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I 

ÖNSÖZ 

Değiştirilebilir, bölünebilir, yıkılabilir ve nihayet inşa edilebilir yapılarıyla son 

derece akışkan özelliklere sahip olan kolektif kimlikler, kimlik politikalarının temel 

nesneleri olarak farklı gerekçelerle sürekli yeni fırça darbeleri yiyerek asla tamamlan-a-

mayan yağlıboya tablolara benzerler. Birlik oluşturma ve dıştalanan yeni ötekiler 

yaratma güçleriyle sürekli neşter vurularak yeni ameliyatlara tabi tutulan dini, milli, 

etnik kimliklerin doğal olarak içerdikleri söz konusu potansiyel, kimlik inşacısının 

iştahını sürekli üst seviyede tutarak, en barışçıl söylemlerin sloganlaşmasına, rakip ve 

tehdit unsurlar haline gelmesine neden olur. 

Kurtuluş Savaşı ve sonrasındaki ulus kimlik inşası ile dünya tarihinin 

şahitliğinde büyük bir değişimin öznesi olan kapsayıcı Türk kimliği de, kendi 

içerisinden bölünerek karşısına yerleştirilen ötekiyle 1978 yılında başlayan ve bu 

çalışmanın tamamlandığı tarihlerde devam etmekte olan bir ameliyata tabi tutulmuştur.  

Manifestosunu yayımladığı 1978 yılında, öncülleri yüz yıl öncesine 

götürülebilecek Kürt kökenli hareketlerin Marksist söyleme sahip şovenist bir çizgiye 

evrilmesini sağlayan PKK, lideri Abdullah Öcalan’ın ilginç kişiliğiyle de özdeş bir 

değişim yaşamıştır. İnşa etmeyi hedeflediği ulusun ön şartı olarak bireyi ve toplumu 

eritmek ve bir kalıba dökerek yeniden şekillendirmek isteyen PKK, kısa zamanda tüm 

unsurlarıyla reddettiği İslam’ı kullanmayı da içeren bir pragmatizm dışında ideolojisi 

olmayan kıyıcı bir aşirete dönüşmüştür.  

Kürt ulus inşa sürecinin en önemli aktörü olarak Türk milliyetçi çizgisinin ayak 

izlerini takip etmeye çalışan PKK, izlediği stratejide temel bir takım farklılıklarıyla öne 

çıkmaktadır. Fikri kökleri Osmanlı İmparatorluğu’nun son dönemlerine uzanan Türk 

milliyetçi düşüncesinde temel amaç bir “milli kimlik inşası” (national identity building) 

iken, PKK’nın altını çizdiği Kürt milliyetçiliğinde “millet inşası”na (nation building) 

dönüşmüştür. İlkinde ötelenmiş, sırt çevrilmiş bir geçmişin “hatırlanması”, ikincisinde 

ise tam anlamıyla ayrılıkçı bir şekilde “inşası” öne çıkar. Hayal edilen, tasarlanan Kürt 

milletinde (imaginated nation) birçok farklı hazineden mezcedilerek oluşturulan bir 

tarihsel, kültürel ve mitolojik inşa söz konusudur. İşte bu ana farklılıktan yola çıkarak, 

kimliğin değil ulusun inşasına, hatırlamaya değil suni biçimde oluşturmaya vurgu 

yapmak maksadıyla araştırmada asıl olarak ulus kimliğin değil ulusun inşası 

irdelenmektedir. 
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Ulus inşa sürecinde sadece İslam’ı değil diğer dinsel yapıları da araçsallaştıran 

PKK’nın söz konusu süreçte dine bakış açısında yaşadığı değişimi incelemeyi 

amaçlayan çalışma, giriş bölümünü takip eden üç bölümden sonra sonuç ve 

değerlendirme bölümüyle son bulmaktadır. Kültür ve kimlik ilişkisine müteakip kolektif 

kimlikler ve kimlik inşa sürecinin incelendiği ilk bölüm, dinin toplumsal fonksiyonları, 

farklı toplumsal yapılara göre değişen din algısı ve son olarak Marksizm ve din ilişkisini 

ele almayı amaçlamaktadır. Farklı coğrafyalarda Kürt kimliği, Kürt toplumsal ve dini 

yapısını irdeleme amacı taşıyan ikinci bölüm, Kürt kökenli hareketler ve Kürtçülüğe 

toplumsal bir karşı duruş olarak koruculuk sisteminin incelemesiyle son bulmaktadır. 

Ayrıca söz konusu bölümde Kürt kökenli hareketlerin incelenmesine müteakip 

çalışmaya özgün olmak üzere önderlik özellikleri bağlamında bir tasnif denemesine 

girişilmiştir. PKK’nın kuruluşu, gelişimi, çatışmaları ve Hıristiyan Batı ile ilişkisini ele 

alarak başlayan üçüncü ve son bölümde, din politikasının yaşadığı değişimin tarihsel 

incelemesi, ulus inşa sürecinde kök kültür, tarih ve mitolojik inşa çabaları ve bağlantılı 

olarak Zerdüştizm vurgusu incelenmektedir. Çalışma, üçüncü bölümün sonunda yeni bir 

Kürdi değerler bütünü inşa çabalarıyla birlikte, inşa edilen ulusun kurucu lideri, 

tasarlanan sivil dinin ise peygamberi olarak sunulan Abdullah Öcalan’ın incelemesine 

müteakip değerlendirmelerin de yer aldığı sonuç bölümüyle tamamlanmaktadır.  

Sosyal bilim araştırmalarının en zor tarafı araştırmacının nesnelliğini koruması 

sorunudur. Bu çalışma için çeşitli gerekçelerle daha ön planda olan söz konusu soruna 

teslim olmamak ve akademik ahlakın gereğini yerine getirmek adına, çalışma boyunca 

-aslına sadık kalmak kaygısı taşınan alıntılar dışında- araştırmanın nesnesi olan PKK ve 

tüm uzantıları için “terörist”, eylemleri için “terör” nitelemesi kullanılmamıştır. 

PKK’nın bütün görünürlüğüne rağmen değişik bakış açıları tarafından farklı 

değerlendirmelere açık olan 40 yıllık silahlı propaganda geçmişine “terör” nitelemesi 

yapma ameliyesi, bu süre zarfında PKK şiddetine maruz kalmış bütün kişi ve kurumlara 

bırakılmıştır.  

Sadece araştırma boyunca değil, aynı zamanda bilimsel alana girişten itibaren 

ışığıyla yolumuzu aydınlatan, her boyutta ilgi ve rehberliğin en nadide örneğini veren 

danışman hocam ve saygıdeğer büyüğüm Prof.Dr. Kemaleddin TAŞ’a, kazandırmaya 

çalıştığı bilimsel bakış açısıyla ufkumuzu aralayan değerli hocam Prof.Dr. Ramazan 

UÇAR’a şükranlarımı arz ederim. Bununla birlikte yetişmemde emeği olan tüm 
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hocalarıma, fikir ve bilgileriyle çalışmanın içeriğini oluşturan tüm değerli düşünür ve 

yazarlara, okuma ve eleştirileriyle çalışmayı yönlendiren dostlarıma müteşekkirim. 

Uzun zamandır ertelediğimiz ilgimizin yokluğuna önemli bir süre daha 

katlanmayı olgunlukla kabul eden eşim, oğlum ve kızıma da ayrıca sonsuz teşekkürler 

ederim. 

Muhittin IMIL 

Isparta-2016 
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ÖZET 

ULUS İNŞA SÜRECİNDE PKK VE DİN İLİŞKİSİ 

Muhittin IMIL 

Süleyman Demirel Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Felsefe ve Din Bilimleri 

Anabilim Dalı, Doktora Tezi, Isparta 2016 

Danışman: Prof. Dr. Kemaleddin TAŞ 

Ulus kimlik akışkan yapısından dolayı içeriğiyle kolayca oynanabilen bir sosyal 

gerçekliktir. PKK, söz konusu akışkanlığa yaslanarak büyük ölçüde dil, din, tarih, kültür 

ortaklıkları olmayan aşiret kimlikli toplulukları birleştirme çabasına girişmiştir. En 

başından beri silahlı propagandayla desteklediği ulus inşa çabasında, önce geleneksel 

toplum özelliklerine sahip aşiret yapısını Marksist bakışla dinden arındırmaya çalışmış, 

bunu başaramayacağını üstelik hedeflerinden uzaklaşmaya başladığını fark ettiğinde ise 

hızlı bir dönüş sergileyerek dini araçsallaştırma çabasına girişmiştir.  

Dini yapıyı hedefleri doğrultusunda kullanma maksadına yönelik olarak 1990 

yılından itibaren kendi içerisinde çeşitli teşkilatlanmalara giden PKK, 2007 yılına 

gelindiğinde KCK adını verdiği yeni teşkilatlanmasıyla, ulus inşa çabasını ve bununla 

birlikte dini kullanma amacı taşıyan teşkilat ve faaliyetlerini doruk noktasına 

ulaştırmıştır. Alevi ve Yezidi toplumuna karşı propaganda faaliyetlerini eskisinden daha 

ustalıklı ve yoğun hale getiren PKK, tasarladığı ulusun bileşenlerinden biri olmak üzere 

mitolojik kök algısı ve eşzamanlı olarak atalar dini algısı yaratmak maksadıyla geçmişte 

yaptığı Zerdüştizm vurgusunu yoğunlaştırmıştır.  

Coğrafyada yaşamış olan tüm halkların ortak kültürel hazinesinden alıntılarla 

milli dil, tarih, kültür ve mitoloji yaratımında faaliyetlerini bir üst noktaya taşıyan örgüt, 

tüm bu tasarlanmış değerler manzumesini bir Kürt sivil dini yaratımı amacına yönelik 

olarak birleştirmeye ve lideri Abdullah Öcalan’ı inşa edilen ulusun kurucusu, icat edilen 

sivil dinin ise peygamberi olarak hedef kitlesine sunmaya çalışmaktadır.  

Silahlı propaganda faaliyeti yürüten illegal bir örgüt olarak, 40 yıl gibi sıradışı 

bir ömre sahip olan ve hâlihazırda faaliyetlerini hedef kitlesini arttırarak devam ettiren 

PKK’nın, bu kadar uzun ömürlü olmasının temelinde kendi başarısından daha fazla 

devletin kökü geçmişe uzanan ikilemleri ve açmazları bulunmaktadır. 

Anahtar Kelimeler : Kimlik, Milliyetçilik, PKK, Ulus İnşası, Din, 
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ABSTRACT 

THE RELATIONSHIP BETWEEN PKK AND RELIGION IN THE PROCESS 

OF NATION BUILDING 

Muhittin IMIL 

Süleyman Demirel University, Institute of Social Sciences, Philosophy of Religious 

Studies Department, Doctoral Thesis, Isparta 2016 

 

Supervisor: Prof. Dr. Kemaleddin TAŞ 

National identity is a social reality of which content can be manipulated easily 

thanks to its flexible structure. PKK, by leaning on this flexibility, ran into attempts to 

unite the communities with tribe identity which do not have so many common points 

with each other regarding religion, language, history and culture. PKK, in the nation 

constructing attempt which was supported by armed propaganda since the beginning, 

firstly tried to alienate the tribe structure which had traditional society features from the 

religion by Marxist attitude, after realizing it was not possible to succeed in this purpose 

and also getting far from the targets, took attempt to turn religion into manipulation tool 

by showing rapid reaction. 

PKK, which formed various organizations inside since 1990 towards its aim to 

manipulate religion structure according to its targets, peaked its activities and 

organizations purposing nation constructing attempts and manipulating religion with its 

new organization named KCK in 2007. PKK, which now has more dense and skilled 

propaganda activities against Yazidi and Alawi communities, also concentrated on the 

Zoroastrianism point which they used to do before in order to create an ancestral 

religion sensation and meanwhile to create a mythological origin sensation as a 

component of the designed nation.  

The organization, which leveled up its activities to create national religion, 

language, history, culture and mythology out of common cultural heritage belonging to 

all of the communities that have lived in the region, is trying to unite all these designed 

values composition towards the aim to create a Kurdish civil religion and to announce 

to the target community its leader, Abdullah Öcalan, as the founder of the constructed 

nation and the Prophet of the invented civil religion.  
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The basis of the reason to have a long life for PKK, which has an extreme life 

for 40 years as an illegal organization which runs armed propaganda activities and 

keeps its present activities going by increasing its target community, is more the 

dilemmas and the difficult positions of the government than its own success. 

Keywords : Identity, Nationalism, PKK, Nation Building, Religion, 
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GİRİŞ 

1. Araştırmanın Problemi 

Kutsalın dili olarak din, toplumun tabi olduğu en büyük sosyolojik 

görüngülerden biridir aynı zamanda. Her din, inananlarına yeni bir zihniyet getirir. 

Dinin getirdiği zihniyet, toplum hayatının din dışında kalan bölümlerinde de etkili olur. 

Bu nedenle herhangi bir dine özgü zihniyet, sadece tabiata karşı değil, fakat aynı 

zamanda aile, eğitim, ekonomi gibi toplumsal kurumlara ve olgulara karşı da bir tavır 

takınmayı gerektirir (Freyer, 1964:71). Din bir yandan geniş kitleleri etkisi altına almak 

suretiyle sarsılması çok güç birliktelikler inşa ederek dünya kurarken, diğer yandan 

kurduğu dünyanın sınırlarını keskin biçimde belirleyerek net olarak tanımladığı 

ötekilerle toplumsal çatışma ve ayrışmanın da çıkış noktasını teşkil edebilmektedir.  

Buradan hareketle din sosyolojisinin temel çalışma alanı olarak din gerçekliği, 

varlığıyla aynı anda hem hiçbir zaman tanışmadıkları halde birbirleri için ölümü göze 

alacak kardeşlikler, hem de bütün paylaşımlarına rağmen aynı annenin çocuklarından 

öldüresiye düşmanlıklar yaratma gücünü özünde barındırır. Söz konusu güç geleneksel, 

modern, postmodern ve tranzisyonel toplumsal yapılarda değişim gösterse de tarihsel 

tecrübe etkinliğinin hiçbir zaman göz ardı edilebilir bir seviyeye indirgenemediğinin 

canlı tanığıdır. 

Dini kimliğin de içerisine dâhil olduğu kolektif kimlikler, birey dünyaya 

geldiğinde çoğunluğuna çaba sarf etmeden ve seçim yapmadan sahip olduğu 

kimliklerdir. Ancak birey kolektif kimliklerinin bir kısmını kendi hür -ya da öyle 

olduğuna inandığı- iradesiyle seçerken, doğumuyla birlikte edindikleri de dâhil olmak 

üzere hiçbiri değişmez/değiştirilemez kimlikler değildir. Bu müdahale edilebilir edilgen 

tarafıyla kolektif kimlikler, inşa edilebilen, bütünlüğünü kaybetmesi sağlanabilen ya da 

içeriği ile oynanabilen bir yapı arz eder. 

Kimlik, özellikle grup kimliği, daima ötekiyle kendini belirleyerek sınırlarını 

çizer. Her kimlik yeni bir öteki tanımlamasını ve buna paralel olarak kendinin/biz’in 

tarifini içerir. Ayrıştırıcılığı doğal olarak bünyesinde barındıran kimliklenme süreci, 

ötekileştirmenin inşa ettiği duvarlar yükselmeye başladığında patolojik bir sürece 

girmeye başlamış demektir.  

Kolektif kimliklerin en önemlilerinden biri olarak etnik grup kimliği için Smith, 

aynı soydan gelmekten ziyade, buna duyulan inancın daha önemli olduğunu söyler. 
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O’na göre etnik grup, soya ait mitlerin rolünü ve tarihi anıları vurgulaması, din, gelenek, 

dil ya da kurumlar gibi bir veya birden fazla kültürel farklılığa göre ayırt edilmesiyle 

belirginleşir (2010:41). 

Çeşitli siyasi ve ekonomik gerekçelerle değiştirilmesi mümkün olan etnik grup 

kimliği, kolay şekil verilebilir olduğundan kimlik siyaseti aktörleri tarafından 

oluşturulması da mümkündür. Etnik kimlik yalnızca grup içinden doğmaz, bir çoğul 

etnik kimlikler dünyasında ürer. Birleştirici olduğu kadar, bölücüdür; grup, sınırlarını iç 

benzerlikler kadar dış farklılıklara da borçludur. Bu bakımdan etnik kimlikler ulusal 

kimliklere benzer; ikisi de hiçbir zaman yalnız başına var olmaz (Calhoun, 2012:60). 

Ulus ve millet gibi kavramlar aslında etnik grupların ulaşmaya çalıştığı nihai ve 

siyasi kolektif kimlik kavramlarıdır. 20’nci yüzyıla ait modern bir kavram olarak 

milletler, milliyetçilikler tarafından inşa edilmiş olan topluluklardır. Anderson ulusu, 

egemenlik ve sınırlılığı bir arada bünyesinde bulunduran, çoğu üyenin diğerlerini 

tanımadığı ve hakkında en küçük bir fikre bile sahip olmadığı hayali bir cemaat olarak 

tanımlar (2014:20). Böylesi bir hayali cemaati tanımlayan ulus kimlik, çeşitli metotlarla 

inşa edilebilir bir özellik taşır. 

Ulus kimlik inşasında kitlelerin farklılıklar ekseninde harekete geçirilmesi, 

farklılığın kitleler açısından mutlak bir değer haline getirilmesinin yanı sıra, ulusal 

bütünleşmeyi olumsuz yönde etkiler. Farklılıkları konumuz bağlamında değerlendirmek 

gerekirse, kimlikleri araçsallaştıran retorik yeni ayrılıklar doğurmakta, toplumsal 

talepler bile çok kolay bir şekilde kimlik taleplerine dönüştürülmekte, kimliklerin 

siyasal alana taşınmasıyla kimlik pazarında yeni bir aracılar sınıfı ortaya çıkmakta, bu 

aracılar bireysel olarak da nemalandıkları rol devamlılıklarını sağlamak üzere kimliği 

bir araç olarak kullanmayı sürdürmektedirler (Üstel, 1999:83). 

Ulus bütünlüğünü tehdit eden en büyük tehlike olarak kimlik siyaseti, kendi 

renginin farklılığını ispat etmek için, sürekli olarak toplumsal ezilmişliğe ve hak 

arayışına vurgu yapar. Hedef kitlesini giderek daha körleştiren bu arayış, toplumsal 

yapıyı bir arada tutan bağları yıpratırken, yeni ve savaşçı kolektif kimliklerin ortaya 

çıkarak, içerisinde vücut buldukları büyük grup kimliğine saldırmalarına sebep olur. 

Büyük kültür dairesinin içinden bölünerek ortaya çıkan bu yeni kültür daireleri ve yeni 

aidiyet duyguları, mevcut olana saldırarak vücut buldukları için ulusal kimlikler ve 

yurttaşlık bilinci de hızla örselenmektedir. Dünya kurucu olarak son derece önemli bir 
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işleve sahip olan din olgusunun, böyle durumlarda sosyal farklılaşma için araç olarak 

kullanılma ihtimali kuvvetli biçimde varlığını hissettirir.  

Türk toplumu da ezilmişlik ve hak arayışına vurgu yapan bir kimlik siyaseti ve 

yaklaşık olarak son 40 yıldır bu siyasetin silahlı propagandasını yürüten yasadışı bir 

örgütün varlığını tartışmakta, eylemlerinin cari sonuçlarını toplumsal zeminde ve her 

anlamda yaşamaya devam etmektedir. PKK (Partiya Karkeren Kürdistan-Kürdistan İşçi 

Partisi) geçmişinde büyük iniş çıkışlar yaşamış olsa da silahlı propaganda faaliyeti 

yürüten bir örgüt için oldukça uzun olan yaşını, katıksız bir pragmatizmle 

açıklanabilecek stratejisine borçludur. Araştırma, ortaya çıktığı 1978 yılından bu yana 

ulus inşa iddiası ve eyleminde olan PKK’nın, bu süreçte tıpkı mutlak anlamda 

tanrıtanımaz olduğu bilinen ideolojik yaslanma noktası Marksizmde olduğu gibi dine 

bakış açısındaki pragmatik değişimle birlikte ulus inşası için kullandığı argümanları 

ortaya koymaya çalışacaktır.  

2. Araştırmanın Amacı ve Önemi 

Attar, bir Kürt vatanı inşa etme arzusunun, Kürtlere alelacele empoze edildiğini 

söyler. Bu arzunun ön şartı olan ortak tarihi ve kültürel duyarlılık da çabucak ve bazen 

gerçekliğe aykırı bir şekilde icat edilmiştir. Bu yöntemler, çağlar boyunca kendilerinden 

ciddi bir ayrılma talebi olmayan Kürtlerle birlikte yaşayan millet ve ülkelerin 

hassaslaşmasına sebep olmuştur (2008:18). 

Kürtler, başta Türk kimliği ve Türkiye Cumhuriyeti olmak kaydıyla bütün yaşam 

sahalarında, birlikte hayatlarını idame ettirdikleri halklarla dini, etnik ve antropolojik 

açılardan kimin Kürt kimin Türk olduğu ayrıştırılamayacak kadar kaynaşmış olmalarına 

rağmen, Kürt kimlik siyaseti emperyal destekle mümkün olsa da meşru ve müdavim 

olmayacağı aşikâr bir Kürt kimliği, tarihi, mitolojisi, Kürdistan algısı ve nihayetinde 

sivil dini oluşturmaya çalışmaktadır.  

Araştırmanın amacı Kürt dini ve toplumsal yapısını incelerken, bu yapıların 

bölgenin diğer halklarından farklılık göstermediğini gözler önüne sermek, yazılmaya 

çalışılan Kürt tarihi, yaratılmaya çalışılan mitolojisi ve Kürdi değerler bütününün 

ayrıştırıcı değil, bilakis bölge halklarının tamamının paylaştıkları birleştirici unsurların 

savunusundan ibaret olduğunu ortaya koymaktır.  
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Kürt milliyetçi hareketinin Şeyh Ubeydullah İsyanı (1880) öncesine uzanan 

çizgisi incelenmek suretiyle, günümüze kadar devam edegelen süreç çalışmaya özgün 

biçimde beş ayrı döneme ayrılmıştır. Çalışmanın amaçlarından birisi tasnif edilen 

dönemlerden 1980’den öncesine tekabül eden ilk dördünün milliyetçi olarak bile 

tanımlanması pek mümkün görünmezken, PKK ile başlayan sürecin diğerlerinden farklı 

olarak ayrılıkçı şovenist bir yapıya sahip olduğunun temellendirilmesidir. 

PKK, 1978 yılında yayımladığı manifestosundan itibaren Marksist söylemi 

değişen tonlarda devam ettirmesine rağmen, dini değerlere yaklaşımında son derece 

kırılgan bir dönüşüm yaşamıştır. Truva atı olarak tanımlanan İslam’ın ve genelde dinin, 

bir üstyapı kurumu olarak Marksist yorumuyla başlayan söylem, 1990 yılından itibaren 

anlatılacak faydacı gerekçelerle dönüşüm geçirecek, 2007 yılında KCK’nın 

kurulmasıyla birlikte dinin siyaseten kullanımı doruk noktasına taşınacaktır. 

Araştırmanın amaçlarından birisi de söz konusu değişimin tamamen pragmatik 

gerekçelerle gerçekleştiğini ortaya koymaktır.  

İnşa edilmek istenen ulusun bir ön koşulu olarak gerçekleştirilmek istenen 

bireysel ve toplumsal dönüşüm, KCK yapılanmasıyla birlikte ete kemiğe 

büründürülmeye çalışılmıştır. Buna göre birey bütün kolektif bağlarından arındırılacak, 

yeni toplumsal inşa olarak tasarlanan KCK yapısı altında yeniden sivil toplumlaşacak ve 

topluma tarihi, kültürü, mitolojisiyle birlikte sunulan yeni kürdi değerler bütünü 

sayesinde peygamberinin Öcalan olduğu yeni sivil dinine kavuşacaktır. Çalışma bu 

sürecin akışını irdelerken aynı zamanda topluma ulusal önder ve nihayetinde Tanrı-kral 

olarak sunulan Öcalan’ın önderlik tarzını açığa çıkarmayı hedeflemektedir.  

3. Araştırmanın Yöntemi 

Sosyal bilim araştırmalarında geçerli olan iki temel paradigmanın esaslarını 

belirlediği iki farklı çözümleme metodu olan emik ve etik yaklaşım, kimlik 

betimlemelerinde de geçerlidir. Araştırmacı ya pozitivist paradigma ölçütlerine sadık 

kalarak nesnel olma gerekçesiyle dışarıdan etik yaklaşımla kimlik çözümlemesine 

girişecek, ya da anlayıcı-yorumlayıcı paradigma çerçevesinde kimlik çözümlemesini 

içeriden yapmaya çalışacaktır. Kimlik tanımlaması dışarıdan gözlemlenebilecek kadar 

basit değişkenlere sahip olmayan bir yapıda olduğundan, asıl olan üzerinde araştırma 

yapılan topluluğu ve onu oluşturan bireyleri içeriden bir bakış açısıyla incelemek yani 
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kendilerini hangi kimlikle tanımladıklarını öğrenmeye çalışmak olmalıdır. Kimlik 

araştırmalarında araştırmacının -süje- araştırdığı yapının -obje- gözlüğüyle evrene 

bakabilmek, obje-süje bütünleşmesini sağlamak, onunla hemhal olmak gibi bir 

yükümlülüğü bulunmaktadır. Araştırmacı, ancak kendi evren algısı ve normatif 

yapısının çerçevesinden kurtularak kimlik incelemesinde bilimselliğe ulaşabilecektir. 

Farklı bir evreni ve çerçevesini, yine onun kendi yapısal bütünlüğü içinde 

kavrayabilmenin önkoşulu "katılmak" ve "içerden" gözlemlemektir. Ancak bilim adamı, 

akademik kimliğiyle değer yargılarından uzak durmak, tarafsız ve gözlemci tavrını 

sürdürmek zorundadır. Sosyal bilimlerde ve özellikle kimlik araştırmalarında “öteki” 

algısından sıyrılamayan ve kendisini etnosantrik davranmaktan alıkoyamayan 

araştırmacının sadece güvenilirliği zedelenmekle kalmayacak, aynı zamanda 

bilimsellikten uzak bulguları ve bundan faydalanmaya çalışan art niyet sayesinde son 

derece tehlikeli mecralara yelken açılabilecektir. 

Emik bakış, bir grubun kendi kimliğiyle ilgili kendi tanımıdır, kendini “ne”, 

“kim” olarak gördüğüdür. Emik bakışta etnikliğin ölçütü tamamen grubun kendi 

kabulüdür. Emik bakışa dayalı kimlik tanımında belirleyici olan etmen, grubu oluşturan 

kişilerin özgür iradelerine dayalı kendi kimlik tanımlarıdır. Kişi kendini “ne”, “kim” 

olarak görüyorsa O’dur (Önder, 2012:4,5). Son tahlilde araştırmada, etniklik ve kimlik 

araştırmalarında geçerli verileri bize sunacak tek çerçeve olan emik bakış doğrultusunda 

hareket edilmeye çalışılmıştır. 

Araştırmada dokümantasyon metodu kullanılmıştır. Araştırma konusu ile ilgili 

olarak yapılan literatür taraması sonucunda; kolektif kimliklerle birlikte din ve kimlik 

ilişkisi kuramcı görüşlerine başvurarak irdelenmiş, tezin ana konusu olan PKK’nın ulus 

inşa sürecindeki rolü ve faaliyetleri, söz konusu süreçte Marksist bakış açısından dini 

araçsallaştırmaya evrilen eğilimi, Serxwebun Dergisi başta olmak üzere PKK’nın kendi 

kaynakları ve örgütün lideri olan Abdullah Öcalan’ın kitap ve çözümleme adı verilen 

yazılarının analiz edilmesi suretiyle anlaşılmaya çalışılmıştır. Örgütsel literatürün 

taranmasıyla elde edilen veriler, PKK’nın dine yaklaşımında belirlenmiş olan zaman 

aralıklarına göre tasnif edilerek dini ve dinsel yapıları araçsallaştırma ameliyesiyle 

birlikte Zerdüştizm vurgusu ekseninde değerlendirmeye tabi tutulduktan sonra 

yorumlanmıştır. 
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Bu bağlamda halen sıcaklığını koruyan PKK-Hizbullah çatışması her iki tarafın 

kendi kaynaklarına dayanarak söylem analizine tabi tutulmuş, aynı zamanda çeşitli 

internet adreslerinden faydalanmak suretiyle güncel gelişmeler irdelenmeye 

çalışılmıştır. Özellikle PKK çizgisine yakın olanlar başta olmak üzere internet 

ortamında yer alan haber kaynaklarından, devam eden ulus inşa çalışmaları ve IŞİD 

çatışmasının irdelenmesi maksadıyla faydalanılmıştır. 

Sınırlılıklar bir araştırmanın yapmak isteyip de çeşitli sebeplerle 

gerçekleştiremediği şeylerdir. Bunlar araştırmacının elindeki imkânlar ya da 

imkânsızlıklarından kaynaklandığı gibi, araştırmanın amaçları, yöntem ve diğer pratik 

zorluklardan ileri gelebilir. Araştırmamızın temel sınırlılığı legal uzantıları olmakla 

birlikte kuruluşundan bu yana hukuk dışı silahlı propaganda faaliyeti yürüten ayrılıkçı 

bir örgütün kendi kaynaklarına ulaşmak konusunda olmuştur. Önemli bir kısmına 

ulaşılmış olsa da tamamına ulaşmak mümkün olmadığı ve örgütün dini propaganda 

faaliyeti yürüten uzantıları genellikle Avrupa'da konuşlanmış olduğundan tüm 

kaynaklara ulaşılamamış olmasını bir sınırlılık olarak ele almak mümkündür.  
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BİRİNCİ BÖLÜM 

KİMLİK VE DİN 

Kendisini ifade biçimi, evren algısını oluşturan dili sayesinde şekillenen 

insanoğlu için kimlik, en başta özvarlığının tezahürüdür. Birey kendisini her ne şekilde 

tanımlarsa tanımlasın, bu tanımlama öncelikle içinde barındırdığı her biri farklı bir 

dünya olan sonsuz evrende “ben de varım” demenin bir şeklidir. Birey, içine doğduğu 

varlık deryasında özbenlik ifadesiyle kendi varlığının altını çizmek ister. Farkına vardığı 

verili ya da kazanılmış her yeni kimlik bu çizgiyi kalınlaştırır. Bunun da ötesinde her 

yeni grup kimliği, okyanusta bir damladan daha fazlası olduğunu hissettirerek 

güçlendirirken büyütür bireyi. Böylece O, her yeni grup kimliğinde birden daha çok ve 

daha güçlü olduğunu duyumsayacaktır. 

Bireye kendisini güçlü hissettiren grup kimliklerinden belki de en önemlisi dini 

kimliktir. Dinlerin en kadim çağlardan beri süregelen sosyal belirleyicilikleri 

yadsınamayacak bir gerçektir. Birey bir taraftan bütün normatif yapısıyla iman ettiği 

kutsala ilişkin tasavvuru yaşamaktan dolayı huzur ve içsel bütünlüğü yakalarken, diğer 

yandan aynı tasavvuru paylaşan diğerlerinin çokluğu ve cesametinin gücünü sonuna 

kadar duyumsar. Din, bireyi son derece sağlam kalıplar içinde kimliklerken, sınırlarını 

betimlediği kimlik dairesinin dışında kalanları belki de kendisi dışında hiçbir grup 

kimliğinin yapamadığı kadar ötekileştirir. 

Aynılığı ve sürekliliği içeren Latince idem (aynı) sözcüğünden türetilmiş olan 

İngilizcede identity, Fransızcada l'identité olarak karşılığını bulan kimlik terimi, kişinin 

toplumsal, politik, kültürel varlığını tanımlayan, ona farklılık veya belirlilik kazandıran, 

varoluşuna anlam yükleyen yapı ya da nitelik olarak tanımlanabilir (Cevizci, 2010:940). 

Kimlik araştırmaları genel anlamda psikodinamik ve sosyolojik olmak üzere iki farklı 

minvalde yürütülmüştür (Kirman, 2011:185). Araştırmanın yaslanacağı sosyolojik 

gelenekte, özellikle George Herbert Mead (1863-1931) ve sembolik etkileşimcilikte yer 

verilen benlik kuramıyla bağlantılı olan kavrama ilişkin tartışmalar, 20’nci yy.dan 

itibaren canlılığını sürekli olarak korumuştur. Erving Goffman ile Peter Berger’in daha 

sonraki çalışmalarında kimliğin “toplumsal olarak ihsan edilmiş, sürdürülmüş ve 

dönüştürülmüş” bir şey olduğu açıkça ifade edilmiştir (Marshall, 2009:405). Tam da bu 

edilgen özelliğiyle sosyolojik anlamda kimlik, asla değişmez, değiştirilemez, tutarlı ve 

sürekli değil, aksine istikrarsız, bağıl, değişebilen ve değiştirilebilen bir içeriğe sahiptir. 
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Birey yapıp edimleriyle toplumsal çatıyı ontolojik ve epistemolojik olarak her gün 

yeniden inşa ederken, kendi ürettiği gerçeklik de onu her gün yeni bir renge boyar, 

yapılandırır, değiştirir ve kimlikler. 

Modern sosyolojide berrak bir tanımlaması yapılamamış olan kimlik, geniş 

kapsamda ve esnek biçimde, insanın kendi benlik duygusuna, kendisi hakkındaki 

duyguları ve fikirlerine atıf yapılarak kullanılmaktadır. Bazen kimliğimizin, içinde 

bulunduğumuz ve daha sonra içselleştirdiğimiz toplumsal rollere atfedilen beklentilerle 

oluştuğu varsayılmıştır (Marshall, 2009:407,408). 

Tekil kimliğe atıfla “Kimliğim, beni başka hiç kimseye benzemez yapan şeydir” 

derken Maalouf, çoğul kimlikle yapılacak analojinin önsözünü yazar adeta (2009:16). 

Yaradılışı itibariyle ilkel ya da modern, geniş ya da dar, sıradan ya da sıra dışı bir 

topluluğun ve kabul edilmiş değerler sisteminin içine doğan birey, dünyaya gözlerini 

açar açmaz sosyalleşmeye, bu normatif yapının zırhıyla kuşatılmaya ve kimliklenmeye 

başlamış demektir. Çoğunlukla farkında olmadan içselleştirilen toplumsal kaideler eş 

zamanlı olarak kimliklenme sürecinin de tetikleyicisi olacaktır. Önce bir ailenin üyesi 

olan birey, kısmen benzer bir sırayla, arkadaş ve akraba grubu, sokağı, memleketi, 

okulu, dini, tarikatı ve daha birçok istem dışı ya da bilerek üyesi olduğu sosyal grup 

tarafından kimliklenecektir. Her kimlikte çoğu zaman yeniden tanımlanacak olan öteki, 

bizi yeniden tarif ederek sınırlarını çizecektir. Kimi zaman olumsuz ve istenmeyen 

özellikler atfedilen, kimi zaman da cazibe merkezi olmak gibi boyutlara sahip olan 

ötekinin ne’liği/kimliği sayesinde, önce biz dairesinin dışı tanımlanarak taranacak, bu 

sayede dairenin belirginleşmesi sağlanacaktır. 

“Kimliğin söylemi, Weber’in demir kafesinden, Gellner’in plastik kafesine 

yerleştirilen insanlığa dairdir. Kimlik sorunu kesinlikle moderndir ve modernite de 

benliğin söylemine bağlıdır. ‘Kim olduğumuzu’ tesis etme, ‘kendi kimliklerimizi’ ve 

‘ötekilerini tanıma’ ve bunları sürdürebilme basit şeyler değildir. Benliğin kimliğini 

tesis etme ve tanıma, mücadele ve güçlüklere maliktir” (Calhoun, 1994:10). 

Dinin içeriği, birey ve toplumu nasıl etkilediği konusundaki merak, her çağda 

düşünürleri meşgul etmiştir. Din mutsuzlara, acı ve ıstırap içindekilere, mahrum 

kalmışlara, yaşlılara, milyonlarca insanın herhangi maddi bir yardımdan daha değerli 

gördüğü huzuru getirmiştir. Din, ebeveynlere ve öğretmenlere, gençlerin disiplininde 



 

 9 

yardımcı olmuştur. Cemiyetin en alttaki tabakalarında varlıklarını sürdüren insanlara 

paye vermiş, hayatın bir manası olduğunu göstermiş, emirleri ve ayinleriyle beşeri 

mukaveleleri Allah’la girişilmiş kutsal münasebetler haline dönüştürerek topluluklarda 

istikrar sağlamıştır (Durant-Durant, 1998:57). Ünlü sosyolog Max Weber’in hiçbir 

zaman tanımlamaya yanaşmadığı din konusunda düşünürler, empirik olmayan, değer 

koyucu karakteriyle nitelenen inanç sistemi (Kehrer, 1996:9), mukaddes olanın 

yaşanması (Freyer, 1964:32) gibi farklı tanımlamalar yapmışlardır. Genellikle İslam 

kelamcıları dini, “Allah tarafından vahiy yoluyla ve peygamberleri aracılığıyla 

vazedilen ve saliklerini dünya ve ahirette saadet ve necata götüren, itikad ve amellerden 

mürekkep bir müessese” olarak tarif etmektedirler (Günay, 2011:214). 

İnsanlığın her döneminde toplumların hayatını etkileyen “aşkın” bir güç ve 

sosyal bir fenomen olan din, geçmişte olduğu gibi bugün de bir yaşam biçimi olarak 

toplumdaki sosyal davranışların oluşmasında önemli bir unsur olmaya devam etmekte, 

ve toplumun; sosyal, kültürel, iktisadi, siyasi vb. alanlarında varlığını hissettirmektedir. 

Tarihi akış içerisinde toplumların geçirdiği değişim süreçlerinde din; sosyal bir 

karaktere sahip olmasından ve inananlarına belli bir takım değerler ve semboller sistemi 

vererek bir zihniyet kazandırmasından dolayı merkezi, ayrıca sosyolojik alanda 

imtiyazlı bir yer işgal etmiştir (Taş, 2012:37). Hiçbir din, sadece bireylerin içinde 

yaşayan sübjektif bir tecrübe olarak kalmaz. Aksine, somut bir şekil veya tavır haline 

dönüşerek objektifleşir. Böylece din ile toplum karşılıklı olarak birbirini etkilemeye 

başlar (Wach, 1995:76). Her din, inananlarına yeni bir zihniyet getirir. Dinin getirdiği 

zihniyet, toplum hayatının din dışında kalan bölümlerinde de etkili olur. Bu nedenle 

herhangi bir dine özgü zihniyet, sadece tabiata karşı değil, fakat aynı zamanda aile, 

eğitim, ekonomi gibi toplumsal kurumlara ve olgulara karşı da bir tavır takınmayı 

gerektirir (Freyer, 1964:71). Din sadece toplumsal yapıyı şekli olarak etkilemekle 

kalmamış, hatta bundan daha önemli ve öncelikli olmak üzere bireysel ve toplumsal 

zihin yapısını da doğrudan etkilemiştir. Din toplumun evren algısını, paradigmasını 

belirlemede birincil unsurdur. Öyle ki, dindar insan, kendi zihinsel evrenindeki tüm 

algıları dini öğretileriyle şekillendirir. Toplumsal kültür yapılanmasının şeklini de 

önemli ölçüde belirleyen din olgusu, özellikle geleneksel toplumlarda neredeyse tüm 

toplumsal ve kültürel olayların içeriğine kolaylıkla nüfuz etmiş, gündelik yaşamın her 

alanını kutsallığın rengine boyamıştır. Bunun içindir ki bizim toplumumuzda özellikle 
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kırsal kesimde, tırnak kesmekten tuvalete gitmeye, ekmeğin sofraya konuluş şeklinden, 

eve giriş ritüellerine (eşiğe basmaktan kaçınma ve sağ adım), askere gidişten doğum-

ölüm adetlerine ve hanenin kutsallaştırılmasına kadar neredeyse her gündelik faaliyetin 

içine bir parça uhreviyet karıştırılmıştır. Hatta devlet algısı ve siyasi yönelimlerin bile 

inanca göre belirlendiğini söylemek abartılı bir çıkarım olmayacaktır. 

Din gerçeği, çeşitli ara dönemler hariç, bireysel ve toplumsal varoluşun en temel 

ve güçlü dinamiklerinden biri olarak, farklı manifestolarıyla varlığını, işlevini ve 

devamlılığını bütün zamanlarda korumaktadır. Modern zamanların öngörüsü olarak, 

dini inanç, değer, sembol ve kurumları kendi özgül alanının dışına çıkarmak, ideolojik, 

epistemolojik ve siyasal dayatmalarına rağmen mümkün gözükmemektedir (Akgül, 

1999:11).  

İnsanlık tarihi kadar eski bir geçmişe sahip olan din olgusu, insanın zihinsel 

dünyasını çerçeveleyen en önemli etmenlerden birisidir. İnsan en kadim çağlardan bu 

yana çok çeşitli biçimlerde kutsala olan inancını yaşatmaktadır. İnsanlığın geçmişinde 

dinsiz bireyler her zaman olmakla birlikte dinsiz bir toplum yoktur (Bergson, 2004:91). 

Dinler tarihi alanının en önemli düşünürlerinden olan Eliade, ilk insanın “dindar 

adam” olduğunu ve anlamlı bir dünyanın ancak “kutsalın keşfi” ile mümkün 

olabileceğini ileri sürmüştür (1995:VI-1). Tarihte hiçbir medeniyet, millet ve şehir, dini 

bir amaç olmadan meydana gelmemiştir. Her ne şekilde olursa olsun bütün kadim 

toplumlar, dini bir temel üzerine kurulmuşlar ve kadim insan her dönemde dindar insan 

olmuştur (Şeriati, 2006:37). 

Hayatın sayısız dert ve kederi karşısında din, tam da bu yandan tükenmez bir 

teselli ve ferahlık kaynağı sunar ki bu insanı ölüm anında dahi terk etmez, bilakis tam 

da bu zamanda kendisinden beklenen hakiki faydayı sunar. Dolayısıyla din, kör birinin 

elinden tutup kılavuzluk eden kimseye benzer, çünkü onun görecek gözleri yoktur; 

körün bütün istediği yürürken her şeyi görmek değil, gitmek istediği yere ulaşmaktır 

(Schopenhauer, 2011:80). 

Toplumsal değişim ve dönüşümde normatif yapısıyla bireysel bilinç ve 

toplumsal algıyı yönlendiren en önemli güç olarak din olgusu kadim çağlardan 

günümüze kadar düşünürlerin ilgi odağı olagelmiştir. Bu bağlamda sosyolojik bakış 

açısıyla değerlendirilecek olan din olgusu, özellikle kolektif kimlik kazandırma ve 
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kazanılmış kimlikleri koruma konusunda temel bir etmendir. Toplumsal yapıların 

özelliklerine göre -geleneksel, modern, postmodern- değişim göstermekle birlikte, 

azaldığının söylenemeyeceği dinsel düşüncenin kimlikleme gücünü irdelemeye 

başlamadan önce, kimlik kavramının içeriği, kültürle ilişkisi, kolektif kimlikler ve inşa 

edilebilen gerçeklikler olarak kimlik oluşum süreçleri üzerinde durmak gerekmektedir. 

1. Ötekiyle Var Olmak: Kavramsal Açıdan Kimlik ve Özellikleri  

Modernitenin, toplumu cemaat (gemeinschaft)’ten cemiyet (gesselschaft)’e, 

toplumsal ilişki ve bağları mekanik bağlardan organik bağlara evirmesiyle öne çıkan 

bireysellik, aynı zamanda kimlik kavramının tartışılmasını beraberinde getirdiğinden, 

kimlik, tam anlamıyla modern zamanlara ilişkin bir kavramdır. 

Kimliğin ön-tarihini belirlerken Locke, Hume, Hegel, Freud, Mead ve Husserl’in 

temel kavramlarının yol göstericiliğinden hareket edilebilir: Locke ve Hume’un ‘kişisel 

kimlik’ ya da ‘ben-özdeşliği’ [personal identity], Hegel’in ‘kendinde şey’ ve ‘kendi-için-

şey’, Freud’un ‘ego’, ‘id’ ve ‘süper-ego’, Husserl’in ‘mutlak ben’, Mead’in ‘I’ [Ben] ve 

‘me’ [beni/bana] kavramlarının kimliği konu edinen bir tartışmada görmezden 

gelinmeleri mümkün değildir (Altunoğlu, 2009:18).  

Kimlik, “anlamını ne olmadığından elde eden bir değişim (alterity) ve ötekilik 

(otherness) ifadesidir” (İnaç, 2010:29). Ana hatlarıyla kimlik, bünyesinde belirli 

şeylerin paylaşıldığı ve bu ortak noktalar temelinde başka kişi gruplarından 

farklılaşıldığı bir kişi grubuna aidiyetle karakterizedir (Aydın, 1999:13,14). Bu 

çerçeveyle uyumlu olmak üzere Taylor-Gutman tarafından, kimliğin bir ilişki durumu 

temelinde belirdiğine işaret edilmiştir. Bu doğrultuda kimlik kavramı, temel olarak 

birinin diğerleriyle ilişkide kendisini ifade ediş ve tanımlama biçimine gönderme yapar. 

Bu tanımlamayı mümkün kılan dil de başkalarıyla ilişki sayesinde edinildiğinden, 

kimliğin diyalojik bir niteliğe sahip olduğu sonucuna varılmıştır (2010:42-84). 

Kimlik ve kimliklenme süreçleri farklı sınıflandırma çalışmalarına tabi 

tutulmuştur. Aynı zamanda araştırmanın da yaslanacağı Kymlicka’nın tasnifinde üç 

kategori belirlenmiştir: Birinci kategori, insanı diğer canlılardan ayıran ve insan olmakla 

paylaştığı asgari temel normları içine alan evrensel kimliklerdir. İkinci ve bizi asıl 

ilgilendiren kategori, genellikle kültürü de ihtiva eden ortak değer sistemlerine yaslanan 

ve belli insan toplulukları tarafından paylaşılan grup kimliğidir. Son kategori, bireyin 
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sosyal değerler sistemi dışında, kendi bireysel seçimleri doğrultusunda şekillendirdiği 

bireysel kimliklerdir (1998:202). 

Kimlik, “belirli bir yaştaki kişilerin edindikleri karmaşık özellikler bütünüdür” 

der Habermas. Bu kişilerin söz konusu özelliklere doğuştan sahip olmaları beklenmez, 

zaten olamazlar da. Bir topluluğun içinde yer alarak bir kez kimlik edinildiğinde, 

kimlik, edinen kişiyi bağımsızlaştırabilir; ötekilerin etkisinden kurtarabilir, hayatına 

biçim vermesini mümkün kılabilir. Kimlik, kişiye, kendini gerçekleştirmenin, 

belirlemenin, kim olacağına karar vermenin yollarını açar (1996:532). Diğer yandan, 

her bireyin sosyalizasyon seviyesine bağlı olarak değişen sayı ve çeşitlikte, içinde 

bulunduğu şartlarla sınırlı olan, zaman içerisinde öne çıkarıp baskılayabildiği farklı 

kimlikleri vardır. Yalnızca tek bir grup kimliğinin erişilebilir olduğu durumlarda, 

bireyler söz konusu kimlik bakımından takıntılı hale gelecek ve bu kimlik olması 

gerektiğinden fazla yüceltilerek farklı çatışmaların öznesi haline gelebilecektir. Bu 

belirlemeye göre bir kimlik, bireyin yegâne anlam ve ifade kaynağı, başkalarıyla tek 

bağlantısı ve kolektif bir bütünlüğün parçasını oluşturmanın tek yolu olursa, birey bu 

kimliği keskin ve dışlayıcı normlarla tanımlama eğilimi gösterecektir. Bu durumda 

Durkheim’ın tanımladığı şekliyle mekanik dayanışmaya sahip toplumlarda henüz 

cemaat yapısı cemiyete dönüşmediği, işbölümü karmaşık hale gelmediği ve 

sosyalizasyon süreci tamamlanmadığından daha az ve güçlü kimliklere sahip olan birey, 

bunları daha fazla sahiplenerek kutsallaştıracaktır. Bu veriden hareketle, modernizasyon 

sürecinin getirisi olan karmaşık iş bölümü ve bireyselleşmeyle birlikte nicel anlamda 

artan kolektif kimliklerin giderek daha az önemli hale geleceği ve silikleşmeye 

başlayacağı sonucuna ulaşmak mümkündür. Günümüzde kimlik sorunsalına bakış 

açısını bir önceki kuşaktan tamamen farklılaştıran genç kuşak artık kendisini sosyal 

ağlarda oluşturdukları sanal kimliklerle tanımlamaktadır. Bu bağlamda kimlik olgusunu 

toplumsal çatışmaların konusu olmaktan çıkarmak için bireyin ve toplumsal grubun 

elverdiğince yoğun bir sosyalizasyon sürecine sokularak mümkün olduğunca çok sayıda 

grup kimliği edinmesi sağlanmalıdır.  

Bir kimliğin kutsallaştırılarak vazgeçilmez hale getirilmesi durumunun, 

alternatif kimliklere ulaşımın engellendiği / zorlaştırıldığı ve kimliğe yönelik tehdit 

algısının yükseldiği / yükseltildiği zamanlarda söz konusu olacağı söylenebilir. Sahip 

olunan kimlik, ne kadar fazla saldırıya uğrarsa - ya da kimlik siyasetçisi tarafından 



 

 13 

hedef kitlede böyle bir algı yaratılırsa - grup mensupları tarafından o kadar 

keskinleşerek ön plana çıkarılır. Hatta grup üyelerinden sosyalizasyon süreçleri 

açısından diğerlerinden belirgin bir şekilde ayrılmış, sahip olduğu farklı kimlikler 

vesilesiyle radikal davranma ihtimali çok düşük seviyede olacağı düşünülenlerin bile 

beklenmedik bir şekilde grupla aynı davranışları sergiledikleri görülür. 

Son tahlilde kimliğin, kendini ifade imkânlarının kısıtlandığı veya varlığına 

ilişkin kaygıların belirdiği durumlarda, varoluş savaşına giriştiği hatta fasit dairesini çok 

daha belirginleştirerek şiddet kaynağı haline geldiğini söylemek mümkündür. Pozitivist 

sosyolojiyle birlikte Tanrının yerine konularak kutsallaştırılmış olan toplum, baş 

döndürücü teknolojinin eşliğinde atomize olarak yerini hızla bireye ve bireysele 

bıraktığından, kimlik tanımlamasında da artık belirleyici olanın bireysel fikirler ve 

evren algısı olduğu hususunda güçlenen bir konsensüs bulunmaktadır. 

Oysa insan, realitede kendi dünyasını üretmez. İnsanın çabası ne kadar yoğun ve 

kutsal olursa olsun, onun dünyasını kuran içine doğduğu cemaatin ya da seküler ilişkiler 

ağının kendisine oluşturacağı, büyük oranda verili ve amaçsal-akılcı bir dünyadır. Hatta 

denebilir ki her ne kadar bilinçten yoksun olsa da insan dışındaki çoğu canlının daha 

özgür bir dünyası vardır. Kendisine verili dünyaya rağmen, bu yapının tamamen dışında 

kendi dünyasını kuran birey, kaideyi bozmayacak istisnalardandır. Doğumdan ölüme 

kadar kendisine çizili fasit dairenin dışına çıkma, çok ender durumlarda bireyin 

inisiyatifine geçse de, o genellikle bu inisiyatifi kullanmaktan çekinen, kurulu düzene 

uymayı yaşamının temel gerekçesi sayan, bilinmez her şeyden korktuğundan, baldıran 

da olsa bildiğini tatmaya devam eden dominant dünyanın karşısında resesif bir 

yaratıktır. İnandığı dini ve kutsal algısı, tüm normatif dünyası, sosyal statüsü, mimikleri, 

replikleri, evren sınırlarını ve rengini belirleyen dili ve bunun gibi dünyasını oluşturan 

teferruatın tamamı verili olmakla birlikte değişmesi/değiştirilmesi, kolektif bir hareketin 

parçası olma durumu hariç tutulmak üzere bireysel manada oldukça zordur. 

Toplum, insan tarafından öznel bilinçle kontrol edilemeyen verili bir orası olarak 

algılanır. Her şeyden önce toplumun nesnel gerçekliğinin ölçüsü, fertlerin isteksizliğine 

rağmen kendini kabul ettirme yeteneğidir. O, yönlendirir, müeyyide koyar, kontrol eder 

ve cezalandırır. Siyasi ve hukuki kurumlar bunun en bariz örnekleridir (Berger, 

2011:64,65). 
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Birey doğduğu andan itibaren aile, etnik grup, toplum, topluluk, ulus ve uygarlık 

gibi dış dünya tarafından kendisine verili ve dışlayıcı karaktere sahip kolektif 

kimliklerle doğarak sosyalleşme sürecine başlar. Önceleri kendi iradesi dışında dâhil 

olduğu mekanik sosyal grupların üyesiyken, zamanla bireysel iradesiyle organik 

dayanışmalı grupların üyesi olarak sürekli yeni kimlikler edinir. Dünyaya gözlerini açan 

birey; aile, memleket, aşiret, kabile, ulus, dil, din, sosyal sınıf, cinsiyet gibi kimliklerin 

içinde olduğu bir kimlikler kümesini irade dışı teslim alır. Zamanla bireysel iradesi 

oluşmaya başladığında, ilk başta edindiği kimliklerin bir kısmını kendi isteğiyle 

değiştirerek, ya da üyesi olmak istediği sosyal grubun normatif dokusunu içselleştirerek 

farklı kimlikler edinir. Sonradan kendi iradi çabasıyla edindiği kimlikler ne kadar çok 

ve çeşitliyse, doğumuyla birlikte kendisine verili olan kimlikler başta olmak üzere sahip 

olduğu herhangi bir kolektif kimliğe karşı aidiyet duygusu ve yüklediği önem o kadar az 

olacaktır. Aksi durumda kendini ifade edebilmek, büyük ve güçlü bir kolektivitenin 

sağladığı aidiyet duygusunun manevi hazzını kaybetmemek adına verili ya da iradi 

olarak elde ettiği az sayıdaki kimliklerinden en fazla önem atfettiği birine sarılacak, 

sıkıca sarıldığı ve sahiplendiği kolektif kimliğinin normatif çizgisini kutsallaştırarak dış 

dünyayı biri diğerinin zıddı olan iki kutup olarak algılamaya başlayacaktır. Artık 

kendisine grup tarafından çizilen çemberin içindekiler ve dışındakiler vardır onun için. 

İçindekiler kayıtsız şartsız doğru, dışındakiler ise sorgusuz sualsiz yanlıştır. Bu yüzden 

yapıp etmelerinin tamamı bireysellikten eser taşımayan bir grup gözlüğünün 

çerçevesine sahiptir. Sorgulamayacak, muhasebe etmeyecek, pişmanlık duymayacaktır. 

Bu bakış açısı kısa süre içerisinde, kimliğinin meşrulaştırdığı, ama çemberin dışında 

kalan dünya tarafından fanatizm olarak adlandırılan, içinde olduğunun farkında 

olmadığı ama çıkılması son derece müşkül bir gayya kuyusuna girmesine vesile 

olacaktır. Zaman, sahip olunan ve yüceltilen bu yegâne kimliğin en saygın ve sadık 

taşıyıcısı olduğunu ispat adına giderek daha yoğun fanatizmi, daha fazla aşırılığı ve 

ötekileştirmeyi tetikleyecektir. Bireyi dönüştüren bu süreç, Allah ve din adına vahşi 

cinayetler işleyen dindarlar, tuttuğu futbol takımı için katliam yapabilen holiganlar, 

mensubu olduğu örgüt adına hayatına son veren intihar bombacıları üretmekten geri 

durmayacaktır. 
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1.1. Dinamik Bir Bütün Olarak Kültür ve Kimlik  

Kültür, insan toplumunun biyolojik olarak değil de, sosyal olarak kuşaktan 

kuşağa aktardığı maddi ve maddi olmayan ürünler bütünü, sembolik ve öğrenilmiş 

ürünler ya da özellikler toplamı; insanın faaliyetinin genetik değil de, toplumsal olarak 

aktarılan yönlerinden oluşan bütündür. Toplumsal yaşam için vazgeçilmez bir rol 

oynayan kültür, her şeyden önce “anlam” sağlar. İkinci olarak sosyal eylem için, 

kendileri olmadığında, bir toplum içindeki insan varlıklarının birbirlerini anlamanın 

hiçbir şekilde mümkün olamayacağı “kurallar” sağlar (Cevizci, 2010:989,990). 

Gökalp’e göre kültür, bir ulusun malıdır. Bu nedenle de ulustan ulusa değişir. Din, 

ahlâk, hukuk, akıl, estetik, dil, ekonomi ve teknikle ilgili yaşayışların uyumlu bir bütünü 

kültürü meydana getirir (2002:35). 

Türk sosyolojisinin oluşumu ve Türk kültür sahasındaki değişmeler hakkında ilk 

ve en ciddi bilimsel çalışmaları yapan düşünürlerden biri olan Mümtaz Turhan, kültürü 

şöyle tarif eder: “Kültür, bir cemiyetin sahip olduğu maddi ve manevi kıymetlerden 

teşekkül eden öyle bir bütündür ki, cemiyet içinde mevcut her nevi bilgiyi, alakaları, 

itiyatları, kıymet ölçülerini, umumi atitüd, görüş ve zihniyet ile her nevi davranış 

şekillerini içine alır. Bütün bunlar, birlikte, o cemiyet mensuplarının ekserisinde 

müşterek olan ve onu diğer cemiyetlerden ayırt eden hususi bir hayat tarzı temin eder.” 

(2010:48). Kültür, bilgiyi, sanatı, ahlakı, hukuku, örf ve adetleri kapsadığı gibi, insanın 

cemiyetin bir üyesi olması dolayısıyla kazandığı diğer bütün kabiliyet ve alışkanlıkları 

da içine alan bir bütündür (Erkal, 2012:136). İnsanın doğal çevre karşısında kendi 

varlığını devam ettirebilmek için, çevresini idare etme ve hâkimiyeti altına alma çabası 

sonucunda yarattığı ikinci çevresi olan kültür, öğrenme ile elde edilir ve aynı şekilde 

diğer nesillere aktarılır (Arslantürk-Amman, 2012:230). 

Kimlik, sosyal alanda kişinin sahip olduğu kültüre bağlı olarak bir varoluş ve 

ifade biçiminin en yalın halidir. Kimlik kavramının bireysel olan içeriğinin yanı sıra 

toplumsal özellik kazanarak ulusal ve milli ölçekte kullanımı birey ve toplum 

etkileşimini sosyo-kültürel yönde etkilemekte ve yönlendirmektedir (Aydın, 1999:12). 

Kültür de bu toplumsal varoluş şartının dayattığı bir sonuçtur. İnsan doğal ve toplumsal 

çevresiyle ilişkisini kültür yoluyla kurar ve içinde biçimlendiği kültüre bitişik bir kimlik 

taşır (Aydın, 2003:471). 
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Bireyi ve toplumu oluşturan temel bütünler olan din ve kültür olguları, aynı 

zamanda toplum tarafından şekillenerek oluşturulur. Her iki olgunun kolektif 

kimliklenme üzerindeki etkileri son derece güçlü olmakla birlikte, birey ve toplum 

hayatındaki bahse konu etkileri birbirinden ayırmak mümkün değildir. Din, dairesi içine 

alarak ihtiva ettiği toplumun etkisiyle yeryüzünden etkilenip kültürlenirken, kültür de 

dinsel özden önemli oranda etkilenerek uhrevi boyutlar içerir. Dolayısıyla kültürün 

kimlik oluşturma konusunda sahip olduğu yeterlikten bahsederken, aynı zamanda 

kültürlenmiş olan dinsel hayatında göz ardı edilmesi bir yana her boyutuyla hesaba 

katılması elzemdir. 

Sosyalleşme sürecinde bireyi diğerleriyle aynı renge boyayan şey ortak 

paydalarını oluşturan kültür olgusudur. Kültürel birliktelik sayesinde birey “ben” 

duygusundan “biz” duygusuna geçişi yaşar. Kültürel dünya, sadece kolektif olarak 

üretilmez, aynı zamanda kolektif kabul sayesindedir ki gerçek olarak kalır. Kültür 

içerisinde olmak demek, özel bir nesnellikler dünyasını başkalarıyla paylaşmak 

demektir (Berger, 2011:63). Bu bağlamda kolektif kimlik olgusu kültürden ayrı 

düşünülemez. 

Kolektif kültürel kimlik, bu kimliği oluşturan unsurların nesiller boyu sürmüş 

tek biçimliliğine değil, halkın belli bir kültürel birimine dâhil nesillerde var olan bir 

süreklilik duygusuna, bu birime ait tarihin eski devir ve olaylarının paylaşılmakta olan 

anılarına ve her bir neslin bu birim ve onun kültürünün kolektif kaderi hakkında taşıdığı 

tasarıma atıfta bulunmaktadır (Smith, 2010:48). Kültür insanı yoğurur ancak asıl olarak 

erkekler, kadınlar ve gençler kültürü üretir. Bunu üretmeyi ve yeniden üretmeyi 

bıraktıklarında kültür sonlanacaktır. Kültürün üretimi ne kadar tutucu olursa olsun, aynı 

zamanda bir yeniden üretimdir. En tutucu olduğu noktalarda bile kültür, eski 

alışkanlıkları yeni bağlamlara oturtur ve böylece bu alışkanlıkların önemini değiştirir 

(Bauman, 2006:32,33).  

Toplumda kültürel kimliğin tamamının millî unsurlardan meydana gelmesi 

beklenemez. Ancak, söz konusu unsurlar kültürel kimlikte hâkim ve yaygındır. Kültürel 

kimlik ile evrensel kimlikler arasındaki uyumsuzluk, kültürel kimlik ile millî kimlik 

arasında görülmez. Çünkü kültür, ögeleri arasında uyumlu bütünlüğünü sağlamıştır. Bu 
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bakımdan kültürel kimliğin çok büyük bir kısmını millî kimlik unsurları 

oluşturmaktadır. 

Bir kültür doktrini, sembolik bir dil ve bilinç olarak milliyetçiliğin esas meselesi, 

kolektif kültürel kimliklerden veya kültürel milletlerden müteşekkil bir dünya 

yaratmaktır. Nüfusun hangi birimlerinin ve neden bilhassa onların millet haline gelmeye 

müsait olduğunu belirlememekle birlikte, milletlerin nerede ve ne zaman 

oluşacaklarının belirlenmesinde büyük bir rol oynar. Milli kimlik bu anlamda hem 

kültürel hem de siyasi bir kimliği içerir. Bu, bir milli kimlik imalatının aynı zamanda 

jeopolitik bir haritanın yeniden çizilmesi veya siyasi rejim ile devletlerin bileşiminin 

değiştirilmesi gereği gibi, siyasi doğurguları olan siyasi bir eylem anlamına geldiği için 

önemlidir. Milletlerden müteşekkil bir dünya yaratmanın tek tek devletler açısından 

olduğu kadar küresel devletler sistemi bakımından da derin sonuçları vardır (Smith, 

2010:157,158).  

Otantik anlamda kimlik edinme süreci çok boyutlu, dinamik ve kalıcı nitelik 

taşır. Sözü edilen çok boyutluluk; kültürel farklılıkları koruyan toplumsal kategorilerle 

belirginleşen kültürel çoğulculuğa, çok kültürlülüğe, grupsal farklılaşmalara, sosyal 

yüzleşmelere, karşılıklı mücadelelere ve derin bir etkileşime dayanır. Kimliğin tarihsel 

perspektifi, sürekliliği, değişim ve dönüşüme tabi oluşu çoğulcu karakterini pekiştirir 

(İnaç, 2010:32). Kültürel çoğulculuk, bir yandan kültürel farklılıkları koruma özelliğiyle 

ön plana çıkarken diğer yandan bu farklılıklara sahip toplum kesimlerinin birbirleriyle 

olan bağıl olumlu ilişkilerini sağlamak anlamına gelir.  

Bauman’a göre çok kültürlülük, tekleştirilmiş bir ulusal kültüre inananlar, 

kültürlerinin izini etnik kimliklerinde arayanlar ve dinlerini kültürleri olarak 

görenlerden oluşan üç tarafın arasında adalet ve eşitlik duygusunu nasıl 

sağlayabileceğimizi soran bir bilmecedir. Çok kültürlülük mevcut grupların sayısınca 

çoğalan eski kültür kavramından çok, yeni ve kendi içinde çoğulcu, kendi ve ötekilere 

atfedilen kültür uygulayımıdır (2006:7,8).  

Özellikle Batılı devletlerde uzun zamandır devam edegelen kültürel ayrımcılık 

zamanla kendisini yasal düzenlemelerde gösteren pozitif ayrımcılığa dönüşmüştür. 

Pozitif ayrımcılık tarafsız bir bakış açısıyla, bireysel/toplumsal hak ve özgürlüklere 

ulaşmada sağlanacak eşitlik olarak tahayyül edilir. Oysa zamanla etnik ve dinsel 
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toplulukların inanç olumlamasına dönüşür. Herhangi bir topluluk, kendisi için 

olumlamanın başladığını algıladığında daha örgütlü hareket etmeye başlar. Böylece 

samimi bir adalet sağlama isteğiyle başlatılan gayretler, zamanla belli bir 

grubun/grupların kendi kolektif kimlikleri ve taleplerinin artması gibi beklenmeyen sıra 

dışı meyveler verir. Bu bağlamda Erkal, homojen olmayan toplumlarda çok kültürlülük 

politikalarının uygulanmasının hâkim kültürün reddedilmesi anlamını taşımadığını 

belirtir. Hâkim ve kurucu unsur dışlanarak veya yeni kurucu unsurlar aranarak çok 

kültürlülük uygulanmamaktadır (2012:21). 

Modernliğin sonuçlarını tartıştığı kitabında Touraine, toplumda artık birliğin 

kalmadığını belirtir. Dolayısıyla hiçbir kahraman, toplumsal kategori, söylem anlamın 

tekelini elinde tutamaz. Touraine’e göre bu da bizi pek çok yapıtın savunduğu bir “çok 

kültürcülüğe” götürür (2012:237). 

Yazarın bu cümledeki tezi, belki de tüm safhalarıyla toplumsal evrimini 

tamamlamış ve yine kendine dönmüş olan birey merkezli Avrupa toplumları için geçerli 

olabilir. Ama bizim toplumumuzda tam anlamıyla bir “kültür kaosu”, ya da “kaos 

kültürü” hakimdir. Kültürel gecikme olgusunu yozlaşmayla birlikte yaşarken bir 

yandan, içinden tam anlamıyla sıyrılamadığımız mekanik ilişkilerin, kabile kültürünün 

ve mahalle baskısının etkisini de çok canlı bir şekilde hissederiz. Büyük kentlerde 

sokağa dökülen ve kitle ruhuna kendini kaptırmış, bilinci terk etmiş, bendini yıkmış 

kalabalıklara, polis dışında müdahale edeni görmek mümkün değildir. Oysa biz 

televizyonlarda polise taş atan çocuğunun kulağından tutup eve götüren anne, kitleyi 

karşısına alıp bastonunu sallayarak söylenen ihtiyar, ya da komşu gencin yakasından 

tutarak evine götüren mahalleli ağabey figürlerine alışkın ve yadsımayan bir toplumsal 

bütünü oluştururuz. Bu bağlamda tranzisyonel bir toplum olarak Türk toplumu bir 

taraftan köy-kent alakasını korumayı başarmış bir toplumsal birliği sergilerken belki de 

yabancılara ironik gelebilecek çok kültürlü bir yapıya ve hoşgörüye sahiptir.  

Ulusal kimlik iddia edildiği kadar akılcı, etnik kimlik göründüğü kadar doğal ve 

dini kimlik vaaz edildiği kadar sonsuza dek değişmez değildir. Bunların hepsi 

somutlaşmış bir kültür anlayışının kimliklendirmeleridir. Bu nedenle çok kültürcülük 

yeni bir kültür anlayışıdır. Bu anlayışla birlikte sahip ve üyesi olarak düşünülen kültür, 
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artık üretilen ve biçimlendiricisi olunan şey olarak düşünülmektedir (Bauman, 

2006:137). 

Ortak bir kültürel mirasa yaslanmayan devletlerde teritoryal milli kimlik 

inşasının nasıl oluştuğu/oluşturulduğu hususu, Yugoslavya, SSCB, ABD ve son olarak 

AB’ne bakarak daha iyi anlaşılabilir. Yugoslavya örneğinde Güney Slavlarını aynı çatı 

altında tutan şey ortak bir kültür ve siyasi tarihten ziyade, aynı kökene sahip olan 

dillerin birbirine yakınlığı ve coğrafi yakınlıktır. Oysa farklı milli kimlik bileşenlerinin 

etkisi federatif Yugoslav kimliğini zayıflatarak yok etmiştir. Benzer şekilde yoksul 

Bosna da eski Yugoslav cumhuriyetleri içinde çoğulcu demokrasi ve dini hakları 

gözeten çok etnikli modeli benimseyen tek ülke olarak bağımsızlığını ilan etmiştir. 

Slovenya ve Hırvatistan’ı tanımak için birbirini çiğneyen Batılı güçler, Bosna Hersek’in 

bağımsızlığını tanımakta hiç acele etmemişlerdir. Bosna’daki farklı etnik gruplar 

arasında en korkunç boğazlaşmalar yaşanırken, kestirmeden gidilerek bu, ortada gerçek 

bir ulusun olmadığının kanıtı olarak yorumlanmıştır (Calhoun, 2012:90). Fransız filozof 

Henri-Levy, Batı’nın, Avrupa fikrinin simge kenti olan Saraybosna’yı ölüme terk 

etmesinin sebeplerinden birisi olarak, Avrupalı devletlerin etnik temizliği Balkanlar için 

nihai çözüm olarak görmelerini işaret eder (1999:147). Huntington, Medeniyetler 

Çatışması tezini desteklemek için eski Yugoslavya’daki savaşı örnek verir. Bütün 

Katolik ülkeler Hırvatlar’ın arkasında saf tutmuş, Rusya ve Yunanistan Sırplara, tüm 

İslam âlemi de Boşnaklara destek vermiştir (Alpay, 2005:102). Nitekim Huntington, 

Bosna’daki en mantıklı çözümün dini çizgilerle üçe bölünmesi olduğunu söyler 

(2005:97). Bosna Hersek çok etnikli, çok kültürlü yapısı ile bütün dünyanın gözü 

önünde işlenen Sırp katliamlarının yasını tutmaya ve tüm yaşananlara rağmen devam 

eden gergin ilişkiler ağında barış ve istikrarı sağlama çalışmalarına devam etmektedir. 

Sovyet ilerici çok kültürlülük (ana dilinde konuşma, yazma ve öğrenme hakkı) 

siyasetinin altında emperyalist, bütünleştirici ve ideolojik bir proje vardır. İlk amaç, 

dinsel ve kültürel dayanışmaları kırmaktır. Etnik gerçekliğin kabulünden sonra gelen 

ikinci aşama, Müslümanların ulusal gruplara ayrılması; yani kuşkusuz çatışacak şekilde 

karşılıklı kimliklerin güçlendirilmesidir (Roy, 2009:93,94). Sovyet Politbüro önderliği, 

yeni Sovyet Sosyalist Cumhuriyetler Birliği’ni oluştururken, önce Marksist bakış 

açısıyla bileşkesindeki farklı etnilerin milli hassasiyetlerine özgürlükler tanımlayarak 

çok dilli, çok kültürlü bir federasyon öngörüsüyle yola çıkar gibi görünmüş, zamanla 
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Rus nüfusun homojen dağılımını sağlamak için hayata geçirilen iskân politikaları ve 

Rusçanın ortak dil haline getirilmesi gibi, bütünlük kaygısıyla hayata geçirilen 

birleştirme adımları, hızlı bir biçimde hayata geçirilmiştir.  

Her ne kadar Amerika Birleşik Devletleri’nde milli duygular -başat bir püriten 

Anglo-Sakson kültürden dolayı- tamamen ortadan kaldırılamamış olsa da, O’nun 

Yugoslavya ve SSCB örneklerinden ayrılmasını sağlayan temel faktörler vardır. Yerli 

unsurlar hariç olmak kaydıyla, ABD vatandaşlarını oluşturan bireylerin neredeyse 

tamamı farklı kıtalardan, kültürlerden, sosyo-ekonomik yapılardan, mikro ekonomik 

kaygıların tetiklediği okyanus aşırı bir yolculukla kolektif kimliklerinin önemli bir 

kısmını gönüllü olarak geride bırakmak suretiyle gelmişlerdir. Nathan Gardels bunu, 

göçmenlerin kendi topraklarını terk edince Volksgeist’larının keskinliğini de geride 

bırakmaları şeklinde betimler (1999:108). Kimse onları zorunlu bir göç ve kimlik 

arınmasına tabi tutmamıştır. Oysa yukarıda kısaca değinilen nedenlerle SSCB örneğinde 

durum tam tersidir. ABD çok kültürlü yapısında yeni milli kimliği kurgulayan erk, bunu 

büyük ölçüde Anglo-Sakson motiflere dayandırdığı halde, kolektivite diğer örneklerden 

çok daha düşük seviyelerde seyrettiğinden, doğası gereği büyük bir dirençle 

karşılaşmamıştır. Son tahlilde ABD, mikro-ekonomik kaygılara ve pragmatist bireye 

dayalı suni bir toplumdan oluşan, makro-ekonomik ve her şeyin faydacı bakış açısıyla 

değerlendirildiği pragmatist bir devlettir. Bireyler de bu suni genetiğin farkında 

olduklarından, sosyal bir ihtiyaç olan teritoryal kimliğin içeriği fazlaca sorgulanmadan 

kabul görmüş, şimdilik kayda değer kamusal çabaların da etkisiyle kabul görmeye 

devam etmektedir. Zira heterojen, çok kültürlü, etnik ve ırksal ayrıma dayalı iç 

dinamikleriyle ABD, bütünlüğünü koruyabilmek için düşmana diğer ülkelerden daha 

çok ihtiyaç duymaktadır. ABD’nin ırksal, dini ve etnik görünümü, çok kültürlülük ve 

çeşitlilik ideolojilerinin güçlendirmesi ve meşrulaştırması sayesinde, her geçen gün 

giderek daha fazla değişime uğramaktadır. Sonuçta etnik kimlikler, ulusal kimlikten 

daha anlamlı bulunmakta ve daha çok ilgi görmektedir (Huntington, 2005:159). 

Çok kültürlü devlet yapılarında yaşayan etnik gruplar kimlik siyasetçisinin de 

yadsınamaz etkisiyle devletten kendi kimliklerinin tanınması talebinde bulunurlar. Bu 

taleplerin devlet tarafından kabul görmesi, iyi ihtimalle bahse konu etnik grupların 

tanınmış kimliklerini canlı tutmaları ve devlet içindeki diğer kültürel yapılara 

uyumlanmalarını sağlar. Fakat daha büyük ihtimalle etnik kimliğin devlete yönelttiği 
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taleplerin artması ve ortak kimlikten ayrışan yeni bir milli kimlik inşasına yol açacağı 

hesaba katılmalıdır. Bunun da ötesinde tanınma taleplerinin kabul görmemesi durumu 

zayıf ihtimalle kimlik kaybına fakat daha yüksek bir olasılıkla, etnik kimliğin hızla 

örgütlenen ve keskinleşen direniş kimliklerine evrilmesine vesile olur.  

Pek çok yerde etniler ve etnik kategorilerin önceden mevcutluğu veriliyken, 

hayatiyetlerini sürdürmekte olan etnik mozaiklerin ve yamalı bohçaların üzerine 

tümleşik, rasyonel, bürokratik devletlerden oluşan bir sistemin bindirilmesi; bu 

devletlerin önceden mevcut olan etnik haritaya uymadığı her yerde, ciddi 

istikrarsızlıklara ve derin etnik çatışmalara sebep olmaktadır. Merkezileştirici teritoryal 

“milli devletler” ile etnik topluluklar arasındaki çatışma bir kere patlak verdiğinde, 

modern devletin jeo-politiği ancak iki veya daha fazla milliyetçiliğin -bazen örtük de 

olsa- hak iddialarını daha içinden çıkılmaz ve kalıcı bir çatışma konusu haline getirmeye 

yarar (Smith, 2010:258,259). 

Ulus-devlet ve etnisite sorunlu bir çift oluşturuyorsa, nedeninin ulus kavramının 

romantik mirasında aranması gerektiğini söyler Bauman. Bu miras, etnisiteleri biyolojik 

kimliklermişçesine birbirinden ayırmakta, ardından bu biyolojik kimlikleri tüm 

kültürlerle eşitlemekte ve sonunda etnik kimliğin gereğinin devlet kuran bir ulus olmak 

olduğunu öne sürmektedir. Bu sayede etnostan dönme, ulustan devşirme bir devlet 

olarak, ulus-devletin romantik mitolojisi kendi yıkımının tohumlarını üretmeye devam 

eder. Devlet seçkinleri ne kadar çok ulusal kart oynarsa, marjinalleşmiş etnik grupları 

ayrılıkçı karta oynamaya o kadar çok davet ederler: “Eğer sizin etnik grubunuzun kendi 

devleti varsa, bizim etnik grubumuz da kendi devletini ister.” (2006:54). 

Bir etnik kimliğe yaslanan milletin oluşumunda, tarihsel göndermelerle birlikte 

oluşturulan kültür, etno-tarih ve kolektif hafıza ilişkisi çıkış noktasıdır. Keza oluşturulan 

bu yapay süreçte tüm unsurlarıyla kültür, büyük gruptan ayrılışı ve öteki tanımlamasının 

netleşmesini sağladığından kılıçların kınlarından sıyrılmasına vesile olan şeydir.  

Büyük gruptan ayrılmayı ve ötekini keskinleştirmeyi içeren kültür, modern 

sonrası çağda giderek uğruna kavgalar edilen bir olgudan ziyade toplumlararası iletişim 

ve etkileşimin yoğunlaşmasıyla aynılaşmayı ifade eden kitle kültürüne evrilmeye 

başladığından, Akca’nın da (2012) milliyetçilik çerçevesinde detaylı olarak ele aldığı 

küreselleşme bağlamında tartışılmasının önü açılmıştır.  
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Milliyetçilik penceresinden bakıldığında küreselleşme, sınırların olmadığı, milli 

devletlerin küçük vilayetlere dönüştürüldüğü bir dünya devleti, yerelliğin birey 

seviyesine indirgendiği bir kitle kültürü, milli kimlikleri yutarak belirsizce büyüyen bir 

dünyalı kimliği ve son olarak tüm dinlerin küresel sömürgen yararına ortak zeminde 

buluştu-ruldu-ğu bir dünya dini yaratmaya çabalamaktadır. Bu bağlamda, devletleri 

denetleyerek kararlarını etkileyen uluslararası örgütler dünya devleti adına, kitle iletişim 

sektörü ve kamuoyu oluşturma argümanları kitle kültürü ve dünyalı kimliğini 

oluşturmak adına ve nihayetinde öne çıkardıkları dini temalarla kendi din dairelerinden 

ayrılarak, ortak kutsalı oluşturma gibi söylemler geliştiren senkretik mezhepsel 

oluşumlar ve yeni dini hareketlerin bir kısmı, yeni bir dünya dinini tesis etmek adına 

aynı küresel güç merkezlerinin argümanlarıdır. 

1.2. Oyun Hamurları: Kolektif Kimlikler 

Kimliği bir tartışma nesnesi olarak ele alan teorilerin 1960’ların sonlarına kadar 

esas ilgisi birey ve toplum arasındaki ilişkiye ışık tutabilmekti. Etkileşimci gelenekten 

(Cooley, Mead ve Goffman) Frankfurt Okulu düşünürlerine kadar pek çok teori, 

özgürlük/özerklik, eşitlik, yabancılaşma, kaygı, anomi, uyum vb. kavramsallaştırmalar 

ekseninde birey-toplum ilişkisini analiz etmeye yönelik girişimleri temsil eder. 

1960’ların sonlarında ise tartışmanın ekseni birey-toplum ilişkisinden kolektif 

kimliklere kayar (Altunoğlu, 2009:306). 

Kimlik kavramının tanımlamasına yönelik olarak yapılan araştırmalar, 

tanımlama faaliyetinden hemen sonra farklı bakış açılarından sınıflandırma çabası 

içinde olmuşlardır. Bu sınıflandırmalar birbirine benzer özellikler taşımakla birlikte 

araştırmanın esas alacağı bireysel ve kolektif kimlik olarak yapılan sınıflandırma 

olacaktır. Bütün sınıflandırmalarda olduğu gibi bireysel ve kolektif kimlik 

sınıflandırmasında da en belirgin bireysel kimliklerin bile kolektif yönlerinin olduğu 

gerçeği göz önüne alındığında keskin sınırlar çizmek mümkün görünmemektedir. Buna 

rağmen kolektif kimlikler, cinsiyet, mekân (ülke/toprak), sosyo-ekonomik toplumsal 

sınıf, etnik, dini ve milli kimlik (Smith, 2010:16-23) gibi çeşitli kategorizasyon ve ideal 

tipleştirme çalışmalarının öznesi olmuştur. 

Kimlik verili olmaktan ziyade, içinde yaşanılan toplulukla etkileşerek, kolektif 

değerler ve normatif yapının sosyalleşme sürecinde içselleştirilmesi sayesinde devamlı 
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olarak yeniden inşa edilen bir şeydir. Sosyalleşme süreci devam ettikçe asla ilk günkü 

gibi kalmayacak, sürekli detaylanacak, yeni formlar kazanacaktır. Çoğunlukla sürecin 

herhangi bir safhasında ilk halinden oldukça farklı bir formda tezahür edecektir. 

Kimliğin kolektif bir mesele olarak algılanması ve ‘kolektif kimlik’ sorununun 

ortaya çıkışı, doğrudan doğruya Yahudi sorunu ile ilgilidir. Yahudilerin maruz 

kaldıkları ayrımcılık ve asimilasyonist politikalar, kolektif kimlik literatürünün büyük 

kısmının Yahudi yazarların Yahudi sorunu ile ilgili yazdıkları metinlerce 

oluşturulmasına neden olmuştur (Altunoğlu, 2009:19,20).  

En kadim, yazısız çağlarda yaşayan atalarından bu yana insanoğlunun kolektif 

kimlik algıları sürekli olarak değişmiştir. Dili, kutsal algısı ve etnik kimliği sürekli 

değişen insanoğlunun tarihi, yıkılıp yeniden inşa edilen kolektif kimliklerin 

enkazlarından oluşur. Toplumlar ve bununla birlikte kolektif kimlikleri, içinde 

yaşadıkları şartların nicel ve nitel anlamda farklılaşmasından kaynaklanan, birbirine 

benzer ama aynısı olmayan bir takım dönüşümler geçirirler. 

Kimliğin yaptırım ve şekillendiriciliği her ne kadar kimlik biriminin 

büyüklüğüne, yoğunluğuna ve çeşitliliğine bağlı olarak derecelendirilebilse de (İnaç, 

2010:34) başta gelenek, teamül, sembol, mit ve değer sistemlerini örtüştüren birbiriyle 

bağlantılı din ve etnisite kökenli hareketler olmak üzere kolektif hareketlerin büyük 

çoğunluğu için grup kimliği her şeyin üzerinde bir anlama sahip olduğundan bireysel 

kimlikler yok sayılır. Kitle hareketlerinin tamamına da hâkim olan ve paradoksal 

biçimde evrenselleştikçe etkinliği ters orantılı olarak azalan grup kimliğinin içinde birey 

eritilir. Bu, bireye de tüm bireysel kimliklerin verdiğinden daha büyük bir haz ve kuvvet 

duygusu verir. Son tahlilde birey yoktur artık. Ondan geriye kalan sadece büyük ve 

güçlü bir bütüne aidiyet duygusudur. Kaldı ki bu aidiyet bir karizmanın elinde kitle 

hareketine dönüştürülme yolunda gelişme gösteriyorsa, geleceğe olan müthiş bir inanç, 

güven, yeni bir değerler bütünü ve pembe hayallerle beslenecektir. Hoffer’a göre, bir 

insanın kendi mükemmelliğine olan inancı ne kadar zayıfsa, ulusunun, dininin, ırkının 

veya inandığı kutsal amacın mükemmelliği yönündeki iddiası o kadar güçlüdür 

(2005:42).  

Kolektif kimliğin gücünü ve etkinliğini belirleyen hususlardan birisi de kimlik 

biriminin ne’liğidir. Sosyal bilimlerde en sık kullanılan tasniflerden birini yapan 
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Tönnies’in amacı, modern toplum (Gesellschaft) ve geleneksel toplum (Gemeinschaft) 

arasındaki ontolojik farkların tespitidir. Çalışmalarına ilham veren hususlardan biri de 

aşırı rasyonelleşmeye karşı bireysel kişiliğin ölmesinden duyulan korkunun sonucunda 

dile getirilen yabancılaşma olgusudur. Tönnies’e göre; Gemeinschaft samimi, özel 

mahrem ilişkilere gönderme yapar, eski ve yaşayan bir organizma gibidir, uyum, istikrar 

ve sürekli insan ilişkilerini çağrıştırır. Gesellschaft ise, kamusal hayattır, insan yabancı 

bir ülkeye gitmiş gibidir. Yeni, şehirleşmeci, geçici, mekanik, yapay ve yüzeyseldir 

(Doğan, 2012:167-174). Tönnies’e göre nihai olarak gemeinschaft’ın varlığı kan bağı, 

fiziksel yakınlık ve son olarak entelektüel yakınlığa bağlıdır. Tönnies gemeinschaftta 

görülen doğal ve gerçek arzuyu doğal istem, gesellschaftta görülen arzuyu ise rasyonel 

istem olarak isimlendirir. 

Kolektif kimlikler bahsi, konumuzla yakın ilgisinden dolayı, etnisite, etnik 

kimlik, millet kavramı ve bu bağlamda milliyetçilik kuramları ve milli kimlik 

hususlarına vurgu yapılarak betimlenmeye çalışılacaktır. Bu kapsamda değinilecek olan 

hususlara geçmeden önce açıklığa kavuşturulması gereken derin ve öncelikli bir 

kavramsallaştırma sorunu bulunmaktadır. Etniklik, millet ve milliyetçilik üzerine 

düşünce üreten akademik camianın tamamında temel sorun, hal yoluna koyulmadan 

kavramlaştırmaların da muğlak ve karmaşık olmasının önüne geçilemeyeceği, 

tanımlama ve isimlendirme sorunudur. Böyle bir terminolojik kaosa kimi zaman 

düşünürlerin nesnel ve öznel ögeleri öne çıkarma hususunda yaptıkları seçim sebep 

teşkil ederken, kimi zamanda özgünlük, farklılık endişesi etkili olmaktadır.  

1.2.1. Kolektif Bir Kimlik Olarak Etnisite ve Etnik Kimlik 

Kimlik oluşumunda önemli bir yere sahip olan etnisite, Grekçe halk anlamını 

taşıyan ve bir ırka aidiyeti ifade eden etnos kelimesinden türemiştir. Kavramın 

tanımlanması konusunda düşünürler, kısmen de olsa ortak bir zeminde buluşmayı 

başaramamış, genel bir mutabakat sağlayamamışlardır. 

M.S. 1’inci ve 2’nci yy.daki Yeni Ahit yazarları ve Kilise Babaları dönemlerinde 

ethnos kavramı, Hıristiyan ve Yahudiler dışında kalan halkları belirten bir anlamda 

kullanılmaya başlamıştır. M.S. 4’üncü yy.da Theodosius döneminde Hıristiyanlığın 

Roma İmparatorluğu’nun resmi dini ilan edilmesi, etnik kavramının kullanım alanını 

genişletmiş ve bağlamını değiştirmiştir. Bu yüzyıldan sonra etnik kavramı, pagan, 
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putperest, batıl inançlı kişi anlamında kullanılmıştır. Kavramın manası, Hıristiyanlığın 

başlangıcından neredeyse 19’uncu yy. sonlarına kadar aynı kalmış ve yüzyıllar boyunca 

herhangi bir değişiklik göstermemiştir. Tek doğru din dışında kalan inançların tamamı 

asırlarca etnik unsurlar olarak addedilmiştir (Gönenç, 2012:747).  

Yüzeysel olarak bakıldığında etnisite düşüncesi, öncelikle ve sıklıkla geçmişten 

gelen kana başvurur. “Irk teriminin kendisi yalan yanlış bir 19’uncu yy. kurgusu, 

etnisite ise varsayılan biyolojik anlamı ile bunun 20’nci yy. sonu fotokopisidir” der 

Bauman. O’na göre etnisite, kültürün araç olduğu bir algı ve irade meselesi, ya da algı 

ve iradenin araç olduğu bir kültür meselesidir (2006:27,28). 

Smith, etnik grubu tanımlarken aynı soydan gelmekten ziyade, buna duyulan 

inancın daha önemli olduğunu söyler. Etnikliği, genetik mirasla değil, ortak kökene olan 

inançla ilişkilendirir. Ona göre etnik grup, soya ait mitlerin rolünü ve tarihi anıları 

vurgulayan, din, gelenek, dil ya da kurumlar gibi bir veya birden fazla kültürel farklılığa 

göre tanınan ve ayırt edilen bir kültürel kolektif tiptir (2010:41). Roy da “Özbek, 

Özbekçe konuşan ve Özbek olduğunu söyleyen kişidir” derken Smith’in görüşlerini 

zımnen destekler (2009:46). 

Etnik gruba aidiyetin değişmez bir nitelik olmadığı düşüncesinden yola çıkan 

Smith, etnisitenin oluşumunda kolektif isim, ortak soy miti, ortak tarih, özel ortak 

kültür, özel bir yurt ile bağ ve dayanışma duygusu şeklinde altı kriter belirler 

(2010:42). 

Kolektif bir kimlik olan etnisitede asıl mesele tanımlama sorunudur. Etnik 

kimlik dairesinin içerisinde kalanlar bir kere belirlendiği takdirde dışlama ve dâhil etme 

gibi sosyal süreçlerin işletilmesiyle, ötekinin ayrıştırıldığı çember çizgisi 

belirginleştirilir. Biz’in net olarak belirlenmesi beraberinde öteki’ni getirir ya da bazen 

bu süreç tersine işler.  

Oluşum şekli, siyasal-toplumsal ağırlık ve siyasal taleplerin niteliği gibi ölçütler 

temelinde bir etnik grup sınıflandırması geliştirdiği görülen Thomas Hylland Eriksen, 

dört çeşit etnik grup saptamakta ve bu grupların ayırt edici yanlarını belirtmektedir: 

a. Kentli etnik azınlıklar: Avrupa’daki Avrupalı olmayan göçmenleri, 

ABD’deki Hispanikleri ve endüstriyel kasabalardaki göçmenler gibi kesimleri kapsayan 

bu kategoride, uyum sorunları, etnik ayrımcılık, ırkçılık ve kültürel değişim gibi sorun 
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alanları ön plana çıkmaktadır. Siyasal yönelimleri olmakla birlikte, bu etnik gruplar 

nadiren siyasal bağımsızlığı veya devlet olmayı talep ederler ve kural olarak kapitalist 

üretim / tüketim sistemine entegre olurlar. 

b. Yerli halklar: Siyasal açıdan görece güçsüz olan ve egemen ulus-devlete

yalnızca kısmen entegre olan bu topluluklar belirli bir toprağın aborjinal sakinleridir. 

c. Proto-uluslar (etno-ulusal olarak anılan hareketler): Bir ulus-devlete sahip

olmayan bu grupların uluslarla benzer oldukları söylenebilir. Kendi ulus-devletlerine 

sahip olma haklarını ve “başkaları tarafından yönetilmemeleri” gerektiğini vurgulayan 

siyasal liderleri vardır. 

d. Çoğul toplumlardaki etnik gruplar: Genellikle kültürel açıdan heterojen

olan nüfuslar temelinde sömürgeci faaliyetle yaratılmış devletleri tanımlayan “çoğul 

toplum” teriminin karşılık geldiği toplumların bileşen grupları bu kategoriyi oluşturur. 

Etnisite, grup rekabetinde etkindir. Eriksen’in bu sınıflandırması, etno-kültürel kimlik 

sorunlarının, eksendeki etnik grubun türüne bağlı olarak farklı kapsam ve nitelikte 

olabileceği şeklinde bir saptamaya kılavuzluk yapabilecektir. Gerçekten de, etno-

kültürel toplulukları, oluşum şekilleri, siyasal-toplumsal ağırlıkları, teritoryal durumları 

gibi ölçütler esasında ayıran bu tarz sınıflandırmalar, kültürel kimlik sorununun ağırlık 

merkezini oluşturduğunun söylenebileceği etno-kültürel sorunların standart olmayan bir 

doğaya sahip olduğu gerçeğini de ifade eder (Kara, 2010:23). 

Çeşitli bireysel ve toplumsal çıkarlar doğrultusunda değişebilen etnik bilinç, 

yönetici elit ya da kimlik inşa aktörleri tarafından araçsallaştırılmaya son derece müsait 

olduğundan yine bizatihi onlar tarafından oluşturulabilir de. Toplumların evren algısını 

sarsan devrimsel nitelikte değişikliklere yol açan savaşlar, felaketler, göçler gibi 

unsurlar neticesinde çözülebilen etnik kimlik algısı, yerini farklı etkenlerle yeni etnik 

bilinçlenmelere bırakacak kadar belirsizleşebilir. 

Değişebilen, dönüştürülerek keskinleştirilebilen etnik kimlikler genellikle akli 

süreçlerin dışında duygusal olarak belirlendiği için, çatışma ihtimali yüksek olan bu 

olguyu bilimsel bir yaklaşımla ele almak sosyal bilim araştırmacılarının önemli 

sorunsallarından birini oluşturmaktadır. 

Tarihsel süreçte etnik milliyetçilik dalgalarını dört gruba ayıran Özdağ, bizi de 

yakından ilgilendiren dördüncü etnik milliyetçilik dalgasını şöyle tanımlar: “Soğuk 
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savaş sonrasında küreselleşme ile beraber dördüncü etnik milliyetçilik dalgası 

başlamıştır. Bütün dünya küreselleşme sürecinin bir parçası olarak, büyük bir etnik 

çatışma süreci içine çekilmiştir. Dördüncü etnik milliyetçilik dalgasının arkasındaki 

temel dinamik, özellikle gelişmekte olan ülkelerde milli devletlerin kendilerine karşı, 

makroekonomik politikalar geliştirmelerini istemeyen, milli kalkınma politikaları 

uygulanmasını arzu etmeyen çok uluslu şirketler ve finans sermayesidir. Bu güçlerin 

etnik savaş ideolojisi neoliberalizm olmuştur.” (2008:34,35). 

Batı’da devlet seçkinleri ulus-devleti renk, kültür ya da soya bakılmaksızın 

herkesin ekonomik gereksinimlerini karşılamak için var olan bir postetnik alışveriş 

merkezi olarak gösterme konusunda önemli başarı kazanmıştır. Batı yoksul olsaydı, 

etnik çatışmalar kesinlikle olduklarından çok daha kanlı olacaktı (Bauman, 2006:38). 

Türkiye’de 20’nci asrın son çeyreği ve bu asırda yürütülen silahlı propagandayla birlikte 

yükselişe geçen bir dizi sosyo-politik gerilimin arkasında ulus-devleti oluşturan çeşitli 

toplulukların din, dil, etnik aidiyet temelinde öne sürdükleri kimlik talepleri 

bulunmaktadır. Ulus-altı ve ulus-üstü etnik kimliklerin oluşması /oluşturulmasıyla üst 

kimlik-alt kimlik kavramları tartışılmaya, Türk kimliği şemsiye bir üst kimlik olarak 

sahip olduğu konumdan daha aşağılara çekilmek suretiyle yerini Türkiyelilik kavramına 

bırakmaya başlamıştır. Cumhuriyetin kurucu iradesi Türk kimliğini ortak tarih, özel 

ortak kültür, belli bir yurt ile özdeşleşme ve dayanışma duygusuyla belirginleşen bir üst 

kimlik olarak belirlediği halde kimlik algısı her şeye rağmen dönüştürülmeye devam 

etmektedir. Kendisini tanımlama biçimi ve kimlik algısı her yeni nesilde değişen ve 

farklılaşan bir Türkiye tablosunda etniklik bilinçlerinin güçlenmesi, “öteki” tanımlarının 

keskinleşmesine ve kitle kültürüyle haşrolmuş, daha kolay sömürülebilir bir yapıya 

temel oluşturmaktadır. 

Küresel organizatörlerin milli çıkarları doğrultusunda uyguladıkları değiştirme-

dönüştürme kampanyalarını süslemek amacıyla araçsallaştırdıkları insan hakları 

konusunda, halisane kaygılarla devlet tarafından basılan broşürlerin bile, bir ülke için 

komik denecek kadar cüzi miktarlardaki basım masrafları karşılanmakta, üstelik bu 

husus kaygıya gerek duymadan bahse konu broşürlerin kapaklarında yerini 

alabilmektedir.
i
 Yine Kürt ulus inşa aktörlerinin “kimlik, aidiyet, öteki” temalı bir proje 
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 T.C. Başbakanlık İnsan Hakları Başkanlığı Bilgi Dosyası (2005)’nın arka kapak iç tarafında İngiltere 

Büyükelçiliği resmi antetiyle birlikte “Bu kitabın basımı ve dağıtımı İngiltere Büyükelçiliği tarafından 
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kapsamında gerçekleştirdikleri söyleşi, atölye, sergi, film gösterimleri, tiyatro oyunları 

ve şiir dinletileri gibi faaliyetler, yabancı bir ülkenin büyükelçiliği tarafından finanse 

edilebilmekte ve keyfiyet basılan kitaplarda yerini alabilmektedir
i
. Aktif desteğin temel 

gerekçesi, mevcut aidiyet duygularının sorgulanması ve yeni kolektif kimliklenmeler 

sayesinde yeni ötekilerin ortaya çıkarılması olsa gerektir. İnsan hakları, ihlale mahal 

bırakılmaması gereken ve ülke olarak ta son derece ihtiyacımız olan hassas bir konu 

olmakla birlikte, ilgi alanı olarak belirlediği coğrafyalarda mikro milliyetçilikleri 

kaşıyan küresel güçlerin emellerine de alet edilmemelidir. 

Milliyetçilik kavramına ilkçi biyolojik -sosyobiyolojik- yaklaşım çerçevesinde, 

üreme-çoğalma içgüdüsüyle değerlendirilebilecek olan toplumsal tavır, geçmiş 

dönemde daha belirginken, modernleşme çizgisinin gelişimi tahmin edileceği şekilde bu 

tavrı değiştirmiştir. Birkaç onyıl öncesine kadar akraba, hemşeri evlilikleri daha 

yoğunken, -toplumsal katmanlar farklı modernleşme evrelerini yaşasalar da- artık daha 

az görülmeye başlanmıştır. Artık evlilikler daha çok organik ilişki odaklı ya da kitle 

iletişimi kaynaklı olabilmektedir. Hatta kültürel yapıda hiçbir ortak nokta olmamasına 

rağmen yabancı gelin-damatların sayısında belirgin bir artış görülmektedir. Bu 

bağlamda araştırma konumuzu oluşturan problematik çerçevesinde ifade edebiliriz ki, 

Türkiye’de Kürtler hiçbir zaman endogamik tutucu bir tavır içinde olmamışlardır. 

Kürtler kendilerini Türk kimlik dairesi dışında ve karşısında, Aleviler ise 

primordiyal bağlamda içinde hatta özünde konumlandırmış etnik topluluk özellikleri 

taşımalarına rağmen, Alevilerin endogamik kuralları tabulaştırmaları karşısında, 

Kürtlerin tam tersi bir tutum izliyor olmaları dikkate değer bir aykırılık arz eder. Kürtler 

Alevilere kıyasla çok daha heterojenik bir yapıya sahiptirler. İki kimlik arasındaki fark, 

topluluğa ait endogamik kuralların uygulanması açısından bağıl olarak 

değerlendirildiğinde makasın çok daha açılacağı hemen fark edilecektir. İbadetlerinde, 

nefeslerinde ve deyişlerinde bile duru bir Türkçeyi koruyan Alevilerin, Kürtlerin aksine 

Sünni bir Türk’e kız vermemelerinin ve bunu “düşkünlük” addetmelerinin (Uçar, 2012; 

Melikoff, 2011; Türkdoğan, 2006; Fığlalı, 2006) en önemli sebebini, tarihsel arka 

                                                                                                                                               
desteklenmiştir.” ibaresi bulunmaktadır. Bilgi dosyasının kaç adet bastırıldığı ve hangi seviyeye kadar 

dağıtımının yapıldığı bilinmemektedir.  
i
 Azad Ziya Eren-Özlem Örçen editörlüğünde hazırlanan “Diyarbakır Sanat Merkezi Konuşmaları Kimlik 

Aidiyet”, Diyarbakır Sanat Merkezi Yayınları, 2011. Kitap kapağında Hollanda Kraliyet Büyükelçiliği 

Anteti ve sunuşta tüm faaliyetlere katkılarından dolayı yayınevi teşekkürü bulunmaktadır. 
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planda, 16’ncı yy.dan itibaren Anadolu’da süregelen Sünnileştirme siyasetiyle eşgüdüm 

içerisinde, giderek ötekileştirilen ve böyle olduğu için de doğal savunma durumunu 

artan bir ivmeyle koruyan Alevi kimliğinde aramak gerekir.  

Bir etnik topluluğun üyelerinin kendi geleneksel yaşam tarzlarını kaybetme 

tehlikesi hissine kapılmaları, yaşam tarzlarının ve etnik kurumlarının sürekliliği için 

yeterli imkânın görülmemesi durumunda etnik çatışmalar daha çok ayrılıkçı bir ideoloji 

olan etnik ulusalcılık şeklinde ortaya çıkmaktadır (Taylor-Gutman, 2010:154).  

Etnik kimlik yalnızca grup içinden doğmaz, bir çoğul etnik kimlikler dünyasında 

ürer. Birleştirici olduğu kadar, bölücüdür; grup, sınırlarını iç benzerlikler kadar dış 

farklılıklara da borçludur. Bu bakımdan etnik kimlikler ulusal kimliklere benzer; ikisi 

de hiçbir zaman yalnız başına var olmaz (Calhoun, 2012:60). Ulus ve millet gibi 

kavramlar aslında etnik grupların ulaşmaya çalıştığı nihai ve siyasi kolektif kimlik 

kavramlarıdır.  

1500’lerden itibaren ortaya çıkışlarıyla birlikte, modern ulus-devletler yurttaşları 

arasındaki etnisite sınırlarını aşmak zorunda kalmış ve bunu ulusu bir süperetnosa 

dönüştürerek yapmıştır. Ulus bu nedenle, hem eski etnik ayrımların önemini reddedişi 

ve bunları uzak ve karanlıkta kalmış devlet öncesi geçmişin bir meselesi olarak 

gösterilmesiyle postetnik, hem de ulusu yeni ve daha büyük bir etnos olarak 

gösterdiğinden süperetnos haline getirir (Bauman, 2006:36-37). 

Modern süreçlerin dönüştürdüğü şey, bütünleşmemiş tek bir yaşam biçimi değil, 

birbirlerinden kopuklukları, bağlarından daha çok belirleyici olan çok sayıda yaşam 

biçimidir. Modernleşme, varlıklarını farklılıklarına borçlu olan çok sayıda yerel yaşam 

biçimlerini benzerliğin etkin olduğu ortak bir yörüngeye sokar (Kymlicka, 1998:21). 

Toplum içinde yaşayan bireyler için tek bir aidiyet kategorisi yoktur. Bireyler normal 

yaşantılarında kendilerini aynı anda birçok grubun üyesi olarak hissedebilir. Çünkü aynı 

anda bir vatandaşlık, ikametgâh, coğrafi köken, cinsiyet, toplumsal sınıf, siyasal tercih, 

meslek vb. bağlamlar bireyi çeşitli grupların üyesi yapar. Mensup olduğu bütün kolektif 

bütünlükler bireye belli bir kimlik kazandırır. Ancak bunlardan hiçbiri tek kimlik ya da 

tek üyelik kategorisi olarak görülemez (Sen, 2010:24). Ulus da, birey için tek aidiyet 

kategorisi değildir. Bireyler yaşadıkları toplumsal çevrede kendileri ile 

ilişkilendirebilecekleri çeşitli aidiyet kategorileri ile karşılaşırlar. Her bireysel kimlik 
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kendini tanımlarken farklı durum ve kategorilerden yola çıkar. Bu kategoriler cinsiyet, 

etnisite, din, toplumsal sınıf gibi olgular üzerinden tanımlanmakta, her biri başka bir 

kimliğe tekabül etmekte, birey bu değişik aidiyet biçimleri ile kendini tanımlamakta ve 

bu aidiyet biçimlerinden her birini, kurulan ilişkiler çerçevesinde, kendisi ve öteki 

açısından görünür hale getirmektedir. Kolektif kimlikler kişilerin cinsiyet ve yaş, 

etnisite ve din gibi sosyo-kültürel kategorilere, sosyal rol ve statülere, politik ve felsefi 

inançlara aidiyet hissetmeleri ile toplumsal sınıf, cinsiyet, etnisite, din, dil gibi 

kategorilere bağlı olarak ortaya çıkabilmektedir (Karakaş, 2000:24). 

1.2.2. Etnik Kimliğin Tekâmülü: Milliyetçilik ve Tasarlanan Bir Olgu Olarak 

Millet 

Etnik grup ya da kimlik, modern çağa ait bir olgu olan ulus oluşturmanın ön 

şartıdır. Analitik düzlemde milliyetçilik, milletlerden önce gelir. Milletler devletleri ve 

milliyetçilikleri yaratmaz, doğru olan bunun tam tersidir (Hobsbawm, 2010:24). Çoğu 

milliyetçilik kuramcısının üzerinde görüş birliği sağladığı şekilde milleti yaratan 

milliyetçilik, sadece buhran ve çatışmaların değil, aynı zamanda modern çağın kolektif 

bilincinin ve son ikiyüz yılımıza damgasını vuran devlet yapısının da temelini oluşturur. 

Milliyetçilik sadece siyasi değil, bununla birlikte kültürel ve kişisel bir kimlik 

meselesidir (Calhoun, 2012:3).  

Milliyetçilik kuramlarını kendi aralarında ilkçi (primordiyalist), modernist ve 

etnosembolcü kuramlar olmak üzere tasnif etmek mümkündür. Modernistleri 

birleştirdiği düşünülen ortak özellik, milliyetçiliği modernleşme süreçlerinin, 

dolayısıyla yakın tarihin bir armağanı olarak görmeleri; etno-sembolcüleri birleştiren 

milletlerin etnik kökenlerine verdikleri önem; ilkçileri birleştirense, milletleri doğal 

yapılar olarak görmeleridir (Özkırımlı, 2013:79). Etno-sembolcülük, milletlerin yoktan 

var edilemeyeceğini, milli kimliklerin geçmişten kalan mitler, değerler ve sembollerin 

etkisi altında şekillendiklerini savunan, dolayısıyla ilkçilikle araçsalcılık arasındaki 

kutuplaşmayı aşmaya çalışan bir yaklaşımdır (Özkırımlı, 2013:203). Sosyal bilimlerdeki 

paradigma değişimi milliyetçi kuramlarda da kendisini göstermiştir. İlkçi yaklaşımların 

antitezi olarak ortaya çıkan modernist araştırmalar, her ikisinin ortasında konumlanan 

ve ikisini de kısmi olarak kabul ve reddeden etno-sembolcü bakış açısını doğurmuştur. 
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Tıpkı pozitivist/modernist ve anlayıcı/yorumlayıcı (hermeneutic) sosyal bilimsel bakış 

açılarında olduğu gibi.  

Milliyetçiliğin kökenleri, aslında siyasi bir programları olmamasına karşın 

Alman düşünüş tarzının kendine özgülüğüne yaptıkları vurguyla Alman olma bilincine 

sağladıkları katkıdan dolayı Alman romantik düşüncesinde aranır (Özkırımlı, 2013:33). 

19’uncu yy. romantik düşünürleri dili, kültürün özü olarak düşüncelerinin merkezine 

yerleştirmişlerdir. Milliyetçilik düşüncesinin kökleri, bireyi ve özgür iradeyi önceleyen 

Kant (1724-1804) ve onu geliştiren Fichte (1762-1814)’ten sonra Herder’le (1744-1803) 

belirginleşmiştir. O’na göre dil, düşüncenin ve insanlığın başlangıç noktası olduğundan, 

aynı dili konuşanlar, ailenin doğal bir uzantısı sayılabilecek olan milletin önsözünü 

oluşturur. Primordiyalist ulusallık ve etniklik nosyonunun kabulü, zaman içerisinde pre-

modern etnikliğin doğmasına, bu da etnik bağların beka ve istikrarına ve nihayetinde 

modern dünyada etnik mozaiğin oluşumuna yol açtığından, ulus bilinci yaygınlaşan bir 

kabul görmüş, etnik talepler yoğunlaşmıştır (İnaç, 2010:49,50). Herder, siyasi milliyetçi 

olmamasına rağmen bu yaklaşımı dilde kullanmış, Fichte de onu siyasi milliyetçilikle 

birleştirmiştir. Dile ve metinsel hermenötiğe olan tarihsel yaklaşımların büyük ölçüde 

Alman akademik katkılarının, dile yapısal yaklaşımların ve metinlerin kökenlerinden 

ayrılmasının Fransız akademik çevrelerinin eseri olması herhalde tesadüfi değildir 

(Calhoun, 2012:77). 

Tarihi ülke, yasal-siyasi topluluk, topluluk fertlerinin yasal siyasi eşitliği ve 

ortak sivil kültür ile ideoloji, milletin standart sivil-teritoryal Batılı modelinin 

oluşturucularıdır. Buna mukabil olarak Doğu Avrupa ve Asya’da secerecilik (jenealoji), 

ve varsayımsal soy bağları, halkın seferber edilmesi, yerli dil, adet ve geleneklerle 

belirginleşen alternatif bir etnik-jenealojik millet kavramı, bir meydan okuma olarak 

öne çıkmıştır. Millet tipolojisi, Alman asıllı Amerikan Yahudi’si bir tarihçi olan Hans 

Kohn (1891-1971) ile benzerlik gösteren etnosembolcü A.D. Smith’e göre millet, tarihi 

bir toprağı/ülkeyi, ortak mitleri ve tarihi belleği, kitlevi bir kamu kültürünü, ortak bir 

ekonomiyi, ortak yasal hak ve görevleri paylaşan insan topluluğudur (2010:28-32). 

Aslında tüm millet ve milliyetçilikler, terkiplerinde dikotomik bir biçimde değişen 

oranlarda her iki anlayıştan (sivil-teritoryal ve etnik-jenealojik) unsurlar barındırır.  
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Calhoun, her ulusal yapıda farklı derecelerde bulunsa da ulus retoriğinin en 

önemli özelliklerini şöyle sıralar: 

 Sınırları olan bir toprak veya belirli bir nüfus ya da her ikisi. 

 Bölünmezlik – ulusun bir bütün olduğu kavramı. 

 Egemenlik ya da en azından egemenlik ülküsü taşımak ve böylece özerk 

ve kendine yeterli olduğu varsayılan bir devlet olarak diğer uluslarla şekli eşitlik. 

 Üstün bir meşruiyet kavramı. 

 Halkın kolektif olaylara katılımı. 

 Doğrudan üyelik. 

 Dilin, paylaşılan inanç ve değerlerin, alışılmış pratiklerin bir birleşimini 

içerecek biçimde bir kültür. 

 Zamansal derinlik, geçmişten geleceğe tarihsel ulus anlayışı. 

 Ortak mezhep veya ırk özellikleri. 

 Belli bir toprakla tarihi, hatta kutsal bir bağ. 

O’na göre ulusları ulus yapan daha ziyade kendi iddiaları, kolektif kimlik 

üretmeye, insanları kolektif projeler için seferber etmeye, kişileri ve uygulamaları 

değerlendirmeye yönelik bu tür iddialara dayanan konuşma, düşünme ve hareket etme 

biçimleridir (2012:6,7). Milliyet her biri kendi içerisinde başka, karmaşık kişilerarası 

ilişki ağları ve kategorileri temelinde tekrar örgütlenen kabileler, etnik gruplar gibi 

birçok daha küçük kategoriyi içine alan tek bir büyük, kategorik kimlik haline gelir 

(Calhoun, 2012:56). 

Hobsbawm, pratikte bir halkın eşiği aşacak büyüklükte olması koşuluyla, 

kesinlikle bir millet olarak sınıflandırılmasına olanak tanıyan üç kriterden bahseder. 

Bunlardan birincisi, milletin mevcut devletle tarihsel bağı ya da oldukça eskiye dayanan 

ve yakın döneme uzanan geçmişle olan bağıdır. İkinci kriter, yazılı bir milli edebi ve 

idari anadile sahip olan, yerleşik bir kültürel elitin varlığıdır. Son kriter kanıtlanmış bir 

fetih yeteneğidir (2010:55). 

Anderson’a göre ulus, kendisine aynı zamanda hem egemenlik hem de sınırlılık 

içkin olacak şekilde, çoğu üyenin diğerlerini tanımadığı ve hakkında en küçük bir fikre 

bile sahip olmadığı hayali bir cemaattir (2014:20). İşlevselci bir bakış açısıyla ulus, 

sentetik bir Gemeinschaft’tır. Modern zamanların kitlesel ortamında, daha önceleri 
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küçük, geleneksel ve yüz yüze ilişkilerin sıcaklığıyla karşılanan ihtiyaçlara cevap 

sunmaktadır. Toplumsal hayat, sanayileşme ve toplumsal hareketlilikle birlikte, çıkar 

hesaplarına dayalı gesselschaft’ı andıran bir hal aldığında, ulus ve milliyetçilik cemaat 

görünüşünü korumak için gerekli olan birleştirici çimentoyu sunmaktadır (Calhoun, 

2012:75). Smith, ulusun modern öncesi etnik çekirdeğini, ancak dinsel kimlikle 

tanımlanabilen ve dikey olarak genişleyen demotik (etnik öze dayalı) etnik kimlik olarak 

betimler. Etnik kimliğin sağlamlık derecesi, içerisinden bir milli kimliğin doğuş 

ihtimaliyle doğru orantılıdır. Ancak ülke ile olan bağ etnide sadece tarihsel olarak 

kalabilirken millette fizikidir. Smith’e göre demotik etnik kimlikten, siyasallaştırma, 

eğitim, bilinçlendirme yoluyla yurttaşlığa dayalı modern ulusa geçiş, birbiriyle 

bağlantılı aşağıda belirtilen süreç ve sosyal hareketleri içerir: 

1. Topluluğun edilgin bir tabiiyet konumundan etkin bir siyasi çıkışa doğru 

hareket, 

2. Topluluğu emin ve bilinen tümleşik bir toprak/ülke olan kendi yurduna 

yerleştirme hareketi, 

3. Teritoryal topluluğa ekonomik bir birlik kazandırma hareketi, 

4. Halkı ilgi odağı haline getirme ve kitleleri milli değer, anı ve mitlerle 

yeniden eğitmek suretiyle kutsama hareketi, 

5. Onlara sivil, toplumsal ve siyasi haklar vererek etnik üyeleri yasal 

yurttaşlar haline dönüştürme hareketi (2010:107). 

Genellikle millet ve milliyetçilik düşüncesini marjinal olgular olarak kabul eden 

Marksistler arasında bir milliyetçilik kuramı geliştirmeye en çok yaklaşan isim olan 

Otto Bauer (1881-1938), kendine özgü bir karakter ve kültüre sahip olan milletin bir 

kader topluluğu olduğunu söyler. O’na göre bir dil ve kader topluluğu olan millet, 

tarımsal üretim biçimlerinin değişmesi, yüksek kültürle ortak dilin oluşumu ve ortak 

geçmiş ve gelecek duygusunun belirginleşmesi ön şartlarına tabiidir (Özkırımlı, 

2013:53).  

Milliyetçilik literatüründe araçsalcılık (instrumentalism) denince ilk akla gelen 

isim Amerikalı siyaset bilimci ve Güney Asya uzmanı Paul R. Brass’dır. Bu yaklaşıma 

göre etnisitenin araştırılması, etnik grupların içindeki seçkinlerin ve onlara karşı 
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olanların grup kültürünün belirli yönlerini seçerek onlara yeni anlamlar yükledikleri ve 

onları grubun desteğini elde etmek, çıkarlarını korumak ya da diğer gruplarla rekabet 

edebilmesini sağlamak amacıyla kullandıkları süreçlerin araştırılması demektir. Brass, 

etnik kimliklerin değişken bir niteliğe sahip olduğunu belirtir. Kültürel kimliklerin 

siyasi farklılıklara temel oluşturması belirli koşullarda mümkündür. Bu koşullar etnik 

grupların kültürel farklılıkları yerine seçkinlerin genel siyasi ve ekonomik 

rekabetlerinde aranmalıdır. Bu rekabet etnik grupların kendilerini nasıl tanımladığını ve 

kalıcılığını belirleyecektir. Anlam ve içerikleri siyasi koşullara bağlı olduğundan, 

kültürler gerektiğinde etnik grubu oluşturan bireylerin yeni bir siyasi kimlikle 

özdeşleşmesini kolaylaştıracak sembollere dönüşür. Sonuç olarak, etnik kimlik gelişimi 

ve milliyetçiliğe temel oluşturma özelliği geriye döndürülebilir bir süreçtir. Siyasi ve 

ekonomik koşullara göre seçkinler, etnik farklılıkları vurgulamayı bırakıp gruplar arası 

işbirliği ya da çıkar ortaklığını da ön plana çıkarabilirler (Özkırımlı, 2013:135,136). 

Araştırma konumuz bağlamında Kürt kimlik siyaseti aktörlerinin siyasi ve ekonomik 

tutumlarının, araçsalcı tanıma uygun düştüğü belirtilebilir. Ülkemizde de Kürtlerin etnik 

kimlik algısı zamanla değişmiş/değiştirilmiş, aktörlerin tutumları siyasi konjonktüre 

göre geniş bir yelpazede farklılıklar göstermiştir. 

Modern ulusun oluşumu, varlığını; İngiltere, Fransa ve İspanya’nın gelişim 

aşamalarında yaşadığı tarihsel tecrübe ve mirasa borçludur. Bu süreç ana hatlarıyla 

özgün, akılcı ve ulusal bürokratik yönetimlerin oluşması, merkantilizmin gelişmesi, 

zengin kent devletlerinin teşkili, profesyonel askeri organizasyonların şekillenmesi, 

işbölümü, mesleki farklılaşma, endüstrileşme, bireyselleşme gibi olguların birbiri 

ardınca, neden-sonuç ilişkisine bağlı olarak müteselsilen gerçekleşmesi gibi 

dönüşümlerin eseridir. Bu süreçler içerisinde devlet ulusu, birleşik standardize edilmiş 

ve kültürel olarak homojen bir birlik olarak şekillendirmiştir (İnaç, 2010:51,52). Yani 

ulusal kimlik, devletlerin sınırlarını belirlemek ya da politikacılar tarafından 

kullanılmak üzere el altında hazır değildir. Kökenleri eskiye dayansa da piyasalar, 

iletişim ve ulaşım alt yapıları kadar savaşları da içine alan devlet kurma süreci 

tarafından şekillenmiştir (Calhoun, 2012:15). Bu bağlamda büyük kültür dairesi 

içerisindeki etnik azınlıklara hitap eden kimlik siyasetçisinin negatif anlamlar 

yükleyerek olumsuzladığı benzeştirme (asimülasyon) süreci, doğal ve kendiliğinden bir 

süreç olmakla birlikte, -zora dayanmadığı müddetçe- varlığını devam ettirmek ve 
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vatandaşını ortak bir kültürel dokuyla homojenize etmekle (aculturation) mükellef olan 

devlet aygıtının birincil görevlerindendir. Negatif anlamlar yüklenerek akültürasyon ya 

da asimülasyon olarak isimlendirilmesi, benzeşmenin gerekliğini ortadan kaldırmaz. 

Bekasını sağlamakla mükellef bir yönetsel aygıt, farklılıklarını, tüm tarafların rahatsız 

edilmeden birlikte var olabileceği bir ortak paydaya ulaştırmak zorundadır.  

Etnik azınlıkların milli kültür içinde eritilmesi sorununa kuramsal olarak en 

ciddi biçimde eğilenlerden birisi olan Amerikalı düşünür Hechter döneminde, bu soruna 

çözüm arayanlar arasında en popüler bakış açısı olan “özümsemecilik” 

(asimülationism), etnik azınlıkların yoksulluğunu ve kötü yaşam şartlarını milli 

kültürden soyutlanmış olmalarına bağlar. Bu görüşlerin arkasında belirli bir milli 

kalkınma modeli yattığını düşünen Hechter buna “yayılmacı” (diffusionist) model adını 

verir. Yayılmacı model, kural olarak bölgeler arası ilişkilerin artmasıyla ortaklık ve 

benzerliğin artacağını varsaymıştır. Bu modele göre, merkezin toplumsal yapıları kısa 

süre sonra çevre bölgelere yayılacaktır (Özkırımlı, 2013:119,120). 

Günümüz toplumlarının dünya ölçeğindeki temel siyasi örgütlenme biçimi olan 

ulus-devlet genel olarak ortak kimlik duygusunu taşıyan, ortak bir tarihi paylaşan, aynı 

dili konuşan, ortak inanç, gelenek ve görenekleri olan, aynı yarar ve kuşkularla 

birbirlerine bağlanan ve aynı amaçlara sahip olan insanların oluşturduğu bağımsız, 

uluslararası siyasi bir oluşum olarak değerlendirilir (Taylor-Gutman, 2010:42). İnsanın 

ülkesi uğruna ölümü göze alması, eşine belki de sadece dinsel öğretilerde 

rastlanabilecek kutsiyet atfedilmiş bir görkem taşır.  

İdeolojik ulusçuluk çerçevesi içerisinde yapılan bu değerlendirme, her ne kadar 

ulus-devlet sınırları içinde yaşayan bireylerin ortak kültür, dil, etnik köken, din ve 

gelecek kurgusu paydasında buluştuklarını varsaysa da, günümüzdeki ulus-devletlerin 

tamamında vatandaşların söz konusu özellikler açısından türdeş bir yapı 

oluşturmadıkları bir gerçektir. Aslında ulusları oluşturan çıkış noktası tüm bireyler 

tarafından büyük çoğunlukla paylaşılan değerler olmamakla birlikte bir uluslaşma 

süreci söz konusudur. Milletlerin büyük bölümü aslında çok etnili olmakla birlikte, 

başlangıçta pek çoğu öteki etnileri veya etnik parçaları, adını ve kültürel karakterini 

verdiği bir devlete ilhak eden ya da cezbederek çeken egemen bir etni etrafında 

oluşmuşlardır. Bu durum kısmen tutarsız görünmekle birlikte yine de çeşitli sebeplere 
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dayanarak her modern milletin kökleri, orada etnik bir temel bulunmasa da modern 

öncesi bağlarda aranmalıdır. Zira ilk tarihsel milletler etnik çekirdekler etrafında 

oluşmuştur ve daha kolay olduğu için demotik model sosyolojik açıdan bereketlidir. 

Ayrıca, millet olmanın ön şartı olan tutarlı bir mitoloji ve sembolizm yaratma ihtiyacı 

sadece bu yolla giderilebilir (Smith, 2010:70-73). Demotik etno-milliyetçilik, devlet ile 

millet arasındaki farklılıkları tam odağa koyar; Asya ve Afrika'nın her köşe bucağında 

ayrı etnik toplulukları üstü örtülmüş, hasıraltı edilmiş ve ihmale uğramış ama yeri 

doldurulmaz, modernizasyon güçleri ile kendisi de ekseriyetle egemen etninin ve onun 

seçkinlerinin hizmetinde olan bürokratik devlet tarafından imha tehlikesiyle karşı 

karşıya bulunan kültür değerleri adına harekete geçirir (Smith, 2010:193). 

Modern yaklaşıma göre ulus, insanları ne oldukları temelinde değil onların 

geçmişte ne olduklarına ilişkin sahip oldukları hatıra temelinde bir araya getiren 

toplumsal bir bütünlük ve bu anlamda, ortak bir tarihin, ortak acıların ya da 

mutlulukların yaşandığı bir mekândır. Toplumsal ve tarihsel bir mekân olarak algılanan 

‘ulus’tan beklenen, içinde barındırdığı vatandaşların kültürel bakımdan ve kimlik 

bakımından soyut, anonim bir şekilde bütünleşmeleridir (Derek, 2007:172). Bireyin, bir 

ulusun mensubu olması için ailenin, cemaatin, bölgenin veya sınıfın aracılığına ihtiyacı 

yoktur. Milliyet herhangi bir aracı kurumun değil, tamamen bireyin bir özelliği olarak 

düşünülür. Bu düşünüş biçimi kimlik oyununda milliyet fikrinin bir koz olarak elini 

güçlendirir. Kişinin öbür öz-anlayışlarını dışlamazken, çoğu milliyetçi söylemde 

milliyet kavramı, en azından bunalım dönemlerinde ya da gerektiğinde her şeyin 

üstünde gelir (Calhoun, 2012:65). 

Çok değişkenli ve karmaşık bir analizi gerektirdiğinden, her tanımda farklı bir 

argümanın öne çıkarıldığı ulusal kimlik, etki alanı içerisindeki bireylerden oluşan 

toplumu ve yönetim organı olan devleti sınır aşan bir bağlamda tanımladığı için, kendi 

ötekilerinin oluşturduğu uluslararası arenada meşruiyet kazanmalarını temin eder.  

1.3. Kimlik Siyaseti ve Kimlik İnşa Süreci 

Sosyolojik anlamda istikrarsız, bağıl, değişebilen ve değiştirilebilen bir içeriğe 

sahip olan kimlik, bu müdahale edilebilir edilgen tarafıyla, inşa edilebilen, inşa edilmiş 

bütünlüğünü kaybedebilen ya da form ve anlam değiştirebilen bir içeriği haizdir.  
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Bir kurum, sadece üyelerini diğer kurumlardan farklılaştırabildiğinde değil; aynı 

zamanda kelimeler, jest-mimikler ve pratiklerde ayırıcı niteliklerini açığa 

çıkarabildiğinde de bir kimliğe sahiptir. Bu, kurumun kendine olan güvenini sağlar ve 

insanların kendilerini ona ait hissedebilmelerini mümkün kılar. Böylece bir ‘ulusal 

kimlik’in doğuşu, insanlar arasında doğal olarak bir araya geldikleri, ortak bir çıkarı, 

tarihi ve kaderi paylaştıkları duygusunu içerir (Scruton, 1996: 249). Bu bağlamda ulusal 

kimlik, insanlar arasında doğallık, paydaşlık ve ortaklık algılarını geliştirebildiği ölçüde 

kalıcılığını garanti altına alacaktır.  

İçeriği oluşturulabilen, ya da yeniden tanımlanabilen bir kolektif kimlik olarak 

ulusal kimliğin inşa sürecinde egemen güç tarafından kullanılabilen metotların 

bazılarını şu şekilde sıralamak mümkündür: 

 Dil politikaları: Alfabe, yeni kelimelerin türetilmesi, eski kelimelerin 

tekrar kullanıma sokularak canlandırılması. 

 İdeoloji oluşturma: Bahse konu topluluğa yönelik farklı açılımlar içeren ve 

diğerlerinden ayrılmayı sağlayan değişik kavramsal yaklaşımlar. 

 Dinsel kimlik: Din temeline dayalı bir çerçevede toplumsal olarak 

farklılaşma üzerine dayalı politikalar. 

 Tarih araştırmaları: Ortak tarihsel sürecin aydınlatılması suretiyle sosyal 

ve kültürel bağların kuvvetlendirilmesi. 

 Ulusal tarih oluşturulması: Toplumu oluşturan tüm bireylerin sahip 

çıkabileceği ve duygusal bağlar kurabileceği bir ortak tarihin yaratılması. 

 Ortak milli kahramanlar: Tarihsel süreçte kahramanlık gösteren önemli 

şahsiyetlerin topluma mal edilmesi.  

 Model insanlar: Toplumu oluşturan bireyler arasında genel kabul 

görebilecek ve destek alabilecek model şahsiyetler yaratılması ya da mevcut şahısların 

tanıtılması. 

 Toplu gösteri, miting veya boykotlar: Aynı hedefler paralelinde ortak 

hareketlerin sergilenmesi. 

 Etnik kökenler: Toplumu oluşturan bireylerin ortak etnik bir kökeni 

paylaşması ve bunu benimsemesi. 

 Ortak amaçlar: Bireyleri belirli bir yönde toplu olarak sevk etmeyi 

sağlayacak hedefler. 
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 Geleneksel, ulusal ve küresel değerler: Fertleri birbirine kenetleyecek 

ortak değerler. 

 Ortak düşman: Topluluğu oluşturan tüm bireyler tarafından benimsenecek 

düşman topluluklar. 

 Ortak dost: Toplumsal bazda kabul ve destek görmüş ortak dostlara sahip 

olunması. 

 Ortak sorunlar: Aynı sorunların toplumsal tabanda paylaşılarak benzer 

hassasiyetlerin gösterilmesi. 

 Kıyafet: Diğerlerinden ayrılırken kendi arasında bütünlük sağlayan farklı 

giyim tarzlarının benimsenmesi (Doğan, 2008:14,15). 

Kimlik inşa sürecinin anlaşılması, kimliklerin araçsallaştırılması bağlamında 

uzun bir tarihi geçmişe sahip olan kimlik siyasetinin ele alınarak irdelenmesini 

gerektirir. Daha çok küreselleşme olarak adlandırılan süreçle birlikte, 20’nci yy. 

sonlarından itibaren öne çıkarak ulus-devletin varlığına açık bir tehdit olarak 

belirginleşen kimlik siyaseti, toplumu aynılaştırmaya ve asimile etmeye çalışmakla 

itham ettiği ulus-devletin karşısında, benzerlikler yerine, çatışmacı yeni ötekiler 

yaratmaya çalışmaktadır. 

Kimlik arayışını gündeminin ilk sırasına yerleştiren politik eylem ya da siyaset 

türü demek olan kimlik politikası (Cevizci, 2010:940), kategorik olarak bir otantisite 

arayışı içindedir. Bu otantisite arayışını dil, din, etnisite, kültür vb. kimlik kategorilerine 

değer yüklemek suretiyle gerçekleştirir. Ona atfedilen bu değer nedeniyle kimlik arayışı 

insanın ya da grubun kendini olmadığı şeyden ayırmasına neden olmakta ve bu 

bağlamda kimlik siyaseti her zaman ve her şart altında zorunlu olarak bir farklılık 

yaratma siyaseti haline gelmektedir (Taylor-Gutman, 2010:120). Kitlelerin farklılıklar 

ekseninde harekete geçirilmesi, farklılığın kitleler açısından mutlak bir değer haline 

getirilmesinin yanı sıra, ulusal bütünleşmeyi olumsuz yönde etkiler. Farklılıkları, 

konumuz bağlamında değerlendirmek gerekirse kimlikleri araçsallaştıran retorik yeni 

ayrılıklar doğurmakta, toplumsal talepler bile çok kolay bir şekilde kimlik taleplerine 

dönüştürülmekte, kimliklerin siyasal alana taşınmasıyla kimlik pazarında yeni bir 

aracılar sınıfı ortaya çıkmakta, bu aracılar bireysel olarak da nemalandıkları rol 

devamlılıklarını sağlamak üzere kimliği bir araç olarak kullanmayı sürdürmektedirler 

(Üstel, 1999:83). 
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Ulus-devlet varlığının önündeki en büyük tehditlerden birisi olan kimlik siyaseti, 

bütünün içinde kendi farklılığını ispat adına, siyasi zeminde daha fazla özerklik ve hak 

arayışı içerisindedir. Sürekli yükselen bir ivmeyle devam eden bu arayış, toplumsal 

yapıyı bir arada tutan bağları yıpratırken, yeni ve savaşçı kolektif kimliklerin ortaya 

çıkarak, içerisinde vücut buldukları büyük grup kimliğine saldırmalarına sebep 

olmaktadır. Büyük kültür dairesinin içinden bölünerek ortaya çıkan bu yeni kültür 

daireleri ve yeni aidiyet duyguları, mevcut olana saldırarak vücut buldukları için ulusal 

kimlikler ve yurttaşlık bilinci de hızla örselenmektedir. Bugün insanların çoğu ait 

oldukları devlete bağlılık ile doğuştan gelen ya da yaşam tarzlarından kaynaklanan din 

ve ‘ethnie’ye karsı paylaşılan dayanışma duygusu arasında bölünmüşlerdir. Aidiyet 

alanındaki kaosun sonucu olarak da değerlendirilebilecek bu durum, birçok etnik 

grubun bağımsız bir ulus olmak yolunda mesafe kat etmesini sağlamış, pek çok “ethnie” 

(ya da dinsel grup) için ayrılıkçılığa elverişli bir ortam yaratmıştır (Sen, 2010:66). 

Son tahlilde kimlik siyasetçisinin elinde oyuncak olan etnik grup kimliği, açık, 

belirgin olabileceği gibi, bazı durumlarda muğlak, kısmi de olabilir. Kısmi kimlik, soy 

olarak başka gruplardan farklı bir kökene mensup olduğuna inanmakla beraber, 

kimliğini toplumsal ilişkilerde ayırt edici bir etmen olarak görmeyen, ortak sosyal, 

kültürel değerleri, ulusal kimliği benimseyen, ülkenin birlik ve bütünlüğü konusunda 

duyarlı, uzlaşmacı grup kimliği olarak tanımlanabilir (Önder, 2012:4,5). 

Ülkemizde mevcut etnik grupların önemli bir bölümü kısmi kimlik algısına 

sahiptir. Modernizm ve teknolojinin çok tartışılan sonuçlarından biri de sosyal grupların 

ve mevcut kimlik algılamalarının hızla gelişen kitle iletişimiyle birlikte erozyona 

uğrayarak kolay etkilenebilen, genleriyle oynanabilen, zayıf, dağıtık ve karmaşık bir 

yapıya bürünmeleridir. Toplumsal algıyı yönlendiren kitle iletişimi ve büyük resmi 

oluşturma iddiasındaki küresel ressamlar, bütün renkleri birbirine karıştırarak kendi 

renklerini oluşturma, toplumsal yapıları ve bireyleri aynileştirerek kitlelere dönüştürme 

gayretlerini, ülkemizde de yoğun bir biçimde devam ettirmektedir. Ortak kültür olgusu 

ise hızla yerelden küresele evrilmekte, milli bünyeler giderek daha fazla tahrip 

olmaktadır. Son yıllarda yapılan sosyal alan araştırmaları ışığında Türkiye’nin de bahse 

konu küresel değirmenin çarklarına kapılmaktan kendisini alıkoyamadığını söylemek 

mümkündür. 
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2. Objektifleşen Kutsal ve Dünya Kurucu Olarak Araçsallaşan Din 

Din sosyolojisi, esas itibariyle dinin mahiyeti değil, toplum içerisindeki yeri ve 

diğer toplumsal kurumlar ile olan ilişkileri ile ilgilenmekte, diğer bir ifadeyle dini 

toplumsal bir fenomen şeklinde ele alarak, insanın dinden kaynaklanan sosyal 

faaliyetlerini incelemektedir (Taş, 2012:37). Bu bağlamda birbirinden farklı bakış 

açıları tarafından geliştirilen din tariflerini, “substansiyel” (asli, özsel) ve “fonksiyonel” 

(işlevsel) olmak üzere genel olarak iki sınıfta toplamak mümkündür. Birinci gruba giren 

tariflerde din, sahip olduğu kutsal ve aşkın (ilahi, tabiatüstü) anlam ve değer 

muhtevasına bağlı olarak tanımlanmakta, ikinci gruptakilerde ise din, fert ve toplum 

hayatında hangi fonksiyonu yerine getirdiğine bağlı olarak tarif edilmektedir. Wach, 

Otto ve Berger’in din tariflerinin örnek olarak gösterilebileceği asli tanımlar, bazı 

sosyologlar tarafından “dar tanımlar” olarak değerlendirilmiş ve tabiatüstü kavramını 

bünyesinde barındırmayan dinleri dışarıda bıraktıkları gerekçesiyle eleştirilmiştir. 

İşlevsel tanımlamaya örnek olarak sunulabilecek olan Durkheim, Yinger, Parsons ve 

Luckmann gibi sosyologların din tariflerinde ise Tanrı kavramına atıfta 

bulunulmadığından, din dışı diğer ideolojiler de rahatlıkla din olarak kabul edilebilir. 

Dini olanla ideolojik olanı birbirine karıştırma tehlikesini içinde barındıran işlevsel 

tanımlar, bu yönleriyle eleştirilmiştir (Taş, 2012:38-41). 

İnsanın dini girişiminin anlaşılması için can alıcı öneme sahip temel insani 

özelliklerden biri de düzen için gösterdiği eğilimdir. Her toplum, ilahi ve insani amaçlar 

açısından varoluşuna anlam bahşedecek olan bir düzen oluşturarak, somut şartlar altında 

bir vazifeyle yüklenmiştir. Herhangi bir tarihsel toplum, Durkheim’ın anomi olarak 

kavramlaştırdığı kaosa karşı inşa edilmiş bir anlamın koruyucu yapısı olarak bir 

düzendir (Berger, 2012:88). 

Herhangi bir fert için belli bir dini dünya içerisinde var olmak demek o dünyanın 

da içinde makuliyetini kazanabildiği belli bir toplumsal ortam içerisinde var olmak 

demektir. Bireysel yaşam düzeninin dini dünya ile aşağı yukarı eş-uzamlı olduğu bir 

yerde, sonrakinden ayrılmak bir anomi tehlikesinin göstergesidir (Berger, 2011:119). 

Birlik ruhunun oluşması, insanların dini arayışlarından tamamıyla haberdar olan bir 

teolojikleştirme şekliyle mümkün olabilmektedir (Berger, 2012:121). 

Din kurucusu karizmanın kutsalla sübjektif tecrübesi bir kere objektifleşmeye ve 

ilk tilmizlerle paylaşılmaya başladığında, ne kadar doktrinleşmeye ve norm belirlemeye 
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çalışsa da, artık ne kutsal o ilk kutsal, ne de toplum eski toplum olacaktır. Zaman 

geçtikçe artan ilk dönem özlemine rağmen kutsal kapta yoğrulan toplumsal hamur, hem 

kabın kalayından alacak, hem de kendisinden bir şeyler bırakacaktır. Zaman, dini 

kültürleyerek toplumsallaştırırken, toplumu da kutsallaştırır. 

Sistemin denge halinde bulunduğu bir toplumda din ve dinsel hareketler bir 

toplumsal bütünleşme fonksiyonudur. Toplumsal karşıtlıkların toplum içindeki rıza 

birliğini (consensus) zedelediği ve hoşnutsuzlukların belirdiği toplumlarda din 

toplumsal farklılaşmanın bir fonksiyonudur ve dinsel hareketler de bir toplumsal 

muhalefet biçimi olma eğilimindedir. Kurulu düzenin ve sistemin yadsındığı 

toplumlarda ise dinsel hareketler başkaldırmanın, protestonun bir ifadesidir ve topyekün 

yıkıcılığı dahi içerebilmektedir. Demek oluyor ki din toplumun bir fonksiyonudur ve 

toplumun kendi kendini doğrulaması, kendini sorgulaması ya da kendini yadsıması 

fonksiyonunu ifade etmektedir (Vergin, 2000:15). 

2.1. İnşa Edilen Duygudaşlık: Din ve Sosyal Bütünleşme 

Sosyal bütünleşme, toplumu meydana getiren fertlerin, sosyal grupların ve çeşitli 

kurumların karşılıklı bağımlılık ve uyum içerisinde bir düzen oluşturacak şekilde 

birbirlerini destekleme ve tamamlama sürecini ifade eden bir kavramdır (Bilgiseven, 

1995:288). Sosyal bütünleşme, dar anlamdaki “biz” duygusunun (parti, cemaat, grup 

vb.) toplum seviyesindeki “biz” duygusuna taşınmasıdır. Bir başka tanımla, sosyal 

bütünleşme, toplumdaki sosyal grupların kendi birliği hakkındaki varlık şuurunun 

toplumdaki bütünleşmeyi bozmayacak düzeyde olmasıdır. (Erkal, 2012: 246,247). 

Din, sosyoloji tarihinin önde gelen sosyologlarının ilgisini çekmiş, toplumsal 

yapıyı anlamaya ve açıklamaya çaba sarf eden çağdaş birçok sosyolog da din ile ilgili 

konularda araştırmalarını yoğunlaştırmıştır. Din sosyolojisini, esas itibarıyla, dinin 

mahiyeti değil, onun toplum içerisindeki yeri ve diğer toplumsal kurumlar ile olan 

ilişkileri ilgilendirmektedir. Diğer bir ifadeyle, din sosyolojisi, dini toplumsal bir 

fenomen olarak ele almakta ve insanın dinden kaynaklanan sosyal faaliyetlerini 

incelemektedir (Taş, 2002:50). 

Bir dönem (1953-1960) İstanbul ve Ankara Üniversitelerinde bilim hayatına 

devam eden ünlü sosyolog Hans Freyer (1887-1969)’a göre özellikle ilkel dinlerin 

incelenmesi, dini gurupların bütün hayatının bir takım dini törenler etrafında cereyan 
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ettiğini ve insanların bu sayede devamlı bir hayat birliği sağlamayı başardıklarını 

göstermiştir. Bu guruplarda dini kisveye bürünmemiş veya dini bir ayinle süslenmemiş 

hiçbir faaliyet yoktur. Bir çocuğun doğması, bir gencin topluma kabulü, evlenme, 

cenaze töreni, savaş ilanı, hasada başlama, hasadın sonu gibi grup hayatının asli ve 

önemli olayları istikrarlı bir biçimde daima dini törenler etrafında cereyan eder. Bu dini 

törenler genellikle dini törenlere kaynaklık eden asıl düşüncelerden daha devamlıdırlar. 

Zamanla böyle bir törene kaynaklık eden düşünce ve fikirler zihinlerdeki eski 

canlılıklarını kaybetmelerine rağmen, dini törenler geleneklere uygun ve yapılması 

gerektiği şekilde icra edilmeye devam eder. Bütün bunlar dini ayin ve törenlerin veya 

dini faaliyetin, din nazariyesi kadar hatta ondan daha kuvvetli bir birleştirici etkisi 

bulunduğunu gösteren belirtilerdir. Bu bağlamda, Bacon’ın, “din, cemiyetin en kuvvetli 

zinciridir” sözü isabetlidir (1964:36,37). 

Özellikle karmaşık toplumlarda dinin en önemli sosyal işlevlerinden biri, sosyal 

farklılıklardan dolayı bölünüp parçalanma tehlikesiyle karşı karşıya bulunan toplumu 

birleştirmek ve bütünleştirmektir. Toplumsal işbölümünün artmasına bağlı olarak 

mesleki faaliyetler alanındaki ayrılıklar kendilerini daha güçlü bir şekilde 

hissettirdiklerinden, artık doğal cinsiyet ve yaş farklılıklarının ötesinde kesin sosyal 

statü farklılıkları toplumu çeşitli kategorilere bölmekte ve bu durum karşısında 

toplumsal bütünleşmeyi sağlama ihtiyacı daha çok ortaya çıkmaktadır. Son derece 

farklılaşmış ve üstelik hızlı sosyal değişim süreçlerine sahne olan toplumlarda 

bütünleşme problemi daha fazla kendini hissettirmekte, bu durumda da dinin toplumsal 

bütünleşmeyi sağlayıcı rolü daha önemli hale gelmektedir (Okumuş, 2012:284).  

Din, örgütlü ve disiplinli bir grup üretmekte ne kadar başarılı olursa, o grup da 

hayatta kalmakta ve böylece genlerini sonraki kuşağa aktarmakta o kadar başarılı 

olmaktadır (Winston, 2010:115). Devrimci ilerici yapısıyla ön plana çıkan karizmatik 

din kurucusunun tersine, dini öğretinin devamını sağlamakla görevli olan ruhban (rahip, 

imam, haham vb.) kendisine yüklenen görevden dolayı genel olarak muhafazakârdır. 

Dinsel öğretinin devamını sağlamak konusunda belki de en önemli ve öncelikli husus 

kutsal metinlerin dilinin de kutsallaştırılması, metinlerin başka bir dille okunması ya da 

yazılmasının engellenmesidir. Bu anlamda tıpkı Çin karakterleri gibi klasik Arapça da 

işaretlerden bir cemaat yaratmaya hizmet etmiştir. Allah’ın hakikatine ancak Arapçada 

yazılmış işaretlerle ulaşmak mümkün ve yerine başka bir şey konamayacağı için İslami 
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gelenekte Kur’an, yakın zamana kadar kelimenin tam anlamıyla çevrilemez olarak 

tasarlandığından, diğer dillere çevrilmemiştir. Büyük klasik cemaatlerin hepsi, kutsal bir 

dil aracılığıyla dünya ötesi bir iktidar düzlemiyle kurdukları ilişkiden ötürü, kendilerinin 

kozmosun merkezinde durdukları tasarımına sahiptirler (Anderson, 2014:27,28). 

Böylece kozmosun merkezindeki bir tasarım ilelebet devamlılığını koruma 

iddiasındadır.  

Gardet, İslam toplumunda az da olsa yaşayan, geçmişte ve hâlihazırda İslam'ın 

kolektif hareketlerini izlemiş olanların iki hadise ile karşılaştığını söyler. Her şeyden 

önce Müslümanları birbirlerine bağlayan, kendi mevcudiyetinin kesin bir bilincine sahip 

olan ve onları cemaat haline getiren bir bağın mevcut olması. Her Müslümanda silik bir 

şekilde de olsa bu cemaatin mevcudiyetinin ve yüksek değerinin bilincine rastlanır. Dini 

duygulardan en uzak olanlar, mesela şehir merkezlerinde oturan ve Marksizm’den en 

çok etkilenen işçiler bile Hz. Muhammed’in cemaatine mensup olmaktan gurur 

duyarlar. Her mümin, mümin olarak ancak ümmetin bir unsuru olduğu derecede bir 

varlığa sahiptir (1954:193,207).  

Dinsel öğreti de aslında sanıldığı kadar durağan ve değişmez değildir. Dini 

karizmanın takipçileri olan ruhban sınıfı, dinsel öğretinin değişikliğe uğramaması ve 

dinsel öğretinin cemaat yapısını bir arada tutmaya devam edebilmesi için, karizmanın 

belirlediği bütün esasları ölümünden sonra doktrinleştirmek, din dairesinin sınırlarını 

çizmek ve içeride kalanları açık bir şekilde tanımlamak zorundadır. İbadet esaslarının, 

olumlu ve olumsuz kavramların net olarak belirlenmediği dinsel yapılarda, sosyal 

bütünleşme çabası dini ikaz ve protestolara uygun ortam sağlanarak çok çabuk sosyal 

çözülmeye evrilecektir.  

Bu bakış açısından dini cemaatle bilimsel cemaat arasında çok büyük farklar 

olmadığı görülecektir. Arslan, bilgiyi üreten bilimsel epistemik cemaatin kutsalın 

yapısına sahip merkez kuşağından ve özelliklerinden bahseder. Shills’e göre Merkez, 

Craine’a göre Görünmeyen Kolej evrensel yaratıcılığın teminat altına alındığı yerdir. 

Entelektüel sistem içinde merkez yaratıcı-üretici, çevre yeniden üretici, edilgen, asalak 

ve tüketicidir. Her ikisi arasında son derece keskin bir hiyerarşik yapı vardır (Arslan, 

2007:81-85). 
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Özellikle evrensel dinlerin tamamında da bilgiyi üreten, var olanı güncel şartlara 

uyarlayan bir merkez yapı ve üretilen bilgiyi öğreterek, tekrarlayarak, yaşamasını 

sağlayan bir çevre vardır. Latour’un bilimsel eğitim için söylediği “söylediğimiz ve 

yaptığımız şeylerin kaderi, onların daha sonraki kullanıcılarının elindedir” (Arslan, 

2007:110) sözü dini eğitim için de geçerlidir. Cemaatin varlığını idamesi için eğitim 

mekanizmasına ihtiyacı vardır.  

Birey dinsel cemaatin üyesi olma yolundayken normatif yapıyı oluşturan dini 

vaziyet alışı öğrenir. Dini eğitim süreci, aynı zamanda dinsel gruba girişte bir 

sosyalizasyon sürecidir. Bu süreçte öğrenilen ibadet ritüellerinin toplulukla birlikte 

icrası, çoğu dinsel yapılarda kutsanarak sosyalleşme hızlandırılır. Örneğin İslam dininde 

topluca yapılan ibadet, bireysel olarak icra edilen ibadete göre öncelenir. Tüm 

ibadetlerin toplumsal yönü son derece kuvvetlidir. Zekât sosyal bağları güçlendirir. 

Ezan sesi ve Allah’ın adıyla başlanıp bitirilen oruç, bireyin kendisini güçlü bir bütünün 

parçası olarak hissetmesini sağlar. Diğerleriyle aynı kıyafeti giyen hacı, bireysel 

özelliklerinden arınarak cemaatin bir parçası haline gelir. Yüzlerce kardeşiyle fiziken, 

diğer milyonlarcasıyla ruhen eşzamanlı olarak alnını secdeye değdiren mümin, benliğini 

bireysel kimliğinden sıyrılarak yok ederken, aynı anda ümmetleşerek büyür. 

Din, toplumsal kurumları kutsal ve kozmik bir referans çerçevesine yerleştirerek 

yasallaştırır. Böyle bir yasallaştırmanın en eski şekli kurumsal düzen anlayışı, yani 

mikrokozm ile makrokozm arasında var olan ilişkinin toplum ile kâinat arasında da var 

olduğu anlayışıdır. Buna göre aşağıda olan her şeyin yukarıda benzeri vardır ve insanlar 

toplumsal düzene uyarak ilahi düzene uymuş olurlar. Siyasi otorite Tanrı’nın 

yeryüzündeki tecessümü olarak tasarlanırken, yönetici ya Tanrıdır ya da Tanrılar adına 

iş görür. Tüm yasallaştırmalar realiteyi koruma işlevi görürler. Dini yasallaştırma beşeri 

açıdan tanımlanan realiteyi, nihai evrensel ve kutsal bir realiteye bağlamak demektir. 

Böylece toplumsal düzenlere dinsel bir statü verilir. Bu kozmikleştirme tüm düzenli 

yapılarda olduğu gibi özgül kurumlar ve verili bir toplum içindeki rollere de işaret eder 

(Berger, 2011:95-99). 

Türkiye toplumu gibi dini az ya da çok hangi düzeyde olursa olsun, dikkate alan 

bir toplumda, din sosyal kurumlar ağının üzerini kaplayan, o olmadığı zaman 

kendisinden yoksun kalacakları bir istikrar ve doğruluk görüntüsü veren bir kubbe 
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konumundadır. Böyle olunca din, dünyevi açıdan değerlendirilse de toplumsal 

kurumlara meşruiyet vermekte ve onları kutsal çerçevede yasallaştırmaktadır (Arabacı, 

2006:90).  

2.2. Dinin Kolektif Kimliklenmedeki Rolü 

Dinin önemli işlevlerinden birisi de, topluma sosyal bir kimlik vermesidir. 

Toplumlar sahip oldukları dini hayat ile kendi kimliklerini oluşturmakta ve dün olduğu 

kadar günümüzde de pek çok toplum nihai aşamada kendini din ile tanımlamaktadır 

(Kara, 1997:112).  

Hemen her toplumdaki veya toplumsal ortamdaki kimlik kategorileri ile din, dînî 

inançlar, normlar ve değerler arasında çok yakın ilişkiler bulunmaktadır. Zira dinin, bir 

toplumun ve kültürün değerlerinin üretimi ve aktarılmasında çok önemli fonksiyonlar 

üstlendiği görülmektedir. Her şeyden önce, bir sosyo-kültürel ortamda din, kişisel 

değerlerin temel kaynağını oluşturmaktadır. Fakat onun aynı zamanda toplumsal ve 

kültürel kimlik kategorilerinin belirlenmesinde ve korunmasında da çok önemli rolleri 

vardır. Gerçi, karşılık olarak dînî değerlerin de sırasında toplumsal ve kültürel şartlar ve 

değişmelerden bir ölçüde etkilendikleri bilinmektedir. Ancak, öte yandan yine de din, 

toplumda, ona inananların paylaştıkları ve böylece onların sıkı bir biçimde 

bütünleşmelerini pekiştirici kutsal değerler ve idealler yaratmakta, toplum kültüründe 

bu değerler ve ideallere referanslı bir ‘etos’ (ahlâk) oluşmakta ve hattâ bu yolla din 

onların davranışlarını da bu kutsal amaçlara kanalize etmektedir. Nitekim kimlik 

bağlamında da dinin ona kutsal bir anlam ve değer ilâve etmek suretiyle önemli 

tamamlayıcı fonksiyon ifa ettiği anlaşılmaktadır (Günay, 2011:419). 

Din ve topluluk arasındaki etkileşim yakından ve sistematik bir şekilde 

incelenecek olursa der Wach, bunun birinci derecede dinin topluluk üzerindeki etkisi 

biçiminde var olduğu görülür. Toplumsal örgütlenme, biçim ve davranışların şekil ve 

karakteri bu etkiye maruzdur. Bunun için din, kültürün ilkel basamaklarından 

başlayarak aile, oymak, kabile, boy ve ulus gibi doğal birliklerle hep yakın ilişki içinde 

bulunmuştur. Öyle ki, anılan birlikler gerek zihniyet, gerekse örgütlenme bakımından 

dini etkiyi hiçbir zaman gizleyemezler (1987:7). Dinsel kimlik çok daha kapsayıcı 

olduğundan, diğer birçok kolektif kimlik türünü kendi dairesi içine alarak etkinliklerini 

azaltacak bir doğal güce sahiptir. 
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Sıklıkla dinsel kimlik, etnik ve/veya ulusal kimliği de belirlediğinden, toplumsal 

yapılarda meydana gelen dini örgütlenmeler ve dini hayatın yaşayan formları tinsel 

bilimlerin farklı disiplinlerinde önemli ilgi alanlarından birini oluşturmuştur. İnsanlık 

tarihi en kadim çağlardan bu yana din kökenli savaşlara ve barışlara, sosyal, politik ve 

ekonomik birlikteliklere sahne olduğu için, dinsel alan her zaman tarih belirleyici 

olmuştur. “Dinsel boya der İbn-i Haldun, kabile halkındaki yarışmaları, kıskançlıkları 

giderir, yönelişleri hak doğrultusunda birleştirir. Dinsel boyaya girmiş olanların, 

yapacakları işlerde, girişimlerde bilinçli olmalarını sağlar bu boya. Böyle bir niteliği 

almış olan kitle halkını, artık hiçbir şey durduramaz. Çünkü o halktaki bireylerin 

yönelişleri birdir, istekleri amaçları birdir. Onlar amaçları için ölebilirler. Bu nedenle 

ele geçirmek istedikleri bir devletin halkı, dinle boyanmış olanlardan kat kat çok olsa 

bile onlara karşı koyamaz.” (2007:378). 

Kilise ya da mümin cemaatinin dua ve ayinleri, her bir etnik topluluğa özgü 

onları komşularından ayıran metinler, dualar, ilahiler, bayramlar, kutlamalar, adetler ve 

hatta zaman zaman yazılardan izler taşır. Bütün bu kültürel farklılık mirasının üzerine 

“geleneğin bekçileri” olarak, kültürün-topluluğun egemenlik alanı içinde kalan her köy 

ve kentteki tapınak, kilise, manastır ve okullarda, halka kendilerine hürmet göstermesi 

öğretilen kutsal gelenek kılığına bürünmüş etnik mit, anı, sembol ve değerler hazinesini 

kaydeden, koruyan ve nakleden papazlar, fakihler ve ozanlar kurulur (Smith, 2010:52).  

Belirgin bir örnek olarak Avrupa’da din olgusu, Doğu ve Batı Roma 

ayrışmasından bu tarafa devletle ilişkisine bazen baskın bazen de çekinik kalarak devam 

etmektedir. Tam bu nokta da Schopenhauer (1788-1860)’ın bundan bir buçuk asır önce 

dile getirdiği bizi de çok yakından ilgilendiren bir Avrupa betimlemesini hatırlamakta 

fayda vardır: “Nihayet Avrupa dediğimiz şey bir Hıristiyan devletler 

konfederasyonudur; Hıristiyanlık üyelerinin her birinin temeli ve hepsinin ortak 

bağıdır. Bundan dolayıdır ki Türkiye, her ne kadar aynı coğrafi alan içinde yer alsa da 

gerçekte Avrupa’nın bir parçası olarak kabul edilemez. Benzer şekilde Avrupa’daki 

prensler Tanrının lütfu sayesinde prenstirler.” (2011:93). Din-devlet ilişkilerinin bu 

kadar kadim bir geleneğe sahip olduğu Avrupa devletlerinde ise bu husus hala anayasal 

düzenlemelerde bile kendisini bariz bir biçimde göstermektedir. 

20’nci yy. son çeyreğinde meydana gelen dört önemli gelişme Komünizm 

sonrası dönemde Avrupa’da din-devlet ayrımı, devletin tarafsızlığı ilkesi, dini eşitlik ve 
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dini özgürlük gibi kavramların yeniden tartışmaya açılmasına neden olmuştur. Bu 

gelişmelerden birincisi, Avrupa kıtasının tamamında yeni dini hareketlere karşı giderek 

artan endişedir. İkinci olarak Avrupa’ya doğru yapılan göç hareketleri çok kültürlülük 

üzerinde yoğun bir tartışmanın yaşanmasına neden olmuştur. Üçüncü gelişme kiliselerin 

siyasi ve toplumsal açıdan etkilerinin artması, dördüncü gelişme ise ulusal kimliklerin 

dini çizgilerde yeniden inşa edilmesidir (Alkan Özcan, 2012:11). Pozitivizmin beşiği 

payesiyle, her ne kadar gün geçtikçe daha seküler ve çoğulcu bir bakış açısına sahip 

olduğu düşünülse de, özellikle post-komünist zamanların Avrupa’sı, anayasal 

düzenlemelerinde bile eşitlerin arasında daha eşitlere öncelik tanıyan bir dinsel adil 

düzen anlayışına sahip olmuştur.  

Örneğin anayasasında devlet dini tanımı yapılmamış olan Almanya’da bile 

anayasanın 56’ncı maddesi, cumhurbaşkanı yemini dini bir ifade kullanmaksızın da 

yapılabilecek olmasına rağmen şöyle der:  

Madde 56. Görev andı 

Federal Cumhurbaşkanı, görevine başlarken, Federal Meclis ve Federal Konsey 

üyelerinin birleşik toplantısı önünde aşağıdaki şekilde ant içer: 

“Gücümü Alman ulusunun mutluluğuna adayacağıma, onun refahını 

artıracağıma, ona gelebilecek zararları önleyeceğime, Anayasaya ve federal kanunlara 

saygı gösterip, onları savunacağıma, yükümlülüklerimi titizlikle yerine getireceğime ve 

herkese karşı adaletli davranacağıma and içerim. Tanrı bana yardımcı olsun!” 

(Şencan, 2011:10,11).
 
 

Bulgaristan Anayasası 13’üncü maddesi “Doğu Ortodoks Hıristiyanlığı, 

Bulgaristan Cumhuriyetinin geleneksel dinidir.” hükmünü içerir (Şencan, 2011:22). 

Danimarka Anayasası 4’üncü maddesi Evanjelik Luteryen Protestanlığın, 

kilisenin resmi dini olduğunu, kralın bu dine mensup olması gerektiğini ve devletin bu 

kiliseyi destekleyeceğini ifade etmektedir. Evanjelik Luteryen Kilisesi, vergi sistemi 

yoluyla devletten fon ya da kaynak alabilen tek dini organizasyondur (Şencan, 2011:27-

30). 

Finlandiya’da Evanjelik Luteryen Protestanlık ve (bir dönem hâkim olan Karelia 

hanedanlığının bir kalıntısı olarak) Ortodoksluk resmi devlet dinleri olarak kabul 
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edilmektedir. Evanjelik Luteryen Kilisesi’nin içsel yapısı ve Luteryen Kilisesi 

Kanunuyla belirlenir. Keza, Ortodoks Kilisesi’nin içsel yapısı ve işleyişi de Ortodoks 

Kilisesi Kanunuyla belirlenir (Şencan, 2011:31). 

Laik düşüncenin doğum yeri olan Fransa’da devlet, Katolik ibadethaneleri 

dışında hiçbir ibadethaneye sahip değildir (Şencan, 2011:36). 

İngiltere’de İngiltere Kilisesi (Anglikan) ve İskoçya Kilisesi (Presbiteryen) 

olmak üzere iki devlet kilisesi bulunmaktadır. İngiltere Kilisesi’nin görevlilerini, 

Başbakanın ve hem din adamı hem de din adamı olmayan üyelerden oluşan Kraliyet 

Atamalar Komisyonu’nun tavsiyesi üzerine Kral ya da Kraliçe atar. 1689 tarihli Haklar 

Bildirgesi ve 1701 tarihli (Kraliyet) Veraset Kanunu, bir Katolik’in Kral ya da Kraliçe 

olmasını yasaklar çünkü Kral/Kraliçe, İngiltere Kilisesi’nin “Yüce Yöneticisidir” ve her 

zaman Kilise’nin bir üyesi olmalı ve onu yüceltmelidir. Kral ve Kraliçe tahta çıktığında 

tacı başpiskopos giydirir. Kilisenin Oxford, Cambridge ve Durham gibi üniversitelerde 

belirli sayıda profesörlük kadrosu bulunmaktadır. Lordlar kamarasında 26 sandalye 

piskoposlara ayrılmıştır. İngiltere’de kraliçe hala kilisenin başıdır. Yerel yönetimlerce 

belirlenecek olan dini eğitim müfredatı, 1988 tarihli Eğitim Reformu Kanununa göre, 

ülke içinde var olan belli başlı diğer dinlere ilişkin bilgi vermekle birlikte 

Hıristiyanlığın baskın yerini yansıtacak içerikte olmalıdır (Şencan, 2011:40). 

Norveç’te Vatandaşlar, aksini açıkça beyan etmedikçe resmi devlet kilisesinin 

(Evanjelik Luteryen Kilisesi) birer mensubu olarak kabul edilirler. Ayrıca anayasasında 

(4’üncü madde) “Kral, her zaman Evanjelik Luteryen dinine mensup olacaktır ve bu 

dini koruyup yüceltecektir.” ifadesi bulunmaktadır (Şencan, 2011:63). 

Yunanistan’da ülkenin resmi dini Doğu Ortodoksluğudur. Birçok kanuni 

metinde dine ve kiliseye atıf vardır (Şencan, 2011:79). 

Bünyelerinde bu kadar canlı olarak barındırdıkları bir dinsel kolektif kimlik, 

anayasalarında yer alan maddeler, dile getirilmese de Meryem Ana’nın mavi 

pelerininden rengini ve on iki havariden yıldızlarının sayısını alan bayrağıyla, Avrupa 

Birliği gibi siyasi-ekonomik bir tümleşik yapıyı oluşturmak adına kullanılan temel 

etkenin “din” olduğunu söylemek hatalı bir tespit olmayacaktır. 
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2.3. Dini Kimlik-Milli Kimlik Eşgüdümü ve Sivil Din 

İnsanlık tarihinin her döneminde etnisite ve din olguları kolektif kimlik şuurunu 

belirlemede en etkin rolleri oynamışlardır. Bununla birlikte etnisite ve etnik kimliğin 

dini kimliği belirlediği durumların karşısında, İslam tarihinde sıklıkla görüleceği gibi 

dini kimliğin etnik şuuru belirlemede başat rol oynadığına da şahit olunur. Kimi zaman 

etnisitenin, kimi zamansa dinin galebe çaldığı bu tinsel-tarihsel oyunda tek bir terazi 

vardır ve genellikle denge noktası bulunamaz. Birinin nicel veya nitel üstünlüğünden 

diğerinin belirlendiği bu kolektif kimliklenme oyununda tarih, bazen etnik kimliklerin 

silikleşerek kaybolmasına ve farklılıkların aynı dini renge boyanmasına tanıklık 

ederken, bazen de oyun dışında kalan dinsel azınlığın yediği öteki damgası, yeniden 

etnikleşmesine vesile olur. Destekleyici bir örnek olarak Huntington’a göre, Bosna ve 

Sarayevo Katliamı, Sırp ve Arnavutlar arasında kapıya dayanan şiddet, Bulgarlar ve 

Türk azınlığı arasındaki iğreti ilişkiler, Osetyalılar ve İnguş arasındaki şiddet, Ermeni ve 

Azerilerin birbirlerini sürekli boğazlamaları, Orta Asya’da Rus ve Müslümanlar 

arasındaki gergin münasebetler ve Orta Asya ve Kafkasya’daki Rus menfaatleri 

korumak sınırında, Ortodoks ve Müslüman kavimler arasındaki mücadele gittikçe artan 

biçimde patlak vermiştir. Din, etnik kimliklerin yeniden canlandırılmasını 

güçlendirmektedir (2005:33). 

Tabiat ve toplumda toplumsal olarak onaylanan anlamlı yönelim şekilleri, 

kendilerini bir nesilden diğerine aktarılan hareket, jest, mimik ve ifadenin kalıplaşmış 

şekilleri halinde tezahür ettirir. Toplumsal anlamı olan bazı ahlaki ve manevi düşünce 

ve değerler, mesela bayraklar, ikonalar ve totemler gibi farklı türden semboller 

tarafından temsil edilirler (Luckmann, 2003:48,49). Kutsal şeyler (ilahlar gibi kutsal 

tasavvurlar) toplumsal birliğin sembolüdürler. Sembol grupların bütünleşmesinin 

ifadesidir ve aynı zamanda bu bütünleşmenin kurucu elementidir. Dinin entelektüel 

fonksiyonları ahlaki bütünleşme lehine gerilemişse de Durkheim’a göre modern toplum 

da dinidir. Bunun ifadesi milli ve politik sembollerde bulunabilir (Kehrer, 1996:22). 

Kutsal ikonlar modern milliyetçiliğin olduğu kadar, ön-milliyetin de önemli bir 

parçasını oluşturur. Kutsal ikonlar, aslında hayali olan bir cemaate elle tutulur bir 

gerçeklik sunan sembolleri, ritüelleri ya da ortak kolektif pratikleri temsil eder. Kutsal 

ikonların öneminin bir kanıtı, basit ve renkli kumaş parçalarının -yani bayrakların- 

evrensel düzeyde modern milletlerin sembolü olarak kullanılması ve bunların son 
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derece değer verilen ritüel tekrarlar ya da tapınma eylemlerini çağrıştırmasıdır 

(Hobsbawm, 2010:93). İtalyan düşünür Gaetano Mosca (1858-1941), milliyetçiliğin 

dinin yerini almaya başladığını iddia etmiş, Avrupa'da pek çok ülkenin ahlaki 

bütünlüğünü milliyetçiliğe borçlu olduğunu savunmuştur (Özkırımlı, 2013:54). 

Yönetici elitin karar verdiği dine geçiş ve toplu ihtidalarla, toplumsal yapının 

keskin kurallarla belirlendiği kadim çağlarda, kısmi din değiştirmeler sonucu bütün 

etnik yapı etkileşime uğrayarak kutsal inancını yeniden belirlemiştir. Din değiştirdikten 

sonraki süreçte etnik kimliklerini değiştiren Hazar Türk Yahudileri bunun güzel bir 

örneğidir (Brook:2005; Koestler:2008). Büyük etnik kimlik topluluğunun bir kısmı, sırf 

farklı inanca sahip olduklarından yeni etnik kimliklenme süreçleri yaşayabilirler. Bunun 

yanı sıra farklı etnik kimliklere sahip oldukları halde, dinsel kolektif kimliğin ortak ve 

baskın olduğu toplumsal yapılarda, zamanla etnik farklılıklar ortadan kalkarak dini 

kimliğin etnik şuuru belirlediği tam tersi durumlar da oluşabilmiştir. 

Tüm kolektif kimliklerde olduğu gibi etnik/milli ve dini kimliklerde de 

“Oluşum” temel tanımlayıcı terimdir. Dünya dinleri, etnik sınırları aşmaya ve 

kaldırmaya çalışırken, belli etnik gruplar en dindar cemaatler haline gelirler. Ermeniler, 

Yahudiler ve Monofizit Habeşliler, tıpkı Mısır’ın Araplar tarafından fethinden önce 

Kıptiler’de olduğu gibi, bu etnik-dini çakışmanın klasik örneklerindendir. Hatta bu ilişki 

daha da yakın olabilir. Tümüyle dini bir cemaat olarak yola çıkmış olan bir topluluk, 

sonunda münhasıran etnik bir cemaate varabilir. Mısır’da Şii Müslüman bir mezhep 

olarak ortaya çıkan, ama burada eziyet ve zulümle karşılaşan Dürziler, kale gibi 

korunaklı Lübnan Dağı’na giderek burada 11.yy.ın ilk onyıllarında Araplar kadar Kürt 

ve İranlıları da aralarına almışlardır. Ama son büyük hocaları Baha’al Din’in ölümü 

(İ.S. 1031) üzerine mühtediliği bırakırlar. Cemaate üyelik daha çok dışarıdaki dini 

hasımların korkusundan sabit bir hal alır. İnananlar cemaatine giriş-çıkışlara artık izin 

verilmemiştir. Çok geçmeden Dürziler, soyu sopu olan, şeceresi belli toprak sahibi bir 

cemaat haline gelirler. O nedenle bugün Dürzi olmak etno-dinsel bir topluluğa mensup 

olmak demektir. Kuzey İrlanda’daki Katolik ve Protestanlar, Lehler, Sırplar ve 

Hırvatlar, Maruniler, Sihler, Sri Lankalılar, Karenler ve İranlı Şiiler, kimlikleri dinsel 

farklılık ölçütüne dayanan sayısız etnik topluluktan sadece birkaçıdır (Smith, 

2010:21,22).  
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Bazı örneklerde etnik bir din seçilmesinin nedeni, bir halkın kendisini en 

başından komşu halklar veya devletlerden farklı hissetmesidir. İran hem Zerdüşt dinine 

bağlı bir ülke, hem de İslamiyet'e geçişinden ya da her halükarda Safeviler’den beri bir 

Şii ülke olarak kendi ilahi yolunu çizmiştir. Galler halkı da 19’uncu yy. ilk yarısında 

son zamanlarda derin araştırmalara konu olan bir milli bilincin oluşumunun bir boyutu 

olarak topluca Protestan mezhebine geçmiştir. Öbür yandan Sırp ve Hırvatları 

birbirinden ayıran kesinlikle Roma Katolikliği ile Ortodoksluktur (Hobsbawm, 

2010:91). Etnik ve dini kimlikler arasındaki ilişki aynı zamanda geçişken bir yapıya 

sahip olduğundan, kadim çağlardan bu yana kendi Tanrısına ve mitolojik unsurlara 

sahip olan insanoğlunun etnik ve dini kimlikleri kimi zaman iç içe kimi zaman da yan 

yana olmuşlardır. Özellikle bu kadim köklerden dolayıdır ki, kitleleri harekete geçiren 

bir dini hareket bir sosyal devrime veya bir milliyetçi harekete, bir sosyal devrim bir 

militan gençlik hareketine veya dini harekete, bir milliyetçi hareket bir sosyal devrime 

veya bir dini harekete kolaylıkla dönüşebilir (Hoffer, 2005:47). 

İngiltere pek çok Katolik ve Katolikleştirici unsur ile temelde Kalvinisttir. 

Fransa güçlü bir Kalvinist azınlıkla Jansenistler tarafından temsil edilen 

Kalvinistleştirici etkilerle Katolik’tir. Ama her ikisinde de baskın olan din güçlü bir 

şekilde millileşmiştir. İngiltere’de kilise Protestan’dır, ama her şeyden önce 

Anglikan’dır. Fransa’da ise kilise Katolik’tir ama aynı zamanda Fransa’ya aittir 

(Dawson, 2003:167). 1772 yılında Polonya-Litvanya Birliği’nin ilk paylaşımının 

ardından Rusya işgali altına giren Polonya topraklarında Ruslaştırma politikalarının ilk 

hedefi Polonya Katolik Kilisesi ve din adamları oldu. Buna karşılık 1863 yılı Polonya 

Ayaklanması ile somutlaşan direnişte Katolik Kilisesi tüm ulusu Ruslara karşı bir arada 

tutan bir sembol haline gelmiştir (Alkan Özcan, 2012:19). Polonya’nın tarihten gelen 

sınır konumu, Polonyalı eşittir Katolik anlayışına neden olmuş ve bu nedenle Katoliklik, 

bölünme yüzyılından 1’inci Dünya Savaşı’nın sonuna kadar gelişen muhalif Polonya 

milliyetçiliğinin önemli bir bileşeni haline gelmiş, devlet değil de kilise milletin 

savunucusu ve aynı zamanda milli birliğin sembolü olarak görülmüştür (Alkan Özcan, 

2012:117).  

Bu bağlamda Robert N. Bellah’ın Başkanların konuşmalarından hareketle 1967 

yılında yazdığı “Amerika’da Sivil Din” makalesiyle geliştirdiği Sivil Din kavramına 

değinmeden, öncülü Rousseau’dan bahsetmek yerinde olacaktır. Sivil din kavramını 
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ortaya atan Jean Jacques Rousseau (1712-1778), Hobbes ve Spinoza’nın fikirlerinin bir 

sentezini yaparak din ve siyaset ilişkisini benzer bir tarzda kurgular. Sivil din 

nosyonunu geliştirdiği Toplumsal Sözleşme’sinde (Social Contract, 1762) Rousseau, 

paganizmi ve Hıristiyanlığı eleştirir, devletin ihtiyaçlarına göre uyarlanmış ve 

tamamıyla ona tabi olan bir sivil din önerir. Dinin hakikati ile değil, devlete ve topluma 

olan faydasıyla ilgilenir. O’na göre sivil din insanı erdemli kılar, insana toplumsal 

vazifelerini hatırlatır ve sevdirir. Dolayısıyla her yurttaşın ona görevlerini sevdirecek bir 

dine bağlı olması devlet açısından bir hayli önemlidir ve bu sivil dinin dogmalarını 

belirlemek ve yurttaşların bu dogmalara uymalarını sağlamak devletin görevidir (Alkan 

Özcan, 2012:61).  

Sivil din, Batı politika tarihinde ismen olmasa da varlığı fark edilen bir dindir. 

Roma imparatorluğundan itibaren devletin meşrulaştırılması için kullanılan sivil dinler, 

Hıristiyan Batı dünyasının din anlayışına ışık tutmaktadır. Kavram geniş manada 

meşrulaştırıcı ya da iyi vatandaş yaratabilme özelliğinden dolayı bilim dünyası ve 

politik alanda sürekli ilgi çekmiştir. Arkaik toplumlardan itibaren meşrulaştırma aracı 

olarak kullanılan sivil dinin ilk türlerinin fonksiyonel yönleri, aşkın yönlerinden daha 

fazla ön plana çıkmaktadır (Toksoy, 2011:30) 

Sivil din, herkes tarafından bilinen bir peygamberi olmayan, toplumun kendi 

tarihi gelenekleri içinde, toplumu bir arada tutması için oluşturulan, geleneksel dinler 

dışında kendine has sembolleri, ayin sistemleri olan ve ülke insanına milli-dini bir boyut 

kazandıran üst kimliktir. Kavram bir toplumun politik kurumları ve yönetici elitini 

kutsallaştırıcı ve ritüelleştirici kültürel ögelerinden oluşan, sosyal ve politik sistemin 

kültürel bir düzeyde entegrasyonuna desteği artıran bir fenomene karşılık gelmektedir. 

Sonuç olarak zorlayıcı olsun ya da olmasın, politik araç olarak kullanılabilecek bir sivil 

din, temel olarak dört işlev görebilir: 

1. Ulusal birlik ve bütünlüğü teşvik etmek, gayretlendirmek. 

2. Sosyal ve politik istikrarı onarmak, dengeleri oluşturmak. 

3. Özel politik bir düzeni meşrulaştırmak. 

4. Toplumsal ahlakı oluşturmak (Toksoy, 2011:32,33). 

Sözde seküler Amerikan Devleti kendini, “insana Tanrıdan gelen haklarını 

vermek için” anayasasında “Tanrının nezdindeki görevinin” önemini vurgulayan 
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“Tanrının altındaki ulus” olarak tanımlar (Bauman, 2006:47). Amerikan halkında ‘biz 

duygusu yaratan ve sürekli canlı tutan ritüellerde dini sembol ve içeriklere ağırlıklı 

olarak yer verildiği görülmektedir. Bu bağlamda, Amerika’nın kurucularının 

konuşmaları, Bağımsızlık Bildirgesi, G. Washington’dan günümüz Amerikan 

Başkanlarına değin yapılan başkanlık yemini törenlerindeki konuşmalar, Birleşik 

Devletler parolası haline gelmiş olan ‘In God We Trust’, Lincoln Anıtı ve Arlington 

Ulusal Mezarlığı gibi sembol ve anıtlar ile okullarda bayrak selâmlama ritüelinin 

gerçekleştirildiği Şükran Günü, Memorial, Veteran Day gibi kutlamalar ve ritüeller 

bunlara örnek verilebilir. Bütün bu Amerikan kültür dini sivil bir dini yapı olarak 

kurumsal Hıristiyanlıktan farklı görünse de her şeye rağmen, kurumsal Hıristiyanlığa 

muhalif değildir (Özay, 2006:245). Özellikle George Washington, John F. Kennedy, 

George W. Bush, Lyndon B. Johnson gibi Amerikan başkanlarının konuşmaları dinsel 

temalara yapılan vurgularla yüklüdür (Winston, 2010:430-433). Örnek ulus Amerika, 

fedakârlık ve kurbanlık, göç, tepenin üzerindeki şehir, Tanrının otoritesi, Amerikan 

Bayrağı, Tanrı huzurunda yemin gibi temalar, dini kutsal bir anlam atfedilerek ön plana 

çıkarmaktadır.  

Amerika örneğinde çarpıcı bir şekilde öne çıkarılan sivil din, ulusun değerlerini, 

kurumlarını ve aşkın gerçeklik ışığında kaderi yorumlama işlevi görür ve böylece sivil 

topluma dini bir meşrulaştırma sunar. Böyle yaparak sivil din, nüfus içinde farklı 

unsurlar arasında “daha yüksek bir birlik” yaratmaya yardım eder. Sivil dinin daha 

yüksek bir birlik yaratmaya yardım etmesi, toplumsal bilince katkısının göstergesidir. 

Sivil dinin kutsal bir şemsiye fonksiyonu ve diğer fonksiyonlarının ortak bir sonucu 

toplumsal birlik ve bütünlüktür. Çoğulcu, kültürel ve dini yapıya sahip olan Amerika’da 

herkesin altında toplanabileceği bir şemsiyenin varlığı, toplumun ahengini ve uyumunu 

sağlamaktadır (Toksoy, 2011:99).  

Bellah, yapısal fonksiyonalizmin önde gelen bir temsilcisi, Amerikan sivil 

dininin bir misyoneridir. O’na göre, muhafazakâr veya radikal bütün büyük inanç 

sistemlerinin hayatiyetini yitirdiği bir dünyada anlam biçimleri bulmak maksadına 

yönelik olarak bir insani bilim, bir insani din ile birlikte yeni bir insani siyaset 

yaratmaya katkıda bulunmak için ortaklaşa çalışabilir.  

Bellah, sivil din kavramıyla Amerika’daki dini olgunun; 
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 Kurumsal olmayan, 

 Mezhep ve dinler üstü, 

 Belli bir kutsal metinden bağımsız, 

 Amerika’nın insanlara sevgi dolu Tanrı ile çok özel bir ilişkiye sahip 

olduğu inancına dayalı sosyolojik boyutunu kastetmektedir. O, Amerikan sivil dininin 

evrensel insanlık dini olmasını arzu eder. Tabir yerindeyse böyle bir dinin Kâbe’si de 

New York’taki Birleşmiş Milletler olacaktır. Bir dünya sivil dini, Amerikan sivil dininin 

inkârı değil, kemale erişi olarak görülmelidir. Aslında böyle bir sonuç baştan beri 

Amerikan sivil dininin eskatolojik bir ümidi olagelmiştir (Şentürk, 2004:88-93).  

Amerikalılar biri Hıristiyanlık ve Yahudilik gibi kendilerinin geleneksel dini, 

diğeri sivil din olmak üzere iki dine sahiptirler. Sivil din savunucuları bireyin bu şekilde 

iki dine sahip olması konusunda gerekirci, diğerleri de kafa karışıklığı içindedir 

(Şentürk, 2004:91,92). Bunun mümkün olamayacağını düşünenler, özellikle Anadolu 

İslam tarihi içerisinde aynı anda birden fazla tarikata mensup olunabildiğini ve bunun 

birçok örneğinin bulunduğunu göz ardı etmektedirler. Sonuçta aynı dine mensup olunsa 

da, farklı dini tasavvur ve ritüelleri olan, hatta coğrafyadaki diğer dinlerden etkilenmiş 

senkretik olarak nitelendirilebilecek tarikatları kendi zihinlerinde buluşturmayı 

başarmışlardır. Bu bağlamda birey, aynı zemine yaslanmak kaydıyla, tek dünya dini 

ideali altında ve Hıristiyanlık merkezinde birbirine yaklaştırılmış dinsel yapılardan 

geleneksel dininin yanında, büyük aykırılık arz etmeyen bir sivil dini kabullenebilir. 

Hindistan coğrafyasında hükümranlığı altındaki farklı inançların yönetişim problemini 

gidermek için 1582 yılında hükümranlığı altındaki dinlerden yaptığı sentezle “Din-i 

İlahi”yi kuran ve ilan eden Ekber Şah’ın yaptığı şey, yaklaşık 500 yıl sonra ABD 

tarafından sömürgen tavra bulanmış yakın gerekçelerle tekrarlanmaya çalışılmaktadır. 

Farklı dinlerin müntesiplerinin aynı anda ortak bir sivil dine inanabilecekleri düşüncesi 

bizi çoğulculuk kavramına değinmeye mecbur eder. 

Sosyolojik alanda, felsefeyi tüm ön kabullerden kurtarmayı amaçlayan 

fenomenolojik bakış açısını Luckmann’la birlikte ilk sistemleştirenlerden olan Berger, 

dünyevileşmenin sınırları olduğu ve dinin geri dönüşünün ABD’de Hıristiyanlık ve 

Yahudilik için gerçekleşeceğini belirtirken, diğer dinlerle birlikte Yeni Dini Hareketleri 

görmezden gelerek, aslında objektivite kaygısı taşımadığını, kendi bilimsel ve teolojik 

üretimini Amerikan devletinin emrine verdiğini zımnen kabul etmiştir. Berger, 
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sekülarizmin ikizi olarak tanımladığı çoğulculuğun, bir yandan dini mutlakçılığın kesin 

inançlarını, diğer yandan seküler dogmatizmi zayıflattığını, din ve sekülaritenin çoğulcu 

pazar şartları altında ve artarak zorlaşan bir ortamda birlikte yaşamaya devam 

edeceklerini belirtir (2011:39). Hatta sadece bununla yetinmeyerek Amerika'da, 

Hıristiyan Birliği Hareketi sayesinde Batı ve Doğu Hıristiyanlığı ayrımının giderilmesi, 

birbiriyle konuşan ilk kuzenler olarak tanımladığı Hıristiyan ve Yahudi birleşmesinin, 

akabinde ikinci kuzenleri olarak İslam toplumuyla bütünleşmenin, hatta bu bütünleşme 

kapsamına Hindistan ve Uzakdoğu dinlerini almanın kaçınılmazlık ve gerekliliğini 

açıkça ifade eder (2012:122).  

İyi bir Lutheryen olarak tanınan Berger, eserlerinde Katolik ve Protestan 

Hıristiyanlık üzerine yaptığı çözümlemeler ve dinlerin birliğine yaptığı çağrılarla, 

Amerikan sivil din anlayışını ve Hıristiyan teolojiyi önceleyen pragmatist bir retoriğe 

sahiptir. Aslında onun arzuladığı ve betimlemeye çalıştığı kutsal şemsiye, mevcut 

haliyle kurumsal yapıları ve bağlılarını ıslatmaya devam ettiğinden, sekülarizm ya da 

İslam gibi diğer daha koruyucu saçaklara sığınmalarını engelleyemeyen, parçalı küçük 

ve tarihsel yıpranmalarla delik deşik şemsiyelere sahip Hıristiyanlık, ya da en azından 

Amerikan toplumunun, altında birleşmesi gerektiğini düşündüğü tek ve büyük şemsiye 

(ecumenisity)’dir. Onun için Tanrılar insan zihninin tasarımları ve beşeri durumun 

sembolleri olduğundan dinin, sosyolojik, psikolojik, linguistik bir beşeri sembol sistemi 

olduğunu, bunu inkâr eden teolojilerin yanlışa saplanacağını belirtirken (2012:144) 

teolog tavrını pragmatizme teslim eder. 

ABD, bütün değerlerini ve kültürel köklerini geride bırakmış muhteris bireylerin 

matematiksel toplamıdır. Bu değersiz, -çok kültürlü değil- kültürsüz ve köksüz 

-Gardels’in ifadesiyle “geçmişlerine kök salmış çoğul kültürlerinden boşanmış” 

(1999:167)- kalabalığın kurduğu devlet de bizatihi kapital tarafından inşa edilmiştir. 

ABD’nin şimdi yapmaya çalıştığı, Paul Kennedy’nin “Büyük Güçlerin Yükselişi ve 

Çöküşü” eserinde işaret ettiği sonla yüzleşmemek adına kapital ve çıkarın bir araya 

getirdiklerini yapay bir kültürlemeyle topluma -mümkünse gemeinschaft’a- 

dönüştürmeye çalışmaktan ibarettir. Berger, bunun için büyük bir Kutsal Şemsiye düşler 

ve Luckmann’ın Görünmeyen Din’i bunun içindir. Bellah bu gayeyle Rousseau’yu takip 

ederek ısmarlama bir Sivil Din güzellemesi yapar. Adı geçenlerin din sosyolojisini 

kullanarak yapmaya çalıştıklarını, Fukuyama ve Huntington uluslararası ilişkiler 
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vasıtasıyla denerler. Ebedi öteki SSCB’nin çöküşü, yeni ötekiler tanımlanmadığı 

takdirde dünya polisinin rozet ve silahının alınacağı korkusunu tetiklemektedir. Ve bu 

korkulan sondan kaçış için inter-disipliner, pragmatik bir bakış açısı, akademisyenleri 

de işe koşarak kamçılamaktadır. Nitekim Huntington, Amerikalıların en baştan beri 

ulusal kimliklerini, hep istenmeyen ötekinin karşıtlığı üzerine inşa ettiklerinden yakınır 

(2005:158).  

Kapitalin kök salmak üzere kültürlenmeye çalışılması, sıradan bir marangoz 

yontusu olan bir tahta parçasının kök salmak için toprağa çeliklenmesi çabasına benzer. 

Yine de kötümser olmamakta fayda vardır. Ne de olsa toplum haline getirilmeye 

çalışılan bireylerin yakın ataları değerlerinden, bile isteye sıyrılmışlardır. Bütün 

köklerini gönüllü olarak koparmış bir topluluğun devamcıları, belki de bize -çoğunlukla 

iyileştirilmiş hayat şartları ve güçlü algı yönetim cihazlarından mürekkep- uygun bir 

solüsyonun içine bırakılmış bir tahta parçasının yaşama tutunmasını görme mutluluğunu 

bahşedecektir.  

Marksizm de dâhil olmak üzere bütün evrimci ilerlemeci düşünce tarzlarının en 

büyük zaafı, dinlerin kader ve benzeri şekillerde açıklamaya çalıştığı ve insanoğlunun 

sebebini açıklamakta zorlandığı acıları, ıstıraplarını açıklamak konusunda suskun 

kalmalarıdır. Dinsel düşünce mukadderatı sürekliliğe dönüştürerek (karma, ilk günah 

vb.) insandaki belli belirsiz ve karanlık ölümsüzlük sezgilerine karşılık vermekte 

zorlanmaz (Anderson, 2014:24). Mutlak iyi olan Tanrının nasıl acı ve kötülüklere izin 

verebildiği konusunda insanda oluşan soru işaretlerinin cevabı, dinsel düşüncenin 

ürettiği teodiselerdir. Marksist tarih teorisi devrim sonrası ütopyasıyla ölümü belki 

anlamlı ve rahatlatıcı kılabilir, ancak kanserle yüzleşen birine rahatlama sağlaması söz 

konusu değildir. Halkın acı gerçekler karşısında aradığı ve seküler teodiselerin cevap 

veremediği teselliyi, şimdiye kadar sadece dini teodiseler sağlamıştır (Berger, 2012:56). 

Bu bağlamda dinsel düşünce için geçerli olan ulus/millet kavramı ve milliyet 

düşüncesi için de geçerli olmakla birlikte her iki kavram arasında anlamlı bir analoji 

kurmak mümkündür. Dinsel bazda her iki olgu da insanın ölümsüzlük arayışına lisanda 

farklı, esasta benzer cevaplar veren olgular olmakla, çoğunlukla birbirlerinin karşısında 

olmak yerine bütünleyici işlevlerle yan yana konumlanırlar. Bütün büyük dinlerin 

ölümsüzlük vaat eden öte dünya ve cennetlerine karşılık, bütün milliyetçilikler köklerini 

ezele, istikballerini ebede bağlamak çabasındadırlar. Dinin modern çağda önemini 



 

 57 

yitirmesi onun cevap verdiği, yatıştırdığı korku ve kuşkuları öldürmez. Ölümlülüğü 

sürekliliğe çevirecek, rastlantıya anlam katacak daha laik başka bir çözüme ihtiyaç 

vardır. Hiçbir şey bu amaca ezelden gelen ve sonsuz bir geleceğe uzanan milletten daha 

uygun değildir. Milliyetçiliğin büyüsü rastlantıyı kadere dönüştürmesindedir (Özkırımlı, 

2013:178). Özellikle herhangi bir dış tehdit veya her iki görüngüye de öteki kimliğin 

bulunduğu durumlar başta olmak üzere birbirlerini desteklemeleri garipsenmeyecektir. 

Belki de sırf bu yüzden Batı Avrupa’da modern teritoryal milliyetçi düşünce doğarken, 

eşzamanlı olarak gelişen Protestanlık ve kutsal metinlerin Latinceden milli dillere 

çevrilmesiyle dini düşünce de millileşmiştir. Latincenin düşüşü, eski kutsal dillerle 

bütünleştirilen kutsal cemaatlerin parçalanma, çoğullaşma ve bölgeselleşme sürecini 

başlatmıştır (Anderson, 2014:33). Parçalanan, çoğullaşan ve bölgeselleşen cemaatler, 

milli diller vasıtasıyla bütünlüklerini koruduklarından milliyetçi düşünceyi de 

tetiklemiştir. Ortodoks dünyada giderek dini birliğin siyasi birlikle, hatta 19’uncu yy. 

ulusçuluk akımlarının yükselmesiyle ulusal kimlikle yan yana telaffuz edilmeye 

başlanması, bugün Ortodoks dünyada sayıları yaklaşık yirmiyi bulan ve kendi yerel 

dillerini kullanma serbestileri olan otosefal (kendi kendini yöneten) kiliseleri 

güçlendirmiştir (Alkan Özcan, 2012:162).  

Yahudiler soylarını İbrahim, özgürlüklerini Eski Ahit, kuruluş beratlarını Sina 

Dağı ve altın çağlarını da Davud’un ve Süleyman’ın krallığı gibi bugün de laik 

Yahudiler için bile dini güçlerini koruyan ve etnik kimliklerinin beratları olan mitlere 

dayandırırlar (Smith, 2010:60). Bir halkın spritüel hayatının ritüel fikirlerle bu kadar 

yakinen irtibatlı olduğu başka bir örnek yoktur ve tüm ahlaki ve sosyal gelişim 

doğrudan doğruya kutsal seremoniyal düzene dayalıdır (Dawson, 2003:143). “Seçilmiş 

Millet”in sarıldığı Museviliğin bir din, bir ırk, bir millet, bir kültür mü olduğu pek belli 

değildir. Ama belli olan bir şey varsa bu kadar çok dışlanan, bu kadar çok göç eden, bu 

kadar çok sayıda farklı ülkeye dağılmış ve bu denli etkili diasporaya sahip başka bir 

ilahi din yoktur. Yahudiliğin tarihi, bir yandan dışlanmanın, baskıların, sürgünlerin, 

soykırım ve göçlerin tarihidir, diğer yandan ise mağduriyet ve acındırmanın, katliam ve 

savaşların, alansal büyüme ve siyasal yayılmanın tarihidir. Bu kadar çok suçlanan ve 

nefret uyandıran, bu kadar çok eleştiri oklarına hedef olan ve tüm bunların sonucunda 

bir yandan kültürel olarak içe kapanırken, diğer yandan küçük nüfus sayısına rağmen bu 
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denli etkili jeopolitik güce sahip başka bir ilahi din dünyamızda yok gibidir (Berktay-

Atasoy, 2007:40). 

Dinsel öğretinin desteğiyle kan ve savaşın oluşturduğu bir milletin yaratıldığını, 

İsrail tarihinde çok önemli bir yere sahip olan Menahem Begin şöyle açıklar: 

“Savaşıyoruz, öyleyse varız. Kan, ateş, gözyaşı ve küllerden, insanlığın yeni bir türü, 

bin sekiz yüz yıldan beri dünyada hiç bilinmeyen yepyeni bir türü doğuyor: Savaşçı 

Yahudi. Öncelikle ve de özellikle ilk saldıran biz olmalıyız. Katillere karşı saldırıya 

geçeceğiz. Kan ve terden, gururlu, yürekli ve güçlü bir nesil doğacak.” (Garaudy, 

2011:276). Aydınlanma çağı öncesi gücünün zirvesinde olan kilise, kendince bu lanetli 

topluluğu toplumun geri kalanını kirletmesini engellemek adına gettolara hapsetmiş, bu 

durum da kimlik algılarını keskinleştirmelerine sebep olmuştur. Aydınlanma çağının 

kutsal alana olan ilgisinin başka yönlere kaymasıyla, getto zorunluluğu da ortadan 

kalktığından, bireyler denize bırakılmış tatlı su balıklarına dönüşmüşler ve kolektif 

kimlikleri zarar görmüştür. Geçmişe özlem duygusuyla kolektif kimlik geliştirmek 

isteyen Yahudilerin kitle hareketlerine ilgisi artmaya başlamış, bu durumdan kendisini 

kurtaracak tek sığınak olan aile bağları da Hitler Almanya’sı tarafından gaz odalarında 

atomize edildiği ve fırınlarda sabunlaştırıldığından Siyonizm’in kucağına düşerek 

Filistin’e göç etmekten başka çare bulamamıştır.
i
  

Touraine, “O Nazizm ki, kadını erkeğe tabi kılmak için, Yahudi’yi kökünü 

kurutmak için, ulusu ise Alman ulusunun üstünlüğünü ilan etmek için tanımlar.” derken 

(2012:173), Durant’a göre, Treitschke ve Bernhardi, Almanların modern insanlar 

arasında en büyükleri olduklarını itiraf etmişler; Wagner, bu teoriyi musikiye 

uygulamış; Alfred Rosenberg, Alman kanını ve toprağını “yirminci asrın efsanesi” 

yapmış ve Hitler de bu temel üzerinde, bir halkı katletmesi ve Avrupa’yı fethetmesi için 

Almanları ayaklandırmıştır (1998:37). 

Bugün ortaya çıkan yeni bulgularla tarihsel sürecin bazı doğru bilinenleri 

yanlışladığına şahit oluyoruz. Garaudy’nin kitabında belirttiği üzere, Siyonizm hareketi 

sanıldığı gibi Nazizmle dikotomi oluşturan bir fikri temele sahip olmanın ötesinde, 

özellikle işbirliği içindedir. Bu husus, Theodor Herzl’in Hitler ve çevresindeki 

yakınlarıyla birkaç defa tekrarladığı görüşmelerle de açıktır. Naziler ve Nazizm 

                                                 
i
 Konu hakkında ayrıntılı bilgi için bkz. Roger Garaudy, İlahi Mesajlar Toprağı Filistin, Türk Edebiyatı 

Vakfı Yayınları, İstanbul, 2011. 
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sayesindedir ki, Siyonistler uzun uğraşlardan sonra kutsal topraklarına yerleşmişler ve 

onların dünyanın her yerinde yaşadıkları korku sayesinde dünya Yahudilerinin bir 

kısmını (özellikle fakir ve orta sınıfa mensup olanları) İsrail’e toplayabilmişlerdir. 

Yahudileri Filistin’e göç etmeye ikna etmek gibi zor bir soruna sahip olan Herzl, Yahudi 

Devleti adlı kitabında “Buradaki proje, ortada gerçek var olan itici bir gücün 

kullanılmasını içerir…Her şey o itici güce bağlı. Peki, nedir bu güç? Yahudilerin 

sıkıntısı ” derken bu işbirliğini ele verir zaten (Garaudy, 2011:283). Din, İsraillileri güya 

birleştirirken, Beta İsrail ırkın, Yahudiliği böldüğünü görmüştür. Örneğin yetkililer 

Yahudi kanının siyah kanıyla birleşmesine karşı çıkmışlardır. Aşırı muhafazakar 

Rabbiler, Beta İsraillilere karşı çok aşağılayıcı bir tavır takınmışlar ve tekrar sünnet 

olmadan onları Yahudi olarak kabul etmemişlerdir. Tabii, ırk dışında başka farklar da 

vardır. Dünyanın dört bir yanından İsrail’e gelen Yahudiler, kendilerinin ve atalarının 

uzun süredir yaşadığı bu yerlerden bambaşka etkilerle birlikte, İbraniceden farklı diller 

konuşarak, farklı ibadetlerde bulunarak ve hatta bambaşka görünüşlerle çıkagelmişlerdir 

(Calhoun, 2012:60). Bu bağlamda, hem çoğunluk itibariyle sadece dini temellere 

dayandığı halde etnikleşen Yahudi kimliğini, oluşturduğu ortak düşman ve 

yaşanmışlıkla Yahudileri birleştirdiği ve milletleştirdiği, hem de güçlenen kimlik algısı 

ve yurtsuz millet olma duygusuyla palazlanan diaspora Yahudilerini İsrail menfaatine 

işe koştuğu, güdülendirdiği gerekçeleriyle Siyonistlerin Hitler ve tüm Nazizm fikrine 

ödenmesi çok zor bir vefa borcu vardır. Nitekim bu vefa borcu dünya Siyonist Teşkilatı 

Başkanı tarafından 23 Temmuz 1958 tarihinde Cenevre’de yapılan Dünya Yahudi 

Kongresi’nin açış konuşmasında ilan edilmiştir: “Açıkça yapılan antisemitizmin azalışı, 

Yahudi varlığı için bir tehlike oluşturabilecektir…Yahudiler hemen hemen her yerde, 

hem ekonomik planda hem de siyasi planda diğer vatandaşlarla aynı haklara 

sahipler…Bununla beraber kelimenin klasik anlamıyla antisemitizmin kaybolması, 

Yahudi cemaatlerinin siyasi ve maddi durumları için faydalı olmakla birlikte, bizim 

hareketimizin deruni hayatında olumsuz sonuçlar doğurmuştur.” (Garaudy, 2011:398). 

Auschwitz ve Maidanek gibi toplama kampları bugün Almanların lanetli bir tarihe, 

Yahudilerin ise bir millete ve devlete sahip olmasını sağlamışlardır. Alman aydın ve 

politikacılarının nefret etmekte ittifak ettikleri düşünür Hans Jurgen Syberberg, haklı bir 

şekilde Yahudilerin, savaşın sonundan bu yana Alman ve Yahudi ortak tarihinin kurbanı 

değil, manevi açıdan galibi olduklarını söyler (1999:139). 
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Lanetli tarihinin ezikliği Almanya’nın bugün bile kendi içerisinde Yahudilere 

pozitif ayrımcılık yapmasının vesilesi olmuştur. Almanya’da devlet, dini 

organizasyonları genellikle tarihi ya da kültürel gerekçelerle finanse eder. Bu açıdan 

sadece tarihi değere sahip binaların bakım ve tamirat işleri devlet tarafından sübvanse 

edilir, yeni cami ve kiliseler devlet desteğinden faydalanamazlar. Bunun tek istisnası, 

Yahudi cemaatleridir. Holokost geçmişinden dolayı tüm eyaletler Yahudi cemaatlerini 

finanse etmeyi bir yükümlülük olarak görürler. Ayrıca federal hükümet de, Merkezi 

Yahudi Konseyine yıllık 5 milyon Euro civarında fon sağlar. İlave olarak, federal 

hükümet, üniversite düzeyinde üç Yahudi okuluna mali destek sağlamaktadır (Şencan, 

2011:6,7). 

Siyonizm ve Nazizm oluşturdukları karşılıklı nefretten beslendikleri için 

yardımlaşan ideolojilerdir. Nazi Almanyası doruğa tırmandırdığı anti-semitik tavrıyla, 

ülkesinden istemediği unsurların bir şekilde temizlenmesi sayesinde ari ırk idealine 

yaklaşmış, vatandaşları arasında ortak düşman algısıyla etnik kimliklenme sürecini 

hızlandırarak ulusal bütünlüğüne en büyük çiviyi çakmış ve etrafında Yahudi 

düşmanlığı konusunda aynı zeminde buluştuğu potansiyel rakiplerinin kamuoyundaki 

düşman Almanya algısını yumuşatarak şekillendirmiştir. Siyonist elit ise uzun zamandır 

kutsal topraklarda bir yurt tahsisi için ikna etmeye çalıştığı uluslararası kamuoyunu 

soykırım sayesinde kendi yanına çekmiş, Nazizm ortak düşmanıyla, ırki ve etnik bilinç 

algıları olmayan dini kimlik Yahudilerine etnik bir bilinç kazandırarak güçlü bir 

diaspora oluşturmuş, saldırıya maruz kalan çaresiz Yahudi ailelerine bir şans vererek 

gönülsüz de olsa İsrail’de yeterli çoğunluğu sağlamayı başarmıştır. Kısa vadede hem 

Siyonizm hem de Nazizm’in kazandığı bu süreçten uzun vadede kazançlı çıkacak olan 

Yahudi dini/milli kimliği ve İsrail olmuştur.  

Türk milli kimliği ve onunla özdeşleşmiş olan Hanefi Maturidi gelenek, dini ve 

milli kimliklerin eşgüdümüne tanıdık olduğu kadar canlı bir örnek teşkil eder. Hanefi 

Maturidi gelenekte ilim ve gaza birbirini tamamlayan unsurlar olduğundan, Anadolu’ya 

göçlerle birlikte gelenler arasında kadı ve gazi unvanlarının birlikte kullanılması veya 

bu unvanlara sahip kişilerin yan yana bulunması Türkistan’daki bu geleneğin 

Anadolu’ya getirildiğini göstermektedir. Hanefi anlayış doğrultusunda özellikle İmam 

Maturidi tarafından temel İslami bilgiler ve gaza hukuku konularında eğitilen gazi 
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grupları, Anadolu ve Rumeli’nin İslamlaşmasında önemli görevler üstlenmiştir (Kutlu, 

2011a:103). 

Başlangıçta Ebu Hanife’nin görüşleri yoluyla İslam’a bağlılık şeklinde algılanan, 

fakat sonradan Sünnilik olarak isimlendirilen bu din anlayışı, özellikle Karahanlılar’dan 

itibaren Türk topluluklarının çoğunluğu için dini hayat tarzı haline gelmiştir. Türkler 

Hanefiliğe o kadar sıkı bağlanmışlardır ki, bazı tarihçiler onların İslam’a girişinden 

“Hanefi dinine girme” şeklinde bahsederler (Kutlu, 2011a:105). 

Karahanlılar, Selçuklular ve son olarak Osmanlı İmparatorluğu’ndan devralınan 

fıkhi miras, yani Hanefilik cumhuriyet döneminde de büyük destek görmektedir. 

Kuruluş yıllarında yazdırılmak istenen tefsir için, meclis tarafından Hanefilik 

çerçevesinde yazılması şartı konulmuştur. Günümüzde gerek Türkiye’de gerekse diğer 

ülkelerde yaşayan Türk topluluklarının büyük çoğunluğu Hanefi mezhebine mensuptur 

(Kutlu, 2011a:121). 

Yukarıda gösterilen maddi gerçeklikler ve tarihsel örneklerden sonra milli 

duygularla (asabiyye) dini hayat arasında bir çelişki düşünülmemesi gerekir. Bunların 

her ikisi de aynı maksada yöneliktirler: Birliği ve dayanışmayı sağlamak…Asabiyenin 

bir toplumda zayıf düşmesi veya hususiyetini yitirmesi halinde o toplumda dinin de esas 

görevlerinin zayıflayacağını söylemek mümkündür. İbn-i Haldun üzerine bir tez 

geliştiren Ümit Hassan da “Asabiyyet-teknik, coğrafya ve tarihi gelenek görenekler gibi 

derinden işleyen ve üreten bir güçtür. Dini olaylar ve bunların doğuracağı etkiler bile 

asabiyetsiz gerçekleşemez.” sözleriyle asabiyyet ve dinin aynı saflarda olduğunu 

vurgular (Türkdoğan, 2004:177,178). Bu gerçeği 1917 yılında İslamcılık akımının önde 

gelen temsilcilerinden Sait Halim Paşa şöyle açıklar: “… İslam’ın ferdi, içtimai ve 

siyasi bir unsur olarak kabul etmesi, milliyeti istediğini ve kabul ettiğini gösterir (…) Şu 

halde İslam esaslarının milliyeti inkâr ettiğini veya zayıflattığını iddia etmeye imkân 

yoktur… İslamiyet’i bütünüyle milliyetçiliğe muhalif görmek büyük bir hatadır.” 

Türkdoğan, 2004:181). Her ne kadar Sait Halim Paşa böyle söylese de sosyal vakıalar 

tek sebepliliğe indirgenemeyecek kadar karmaşık ve çok boyutlu olduğundan, Türk 

toplumsal tarihinde Alevi ve Sünni geleneklerin seyri düşünüldüğünde, İslamiyet’in 

farklı argümanlar eşliğinde milliyeti inkâr etmemekle birlikte zayıflattığını söylemek 

mümkündür. Oysa hürriyetlerini kazanamamış, boyunduruk altında yaşayan tüm 
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topluluklarda olduğu gibi Anadolu Türklüğü dışındaki Türk toplumlarında da tarih, tersi 

bir sürecin yaşandığını kanıtlamaktadır. Özellikle SSCB hükümranlığı altındaki 

Müslüman Türkler için din, aynı zamanda milli kimliğin muhafazası adına belirleyici 

unsur olmuştur.  

Dini ve milli kimlik eşgüdümü izahını çarpıcı bir örnekle sona erdirmek yerinde 

olacaktır. Yugoslavya sonrası Sırbistan’da, içteki en önemli lideri Bora Corceviç olan, 

Miloseviç’in bile eleştirildiği milliyetçi çığlıklarla demokrasi istekleri birbirine 

karışmıştır. Cumhurbaşkanını Hırvatistan ve Bosna’daki Sırplara ihanetle suçlayan 

Corceviç Batılı bir gazeteciye “Sırplık benim her şeyim” dedikten sonra dinin Sırp 

milliyetçiliğindeki önemini şöyle açıklamıştı: “Dinime bağlılığım arttı. Din olmasa 

kaybolurdum. Daha başka, daha iyi bir şeyin olduğuna inanmak zorundayım.” 

Milliyetçi davaya, daha önce komünizm karşıtı olan ve “yalnızca aptallar idealler için 

ölürler” diye şarkılar söyleyen liberal Corceviç bile kazanılmıştır (Calhoun, 2012:89).  

Son tahlilde tarihsel arka plan dikkate alındığında dinin, milli kimliği önemli 

ölçüde desteklediği bir vakıadır. Kutsalın bu yakın ilgisi ve samimi desteği, dokunduğu 

milli değerleri, fenomenleri, ikona ve sembolleri, nihayetinde kimlikleri kutsallaştırır. 

2.4. Ötekileştiren Din ve Sosyal Farklılaşma 

Sosyal ilişkilerin eşitsizlik üzerine kurulu olmasının temelinde, sosyal 

farklılaşma olgusu vardır. Bu olgu, belirli bir toplum içerisindeki karşılıklı sosyal 

etkileşim sürecinden kaynaklanan, fertler, sosyal kurumlar ve sosyal gruplar arasındaki 

her türlü farklılığı ifade eder. Buna göre sosyal farklılaşmanın dört büyük biçiminden 

söz etmek mümkündür. İlki insanların yetenek düzey ve yönlerinin farklılığı ile ilgili 

olan fonksiyonel farklılaşmadır. İkinci sırada, toplum tarafından verilmiş olan farklı 

durum ve şartlarda bireylerin nasıl davranacaklarına dair kuralları, töre ve gelenekleri 

var kılan geleneksel farklılaşma gelir. Üçüncüsü, hiyerarşik sıra ve derecelere atıfta 

bulunan kurumsallaşmış farklılaşmadır. Son olarak, bir birey veya grubun başarısının, 

diğerlerinin başarısızlığını göstermesi bakımından ortaya çıkan farklılaşma tipi gelir ki 

buna da rekabetçi farklılaşma ismi verilmektedir (Polat, 2012:478). 

Genel olarak toplumsal farklılaşma ve din arasındaki ilişkileri, sırasıyla birinin 

diğeri üzerindeki etkileri şeklinde iki düzlemde ele almak mümkündür. İlk bakışta 

farklılaşma, dinin toplumsal alanın birçok yönü üzerindeki sosyal etkisini kaybetmesine 
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yol açan bir süreç olarak görülebilir. Bu durumda din, toplumda daha önceleri sahip 

olduğu fonksiyonları kaybetmiş görüntüsü sergileyebilir. Farklılaşma sonucunda 

meydana gelen sekülerleşme ise sosyal kurumlarda dinin etkisinin özgür ve özerk hale 

gelmesi sürecine işaret eder. Sonuçta dinin kendisi, bir görev ve sorumluluktan ziyade, 

bireysel tercih ve vicdan meselesi haline gelir. Bu süreçte dini pratikler azalır ve 

toplumdaki bir takım dinsel içerikli sosyal ilişkiler daha pragmatik, daha rasyonel ve 

daha seküler bir yapıya dönüşür. İkincisi ise dinin toplumsal farklılaşma üzerindeki 

etkileri (dine dayalı farklılaşma) şeklinde ele alınmaktadır. Bu tip farklılaşmanın en 

bariz örneğini oluşturan Hint Kast sisteminde kastlar dinsel değerlerle meşrulaştırılır. 

Burada din bir toplumsal farklılaşma veya toplumsal farklılıkları meşrulaştırma 

fonksiyonu icra etmektedir. Dinsel değerlerle meşrulaştırılan bireyin statüsü, 

kutsallaştırılarak dokunulmaz ilan edilir (Polat, 2012:482,483).   

Durkheim’da ifadesini bulduğu şekliyle korkutucu ve büyüleyici sır olan 

kutsalın tecrübesi, her ne kadar önce din kurucusunda sübjektif olarak yaşanıyorsa da, 

daha sonra tilmizlerle paylaşılmak suretiyle objektifleşmekte, ete kemiğe bürünerek ve 

içine doğduğu evren algısıyla sürekli etkileşerek dünyevileşmektedir. Bu süreçte dinsel 

düşüncenin her zaman birleştirici, dünya kurucu ve bütünleştirici toplumsal işlevler 

gördüğünü söylemek iyi niyetli ve teolojik bir bakış açısı olacaktır. Her din özellikle ilk 

başlarda toplumsalın inşasını sağlarken, toplumsal gelişim ve değişimi yaratıcı ve 

hızlandırıcı etkiler gösterecek, zamanla toplumsal gerçekliğin sahip olduğu aksaklıklara 

da sahip olacak, ikaz, itiraz ve protestolara maruz kalacak, bağlıları tarafından 

vazettiğinin dışına taşırılacak, kimi zaman sosyal ve siyasi olarak başlayıp dini 

mahiyetler arz eden toplumsal farklılaşmaların da çıkış noktası olabilecektir. Din ilk 

defa objektifleştiğinde ve takip eden kurumsallaşma/doktrinleşme sürecinde, kendi 

dairesini belirleyip diğerlerini öteki, kâfir, zındık ve inanmayan ilan ettiğinde ayrıştırıcı 

bir rol de üstlenir. Bunun ötesinde, kurumsallaşan din zamanla itirazların nesnesi olacak 

ve adeta mitoz bölünmeyle mezhepleşerek kendi içerisinden farklı özellik ve büyüklüğe 

sahip sırf dini gruplar üretecektir. Winston, dinsel hareketlerin karizmatik bir önder 

çevresinde toplandığı ve bu önder bir ardıl seçmeden ya da bir varis bırakmadan öldüğü 

zaman ciddi sorunların ortaya çıktığını söyler. O’na göre, İslam’daki Sünni-Şii 

ayrımının nedenlerinden biri budur; her iki grup ta kendi önderlerinin Hz. 

Muhammed’in gerçek ardılı olduğunu iddia etmektedir. Önderin yerine kimin geçeceği 
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belli değilse, dinsel hareket inanç ve eylemlerinden bazılarını gözden geçirir. Anlaşılan 

İsa’nın ölümünden sonra da olan budur (2010:225). 

Şeriat, Araplar arasında müşterek bir vatandaşlığa birleşik bir yaklaşım için 

temel sağlıyor olmasına rağmen, muhtelif Arap devletlerinin son derece farklı tarihi 

miraslara sahip olmaları, yasal hak ve görevlere ilişkin ortak bir sistemi tahayyül etmeyi 

güçleştirmektedir. Bırakalım bütün Araplar için tek bir kamusal, kitlesel eğitime benzer 

bir şeyin varlığını, yaklaşım olarak dahi ortak bir eğitime dair hemen hiçbir emare 

yoktur. Ortak sivil kültür noktasında ise İslam'ın kitlesel nüfuzu, kudret kadar zayıflığın 

da kaynağıdır. Ortak bir dini kültürün ilke olarak bir Arap milletinin toplumsal harcı 

görevi görmemesine hiçbir neden yoktur, velev ki İslami mümin topluluğu, ümmet, tam 

da ilhamlarını farklı yerlerden almakta oluşları ve coğrafi cesameti nedeniyle bir rekabet 

ortamı oluşturmuyor olsaydı. Ümmet tamamen Arap bir bakış açısından, evrenselci ve 

küresel olmayan bir Arap geçmişini keşfe çıkanları teşvik ederken bu arada da ustalıklı 

bir şekilde bunları olumsuzlayan çift anlamlı bulanık bir birlik ve kader oluşturmaktadır 

(Smith, 2010:104). 

Hem Mutlakiyetçilik hem de Aydınlanma Çağı olarak adlandırılan 650-1789 

arası dönem, dini haritada önemli değişiklikler olmamasına rağmen Avrupa'da tam bir 

dini hoşgörüsüzlüğün yaşandığı dönemdir. Katolik ülkelerde Protestanlar genel olarak 

sivil haklarından yoksun bırakılmış, Protestan ülkelerde yaşayan Katolikler de aynı 

kaderi paylaşmışlardır. Büyük Britanya’da İngiltere ve İskoçya Kilisesi hem Roma 

Katoliklerini hem de kendi Protestan ayrımcılarını resmen yasaklamıştır. İsveç, 

Danimarka ve Hollanda'da benzer yasaklamalar uygulanmıştır. Rusya’da tanınan tek 

kilise Rus Ortodoks Kilisesidir. Dinsel heterodoksinin en yüksek oranda olduğu 

Polonya-Litvanya’da kısıtlamalar iyice artmıştır. 1718’de burada Katolik olmayan 

herkes meclisten çıkarılmıştır (Alkan Özcan, 2012:65). 1609’da Morisco’lar, yani 

Katolikliğe dönmüş olan Müslümanlar İspanya’dan kovulmuşlardır (Roy, 2009:62). Din 

değiştirmiş olmak bile yerlerinden edilmelerini engellemeye yetmemiştir. 

Dinin Orta Çağlar’daki konumunun aksine, Reformasyon sonrası dönemde din, 

sosyal birlik prensibi olmak yerine çoğu zaman bölünmenin, bozuşmanın ve çürümenin 

kaynağıdır. Dini bağlılıklar ve inançlar, yalnızca toplumsal çatışmaların sertliğini 

artırmaya hizmet etmiş ve yüz yıllık din savaşları Avrupa’yı hiç olmadığı kadar 
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birlikten mahrum kılmıştır. Hıristiyan dünyası, her biri Hıristiyan geleneğinin yegâne 

temsilcisi olduğunu iddia ederek birbirleriyle kıran kırana savaşan mezheplerin 

birbirleri arasındaki çatışmaların yarattığı büyük bir kaosun içine gömülmüştür. 

Fransa’da zor olan dini birlik, İngiltere’de imkânsızdır. Elli yıldan az bir zaman dilimi 

içinde bile (1640-1690) hükümet art arda mezhep değiştirmiş ve sırasıyla presbiteryen, 

bağımsız, Anglikan ve Katolik olmuştur. İşin kötüsü, bunlardan hiçbiri rakiplerini 

bastıracak veya eleyecek kadar güçlü değildir (Dawson, 2003:173,174). 

Din duygusu tüm zamanlarda yönetim tarafından araçsallaştırıldığından 

uluslararası ilişkileri ve siyaseti, belirleyen en önemli kavram olagelmiş, küresel 

egemenler tüm dünyayı “Pazar” haline getirmek, devletler ise ulusal menfaatlerini 

gerçekleştirmek adına teo-stratejiler üretmişlerdir. Aynı zamanda siyasi birliktelikler 

olan devletler, kendi bütünlüklerinin hasım teo-stratejilerin arenası haline gelmesini 

engellemek ve yumuşak karınlarını gizlemek için, Ortodoks dini anlayışı kendi dini 

azınlıklarına bilinçaltı/üstü farklı yöntemlerle benimsetmeye çalışırken,  uluslararası 

arenada bu zayıflıklarını gizleme çabalarını sürekli artırmışlardır. 

Çağımızın toplumları arasında özellikle dinsel alana yeniden dönüşle ifadesini 

bulan bir normatif ayrışma söz konusuyken, bununla birlikte kitle kültürünün 

yaygınlaşmasıyla sadece pazar müşterisi kimliği öne çıkarılarak aynı torbanın içine 

konulmaya çalışılan nicel kalabalıklardan müteşekkil bir aynılaştırma mevcuttur. Her iki 

husus ilk bakışta dikotomik bir yapı oluşturuyor gibi görünmekle birlikte, durum hiç de 

algılandığı gibi değildir. Yapılmaya çalışılan, bir taraftan toplumsal ayrışmaları 

körükleyerek, çatışmaya hazır gergin kalabalıklar sayesinde savaş ekonomisini canlı 

tutarken, diğer yandan kültürleri aynılaştırarak çokuluslu şirketlere ait pazar mallarının 

her coğrafyada eşit ve giderek artan kabulü görmesini sağlamaktır. Kuzey Amerika 

kaynaklı Oyun Kuramı içinde zikredilen kazan-kazan teorilerinin asıl maksadı, ifadesini 

bu ikili açıklamada bulur. Toplumlar ayrışsa da, aynılaşsa da küresel sömürgen sürekli 

kazanmaya devam edecektir. Zaten kazananın olduğu bir oyunun kaybedeni de 

muhakkak olacaktır. 

20’nci yy.’ın son çeyreğinden itibaren barış ve kardeşlik gibi parlak ifadelerle 

semavi dinleri yaklaştırma amaçlı başlatılan dinlerarası diyalog çabaları da aynı 

doğrultuda okunmalıdır. Çünkü bahse konu diyalog çabalarında kilisenin yine 
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misyonerliğe ilişkin geleneksel Hıristiyan yaklaşımından hareketle, önemle üzerinde 

durduğu bir başka kavram da inkültürasyon’dur. İnkültürasyon, farklı dinsel ve kültürel 

yapıya sahip topluluklara/halklara, Hıristiyan mesajı götürülürken, o toplumların aşina 

oldukları dinsel ve kültürel yapıya uygun tarzda Hıristiyan mesajının yorumlanması, 

biçimlenmesi ve o toplumlara bu şekilde sunulmasıdır (Küçük-Tümer-Küçük, 

2011:537). Diyalog, her iki tarafa eşit mesafede duran bir bakış açısıyla icra 

edilmedikçe, sadece sömürgen ve yayılmacı emellere hizmet etmekten başka bir vazife 

görmeyecektir. Üstelik söz konusu diyalog projesinde olduğu gibi, öte dünya vaatlerini 

diğerleriyle paylaşan dinsel söylem, en baştan sürekli şike yapılan bir oyunun 

kaybetmeye mahkûm oyuncusu olmayı kabullenmiş demektir. 

Birçok ülkede kriz zamanlarından çıkışlara, kamuoyu oluşturma ve/veya 

milletleşme sürecine yardımcı olmak üzere -sivil din bahsinde görüldüğü gibi- dini-

kutsal alan yönetici elit tarafından araçsallaştırılmaktadır. Devletler bu amaçlara matuf 

olmak üzere dini kimi zaman devlet dini olarak yasal düzenlemelerle tanımlamışlar, 

bazen de devletin dini yasal bir formda tanımlanmamakla birlikte, yine de dinsel yapı 

yasalar içerisinde yer bulmuş, dinsel azınlıklar büyük din dairesi içerisinde yok 

sayılmaya ya da aynileştirilmeye çalışılmıştır. 

Dinin sosyal farklılaşma gerekçesi olması hususunda; şer'î ve örfî olmak üzere 

ikili bir yapı arz eden hukuku, gayri-müslimleri “zımmî” statüsüyle “haraç” ve “cizye” 

gibi vergilere tabi kılan vergi sistemi, tarihsel yelpazede, biçim, kesim, renk, kumaş 

kalitesi ve başlık türleri gibi kıyafet unsurlarının yasayla düzenlenmesi sayesinde 

farklılaştırılan dinsel azınlıklarıyla Osmanlı İmparatorluğu da incelemeye değer bir 

örnektir.  

Son tahlilde, küreselleşmenin kültürleri yutan özelliği ve dünyanın giderek 

küçülmesi sonucunda evrensel dinlerin hayat bulduğu coğrafya da karmaşık bir yapıya 

bürünmekte, sürekli batıya devam eden göçler aynı zamanda dini öğretiyi de yayarak 

ülkelerin kısmen homojen olan dinsel yapısını değiştirmektedir. Etnik ve dinsel yapıları 

sosyal ve siyasi yapının bütünlüğü aleyhine değişen ülkeler, giderek daha fazla önlem 

almaya çalışmakta, alınan önlemler ise ayrışmayı azaltmak yerine artırarak etnik ve dini 

azınlıkların daha sorunlu hale gelmelerine vesile olmaktadır. 
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3. Toplumsal Yapılarda Değişen Din ve Kimlik Algısı  

Sosyologlar, tarihsel yelpazede toplumsal değişime açıklama getirmek gayesiyle 

farklı teoriler geliştirmişler, bakış açılarına uygun toplumsal tipolojiler oluşturmuşlardır. 

İbn Haldun’un bedevi-hadari, Comte’un teolojik-metafizik-pozitif, Spencer’ın basit-

karmaşık, Durkheim’ın mekanik-organik, Tönnies’in cemaat-cemiyet (gemeinschaft-

gesselchaft) tasnifine dayandırılan toplum modelleri klasik dönemin öne çıkan 

teorileriyken, toplumsal değişimin doğrusal olmayacağını öne süren çağdaş sosyologlar 

çok doğrultulu (multilinear) toplumsal değişim teorileri geliştirmişlerdir (Akyüz-

Çapcıoğlu, 2012; Arslantürk-Amman, 2012; Bottomore-Nisbet, 2010; Doğan, 2012; 

Erkal, 2012; Günay, 2011; Swingewood, 2010; Wallace-Wolf, 2012). Bu bölümde bir 

genel kabul olarak, geleneksel, modern ve postmodern toplum yapıları tasnifine göre 

din ve kimlik ilişkisi irdelenmeye çalışılacaktır. 

Esasen, toplumsal ve kültürel bir fenomen olarak, farklılaşma, değişme ve 

bütünleşmenin diyalektik bağlamında, din ile ilişkileri çerçevesinde kimlik konusu, din 

ile toplumsal farklılaşmanın hemen hemen hiç görülmediği veya asgarî düzeyde kendini 

göstermeye başladığı özdeş grup, toplum ve kültürlerden giderek karmaşıklaşan ve 

toplumsal ayrımlaşmanın doruğa eriştiği günümüzün modern sanayi toplumlarına kadar, 

hemen her toplumda sosyal ve kültürel bir problem olarak varlığını güçlü bir biçimde 

hissettirmektedir. Bununla birlikte hızlı toplumsal değişim ve sancılı bunalım ortamları 

yahut kültürel ve toplumsal marjinallik ve dolayısıyla da güvensizlik ve tedirginlik 

konumu, boşluk, belirsizlik ve asimilasyon tehdidi durumlarında, değişime 

uyum/uyumsuzluk, direnç ve muhafazakârlık süreçleri içerisinde bunun önemi daha da 

artmakta, bu çerçevede muhafazakâr fonksiyonu altında dînî faktöre yapılan atıf ve 

vurguda da artış gözlenmektedir. Özdeş gruplar ve geleneksel toplumlarda din 

olgusunun toplumsal ve kültürel kimlik belirlenmesi hususunda, öteki faktörler arasında 

güçlü ve hatta yerine göre hâkim bir faktör olarak yerini aldığı anlaşılmaktadır (Günay, 

2011:420). 

3.1. Dinin Hizmetindeki Dünya: Geleneksel Toplumda Din ve Kimlik 

Geniş sosyolojik anlamıyla gelenek, toplumun bir sosyal miras olarak önceki 

kuşaklardan devralıp yaşadığı tüm dini, sosyal ve kültürel değer, norm, inanç, ilke ve 

kuralları ifade eder. Bu çerçevede aralarında kısmi farklar bulunsa da bu kavram; örf, 
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adet, teamül, anane, görenek ve töre kavramlarını da içeren genel bir kavramdır 

(Coşkun, 2012:171).  

Geleneksel toplum yapısında, Batı örneğinde hâkim olan unsur Hıristiyanlıktır. 

Toplum dini bakımdan homojendir. Meşruiyetin temeli dine dayanır. Savaşlar ve 

toplum içi çatışmalar daha çok dini temellidir. Hatta dini temelli olmayan sosyal 

çatışmalara bile dini bir renk verilmeye çalışılır. Neredeyse tüm sosyal ilişkilerin 

kutsalla ilişkilendirildiği toplumsal yapıyı ifade eden geleneksel düzenin özellikleri 

şöyle sıralanabilir; 

 Siyasi meşruiyetin dine dayanması, 

 Kilisenin eğitim, adalet, bilim ve sanat alanlarında hâkim olması, 

 Laik-ruhban ayrımı, 

 Dini bakımdan homojen toplum, 

 Krallık, 

 Aristokrat sınıfın etkinliği, 

 Feodal ekonomik yapı (Şentürk, 2004:32). 

Geleneksel toplumda dini algılayış biçiminin temel öğeleri ise şöyle sıralanabilir: 

 Bilginin akıl, sezgi ve vahiy gibi çeşitli kaynakları vardır. 

 Gözlenemeyen ancak sonuçları itibariyle varlığı bilinen varlıklar vardır. 

 Semavi dinlerin kaynağı vahiy, beşeri dinlerin kaynağı toplumdur. 

 Dinin sosyal, zihni ve ruhi fonksiyonları vardır. 

 Toplum peygamber döneminden bu yana manevi alanda bir gerileme 

içindedir. 

 Bilim dinin hizmetindedir. 

 Bilimsel teorilerle çelişen dini bilgi hurafe olmayabilir. 

 Bilimin ilerlemesi ile din ortadan kalkmayacaktır. 

 Evrensel bir dünyevileşme süreci yoktur (Şentürk, 2004:35,36). 

Geleneksel toplumun sosyal organizasyonu, kutsalla sıkı bir bağla 

karakterizedir. Bütün seviyelerde iktidar, aile, akrabalık ve tüm sosyal faaliyetler aynı 

zamanda dini bir anlam taşımaktadır. Kişi geleneksel toplumun dinsel genel kültürünü 

alarak, toplum ve dinin dayattığı norm ve davranış modellerine uyarak toplumla 

bütünleşmiş olur. Bu toplumsal yapıda kişiler arasında tam bir inanç ve ibadet birliği 
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mevcuttur. Dinin en önemli sosyal fonksiyonu, grup ahlakının, örf ve adetlerin, kültürün 

korunmasıdır (Günay, 2011:394-396). Tabiiyet esas olduğundan, insanlar 

“kendilik”lerini ortaya koyamamaktadırlar. Yazılı veya yazısız toplumsal kurallar 

bağlayıcıdır. “Kendi başınalık” yergi vesilesiyken “mensubiyet” övülür. Dolayısıyla 

geleneğin “kişi (person)leri”, fiillerinde “özgür” ve “özerk” değildirler. “Kader” 

kavramı onların hayatında belirleyici role sahiptir. Kişiler, özgür olmadıklarını 

düşündükleri veya içinde bulundukları durumu, alternatifi olmayan tek yol gördükleri 

için, kader onlara kaçınılmaz gelmektedir (Ünal, 2011:33). Bu yönüyle geleneksel 

toplumda dini kural ve manzumeler bütünü, kolektif kimliğin temel oluşturucusu rolünü 

oynamaktadır. Kutsal alan sosyal alanın tamamını örttüğü içindir ki, geleneksel 

toplumda gerek bireysel gerekse sosyal mantık sistemi bir ve sıfırlardan, siyah ve 

beyazlardan oluşur. Şeyler ya iyidirler ya da kötü. İyi olan her şey sevap, kötü olan her 

şey de günahtır. Hal böyle olunca sevap ve günahı belirleyen yönetici erk ya da ruhban 

için günah düşünülemez. Çünkü onların işleyebilecekleri her günah, zaten öncesinde 

ellerindeki kutsal su tarafından sterilize edilmiş, sevaplaştırılmış, meşrulaştırılmıştır. 

Durant’a göre din, ilah Toht’un Menes’e Mısır’ın kanunlarını, ilah Şamaş’ın 

Hammurabi’ye Babil kanunlarını, Yahveh’in Musa’ya, Yahudiler için On Emir ve diğer 

613 emri, ve ilahi peri (su veya orman perisi) Egeria’nın Numa Pomplius’a Roma’nın 

kanunlarını verdiğini söylemiştir (Durant-Durant, 1998:58). 

Geleneksel bağlamda gündelik olanın tamamını dinsel bir tutum içinde 

tanımlamak, hayatın bütünlüğü içinde dinselliğin bir alanı olarak algılamak, aslında söz 

konusu hayat tarzının olmazsa olmaz şartları arasında yer almaktadır. Bu meyanda 

zaman kavramından eğlence biçimlerine ruhani faaliyetlerden hayat stratejilerinin 

tayinine kadar varan geniş bir düzlemde, dinselliğin gücünden cesaret alan bir “hayatı 

kutsallaştırma” faaliyeti söz konusudur. Çünkü gelenekte, hayatın kendisi bizatihi 

dinseldir ve bu kuşatıcılık sadece yüksek tipli dinlerin alanında geçerli olan bir fenomen 

değildir. Sosyolojik açıdan dinsellikle beraber ortaya çıkan hukuki incelikler ahlaki 

işaretlerden bağımsız olarak hayatın akışına katılan ayrıntıları, günlük hayatı 

dinselleştiren temel elemanlar şeklinde görmek mümkündür.(Subaşı, 2000:22) 

Kutsal ve profan alanların birebir örtüşerek hiçbir farklılaşma göstermedikleri 

geleneksel toplum tipinden modern topluma geçişi ifade eden tranzisyonel toplumlarda, 

çakışan iki alan birbirinden ayrılmaya başlamıştır. Az ya da çok modern özellikler 
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sergilemeye başlayan söz konusu toplumlarda her iki daire matematiksel ifadeyle çok 

küçük kesişen kümelere sahiplerdir ve muayyen bir süreci takiben tamamen birbirinden 

ayrılarak belirginleşmiş iki farklı alan haline geleceklerdir. 

3.2. Büyünün Bozulması: Modern Toplumda Din ve Kimlik 

Latince bir terim olan modernus sözcüğünün geçmişi, eski putperest dönem ile 

Hıristiyan dönem arasında bir ayrım yapmak için kullanıldığı M.S. V’inci yüzyıla kadar 

uzanmaktadır. Bunun sonucu olarak, dilbilimsel açıdan modern terimi, eski dönemin 

zıddı olan yeni dönem anlamına gelmektedir. O halde modernite bir dönem olarak ne 

zaman başlamıştır? Bazıları modernitenin doğuşunu 1800’lerin sonlarındaki 

entelektüellerle ilişkilendirmektedir. Bazı araştırmacılar ise daha da geriye gitmekte ve 

hatta Augustin’in bireyselciliği ve ilerleme felsefesini modernitenin doğuşu olarak 

görmektedirler. Birçok araştırmacı, bu konuda tarihçi Toynbee’yi (1954) izlemektedir. 

Toynbee “Batı tarihinde modern çağın başlangıcını” Onbeşinci yüzyılda Atlantik 

okyanusunun Avrupa kıyılarında yaşayan toplumlar olarak görmektedir. Onbeşinci 

yüzyılda bu toplumlar, yedi denizlerin teknolojik fethini başlatmıştır. Max Weber 

modernite sosyoloğu olarak adlandırılabilir. Protestanlık ve Protestanlığın disiplinli bir 

araçsal tavrın ortaya çıkışı üzerindeki etkisi konularındaki araştırmaları yoluyla Weber, 

modernliğin başlangıcını XVI’ncı yüzyıla dayandırmaktadır. Bazı araştırmacılar ise 

(modernliğin sadece gelenekle ilgili eleştirisini, akla inanmasını ve özgürlük isteğini 

değil) modernliğin başlangıcını XVIII’inci yüzyıldaki aydınlanma çağı ve Fransız 

ihtilaline bağlamaktadır. (Coşkun, 2010:52). 1648 yılında yapılan Westphalia Barışı, 

modernleşmenin değil ama modern egemen devletin ortaya çıkışının başlangıcını 

simgelerken, aynı zamanda Avrupa’daki din savaşlarına son veren seküler devlet 

felsefesini de ortaya koymuştur. Westphalia Barışı ile hükümdarın tebaasının dinini 

zorla değiştirmesi yasaklanmıştır (Alkan Özcan, 2012:123,124).  

Modernliğin gerçek tarihi, aydınlanma felsefesinin kısa ama pratik utkusundan 

sonra, kişisel ve kolektif bir öznenin ortaya çıkışının tarihidir der Touraine. Modernliğin 

hedefi, teknik ve pazarların birleşik dünyasıyla, giderek daha çok tehdit edilen ve daha 

çok saldırganlaşan kimliklerin parçalanmış evreninin birbirinden ayrılmasını önlemek 

ve hem düşüncede hem de demokratik kurumlarda akılcılığın kişisel özgürlüğün ve 

kolektif kimliğin bağdaşabileceği uzamı araştırmaktır (2012:12). 
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Basitçe dile getirilecek olursa modern toplumların ve modern projelerin beş 

temel fikrin egemenliği altında olduğu söylenebilir: 

 1. Hakikate ve yönteme inanılması 

 2. Nihai örneklere inanılması 

 3. Açıklamaya ilişkin stratejilere inanılması 

 4. İlerlemeye inanılması 

 5. Özgürlüğe inanılması (Coşkun, 2010:51) 

Şentürk, modernitenin özelliklerini; ulus devlet, milliyetçi ideoloji, gelenek 

düşmanlığı, din ve bilim çatışması sonucunda bilimin hâkimiyeti ve kilisenin gücünün 

azalması, milli kapitalizmin yükselişi, Batı kolonyalizminin ve Batılılaşmanın dünyaya 

hâkim olması ve son olarak iletişim ve ulaşımda ilerlemeler şeklinde ifade eder 

(2004:33,34). 

Modernist ilkelerin dine bakışı ile ilgili aşağıdaki hususlar söylenebilir; 

 Evrensel ve objektif olan bilim tek bilgi kaynağıdır. 

 Deney ve gözlem metodu en gelişmiş bilimsel metottur. 

 Gözlenemeyen varlıklar yoktur. 

 Toplum dinin kaynağı ve uygulayıcısıdır. 

 Din sosyal fonksiyonları olan bir kurumdur. 

 Toplum bir ilerleme içerisindedir. 

 Din ve bilim çatışır. 

 Din ve gelenek ilerlemeye engeldir. 

 Bilimle çelişen dini bilgi hurafedir. 

 Bilimin ilerlemesiyle din ortadan kalkacaktır. 

 Evrensel bir dünyevileşme süreci vardır.  

 Batı medeniyetiyle sembolleşen evrensel tek bir medeniyet vardır 

(Şentürk, 2004:37,38). 

Başlangıç zamanı konusunda ittifakın sağlanamadığı modernizmle birlikte anılan 

Protestanlık, dinsel bireycilik kavramının ortaya çıkmasını sağlamıştır. Cevizci dinsel 

bireyciliği, bireyin Tanrıyla olan ilişkisinin, devlet ya da başka kurumlar tarafından 

değil de bireyin kendisi tarafından belirlendiğini, bireyin dini konularda özgürce 

düşünme ve tartışma hakkının bulunduğunu, bireyin dilediği dine ya da dini topluluğa 

girebileceğini savunan öğreti olarak tanımlar (Cevizci, 2010:273). Luther ve Calvin, tek 
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başına insan ile her şeye kâdir olan Tanrı arasına hiçbir kimsenin veya kuvvetin 

giremeyeceğini savunmuşlardır. Pascal'dan Sören Kierkegaard'a kadar geçen zaman 

dilimi içinde meseleye baktığımızda bu düşüncenin "dini bireyselciliğin" gelişmesinde 

önemli ve kesin bir kategori teşkil ettiğini görürüz (Wach, 1987:8). Dinsel bireycilik, 

toplumsal kurtuluşu öneren kurumsal kilise Katolisizim’ini reddederek, yerine bireysel 

kurtuluşu vaat ve ilahi aracıları yok eden düşünceyi önceler. Nitekim Kalvinistler, tüm 

inananların “kendi kendilerinin rahibi” olduklarına inanmaktadırlar. Dinsel bireyci, 

yalnızlıkla yüzyüzeliğinin farkındadır. O, kararını verir ve sonuçlarına katlanır. 

Geleneği sorgusuz, sualsiz benimsemeyi reddeder (Ünal, 2011:67-73).  

Aynı zaman diliminde birbirinden çok farklı sosyal gelişim süreçlerini yaşayan 

toplumların bu farkı göz ardı edilecek olunursa, modernizm öncesi toplumsal yapıda 

gerçekliğin, bireysel deneyimin kısıtlarından kaynaklanan bir aşkınlığa sahip olduğu 

rahatlıkla söylenebilir. Bu bağlamda modernizmin toplumsal gerçeklik algısını, o 

zamana kadar büyük çoğunlukla kaynağını aldığı gökyüzünden -dinsel alandan- 

yeryüzüne -insani/tecrübi alana- indirdiği görülecektir. Modernizmde kurtarılması 

gereken bireyin ruhu değil der Paz, insan neslidir ve o da ilerleme ile kurtarılacaktır. 

Dünyanın geleceği modern cennet olarak hayal edilmektedir. O da herkesin aynı tarih 

yürüyüşüne katılmasıyla gerçekleşecektir. İnsanlık modernitede, kolektif laik bir 

kurtuluş aramıştır (1999:189). 

Modernliğe ilişkin yapılan din dolayımlı çözümlemelerde ana karakter, doğa ve 

toplumun ele alınışında dini ve irrasyonel bakış açısını, geleneği ve yerel olanı devre 

dışı bırakmaktır. Bu bağlamda aklın ve bilimin yüceltilmesi, insanın üzerinde hiçbir 

otorite tanımayan aydınlanma düşüncesinin doğal sonucu olmaktadır. Öncelikle Batı 

Avrupa'da deneyimlenen ve zamanla yeryüzü ölçeğinde yaygınlaşan ve genelleşen 

modernlik düşüncesi, ancien regime olarak tanımlanan geleneksel bilgi, değer 

dünyasını, doğal ve toplumsal yapıları değiştirmeyi, dönüştürmeyi amaçlayan aydınların 

inşa ettiği bir süreçtir. Bu süreçte zorunlu değişim talepleri ve değişime direnç gösterme 

noktasında dikkate değer ve can alıcı mücadeleler, din ve dünya arasındaki 

evrensellikler alanında yaşanmaktadır. Geleneksel bilgi anlayışının aksine, modern 

zamanlarda insanın bilgisi ve kontrolü dışında çok az şeyin değiştiği söylenebilir. 

Çünkü geleneksel kozmolojik anlayışta fizik ve toplumsal dünyada değişimin, insanüstü 

güç ve otoritenin, yani Tanrının bilgisi ve iradesi dâhilinde gerçekleştiği düşünülür ve 
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öyle olduğuna inanılır. Modern zamanlarda bilime duyulan güven, dünyanın yaratılışına 

dair bilgi ve inanç kaynaklarına, teolojik sistemlere, dinsel inanç ve hakikatlere olan 

güveni sarsmıştır. Bu görüşe göre din artık devrini tamamlamış bir sosyal kurumdur. 

Modern toplumun temel özelliği, klasik dinlerin etki alanı ve kontrolünden çıkarak 

rasyonel-bilimsel düşünceyi hâkim kılmasıdır. Buna göre modern toplumun sosyal 

değer ve normları, dine değil bilime dayanmalıdır (Akgül, 2012:182-194).  

Luckmann, modern sanayi toplumlarında ortaya çıkan dinin toplumsal 

biçiminin, dini temsillerin bir çeşidinin potansiyel tüketiciye doğrudan ulaşılabilirliği 

tarafından karakterize edildiğini belirtir. Nihai anlam modellerinin üretimi, 

paketlenmesi ve satışı, tüketici tercihleriyle belirlenir ve üretici, özerk bireylerin 

gereksinimlerine ve özel alanlarındaki var oluşlarına duyarlı olmaya devam etmelidir 

(2003:97,98). 

Modernizm der Gardels, gelecek için gelenekseli feda etmek demekti. Geçmişle 

bağları koparıp vaat edilmiş diyara koşmak demekti. Eleştiri, modernizmin felsefedeki 

aracıydı. İlerleme, modern inançtı, bizi gelişmenin çeşitli aşamalarından geçirip, tarihin 

sonunda “ütopya”ya götürecekti. Şimdi belki tarih sona ermemiş olabilir, ama onun 

önceden kararlaştırılmış rotasına olan inancımız sona erdi. Felsefe çöktü, devrim 

fiyaskoya uğradı. Her şeyi kabul edecek kadar esnek toplumlar geleneklerini 

kaybedince, avangard da şok etkisini kaybetti. Post-modern Batılı, dolgun bir geçmişten 

ve gelecekten yoksun durumda, kendini ebediyen geçici bir zaman içinde terk edilmiş 

buldu (1999:184).  

Buna rağmen tüm toplumsal normları kalıcılık derecelerine göre büyük bir 

iştahla yutan, değerleri eriten modernite ve modern toplumlarda, dinin kimlik belirleyici 

rolünün azaldığını söylemek de gerçeklikten uzaklaşmak olacaktır. Modern zamanların 

yok ettiği kolektif kimliklerle giderek yalnızlaşan birey, özellikle kentlerde daha yalın 

bir biçimde hissettiği yalnızlığı için çareyi çoğunlukla senkretik yapılanmalarda, dini 

grup, mezhep ve tarikatlarda aramaktadır. Böylece tarikat ve mezhepler yeni kolektif 

kimliklere, toplantı ve faaliyetleri, yeni kolektif ifade biçimleri ve sosyal rahatlama 

argümanlarına ve hatta İslami tarikatların bir kısmı için zikir ayinleri, Atacan’ın da 

isabetle belirttiği gibi özellikle gençlerin bakış açısıyla sosyal deşarj sağlayan uhrevi 

diskoteklere dönüşür (1990:60). 
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Günay, dinin kimlik belirleme fonksiyonunun, toplum hayatı ve kültüründeki 

etkilerinin sekülarizasyon sonucu giderek azaldığı günümüzün modern toplumlarında da 

varlığını sürdürdüğünü belirtir. Hatta belki de modern sınai kültürün aşırı ayrımlaşma, 

uzmanlaşma ve ferdiyetçilik eğilimleri çerçevesinde kişilikleri ve kimlikleri parçalayıcı 

ve dağıtıcı yönelimleri karşısında, dinin kimlik belirlenmesindeki tamamlayıcı ve 

birleştirici etkilerinin önemi de artmaktadır (2011:421).  

Ünlü Japon düşünür Takeshi Umehara, Nietzsche ve Dostoyevski’nin düşünerek 

korktukları Tanrı’nın ölüm çağının şimdilerde gerçekleştiğini söyler. İnsanlar birey 

olarak kendi kimliklerine ne kadar sıkı sarılsalar da, bu kavram sınırlıdır ve kaderi de 

ölmektir. Eğer ölümden sonra hiçbir şey yoksa, o zaman eldeki kısacık ömürde kendini 

koyuverip zevk ve sefaya kaptırmanın sakıncası olamaz. Öbür dünyaya olan inancın 

kaybı, modern Batı toplumuna ölümcül bir ahlak sorunu yüklemiştir (1999:210). 

Yazısının geri kalan kısmında Umehara, evrene hâkim olan döngüselliğin toplumsal 

anlamda da geçerli olduğunu, post-modern çağda kutsalın yeniden dönüşünün bu 

döngüsellikle bağlantılı olduğunu belirtir.  

Modern olarak adlandırılması gereken, geçmişi ve inançları silip atan bir toplum 

değil, eskiyi yıkmaksızın moderne dönüştüren, hatta dinin giderek bir topluluk bağı 

olmaktan çıkmasını ve toplumsal iktidarları parçalayan ve öznelleştirme hareketini 

zenginleştiren bir “vicdana çağrı” hareketi haline gelmesini sağlayabilen bir toplum 

olmalıdır (Touraine, 2012:405). 

3.3. Geleneğe Dönüş, Nostaljik Canlanma: Postmodern Toplumda Din ve Kimlik 

Postmodernlik, modernliğin rüştünü ispatlamasıdır. Modernliğin içten değil, 

belirli bir mesafeden kendine bakışıdır. Kazançlarının ve kayıplarının envanterini 

çıkarmasıdır. Kendini psikanalizden geçirmesi, daha önce hiç dile getirmediği 

niyetlerini keşfetmesi ve onların uyumsuz, hatta birbirini yok eder niteliğe sahip 

olduğunu anlamasıdır. Postmodernlik, modernliğin kendi imkânsızlığıyla yüzleşmesidir: 

kendini denetleyen bir modernlik, bilinçsizce yaptıklarını bilinçli olarak dışlayan bir 

modernliktir (Rattansi-Westwood, 1997:29). Modernleşmenin tezleri, kuruculuğunu 

borçlu olduğu pozitif bilimin ürettiği yeni söylemler sayesinde meşruiyetini kaybedince, 

alternatifi olarak kabul edilen post-modernizm, gerçeklik ve kesinlik kavramlarının birer 

kurgudan ibaret olduğu ve “gerçeğin göreceli olduğu iddiası ile modernliğe bir meydan 

okuyuş” olarak ortaya çıkmıştır. 
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Moderniteyi takip eden dönemi ifade için kullanılan postmodern dönemin 

başlangıcı bilim alanında kuantum fiziğinin doğuşuna, uluslararası ilişkilerde 2’nci 

Dünya Savaşı’na kadar götürülebilirse de somut sonuçları 1960 sonrası ortaya çıkmaya 

başlamıştır. Modern dönemin tartışmasız kabul edilen birçok önermesi, artık tartışmalı 

hale gelmiştir. Bu açıdan bakıldığında postmodernizm, pozitif ve yapıcı bir tavır 

olmaktan ziyade negatif ve yıkıcı (deconstructive) bir tutum sergilemektedir. 

Postmodern dönemin özellikleri şöyle sıralanabilir; 

 Devletlerin milli devletlerden federe devletlere evrilerek birleşmesi, 

 Evrensel ideoloji, 

 Geleneğe yeniden yöneliş, 

 Din ve bilim arasında barışçı yaklaşım, 

 Bilimselcilik ideolojisi hâkimiyetinin sınırlanması, 

 Dinin yeniden bütün dünyada güç kazanmaya başlaması ve maneviyat 

arayışı, 

 Global pazarın doğuşu, 

 Sömürgelerin bağımsızlık kazanması, 

 Mahalli kültürlerin ihyasına çağrı, 

 Ulaşım ve iletişimde hızın artarak maliyetin düşüşü, 

 Sanal dünyada (internet) hayat (Şentürk, 2004:34,35). 

Postmodernist ilkelerin dine bakışı ile ilgili aşağıdaki hususlar söylenebilir; 

 Bilim tek bilgi kaynağı değildir. 

 Evrensel bilim yoktur. 

 Objektiflik imkânsız bir idealdir. 

 Deney ve gözlemden başka bilimsel metotlar da olabilir. 

 Gözlenemeyen ancak sonuçları itibariyle var kabul edilen varlıklar vardır. 

 Dinin kaynağı insanın hayatına mana kazandırma ihtiyacıdır. 

 Dinin sosyal ve zihni fonksiyonları vardır. 

 İlerleme paradigması kabul edilemez. 

 Din ve bilim çatışma mecburiyetinde değildir. Bunun yerine moral krizi 

aşmak için yardımlaşmalıdırlar. 

 Bilimle çelişen dini bilgi zorunlu olarak geçersiz değildir. 

 Din hiçbir zaman ortada kalmayacaktır. 



 

 76 

 Evrensel ve ebedi bir dünyevileşme süreci yoktur. Din yeniden 

yükselmektedir. 

 Çoğulculuk esastır. Batı medeniyeti evrensel değildir (Şentürk, 

2004:38,39). 

Post-modern din anlayışı, küreselleşmeyle birlikte modern değerler bütününün 

ve seküler dünya görüşünün sorgulanır hale gelmesinin bir sonucudur. Huntington’a 

göre sosyal seviyede modernleşme, ülkeye ekonomik refah ve askeri güç sağlar. Bu da 

toplumu kendi kültürel ortamında, kendi alışkanlıklarına uygun olarak güven içinde 

yaşamaya teşvik eder. Esasen Batı dışı birçok toplumun kendi bölgesel kültürlerine 

döndükleri görülmektedir. Bu dönüş çoğunlukla dini bir biçim almaktadır. Dinin küresel 

canlanması, modernizasyonun direkt sonucudur (2005:115). Nitekim Ahmed 

Müslümanların, postmodernizmin hoşgörü anlayışı, iyimserliği ve kendini tanımaya 

yönelik gayretine değer verirken, sinizmi ve ironisiyle tehdit oluşturduğunun farkında 

olduklarını belirtir (2005:228).  

Son yirmi otuz yıla kısa bir göz atmak, dini olgunun bir takım köklü değişimlere 

uğradığını ortaya koymaktadır. Şentürk, bu değişimlerden bazılarını şöyle özetler: 

 Önceden tahmin edildiği gibi dinin sosyal alandan silinip yok olma yerine 

direnişi ve yükselişi kendini 1960’larda kuvvetle hissettirmiştir.  

 Yeni dini hareketler ortaya çıkmaya başlamıştır. 

 Batı dışı dinler Amerika'da yaygınlaşmaya başlayarak yeni takipçiler 

kazanmıştır. 

 Dinin içten dünyevileşmesi, bazı kollarının günün taleplerine kendilerini 

korkusuzca ve gururla uydurmaları ile açıkça gözlemlenebilir hale gelmiştir.  

 Dinden uzak bir hayatın doğurduğu kültürel problemler su yüzüne 

çıkmaya başlamıştır. Hayatı anlamlı kılma problemiyle birlikte dünyevileşmenin 

doğuracağı problemlere karşı bir bilinç gelişmeye başlamıştır. 

 Bu bağlamda dini gruplar, dini ve geleneksel değerleri savunabilmek için 

daha politize olmaya ve siyasi zorlukları aşmak için ittifaklar yapmaya başlamışlardır. 

 Kürtaj, okullarda toplu sabah duası, doğum kontrolü, cinsi ahlak ve 

homoseksüellik gibi manevi-ahlaki konular Amerikan politikasında giderek artan bir yer 

işgal etmeye başlamış, bağlantılı olarak Evangelizm inkâr edilemez bir olgu olarak 

ortaya çıkmıştır. 
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 Kültler ve toplu intiharlar büyük ölçüde yoğun medya ilgisinden dolayı, 

hızla dünyevileştiği iddia edilen modern toplumda dini inançların sosyal ve politik 

alanda hala yaşayan gücüne herkesin dikkatini çekmiştir (2004:45).  

Yeni dini hareketler olgusuna sosyolojik bir yaklaşım sergileyen bilim 

adamlarının ister sekt, ister kült, ister yeni dini hareket olarak adlandırılsın, bütün bu 

oluşumları, eşine bütün kültürlerde rastlanan sıradan, normal bir toplumsal örgütlenme 

biçimi olarak ele aldıkları görülmektedir. Konunun uzmanları, söz konusu dini 

hareketlerin geçmişteki örneklerinden farklı bir yapılanma ve görünüm içinde oldukları 

ve bu hareketlere üye olanların da farklı amaçlarla katıldıklarına dikkat çekmektedir. 

Ayrıca konu, çoğulcu bir dünyada özgürlük -özellikle dini özgürlük- sorunu olarak ele 

alınmaktadır. Zira bu hareketler sosyolojik bir olgu oldukları kadar aynı zamanda dini 

bir karaktere de sahiptirler. Bunların dini olarak nitelenmelerinin sebebi ise üyelerine, 

hayatın anlamı, eşyanın tabiatı gibi en temel sorulara nihai bazı cevaplar sunan dini ve 

felsefi bir dünya görüşü önermelerinin yanı sıra, aşkın bilgi, ruhi dinginlik ve iç huzura 

erme, kendini yani öz benliğini ortaya çıkarma ve nihayet manevi yönden olgunlaşma 

ve gelişme gibi elde edilebilir bazı yüksek gayeler için vasıta ve imkânlar da 

sağlamalarından kaynaklanmaktadır (Akyüz-Çapcıoğlu, 2012:527). 

Postmodern zamanların bireyi, sürekli aynaya bakan, benlik algısı atalarından 

daha fazla gelişmiş ve kendisini arzın merkezine yerleştirmiş bireydir. En başta din 

olmak üzere, onun taşıyıcısı olan gelenek ve kadim dünyaya ilişkin tüm kolektif anlam 

evrenlerini tuzla buz eden modernizm, aynı zamanda -özellikle tranzisyonel 

toplumlarda- anomik bir büyüme gösteren bireysel kimlikleri de, kâh benliği dışındaki 

her şeyi yok sayan bir kayıtsızlıkla, kâh yeni kolektif anlam evrenleri arayışıyla öne 

çıkan değişken ve belirsiz bir yapıyla yaftalamıştır. Bauman’a göre bu kimlik odaklı 

belirsizlik, hızla eskiyen ve bir anda unutulan yeteneklerde, bir çırpıda yitirilen işlerde 

ve yeni bir emre kadar kurulan yüzeysel insan ilişkilerinde kendisini göstermektedir. 

Postmodern belirsizliğe kapılan insanlar, kendilerine insanın zayıflığı ve insan 

kaynaklarının yetersizliği üzerine nasihat edecek vaizlere değil, "yapabilirsiniz" diyecek 

ve yapılacak olan şeyin nasıl yapılacağını gösteren rehberlere gereksinim duymaktadır 

(2000:254,255). Yeni dini hareketlerin liderleri, kitlelere işte bu “yapabilirsiniz” basit 

tümcesini, yalın, güçlü ve inandırıcı bir ses tonuyla haykırmaktadırlar. 
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Yeni dini canlanmanın sebepleri konusunda geniş bir yelpaze oluşturan teori ve 

yorum şemaları ortaya atılmıştır. Bu teoriler aşağıdaki gibi tasnif edilebilir: 

1. Egzistansiyel sorulara yeni cevaplar (Berger ve Bell) (Din insanların 

egzistansiyel sorularına anlamlı cevaplar sağlamaktadır. Bilim ve ideolojiler bu ihtiyaca 

cevap veremediği için din geri gelmektedir.) 

2. Meşrulaştırma mekanizmalarında kırılma (Bellah, Glock, Wuthnow) (yeni 

dini şuurun yükselişi sosyal entegrasyon ve meşrulaştırma mekanizmalarındaki krize 

atfedilir.) 

3. Dünyevileşmenin sınırları (Stark, Bainbridge, Wilson, Fenn, Hadden, 

Shupe) (Dünyevileşme sonucunda geleneksel dinler insanların tatminsiz kalan arzularını 

telafi edemediği için, farklı telafi yolları olarak yeni dini hareketler ortaya çıkmıştır.) 

4. Yeni cemaat ve yakın ilişkiler (Coleman, David, John) (Toplumsal ve 

ekonomik gerekçelerle geleneksel bağlar kopmakta ve yerine Pazar toplumu 

alternatifler koymamaktadır. Dini gruplar, ilişkiler ağına aldıkları bireyin yakın ve 

samimi ilişkilere olan ihtiyacını tatmin etmektedirler.) 

5. Kuşatıcı eklektik bakış (Anthony, Robbins) (Sayılan bakış açılarını tek bir 

potada eritmeyi hedeflemektedirler.) (Şentürk, 2004:58,59). 

Son tahlilde yeni dini hareketler; 

 Yakın tarihlidir. 

 Ana akımların dışındadır. 

 Yerel kültürlerden dönenleri etkiler. 

 Kamusal imajları sorunludur. 

 Mistik tecrübeye önem verirler. 

 Karizmatik ve otoriter bir lidere sahiptirler. 

 Üyelerini yeni norm ve kimliklerin empoze edildiği toplumsal bir öğrenme 

sürecine tabi tutarlar. 

 Kendilerine göre ahlaki bir takım normları vardır ve üyeleri arasında 

normatif bir etkileşim tarzı görülür. 

 İnanç yönünden senkretik veya eklektik bir yapıya sahiptirler. 

 Binyılcı eğilimler güçlüdür. 

 Seküler bir dil kullanırlar (Akyüz-Çapcıoğlu, 2012:536). 



 

 79 

Yeni dini hareketler, modernizmin artan kalabalıklar içerisinde doruğuna 

ulaştırdığı bireysel yalnızlığa kutsal bir çare görünümündedir. Kalabalık içindeki yalnız 

birey, bu sayede sığınabileceği bir kolektif kimliğe sahip olur. Bu kimliğin sivil toplum 

örgütlerinin kazandırdığı kolektiviteden fazlası, aynı zamanda ritüelleri, mitleri ve 

kozmolojisi olan bir kutsallığı sunmasıdır.  

Post-modern zamanların yeniden yükselişe geçen dindarlık algısı, her ne kadar 

bireysel dindarlık seviyesinde gelişme gösterse de, kimlikleme adına dini grup ve 

yapılanmaların kitle iletişiminin sağladığı çağdaş imkânlardan daha fazla yararlanmak 

suretiyle, kimlik oluşturucu rollerini koruyarak artırmaya çalışacakları 

değerlendirilebilir. Winston, Yeni Çağ inançlarında bireyin doğruluk kaynağı olarak 

Tanrının yerini aldığını söyler. Yeni Çağ inançlarında bireyin kendi yolunu seçme 

özgürlüğüne sahip olduğu ve kendine güvenebileceği ortak fikri vardır. Bu inançlar, 

modernizmin kopardığı geleneksel bağların yerine ikame edilen kimlik yitimi hissini, 

birey-Tanrı özdeşliğinin farkına varılması sayesinde tedavi edilebilecek bir hastalık 

olarak görürler. Evrensel dinlerin aksine öte dünya cennetinin yerine, 20’nci yy.da 

cehennemi birçok defa yeryüzünde görmüş insanlığa bu dünyada cenneti vaat ederler. 

Birey merkezli ve bencillerdir. Yeni Çağ dini üstün güçlerimizi zihnimizde 

canlandırmamıza yardımcı olacak yeni formatı bize adım adım sunmakta, bu güçlerin 

nazik, sevecen ve iyi huylu olduklarını vurgulamaktadır (2010:444-447). 

Dinlerin ya da dinsel kaynaklardan esinlenen ahlakların yeniden ortaya 

çıkışında, hem topluluğun modern bireycilikten öç aldığını, hem de bireyin 

modernleşmeyle bir tutulan ve totaliter rejimlerde en aşırı biçimlere girmiş olan 

toplumsal ve siyasal seferberlikten öç aldığını görmemiz gerekir (Touraine, 2012:64). 

Sonuç itibariyle, Touraine’in de isabetle çabasına giriştiği gibi, eski düzenlerin 

yıkılması ve nesnel ya da araçsal akılcılığın utkusuyla kendisini tanımlayan, toplumu bir 

pazara indirgemiş olan ve ne artırdığı eşitsizliklerden, ne doğal ve toplumsal çevrenin 

yıkımını giderek hızlandırışından, ne de seküler bir sarmalın içerisinde yalnızlaştırdığı 

kalabalıklardan dolayı kaygı duymayan bir modernizm kavramıyla, toplumları 

kitleselleştirme çabalarına etnik ayrılıklar ve tüketim kültürünü ekleyerek her şeyi 

bireyselciliğe indirgeyen, yeniden dönen kutsalı küresel adına araçsallaştıran bir post-

modernizm kavramı arasında yeni bir tanımlama yapmak gerekmektedir. Belki de 

yapılması gereken modernizmi, postmodern itirazlara vesile olan arazlarından 
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arındırarak iyileştirmek ve doğru işleyen bir şekilde tedavüle sokmaya çalışmak 

olmalıdır. 

İçinde bulunduğumuz süreçte varlık dünyası ile bağları koparılan, anlam dünyası 

dağılan bireyin kimlik karmaşasına sürüklendiği görülebilmektedir. Bu noktada din 

önceki dönemlerde olduğu gibi gerek modern gerekse de postmodern dönemde sunduğu 

kimlik ile bireyin tutarlı bir anlam dünyası inşa etmesine kaynaklık etmektedir. 

Günümüz gerçekliği içerisinde elbette ki farklı kimliklerin varlığı ve toplumun çeşitli 

kurum ve katmanlarında etkileri muhakkaktır. Ancak din bu zaman dilimi içerisinde de 

bireyin en önemli ve etkili kimlik faktörü olmayı sürdürmektedir. Böylelikle hem 

bireysel hem de toplumsal kimlik krizinin aşılmasında din istikamet ve anlam kaynağı 

olarak önemli bir referans olmaktadır. Bugün uluslararası ve de ulusal bazda yaşanan 

ahlaki erozyondan kimlik çatışmalarına değin ortaya çıkan problemleri dinin desteği 

olmadan aşmamız mümkün görünmemektedir. Bu aşamada dinin birleştirici ve 

uzlaştırıcı etkilerinden olabildiğince yararlanılması gerekmektedir. Ancak bunun için 

sağlanması gereken en önemli koşul karşılıklı güvenin inşa edilmesi ve barış dilinin 

tesisidir (Erkan, 2013:1835). Zira bugün aklı başında hiç kimse -gerek Yeni Çağ 

inançlarında gerekse “geleneksel” inançlarda yaşanan- dinsel uyanışın, dinsel 

hoşgörüsüzlük ve düşmanlığa yol açtığı ve yol açmaya da devam edeceği gerçeğini 

görmezden gelemez (Winston, 2010:457). 

4. Diyalektik Materyalizmden Pragmatizme Marksizm ve Din İlişkisi 

Kuruluş aşamasından itibaren doktriner yapısının tamamında Marksist 

ideolojinin rahatlıkla okunabileceği PKK’nın, dinsel alan ve yerleşik dinlerle ilgili bakış 

açısını özümseyebilmek adına, öncelikle Marksizm ve din ilişkisinin bileşenlerini 

irdelemek elzem görünmektedir. Ne var ki Marksist felsefe, gerek dinsel düşünceyle 

ilgili kavramlaştırmalarında, gerekse tarihsel perspektiften incelenen somut ilişkilerinde 

aynı yerde durmayı becerememiş, tutarlı bir zaviyeden ziyade pragmatizmle 

açıklanabilecek eylem/söylem gelgitleri sergilemiştir. Bu durum kısmen, Marksizm’in 

Karl Marx tarafından kazandırılan bilimsel yorumuna rağmen, rasyonel bir teori yerine 

bir inanç sistemi ve bir din olarak yorumlanmasından kaynaklanmaktadır. Bu bölümde 

öncelikle Marksist doktrinin din olgusunu nasıl kavramlaştırdığı, daha sonra da tarihsel 

süreçte ilişkisinin farklı zaman ve mekânlarda nasıl geliştiği irdelenecektir. 
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4.1. Kavramsal Açıdan Marksist İdeoloji ve Din İlişkisi 

“Gelecek günler için,  

Gökten ayet inmedi bize.  

Onu biz, kendimiz, 

Vaadettik kendimize.” (Nazım Hikmet)  

Dinsel düşünceye temel bakış açısı, ünlü şair Nazım Hikmet’in yukarıdaki 

dizelerinde net olarak anlaşılabilen Marksizm, aydınlanma çağının bir ideolojisi olmakla 

pozitivist paradigmanın tüm özelliklerini taşımaktadır. Marksistlere göre dinin duygusal 

ve toplumsal kaynakları vardır. Duygusal kaynağı, ilkel insanların karşısında çaresiz 

kaldıkları tabiat güçlerini dua, niyaz ve kurbanlarla zararsız hale getirme çabalarıdır. 

Aynı zamanda din, sömürülen sınıflara karşı sömürgenler tarafından kullanılan bir 

üstyapı kurumudur. Tarih boyunca icra ettiği sosyal fonksiyona göre evrimleşen din, 

ilkel toplumlarda fetişizm, totemizm ve animizm, sınıflı toplumlara geçiş döneminde 

politeizm, feodal dönemde ise monoteizm olarak ortaya çıkmıştır. Sosyalizmin sınıfları 

ortadan kaldırmasıyla yok olacaktır (Erşahin, 1999:128,129).  

Rus komünist partisi ve aynı zamanda Ekim Devrimi’nin de lideri olan Lenin’e 

göre din, her yerde başkaları için sürekli çalışmalarıyla, yokluk ve kendi başına 

bırakılmışlıklarıyla, çekilmez bir yük altına sokulmuş halk yığınlarının üzerine 

amansızca çöken ruhsal baskı araçlarından biridir. Tıpkı yabanıl insanın doğaya karşı 

savaşımındaki güçsüzlüğünün tanrılara, şeytanlara, mucizelere ve benzerlerine 

inanmaya yol açması gibi, sömürülen sınıfların sömürenlere karşı savaşımlarındaki 

güçsüzlüğü, kaçınılmaz olarak ölümden sonra daha iyi bir yaşam inancına yol açar. 

Ömürleri boyunca didinip yokluk içinde yaşayanlara, dinle bu dünyada bulundukları 

sürece itaatkâr olmaları ve tanrısal bir ödül umuduyla avunmaları öğretilir. Başkalarının 

emeğiyle yaşayanlara da dinle bu dünyada bulundukları sürece iyiliksever olmaları 

öğretilir. Böylece onlara, sömürenler olarak bütün varlıklarını haklı çıkarmanın çok 

ucuz bir yolu sunulur ve cennette mutluluk için uygun bir fiyata biletler satılır. Din, halk 

için afyondur. Din öyle bir ruhsal içkidir ki, sermayenin köleleri onda insanca 

düşüncelerini, insana az ya da çok yaraşır bir yaşama olan isteklerini boğarlar 

(1994:9,10).  
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Büyük çaplı fabrika endüstrisinin yetiştirdiği ve kent yaşamının aydınlattığı 

modern sınıf bilinçli işçi, cenneti papazlara ve burjuva bağnazlara bırakıp kendisi için 

bu dünyada daha iyi bir yaşam kazanmaya çalışır. Bugünün proleteryası, din sisine karşı 

savaşımda bilimden destek alan, işçileri yeryüzünde daha iyi bir yaşam için şimdiki 

savaşımda birbirleriyle kaynaştırarak ölümden sonra yaşam inançlarından kurtaran 

sosyalizmin yanında yer alır (Lenin, 1994:10). Marksizm’in Marks, Engels ve 

Feurbach’a dayanan felsefi tabanı, kesinlikle tanrıtanımaz ve kesinlikle tüm dine 

düşman bir materyalizm olan diyalektik materyalizmdir. Feurbach dini, insanın kendi 

varlığının bir yansıması, esasen kendisi olarak görmüştür. Farklı bir deyişle O’na göre 

din, insan ile insanüstü bir gerçeğin diyaloğu yerine bir çeşit insan monoloğudur 

(Berger, 2012:80). Buna göre bir Marksist, materyalist, yani bir din düşmanı olmalıdır. 

Ama o bir diyalektik materyalist olarak, dine karşı savaşımı soyut bir biçimden uzak, 

tümüyle teorik ve hiç değişmeyen öğütleme tabanında değil de somut bir biçimde, 

pratikte süreduran ve yığınları herhangi bir başka şeyin eğitebileceğinden çok ve daha 

iyi eğiten sınıf savaşımı tabanında davranan biri olmalıdır (Berger, 2012:28,29). 

Marksizm’in iddiası, Tanrı ya da Tanrıların birer insan tasavvuru olduğu ve bilimsel 

bilginin daha kapsamlı hale gelerek yetkinleşmesi karşısında giderek ortadan 

kalkacakları üzerinedir. 

Oysa doğabilimsel bilgi de sorgulanamaz mutlak doğruya ulaşma çabasından 

dolayı dogmatizmi içinde barındırır. Arslan, kitabının bilimsel bilgiyi üreten ve 

sorgulanamaz epistemik cemaati anlattığı bölümünde, bilimsel araştırma konusunda 

meslektaşların etkisinden ve kararların cemaat merkezinin karar ve değerleri 

olduğundan söz eder. Bilimsel cemaatin güçlü merkez yapısı ve gizli kolejinin etkinliği, 

ürettiği bilgiyi kalıplama eğilimini öne çıkarır. Tek doğrunun sorgulanamaz biçimde 

kabul edildiği bilimsel epistemik cemaat, bilimsel etkinlik hizmetini yönetici elite ya da 

sömürgen sınıflara pazarlamaya başlarsa, bilimsel aydınlıktan ziyade eleştirdiği dinsel 

düşünceye dönüşmeye ve araçsallaşmaya başlar. Sonuç itibariyle bilimsel epistemik 

cemaatler, daha çok dini epistemik cemaatlere benzer yapılanma içindedirler (Arslan, 

2007). İster doğabilimsel isterse sosyal bilimsel olsun epistemik cemaatlerin tamamı, 

bilimsel bilgiyi üreten sorgulanamaz merkez koleji ve vargıları ile akli olmaktan ziyade 

nakli bilim olmak arzusundadır. Çekirdek yapının üreticileri, merkez (görünmeyen) 
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kolej, cemaatin kraliçe arıları olarak kutsanır ve ürettikleri bilimsel bilgi vahiyleşirken, 

olağan bilime ve yerleşik paradigmaya aykırı her fikir “fasıklıkla” yaftalanır.  

Ekonomik hareketliliğin giderek belirginleşen sınır aşan gücü ve kapitalin sınır 

tanımazlığı, zaman içinde bilimsel cemaatin temel müttefikliği payesini geçmişte tek 

başına taşıyan devlet aygıtının yanına sınır aşan sermayeyi eklemiştir. Güçlü 

müttefikinin çok uluslu sermaye olduğu bir bilimsel cemaatin de, ekmeğini yediği 

kapının kılıcını sallamaktan daha reel bir işlevi olamaz. Bu bağlamda bilimin ve 

bilimsel bilginin her geçen gün sermayenin emrinde kadim zamanların pozitivist 

kaygılarından ve bilim ethos’undan da uzaklaşması kaçınılmazdır. Bilimsel epistemik 

cemaat, her geçen gün oluşturduğu norm, değer, yasa ve geleneklerini çok uluslu 

sermaye yararına yorumlama ve tahrif etme potansiyelini artırmaktadır.  

Kendisi de Marksist bir yazar olan Alan Woods, Marksizm ve Din isimli 

makalesinde, Marksistlerin herhangi bir doğaüstü varlığın veya doğa dışında ya da 

“üstünde” herhangi bir şeyin mevcudiyetini reddeden felsefi materyalizme 

dayandıklarını belirtir (2001:3). Felsefi materyalizm özü itibariyle dinsel duygunun 

insanlara ölümden sonra sunduğu ikinci hayat vaadini reddeder. Marksistlere göre din, 

bir yanılsama olduğunu düşündükleri öte dünya ve cennet inancıyla insanları aldatırken, 

bireyin asıl yapması gereken şey, tüm boş ve yanlış inançlardan sıyrılarak gerçekliği 

olduğu gibi kabul etmek ve olması gerektiğine inandığı şekilde değiştirmeye 

çalışmaktır. İnsan doğar, büyür ve ölür. Öte dünyayı da içine alan ölümsüzlük isteği 

gerçekdışı ve bencil düşüncenin ürünüdür.  

Egemen sınıf, geleceği pek tasa etmezken, kendini servetinin ve hayatın 

güzelliklerinin huzur verici zevkine adamayı tercih eder ve gelecekteki cehennem ateşi 

ihtimaline şaşırtıcı bir sükunetle bakar. Ama yoksullar için, mezarın ötesinde geleceği 

vadedilen mutluluğun bedeli, bu gözyaşı vadisindeki acı ve ıstırap dolu dünyayı pasif 

kabulleniştir. Bu vaat, bitmez tükenmez bir didinmeyle, fiziksel ve zihinsel kederle dolu 

bir yaşamda kendilerini tüketen milyonlarca insanı kayıtsızlığa itmektedir (Woods, 

2001:7). 

Marx’ın “Dinsel açlık, bir yandan gerçek açlığın dışavurumu, bir yandan da 

gerçek açlığa karşı protestodur. Yaratığı bunaltan içli bir ezgi olan din, tinin dışlandığı 

toplumsal koşulların tini, kalbi olmayan bir dünyanın ruhudur. O, halkların afyonudur. 



 

 84 

(sie ist das opium des volks.)” (2008:35) sözü Marksist felsefenin din karşısındaki genel 

konumlanmasını betimler. Hatta Lenin, “dinsel düşünceyle ideolojik savaş tüm 

proleteryanın işi olduğuna göre programımızda tanrıtanımazlar olduğunu neden 

belirtmiyoruz? Hıristiyanların ve Tanrıya inanan başkalarının partimize katılmalarını 

neden yasaklamıyoruz?” diye sorarak “propagandamız kesinlikle tanrıtanımazlık 

propagandasını içerir” der (1994:12,13). 1846’da kaleme aldığı Alman İdeolojisi 

eserinden sonra dine ilgisi giderek azalan Marx’ın aksine Engels, bir toplumsal 

gerçeklik olarak dini düşünceyle daha fazla ilgilenmiştir. Onun Marksist din 

incelemesine en önemli katkısı, dinsel tasarımların sınıf mücadelesiyle ilişkisini 

analizidir. Engels’in düşüncesinde Hıristiyanlık, Feurbach’ta olduğu gibi zaman dışı bir 

varlık değil aksine, tarihsel dönüm noktalarına uygun olarak dönüşen bir kültürel biçim 

olarak belirir. Önce kölelerin dini, sonra Roma İmparatorluğu’nun devlet dini, daha 

sonra feodal hiyerarşiye göre biçimlenmiş ve en sonunda burjuva toplumuna uydurulan 

bir din. Dolayısıyla din, karşıt toplumsal güçlerin –feodal teoloji, burjuva Protestanlık 

ve plebyen veya köylü tarikatların- çatıştığı bir sembolik alan olarak görünür (Löwy, 

1996:29). Engels, tamamen din karşıtı ve ateist olmasına rağmen dinsel düşüncenin 

statükoyu meşrulaştırıcı ve sosyal değişim / dönüşüm zamanlarında üstlendiği devrimci 

rolünü çözümlemiştir. 

Marksistlere göre din, insanlığı atalet içinde bilinmeyenden medet ummaya sevk 

ederken, Marksist ideoloji gerçekliği apaçık olan yeryüzünde daha katlanılabilir bir 

dünya için mücadele etmeye yönlendirir. Marksist ideoloji insanlığı sadece bu dünyada 

var olduğuna inandığı cenneti inşa etmek için savaşa çağırır. 

Hakkında bilgi sahibi olmak yerine, sadece öğretileri sayesinde fikir sahibi 

olunabilen kutsala ait evrenin, bireyin aklını başından alıp gökyüzüne çıkaran bir 

yanılsama olduğu savından hareketle, Marksizm ve diğer bütün dinler arasında derin bir 

felsefi ayrılık vardır. Marks, Kapital’de dinsel dünyayı, “Din dünyası, gerçek dünyanın 

yansımasından başka bir şey değildir. Üreticilerin, genel olarak, ürünlerini meta ve 

değer olarak ele alarak birbirleriyle toplumsal ilişkilere girdikleri ve böylece kendi 

bireysel özel emeklerini türdeş insan emeği ölçütüne indirdikleri meta üretimine 

dayanan bir toplum için –böyle bir toplum için – soyut insan cultus’u ile Hıristiyanlık 

ve hele onun burjuva gelişmesi olan Protestanlık, yaradancılık vb. en uygun din 

biçimiydi” şeklinde açıklar (2008:125). Marksistlere göre dinsel düşünce totemizm ve 
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animizm sonrası panteizm gibi ilk aşamalarından itibaren sınıflı toplumun, kullardan 

oluşan çoğunluğun, Tanrı-lar-dan oluşan azınlık karşısında köleleştirilmesinin 

ifadesidir. Nasıl bu dünyada mutsuz çoğunluğun haklarını sömürerek beslenen bir mutlu 

azınlık varsa, dinsel dünyada da analojik bir betimlemeyle sömürgenlerin karşısında 

Tanrıların, ezilenlerin yerinde ise kulların aynadaki yansımaları vardır. Bu yüzden 

yönetici güç kadim çağlardan itibaren sınıfsal çelişkilerin bir ifadesi olarak dini 

doğurmuş ve araçsallaştırmıştır ve yine bu yüzden “kendi suretinde insanı yaratan 

Tanrı değildir, aksine Tanrıları kendi suret ve benzeyişlerinde yaratan insanlardır” 

(Woods, 2001:9). Marx’a göre gerçekte din, henüz kendi düzeyine erişmemiş ya da 

daha önce kendini yitirmiş olan insanın öz bilinci ve öz duyumudur. İnsanı yapan din 

değil, dini yapan insandır. Devlet ve toplum tersine çevrilmiş dünya-bilinci olan dini 

yaratırlar (2008:34).  

Marksistler, ilk Hıristiyanlarda ve İslam’ın erken dönemlerinde, bu dinlerin 

eşitlik ve kardeşlik vurguları ve devrimci yönleriyle ilkel komünizmi çağrıştırdığını 

düşünmektedir. Engels daha da ileri giderek ilk Hıristiyanlık ile modern sosyalizm 

arasında şaşılacak bir paralellik çizer. O’na göre; her iki hareket de –her ne kadar her 

ikisinde de peygamberler eksik olmasa da- önderler veya peygamberlerce yaratılmamış 

olan kitle hareketleridir. Her ikisi de baskıya uğrayan, ezilen, yandaşları hükümetlerce 

hor görülmüş ve saldırıya uğramış kadın ve erkeklerin hareketidir. Her ikisi de sefalet 

ve kölelikten hemen kurtuluşu haber verirler (Löwy, 1996:31; Engels, 2008:293). 

Marksizm’e göre, ortaya çıkışlarından kısa süre sonra Hıristiyanlık ve İslam’ın 

ortaya koyduğu değerler sistemi, derhal feodalitenin ve zamanla kapitalizmin temsil 

ettiği güce teslim olmuş, her çağın sömürgenleri ve onların yapıp edimleri için 

meşrulaştırıcı güçlere dönüşmüşlerdir. Dünyevi adaletin sağlanamayacağına ve bunun 

değiştirilemez bir kader olduğuna inanan ezilenler, uhrevi adalete sarılmışlar ve öte 

dünya vasıtasıyla bu dünyanın egemenlerine teslim olmuşlardır. 

Kadınların daha fazla dindar olmalarını, sınıflı toplum yapısının en alt 

basamağında olmalarına bağlayan Marksizm, gerek dünyevi gerekse uhrevi anlamda, eş 

zamanlı biçimde köleleşirken kullaşan erkeğin de dinsel dogma tarafından meşru bir 

köleye sahip kılındığını savunur: kadın. Besin zincirinin son halkasını oluşturan ve 

kendi paradoksunu yaşayan kadın için dünyevi ızdıraptan kurtulmanın tek yolu 
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kendisini hayal ve mutlu öte dünya vaadiyle avutan dine daha fazla sarılmak ve bu 

sayede uyuşmaktır.  

Marksist düşünce, insanın kendi ayakları üzerinde insan omurgasında yaşamaya 

ve kendi geleceğini bilinçle inşa etmeye başladığında, içindekilerle birlikte kutsal 

evrene olan ihtiyacı ortadan kalkacağından, dini renklere boyadığı sahte karton kulelerin 

bir daha kurulmamak üzere yıkılacağını iddia eder. 

Marks, Papazlar Meclisinin Hıristiyanlığın toplumsal ilkeleriyle ilgili 

söylevlerini eleştirirken, Engels ile birlikte kurdukları ideolojinin Hıristiyanlığa bakış 

açısını özetler. Hıristiyanlığın toplumsal ilkeleri antik köleliği haklı çıkarmış, ortaçağ 

serfliğini yüceltmiş ve hafif üzülmüş gibi bir havada olsalar da, gerektiğinde 

proleteryanın ezilmesini savunmak için hazır durumdadır. Bu ilkeler, ezen bir sınıf ile 

ezilen bir sınıfın gerekliliğini öğütler ve ezilen sınıfa, ezen sınıfın “lütfen merhametli” 

davranması için dindar bir dilekten başka bir şey vermezler. Alçaklığı, insanın kendisine 

nefret duymasını, alçalmayı, köleliği, alçakgönüllülüğü, kısaca ayaktakımının tüm 

niteliklerini öğütlerler. Hıristiyanlığın toplumsal ilkeleri sinsi ve ikiyüzlü ilkelerdir 

(Marks, 2008:75,76). Engels’e göre Hıristiyanlık, bütün insanlar arasında yalnızca bir 

eşitlikten, kendi köleler ve ezilenler dini olma niteliğine tastamam uygun düşen eşit ilk 

günah eşitliğinden başka bir eşitlik tanımamıştır. 1800 yıl uygar insanlığın en büyük 

kısmını egemenliği altında tutmuş ve Roma dünyasını boyunduruğu altına almış bir 

dinin sahteciler tarafından dokunmuş bir saçmalıklar kumaşı olduğunu söylemek, bu 

dinin sona ermesine yetmemiştir (2008:135,179). 

Kendisi de anarşist bir teolog olan ve Tanrısal vahyi esas aldığını belirtmekle 

birlikte, hem kilise ve Hıristiyanlık öğretisini hem de Marksist Hıristiyanlık yorumuna 

soyunan Kurtuluş Teolojisini eleştiren Jacques Ellul, Komünizm ve Hıristiyanlık 

karşıtlığını bazı temel gerekçelerle betimler. O’na göre öncelikle her düzlemde eşitsizlik 

ve adaletsizlik üreten toplum yirmi yüzyıllık Hıristiyanlığın bir sonucudur. Oysa 

komünizm kendi objektif adil toplum yaratımına sahiptir. İkinci olarak, Hıristiyanlık 

öğretisi gereği yoksulların sorunlarına el atması gerekirken tüm tarihi boyunca güce 

hizmet etmiş, sömürenin yanında yer almıştır. Üçüncüsü, komünizmin tersine 

Hıristiyanlık sürekli bir söylem-eylem farklılaşması yaşamaktadır. İyi öğütlenir ve kötü 

icra edilirken bunun gerçek nedeni Hıristiyanlığın ta kendisidir. Dördüncüsü, 
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Hıristiyanlık giderek sahipsiz bir tinselciliğe dönüşmüştür. Hıristiyanlar inançlarını 

yaşamaktan çok hissetmektedirler. Bu yaşam kutsal kitabı ve İsa Mesih’in cisimleştiğini 

reddeder. Son olarak komünizmin ve ilk zamanlarının tersine Hıristiyanlar, tembel, 

iradesiz ve bireyci kilise üyelerine dönüşmüş, militan ve komünal ruhu çoktan 

kaybetmişlerdir (2010:13-17).  

1930’lu yıllara kadar süregelen Marksist anlayışta dini düşünceye asla yer 

olmamakla birlikte daha sonraları mevcut katı tutumu yumuşatma yönünde kısmen 

değişik bakış açıları geliştirilmiştir. Her ne kadar Rosa Luxemburg’un 1905 yılında 

yazdığı “Kilise ve Sosyalizm” başlıklı makalesinde öngördüğü işbirliği -ilk 

Hıristiyanlık’taki değerler adına sosyalizm için mücadele edilebileceği- yok sayılmışsa 

ve komünist ya da sosyalist olmak için dinden arınmanın zorunlu olduğu fikri geçerliyse 

de, 1936-1938 arasında Fransa’da Luxemburg’un fikirleri hayat bulmuştur. İşçi 

hareketinin en radikal kanadını destekleyen bu devrimci hareketin “Sosyalistiz, çünkü 

Hıristiyanız” sloganı işbirliğinin en belirgin sözlü imgesi olmuştur. Daha sonraları 

Antonio Gramsci (1891-1937), Ernst Bloch (1885-1977), Lucien Goldman (1913-1970) 

gibi düşünürler, din analizleri sayesinde Marksizm adına farklı perspektifler 

geliştirmişlerdir (Löwy, 1996:33-40). Örneğin Ellul, Marksizm ve dindarlık 

buluşmasının ön şartı olarak, Hıristiyanlığın siyaseti reddetmesi ve Marksizm’in felsefi 

materyalizmle fazlaca ilgilenmeden siyasi olgunluğa ulaşması gerektiğini belirtir. 

Böylece birey, hem inanç ve aşkınlığın gerektirdiği boyutta bir inanan, hem de 

Marksizm’in tarih algısına, siyasi ve sosyal metodolojisine saygı duyan bir Marksist 

olabilir (2010:79). 

Marksist felsefenin dini düşünceye ve Hıristiyanlığa bakışının açımlamasından 

sonra, Hıristiyanlık kadar detaylı olmasa da Yahudilik ve İslam’la ilgili kuramsal bakış 

açılarına genel olarak değinmekte fayda vardır. 

Engels, Marks’a yazdığı bir mektubunda Yahudi dinini tarihsel Arap 

kökenleriyle açıklar. O’na göre Yahudilerin Kitab-ı Mukaddes denen kitaplarının eski 

Arap din ve kabile geleneğinin kaydedilmesinden başka bir şey olmadığı, aynı 

kökenden gelen ama göçebe olan komşularından erkenden ayrılan Yahudiler tarafından 

değiştirilmiş olduğu anlaşılmaktadır (Marks-Engels, 2008:112).  
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Marx, Engels ve Lenin İslam konusunda yeterince bilgi sahibi olmadıkları için  

-Sovyet yöneticilerin temel kabul ettikleri Engels’in kısa bir değerlendirmesi dışında- 

özel bir çalışmaya imza atmamışlardır. Engels bu yazısında İslam’ı şöyle betimler: 

“İslam, Doğululara, özellikle Araplara uyarlanmış bir dindir. Başka bir ifade ile bir 

yandan ticareti ve sanayii ellerinde bulunduran şehirlilerin, öte yandan göçebe 

bedevilerin dinidir. Fakat bunda periyodik bir çatışma yatmaktadır. Şehirliler 

zenginleştikçe lükse kapılıp dinin kurallarına uymayı terk ederlerken, bedeviler 

fakirleşir ve sefaletlerinin bir sonucu olarak dine daha çok sarılırlar… ”. Engels’in bu 

görüşünü temel almakla birlikte, ardılları tarafından beş grupta değerlendirilebilecek 

farklı teoriler de geliştirilmiştir: 

1. İslam’ın ortaya çıkmasındaki asıl neden Mekke ve Medine ticaret burjuvazisidir. 

2. İslam, feodal devrimden ibaret bir hareketin ideolojisidir. 

3. İslam, Hicaz’ın fakir köylülerinin ideolojisidir. 

4. İslam, Yahudiliğin bir yan koludur. 

5. İslam, köle sahiplerinin ortaya çıkardığı bir sosyal-dini harekettir. (Erşahin, 

1999:266,267). 

Ayrıca SSCB’de Marksist düşünürler tarafından Kur’an’ın, İslam’ın sadece ilk 

yirmi yılını şekillendirdiği, namazın önceki dinlerden alınma bir tapınma şekli olup 

emekçileri üretimden alıkoyma işlevini yerine getirdiği, namaz sırasında yapılan 

hareketlerin kölenin efendisi karşısındaki hareketlerini yansıttığı iddia edilmiştir. Onlar 

gerçek dünyanın olgularından şekillenen din dünyasında namazın, emekçileri günde beş 

defa köle vaziyetinde durmaya mecbur ettiğini düşünmektedirler. Kıble olayında olduğu 

gibi, orucu da Yahudilerden aldığını düşündükleri Hz. Muhammed’in esas gayesi, yeni 

kurulan İslam Devleti’ne ekonomik kaynak sağlamaktır. İslam’daki kurban ritüeli ilkel 

ve vahşi toplumların ruhlara adadıkları kurbanlarla ilişkilendirilmiştir. Hatta sünnet 

olma bile Yahudilik ve ilkel kurban ritüeliyle bağdaştırılmıştır (Erşahin, 1999:272-283). 

4.2. Marksist İdeoloji ve Din İlişkisinin Tarihsel Boyutu 

Kilisenin ilk yıllarında, onun temsilcileri, hareketin başlangıçtaki komünist 

görüşlerini aksettirmeye devam etmişlerdir. Aziz Clement şöyle yazar: “Bu dünyada 

bulunan tüm şeylerin kullanımı tüm insanlar için ortak olmalıdır. En büyük kötülük, bir 
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insanın diğerlerine «bu benim, şu senin» demesidir ve bu insanlar arasındaki kavganın 

kökenini oluşturur.” (Woods, 2001:12). Benzer sözler azizlerin çoğu için geçerlidir. 

Kilise hiyerarşisinin üst basamakları ilk defa M.S. 325’teki İznik Konsili’nde 

İmparator Constantine tarafından gücün edimlerini meşrulaştırmak adına 

araçsallaştırılmışlardır. Erken dönem Kilise tarihçilerinden Eusebius, İznik Konsili’ni 

şöyle betimler: “Ziyafet ortamı tarif edilemez muhteşemlikteydi. Muhafız birlikleri ve 

diğer askerler kılıçlarını çekerek sarayın girişini kuşatmışlardı ve Tanrının adamları 

bunların arasından geçerek korkusuzca imparatorluk dairelerinin içlerine doğru 

ilerliyorlardı. Bazıları imparatorun masadaki dostlarıydı, diğerleri ise her iki taraftaki 

sedirlerde boylu boyunca uzanıyorlardı. Bunun İsa’nın krallığının bir manzarası olduğu 

ve gerçeklikten çok bir rüya olduğu düşüncesi akla gelmiş olmalı.” (Ware, 1993:27). 

Benzer değişim Protestan inancında çok daha çabuk belirginleşmiştir. 

Protestanlık, 16’ncı yy.da kapitalist düzenin kucağına doğduğu zaman, feodal beylerin 

karşısında güçlenen burjuvazinin devrimci çığlığıyken, farklı sınıfların çatışan çıkarları 

dolayısıyla kendi içerisinde çok çabuk mezheplere bölünmüştür. Aynı Protestan 

mezhebi, 17’nci yy.da İngiliz Devriminde toplumun alt sınıfsal yapısında öncü rol 

oynamıştır. Kısa süre sonra her şey tersine dönse de, Rus işçi sınıfı 1905 yılında Ekim 

Devrimi öncesinde meydanlara indiğinde, Ortodoks dini unsurlarla kol koladır.  

Oysa Katolik Kilisesi’nin tahakkümüne karşı fitilini ateşlediği kalkışmanın 

başında takındığı ilerici tavrı, kısa sürede kurduğu çıkar ilişkileriyle taçlandırarak 

söylem değiştiren Luther, Marks ve Engels’in eleştiri oklarından nasibini alacaktır. 

Papalığa karşı ileri sürdüğü tezleri Wittenberg Saray Kilisesi'nin kapısına asacak ve 

ardından engizisyon tarafından gıyabında verilen aforoz kararını halkın içerisinde 

yakacak kadar radikal ve keskin davranan Luther  “Tıpkı hırsızları ip, katilleri kılıç, 

sapıkları ateş ile cezalandırdığımız gibi, bu uğursuz yıkım öğretmenlerine, papalara, 

kardinallere, piskoposlara ve tüm Roma Sodom’u sürüsüne, neden elimizde olan bütün 

silahlar ile saldırmıyor ve neden ellerimizi onların kanlarında yıkamıyoruz? sorusunu 

sormaktadır (Engels, 2008:97). Kalkışma ilerlediğindeyse Luther, kendisine 

ayaklanmanın merkezi Ederburg’a gelmesi için Ulrich von Hutten’in yaptığı çağrıya 

“İncil davasının zorla ve kan dökerek kazanılmasından yana değilim. Dünya söz ile 

yenildi, kilise söz ile kuruldu, o, eski haline söz ile getirilecektir ve Deccal onu zor 
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kullanmadan eline geçirdiği gibi, zora başvurulmaksızın yıkılıp gidecektir” (Engels, 

2008:98)” cevabını vermiştir. Burjuva, prens, soylu ve papazlarla birleşen Luther, 

ayaklandırdığı köylülere karşı bir süre sonra, “Kudurmuş köpekleri gebertir gibi, gizlice 

ve açıktan açığa, bunları parçalamak, bunları boğmak, bunları boğazlamak gerek… ” 

diyecek kadar düşman olur. Köylülere karşı birleştiklerinin hizmetkârı olan Luther’i, 

uşaklıkla suçladığı ve taşlayarak kovduğu zaman halk, ne yaptığını çok iyi bilmektedir 

(Engels, 2008:98). Marks’a göre Luther bağımlılıktan gelen köleliği, yerine inançtan 

gelen köleliği getirerek yenmiştir. İnancın otoritesini canlandırarak, otoriteye inancı 

kırmıştır. Din duygusunu insanın içinde oluşturarak, insanı dıştan gelen din 

duygusundan kurtarmıştır. Beden zincirlerinden kurtulmuştur, çünkü yürek zincire 

vurulmuştur (2008:44). Buradan hareketle, devrinin en ilerici dinsel hareketi bile bu 

kadar kısa sürede ezen sınıflarla işbirliğine girdiğinden, Marks ve Engels tarafından dini 

yapılar tam anlamıyla güvenilmez olarak betimlenmiştir. Papaz nasıl her zaman toprak 

beyi ile elele olmuşsa, kilise sosyalizmi de feodal sosyalizm ile her zaman el ele 

olmuştur (Marks-Engels, 2008:81,82). 

Oysa Luther’in çağdaşı ve başlarda dava arkadaşı olmasına rağmen sonradan 

anti-Luther’ci olan Papaz Thomas Müntzer (1488?-1525)’in, Engels’in söylemindeki 

konumlanışı farklıdır. Müntzer, Hıristiyan biçimler altında modern spekülatif görüşlerle 

olağanüstü bir benzerlik gösteren ve hatta zaman zaman, tanrı tanımazcılığa yaklaşan 

bir kamu tanrıcılık (panteizm) öğretmektedir. Kutsal kitabı, biricik ve yanılmaz esin 

olarak reddeder. Akla karşı kutsal kitabı çıkarmak demek, özü sözle öldürmek demektir. 

Çünkü kutsal kitabın sözünü ettiği kutsal ruh bizim dışımızda yoktur. Kutsal ruh aklın ta 

kendisidir. İman aklın insanda ete kemiğe bürünmesinden başka bir şey değildir ve bu 

nedenle Hıristiyan olmayanlar (payenler) de iman sahibi olabilirler. Bu iman, canlı 

duruma gelmiş bu akıl sayesinde, insan Tanrısallaşıp kutsallaşır. Bu nedenle cennet, 

öbür dünyada olan bir şey değildir, onu kendi yaşamımızda aramak gerekir. İman 

sahiplerinin görevi de, bu cenneti, tanrının bu krallığını, yeryüzünde kurmaktan başka 

bir şey değildir. Tanrı krallığı, orada artık hiçbir sınıf ayrılığı, hiçbir özel mülk, toplum 

üyelerine karşı çıkan hiçbir yabancı, özerkli devlet iktidarının bulunmadığı bir 

toplumdan başka bir şey değildir (Engels, 2008:101-105). Söylemiyle, biraz senkretik 

İslam sufizmini andıran Müntzer, payenlerin de iman sahibi olabileceğini dile 

getirirken, 13’üncü yy. Anadolu’sundan yükselen “ister kafir ol ister mecusi, ister 
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putperest, her kim olursan ol, yine gel....” nidasının, üç asır sonra karanlık Ortaçağ 

Almanya’sında ortaya çıkan yankısını çağrıştırır. Bir asır öncenin Anadolu’sunda 

meydana gelen Şeyh Bedrettin Kıyamının tekrarı olarak okunabilecek Köylüler 

Savaşı’nın lideri Müntzer, retoriğiyle komünizmin dinsel öncülü gibidir.  

Birinci Dünya Savaşı öncesinde güçlenerek büyüyen işçi hareketi, karşısında 

kiliseyi bulmuştur. Kilise hiyerarşisi, sosyalizme ve işçi hareketine gizlenmeyen bir 

kuşku ve husumetle bakar. Papa XIII. Leo, tüm kiliselere gönderdiği emek konulu 

genelgesinde, Vatikan’ın sosyalizme düşmanlığının altını çizmiştir: “Fakirlerin 

zenginlere imrenmesini istismara uğraşan sosyalistler, özel mülkiyeti yok etmeye 

çalışıyorlar ve kişisel mülkiyetin herkesin ortak mülkiyeti olması gerektiğini 

savunuyorlar. Onlar kesinlikle adaletsizdirler, çünkü yasal mülk sahiplerini 

soyacaklardır… Eğer biri diğerine gücünü ya da çabasını kiralarsa, bunu karşılığında 

geçim araçları almak için yapar, ama bunu sadece kendi ücreti için değil, aynı 

zamanda özgürce tasarruf edeceği gerçek bir hak elde etmek niyetiyle yapar. Bu ücreti 

toprağa yatırırsa, bu sadece o ücretin başka bir biçim almasıdır… Mülk edinme ve 

sahip olma hakkının reddedilemezliğini savunmalı ve her düzen sahibi ulus topluluğu 

içinde kaçınılmaz olarak var olan çeşitli ayrım ve dereceleri korumalıdır. Bu nedenle 

açıktır ki, sosyal demokrasiyle Hıristiyan demokrasisi arasında hiçbir ortaklık yoktur. 

Bunlar birbirlerinden Sosyalizm mezhebinin İsa’nın Kilisesinden ayrı olduğu kadar 

ayrıdır.” 21 Eylül 1958’de Papa XII. Pius şöyle yazmaktadır: “Sınıfların çokluğu 

Yaratıcının tasarımına tümüyle uymaktadır.” Yani Kilise, sınıflı toplumun değişmez, 

ebedi olduğunu ve ilahi bir kaynağı olduğunu düşünmektedir (Woods, 2001:17,18). 

Marksist bakış açısına göre bu haliyle kilise, ilk Hıristiyanlar hariç tutulmak üzere, M.S. 

325 yılında toplanan İznik Konsili’nden bu yana gericiliğin savunucusu, statükonun 

koruyucusu ve sömürgen sınıfların silahı olmuştur. 

Marksist ideolojinin öncül unsurlarından olan ateizm 1917 Ekim Devrimi’yle 

Bolşeviklerin iktidarı ele geçirmesinden sonra adeta resmi din haline gelerek siyasi ve 

hukuki zeminde diğer dinlere karşı savaşmıştır. Ateizm dine karşı savaşında en keskin 

darbeleri, başta geçmiş ve köhne bir dönem olarak nitelenen Çalık Rusya’sının güçlü 

temsilcisi Ortodoks Kilisesi olmak üzere, İslam’a ve diğer tüm dinlere indirmiştir. 

Sosyalizmin başarıya ulaşması halinde dinin yok olacağı söylemine rağmen bu 

mücadele edilmeyeceği anlamına gelmemiştir. Ancak Bolşevik yönetim mücadelenin 
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yöntemi ve yasal çerçevesi hususunda, sağ, ılımlı ve sol olmak üzere üçe ayrılmışlardır. 

Sağcılar, gelişen sosyalizmin dini yok olmaya mahkûm edeceği fikriyle ayrıca bir 

mücadeleye gerek görmemişlerdi. Ilımlılar, başarılı sosyalist ekonomik program, 

bilimsel eğitim ve propaganda yöntemleri uygulayarak dindar duyguları incitmeden 

mücadele taraftarıydılar. Solcular ise dinle mücadele için en ağırları dâhil olmak üzere 

tüm yöntemlerin kullanılması hususunda ısrar etmişlerdir. Aslında Marx, Engels ve 

Lenin’in de üzerinde birleştiği ılımlı fikirlerin kabul gördüğü yöntem tartışmalarının 

sonunda, Sovyet rejimi din ve dini teşkilatlarla ilgili SSCB’nin dağılışına kadar temel 

hukuki belge niteliğini koruyan ilk resmi kararını 1918 Ocağında almıştır. “Kiliseyi 

Devletten ve Okulu Kiliseden Ayırma Hakkında” adlı kararın aşağıda bazı bölümleri 

verilen metni, Sovyet Marksizm’inin dine bakış açısını ortaya koyan açık bir belge 

niteliğindedir. 

1. Kilise (din) devletten ayrılmıştır. 

2. Cumhuriyet dahilinde…vatandaşların bir dine mensup olmalarına herhangi bir 

üstünlük veren bir kanun çıkarmak yasaktır. 

3. …Herhangi bir dine inanmaktan veya inanmamaktan dolayı herhangi bir haktan 

mahrum edilmeler geçersiz kılınmıştır. Bütün resmi belgelerden vatandaşların 

bir dine mensubiyetini veya mensup olmadığını gösteren her türlü ifadeler 

çıkarılacaktır. 

7. Dini yemin kaldırılmıştır. Zorunlu durumlarda sadece söz verilir. 

8. Medeni durumla ilgili akitleri sadece Sovyet devletinin nikâh ve doğum işleriyle 

ilgili birimleri yapar. 

9. …Genel eğitim veren bütün devlet ve cemaat okullarında, aynı şekilde özel 

okullarda din eğitimi yasaktır… 

12. Hiçbir dini cemiyet ve cemaat mülk edinemez. 

13. Rusya’daki var olan dini cemiyetlerin ve cemaatlerin emlaki kamulaştırılmıştır.  

Rus Ortodoks Kilisesi’nin etkinliğini azaltmak için hayata geçirilen ve aslında ilk 

başlarda Müslümanların yararına kabul edilebilecek bu kararın temel amacı dini ortadan 

kaldırmaktır (Erşahin, 1999:134-138). Arkası arkasına alınan keskin kararlar dini 

düşünceyle kurumsal bir mücadelenin etkili adımları olurlar. 1920 yılında Komünist 

Parti Merkez Komitesinde Ajitasyon ve Propaganda Bölümü kurulur. Komünist Gençlik 

Birliği Konsomol, din karşıtı materyaller yaymak ve eğitim seminerleri düzenlemek 
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suretiyle din karşıtı propagandaya aktif bir biçimde katılır. 1924 yılında din karşıtı 

propaganda ve yayın amacıyla yeni yayınevleri kurulur. Bezbozhnik (Tanrısız) adında 

haftalık yayın yapan bir gazete çıkarılmaya başlanır. 1925 yılında Militan Ateistler 

Birliği kurulur. 1938 yılına kadar istikrarlı bir şekilde devam eden ateistleştirme 

siyaseti, bu yıldan itibaren Rus milliyetçiliğinin yükselişe geçmesi ve 1941 yılındaki 

Nazi saldırılarına karşı halkı mobilize etme ihtiyacından dolayı değişmiş, Stalin 

uygulanan din politikalarını tekrar gözden geçirmek zorunda kalmıştır. 2’nci Dünya 

Savaşı yıllarında Stalin yönetimiyle dini cemaat ve kurumlar arasında yeniden bir 

yakınlaşma yaşanmıştır (Alkan Özcan, 2012:257-259). 

Latin Amerika ve Orta Amerika’da hızla büyüyerek kitleleri etkileyen, kilisenin 

önemli kesimlerini, gönüllü hareketlerini, taban cemaatlerini kapsayan ve Kurtuluş için 

Hıristiyanlık olarak nitelenebilecek olan Kurtuluş Teolojisi, Marksist felsefenin sıradışı 

bir örneğidir. 1968-1978 yılları arasında Latin Amerika’da 900’e yakın rahip, rahibe ve 

piskoposun tutuklama, işkence ve cinayetlere kurban edildiği Kurtuluş Teolojisi ve 

Marksizm ilişkisini inceleyen Michael Löwy’e göre Marksizm ve Kurtuluş Teolojisi 

daha başlangıç noktalarında birleşirler: Yoksulluk. Yoksulluğun nedenleri, kapitalizmin 

çelişkileri ve sınıf mücadelesinin biçimlerini anlamak için Marksist yöntemlere 

başvuran Kurtuluş teologları, Marksizm’in mevcut yoksulluğu ortadan kaldırabilecek 

tek teorik yapı olduğunu düşünmektedirler (Löwy, 1996). Oysa Marks ve Engels 

işbirliği hususunda aynı düşünceye sahip görünmezler. Onlara göre Hıristiyan 

çileciliğine sosyalist bir renk vermekten daha kolay şey yoktur. Hıristiyanlık özel 

mülkiyete, evliliğe ve devlete karşı çıkmamış mıdır? Bunların yerine yardımseverliği ve 

yoksulluğu, evlenmemeyi ve nefse eza etmeyi, manastır yaşamını ve kiliseyi vaaz 

etmemiş midir? Hıristiyan sosyalizmi, rahibin, aristokratın kin dolu kıskançlığını takdis 

ettiği kutsal sudan başka bir şey değildir (Marks-Engels, 2008:82). Sovyet yetkilileri de 

Kurtuluş Teolojisinden sürekli bir rahatsızlık duymuşlardır (Roy, 2009:90). 

Dini düşüncenin yeni bir Marksist analizi sayılabilecek olan ve toplumsal 

kurtuluş mücadelelerini başlatan Kurtuluş Teolojisinin, Marksizm ile olan ilişkisini 

birkaç örnekle incelemek önemli görünmektedir. 

Örneğin Vatikan’a rağmen, “Yoksulların toplumsal sahneye gireceği bir politik 

mücadeleye yol gösteren bir teolog gibi davrandım.” diyen ve yaşadığı Port-au Prince 
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sokaklarında sınıf mücadelesinin somut bir gerçeklik olduğunu söyleyen Kurtuluş 

Teolojisi partizanlarından Peder Jean-Bertrand Aristide, 1990 yılında yapılan çağdaş 

Haiti tarihinin ilk demokratik seçiminde ezici bir çoğunlukla devlet başkanlığına 

seçilmiştir (Löwy, 1996:11-15).  

1994 yılında Meksika’nın Chiapas bölgesinde birkaç bin silahlı yerlinin 

oluşturduğu Zapatista Ulusal Kurtuluş Ordusu ayaklanması, uzun yıllar Latin Amerika 

Piskoposlar Konseyi (CELAM) Misyonlar Bölüm Başkanı olarak görev yapan, basın ve 

hükümet tarafından “Tanrının gerilla savaşçısı” olmakla suçlanan Piskopos Monsenyör 

Samuel Ruiz ve cizvitleriyle ilişkilendirilmiştir. Dünyanın en büyük Katolik Kilisesi 

olan Brezilya Kilisesi’nde Kurtuluş Teologları ve yandaşları belirgin bir etki ve ağırlık 

kazanmıştır. 

19 Haziran 1979’da diktatör Somoza rejimine karşı Nikaragua’da Sandinist 

Gerillalar tarafından kazanılan Marksist devrim sonrası kurulan hükümetin üç bakanı, 

devrim saflarında en fazla göze çarpan üç kurtuluş teoloğu papaz olmuştur. Sandinistler, 

8 Ocak 1980’de yayınladıkları açıklamada şöyle söylemektedirler: “Hıristiyanlar 

devrimci tarihimizin ayrılmaz bir parçasıydılar ve bu bir ölçüde, Latin Amerika’nın ve 

belki de dünyanın hiçbir devrimci hareketinde olmayan bir durumdu… Deneyimlerimiz 

göstermiştir ki, aynı zamanda bir mümin ve sadık bir devrimci olmak mümkündür ve 

ikisi arasında hiç de uzlaşmaz bir çelişki yoktur.” (Löwy, 1996:63-88). 

Orta ve Latin Amerika’da yaşanan Marksist ayaklanmalarda oynadıkları rol, 

kurtuluş teologlarının, Marksizm’in tüm öğretilerini benimsedikleri sonucunu 

doğurmayacak, Marksist ateizmle Hıristiyan inancı arasında var olan büyük karşıtlık 

devam edecektir. Ancak, dine Rosa Luxemburg’un gözlükleriyle bakan Marksist 

düşünürler, Brezilyalı rahip Frei Betto’nun sözlerini tekrarlayacaklardır: “İnsanlar, 

müminler ve ateistler olarak değil, tersine ezenler ve ezilenler olarak ikiye ayrılırlar.” 

(Löwy, 1996:72) 

Marksist/anarşist teolog Ellul kurtuluş teolojilerini en değersiz geleneksel 

teolojilerin karakteristik özelliklerini devam ettirmekle eleştirir. Herhangi bir şeyin 

somut yansıları yanı başlarında duruyorken, sürekli buna soyut açıklamalar getirme 

kaygısı içindedirler. Bu soyut bakışları en belirleyici somut soruyu dahi sormamaktan 

ibarettir: “Kimin çıkarı için kurtuluş?” (2010:75). 
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Tarihsel örneklerin ortaya çıkardığı gelgitlerden ve kendi içerisinde felsefi 

tutarlılık taşımayan yaklaşımlardan yola çıkarak Marksizm’in dinle olan ilişkisini, 

araçsal-akılcı olarak nitelemek mümkün görünmektedir. 
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İKİNCİ BÖLÜM 

KÜRTLER, DİN VE KÜRTÇÜLÜK 

1. Kolektif Bir Kimlik Olarak Kürt Etnik Kimliği ve Coğrafya 

Bütün sosyolojik araştırmalarda olduğu gibi Kürt kimliği araştırmalarında da 

araştırmacıdan beklenen, duygusallıktan uzak ve insana mahsus zafiyetler hesaba 

katıldığında bile, mümkün olduğunca Tabula Rasa haline getirilmiş dingin bir zihinle 

nesnesini ele almaktır. Konu üzerinde söz söyleyecek, fikir serdedecek her yeni 

araştırmacının karşısına, çalışmasını akademik olarak yaslamak zorunda olduğu, alanın 

kutsal/kutsallaştırılmış merkez kolejinin yayınları çıkacaktır. Kaynakçaya alınmadığı 

veya sıklıkla atıflar yapılarak kendilerinden destek aranmadığında, çalışmanın 

bilimselliğinin sorgulanmasına vesile olan bu eserlerin ne kadar duygusallıktan uzak 

oldukları ise şaibelidir. Milliyeti, çalışma dönemi ve konumu itibariyle belki de en 

tarafsızlarından birisi olarak değerlendirilen Martin Van Bruinessen bile, kitaplaştırdığı 

ünlü doktora tezinin girişinde, önceki birçok ziyaretçi gibi kendisinin de “Kürdistan’ın 

manzarasından etkilenerek huşuya kapıldığını”, uğradıkları ulusal baskı karşısında 

göstermiş oldukları direnişe romantik bir hayranlık beslediğini ve nesnesine duygusal 

olarak nasıl bağlandığını vurgulamakta sakınca görmez (2013a:11-17). En tarafsızında 

bile bütün duygusal tonları görmenin mümkün olduğu bu araştırmaların kutsallığının, 

neredeyse bütün yeni araştırmaların, eskilerin duygusallığına bürünerek 

sıradanlaşmasına ve eskimesine sebep olacağı muhakkaktır. Oysa Mevlana’nın 

mısralarında esasını bulduğu gibi: 

“Her gün bir yerden göçmek ne iyi! 

Her gün bir yere konmak ne güzel! 

Bulanmadan, donmadan akmak ne hoş! 

Dünle beraber gitti cancağızım, 

Ne kadar söz varsa düne ait. 

Şimdi, yeni şeyler söylemek lazım.” 

Yeni şeyler söylemek gibi iddialı bir başlangıç, eksiklikleriyle birlikte mutlak ve 

yargılanamaz olanı da yargılamayı zorlayan bir duruşu gerektirir. Bu bakımdan son 
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derece hassas bir konu olan Kürt kimliği ve ontolojisi hakkında söylenecekler, çalışma 

boyunca “kutsallaştırılmış” kaynaklara başvurmakla birlikte yeri geldiğinde eleştiriyi de 

içerecektir. 

Kürtlerle ilgili ilk kaynaklar, Arap-İslam akınları sırasında Fars ve Arap 

müelliflerin yazmış oldukları eserlerdir. Öncesinde (Türk tarihi içerisinde Kürt isimli 

topluluklarla ilgili kayıtları saymazsak) herhangi bir kaynağa rastlanmaz. Özdemir, bu 

kaynaklarla ilgili 9’uncu yy.dan (840) başlayarak 16’ncı yy.da (1596) sonlandırdığı 

geniş bir liste verir (2012:13-16). 

Batılı araştırmacılar ise konu hakkında genellikle farklı gerekçelere dayanan 

patolojik vizyonlara sahiptir. Bruinessen, “Avrupalılar genellikle “Kürt” kelimesini 

sadece etnik ve dilsel bir isim olarak kullanırken, Doğuluların hepsinin de bu terimi 

aynı biçimde kullandığını farz ediyorlar. Yanlış bir varsayımdır bu. Ortaçağ Arap 

coğrafyacıları “Kürt” (Arapçada çoğul olan ‘Akrad’) terimini Arap ve Türk aşiretleri 

dışındaki bütün göçer ve yarı-göçer aşiretler için kullanıyorlardı. Bu terim şimdi en 

koyu Kürt milliyetçilerinin bile Kürt saymadıkları aşiretleri de içermekteydi. Nadiren de 

olsa Arapça konuşan bazı göçerler de ‘Akrad’ adıyla (örnek Huzistan Aşireti) 

anılıyordu” (2013a:178) diyerek Batılı bakış açısının hastalığını teşhis eder. 

Bazen ‘Kürt’ terimi etnisitenin diğer yönlerini ima etmeksizin sadece ve 

tamamıyla dil bağlamında kullanılır. Yükselen Kürt milliyetçi hareketinin etkisiyle 

anlam değiştiren kelime, günümüzde birçokları tarafından etnik ve ulus kimliğini 

belirten bir terim olarak anlamlandırılmaya başlamıştır (Bruinessen, 2013a:179). 

Tarihte ilk defa doğrudan doğruya Kürt ismiyle anılan topluluk, Yenisey 

Nehri’nin kıyılarına dikilmiş mezar taşlarından birinde tespit edilmiştir. Göktürk 

yazısının eski biçimi olan Yenisey yazısı ile ilk defa “Kürt” kelimesi burada kayda 

geçmiştir (Özdemir, 2013:48). Buna paralel olarak Özdemir, Kürt (2011:243-275) ve 

Zaza (2010:175-232) toplumsal yapısının Türk toplumsal yapısıyla olan kültürel 

yakınlıklarını, töreler, alışkanlıklar, bayramlar, efsaneler, halk oyunları ve dini doku 

açısından tafsilatlı bir incelemeye tabi tutmuştur. 

Kürt aydın ve tarihçileri, genel anlamda bu halkın varlığını, M.Ö. 3000-4000 

yıllarına kadar uzatırlar. Soylarını ise Hurri, Subartu, Guti, Kassit (Kusi), Mittani, 

Haldi, Urartu, Nairi, Muşki gibi boylara bağlarlar. Ancak bir kısmı devlet kuran bu 
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kavimler arasından Urartu, Haldi, Subartu, Mittani, Muşki gibi boylara Ermeni 

tarihçileri de sahip çıkarlar. Paylaşılamayan bu “ortak atalar” sorununun, tarihçilerin 

karmaşa dolu tezlerine yansıdığı gerçeğini, Kürt Kimliği konusunda bitaraf olduğu 

kolaylıkla söylenemeyecek olan Bulut’un (2009a:38) kaleminden okumak iddianın 

inandırıcılığını artırmaktadır. Özdemir araştırmalarında, Kürtler (2011:33-100) ve 

Zazalar (2010:53-90) konusundaki bu tezlerle ilgili detaylı bir dökümle birlikte tarihsel 

kaynaklarda Kürt varlığının geniş bir incelemesine yer vermiştir. 

Batılı araştırmacılar öncelikle Kürtleri, isim benzerliğinden dolayı Gutilere 

bağlamışlar, daha sonra Gutilerin Turani bir kavim ve dillerinin de Türkçe gibi eklemeli 

bir dil olduğu anlaşılınca, bu tezlerinden vazgeçmişlerdir. Alman dilbilimcilerden E. 

Forer başta olmak üzere G. Conteneau, Fr. Hommel, Prof. V. Christian ve B. 

Landsberger gibi Doğubilimciler Gutilerin, Orta Asya / Turani kökenli olduğunu ifade 

etmişlerdir (Özdemir, 2012a:97).  

Konuyla ilgili bütün araştırmalarda “olmazsa olmaz” eser sahiplerinin önemli bir 

bölümü, Kürt toplumsal yapısına ve bölgenin ruhuna, Tunceli Kürtlerini Şii olarak 

tanımlayabilecek kadar (Jwaideh, 2012:417) yabancı olduklarından, günümüzde 

genellikle doğruluğu şüpheli temeller üzerine bina edilen “bilimsel” çalışmalar 

ağırlıktadır. 

Bir dilbilimci olmadığı halde Kürt lehçelerinin tamamını ortak bir kökene 

bağlayan ve buradan Kürtlerin ortak atalarının Medler olduğu sonucunu çıkaran 

Minorsky’nin tersine, ünlü dilbilimci MacKenzie’nin, Minorsky’yi olduğu kadar Kürt 

milliyetçi ideologlarını da hedef alan mesajı, Kürtlerin ortak kökenlere ve temel kültür 

birliğine sahip olmadıklarıdır (Bruinessen, 2013b:60,61). 

İddia sahibi Minorsky, daha sonra bu tezinden vazgeçmişse de, Kürtçüler 

arasında en popüler tez, hala Kürtlerin -kendilerinden günümüze hiçbir maddi kültür 

unsuru (tablet, yazıt, bina vb.) kalmadığı için bilimsel karşılaştırma imkânı olmayan- 

Medlerden geldikleri tezidir (Özdemir, 2012a:98). PKK yanlısı yayınları ile tanınan ilk 

televizyon kanalının adı Med TV’dir. Med ülkesine Grekçede “Medya” adı 

verilmektedir. Med TV’nin kapatılmasının ardından kurulan Medya TV’nin ismi de 

buradan gelmektedir. Hatta PKK 2006 yılında, Türkiye-Irak sınır hattında söz konusu 

teze atfen “Medya Savunma Alanları”nı ilan etmiştir (Bayzan, 2008:49). 
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Bütün Kürt aşiretlerinin aynı kökenden gelmedikleri kesindir. Yaklaşık sekiz 

yüz yıldan beri süre gelen Türk Kürt ve Arap aşiretler arasındaki kesintisiz ilişki 

sırasında, bazı Kürt aşiretleri Türkleşirken, bazı Türk aşiretleri de Kürtleşmiştir 

(Bruinessen, 2013a:189). Özdemir, -Kürtlerin Türk kökenleri konusu ayrıca ele alınmak 

üzere- sonradan Kürtleşen Türkmen aşiretleri hakkında bilimsel kaynaklara isnat 

ettirilen geniş bir çizelge verir (2012:56-63). 

Eğer nesnel ölçütler kullanılacak olursa, Kürtler bir değil birden çok etnik 

topluluk olarak da değerlendirilebilir. Onları bir araya getiren nesnel, ekonomik, siyasal 

ya da kültürel ölçütler değil, çoğundaki tek halk oluşturma bilincidir. Bu bilinç, en 

önemlisi Kürt ulusçuluğunun ortaya çıkışı olmak üzere, bir dizi tarihsel gelişimin 

sonucudur. Fakat her Kürt birey için Kürt kimliği, ortak bir kaderi paylaştığını hissettiği 

tek varlık değildir. Kendilerini oldukça gönüllü bir biçimde ilkin devletlerinin vatandaşı 

ya da belli bir din ya da mezhebin üyesi olarak tanımlayan Kürtler de vardır 

(Bruinessen, 2013c:154). 

Dünya tarihçilerinin sahihliği üzerinde topluca ittifak ettikleri, başta tahrir 

kayıtları olmak üzere Osmanlı arşiv belgelerinin de gösterdiği gibi Türk ve Kürt isimleri 

etnik farklılığı değil konar-göçerliği göstermek adına kullanılmış (Halaçoğlu, 

2009:I.XXIII), büyük oranda Osmanlı göç ve iskân politikası sonucu ülkenin bir 

bölümünde kalan aslen Türk unsurlar etnikleşerek Kürt kimliğini edinmişlerdir.
i
  

Kürt kimlik mimarlarından birisi olan Kürtçü söylemin keskin dili Tori, 

araştırmalarla birçok Türk unsurun Kürtleştiği hususunun altını çizer. O’na göre, Oğuz 

Türklerinin 24 boyundan biri olan Avşarların bir bölümünün yanı sıra Kalaçlar, 

Türkmenler, Beydilliler, Karakeçililer Kürtleşmişlerdir. Bunların içinde Urfa 

Karakeçilileri, bugün Batı Anadolu’daki akrabaları sayesinde Türk kimliklerini yeniden 

keşfetmekte ve Türklüğe dönmektedirler. İbrahim Paşanın zorla Milli aşiretine 

bağlayarak Kürtleştirdiği Türkanlar da kimlik değişimine bir başka örnektir 

(2008:22,23). Yazar aynı yöndeki kimlik değişiminin İran coğrafyasındaki örneklerine 

                                                 
i
 Konu hakkında detaylı bilgi için bkz. Yusuf Halaçoğlu, Anadolu’da Aşiretler, Cemaatler, Oymaklar 

(1453-1650) 6 cilt, Türk Tarih Kurumu Yayınları, Ankara 2009; Orhan Türkdoğan, Doğu ve Güneydoğu 

Kabile-Aşiret Yapısı, IQ Kültür Sanat Yayıncılık, İstanbul 2005; Orhan Türkdoğan, Türk Toplumunda 

Zazalar ve Kürtler, Timaş Yayınları, İstanbul 2008; Orhan Türkdoğan, Etnik Sosyoloji, Timaş Yayınları, 

İstanbul 1998; Mahmut Rişvanoğlu, Saklanan Gerçek Kurmançlar ve Zazaların Kimliği, Tüm Basın 

Yayın, Ankara 1994; A.Haluk Çay, Her Yönüyle Kürt Dosyası, Turan Kültür Vakfı Yayınları, Ankara 

1996. 
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de topluluk/aşiret isimleriyle yer verir. İslam-Bizans mücadelelerinin geçtiği Maraş, 

Kemah, Samsat, Adıyaman, Harput, Diyarbakır, Silan, Erzen, Malatya, Bitlis, 

Malazgirt, Ahlat, Erciş ve Erzurum’a yerleştirilen Türkmenlerin sayısı halife Harun ür-

Reşid (786-809), Memun (813-833) ve Mutasım (833-842) devirlerinde oldukça yüksek 

seviyelere ulaşmıştır (2005:56). Öcalan da Karakeçili örneğinden yola çıkarak Kürtleşen 

Türklerin varlığını kabul eder ve örneklerin çoğaltılabileceğini belirtir (1995c:12). 

Tori Karaçol, Çol, Oğuz, Develi, Ayvan, Çiçek ve Karakeçili gibi Türki isimler 

taşıyan pek çok Türkmen aşiretinin Kürtleşirken geride isimlerinden başka hiçbir şey 

bırakmayarak asimile olduklarını söyler (2008:21). O, bir yandan “Kürt bölgelerine 

yerleşen birçok Türk aşiretler etnik kimlik değişikliğine uğrayarak Kürtleşmişlerdir” 

derken (2008:10), diğer yandan aslında homojen olmadığını açıkça itiraf ettiği kimliğe 

ilişkin olarak, aynı paragrafın sonunda “Kürtlerin diğer gruplarla toplumsal 

bütünleşmesi de söz konusu değildir” diyerek (2008:10) kendisiyle çelişmek bahasına 

homojenlik/arilik savunusuna girişir. Akabinde “Devletin temel amacı, etkinlik adına 

son bilimsel teknik ve yöntemler kullanarak sınırları içindeki nüfusu idari amacı uğruna 

egemen üst kimlikte toplayarak türdeş hale getirmektir…Bu bir asimilasyondur” derken 

(2008:11), üyesi olduğu kimlik inşa grubunun bahsettiğinden daha açık bir 

türdeşleşmeyi Ehl-i Haklar -Kakailer-, Yezidiler ve en nihayetinde Zazalar için 

yaptığını gözlerden kaçırmaya çalışır. Tori, ari ırk söylemini farklı eserlerinde de 

tekrarlar (2005:19-22; 2008:25). 

Kutlay, Selçuklu, Moğol, Türk ve Araplar arasındaki kanlı savaşlardan sonra 

bölgenin etnik yapısında büyük alt üst oluşların görüldüğüne değinerek bölgenin 

homojen olmayan yapısına vurgu yaparken, cümlenin devamında “Selçuklu, Türk ve 

Moğol istilaları çok kanlı geçtiğinden Kürtlerde tarihten gelen ve bu toplumlara karşı 

“dostça olmayan” duyguların izlerine günümüzde de rastlıyoruz” (2012:61) diyerek 

bilimsellikten uzaklaşır. 

Thomas Bois, Kürtlerin antropolojik sınıflandırmalarından bahsederken Batı 

Kürtleri ile Doğu ve Güney Kürtlerini birbirinden ayırır. Sarışın, mavi gözlü ilk grup 

kendini Türkmenler (Sekban, İnan) ya da İranlılar (Modi) ile aynı ırktan sayarken, 

esmer ve siyah gözlü ikincilerin kendilerini Arap ya da Ermenilere yakın gördüğünü 

belirtir. Sykes, Lynches, Soubrier, Field, Duhousset ve Kappers gibi araştırmacıların 
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antropolojik Kürt ırkı sınıflandırmaları konusunda birbirleriyle çelişen sonuçlarına 

değinen Bois, zımnen ırk kavramının bilimdışılığına gönderme yaparken, istemeden de 

olsa ele alınan araştırmaların bilimsel olmaktan ziyade siyasi yönlerini açığa vurur 

(2008:108-110). O, her ne kadar “Kürtlerin İranlı kavimlerden sayılması, ırksal 

olmaktan çok, dil ve tarih verilerine dayanmaktadır” der ve söylemini etimolojik açıdan 

temellendirmeye çalışırken (2008:11-17) Kürtlerin İrani kökenini bir ön kabul olarak 

ileri sürmüş olsa da Şimşir, 1875-1911 yılları arasındaki bütün baskılarında sürekli 

olarak Kürtlerin Turani kökenlerinin altını çizen İngiliz Ansiklopedisinin, bu tarihten 

sonra birdenbire ve şaşırtıcı bir şekilde İran kökeninden bahsetmesini haklı bir şüpheyle 

karşılar (2007:16). 

Kürt milliyetçi tarih yazımı zaman zaman, Kürtlerin Farslardan değil Farsların 

Kürtlerden etkilendiğini, dillerini, 36 harflik alfabelerini, barışta tedbir, savaşta erkeklik 

gibi ahlakları; Zerdüşt dinini ve aile düzenini Kürtlerden aldığını (Kürdi, 2014:39) iddia 

edecek kadar bilim ve gerçek dışı üretimlerde bulunur. 

Prof. N.Marr, aşağı tabakalarda Kürt kanıyla Türk kanının yoğun bir karışmaya 

uğradığını öne sürer. Ayrıca Küçük Asya Türklerinin gerek etnik, gerek kültürel tipinin 

oluşmasında o zamanlar onlara sosyal bakımdan en yakın olan Kürt kavminin etkisinin 

doğal olarak bulunacağını da ekler. Kürt yıllıkları gözden geçirildiği zaman insan, Kürt 

ortamına uydurulmuş Türk ad ve lakaplarının çokluğuna şaşar (Nikitine, 2010:340-342).  

Türkiye’de Türkleşen Kürtler ve Kürtleşen Türkler olgusu farklı bakış açılarına 

sahip araştırmacılar tarafından defalarca ele alınan hassas bir konudur. Ama bu 

araştırmalar arasında, ilk defa 13 Aralık 1987 tarihinde “2000’e Doğru Dergisi”nin 

51’inci sayısında yayımlanan, kamuoyuna açıklanması sakıncalı görüldüğünden her 

sayfasında “Çok Gizli” gizlilik derecesinin basılı olduğu “Aşiretler Raporu”nun köy ve 

mezra seviyesindeki detaylara indiği için farklı bir yeri vardır. Bu bağlamda, raporun 

tamamına değilse bile sadece belirgin olduğu için öne çıkan aşiretlere değinmekte fayda 

bulunmaktadır. Örneğin Urfa’nın Bozova ilçesinde bulunan “Türkmen” isimli aşiret 

Hanefi mezhebine mensup olmakla birlikte Kurmanci konuşur. Muş / Varto’da bulunan 

“Çeçen” isimli aşiret Kurmanci konuşmakla birlikte bir kısmı Hanefi, bir kısmı Şafii 

mezhebine mensuptur. Adıyaman / Gerger’deki “Çerkezan” Aşireti Zazaca konuşmakla 

birlikte Hanefi mezhebine mensuptur (Perinçek, 1998:16,255,339). 
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Melikoff, Türk kültürüyle özdeşliğini doğrulayacak biçimde Kürtlerin arasında 

kaldığı süre boyunca kökleri Orta Asya’ya kadar uzanan ölümle ilgili adetler, yeni 

doğan ve loğusaları basan insan yiyici cin (demone) Al inanışı, Şubat ayında Türk on iki 

hayvanlı takvimine göre Hızır Bayramı’nın kutlanması gibi törelerine tanık olma 

imkânını bulduğundan bahseder (2011:98). 

Kürt ve Türk kimliklerinin diğerinin lehine defalarca etnik dönüşüme uğramış 

olması, artık bilimsel gerçeklemeye de ihtiyacı kalmayacak kadar doğrulanmış 

sosyolojik bir realitedir. Ancak anlamlandırmayı kolaylaştırmak için söz konusu 

dönüşüme ait tarihsel gelişim çizgisini inceleyerek ikili bir algoritmik tasnif yapmanın 

uygun olacağı değerlendirilmektedir. Bu bağlamda Kürt ve Türk kültürel/etnik 

kimlikleri arasındaki değişimi Yavuz Sultan Selim Öncesi ve sonrası olmak üzere iki 

başlık altında incelemek mümkün görünmektedir.  

Yavuz Sultan Selim öncesi dönemde, Orta Asya’daki Moğol istilasından kaçmak 

için çeşitli kollardan duraklamalarla, bugün Kürt kimliğinin varlık gösterdiği İran, Irak, 

Suriye ve Türkiye’nin söz konusu bölgelerine yerleşerek zamanla bölgenin otokton 

halkıyla kaynaşmış kabile ve aşiretlerden bahsetmek mümkündür. Bu toplumlardaki 

kimlik değişimlerini Kaşgarlı “Sınır Toplumları” kavramı ile açıklar. O’na göre Kürt 

olarak tanımlanan toplumlar Sınır (Frontalier) toplumlarıdır. Mensup oldukları farklı 

etnik gruplar, aşiret, klan ve boylarla heterojen bir yapı arz eden bu toplumlar, birden 

fazla hükümranlığın siyasi sınırlarında oluşur. Yerleşik yaşama geçtiklerinde sınır 

toplumu özelliklerini kaybeden ve bulundukları ülkenin halkıyla genetik anlamda 

karışan söz konusu topluluklar, mensubiyet, kimlik ve aidiyet hislerinden yoksun 

olduklarından siyasi oyunlara kolayca alet edilirler. Kaşgarlı, zamanla kimlik arayışı 

içerisine sokulan ve arkasından faraziyelere dayanan bir tarihçe yaratımının öznesi olan 

sınır toplumları kavramını, Doğu ve Güneydoğu Anadolu Bölgesinde yaşanan/yaşatılan 

kimlik bunalımı ile çok benzeşen Avusturya-İtalya sınırındaki Güney Tyrol halkıyla 

örneklendirir. Kaşgarlı’ya göre Kürt toplumları; Türkler, Araplar ve İranlılar arasında 

oluşmuş, Türk Selçuklu geç dönem, Türk Osmanlı, İran ve Arabistan sınırları arasında 

gelişmiştir. Arap toprakları tarihsel çizgide Türk hâkimiyetine geçtikçe Kürtler, Fars ve 

Türkler arasında bir sınır toplumu özelliği arz etmeye başlamışlar ve karşılıklı 

etnikleşme durmadan devam etmiştir (1991:3-11). Etrafındaki köklü etnik kültür 
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dinamikleri arasında kalan söz konusu aşiret ve kabileler, birbirleri ve hâkim kültür 

blokları arasında daha geçirgen bir yapı arz etmeye başlamışlardır.  

İkinci dönem olarak tabir edilen Yavuz Sultan Selim dönemi sonrasında sınır 

toplumlarına has geçirgenlik devam etmekle birlikte, etnik bilinç değişikliğini tetikleyen 

farklı tarihsel/toplumsal gerçeklikler bulunmaktadır. Bununla birlikte özellikle bu 

dönem sonrasında gerçekleştiği düşünülen etnikleşmelerde, istisnalar dışında din 

değiştirme söz konusu değildir. Sosyolojik tecrübe tarihsel verilerle birlikte ele 

alındığında bunun farklı bir izahı mümkün görünmemektedir. Bugün Kürt olarak 

nitelendirilen toplulukların yaşadıkları coğrafyada geçmişte yaşamış olan kabile ve 

aşiretler, İslam'a ihtida ettikten sonra ileride ayrıntıları ele alınacak olan Şafii 

Mezhebine dört elle sarılarak özümsemişlerdir. Osmanlı’nın, zamanın en ihtişamlı 

“İslam Kılıcı” (Seyf-ül İslam) olarak yanı başlarında durduğu ve Kızılbaş/Alevi Safevi 

tehlikesine karşı hamiliklerine soyunduğu bir dönemde bile söz konusu aşiretler mezhep 

değiştirmemiş, hâkim kültürün neredeyse resmi mezhebi olan Hanefiliğe geçmemiştir. 

Osmanlı tarafından da bu katı mezhepçi tutum hoşgörüyle karşılanmış, Türk kültürünün 

taşıyıcı direği olan ve ilerleyen bölümlerde bahsedeceğimiz Alevilik sadece Doğuda 

değil Anadolu'nun tamamında dini/siyasi bir tehdit algısıyla yok edilmek istenirken, 

Osmanlı egemenliği altındaki diğer yerlerin aksine Bitlis Emirliğine Şafii fıkhını 

uygulama özgürlüğü verilmiştir. Buradan hareketle Yavuz Sultan Selim sonrası 

dönemde, Kürt kimliği taşıyan aşiretlerin dini bir kimlik değişimine uğrayarak Aleviliğe 

ya da Hanefi mezhebine geçmeleri tarihsel veriler ışığında makul görünmemektedir. 

Aynı veriler, Osmanlı zulmünden kaçmak ya da Kürt dilli topluma verilen 

ayrıcalıklardan faydalanmak amacıyla kültür ve dillerini değiştiren, dolayısıyla hızlı ve 

istemli bir kimlik yitimine uğrayarak bazen Şafileşerek mezhep değiştiren bazen de 

mezhep değiştirmeden Kürtleşen Hanefi/Alevi Türk kimlikli kitleleri doğrulayacak bir 

mahiyet taşımaktadır.  

Sonuç olarak, bugün Hanefi Kürt ve Alevi Kürt kolektif kimliğini taşıyan 

grupların, Alevileşen ve Hanefileşen Kürtler değil, tam aksine sonradan Kürtleşen 

Hanefi ve Alevi Türk kimlikli topluluklar olduğunu söylemek daha doğru 

görünmektedir. Alevi Kürtleşmiştir, çünkü Osmanlı Kılıcı karşısında “Safevi taraftarı” 

görüntüsü vermek, kendi sonunu hazırlamakla eşdeğerdir. Hanefi Kürtleşmiştir, çünkü 

Safevi zulmü, Şafi Kürde karşı daha siyasi-pragmatik davranabiliyorken, Hanefi Türk 
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tamamen Sünni Osmanlı’nın temsilcisi ve uç beyi gibi görülmüş, yok edilmeye 

çalışılmıştır. Ezcümle, Safevi-Osmanlı kapışmasının en çok kaybedeni Türk, en çok 

kazananı ise Kürt kimliğidir.  

Yakın dönem kolektif kimlik algılarına bir örnek olmak üzere, kendisini Kürt ve 

Zaza kimliğiyle tanımlayan vatandaşlarımızın % 18,3’ünü kapsayan 2010 yılı Konda 

Araştırması, Türkiye'de 18 yaş üstü nüfusun % 76,4’ünü Türklerin, % 14,74’ünü ise 

Kürt ve Zazaların oluşturduğunu söylemektedir (2011:87). 3,5 milyonluk devasa bir 

Türk-Kürt akrabalık ilişkisi göz ardı edilmemek kaydıyla, genel nüfus içerisinde 

anadilini Türkçe olarak belirten % 84’lük bir dilime karşın, Kürtçe olarak belirten 

grubun oranı % 12,7’dir (2011:90,91).  

Çalışma içeriğinde sıklıkla değinilen örneklerden de anlaşılacağı üzere Kürtler, 

başta Türk kimliği ve Türkiye Cumhuriyeti olmak kaydıyla bütün yaşam sahalarında 

birlikte hayatlarını idame ettirdikleri halklarla dini, etnik ve antropolojik açılardan 

kaynaşmış olmalarına rağmen Kürt kimlik inşası aktörleri sosyolojik manada makul 

olmayan bir Kürt kimliği ve meşru olmayan bir Kürdistan algısı oluşturmaya 

çalışmaktadır.  

Bir Kürt vatanı inşa etme arzusu, Kürtlere alelacele empoze edilmiştir. Bu 

arzunun ön şartı olan ortak tarihi ve kültürel duyarlılık da çabucak ve bazen gerçekliğe 

aykırı bir şekilde icat edilmiştir. Bu yöntemler, çağlar boyunca kendilerinden ciddi bir 

ayrılma talebi olmayan Kürtlerle birlikte yaşayan millet ve ülkelerin hassaslaşmasına 

sebep olmuştur (Attar, 2008:18). 

Bu bağlamda diğerleri gibi Bruinessen’in de ülke olarak tanımladığı (2013a:26) 

Kürdistan, uluslararası konsensüsle yasal sınırları belirlenmiş bir ülke değil, net olarak 

sınırlarının belirlenmesi mümkün olmayan bir coğrafyadır. Kaldı ki Öcalan bile 

“Kürdistan terimi ise Sultan Sencer’den Atatürk’e kadar söylendiği gibi tarihi, coğrafi 

ve demografik bir kavramdır. Burada siyasal bölücülük yapılmıyor. Bütün meşru 

sınırları kabul ediyoruz. ‘Kürdistan’ kavramını aydınlar ve bilim adamları gibi 

demografik, tarihi ve kültürel bir kavram olarak kullanıyoruz.” (2000a:12) demektedir. 

Bu bağlamda araştırmanın bundan sonraki bölümlerinde kullanılan söz konusu kavram 

“alıntıların olduğu gibi kullanılması” kaygısını taşıyacaktır. 
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Kürdistan ibaresi için Gürbüz, ünlü İngiliz ajanı Thomas Edward Lawrence’ın 

“Araplar, Türkler ve Acemler arasındaki kaynaşmanın Türk harsının üstün tecellisiyle 

neticelendiği saha, bizlerin yanlış ve haksız bir iddia ile Kürdistan dediğimiz sahadır.” 

sözünü vurgular (2009:31). 

Bois, tarihsel açıdan “Kürdistan” ya da “Kürtlerin Ülkesi” adının Hemedan’ın 

kuzeydoğusunda başşehri Bahar olan bir eyalet kuran son büyük Selçuklu Hükümdarı 

Sultan Sencer (ölm. 552/1157) zamanına dayandığını belirtir (2008:81). Şimşir’e göre 

Mardin, Siirt ve Diyarbekir (Amid) livalarını kapsayan Kürdistan Eyaleti ifadesi, 

Osmanlı İmparatorluğu’nun idari taksimatında yalnız 1847-1867 yılları arasında 

görülmüştür. Yani Kürdistan Eyaleti adı, Tanzimat Fermanı’ndan sonra ortaya çıkmış 

ve 600 yıllık Osmanlı tarihinde topu topu 20 yıl yaşayabilmiştir (2007:50).  

İngiliz Ansiklopedisi’nin (Encyclopedia Britannica) 1875-1889 yılları arasına 

tekabül eden ve 1911 yılına kadar değiştirilmeden muhafaza edilen 9’uncu edisyonunda 

yer alan ‘Kürdistan’ maddesi, Kürtlerin Turani kökenli olduklarını belirtir. Bu maddeyi 

kaleme alan Sir Henry Creswicke Rawlinson (1810-1895) asker, diplomat ve Asuri çivi 

yazılarını okuyabilen bir Asuri tarih uzmanıdır. İran, Irak ve Türkiye'de uzun yıllar 

çalışarak 16 kitabı yayımlanan Rawlinson, kazılardan çıkan kaya yazılarına dayanarak, 

Kürtlerin Turani kökenli oldukları ve milattan yüzyıllarca önce bu bölgeye geldiklerini 

belirtir (Şimşir, 2007:16). Bağlı olduğu zincirin bir ucu diplomasi kazığıyla sabitlenmiş 

olan İngiliz tarih yazıcılığı ve akademik bakış açısının ikiyüzlülüğünü idrak edebilmek 

için, manidar bir zamanlamaya işaret eden 1911 yılından sonra, Kürtlerin İrani 

kökenlerine vurgu yapacak şekilde değiştirilerek yeniden kaleme alınan Kürdistan 

maddesine bakmak yeterlidir. Öncesinde yapılacak değişiklik, İngiliz gizli ajandasının 

ifşasına neden olacağından, Rawlinson’un öldüğü 1895 yılı ile değiştirildiği 1911 yılları 

arası ve hemen öncesindeki olaylara göz atılınca, maddenin değiştirilme gerekçesi daha 

iyi anlaşılabilir. Ermeni ve Kürt halklarının boğazlaşmasında Ermeniler tarafında yer 

alan İngilizler, 1887’de Hınçak, 1890’da Daşnak Ermeni örgütlerinin, 1892’de 

Hamidiye Süvari Alayları’nın kurulmasıyla hızla yükselen Ermeni ve Kürt milliyetçi 

hareketlerinin birbirine düşmanlığından hâsıl olacak İngiliz zararı yerine, düşmanımın 

düşmanı dostumdur prensibini her iki harekete de kabul ettirerek, İngiliz çıkarları adına 

Kürtçülük faaliyetlerini desteklemiştir. Nitekim ünlü Bedirhan ailesinden Emin Ali 

Bedirhan’ın oğlu Süreyya Bedirhan’ın, 1’inci Dünya Savaşı içinde Mısır’daki İngiliz 
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askeri istihbaratı merkezinin bir elemanı olduğu ve İngilizlerden casus maaşı aldığı 

kitaplara geçmiştir. Kendisinin Türk Kurtuluş Savaşı yıllarında da İngiliz istihbarat 

örgütündeki görevini sürdürdüğü İngiliz belgelerinden anlaşılmaktadır (Şimşir, 

2007:320). Benzer şekilde Kamuran Bedirhan da 2’nci Dünya Savaşı’nda Siyonistler ve 

1948 sonrasında İsrail adına bölgede casusluk yapmıştır. 1947’de Fransız istihbaratçı 

Roger Lescot (1914-1975) ile çalışmaya başlayan Bedirhan, Avrupa’daki istihbarat 

örgütlerinin Kürtler konusunda başvurdukları isimlerden birisi haline gelmiştir (Özkan, 

2004:19,20). Böyle bir siyasi iklimde diplomasi oyuncağı olan bilimin de farklı 

davranması beklenmemelidir. Kürtler konusunda kalem oynatmış dünyaca tanınan 

Kürdologların hemen hiçbiri, ilginç bir şekilde Rawlinson’dan bahsetmezler. 

1’inci Dünya Savaşı’na kadar sadece İran ve Osmanlı İmparatorluğu 

hükümranlığı altında yaşayan Kürtler, bu tarihten itibaren Türkiye, İran, Irak, önemli bir 

azınlık Suriye’de ve geri kalan da Sovyetler Birliği’nin Ermenistan, Gürcistan ve 

Azerbaycan Cumhuriyetlerinde olmak üzere beş ayrı devlete dağılmış olarak 

yaşayacaklardır (Bois, 2008:116,117). 

Kürtler İran’da yoğunluklu olarak Fars (Pers) ve Azerilerle; Suriye’de Arap, 

Süryani ve Ermenilerle; Irak’ta ise Türkmen, Arap ve Asurilerle birlikte yaşamaktadır. 

Kürt coğrafyası içerisindeki birçok ilde, özellikle şehir merkezlerinde, Kürt nüfus ile 

Azeri, Türkmen veya Arap nüfus birbirine eşit yakınlıktadır (Tan, 2013:31). 

Takip eden başlıklarda bulundukları ülkelerdeki Kürt varlığına, yerleşim 

birimleri, milliyetçi hareketler ve ayrıldıkları dinsel fraksiyonlar bağlamında kısaca 

değinilecektir. 

1.1. İran’da Kürtler 

İran Kürtleri ülkenin kuzeybatısında yaşamaktadırlar. Öncelikle Batı 

Azerbaycan eyaletlerinde Urmiye Gölü’nün kuzeyindeki Maku, Kotur, Şahpur ve 

güneyindeki Mahabad (eski adı Sabla) nahiyeleri; başkenti Şino ya da Sanandaj olup 

Kürdistan Eyaleti olarak anılan Erdelan’da Bukan, Serdeşt, Bana, Bicar (Garrus), 

Merivan ve Havraman nahiyeleri; Kirmanşah Eyaleti’ndeyse Kasr-ı Şirin. Ayrıca 

Horasan’daki Bucnurd’da ve Fars ile Kirman’da da birbirinden ayrı Kürt toplulukları 

bulunmaktadır (Bois, 2008:83). Tan, İran’daki Kürt yaşam bölgeleri olarak, Maku, 
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Urmiye, Mahabad, Bijar, Mergever, Bane, Serdeşt Sanandaj, Sakız, Hemedan ve 

Kirmanşah isimlerini verir (2013:30). 

İran Kürtleri çoğunlukla Şii’dir. Esas olarak Türkiye’den gelmiş olan Sünniler, 

geldikleri yerlerle olan sıkı bağlarını hala muhafaza etmektedirler. Aslında İran Kürt 

aşiretleri arasında sadece Kelhor ve Kalyan aşiretleri Şii’dir. Geriye kalanlar ise Ali 

Allahi’lere mensuptur (Lahuti, 2012:257). 

2’nci Dünya Savaşı İran’daki Kürt milliyetçi hareketlerini en yüksek seviyesine 

ulaştırmıştır. Kürtler 1942 Eylülünde, kısa süre sonra şeyhler ve aşiret reislerinin de 

destek vermeye başladığı “Kürdistanı Yeniden Canlandırma Komitesi” adında bir örgüt 

kurarlar. Kadı Muhammed’in 1944 yılında katıldığı komite, savaşın bitiminden sonra 

durumun uygun olduğuna karar vererek Tebriz’deki Özerk Azerbaycan Cumhuriyeti 

merkezinde 22 Ocak 1946’da, 11 ay sonra ortadan kalkacak olan Mahabad Kürt 

Cumhuriyeti’ni ilan etmiştir (Bois, 2008:122-124). Bu grup, emrinde bir-iki bin silahlı 

aşiret mensubu olan Barzani’nin aralarında bulunduğu Iraklı Kürtlerden de destek 

görmüştür (Bruinessen, 2013a:48).  

O devirde küçük bir taşra kenti olan Mahabad’da, büyük dedesi Şeyh’ül 

Meşayih (Şeyhlerin Şeyhi) olan Gazi Muhammed ve ailesi, Bokan bölgesinde sahip 

oldukları çok sayıda köyden oluşan geniş toprakların yanında şeyhlik ve kadılık 

işlevlerini üstlendiklerinden seçkin bir konumdadır (Kutschera, 2001:186,187). Kürtler 

üzerinde büyük bir etkisi olan Mahabad (Soğukbulak) Müftüsü Gazi Muhammed, bütün 

aşiretlere haber göndererek aşiret reislerini, ağaları ve dini liderleri genel kongreye 

çağırır. Bu davete Seyit Abdullah Geylani ile Şikak aşiret reisi Ömer Han Şerifi hariç, 

İran’da bulunan bütün Kürt aşiret reisleri ve şeyhleri katılırlar. Gazi Muhammed, 

kongreye gelen üyelerin hepsine birlikte davranacakları üzerine “üç taş”
i
 attırır ve 

Kur’an’a el bastırır. Kongre dağıldıktan sonra köylere “yemin memurları” gönderilir. 

Bütün halka tek tek üç taş attırılarak Kur’an’a el bastırılır. Birlikte çarpışacaklarına dair 

yemin ederler (Erdost, 1993:135,136). 

                                                 
i
 “Üç taş atmak”, Kürt toplumunda dini-geleneksel ve güçlü bir motif, “Kur’an’a el basmak” kadar 

toplumsal etkisi olan bir and içme ritüelidir. “Üç talak” (telak-ı selase) olarak da bilinen ritüel gereği 

sözünde durmayan kişi karısını boşamış olur. Kentleşme sürecine paralel olarak zaman içerisinde azalsa 

da, özellikle kırsal kesimde uhrevi etkinliği halen devam etmektedir. 
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Cumhuriyet bir yılını bile dolduramadan sona erer. Sovyet birlikleri İran’ı terk 

ettiğinde, arkasında güçlü askeri bir birlik olmadan İran ordusuyla başa çıkabilmek, cılız 

Kürt cumhuriyetinin ordusu için imkânsızdır. Molla Barzani ve adamları Irak’a geri 

çekilirler, diğerleri de teslim olur. Başbakan Gazi Muhammed, Kardeşi Sadr ve yeğeni 

Seyfi Gazi ölüme mahkûm edilerek asılırlar (Bruinessen, 2013a:48). 16 Aralık 1946 

tarihinde Mahabad Cumhuriyeti’nin yıkılmasıyla Irak’a kaçan Barzani, kısa süre sonra 

52 günlük bir yürüyüşün ardından Türkiye üzerinden gittiği Stalin önderliğindeki 

Sovyetlerde askeri kamplarda, kar küreme, sokak süpürme, kasaplık değirmencilik gibi 

işlerde çalıştıktan sonra askeri akademiye kabul edilerek general rütbesi alır (Özkan, 

2004:7). 

Araştırmacılar bu çok kısa ömürlü Mahabad Kürt Cumhuriyeti’nin bilinen tek 

Kürt devleti olduğu konusunda ittifak sağlarken Kürdi, sadece İslam döneminde 14 Kürt 

devleti kurulduğunu iddia ederek tarihsel gerçekliğin sınırlarını zorlar (2014:42-44). 

İran İslam Cumhuriyeti kendisini özellikle Şii olarak gördüğü için, Sünni 

Kürtlerin muhalefet ve özerklik taleplerinin ardında dini nedenler de yatmaktadır 

(Bruinessen, 2013c:222). İran’da azınlık durumundaki Sünni Kürtler mezhepsel ve etnik 

olarak ezildiklerinden, Tahran Şii yönetimiyle işbirliğinden kaçınmışlardır. İran, Kürt 

milliyetçiliğini İslami söylem ve Fars şovenizmiyle ezmeye çalıştığından, Kürtler 

arasındaki güçlü dini duygulara rağmen İslami hareketler ortaya çıkmamıştır (Bulut, 

2009b:365). Uzun yıllar İran Kürt bölgelerinde valilik yapan Attar, 1960’larda bu 

konuda siyasi yazılar yazıp bunları yayınlatmak bir yana, bazı bölgelere gidiş gelişlerin 

bile sınırlandırıldığını belirtir. Bununla birlikte, bu bölge hakkında tarihi ve kültürel 

yazılar yayımlamak, özellikle de Kürt kültürünün İranlı ve Aryen olduğunu vurgulamak 

serbesttir (2008:19). Zaten İran yönetimi Kürt milliyetçiliğini geri plana iterek meseleye 

İslam temelinde yaklaşan tüm Kürt din adamlarını kendi tarafına çekmeyi başarmıştır 

(Bulut, 2009b:367). 

1979’da Humeyni, Kürtleri zorla bastırmak üzere orduyu Kürt bölgesine 

yolladığında uzun bir gerilla savaşı başlamış olur. Çarpışmalar süresince iki Kürt örgütü 

güçlenirken diğerleri dağılırlar. En büyükleri ve en başarılı olanı, en güçlü desteği 

Mahabad yöresinden alan sosyal demokrat İKDP (İran Kürdistan Demokrat Partisi); 

diğeri ise Sanandaj’da üstlenen Marksist Komala’dır (Bruinessen, 2013c:170). 
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Son dönemde Türkiye, Irak ve Suriye’ye nazaran Kürt milliyetçi hareketinin 

daha cılız olduğu, var olanın da daha ketum bir tavırla kısık seslerle duyulduğu İran’da 

yeni bir hareket baş göstermiştir. Kendilerini İKDP’ne yakın hisseden ve 2014 

Ağustos’undan beri faaliyet yürüten “Doğu Kürdistan Savunucuları” adında bir grup, 

Serdeşt’te yedi, Urmiye’de ise altı İran pastarını öldürerek Rojhilat Bölgesinde silahlı 

mücadeleye başladığını açıklamıştır
i
. 2015 Mayıs ayında ise İKDP peşmergeleri ile 

PKK arasında kısa süreli bir çatışma yaşanmıştır
ii
. 

2013 yılının farklı dönemlerinde IMPR tarafından tüm İran Kürtleri 

temsilcileriyle gerçekleştirilen mülakatlar, İran Kürtlerinin Türkiye'de devam eden 

Kürtçü hareketler ve PKK konusunda coğrafyaya bağlı olarak farklı bakış açılarına 

sahip olduklarını göstermektedir. Batı Azerbaycan Eyaleti, Kürdistan Eyaleti, Maku, 

Hoy, Salmaz ve Urmiye kentlerinde yaşayan Kürtler Türkiye'deki gelişmeler ve PKK 

konusunda daha fazla bilgiye ve daha yakın bir ilgi seviyesine sahipken, Kirmanşah 

bölgesinde tam tersi bir durum söz konusudur (IMPR, 2014a).  

Mahabad örneğinde görüldüğü üzere İran Kürt milliyetçi hareketinde etkin olan 

din faktörü, Irak’ta çok daha belirgin olarak kendisini gösterir. 

1.2. Irak’ta Kürtler 

Irak’ta Kürtler Musul, Zaho, Duhok, Erbil, Şaklava, Ranya, Revanduz, Akra, 

İmadiye, Kaladiza, Süleymaniye, Kerkük, Hanakin, Köysancak ve Halepçe’de 

yaşamaktadırlar (Tan, 2013:29,30). Bois, halkı Yezidi olan Sincar’la Süleymaniye, 

Kerkük ve Zagros’un batısındaki İran Kürtleriyle komşu Diyala’daki Hanekin ve 

Mandali nahiyelerinde çoğunluk oluşturan Kürtlerin yönetimden dışlandıklarını belirtir 

(2008:83,84). 

Irak Kürt bölgesi, en tanınanları Yezidi ve Kakailer olan çok sayıda heterodoks 

dini cemaatin vatanıdır. Daha sonra izah edilecek olan bu dinlerin her ikisi de Anadolu 

Kızılbaş veya Aleviliği ile sayısız benzerlik gösterir, fakat aralarında bazı açık 

farklılıklar da yok değildir. Bununla birlikte en yakındaki Alevi topluluğuna oldukça 

uzak bir bölgede yaşıyor ve diğer dinlerle doğrudan ilişki içerisinde bulunuyor olsa da, 

                                                 
i
 “Doğu Kürdistan Savunucuları” silahlı mücadeleye başladı, 23 Eylül 2014, 

http://www.rizgari.com/modules.php?name=News&file=article&sid=47406, (02 Aralık 2014 20:00). 
ii
 PKK İ-KDP peşmergesi ile çatıştı, 24 Mayıs 2015, http://www.aljazeera.com.tr/al-jazeera-ozel/pkk-i-

kdp-pesmergesi-ile-catisti, (24 Mayıs 2015, 22:20). 

http://www.rizgari.com/modules.php?name=News&file=article&sid=47406
http://www.aljazeera.com.tr/al-jazeera-ozel/pkk-i-kdp-pesmergesi-ile-catisti
http://www.aljazeera.com.tr/al-jazeera-ozel/pkk-i-kdp-pesmergesi-ile-catisti
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Kuzey Irak’taki küçük bir topluluk Alevilerle aynı inanışlara ve pratiklere sahip 

görünmektedir. Bunlar Dicle ve Büyük Zap tarafından sınırlanan bir üçgende, Musul’un 

doğusundaki birkaç köyde yaşamlarını sürdüren Şabaklardır. 1925 nüfus sayımında 

10.000 civarında oldukları tespit edilmiş, 1960 Irak nüfus sayımında 35 köyde 15.000 

civarında Şabak’ın yaşadığı açıklanmıştır. Son sayım sonuçları dikkate değer bir oranda 

yüksektir ve hatta bazı yerel kaynaklar altmıştan fazla köyde 100.000 Şabak yaşadığını 

ve Musul’da da birkaç bin Şabak’ın ikamet ettiğini iddia etmektedir. Dinleri büyük 

ölçüde Anadolu Alevilerininkine benzeyen Şabaklar kendilerini Kürt olarak görmesine 

rağmen çok dillidirler ve ibadetlerini Türkçe yaparlar. Bazı Iraklı uzmanlar Şabakların 

1514 Çaldıran Savaşı’ndan sonra güneye kaçan Anadolu Kızılbaşlarının soyundan 

geldiğini iddia etmektedir. Safevi-Kızılbaşlıkla yakın ilişkileri, Şabakları komşu 

heterodoks topluluklar olan kuzeydeki Yezidilerden ve güneydoğudaki Sarlilerden 

ayırır. Şabaklarınkine benzer bir Gurani diyalektini konuşan Sarliler, Kakailer gibi Ehl-i 

Hakk’ın bir koludurlar. Bir başka komşu Gurani konuşan topluluk olan Bajwan, aşiret 

yapısına sahip ve aşiret liderleri tarafından yönetilen bir topluluktur, oysa Şabaklar 

peygamber soyundan olmaları nedeniyle üzerlerinde büyük manevi nüfuzu haiz şehirde 

oturan seyit ailelerine ait tarlalarda ortakçılık yapan aşiretsiz köylülerdir. Şabak ve 

bölgedeki Bajwan, Sarli, Kakai ve Şii Türkmenler arasında evliliğe sıkça rastlanır ve bu 

durum bu dini topluluklar arasındaki sınırları belirsizleştirmektedir (Bruinessen, 

2013b:131-137). Jwaideh, Sarlileri Musul’da yaşayan, tuhaf dini inançları olan, tek 

Tanrıya, ölümden sonraki hayata, cennet ve cehenneme, bazı peygamberlere 

inanmalarına rağmen oruç tutmayan, dua etmeyen, cennetin anahtarını dini liderlerinden 

alacaklarına inanan bir mezhep olarak tanımlar (2012:56). Ayrıca 2015 Ağustos ayında 

ilk defa IKBY Diyanet İşleri Bakanlığı tarafından Süleymaniye kentinde Kürt 

kimliğinin geçmişte mitolojik inşası için son derece büyük anlam taşıyan Zerdüştiler 

için bir dini merkez kurulmuş
i
, bakanlıkta Zerdüşti, Yahudi ve Kakailerin resmi 

temsilcilerinin de yer alabilmesi için yasa çıkarılmıştır
ii
. 

                                                 
i
 Kürdistan Bölgesi’nde Zerdüşti merkezi açılıyor, 19 Ağustos 2015, 

http://www.basnews.com/tr/news/2015/08/19/kurdistan-bolgesinde-zerdusti-merkezi-aciliyor/, (19 

Ağustos 2015, 22:45). 
ii
 Kürdistan’da tüm inançlar temsil edilecek, 22 Ağustos 2015, 

http://www.basnews.com/tr/news/2015/08/22/kurdistanda-tum-inanclar-temsil-edilecek/, (24 Ağustos 

2015, 00:10). 

http://www.basnews.com/tr/news/2015/08/19/kurdistan-bolgesinde-zerdusti-merkezi-aciliyor/
http://www.basnews.com/tr/news/2015/08/22/kurdistanda-tum-inanclar-temsil-edilecek/
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Bruinessen, Kürt ulusçuluğunun ilk olarak Irak’ta bir kitle hareketi olmasını 

Kürtlerin burada komşu ülkelere nazaran daha çok hakka sahip olmalarına ve 

ortalamaya göre ekonomik refah düzeylerinin yüksekliğine bağlar (2013c:166). İran ve 

Irak Kürt siyasetine hâkim olan ve aktörlerinin önemli bir kısmını yakından tanıyan 

İranlı eski vali Attar, Barzaniler merkezde olmak kaydıyla Irak’ta gelişen Kürt 

milliyetçi hareketini oldukça ayrıntılı biçimde ele almaktadır (2008:123-358). Ancak 

özelikle çalışmanın hayata geçirildiği dönemde gündemde olan PKK/YPG-IŞİD ya da 

KDP-IŞİD çatışmasına rağmen, Germiyan ve Halepçe bölgesi başta olmak üzere çok 

sayıda kürdün IŞİD saflarına katılması, bölge Kürtlerinde dini kimliklerin kolektif 

hafızanın önüne geçebildiğini göstermesi açısından ilginçtir (IMPR, 2014c:16). 

Irak’ta Kürt federe yönetiminin kurulmasından sonra Kürtler tüm haklarını elde 

etmiş olsalar da (Tan, 2013:492), Suriye’de durum kesinlikle Irak’ta ya da diğer 

ülkelerde olduğundan çok büyük farklılıklar gösterir. 

1.3. Suriye’de Kürtler 

Suriye Kürtlerinin tarihsel, siyasal, toplumsal ve ekonomik olarak Türkiye 

Kürtleri ile doğrudan bir ilişki bağına sahip olduğunu belirtmek gerekir. Kurmanci 

şivesiyle konuşan büyük çoğunluğu Şafii-Sünni Müslüman olmakla birlikte, Haseki 

vilayetinde yoğun bir Yezidi Kürt nüfusu da yaşamaktadır. Kürtler, Kobani ve Afrin 

bölgesinde çoğunluğu oluştururken, Halep, Hama, Humus, Rakka ve Şam’da da önemli 

bir azınlık nüfusa sahiptirler (IMPR, 2014b:17). Tan, Suriye’deki Kürt yaşam sahasını, 

merkezi Mardin’in Nusaybin ilçesine bitişik Kamışlı ilçesi olan ve “El Cezire” diye 

adlandırılan kuzeydoğu Suriye olarak tanımlar (2013:29). 

1930’larda bu coğrafyanın küçük bir kenti olan Amud’da otuzdan fazla şeyh 

bulunmaktadır. Halkın büyük çoğunluğu bir şeyhin mürididir. Aynı yıllarda Fransızların 

ikamete zorladıkları Kürt milliyetçisi Hoybun üyelerine en fazla zorluk çıkaranlar da, 

özellikle hepsi seyit olan Kadiri şeyhleridir. Sosyo-ekonomik gelişmeler şeyhlerin 

etkinliğini azaltırken, 1976’da bu kentte müritleri en az eğitim görmüşlerden oluşan 

sadece iki şeyh kalmıştır. 1958’den itibaren Nasır’ın Arap milliyetçiliğiyle birleşen Irak 

Kürtlerinin savaşı, Kürt milliyetçiliğini körüklerken Kadiri şeyhlerinin etkilerini de 

azaltmıştır (Bruinessen, 2013a:377,378). 
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1963’de yapılan bir tarım reformu gerekçe gösterilerek 120.000 Kürt 

köylüsünün topraklarına el konulmuş ve vatandaşlık hakları ellerinden alınmıştır. 

Böylece okuma, çocuklarını devlet okullarına gönderme, sivil hizmetlerden yararlanma 

ve devlet hastanelerine kabul edilme haklarını da kaybetmişlerdir (Bois, 2008:138).  

Suriye’de yaşayan Kürtler bugün üç farklı statüdedir: 

1. Vatandaşlar: Suriye vatandaşı olarak kimlik sahibi olanlar (yaklaşık 

1.800.000 kişi). 

2. Ecnebiler: Suriyeli Kürt olmakla birlikte vatandaşlık hakları bulunmayan, 

yabancı kimlik kartı olanlar. 

3. Mektumlar: Hiçbir kimlik kartları ve vatandaşlık hakları olmayanlar 

(Ecnebilerle birlikte yaklaşık 600.000 kişi) (Tan, 2013:492,493; IMPR, 2014b:18,19). 

1.4. Diğer Ülkelerde Kürtler 

Sovyet Transkafkasya’da hala az sayıda Kürt yaşamaktadır. Bunlar Ermenistan 

Cumhuriyeti’nde Aparan, Basargeçar, Huktemberia, Talin ve Eçmiadzin yörelerinin 35 

köyü ile Azerbaycan Cumhuriyeti’nde Kelbecer, Laçin ve Kubatlı yörelerinin 25 

köyünde oturmaktadırlar. Erivan, Bakü ve Gürcistan Cumhuriyeti’ndeki Tiflis’de 

kalabalık bir Kürt nüfusu vardır (Bois, 2008:84).  

Ermenistan Kürtlerinin büyük çoğunluğu Yezididir. Stalin döneminde 

Müslüman Kürtlerin büyük bir kısmı Azerbaycan ve Kazakistan’a sürgün edilmiş, 

Yezidi Kürtlere ise dokunulmamıştır (Tan, 2013:30). 

Stalin’in 1937 yılından itibaren kafileler halinde Azerbaycan, Ermenistan ve 

Gürcistan’dan Kazakistan’a sürgün ettiği ve bugün sayıları resmi kayıtlarda 50.000 

olarak belirtilen Kazakistan Kürtlerinin sayıları gayri resmi tahminlerde 100.000 olarak 

ifade edilmektedir (Tan, 2013:493). 

1.5. Türkiye’de Kürtler 

Türkiye’de Kürtlerin yaşadığı coğrafya ile ilgili sınırları çizilmiş bir betimleme 

yapmak imkânsızdır. Batı illerine zamanla gerçekleştirilen göçler hariç tutulacak olursa 

Kürtler, Gaziantep, Kilis, Adıyaman, Kahramanmaraş, Kayseri ve Sivas illerinin doğu 

ilçeleri ile Malatya, Erzincan, Erzurum, Ağrı, Kars, Iğdır, Ardahan, Van, Muş, Tunceli, 
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Bingöl, Bitlis, Elâzığ, Diyarbakır, Şanlıurfa, Mardin, Batman, Siirt, Şırnak ve Hakkari 

illerinde daha yoğun olarak yaşamaktadırlar (Tan, 2013:29).  

Kendisi de Muş ilinin Varto ilçesinde doğup büyümüş olan ve araştırmalarını 

topladığı kitabının yayınlanmasından bir hafta sonra öldürülen Fırat, “Dağlı Türkler” 

olarak adlandırdığı Türkiye'de yaşayan Kürtleri üç şubeye ayırır: Baba-Kürdiler, 

Kurmanciler, Zazalar (1998:195). 

Bunlardan Hitit-Halti, Lohorto, dağlı Türklerden olan (Kurt-Baba) Baba-

Kürdiler; Van ilinin güney bölümündeki kabileler, Şırnak, Hakkâri, Şemdinli, Pervari, 

Gevaş, Cizre, Botan Aşiretleri, Hizanlı Selahattin ve aşireti, Garzan’da Reşkotan, 

Pencinaran, Beşiri’de Raman, Midyat’ta Araboyan aşiretleri, Sason, Kabaili ve Bitlis’in 

Atmanan, Azan aşiretleri, Mutki’nin Sarmi, Musi, Halinan, Bekiran kabileleri, Muş 

ilinin güney dağlarında oturan Huytu, Beleki, Bidiri, Şigo ve Hiyan aşiretleridir. Söz 

konusu aşiretler Şeyh Sait isyanına karışmamıştır. Bu şubeye bağlı aşiretler, tamamen 

Şafii mezhep, Nakşi ve Kadiri tarikatlıdır. En önemli tekkeleri; Hizan’da Seyit Ali, 

Bitlis’te Küfrevi ve Kadiri ile Norşinli Hazret Tekkeleridir (Fırat, 1998:195). 

Fırat, Yavuz Sultan Selim’in İç Anadolu’dan doğu illerine kaldırdığı ve 

kendisinin yakın çağ Türk aşiretleri olarak belirttiği Kurmancileri Mil ve Zil olmak 

üzere iki partiye ayırır. Mil grubu; Viranşehirli İbrahim Paşa Oğulları (Milanlı İbrahim 

Paşa) ve Milan aşireti, Karakeçili kabilesi, Suruç’ta Berazan aşireti, Varto, Bulanık, 

Karlıova Cibran aşiretleri, Malazgirt’te Hasenan aşireti, Hınıs, Karayazı ilçelerindeki 

Zirkan, Şeyhan, Karabas kabileleri, Eleşkirt’te Sipkan aşireti, Muş’ta Seyhan kabilesi ve 

Muş Ovası halkıdır. O’na göre Zil grubuna bağlı aşiretler; Ağrı’da Zilan, Celali 

aşiretleri, Van, Erciş, Muradiye, Patnos’ta Hayderan, Ademan, Takoriyan, Mişkan 

aşiretleri olup, Şeyh Sait isyanında hükümetten yana tavır almışlardır (1998:195). 

Kurmanci şubesine bağlı tüm kabileler, Kadiri olan birkaç boy hariç Şafii ve 

Nakşi’dirler. En önemli şeyh ve tekkeleri, Şeyh Sait’in ecdadı olan Palu’lu Şeyh Ali 

Tekkesi ve Hınıs’ta Şeyh Sait, Solhan’ın Melekan köyünden Şeyh Abdullah ve 

Eleşkirt’te Şeyh Şirin tekkeleridir (Fırat, 1998:196). 

Fırat’a göre Kadisiye Savaşı’ndan sonra İran’dan Türkiye'ye gelen Part Türkleri 

olan Dümbeli-Zazalar; Diyarbakır, Siverek, Elâzığ, Ergani, Maden il ve ilçelerinin bazı 

kabileleri ile Hazro ve Farkın beyleri, Palu halkı, Gökdere, Muskan, Okçiyan, Azan, 
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Halilan kabileleri, Çapakçur ve Garip beyleri, Mistan, Botan kabileleri, Hani, Genç ve 

Darahini beyleri ve Zaza kabileleri ile Solhan ilçesinde oturan Solhan, Zikti, Ömeran 

aşiretleri ve Mutki Zazalarıdır. En büyük tekkeleri; Palu’lu Şeyh Ali Tekkesi iken, 

bütün Zaza ve Kurmanci şubesine Şafiiliği ve Nakşiliği aşılayan Şeyh Ali ahfadından 

asi Şeyh Sait, Kurmancileri idare maksadıyla Palu’dan gelerek Hınıs’ta ikinci bir tekke 

kurmuştur. Melekanlı Şeyh Abdullah, Gökdereli Şeyh Şerif, Şeyh Şemsettin ve 

Çapakçur’un Çan şeyhlerinin tekkeleri diğer önemli tekkeler arasında sayılabilir 

(1998:196). 

Fırat küçük kabileler halinde yaşayan ve aşiret sistemine tam girmeyen 

Zazaların, kendilerini Kürt değil, en çok Halidi, Abbasi, Emevi ve Arap sandığını, Doğu 

illerine Şafiilik ve Nakşiliği aşılayan şeyhlerin Zaza olmasından ötürü, kendilerini 

Kurmanci ve Baba-Kürdi şubelerinden daha kutsal bildiğini, bu dini gayretle dinin, 

şeriatın ve hilafetin fedaileri kesilerek yalnız bu dini taassup yüzünden Cumhuriyete 

karşı isyan ettiklerini belirtir (1998:196). 

İlerleyen bölümlerde Türkiye'de Kürt milliyetçi hareketi ve Kürtlerde dini 

yapılanma ayrı başlıklar altında detaylı olarak ele alınacaktır. 

2. Kürtlerde Toplumsal Yapı ve Tabakalaşma 

Kürt milliyetçi hareketinin tarihsel gelişimini ve söz konusu gelişim evresinde 

dini düşüncenin rolünü anlamak için Kürt toplumsal yapılanmasını ana hatlarıyla da 

olsa betimlemek gerekmektedir. Kürtlerde şehirleşmeye rağmen umumiyetle geleneksel 

toplum yapısının korunduğu ve bu yapının benzer örneklerinde olduğu gibi büyük 

çoğunlukla dinsel düşünceyi içerdiği hususu görmezden gelinemeyecek bir vakıadır.  

Ülke farklılıkları bir tarafa, aynı ülke sınırları içerisinde birbirine son derece 

yakın mesafelerde bile değişkenlik göstermekle birlikte, Bruinessen’in de belirttiği gibi 

(2013a:81) belirli toplumsal kalıpların varlığını görmek mümkündür. Söz konusu 

farklılıkların apaçık ve çok büyük olduğunun altını çizen Bruinessen, her ne kadar 2010 

yılı verilerine göre Kürtlerin sadece % 21,2’si kendisini aşiret üyesi olarak hissetse de 

(Konda Araştırma, 2011:141) aşiret olgusuna özel bir vurgu yapar (2013b:9).  

Aşireti anneden ziyade baba tarafının kan bağları ile birbirine bağlı, belli bir alan 

üzerinde kendilerine has bir yaşam tarzı ile hayvancılık ve yerleşik hayata 

geçilmesinden dolayı tarım yaparak geçimini sürdüren bir insan topluluğu olarak 
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tanımlamak mümkündür. Özer, aşireti sırasıyla kabile, tayfa, oba, zom, çadır ve aile alt 

bileşenlerine ayırır (2003:25).  

Kürtlerde toplumsal yapının temel yaslanma noktası olan Kürt aşireti, gerçek ya 

da gerçek olduğu varsayılan, ortak bir ataya dayanan, akrabalık temelinde örgütlenmiş, 

genellikle toprak bütünlüğü de olan -dolayısıyla ekonomik-, kendine özgü bir içyapıya 

sahip sosyo-politik bir birimdir. Doğal olarak aşiretler de kendi içlerinde alt aşiretlere 

bölünmüşlerdir. Bu alt gruplar da bir kez daha klan, sülale ve benzeri gibi daha küçük 

birimlere ayrılırlar (Bruinessen, 2013a:82). 

Moğol istilaları gibi vahşi katliamların yapıldığı dönemlerde Kürt aşiretçiliği 

kendi içine kapanmakla, fiziksel varlığını korumuştur. Ne var ki milliyetçilik akımının 

Osmanlı yönetimindeki azınlıklar arasında yayılması, İngiliz belgelerinde saptandığı 

kadarıyla “Kürt milliyetçiliğinin de Ermeni milliyetçiliğini örnek almasına” rağmen, 

Kürtler aşiret yapısından kurtulamadıkları için bir türlü uluslaşamamışlardır (Bulut, 

2009a:20). Aşiret olgusu, Kürt toplumunun hem var olma nedeni (raison d’etat), hem de 

ayak bağıdır (Bruinessen, 2013a:143). 

Doğu illerindeki aşiretlerin 1970’li yıllara ilişkin sayıları, mezhepleri, liderleri 

gibi bilgiler, Kaynak Yayınları tarafından Doğu Perinçek’in önsözüyle yayımlanan “çok 

gizli” kayıtlı aşiretler raporunda yer almıştır. Hazırlayan kurumun kimliği bilinmeyen 

rapor, Doğu ve Güneydoğu bölgelerinde yer alan 23 ili kapsar (1998:7). Tunceli’deki 

aşiretlerin benzer ölçütlerle toplumsal durumlarını betimleyen 1932 tarihli Jandarma 

Umum Kumandanlığı Raporu, Cumhuriyet Türkiyesi’nin bölgeye bakış açısını 

yansıtması açısından ayrıca önemlidir (2010:11,12). 

Her ne kadar genelleme yapılması imkânsıza yakın olsa da, Bruinessen Kürt 

toplumunda tabakalar arası hareketliliği de içeren ve fazlalıklarıyla birlikte bütün bir 

Kürt coğrafyasındaki durumu doğruya yakın betimlemeye aday bir Toplumsal 

Tabakalaşma Tablosu (2013a:194) tasarlamıştır. 

Ermeni yazarlardan Mirahoryan (1885) Kürtleri, torun (yani “soylu kökenli”) 

beylerin yönettiği, hayvancılıkla geçinen bir göçebe sınıfla bir yerleşik sınıfa ayırır. 

Srvandztiants (1876), Kürtlerde üç sınıf belirler: 1. Soylular (torun); 2. Beyin silahlı 

askeri (gulam); 3. Çalışanlar (reaya). A. Arakelan (1898), dört sınıf ayırır: 1. Avam, 

çalışan reaya; 2. Beyin silahlı uşakları; 3. Askeri kast olan beyler, ağalar; 4. Din 
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adamları. Minorsky de silahlı uşaklarıyla birlikte soylular ve yarı-serf durumundaki 

rençberler olmak üzere iki sınıf belirler. Bütün bu gözlemlerden şu sonuç çıkar 

görünmektedir ki Kürt çevresi bir örnek olmaktan uzaktır ve kastların ya da sınıfların 

varlığına kuşku yoktur (Nikitine, 2010:245-247). 

Kökleri bozkır kültürüne dayanan aşiret, gelenekçi ve kapalı bir toplumsal 

örgüye sahiptir. Otoriteye bağlılık, mutlak itaat, doğuştan kazanılan statü ve biz 

duygusuna dayanan ilişkiler yaşam biçimine hâkim olan durumlardan sadece birkaçıdır. 

Normatif yapıyla birlikte kan bağının aşiret içi ve aşiretler arası ilişkileri belirlediği söz 

konusu topluluk, erkek çocuğun çok önemli olduğu ataerkil bir yapıya sahiptir. Çok 

partili sisteme geçilmesi ile birlikte, oy deposu olarak görülen aşiretler önem 

kazanırken, aşiret reisleri kurumlaşan aşiret sisteminin başındaki güçlü politik aktörlere 

dönüşmüşlerdir. Nüfusun hızlı artışı, kentleşme, sanayileşme, tarımda makineleşme ve 

yaygınlaşan kitle iletişimi dolayısıyla yakın gelecekte aşiret yapısının tamamen 

parçalanacağı varsayılabilir (Özer, 2003:18-21).  

Bruinessen’e göre aşiret eliti yerleşik köylüler üzerinde tahakküm sahibi 

olduğundan, her iki toplumsal tabaka ve aşiretler arasında çatışan çıkarlar kolektif 

eylemi her zaman engellemiştir. Bununla birlikte çok sayıda ve birbirini anlamayan 

lehçeler bile toplumsal ayrışma gerekçesi olmuştur (2013b:9). Irak ve İran Kürt 

bölgelerinde konuşulan Sorani, Türkiye'de konuşulan Kurmanci’yi ilkel ve din 

meselelerinde fanatik bulur, ancak savaş yeteneğini kabul eder. Kurmanci için ise 

Sorani çoklukla insanlıktan yoksun, güvenilmez ve kültürel olarak kibirlidir 

(Bruinessen, 2013c:264). Tori, diyalektlerine göre Kürt gruplarını Kurmanc, Zaza, 

Goran, Lurhi, Hawram, Zengene, Kakeyi, Bajelani, Mamesani, Kelhori, Feyli, Laki, 

Baxtiyari, Seneyi, Suleymani, Sohri, Mukri, Bahdinani, Hekari, Asthi, Bohti ve 

Beyazidi olarak tasnif ederken (2008:28), Bruinessen’in tasnifinde vurguladığı 

toplumsal ayrışmanın, aslında daha derin olduğunu istemeden de olsa belirtir. 

19’uncu yy. ilk yarısına kadar aşiretlerin konfederal manada bağlı olduğu bir üst 

elit özelliği taşıyan yarı bağımsız mirler tarafından yönetilmekte olan Kürtler, bunların 

Avrupa emperyalizminin de etkisiyle yıkılması sonucu, farklı bir siyasal-toplumsal 

sürecin içine girmişlerdir. Sultan II. Mahmut (1808-1839) tarafından başlatılan merkezi 

idareyi güçlendirici yeniden yapılanma süreci mirlikleri ortadan kaldırmış, yerlerine 
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atanan valilerin yönetimde meşrulukları kabul görmeyince, kanunsuzluk ve kan davaları 

artmış, ortaya çıkan düzensiz ortam -bir anlamda aşiretlerin yeni üst elitini oluşturan- 

şeyhlerin kudretlerini artırmıştır (Bruinessen, 2013a:340-342). 

Tori, zamanlama hatası yaparak Kürtlerde emirlik sisteminin kalkması ve 

şeyhlik, ağalık düzeninin gelmesi konusunda Sultan II. Abdülhamit’i işaret eder 

(2008:47). Oysa 19’uncu yy. ilk yarısında Sultan II. Mahmut ile başlayan bu süreçte 

Sultan Abdülhamit, zaten emirlik yapısı dağılmış olan Kürtleri imparatorluğa bağlamak 

adına özellikle Hamidiye Alayları uygulamasıyla Sünni İslam’ı çimento olarak 

kullanmış, direnmek bir yana Sünni aşiretler tarafından büyük rağbet gören uygulama, 

Kürtler arasında kendisine olan sevgiyi en üst seviyeye çıkarmıştır. 

Aşiretin birliğine nadir rastlanır. Bazı göçer aşiretlerin, yazın yaylalarına 

göçtüklerinde ya da buralardan kışlıklarına geri döndüklerinde bir arada olduğu göze 

çarpar. Yarı-göçer özellikle de yerleşik aşiretler, dış güçlerle çatışma durumu ortaya 

çıktığında birlikte hareket ederler. Bu durumda hangi sülalelerin kendini aşiretten 

saydığı belli olur (Bruinessen, 2013a:98). Kısaca Kürt toplumsal yapısında aşiret ve 

kabilenin sınırlarını çizen şey genellikle “ortak düşman” algısıdır. 

Klan ve sülaleler için de geçerlidir bu. Kendileriyle aynı düzeyde başka bir 

örgütlenmeyle çatışma halinde oldukları zaman birlikte hareket ederler. Soylarını 

genellikle sahabeye, Arap fetihlerindeki kahramanlara ya da büyük hanedanların 

kurucularına dayandıran (Bruinessen, 2013a:113) reisleri ise sadece bu gibi durumlarda 

önderlik görevini üstüne alır.  

Özkırımlı, etnik topluluklara, ailelerin uzantıları -süper aileler- oldukları için 

bağlılık duyulduğunun altını çizer. Öte yandan etnik grup içi ilişkilerde akrabalık 

ilişkisinin, gruplar arası ilişkilerde ise işbirliği ve çatışmanın ağır bastığını (2013:88) 

söyleyerek söz konusu durumun yaslandığı sosyolojik zemini açıklar. 

Çatışma durumu ortaya çıkmadan önce aşiret yapısındaki bölünmüşlüğün fark 

edilmesi pek mümkün olmaz. Elbette ki aşiret çatışmalarının hepsi aynı türden değildir. 

Aşiretin alt birimleri arasındaki muhalefet ve ittifak sürecini en iyi anlatan ve aşiret 

olmanın (ethos’unun) merkezinde yer alan tek bir çatışma tipi vardır: kan davası. 

Aşiretli Kürtlerin kendileri, klan ve sülale dayanışması konu olduğu zaman sürekli kan 

davasına atıfta bulunurlar (Bruinessen, 2013a:98). Gökalp, kan davası gerçeğini 1924 
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yılında ölümünden hemen önce kaleme aldığı ve Kürtler hakkında sosyolojik bakış 

açısıyla yaptığı incelemeleri içeren kitabında irdeler (2011:28,29). 

Aşiretler arasındaki çatışmalarda dökülen kanın yerde bırakılmayarak karşılıklı 

öldürmelerin kısır döngü halini aldığı, her iki tarafın bütün üyelerinin düşman olduğu 

kan davasının toprak anlaşmazlıkları başta olmak üzere ekonomik, kadın, namus, şan ve 

şeref algıları etrafında çeşitlenen sosyal nedenleri bulunmaktadır. Öldürülenin 

intikamını almak bir şeref meselesidir. Törenin dayattığı intikamın alınmaması, 

intikamcı olarak belirlenen kişi veya kişilerin sosyal statü ve saygınlığının yok olması 

ile aynı anlama gelir. İntikam için öldüren kişi ya da onun yakınlarından birisi hedef 

olarak seçilebilir ancak bu hedef hiçbir durumda bir kadın olamaz (Özer, 2003:163-

169).  

Eğer öldürülen ve öldüren arasındaki sosyal farklılık çok fazla ise, gerçek 

suçludan intikam almak mümkün değildir (Bruinessen, 2013a:108). Kan davaları 

kendiliğinden barışçıl bir yolla son bulmaz. Barışçıl çözüm etkin bir kişinin 

arabuluculuğuyla sağlanır. Tehdit altında olan topluluk, öç alması beklenen tarafın saygı 

duyduğu ve otoritesini kabul ettiği bir kişiyle ilişkiye geçer (Bruinessen, 2013a:112). 

Aşiretler arasındaki kan davalarının çözümünde genellikle arabulucu olarak başvurulan 

şeyhlerin göze batacak kadar aşikâr ve etkin rolü, aslında sosyal ve politik konumlarının 

da belirgin bir işaretidir (Bruinessen, 2013a:113). Kan davalarında barışın sağlanması 

genellikle öldüren tarafın topluca kolektif bir çabayla ölen tarafa kan bedeli ödemesi -ki 

bu miktar fazla değişiklik göstermemek kaydıyla her yerde bellidir ve belirli aralıklarla 

güncellenen bir rakama tekabül eder- ya da bazı durumlarda kız vermesi yoluyla 

çözümlenir ve aracıların tek taraflı uzun görüşmelerinden sonra anlaşma durumunda 

“barış yemeği” yenir. Yine de bu barış durumu ölen tarafın intikam hakkını tam 

anlamıyla elinden almaz.  

Bois, Kürt toplumunda bir yabancıyla evlenmek yerine köy ya da aşiretten 

biriyle evlenmenin seçildiğinden ve evliliklerde endogamiden bahseder (2008:141). 

Oysa Türkiye’de yaşayan Kürtler için istisnalar dışında bu husus geçerli değildir. Çok 

eşlilik sadece şehirlerde değil gün geçtikçe kırsal kesimde de daha az kabul gören bir 

olgudur. Bois, Kürt aşiret yapısının Araplarda olduğu gibi kan bağına değil aynı reise 

bağlı insanların yaşadığı bölge farklılığına dayandığını belirtse de (2008:147) aşiret 
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yapısı bölge ve aşiretlere göre farklılıklar gösterir. Feodal aşiret yapısı ve bu yapıdan 

kaynaklanan toprak dağılımındaki adaletsizlik, yaşadıkları bölgelerde çıkan 

ayaklanmaların genellikle görünmeyen sebebini oluşturur. İran, Irak ve Türkiye’de 

hükümetler zaman zaman çeşitli toprak reformu denemelerine girişmişlerse de, tüm bu 

girişimler çeşitli sebeplerle akamete uğramıştır (Bois, 2008:155-157). 

Nikitine’in Kürt aşiret yapısı üzerine sosyolojik bir inceleme olmadığı ve 

aşiretin oluşumu ile ilgili görüş birliğine varılamadığı hususundaki çıkarımının 

(2010:240) tam olarak güncelliğini koruduğu söylenemez. Türkdoğan, Türkiye'nin 

Doğu ve Güneydoğusundaki aşiret yapısı ile ilgili hayata geçirdiği sosyolojik araştırma 

ve bulgularıyla (2005), en güncel ve yetkin kaynaklardan birisi olarak ön plana 

çıkmaktadır. Benzer sosyolojik incelemelerin sayıları artmakla birlikte görüş birliğini 

sağlayacak temel bir aşiret yapısına ulaşmak mümkün görünmemektedir. Birbirinden 

son derece farklı oluşum süreçleriyle birden fazla aşiret yapısı söz konusudur. Kaldı ki 

modern yaşam tarzının yaygınlaşmasıyla aşiret bağlarının, ters orantılı bir şekilde hızla 

daha gevşek ve pragmatik bir görünüme bürünmekte olduğu rahatlıkla söylenebilir. 

Hangi süreçleri takip ederek gelişmiş olursa olsun aşiret olgusu, kimlik oluşumu, 

dayanışma, birliktelik ve cemaatleşme gibi önemli kültürel ve toplumsal motifleri temsil 

etmektedir. Özellikle aşiret mensuplarının büyük kentlerde korunmaları, gençlerin 

eğitilmesi, burs sağlanması, iş bulunması gibi hususlarda aşiret yapılanmasının “tampon 

fonksiyon” (Buffalo Function) rolü oynadığı bilinmektedir (Türkdoğan, 2011:212). 

Kürtlerin mevcut toplumsal yapısında Bruinessen’in de vurgu yaptığı düalistik 

dünya görüşü (2013a:123-126), kabile ve aşiret yapılarında olduğu gibi, hatta siyasi 

tercihlerde bile açığa çıkar. Bu yapıdan dolayıdır ki yoğun olarak yaşadıkları coğrafyada 

genel ve yerel seçimlerin sonuçları irdelendiğinde, rakip iki siyasi partinin dışında 

üçüncü bir siyasi partinin genellikle esamesi okunmaz. Bu demokratik çoğulculuk 

sorunu, özellikle feodal ilişkilerin yıprandığından sıkça söz edilen günümüz 

Türkiye’sinde bile yakıcılığını korumaya devam etmektedir. Kürt siyasi elitinin 

toplumsal yapıda mevcut olan bu arazın farkında olarak, seçim sonuçlarına göre devlet 

aygıtını kimi zaman adaletsiz biçimde yapmak, kimi zamanda aykırı bir şekilde yıkmak 

için kullanmaya çalışması, bir yandan feodal yapının ve demokratik çoğulculuk sorunun 

güçlenerek devam etmesine, diğer yandan da bütün bireylerin daha lokalize ve devlet 
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aygıtına daha düşman bir hale gelmesine vesile olur. Genel ya da yerel seçimlerden 

hangisi olursa olsun, sonuçlar kom, köy, mahalle veya ilçe bazında toplumun 

cezalandırılacak ve ödüllendirilecek olanlar şeklinde sınıflandırılmasına olanak sağlar. 

Siyasal yetkeyi elinde bulunduran elit, kendi fikrine oy vermeyenlerin mevcut 

hizmetlerden dahi yoksun kalmasına, yapılmış olanların bozulması ya da yıkılmasına 

öncelik verirken, siyasi destek bulduğu yerler ihtiyaçları olmasa dahi adil olmayan ve 

hoyratça harcanan devlet imkânlarıyla ödüllendirilirler. İlk durumdaki birey 

cezalandırılmasının biletini devlete keserek en tepedeki yönetim organına düşman 

olmakta, ikincisi ise aldığı sıra dışı ödüllerin hikmetini feodal efendilerine yorduğundan 

bağlılığı bir kat daha artmaktadır. Bu kısır döngü süreğen bir şekilde, aşiret yapısının, 

feodal teşkilatın, ayrılıkçılığın kabuk bağlamış derisini kalınlaştırırken, toplumsal 

cehaletin artmasına, bir türlü bireyleşememiş fukara Kürt insanının sırtındaki kamburun 

pekişmesine vesile olur. 

Bruinessen’in İran’da gözlemlediği nüfuzlu ailelerin siyaset yelpazesinin her 

noktasında etkin olma arzusu (2013a:127), benzer şekilde Türkiye’de de gözlemlenir. 

Bulundukları coğrafyada etkinliğe sahip aileler, genellikle fertlerini bütün bir siyasi 

yelpazeye paylaştırarak her yeni ve beklenmedik gelişmeden en az zararla sıyrılmak 

gayesini güderler. Bu var olan etkinliği koruyarak artırma hususunda tarihsel 

tecrübelerin adeta dokulara işlediği refleksif bir tavırdır. 

Türkdoğan, bölgede yaşayanların % 30-35’inin halen aşiret-kabile kimliğine 

sahip olduklarını bildirir. O’na göre aşiret bilinci, aşiret mensubiyet duygusu 

(community feeling) -aşiretin dokusu zayıflamış olsa bile- aşiret dışı tutum ve 

davranışlara tepkisel olarak sosyolojik anlamda devam etmektedir. Aşiret reisinin, ister 

seyit olsun, isterse salt aşiret kimliğini sürdüren ağa veya bey olsun, cemaati üzerinde 

büyüleyici bir etkisi vardır (2011:211).  

3. Kürtlerde Dini Yapı  

Kürt toplumsal ve dini yapısı o kadar iç içe geçmiştir ki dini şahsiyetler 

toplumsal elit tabaka içerisinde kendilerine saygın yerler edinirken, Kürt sosyal elitine 

mensup aktörler ise zamanla dini renklere bürünmüş, ya da toplum tarafından 

kendilerine dini statüler bahşedilmiştir. Öte yandan, dinsel düşünceyi bu kadar 
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toplumsallaştırmış olan Kürtlerin İslam'a ne zaman ihtida ettikleri ve İslam öncesindeki 

inançlarıyla ilgili birbiriyle çelişen farklı fikirler bulunmaktadır. 

Kürtlerin yaşadığı bölge, Müslümanlıktan önce devlet dini Zerdüştlük olan 

Sasani İmparatorluğu’nun egemenliğindedir. Daha önce bazı Musevi gruplar, pagan 

topluluklar ve Hıristiyan topluluklar yaşamıştır. Büyük çoğunluk “resmi külte” bağımlı 

kaldığından Kürtler, atalarının Madjus (Mecusi) ya da Zerdüşt dininden olduğuna 

inanırlar. İslamiyet’i kabulden sonra dine sımsıkı bağlanan Kürtler, İstanbul’daki Eyüp 

ve Üsküdar Mezarlıklarında mezarları bulunan birçok Şeyhülislam çıkarmışlardır (Bois, 

2008:160,161). Kürt milliyetçi hareketi, ilerideki bölümlerde daha detaylı görüleceği 

üzere kadim milli din olarak Zerdüştizm algısını toplumsal hafızaya yerleştirmeye 

çalışmaktadır.  

Kürtlerin, 637 yılından itibaren, Türklerden 200 yıl önce Müslümanlığı kabul 

etmeye başladığını belirten Tan’ın (2013:43) verdiği tarih, Kürtlerin İslamiyet’e 

geçişinin 13’üncü yy. başlarında dahi henüz tam anlamıyla gerçekleşmediğini belirten 

Jwaideh (2012:54) ile çelişir. Jwaideh, Kürtler arasında ilerleyen bölümlerde ayrı ayrı 

değinilecek olan sayısız mezhebin bulunmasını, Kürt coğrafyasında birçok bölgenin 

yalıtılmış olmasına, Kürtlerin İslam’ı kabul ettiği erken dönemlerde bu kabulün sözde 

kalmasına, dağlık bölgelerin farklı dini inançların ve dinsizlerin barınmasına imkan 

vermesine bağlar (2012:55). Kutschera’ya göre, Kürtlerin Müslümanlaşması kolay 

gerçekleşmemiş ve yazılı Arap kaynakları üç yüz yıl boyunca ardı arkası kesilmeyen 

Kürt isyanlarına oldukça fazla yer vermişlerdir (2001:17). Öcalan’ın görüşü de aynı 

doğrultudadır (1993d:20). 

Tori, İslam’ın kabulünden sonra O’nu vaazeden din adamlarının kendi 

toplumlarının dillerini kullanmak zorunda olduklarını belirtir. Ancak bu yalnız dille 

sınırlı kalmamıştır. Bir kez yerelleşen İslam, etnik mit ve sembollerin yayılması için de 

gereken kanalları açmıştır. Toplum ve din arasında köprü vazifesi gören bu din adamları 

ve yorumcuları, zaten kendileri çoğunlukla birer efsane olan kutsal metinlerdeki olay ve 

anlatımları topluma aktarmış, aynı zamanda toplumdaki mitleri, sembolleri, 

yetersizlikleri, başarıları ve acıları yeniden ve tekrar tekrar yorumlayarak korunmalarını 

ve gelişmelerini sağlamıştır (2008:36). Çoğu düşünürün aksine, bizim de paylaştığımız 

bu fikrine göre Tori, yerelleşen İslam'ın etnik bilinci de aslında koruduğunu ifade eder.  
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Bruinessen, medreselerde sadece küçük bir seçkinler grubunun eğitim 

görebildiğinden bahsederken (2013c:), genellikle 12 yıllık bir eğitimden sonra yeterlilik 

gösteren öğrencilere icazet verilen medreseler, Tan’a göre yoksul köylü çocuklarının 

sınıf atlaması, toplum içinde saygınlık ve statü kazanması için bulunmaz fırsattır. Kürt 

halkı içinde “mele” olmak, gücünü ağa, bey veya aşiretten almak yerine ilminden ve 

dinden alarak, tek başına önemli bir birey olmakla eşdeğerdir (2013:55,56). Bu açıdan 

medreseler, yoksul kitlelerin “ben de varım” demesi için gereken yolu açmış, bireysel 

varlık mücadelesiyle eşgüdüm içerisinde gelişen etnik kimliklenmeyi tetiklemiştir. 

Medreseler Kürt kökenli hareketlerde de göz ardı edilemeyecek bir önemi haizdir.  

Oysa Öcalan Kürtlerin İslam diniyle ilişkisi ve tarihsel boyutu konusunda aynı 

yönde düşünmemektedir. O’na göre İslam ideolojisi altında Kürt feodalitesi aşiret 

reisliğinden dönüşmüştür ama bu, tamamen kendi milli gelişmesini inkâr şeklinde 

olmuştur. İslamiyet'in Kürtlerdeki gelişimi, emperyalist yanı ağır basan biçimde olmuş, 

ideolojik, ekonomik, sosyal ve siyasal düzeylerdeki İslami yayılma, Kürt milli ve sosyal 

gerçekliğinin önemli bölümünü silip süpürmüştür. Sonuç olarak Kürtlerde İslamiyet 

milli gelişmenin milli inkârın destekleyici rolünü, özellikle de Kürt işbirlikçi 

tabakasının eliyle oynamıştır (1995a:15-17). Sünni Kürtlük, Öcalan’ın tabiriyle aslında 

‘yenilmiş ve ihanet etmiş Kürtlük’tür (2004a:309). Bu bağlamda İslam'ın bütün mezhep 

ve tarikatlarına da karşı çıkar. Öcalan’a göre hiçbir tarikat ve mezhebin söyleyeceği iki 

kelime bile yoktur. Çünkü onlar, Kürt halkını yüzüstü bırakmışlardır (1992e:22). 

Tan, Müslüman Kürtlerin % 90’a yakın bir bölümünün Sünni -bunların da  

% 80’inin Şafi, geri kalanının Hanefi-, yaklaşık % 10’luk bir kesimin ise Şii ve Alevi 

olduğunu, Alevi ve Şiilerin bu rakamları kendi lehlerine abarttıklarını belirtir. Fırat 

Nehri’nin güneyindeki Urfa, Diyarbakır, Mardin, Batman, Siirt, Şırnak, Hakkâri, Bitlis 

ve Van illerinde Alevi yoğunluğu çok düşüktür. Suriye’deki Müslüman Kürtlerin 

tamamı Sünni’dir. Fırat Nehri’nin güneyindeki Zaza köylerinin tamamına yakını Sünni, 

Tunceli, Erzincan, Sivas kesimi Alevidir (2013:43). 

Mezhep farklılıkları ya da ortaklıklarının toplumsal çatışma durumlarında 

değersizleştiğine atfen Nikitine, Kürtlerin kendi aralarındaki iç mücadelelerde, düşman 

aşiretinin camileri, mollaları, hatta Kur’an’ın bile savaş saldırganlığının dışında 

kalmadığını, aşiret çıkarlarının, neredeyse bütün dinsel kaygıların ve Müslüman 
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kardeşliği düşüncesinin de üstünde yer aldığını belirtir. O’na göre Kürt ruhu, dinsel 

görünümüyle ele alındığında, Sünni ortodoksluk ile aynı doğrultuda değildir 

(2010:397). Oysa araştırmanın ilerideki bölümlerinde Kürt milliyetçi hareketiyle ilişkisi 

açısından geniş biçimde ele alınacak olan Nakşibendi Tarikatının doktrinel yapısı ile 

Ortadoğu ve Anadolu'daki gelişim çizgisi Nikitine’i doğrulamaz. Kürtler arasında son 

derece yaygınlık kazanmış olan katı bir Sünni geleneğin temsilcisi Nakşibendi-Halidi 

fırka ile birlikte Kürtlerin yaklaşık olarak % 80’inin mensubu olduğu Şafii geleneğin, 

Sünni ortodoksinin taşıyıcıları konumunda oldukları gerçeği apaçık ortada dururken 

Nikitine’e katılmak mümkün görünmemektedir.  

Nikitine her ne kadar toplumsal çatışma durumlarında ikincil konuma 

yerleştiğini söylese de, dini düşüncenin Kürt geleneksel toplum yapısındaki etkinliği ve 

özellikle feodal elit açısından sağladığı meşrulaştırıcı güç göz ardı edilemeyecek kadar 

büyüktür. Buna paralel olarak büyük Kürt şefliklerinin birçoğu kendilerini şu üç 

sülaleden birine ait sayar: 

1. Ömeri: İkinci Halife Ömer’den gelenler (örneğin Giravi soyu). 

2. Halidi: İlk büyük İslam komutanlarından olan ve bizzat Hz. Muhammed 

tarafından kendisine Allah’ın Kılıcı lakabı verilen Halit Bin Velid’den (b.al Mughira al-

Makhzumi) gelenler. Şerefname’de de belirtildiği gibi Botan mirleri bu soydan 

olduklarını ileri sürmüşler, Hakkâri’nin Pinyanişi aşireti yöneticisi olan Zeydan ailesi de 

aynı iddiada bulunmuştur.  

3. Abbasi: Abbasi halifelerinden gelenler. Hem Hakkâri, hem de Badinan 

mirlerinin bu ünlü aileden olduğu söylenir.  

Kürt milliyetçiliğinin gelişmesiyle birlikte bu şef aileleri, artık ister gerçek ister 

farazi olsun, Arap kökenli olduklarından pek söz etmemeyi yeğlemektedir. Örneğin 

Bedirhan Ailesi, ünlü atası Bedirhan Bey’den ve onun Osmanlılara karşı 

ayaklanmasından büyük prestij sağlamakta, bunu ilk büyük milliyetçi ayaklanma olarak 

sunmayı denemektedir. En önemlisi de şimdilerde Halidi olduklarını inkâr etmektedirler 

(Bruinessen, 2013a:308). Bununla birlikte -her ne kadar Osmanlı İmparatorluğu’na 

karşı giriştiği kalkışmalarda kendisinin milliyetçi bir bakış açısına sahip olduğunu 

söylemek pek mümkün olmasa da-, 21’den 99’a kadar değişen sayılarda oğlu olduğu 
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rivayet edilen Bedirhan Beyin 10 kadar oğlu ve torunu Kürt kökenli hareketlerde önemli 

roller oynamışlardır (Kutschera, 2001:32).  

Son mirlik olan Baban Mirliğinin ortadan kaldırılmasıyla merkezileşmeyi 

tamamlayamayan devletin bıraktığı idari boşluk, aşiret liderlerinin tarafsızlıklarından 

emin göründüğü şeyhler tarafından doldurulmuştur. Kürt emirliklerinin ve kendilerine 

bağlı kolluk kuvvetlerinin dağılması ile bu kolluklarda bulunan ve işleri savaşçılık olan 

kişiler, işsiz duruma düşerek olaylar çıkarmaya başlarlar. Tori, zamanla “Ebaboz” adı 

verilen bu sefil grupların, bedava yaşam için şeyh ve tekkelere sığındıklarını, bu 

gruplardan günümüze kadar uzanan “pexwas” adı verilen ve hayatlarını haraç, zorbalık 

ve kabadayılıkla kazanan bir grubun türediğini belirtir (2005:133). 

19’uncu yy. ilk yarısında Irak kuzeyindeki Soran Emirliği’nin (1834), Bahdinan 

Emirliği’nin (1839), Botan Emirliği’nin (1847) ve Baban Emirliği’nin (1850) 

kaldırılması ve Osmanlı idaresinin oluşan boşluğu dolduramaması sayesinde 

etkinliklerini sürekli artırarak geliştiren şeyhler, Sertliğin egemen olduğu toplumsal 

yapıda oldukça önemli bir konumu işgal etmişlerdir (Kutschera, 2001:28). 

Kürt şeyh aileleri arasında etkinlik sağlayarak Kürt siyasal hareketlerinde en 

fazla öne çıkanlar; Şemdinanlı Nehri ailesi (Şeyh Ubeydullah ve oğlu Seyit 

Abdülkadir), Bitlis Hizanlı Ğavs ailesi (Kamran İnan’ın dedeleri), Palulu Şeyh Ali Septi 

ailesi (Şeyh Sait’in dedesi), Süleymaniyeli Berzenciler (Şeyh Mahmut Berzenci), 

Barzani ailesi ve Bitlis Norşinli Taği (Şeyh Hazret) ailesidir (Tan, 2013:54,55). 

Şeyhlerin birçoğunun bölgedeki aşiretlerle akrabalık bağları yoktur; şeyh 

sülalelerinin kurucularının çoğu uzaklardan gelip din öğreten hocalar olarak kendilerini 

kabul ettirmişlerdir. Bu durum tarafsız olduklarına ve hiçbir tarafın çıkarlarını 

gözetmediklerine dair iddialarına itibar edilmesini sağlar (Bruinessen, 2013a:113). 

Politik öneme sahip şeyhlerin tamamı, aşiret çatışmalarının bol, feodal ilişkilerin 

etkin olduğu yerlerde ortaya çıkmıştır. Hemen bütün şeyhler aristokrat kökenlidir ve 

tercih ettikleri muhataplar, manipüle edilmesi daha kolay olan aşiret reisleridir. 

(Bruinessen, 2013a:345-347).  

Şeyhler, takva, yüce ahlak ve karizmatik bir kişiliğe ilaveten çağdaş bir siyaset 

adamının ihtiyacı olan tüm yeteneklerle birlikte, evliyalara çıkardıkları şecereleriyle 

aşiretler içerisinde taraf olmadıkları için anlaşmazlıkları çözebilme nüfuzuna sahiptir. 
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Cahil ve fanatik müritlerinin pek çoğu şeyhlerini bir mehdi olarak görmeye hazırdır. Bu 

durumla birlikte imtiyazları, toplumsal ve siyasal huzursuzluk dönemlerinde artar. Şeyh, 

hekim, kanun adamı, ruhani lider ve aynı zamanda psikiyatristtir. Aşiret reislerinin 

kızlarıyla yaptıkları evlilikler servetlerini artırmalarını sağlar. Her türden armağanlar ve 

evlilik yoluyla elde edilen servete ek olarak şeyhler, camilerin, kuyuların ve 

medreselerin bakımı için gerekli iradı sağlamak maksadıyla kurulan vakıfların da 

kontrolünü ellerinde tutarlar (Olson, 1992:19-21).  

19’uncu ve 20’nci yy.larda Kürt kökenli hareketlerin içindeki dini liderlerin, 

özellikle köklü tarikatların liderleri olan şeyhlerin ezici çoğunluğu, aynı zamanda aşiret-

toprak zenginidir. Şeyh Ubeydullah Nehri, Şeyh Mahmut Berzenci, Şeyh Sait Şemzini 

ve Mele Mustafa Barzani başta gelen toprak zenginlerindendir. Bu şahsiyetlerin kendi 

müritleri arasındaki dini nüfuzları, hiçbir zaman onların aşiret akrabalıkları ve toprak 

mülkiyetlerinden ayrılamaz (Vali, 2013:33). Bir örnek olmak üzere, Sadate Nehri 

ailesinin, mirlerin aksine kendi toprakları oldukça fazladır. Erdost’a göre Şemdinli 

topraklarının büyük bir kısmı, Yüksekova’da birkaç köy, İran/Rizaiye iline bağlı 

Mergever bölgesinin yarısı, Tergever bölgesinin dörtte biri, Irak’ta Bradost bölgesinde 

dört köy, İran’da İşno ilçesinde Şeyhan Köyü, Irak/Revanduz ilçesinin Piresinya bölgesi 

ve Batas Köyü ve Suudi Arabistan’da Medine’de bazı tarlalar bu ailenin 

mülkiyetindedir. Zerza, Humaro, Herki ve Gerdi aşiret bölgelerinde çok sayıda köyleri 

ve arazileri vardır (1993:289-292). Gerçekten de toprak sahipliği çoğu zaman klasik 

liderler ile onların silahlı muhafızları -ve geniş aileleri- arasındaki emir ve itaatin dikey 

yapısında soyun ve dinin birleştirilmesi için gereken temeli sağlamıştır (Vali, 2013:33). 

Kudretlerini azaltma arzusunun, Hamidiye Alaylarının kurulma gerekçelerinden 

birini oluşturduğu (Olson, 1992:35) şeyhler, Kürt milliyetçiliği ve özerklik isteyen 

siyasal ve askeri Kürt hareketlerinde çok önemli bir rol oynamışlardır. Şeyhler Kürt 

kitleleriyle özdeşleştikleri için bu düşünceyi benimsemeleri, Kürt ulusal hareketinin 

kitleler arasındaki yayılışına imkân sağlamıştır. Bu çeşit düşüncelerin yaygınlık 

kazanması açık bir şekilde 1908 sonrası Türk önderler ve hükümet kadroları ile 

özdeşleşmiş bulunan laisizme karşı geleneksel İslamcı önderlerle olmuştur (Tucker, 

2008:328-330). 
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Öcalan, “Truva Atı” olarak tanımladığı feodaller grubu içerisinde ifade ettiği 

şeyhlik kurumunu, Kürtlerin milli yönden gelişememesinin sebeplerinden birisi olarak 

görür. O’na göre “Kendilerini binbir bağla Arap feodallerine bağlayan bu Kürdistan 

feodaller güruhu, Arap uşaklığını açık-seçik bir şeref payesi olarak benimserler. Feodal 

dönemin başlangıcından günümüze dek Kürt halkının önünü tutan bu hâkim feodal 

tabaka, dış işgalcilerin gönüllü bir davetiyecisi rolünü”oynamıştır (1978:25). Oysa 

Öcalan bu tanımlamasıyla bir yandan aşağıladığı söz konusu ruhban sınıfının pre-

modern Kürt milliyetçiliğini oluşturduğu için kendi öncülü olduğunu unutmakta, diğer 

yandan sürekli büyüyerek kalın ve kalıcı hale gelen emperyal bağlarını gözlerden 

kaçırmaktadır. 

Şeyhler isyana önderlik etme açısından aşiret reislerinin olabileceğinden çok 

daha güvenilir, aşiretler üstü ilişkileri de yaygın bir birliktelik sağlama açısından son 

derece etkili olmuştur. Dahası şeyhler Türk Hükümeti tarafından daha zor elde 

edilebilirler ve aşiret reislerinden daha milliyetçi bir anlayışa sahiptirler. Bu üç öğe 

1925 yılında da dikkate alınmıştır (Olson, 2008:348).  

Şeyhlerin isyanlara önderlik açısından öne çıkan bütün özelliklerine rağmen 

büyük isyanların tamamında zayıf noktaları olan din ve mezhep farklılığı, isyanın 

yayılmasını engelleyen son derece bariz bir rol oynamıştır. Bu farklılığı Koçgiri İsyanı 

(1921), Şeyh Sait İsyanı (1925) ve Seyit Rıza’nın önderlik ettiği Dersim İsyanlarında 

(1937-1938) görmek mümkündür. 

Şeyhlerin tutum ve konumları, iktidara gelmesinin ardından Jön Türk 

hükümetine sunmuş oldukları bir dilekçeden anlaşılabilir. Şeyh Abdüsselam Barzan ve 

Dohuk Şeyhi Nur Muhammed aşağıdaki yedi maddeden mürekkep dilekçeyi hükümete 

arz etmişlerdir: 

1. Beş Kürt kazasında Kürt idaresi kurulmalı. 

2. Kürt bölgelerinde Kürtçe tedrisat dili olarak kabul edilmeli. 

3. Kürtçe konuşan kaymakam ve müdürler ile diğer memurlar tayin edilmeli. 

4. Kanun ve adaletin idaresi, şeriata uygun bir biçimde gerçekleştirilmeli. 

5. Kadı ve müftü postlarına tayin edilecek olanlar Şafii mezhebinden olmalı. 

6. Vergiler, şeriata uygun olmalı. 



 

 127 

7. Ameli hizmetten muafiyet karşılığı toplanan vergiler yürürlükte kalmalı, 

fakat bu gelirler beş Kürt kazasındaki yolların bakımı ve onarımı için kullanılmalı. 

Jwaideh’in de belirttiği gibi (2012:216), 1, 2, 3 ve 7 sayılı talepler Kürt 

milliyetçiliğini; 4, 5 ve 6 sayılı talepler dini görüşleri ifade etmekte, ancak 5. madde, 

şeyhlerin konumlarının maharetini göstermektedir. Zira Kürtlerin kadı ve müftülerin 

ekseriyetinin mensup olduğu Şafii mezhebinden atanması, “mezhebin üstünlüğünün 

tanınmasını” talep etmeye varmaktadır. Hiç kuşkusuz, bir Kürt milli cemaatinin 

kurulması anlamına da gelen bu yol Balkanlardaki Rum Ortodoks mezhebine mensup 

halkların izlediği tarihsel yol olmuştur (Olson, 1992:39,40).  

Kaldı ki lağvedildikleri 19’uncu yy. ilk yarısına kadar yargıda İstanbul'dan 

bağımsız ve sıkı bir denetim gücüne sahip olan Bitlis emirlerinin güçlerini artıran asıl 

etmen müftünün, imparatorluğun diğer bölgelerinin tersine Hanefi değil, Şafii 

mezhebinden oluşudur. Çoğunluğun Hanefi olmadığı Mekke, Medine, Kudüs gibi 

kentlerde bile müftüler nadiren diğer üç mezhebin kurallarına göre hareket edebilirken, 

Bitlis bu açıdan tam bir istisna oluşturmaktadır (Bruinessen, 2013a:258). Bu anlamda 

Osmanlı, mezhebin üstünlüğünü zaten milliyetçi gerekçelere alet olmadan çok önceki 

zamanlardan beri tanımıştır. 

Yazdığı dilekçede Osmanlı yönetimine karşı şeriatı ve mezhebini, şovenizmine 

kalkan yapan aynı Şeyh Abdüsselam, İngilizlerle işbirliği adına Hıristiyan misyonerleri 

davet edebilmektedir. Kendisini ziyarete gelen İngiliz misyoner papazlarına 

“Hindistan’a gittiniz, sizi istemedikleri halde orada kaldınız. Oysa biz sizi istiyoruz, 

neden bize gelemiyorsunuz? Burada her yerde hoşnutlukla karşılanırsınız.” diye sitem 

etmiş, ayrıca misyonerlere onlarla birlikte İngiltere'ye gitmeyi teklif etmiştir. Amacı 

Canterbury Başpiskoposluğuna uğramak, Başpiskoposu köylerinde okul açmaya ikna 

etmek, sonra da yardımlarıyla Kürdistan'ın kurulmasına yönelik hazırlıklar yapacağı 

Kral George’a çıkmaktır (Perinçek, 2012:27). 

Kürt soylu coğrafyanın tamamında, dini her fırsatta meşrulaştırma aracı olarak 

kullanabilme becerisine ve siyasi anlayışına sahip olan şeyhlerin insanüstülüğüne ilişkin 

hikâyeler anlatılır. Bağlılık seviyesine göre başta müritleri olmak üzere kalabalık 

gruplar birçok şeyhin düşmanları tarafından öldürülemeyeceğine inanır. Şeyhlerin 

normal yollarla ölmeyeceği, kurşun atıldığı halde kendilerine hiçbir şey olmadığı 
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söylenceleri dilden dile dolaşır. Bu mucizeleri gözleriyle gördüğüne yeminler eden 

sayısız insanla karşılaşmak mümkündür. Hatta bazı şeyhlerin ellerinde silah olmadığı 

halde parmaklarını doğrulttuklarında her birinden mermilerin çıktığı ve etraftaki tüm 

düşmanları öldürdüğü rivayet edilir. Şeyhler günah işlemez. Diğer insanlar 

yaptıklarında günah olarak değerlendirilebilecek şeyleri yapanlar şeyhler ise, bu günah 

şeytana mal edilir ya da meşrulaştırılır. 

Feodal bağların, cehaletin ve üst seviyede dinsel bağnazlığın etkisiyle, bir 

yandan kendinden menkul kerametleri, kutsallık atfedilen kişilikleri, “kılıç kesmez, 

kurşun geçmez” bedenleriyle güçlerinin doruğundaki Kürt ruhbanları haline gelen 

şeyhler, diğer yandan her ziyaretçinin getirmek zorunda olduğu küçük/büyük hediyeler, 

fakir/zengin tüm saygı duyanlardan toplanan fitre/zekât bedelleri, geliştirilen iyi 

ilişkilerin getirisi olarak devlet mekanizmasından yok pahasına alınan araziler ve 

evlilikler yoluyla aşiretlerle kurulan akrabalık bağları sayesinde sürekli 

zenginleşmişlerdir. Servetlerinin bir kısmını bu gücü pekiştirmek için harcayan şeyhler, 

sürekli üzerinde yemek ve misafiri olan, hiç kaldırılmayan sofralar, ilahi kudretle 

tükenmek bilmeyen ve kendiliğinden dolduğuna inanılan yemek/çorba kazanları, 

ziyaretçilerinin rahat, huzurlu ve “kutsal” bir gece geçirerek aynı zamanda sevap 

kazanmalarını sağlayan misafirhanelerle etraflarına ördükleri sihirli hareyi 

kalınlaştırmaya devam etmektedirler.  

Bugün bile örneğin, 1913-1914 yılları arasında kısa süren Bitlis Ayaklanmasına 

önderlik eden Şeyh Şehabettin ve Seyit Ali’nin idamlarında ipin üç defa koptuğu, 

sonunda kendi iplerini çektikleri, idam esnasında güneşin tutulduğu efsanevi bir şekilde 

anlatılmaktadır (Tan, 2013:124). 

Kürt toplumunda seyitlik mertebesi de en az şeyhlik kadar saygınlığı ve getirisi 

kuşaklar boyu devam edecek bir kurumdur. Bulut’a göre, ortada bilgi ve belge 

olmadığından Abbasi, Selçuklu ve Osmanlı zamanında seyit unvanını alabilmek için 

akla gelmeyecek oyunlar, sahte şecereler (soy kütüğü) düzenlenir ve rüşvet karşılığında 

bu tür soyağaçları -hem de Nakib-ül Eşraf denilen yetkili kuruluş tarafından imzalı ve 

mühürlü biçimde- alınıp satılmıştır. Çünkü seyitlik mertebesi elde etmenin maddi ve 

manevi anlamda getirisi çok fazladır. Toplumda ve iktidar nezdinde saygınlık 

kazanmanın yanı sıra, geleneğe göre hums -müritlerin gelirlerinin 1/5’i-, uma, halyat 
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veya hakkullah alınmaktadır. Yönetimler, seyitlere hazineden mal, mülk ve para 

vermişler, ayrıca askerlik gibi hizmetlerden de muaf tutulmuşlardır (2005:15).  

Böyle bir saltanatı korumak ve kutsallıklarını pekiştirmek adına hemen tamamı 

soylarını Hz. Peygambere ya da yakın sahabelerine dayandırarak sahte şecerelerle 

“Kavm-i Necip” olduklarında ısrar ederken, diğer yandan Kürt kimlik davasının 

peşindeymiş gibi görünmelerini kolektif bilinçten ziyade bireysel menfaatlerle 

açıklamak ve böylece anlamlandırmak çok daha akla yakın görünmektedir. Sonuçta bir 

yandan seyit/şerif/kavm-i necip olan şeyh gücüne güç, zenginliğine mülk katarken, 

çıkardığı vaveyla alavere-dalavereyle fakir ve cahil halkın sokağa dökülerek, aslında 

kendisinin de tam olarak içerisinde olmadığı bir kimlik kavgası vermesine yetecektir. 

Şeyhin kaybedeceklerinin yanında sıradan insanlarınkilerin sözü bile edilmez. O’nun 

kazanmaya devam etmesi için bireyin kaybetmesi, fakir ve cahil kalması, şehirlerde 

meydanlardan, kırsalda dağlardan evine dönüp insanca yaşama fırsat bulamaması 

gerekmektedir. Şeyh ve melenin üfürüğü, uyku ile uyanıklık arasında gidip gelen 

bireyin gözlerindeki hicap perdesinin kalınlaşmasına, adeta mil çekilmesine vesile olur. 

Mirliklerin ortadan kaldırılmasından bu yana, Kürtlerde dini-geleneksel yapının 

temel aktörü olan şeyhleri merkez alarak giriş yapılan bölüm, müteakip başlık altında 

Kürt kimliğinin % 80’lere varan kısmının ortak paydası olan Şafii Mezhebi ve Kürt 

kimlikli coğrafyadaki ontolojik temellerine değinmek suretiyle devam edecektir.  

3.1. Şafii Mezhebi ve Kürtler 

Kürtlerin çoğunluğu Ortodoks Sünni’dir ve Şafi mezhebinin takipçileridir. 

Böylece bir taraftan Hanefi olan Türkiyeli Türklerden ve güney komşuları olan 

Araplardan, öte yandan da Şii olan Azeri Türkler, İranlılar ve Lurlardan ayrılırlar 

(Bruinessen, 2013a:43; 2013c:223). Oysa Kürtleri diğer komşularından ayıran bu 

özellik çok eski sayılamayacak zamanlara kadar yeterince belirgin değildir. 16’ncı ve 

19’uncu yy. arasında bugüne kadar yeterli açıklık kazanmamış önemli değişiklikler 

meydana gelmiştir. Daha 1655’te Avşarlar ve Batı Azerbaycan’ın diğer Türk 

toplulukları büyük ölçüde Şafii Sünni’ydiler (Bruinessen, 2013c:233). Bu durum etnik 

kimliği olduğu kadar dini kimliği de içerisine alan kolektif kimliklerin akışkanlığına 

verilebilecek sayısız örneklerden sadece birisidir. 
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Tori, dinsel tercih açısından ayrışmayı gösterebilmek çabasıyla, geniş bir 

mezhep yelpazesinde farklılıklar arz eden bu durum için, Yarisani, Alevi, Yezidi ve Şii 

Kürtler dışındaki tüm Kürtlerin Şafii olduğunu belirtir (2008:39). Kanaatimizce, 

kendinin sınırlarını çizerek ötekini belirlemeye ve kimlik inşasına çalışan bu söylemde; 

ya Kürt kimlikli toplumun yok sayılamayacak bir kısmı -Hanefi Kürtler- hakkında eksik 

bilgi söz konusudur, ya da eserinin önceki sayfalarında (2008:22,23) belirttiği sonradan 

Kürtleşen “Hanefi-Kürt” kimlikli Türkmen aşiretlerinin Kürt kolektif kimlik dairesinin 

dışında olduklarını anlatmak ister. Nitekim Çetinkaya da, Kızılbaşlığın tarihi seyrini ele 

aldığı eserinde, geniş tarihsel açıklamayı müteakip Kürtleşen Türkmenlerin varlığından 

bahsederken, önemli bir kısmı etnikleşme sürecinde inançlarını muhafaza ettikleri için, 

Alevi ve Hanefi Kürtlerin bu gruptan olduğu kanaatini taşıdığını söyler (2005:513). 

Kürtler akaitte İmam Hasan El-Eşari mezhebine tabidirler (Kürdi, 2014:72). 

Eş’ariliğin kurucusu olan Ebu’l-Hasan Ali el-Eş’ari 260/873 yılında Basra’da doğmuş, 

324/936 yılında Bağdat’ta vefat etmiştir. Yaklaşık 40 yaşına kadar Mutezile yolunda 

olan el-Eş’ari, daha sonra İbn Hanbel’in yolunu tutan Ehl-i Hadis zümresine katılmıştır. 

Mutezilenin metodunu kullanarak akli deliller ile Ehl-i Sünnet dışındaki fırkalarla 

mücadele eden Eş’ari’nin görüşleri, kısa zamanda İslam ülkelerinde yayılarak özellikle 

Irak, Suriye, Mısır ve Mağrib’de tutunmuştur. Fıkıhta Şafii ve Maliki mezhebine 

mensup olanlar ile Hanbeli mezhebine bağlı az sayıdaki insan, itikatta el-Eş’ari’yi imam 

olarak tanırlar (Fığlalı, 1986:74-76; Sarıkaya, 2011:85-88). 

Ocak’a göre, Türklerin İslam’la tanışması Sünni Araplardan ziyade sufi İranlılar 

aracılığıyla gerçekleştiğinden Eşarilik, Malikilik, Şafiilik ve Hanbelilik gibi daha çok 

nakli esas alan Sünni mezheplere kıyasla Hanefilik ve Maturidilik gibi inanç, siyaset ve 

hukuk alanında Sünni İslam'ın daha rasyonel bir temele oturan yorumu, Orta Asya’dan 

Balkanlara kadar hemen bütün Türk dünyasının yerleşik kesimleri için daha pratik 

olduğu ve dünyevi bir nitelik taşıdığı için tercih edilmiştir (2012:43,44). Büyük 

çoğunluğu fıkıhta Hanefi olan Türklerin, itikatta takipçisi oldukları Maturidi 

Mezhebinin kurucusu Ebu Mansur Muhammed b. Mahmud el-Maturidi es-Semerkandi, 

takriben 238/862 yılında Semerkand’ın Maturid kasabasında doğmuş, 333/944 yılında 

Semerkand’da vefat etmiştir. O’nun metodunda aklın mübalağaya sapmaksızın ve 

haddini aşmamak kaydıyla büyük bir değeri vardır. Eş’ariler ise aklı nakle bağlar ve 

fiille teyit ederler. Ehl-i Sünnet’in iki ana kolu olan Eş’ariyye ve Maturidiyye arasındaki 
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en önemli farklar; cüz’i irade, bir şeyin iyi veya kötü oluşu, marifet, nübüvvet, ibadet, 

dinden dönme, tövbe etme, iman gibi bazı konularda belirginleşir (Fığlalı, 1986:76-85; 

Sarıkaya, 2011:88-91). Bu bağlamda farkların ayrıntıları incelendiğinde de kolaylıkla 

anlaşılacağı üzere Maturidilik, Eş’ariliğe göre bireysel aklı çok daha belirgin bir şekilde 

ön plana çıkarır. Kutlu, Osmanlı döneminde Gazali’nin sufilikle ilgili eserleri ve 

Cumhuriyet döneminde de Said-i Nursi’nin eserlerinin, Türkler arasında Hanefi-

Maturidi kimliğinin zayıflamasında etkili olduğunu ileri sürer (2011b:63). 

Kutlay, Kürtlerin kentlileştikçe Kürtlüklerinin aşınarak Osmanlılaştıklarını 

belirtir. O’na göre yeni kentleşenler, Şafii mezhebinden kentlerde hâkim olan Hanefi 

mezhebine geçmişlerdir (2012:144).  

Bireysel aklı ve cüz’i iradeyi Şafii/Eşari geleneğe nazaran çok daha belirgin 

biçimde önceleyen ve bu yönüyle Alevi/Bektaşi sufizmini de dairesi içine alan Türk 

halk İslam anlayışıyla özdeşleşmiş Hanefi/Maturidi bakış açısı, kentli ve böyle olmakla 

daha bireyseldir. Geleneksel katı toplumcu özelliği ve nakli öncelemesi sayesinde daha 

Ortodoks çizgide yer alan Şafi/Eşari bakış açısı, kanaatimizce bir yandan aşiret yapısı 

ve feodal bağların çözülmesini önemli oranda geciktirirken, diğer yandan bireyleşme ve 

toplumsal evrimdeki öncülü olan uluslaşmayı engellemektedir. Bu durum Kürt 

ulusçuluğunun en büyük açmazlarından birisini oluşturmaktadır. En fazla önem verilen 

kimlik olarak % 81’i din/mezhep vurgusu yapan (Konda Araştırma, 2011:100) Kürt 

kimliğinin yaklaşık % 80’ini içeren Şafi/Eşari gelenek, pre-modern aşiret yapısı ve 

feodal bağların güçlerini korumasına vesile olurken, modern anlamda ulus düşüncesinin 

gelişmesine de engel olmaktadır. Kitle iletişim olanakları ve eş zamanlı olarak sonradan 

kazanılan modern değerler, dini yapıda ve bireysel dindarlık algılarında değişime sebep 

oldukça, Kürt ulus inşacılarının öne çıkardığı renklerin pastelleşmesine ve ayrışmaların 

canlı tutulmaya çalışıldığı ötekiyle paradoksal biçimde daha fazla benzeşmeye sebep 

olacaktır. 

Ayrılıkçı Kürt milliyetçiliğinin Kürt kökenli vatandaşlarımız üzerindeki 

etkilerinin tespit edilmesini ana sorunsalı ve Doğu/Güneydoğu Anadolu Bölgelerindeki 

19 ili araştırma evreni olarak belirleyen Bahçeşehir Üniversitesi Stratejik Araştırmalar 

Merkezi Raporu, bu konuda yeterince nesnel veri sunmaktadır. Görüşülen kişilerin % 

55.7’si evlerinde eşleri ile Türkçe konuştuklarını ifade etmiştir. Yaş gruplarına göre 
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evde eş ile konuşulan dil incelendiğinde genç yaş grubunda diğer yaş gruplarına nazaran 

daha fazla Türkçe konuşulmaktadır. Kentte yaşayanların eşleri ile evde daha çok 

Türkçe, kırda yaşayanların ise Kürtçe konuştukları görülmektedir. Öğrenim durumu 

daha yüksek olan kişiler arasında Türkçenin evde eşi ile daha sıklıkla konuşulduğu, 

anadili Kürtçe olanların % 36’sı, Zazaca olanların % 39.2’si ve Arapça olanların % 

31.9’unun evlerinde eşleri ile Türkçe konuştukları ifade edilmiştir (BÜSAM, 

2009:174,175). Araştırma sonuçları modernleşen Kürt’ün hadarileştiğini, şehirlileşen 

Kürt kimliğinin ise uluslaşmaya ve ayrışmaya çalışırken gerekçelerini kaybettiğini 

göstermektedir. İşte bunun içindir ki, kendileri adına tehlikenin farkında olmakla 

birlikte zaman kaybetme lüksü olmayan Kürt ulus inşasının müteahhitleri, bir taraftan 

milli bir din oluşumu için çaba sarf ederken diğer yandan alelacele bir kadim vatan, 

kültür ve mitoloji yaratma çabasına girişmişlerdir. 

Ancak tarih ve toplumsal hafıza, yapılmadan bu kadar çok ve çabuk yazılarak 

yutturulanı uzun süre midesinde tutamayacaktır. Tarihsel/toplumsal gerçeklikten uzak 

ve farklı medeniyetlere atıfta bulunan bu acele ulus inşa çabası, sadece kitlesel 

hareketler çerçevesinde kalmayacak, aynı zamanda kil yerine sıradan topraktan yapılan 

su testileri gibi yapılış amacına yönelik kullanılmak istendiğinde sızdırmaya, güneşi 

gördüğünde dağılmaya mahkûm olacaktır.  

Kürt kolektif kimliğinin en büyük dini ortak paydalarından birisi olan Şafii 

Mezhebinden sonra, aynı kimliği paylaşan topluluklar içerisinde kendisine düşük bir 

oranla yer bulsa da Şiilik ve Kürt Kimliği ilişkisine değinmekte fayda bulunmaktadır. 

3.2. Şiilik ve Kürtler 

Kaba bir tahminle yaklaşık %80’i Sünni olan Kürt coğrafyasının güney 

bölümlerindeki Hanikin, Mandali ve Kirmanşah Kürtleri arasında Oniki İmam Şiiliği en 

yaygın mezheptir. Buna Bağdat’ta yaşayan Fayli Kürtleri de dâhildir. İran’ın 

kuzeydoğusundaki Horasan eyaletinde çok sayıda Kürt yerleşim yeri vardır ve burada 

yaşayanların hepsi İsna Aşeri Şiilerdir. Güneydeki Şiilerin tersine bunlar Kürt 

hareketine hiçbir zaman katılmamışlardır (Bruinessen, 2013b:12). Bununla birlikte 2015 
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Irak’ında söz konusu gruplardan IŞİD’le mücadele adına Şii Haşdi Şaabi milis grubuna 

katılımlar yaşanmıştır
i
 
ii
. 

Hanakin ve Kirmanşah eyaletlerinde, pek çok Kürt aşireti, belki de Kürt 

nüfusunun çoğunluğu, İran’ın resmi dini olan Oniki İmam Şiiliğinin takipçisidir. 

İran’daki Şii Kürtler, her zaman, 1920’lerde, 1946 ve 1979’da olduğu gibi, kuzeydeki 

milliyetçi Sünni Kürtlerden uzak durmuşlardır. Ancak Irak’taki Şii Kürtler arasında, 

1960 ve 1970’lerde milliyetçi harekete giderek artan bir katılım olmuştur (Bruinessen, 

2013a:43). 

İran devriminden sonra İranlı Kürtlerin çoğunluğu, İslam cumhuriyeti fikrine 

muhalefet etmiş, burada Sünni-Şii karşıtlığı önemli bir rol oynamıştır. Fakat Kürt 

coğrafyasının en güney bölümü İran’da Bahtaran (Kirmanşah) ve Irak’ta Hanakin ve 

Mandali bölgeleri çoğunlukla Şii’dir. İranlı Şii Kürtler Kürt milli hareketine asla 

katılmamıştır. Devrimden sonraki ilk yıllarda, merkezi hükümet daha kuzeydeki 

Kürtlerle savaşmak için, Bahtaranlı Kürtlerden kolayca asker devşirebilmiştir. Öte 

yandan Irak’ta, Sünni ve Şii Kürtler arasında hiçbir zaman böylesine net bir ayrılık 

ortaya çıkmamıştır (Bruinessen, 2013c:18). 

Öcalan 1990’ların başında Şiiliği “direnme mezhebi” olarak niteler ve “İran’da 

egemen olan bir devlet geleneğini ve uygarlığı önemli oranda geliştirmiş bulunan 

Sasani İmparatorluğu’nun yıkılış sürecinde, İran kavimlerinin başında bulunan Fars 

kabilesinin ve diğer İranlı kavimlerin çıkarlarına uyarlanmış İslam” olarak tanımlar. 

Aynı kitapta “zulme ve haksızlığa karşıdır” dediği Şiiliği “en yaman İmam Ali 

taraftarlığı, savaşçı militan İmam Ali taraftarlığı” olarak nitelemesi (2008:30,31), söz 

konusu satırların ilk yayımlanma tarihi dikkate alındığında, Avrupa’da sıkışan ve 

Ortadoğu’da kendine sığınacak bir liman arayan örgütü için İran’a yakılan bir yeşil ışık 

anlamını taşır. 

 

 

                                                 
i
 Feyli Kürtler de Şii milislere katılıyor, 02 Mart 2015, 

http://rudaw.net/turkish/middleeast/iraq/020320152, (02 Mart 2015, 23:15). 
ii
 Haşdi Şaabi oluşumu hakkında detaylı bilgi için Bkz. Bilgay Duman, IŞİD Sonrası Irak’ta Tartışmalı 

Yeni Aktör: Haşdi Şaabi (Halk/Millet Yığınları), Ortadoğu Stratejik Araştırmalar Merkezi Yayınları, 

Rapor No.: 198, Ankara 2015. 

http://rudaw.net/turkish/middleeast/iraq/020320152
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3.3. Kürt Kimlik Coğrafyasında Yerleşik Dini Yapılar 

Dinin de dil gibi Kürtlerin etnik birliğinin gerçek bir temeli sayılamayacağını 

belirten Bruinessen, büyük bir çoğunluğu Şafii mezhebine bağlı Sünni Müslümanlar 

olmalarına rağmen diğer din ve mezheplerden de çok sayıda Kürt olduğunun, dahası 

Sünni Kürtlerin dindarlık ve dini törenler açısından büyük bir çeşitlilik gösterdiğinin 

altını çizer. Ancak her şeye rağmen medreselerdeki dini eğitim, bu yüzyılın başına kadar 

yaygın olarak sürdürülmüş ve bu durum O’na göre Kürtlerin kimlik bilincinin 

oluşumuna katkıda bulunmuştur (2013b:11).  

Medreseler konusunda Bruinessen ve diğer kürdologların ittifak ettiği bu 

düşünceye Öcalan katılmaz. O, din adına girişilecek ister resmi ister gayri resmi 

tarikatlardaki faaliyetlerin, cehaletten başka bir anlama gelmediğini düşünmektedir. 

O’na göre bu faaliyetler “çağdaş Nemrutlar ve onların her düzeydeki putlarına secde 

etmekten öteye bir anlam taşımaz” (2001b:449). Bütün tarikat örgütlenmelerini, seyitlik 

ve şeyhlik kurumlarını “MİT patentli” olarak görür ve yerle bir edilmesi gerektiğini 

belirtir (2008:47). 

Kürtlerde İslami mezheplerin varlığını incelemeyi müteakip, takip eden 

bölümlerde, Kürtlerin müntesibi oldukları mezheplerin dışında kalan belli başlı İslami 

tarikatlar, fırkalar ve dinler Kürt milliyetçi hareketine olan etkileri bakımından 

incelenecektir. 

3.3.1. Nakşibendilik 

Arap kökenli bir tarikat olmayan Nakşibendilik, esaslarını ve köklerini Orta 

Asya ve çevresinden alarak Delhi’de erginliğe ulaşır. Şiiliği dışlayan ve esas olarak 

Halvetilik, Kadirilik ve Melamilik ile ihtilafları olan tarikat, Sünni ilkelere bağlıdır 

(Erdost, 1993:31). 

Nakşibendi Tarikatının Orta Asya’ya dayanan kökleri konusunda Bruinessen de 

Erdost’la aynı fikirdedir. Resmi silsile, Hz. Ebu Bekir dolayısıyla Hz. Muhammed’e 

dayandırılır. Tarikata girmeden önceki eski mürşidi Şeyh Abdullah da dâhil olmak 

üzere pek çok Kadiri şeyhini Nakşibendilik yoluna sokarak tarikatın bölgede 

yayılmasını sağlayan Mevlana Halit, tarikata Delhi’de Abdullah Dihlavi tarafından 

kabul edilmiştir. Kadiri tarikatının aksine yeni katılan şeyhler ve onların tayin ettikleri 

halifelerin bir kısmının bağımsız şeyhler olmasıyla Nakşibendilik son derece hızlı bir 
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şekilde yayılmıştır. Bu ailelerin kazandıkları nüfuz, Kürt kökenli hareketlerde Nehrili 

Şeyh Abdullah, Palulu Şeyh Sait, Molla Mustafa Barzani gibi isimlerin öne çıkmasına 

vesile olmuştur. (2013a:330-336). Bu konuda Kutlay da Bruinessen ile aynı görüşü 

paylaşır (2012:253). 

Şeyh Halit, Kuzey Irak’ın en güçlü âlimlerinden, Kadiri Berzenci ailesinden 

dersler alır. Süleymaniye’de ilk Halidiye Tekkesini kurar. Sonraki yıllar, başta Kuzey 

Irak olmak üzere tüm dergâhlarda, medreselerde Kürtçeyi eğitim dili olarak kullanır. Bu 

süreçte Osmanlı, Kadiri Berzencilere karşı hep Bağdadi’nin yanında yer alır. Sonunda 

muhtemelen Sünni İslam’a olan yakınlığından dolayı Osmanlı’nın da desteğiyle 

Bağdadi, Kuzey Irak’ta Kadiri Tarikatının etkisini azaltır. Halifeleri, şeyhlerinin 

1826’da Hac dönüşü Şam’da koleradan ölümünden sonra da irşat çalışmalarına devam 

ederler. Şanslıdırlar, çünkü Osmanlı yeniçerileri ve Bektaşileri ezerken Nakşibendiliği 

"resmi tarikat" olarak benimsemiştir. Osmanlı, Horasan’dan Yesevilik’ten gelen 

Bektaşiliğin karşısına aynı koldan gelen Nakşibendiliği çıkarmıştır. Keza, Kürt 

derebeyleri de Kadiri tarikatındandır. Bu tarikatın yerini de, her fırsatta devlete 

bağımlılığını vurgulayan Nakşibendiliğin alması şaşırtıcı değildir
i
. Mevlana Halidi 

Bağdadi’nin ölümünden kısa süre sonra Gorani Kürtçesi ve Sultan Abdülmecit’in 

iradesiyle basılan şiir kitabı, Osmanlı tarafından kendisine verilen önemi anlamak için 

yetecektir (Gökalp, 2011:31). 

Tıpkı Maturidilik gibi Nakşibendilik de, Şafiler arasında yayılmasına engel olan 

bir Hanefi ilişkisi/irtibatına sahiptir. Bunun birkaç istisnası dışında konumuz açısından 

asıl önemli olan tarafı, Kuzey Irak’lı bir Müceddidiyye şeyhi olan ve şaşırtıcı biçimde 

Şafi kimliğiyle Maturidi kelam savunuculuğunu uzlaştıran Halit Ziyaüddin el-

Bağdadi’dir. O’nun Maturidi öğretiyi savunması hocası Şah Gulam Ali (Abdullah) 

Dıhlevi tarafından Delhi’de tarikata kabul edildiği Hindistan’a dayandırılabilir 

(Bruckmayr, 2011:431,432). Daha sonra da Eş’ari ve Maturidi kelamın ortak noktaları 

üzerine vurgu yapan Bağdadi’nin bu özelliğini, Nakşibendiliğin yanı sıra hocasından bir 

yıldan kısa bir sürede aldığı Çiştiye, Kadiriye, Sühreverdiye ve Kübreviye 

tarikatlarından icazet verme yetkisine borçlu olduğu söylenebilir. Bağdadi’nin farklı 

tarikat ve mezhep öğretilerini meczetmiş olması ihtimal dışında değildir. 

                                                 
i
 Nakşibendi kardeşliği’nin zorlu sınavı, 04 Kasım 2007, 

http://www.hurriyet.com.tr/yazarlar/7620002.asp, (21 Eylül 2014, 21:35). 

http://www.hurriyet.com.tr/yazarlar/7620002.asp
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Siverekli, Kürt kökenini açıkladığı Mevlana Halit’in Kürt Yahudisi olma 

ihtimalinden söz eder. O’nun ‘maksatlı’ bir komplo teorisi olarak değerlendirdiğimiz 

fikrine göre toplam 118 halifesi olduğunu belirttiği Mevlana Halit, sonradan Bağdadi 

ismini almış, atasal akrabalığı olan Yahudilerle ilişki kurarak eğitildikten sonra bölgeye 

geri dönmüştür (2008:35). 

Milli Görüş Hareketinin ortaya çıkmasında büyük katkıları olan İskender Paşa 

Dergâhının da, Şeyh Mahmut Efendi ile Erbilli Şeyh Esad Efendi ve aynı tarikata 

mensup Şeyh Sami Efendi’nin de, Adıyaman’daki Menzil Tarikatı’nın da, Suriye’deki 

Şeyh Ahmet Hıznavi Tarikatı’nın da, yıllarca Ruslara karşı savaşan Kafkas Kartalı Şeyh 

Şamil’in de tarikat silsileleri Mevlana Halit’e dayanmaktadır (Tan, 2013:461,462).
i
 

Mevlana Halit tarafından icazet verilen halifeler, tarikatı yaymak için Irak, 

Filistin, Hicaz, Anadolu ve İstanbul’a gönderilmişlerdir. Doğu Anadolu’daki halifelerin 

en ileri gelenleri Al-Sayyid Al-Şeyh Abd Allah Al-Şamzini Al-Hakkâri ile kardeşi oğlu 

Al-Sayyid Taha Al-Şamzini Al-Hakkâri’dir. Al-Sayyid Taha (Seyit Taha) Mevlana 

Halit’in halifesi olmakla birlikte, sülukunu amcasından ikmal eylediği için silsilede 

ondan sonra anılır (Erdost, 1993:30,31). 

Kürtler arasında Halidiye haricindeki Nakşibendi kollarının bulunmaması, yanlış 

bir şekilde tarikatı Kürtlerin bulunduğu coğrafyaya getiren ilk kişinin Mevlana Halit 

olduğu izlenimini vermektedir. 19’uncu yy. ilk yarısında Halit ve halifelerinin kazandığı 

üstün yayılma hızı ve başarı, daha öncesinin gölgelenmesine vesile olur. Genelde 

‘Rumiye Şeyhi’ ya da ‘Hadrat-ı Aziz’ olarak bilinen Şeyh Mahmut, 1639’da başarılı bir 

İran seferi sonrasında Diyarbakır’dan geçerken şeyhin büyük politik etkisi ve mehdist 

bir isyan hazırlığında olduğuna ilişkin söylentilerden etkilenen Sultan IV. Murat 

tarafından idam ettirilmiştir. Diyarbakır’a gelişinden sonraki 10 yılda 400.000 müride 

ulaşan, İran içlerine kadar büyük bir coğrafyada komutanların, valilerin, tüccarların 

bağlılık bildirmeye ve etek öpmeye geldikleri Şeyh Mahmut’un, Sultan IV. Murat 

tarafından bir iç tehdit olarak algılanması son derece doğaldır. Şeyhin ölümünden sonra 

O’na istinaden Urmevi olarak anılan Nakşibendi Tarikatının yüksek sesli zikir, şiir ve 

müziğiyle bu sıra dışı kolu, halifeleri vasıtasıyla Bursa’ya kadar yayıldıktan sonra 

görünüşte kaybolmuştur. Bu bağlamda, Mekke’ye giderken birçok Orta Asyalının Kürt 

                                                 
i
 Ayrıca Türkiye’de Nakşibendi Tarikatı ve yakın siyasi tarihte oynadığı rol konusunda detaylı bilgi için 

bkz. Ruşen Çakır, Ayet ve Slogan Türkiye’de İslami Oluşumlar, İstanbul, 2014, Metis Yayınları. 
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coğrafyasından geçtiği ve orada hatırı sayılır bir zaman geçirdiği gerçeğinden hareketle 

Bruinessen, gezgin Orta Asyalı Nakşibendiliğin coğrafyada daha büyük bir etkiye sahip 

olduğunu ifade eder (2013c:43-66). 

Türkiye ve Irak’taki birçok başkaldırıda şeyhlerin ve adamlarının, özellikle 

Nakşibendilerin parmağı vardır. Hükümet tarafından şiddetle bastırılan bu 

ayaklanmalara örnek olarak, Türkiye'deki bütün mistik tekkelerin kapanmasına yol açan 

Şeyh Ubeydullah Nehri (1880) ve Piranlı Şeyh Sait (1925) hareketlerini ve Şeyh 

Mahmut Berzenci ayaklanmalarını (1919 ve 1922) verebiliriz (Bois, 2008:163; 

Bruinessen, 2013c:43). Nakşibendi şeyhler ve şeyh aileleri kendileri dışında diğer 

Nakşibendi şeyhleri tarafından başlatılan isyanlara muhakkak destek sağlamışlar, hatta 

başlangıç itibarıyla tarikatla ilgisi olmayan Ağrı İsyanı gibi isyanları bile 

desteklemişlerdir
i
. Bu yönüyle müntesiplerini kendi tarafına kazandığı Kadiri tarikatıyla 

karşılaştırıldığında çok daha hareketli ve savaşçı/militan bir görünüme sahiptir.  

Buna rağmen Nakşibendiler arasındaki farklar oldukça büyüktür. Örneğin 

Türkiye'nin güneydoğusunda genellikle katı dini tutumları olanların karşısında Irak’ta 

Sergululu Nakşibendi şeyhi Abdülkerim’in taraftarları ve ardıllarının oluşturduğu son 

derece aşırı Heqqe (Hakka) mezhebi bulunmaktadır (Bruinessen, 2013a:315). Tarikat 

hakkında detaylı bilgiler veren Tavakkoli, Bruinessen ve diğer bazı araştırmacılara ait 

aşırılık iddiasının bir yakıştırmadan ibaret olduğunu söyler (2010:279-288). 

1877-78 Osmanlı-Rus Savaşı’ndan sonra, önce Bedirhan’ın oğullarının yönettiği 

Hakkâri, Bahdinan ve Bohtan isyanları çıkar. Bunu Nakşibendi Tarikatı Şeyhi 

Ubeydullah’ın isyanı izlemiştir. Bu Nakşibendi şeyhi Osmanlı Devleti’ne bağlı özerk 

bir Kürdistan kurmayı düşünmektedir. Kürtler 1880’de İran’ın Urmiye, Savuc-Bulak, 

Miyandoab ve Maraga bölgelerini yıkarak Tebriz’e korkulu anlar yaşatırlar. Bu 

savaşlarda birçok Şii öldürülür. Ruslar, Aras Irmağı sınırını korumak için buraya birlik 

gönderirler. İran, aralarında Maku süvarileri de olmak üzere önemli kuvvetleri silah 

altına alır. Savaştan yeni çıkmış Osmanlı Devleti işlerin karışmasını önlemeye 

çalışmaktadır. Sonunda Şemdinan’a dönen şeyh, buradan İstanbul’a gönderilir ancak 

çok geçmeden İstanbul’dan kaçıp Kafkasya üzerinden Şemdinan’a gelerek yeniden 

ayaklanır ve 1883’te Mekke’de ölür (Minorsky, 2008:70,71). Şeyh Ubeydullah, 

                                                 
i
 Nakşibendi Tarikatı ve Kürtçülük hareketleriyle ilişkisi konusunda bkz. Erdal Sarızeybek, Cemaat ve 

Barzani, Sarızeybek Yayınları, İstanbul, 2013. 
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etkinliğinin bulunduğu bölgede bağlıları tarafından “Tanrı’nın elçisi” olarak 

görülmüştür (Kutschera, 2001:29). 

Şeyh Ubeydullah hareketi, dini ve milli söylemler ileri sürmekle birlikte, 

Nasturilerle ittifaka yönelmiştir. Örneğin Şeyh Ubeydullah, Nasturi Patriği Mar 

Şemun’a, “ortak düşman” Osmanlı ve İran’a karşı birleşme yolunda mektuplar yazar ve 

bölgedeki Rus temsilcisi Çilingirof ile yakınlaşır (Bulut, 2009a:165). 

1920’lerin ortalarında Molla Barzani’nin ağabeyi Şeyh Ahmed Barzani, o 

bölgedeki bir molla tarafından “Tanrı” ilan edilir ve müritlerinden onu Tanrı kabul 

ederek Mekke’ye değil de O’na doğru secde etmelerini buyurur. 1931’de İngilizler 

Barzanların isyankâr Tanrısını köyünden kovar. Geri dönmesine izin verilmez ve 

Barzaniler Ortodoks Müslümanlar görünümüne kavuşurlar (Bruinessen, 

2013a:304,305). Barzanilerin sonuncu şeyhi olan Şeyh Ahmed’in dini ortodoksisi 

hakkında bir yargıda bulunmak kolay değildir. Fakat ileri torunlarından biri şunları 

söylüyor: “Biz Barzaniler, Tanrıya inanıyoruz ve insanın temiz olmasının gereğine de 

inanıyoruz…Fakat Kur’an’ı anlamıyoruz, Arapların kitabıdır: Atalarımızın önceleri 

Hıristiyan olduklarına inanıyoruz…Ve biz Barzaniler dua etmiyoruz, Kur’an’ı 

okumuyoruz, Ramazan’da oruç tutmuyoruz.” Barzani ailesi üyelerinin aktardığı bir 

geleneğe göre şeyhten şeyhe, Şeyh Muhammed’ten Şeyh Abdüsselam’a, ondan Şeyh 

Ahmet’e ve şimdilerde Mesut Barzani’nin elinde bulunan -ki o böyle bir şeyi 

yalanlıyor- gizemli bir kitaba sahiptir (Hıristiyan oluşlarının bir kanıtı olarak)… 

Mümkündür ki, kendinden önceki ataları gibi Şeyh Ahmet de aşırı derecede 

yüceltilmiştir (Kutschera, 2001:140,141). 

Bruinessen, Kürt yaşam sahasının güneyinde Nakşibendi Tarikatının örgütsel 

gücü, Şeyh Osman’ın Havrami aşiretinden oluşan ve İslam devrimine karşı kuruluşunun 

ilk yıllarında İran devrim muhafızlarıyla çatışmasına rağmen sonradan Marksist Kürt 

örgütü Komala ile çarpışan, son Kürt derviş ordusu Sipahi Rızgari (1979-1982) ile 

birlikte tamamen ortadan kalkmış gibi görünse de, Molla Mustafa Barzani ve Celal 

Talabani’nin çok eski şeyh ailelerinden geliyor olmalarının tesadüf olmadığını belirtir 

(2013c:73-77). 

Öcalan ise Kürt milliyetçi hareketinde oynadığı rolü bir tarafa bırakarak 

Nakşibendi Tarikatının, İslam’ın içindeki en geri kolu temsil ettiğini ve din görüntülü 
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bir ideoloji olduğunu belirtir. O’na göre tarikatın coğrafyadaki işlevi İdris’i Bitlisi 

döneminden bu yana ajanlıktır (1990c:11). Nasıl ki Bektaşilik yeniçeriliğin tarikatıysa, 

günümüzde de Nakşibendilik, cumhuriyetin toplumu dinle etkilemesi ve buna bağlı 

daha birçok tarikatlaşmayı geliştirmesidir (1990g:16). 

PKK’da örgütsel söylem, Nakşibendiliği ‘din devleti artı devlet dini’ toplamı 

olarak tanımlar. Bölgede yaşanan ideolojik boşluk, bir nevi Nakşibendilikle 

doldurulmak istenmektedir. Onlara göre, “İslamiyet’le milliyetçiliğin gayri meşru 

çocuğu” olan Nakşibendilik, bölgede en kötüsünden bir siyaset tüccarlığının da adıdır. 

Aynı yazıda 19’uncu yy.da gerçekleşen milli karakterli Kürt isyanlarına da değinilerek 

bunların başlangıç tarihleriyle İngiltere’nin coğrafyaya giriş tarihinin zamanlamasına ve 

bu bölgeyi Hindistan ile Avrupa arasında kuracağı köprünün bağlantı ayağı olarak 

düşündüğüne vurgu yapılır. Aynı tarihlerde isyan coğrafyası ile Hindistan’ı yan yana 

getiren bir diğer girişim ise Nakşibendiliktir. Zira isyanın tarihi ile Nakşibendiliğin 

coğrafyada tutunma tarihleri örtüşmektedir (Serxwebun, Şubat 2005:12). Bu bağlamda 

örgütsel söylem, Nakşibendi Tarikatını, etkisinin yadsınamayacağı milli karakterli Kürt 

isyanları ve İngiliz emperyalizmi ile özdeşleştirmektedir. 

Siverekli, Norşin, Tillo, Menzil ve Hizan’ın bilinen en önemli Nakşibendi 

merkezleri olduğunu söyler. Norşin ve Hizan Bitlis’te, Tillo Siirt’te, Menzil ise 

Adıyaman’dadır. O’na göre Kürt sorunu, Kürt dili ve tarihi açısından en dikkat çeken 

medrese olan Norşin Medresesi’nin kolları Hınıs, Oxin, Taşkesen, Cezni, Zokeyd 

Hazro, Çovreş, Tillo, Kasrik ve Kamışlı’daki Tel Maruf’tur (2008:39). 

3.3.2. Kadirilik 

Kürtler arasında Nakşibendilikten daha önce yayılan Kadirilik Tarikatının 

kurucusu Abdulkadir Geylani, 1078 yılında İran topraklarında bulunan Geylan’da 

doğmuştur. Akrabalık silsilesi baba tarafından Hz. Hasan’a ve anne tarafından Hz. 

Hüseyin’e ulaştığından hem şerif, hem de seyittir (Mutlu, 2000:41). 

Kadiri Tarikatı şeyhlerinin hemen hepsi seyittir ve peygamberle kan bağları 

olduğu için taraftarlarınca diğer şeyhlerden üstün tutulurlar. Sadece birkaç aileden 

oluşan Kadiri şeyhleri, kendi oğulları dışında hiç kimsenin şeyh olmasına izin 

vermezler. Şeyhlik kurumunu tekelleri altına almış olduklarından, pek çokları bu 

tarikatta sadece seyitlerin şeyh olabileceğini zanneder. Ancak Talabaniler örneğinde 
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olduğu gibi bu tarikattan seyit olmayan en azından bir şeyh ailesi vardır. Kadiri 

Tarikatında çok az istisna dışında sadece şeyhin oğulları şeyh olabilir, halifeler olamaz. 

Halifenin oğlu da ancak şeyh tarafından atanmak yoluyla halife olabilir (Bruinessen, 

2013a:318). 

İslam dünyasının en eski ve en yaygın tarikatlarından biri olan Kadiri Tarikatı, 

Endonezya, Kuzey Afrika, Sibirya, Afrika, Irak, Endülüs, Hindistan, Türkiye, Rusya ve 

Balkanlar gibi birçok ülkede yayılmıştır. Bu tarikat Anadolu’da Eşrefoğlu Rumi 

(ö.874/1470) tarafından tanıtılmıştır (Mutlu, 2000:101). 

1800’lerde Kürtler arasında eskiden beri süregelen iki şeyh sülalesi vardır ve 

bunların her ikisi de Kadiri tarikatına bağlıdır. Bu sülalelerden biri Berzenci diğeri de 

Sadate Nehri sülalesidir. Her iki sülale de soyunu Abdülkadir Geylani’ye dayarken aynı 

zamanda seyit olduklarını iddia ederler. 20’nci yy. başlarında bu şeyhlerden biri, Şeyh 

Mahmut, Kürt milliyetçi hareketinin önderi ve İngilizlere karşı bir politikacı olarak nam 

yapmış, İngiliz yönetimine karşı sürekli başkaldırmış, hatta 1922’de kendisini Kürdistan 

kralı ilan etmiştir. Diğer sülale, son dönem Kürt milliyetçiliğinin simge isimlerinden 

olan Celal Talabani’nin de üyesi olduğu Talabaniler, İngiliz yanlısı bir tutum 

almışlardır. Her iki sülale de diğerinin nüfuzunun artmasını açıkça engellemiştir. 

Kadirilere asıl büyük darbeyi ise 19’uncu yy. başlarında Nakşibendi tarikatının son 

derece hızlı bir şekilde yayılması vurmuştur (Bruinessen, 2013a:326-330). Siverekli’ye 

göre Kürt beyliklerinin ortadan kaldırılması ile bölgede yaşanan din çatışmaları 

sonucunda gelen Batılı ülkelerin baskıları, Kadirilik Tarikatının 1920’lerden itibaren 

gerilemesine neden olmuştur (2008:28). 

Bulut, şeyhlerinin soyağaçlarını Hz. Ali’ye dayandırdığını vurguladığı tarikatın 

Kürtlerdeki ünlü şahsiyetleri arasında; türbesi Bitlis-Siirt yolu üzerinde olan Veysel 

Karani, İsmail Fakirullah, İsmail Hakkı Erzurumi ve Mela-i Ciziri’yi sayar (2009b:341). 

Tavakkoli, Kürtler arasında Kadiri Tarikatına mensup dervişlerin başlarının etrafına 

kırmızı bir mendil ya da kırmızı renkli bir kol bağı sardıklarını gördüğünü, bu durumun 

Safeviliğe ait kimi özelliklerin bir miktar Kadiri Tarikatına girdiğini ya da Safevilik 

Tarikatının Kürt coğrafyasında yaygınlık kazandığını gösterdiğini vurgular (2010:132). 

Oysa Kürtçü yazar Siverekli, Halife Ali’den kaynaklandığını sonradan düzenlenen soy 

kütüklerine dayanarak öne sürmelerine karşın Kadiri Tarikatı bağlılarının koyu Sünni 
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olduğunu, şeriat kurallarının dışına çıkmadıklarını, çıkanları da ağır bir şekilde 

suçladıklarını belirtir (2008:24). 

3.3.3. Nurculuk 

İsmini Said-i Nursi’nin Risale-i Nur adlı eserinden alan ve Türkiyeli Kürtler 

arasında bugüne değin gelişmiş en önemli dini hareket olan Nurculuk, tarikatçılığa karşı 

olduğunu ileri sürmesine rağmen, Nakşibendi Tarikatı ile yakın ilişkileri vardır 

(Bruinessen, 2013a:382-385). 

Said-i Nursi, 1873’te Bitlis’in Nurs köyünde dünyaya geldikten sonra 

Hizan’daki Şeyh Nur Muhammed Medresesi gibi bazı Nakşibendi medreselerinin de 

içinde bulunduğu çeşitli medreselerde eğitim görmüştür. 1908’de Jön Türklerin 

yönetime el koymasıyla ilk Kürt cemaatinde aktif olarak çalışmaya başlar. Şeyh Sait 

İsyanı sonrasında Batı Türkiye'ye gönderilir. Bu olaydan sonra Kürt milliyetçi 

hareketine duyduğu ilgiyi tamamen kaybeden Nursi’nin, 1960’ta ölümünden sonra 

cenazesi bilinmeyen bir yere gömülmüştür (Bruinessen, 2013a:384).  

Çolak, Bruinessen ve diğer Kürdologların çoğunlukla ittifak ettiği Said-i 

Nursi’nin Kürdistan Teali Cemiyeti’nin aktif bir üyesi olduğu tezini, genellikle Nurcu 

kaynaklara dayanarak yalanlar (2009:137). Mumcu da Cemiyet üyeliğine işaret ederek 

Bruinessen ve diğerlerine katılır (1995:11). 

Taraftarları, Said-i Kürdi (Nursi)’nin 1’inci Dünya Savaşı’nda “Keçe Külahlılar” 

olarak anılan şakirtleriyle Doğu Cephesinde kahramanca savaşarak iki yıl muharebe 

ettikten sonra toplam 500 kişiden 498’inin şehadet mertebesine ulaştığını söylüyor 

olsalar da (Çolak, 2009:182), ne bu söylemlerini, ne de harp sonrası Rusların elinde iki 

yıl dört ay devam ettiğini iddia ettikleri esaret sürecini O’nun eserlerinden başkasına 

dayandırmadıklarından, gerçekliği konusunda emin olmak mümkün görünmemektedir. 

Said-i Nursi’nin 23 Mart 1960’ta ölümünden sonra, zaman içinde irili ufaklı 

birçok gruba ayrılan Nurcuların belli başlı grupları şunlardır: 

1. Yeni Asya Grubu 

2. Yazıcılar Grubu 

3. Yeni Nesil Grubu 

4. Meşveret Grubu 
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5. Fethullah Gülen Hoca Cemaati 

6. Med-Zehra Grubu 

7. Zehra Grubu (Tan, 2013:458,459).  

Kolluk kuvvetleri tarafından daha ciddi ele alınarak Hizbullah’ın da sonunun 

gelmesine dolaylı vesile olan İzzettin Yıldırım, Zehra Vakfı ve Nur Cemaatinin 

lideriydi. Sıddık Bilgi’nin başını çektiği ve Yıldırım’ın da içinde bulunduğu bir grup 

Nurcu, Yeni Asya çevresi tarafından Kürtlerle ilgili söyledikleri sansürlenerek 

yayınladığını iddia ettikleri Said-i Nursi’nin Risale-i Nur’larına karşılık olarak, 

“tahrifatsız” risaleleri yayınlamaya başlarlar ve Said-i Nursi’nin Van’da, Mısır’daki El-

Ezher’e benzer bir şekilde açılmasını istediği Medrese-t-üz Zehra hayaline atıfla Med-

Zehra Vakfı’nı kurarlar. İslami kesimde “Kürt Nurcu” olarak bilinen grup, 1990 

ortalarına gelince bölündüğünde İzzettin Yıldırım, daha çok kişisel nedenlerle kendi 

cemaatinin büyük kısmını yanına alarak ayrılıp Zehra Vakfı’nı kurmuştur (Siverekli, 

2008:158). 

Yıldırım, Kürt Nurcuların ana akımdan kopuş tarihi olarak 1987 yılını verir. 

Said-i Kürdi’nin Kürt davasına İslami hareket yolunda sahip çıktığını kanıtlamaya 

çalışan bu grup, daha sonra Dava Dergisini çıkarır (2013:33). Kimileri O’nu, “İki 

Mekteb-i Musibetin Şehadetnamesi yahut Divan-i Harb-i Örf-i ve Said-i Kürd-î” adlı 

kitabının değiştirildiğini iddia ettikleri “Hatime” bölümünün esas hali olan “Ey Asuriler 

ve Keyanilerin cihangirlik zamanında piştar kahraman askerleri olan arslan Kürtler, 

Beş yüz senedir yattığınız yeter. Artık uyanınız sabahtır” sözleriyle “Kürtlerin Gandi’si” 

ilan ederken, kimileri de özellikle Şeyh Sait İsyanı’nı desteklemediği için sistemin 

adamı olduğunu söyler
i
. Her ne kadar kendisi fiilen ayaklanmaya katılmamış olsa da 

Yıldırım, Said-i Kürdi’nin kardeşinin Şeyh Sait ayaklanmasını yönlendiren Azadi 

örgütünün Van yöneticilerinden olduğunu belirtir (2013:97). 

Öcalan, Nurculuk hakkında 1990’lı yıllarda “Aslında medrese kültürünün bir 

ürünüdür ama bugün Said-i Nursi Türk sosyal-şovenizminin en güçlü bir silahı 

durumundadır. Yani Türk şovenizminin elinde bir araç olmaktan kurtulamamıştır” 

derken (1995a:15), 2009 yılında Serxwebun Dergisi Gülen cemaatini “kurmuş olduğu 

yaygın okullar ağı ve iletişim kanalları yoluyla ABD için yeni yurtlara egemen olma 

                                                 
i
 Said-î Kurdî: Kürtlerin Gandisi, Metin AKTAŞ, 15 Şubat 2010, http://www.kovarabir.com/metin-aktas-

said-i-kurdi-kurtlerin-gandisi/, (05 Kasım 2014, 22:45). 

http://www.kovarabir.com/metin-aktas-said-i-kurdi-kurtlerin-gandisi/
http://www.kovarabir.com/metin-aktas-said-i-kurdi-kurtlerin-gandisi/
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siyasetinin aracı”, “Ortadoğu’yu dolayısıyla da dünyayı yeniden dizayn etmenin projesi 

olan BOP’un İslam dünyası içindeki Truva atı”, “ABD imparatorluğunun İslam dünyası 

içindeki kılıcı” cümleleriyle tanımlamış (Serxwebun, Kasım 2010:7), ancak bir aydan 

daha kısa zaman içerisinde Öcalan’ın örgütünkiyle örtüşmeyen açıklaması gelmiştir. 

Avukatları vasıtasıyla değişik zamanlarda Nurcu gruplardan en büyüğü olan 

Gülen Cemaatiyle istişarelerde bulunan Öcalan, Cemaat adına görüşen Hüseyin 

Gülerce’nin sözleri üzerine, “Zaman Gazetesinden Hüseyin Gülerce’nin bazı 

değerlendirmeleri olmuş. Bu vesile ile ben de kendi cemaatlerine ilişkin şunları 

belirtmek istiyorum. Tabii biz hiçbir zaman kendilerinin varlığını inkâr etmedik, 

onlardan da bizi inkâr etmemelerini bekleriz. Hem kendileri hem biz, gerek Türkiye’de 

gerek Ortadoğu’da önemli aktörleriz… Ben, kendilerini bir tarikat, cemaat olarak 

görmüyorum. Bana göre daha çok Türkiye ve Ortadoğu’da bir sivil toplum örgütüdür. 

Bu iki dinamik gücün karşılıklı anlayış göstermesi ve dayanışma halinde olması 

durumunda Türkiye’de birçok temel sorun çözülecektir. Bu dayanışma sadece 

Türkiye’yi değil Ortadoğu’yu da etkileyecektir.” şeklinde bir açıklama yaparak cemaate 

yeşil ışık yakmıştır (2010a:16). Buna rağmen bahse konu beyanatın birkaç ay öncesine 

tekabül eden 2010 yılı Ramazan ayında Hakkâri’de ve Şırnak’ın İdil İlçesi’nde cemaatle 

bağlantılı olduğu değerlendirilen iki cami imamı öldürülmüş, yine arife günü 

Hakkâri’de Kur’an kursu niteliğinde olan Sümbül Öğrenci Yurdu molotof kokteylleri 

ile yakılmıştır (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:39). 

Nuçe Tv’ye konuşan örgüt liderlerinden Bahoz Erdal’ın “Gülen dershanelerinde 

Kürt çocuklarını devşiriyorlar. Kürt çocuklarını tarihlerinden, kimliklerinden koparma, 

Kürtlüğü öldürme gibi uzun vadeli hedefleri var”
i
 açıklamasından yaklaşık 10 gün sonra 

23 Mart 2013 tarihli gazetelerde, yani ünlü ‘Yol Haritası’nın 2013 Nevruzunda 

okunmasından iki gün sonra basınla paylaşılan görüşme notlarında Öcalan, “Fethullah 

Gülen’in ‘Sulhta hayır vardır’ yaklaşımı benim de yaklaşımımdır. ‘Bütün 

Ortadoğu’daki demokratik bir siyaset ve barış için birlikte çalışabiliriz, Muhterem 

Fethullah Gülen’e selamlarımı söyleyin. Onu en iyi anlayan benim” mesajını iletmiş
ii
, 

                                                 
i
 Bahoz Erdal: Gülen dershanelerinde Kürt çocuklarını devşiriyorlar, 14 Mart 2013, 

http://www.firatajans.com/guncel/bahoz-erdal-gulen-dershanelerinde-kurt-cocuklarini-devsiriyorlar, (03 

Mart 2015, 23:00). 
ii
 Öcalan, Gülen’e selam söyledi, 23 Mart 2013, http://www.hurriyet.com.tr/gundem/22879093.asp, (12 

Şubat 2015, 21:00). 

http://www.firatajans.com/guncel/bahoz-erdal-gulen-dershanelerinde-kurt-cocuklarini-devsiriyorlar
http://www.hurriyet.com.tr/gundem/22879093.asp
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hemen akabinde en az iki HDP Milletvekilinin 2013 Mayısında Pensilvanya’da 

Fethullah Gülen ile görüştüğünün haberleri basında yer almıştır
i
. Aradan bir yıl 

geçmeden Serxwebun, Ortadoğu’da CIA’nın maşası olarak tanımladığı Gülen grubuyla 

her an çatışabileceği öngörüsünde bulunarak ilişkilerin genel çıkarlar doğrultusunda 

nasıl şekillenebildiğinin canlı bir örneğini verir (Serxwebun, Mart 2014:2)   

Genel manada çok iyi olmadığı bilinen Gülen Cemaati-PKK ilişkisinin aksine, 

Cemaat- IKBY (Irak Kürdistan Bölgesel Yönetimi) ilişkilerinin oldukça pozitif 

seyrettiği gözlemlenmektedir. Gülerce, 2007 yılı itibariyle son 14 yıl içerisinde 

karşılıklı anlaşma ve işbirliği neticesinde cemaatin IKBY bölgesinde sekiz (8) okul 

açtığını ve bir üniversiteyle birlikte birkaç okulun daha sırada olduğunu belirtir
ii
. 

Olson’a göre Cemaatin Arap Sünni İslam’ı ve Şiiliğe fazla itibar etmemesi, IKBY’nin 

Kürt milliyetçi liderlerine “ötekilere” -Irak’ta Araplar ve İran’da Şii İranlılar- karşı 

kendi kimliklerini sağlamlaştırmak için yardımcı olmaktadır (2009:90). 

3.3.4. Alevilik 

Ortodoks İslam ve Şiiliğin yanı sıra Kürt coğrafyasının çeşitli bölgelerinde eski 

İran dinlerinin, semitik dinlerin, aşırı Şiiliğin (gulat), heterodoks sufizmin izlerini 

taşıyan heterodoks ve senkretik inançların takipçilerine rastlanır. İçlerinde en büyüğü 

Türkiye’nin güneydoğusundaki Alevilerdir. Bunların heterodoksluk dereceleri yöreden 

yöreye değişir. Kimileri uzun zamandır Sünni İslam'ın baskı ve propagandasına maruz 

kalmıştır. Çoğu kez Alevi Kürtlerin Zaza lehçesi konuştukları söylenir. Bu doğru 

olmamakla birlikte Kurmanci konuşan Aleviler de vardır. Öte yandan Türkiye'deki 

Alevilerin çoğunluğu Kürt değil Türk’tür. Tersine Zazaca konuşanların ancak bir kısmı 

Alevidir (Bruinessen, 2013a:44). Aralarındaki eşitsiz politik ilişkiden dolayı Kürt aşiret 

liderleri tarafından sömürülen ve kıyıma uğratılan çok sayıda Ermeni, 19’uncu yy.da 

Müslüman olarak Kürt kimliğini benimsemiştir (Bruinessen, 2013b:15). Bruinessen’in 

söylemi dikkate alınacak olursa bugün özellikle Tunceli bölgesinde Kürt kimliğini 

benimsemiş Alevilerin önemli bir kısmının, 19’uncu yy. sonu ve 20’nci yy. başı gibi 

                                                 
i
 Ahmet Türk ve Nazmi Gür Pensilvanya'da Fethullah Gülen'le görüştü, 10 Aralık 2014, 

http://www.odatv.com/n.php?n=en-az-2-hdpli-milletvekili-fethullah-guleni-ziyaret-etti-1012141200, (10 

Aralık 2014, 20:00). 
ii
 Hüseyin Gülerce, Kuzey Irak'taki Türk okulları, Zaman Gazetesi, 15 Kasım 2007, 

http://www.zaman.com.tr/huseyin-gulerce/newsDetail_openPrintPage.action?newsId=613568, (06 Ocak 

2015, 23:50).  

http://www.odatv.com/n.php?n=en-az-2-hdpli-milletvekili-fethullah-guleni-ziyaret-etti-1012141200
http://www.zaman.com.tr/huseyin-gulerce/newsDetail_openPrintPage.action?newsId=613568


 

 145 

yakın bir dönemde Müslüman ve Kürtleşmiş Ermeniler olması ihtimali, araştırmacıların 

bilimsel doğrulamasına muhtaçtır. 

Devrinin Erzincan Valisi Ali Kemali, 1931 yılında kaleme aldığı eserinde 

bölgedeki Aleviliğe özgü seyitlik ve dedeliğin babadan oğula intikal ettiğini ve bunlara 

tabi olanlara mürit ve talip dendiğini belirtir. Seyit ve dedeler, ecdatlarının Horasan’dan 

geldikleri ve Hz. Ali soyuna dâhil olduklarına inanırlar. Halktan alarak geçimlerini 

sağladıkları uma adlı dini hediye, mal veya para olabilir. Herkesin ekonomik durumuna 

göre büyüklüğü değişir. Yemez, içmez, dede veya seyite uma tedarikine çalışır, çalıp 

çırpmak da dâhil her şeyi yaparlar. Herkesin müridi olduğu seyit veya dede, günahlarını 

affedebilir. Keza herkesin bir rehberi ve piri vardır. Rehber, şahsı manen hazırlar ve pire 

teslim eder. Pirsiz olan, yalnız şeytandır. Ayrıca Kemali, seyitlerin hâkim oldukları 

aşiretlere göre bir tasnifini de verir (2005:115-117). 

Yezidilerin benzer adetlerini hatırlatan güneşe ve doğaya tapınma, 

Tunceli’lilerin hayatında en az ayin-i cem ve diğer Alevi ritüelleri kadar önemli bir yer 

tutar. Bununla birlikte gülbank ya da nefeslerinin çoğu 1920’den önce olduğu gibi 

Türkçedir. Kuramsal olarak, ortak aşiretlere rehber ve pir olan Tunceli’li seyitler, Türk 

Alevilerinde olduğu gibi Hacı Bektaş’taki çelebiyi mürşitleri kabul ederler. Ayrıca 

komşuları tarafından Kızılbaş olarak adlandırılmaları, onları takipçileri çoğunlukla 

Türkmen olan Safevilerle yakınlaştırır (Bruinessen, 2013b:92-94). 

Anadolu'nun doğusunda, Alevi-Bektaşilik, Kürtlerin Ehl-i Hak öğretileri ile ve 

İran Azerbaycan’ında görülen ve mensuplarının büyük bir çoğunluğu Türk olan Kırklar 

ile de ortaklıklar gösterir. Cebrail anlatısı (mythe) ve bir horoz biçiminde tasarlanan 

Melik-Ta’us ile ilgili olanlar başta olmak üzere, Yezidilerin inançları ile de ortak 

çizgiler bulunmaktadır. Bütün bu öğeler, kadınların merasimlere katılmaları, alkollü 

içkilere karşı hoşgörü gibi, İslam öncesi eski Türk göreneklerinin ve inanışlarının 

uzantılarına eklenegelmişlerdir. Bu İslam öncesi Türk uzantıya, bazı kuşlara ve 

öncelikle Bektaşi semahının dönüşlerine özendiği turna’ya verilen ehemmiyet; güneşin 

doğuşunda yüzünü doğuya doğru çevirerek Ali’ye niyazda bulunma gibi onunla 

kişileştirilmiş bir güneş inancının (kült) anımsanışı -Ali, eski Türklerin Gök-Tengri 

inançlarının mirasçısıdır- ve benzeri başka öğelerde katılabilecektir (Melikoff, 

2011:23,24). 
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Sonuç olarak der Melikoff, Alevilere verilen Kürt nitelemesi Alevi Kürtler de 

bulunmakla birlikte tümünün Kürt kökenli olduğunu göstermez. Bu niteleme ancak 

‘sosyal’ bir değer taşır. Kendimizi, dini açıdan senkretizmi, sosyal açıdan cemiyet dışı 

ve örfe karşı oluşu, yerleşik düzeni reddedişi ile belirginleşmiş, derin ve eski bir 

olgunun karşısında buluruz (2011:99). 

Fırat, Sivas, Erzincan, Kemah Kalesi ve Tunceli eteklerinde Yavuz Sultan 

Selim’in zulmüne uğrayan, Türkçe konuşan ve Türklüklerinin farkında olan Alevilerin, 

temas ettikleri Part Türklerinin Zaza-Dümbeli şubesi halkından dillerini öğrenerek 

Zazaca konuşmaya başladıklarını ve kimlik yitimine uğradıklarını belirtir. O’na göre 

daha sonra II’nci Abdülhamit döneminde verilen ayrıcalıklardan faydalanmak isteyen 

bazı Alevi aşiretler Kürt olduklarını söylemişler, bunlardan Koçgirili Mustafa Paşa ile 

Çarekli Haydar Beye birer rütbe verilmiştir (1998:49).  

Önder, Şaman gelenekleri ve Alevi gelenekleri ile Cem Ayini arasında var olan 

benzerliklere, kadın-erkek katılımı, dolu, kurban, saz, ateş, semah ve ağaç gibi ortak 

ritüellerden yola çıkarak değinir (2012:143-148). 2015 yılı başında Tunceli'de yaklaşık 

150 katılımcıyla düzenlenen Alevi Çalıştayı'na konuşmacı olarak katılan Alevi Dedeleri 

ve Pirleri ise Aleviliğin dört semavi din dışında, farklı bir inanç olduğunu 

savunmuşlardır. Bu bağlamda Alevi Dedesi Hasan Klavuz, "Alevilik, Hz. 

Muhammed'den öncedir, bu inancın mayasını atanlar Hz. İsa'dan da öncedir, Hz. 

Musa'dan da öncedir. Adem'i yaratan bir inançtır" demiştir
i
. 

Bayzan’ın 19’uncu yy. ilk yarısından itibaren üzerinde misyoner faaliyetlerinin 

yoğunlaştığını belirttiği (2008:142-160) Alevi aşiretleri, hatta Cibranlılar gibi Zaza 

lehçesi kullanan aşiretler de, Şeyh Sait İsyanına katılmamışlardır. Gerçekte bazı Alevi 

aşiretleri yeni Türkiye Cumhuriyeti’ni savunarak Şeyh Sait’e karşı savaşırlar. Aleviler, 

ellerinden çok çektikleri Hamidiye aşiretlerine kurnazlık eden bir Sünni Nakşibendi 

Şeyhinin liderliğindeki isyanı desteklemek için hiçbir neden görememiştir. Toplumda 

Kürt milliyetçi bilinci hissedilmeye başladığında da, bu geniş çapta bir Sünni 

meselesidir. Aleviler, halifeliğin ilgasıyla pek bir şey kaybetmemiştir. Çünkü her şeyin 

ötesinde, Alevilerin yaşadıkları pek çok ıstırabın, kederin, zorluğun kaynağı Hamidiye 

                                                 
i
 Alevi Çalıştayı'na konuşmacı olarak katılan Alevi Dedeleri ve Alevi Pirleri, Aleviliğin 4 semavi din 

dışında, farklı bir inanç olduğunu savundu, 05 Ocak 2015, http://www.odatv.com/n.php?n=alevilik-hz.-

muhammedden-once-de-vardi-0501151200, (05 Ocak 2015, 19:15). 

http://www.odatv.com/n.php?n=alevilik-hz.-muhammedden-once-de-vardi-0501151200
http://www.odatv.com/n.php?n=alevilik-hz.-muhammedden-once-de-vardi-0501151200
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Alayları’nı kurmuş olan da bir halife, Sultan II. Abdülhamit’tir (Olson, 1992:33). PKK 

önderlerinden Karayılan bu durumu hayıflanarak şöyle anlatır: “Alevilik-Sünnilik; 

aslında ikisi de İslamiyet’in birer parçasıdır. Ama Kürdistan’da öyle değildir. Örneğin 

Şeyh Sait direnirken “Sünni önderliğidir” diye Aleviler “aman ne zaman yenilecek? 

Çünkü bunlar hâkim olursa biz yok olduk demektir” diyebilmişlerdir. Aynı şekilde daha 

sonra Dersim’de direniş olduğunda Sünni Kürtler de aynı şeyi yaparak “Alevi 

önderliğidir” diyerek sahiplenmezler. Neden Ortadoğu’nun başka bir ulusunda bu 

kadar mezhepler olmasına rağmen bu biçimde bir parçalanmaya yol açılmamıştır?” 

(2000:7) 

Başlangıçta militan bir şekilde din karşıtı olan PKK, Sünni bölgelerde daha çok 

halk desteği bulmaya yönelik başarılı bir girişimle, gittikçe Sünni İslam’a karşı 

uzlaşmacı bir tavır benimsemiştir. Bu aşikâr bir şekilde PKK’nın Aleviler arasındaki 

popülerliğine bir katkıda bulunmadığı gibi muhtemelen Alevi öznelliğini de 

güçlendirmiştir (Bruinessen, 2013b:109). 

Her ikisi de büyük ölçüde laikleşmiş olmalarına rağmen, Ortodoks Sünni 

Müslümanlarla heterodoks Alevileri ayıran hattın önemi, son zamanlarda artmıştır. Kürt 

milliyetçileri, Türkiye'nin 1980’den bu yana şahit olduğu Alevi kimliğinin yeniden 

doğuşuyla kendilerine bir rakip çıktığını ve bu kimliğin Kürt milliyetçi hareketine bir 

tehdit oluşturduğunu fark etmişlerdir (Bruinessen, 2013b:56). 

PKK’nın üzerinde siyaset yaptığı ana kitlenin geleneksel dokusu büyük bir 

çoğunluğuyla Sünni, Nakşibendi ve Şafii’dir. Bu zemin aynı zamanda tarih boyunca 

geleneksel Kürt kimliğinin oluşup aktığı ana damardır. Ancak, PKK’nın özellikle 

Avrupa'daki yönetici kadrolarının önemli bir kesimi Pazarcık, Elbistan, Sivas, Sarız 

(Kayseri) ve Tunceli yörelerinden olan Alevi Kürtlerdir. Lider kadrosunun önemli bir 

kesimi o yörelerden olmasına rağmen PKK, o bölgelerde ve hassaten Alevi Kürtler 

üzerinde önemli bir etkinlik kuramamıştır (Tan, 2013:371). 

Aslında PKK’nın kuruluşunu gerçekleştirmekte büyük zorluklarla karşılaştığı ve 

her zaman diğer siyasal radikal hareketlerle yarışmak zorunda kaldığı bölge, büyük 

ölçüde Zazaca konuşanların ve Alevilerin bulunduğu Tunceli’dir. Tunceli halkı en 

azından 1960’lardan beri, her zaman Kürt milliyetçiliğinden ziyade solcu radikalizme 

meyilli olmuştur. PKK’ya göre tüm Alevi uyanışı, Kürtler arasına ayrımcılık ekmek için 
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doğrudan devletçe yönetilmektedir ve buna ön ayak olanların tümü ajandır. Bu aynı 

zamanda Alevilerin PKK’dan soğumalarına yol açacak şekilde partinin kendi 

saflarındaki Alevilerden kuşkulanmasına ve onların tasfiyesine yol açar. Dinsel 

boyutunun gittikçe daha fazla farkına vararak, asli bir kimlik olarak Aleviliğe yeniden 

yapılan vurgu, büyük ölçüde Sünni köktenciliğine ve kapsayıcı Kürt milliyetçiliğine 

karşı bir tepkidir (Bruinessen, 2013b:109). 

PKK’nın Alevi hareketine yönelik ilk tavrı açıkça cephe almak olmuştur. 

PKK’nın Güneydoğu’dan Doğu Anadolu’ya yayılmasının önünü almak için devletin 

Alevicilik tezgâhladığı şeklindeki yaklaşımına zıt bir şekilde Öcalan, emeklemekte olan 

Alevi hareketinin zaaflarından yararlanarak mevcut veya kurulmakta olan Alevi 

kuruluşlarına girme stratejisi izlemiştir. “Bekle gör" politikasına uygun olarak, örgüte 

bağlı ayrı bir Alevi örgütlenmesine uzun bir süre gidilmemiş, nihayet Temmuz 1993 

başında gerçekleşen Sivas Madımak Oteli yangını, PKK için de bir dönüm noktası 

olmuştur. Örgüt, katliam nedeniyle devlete öfkeli olan Alevileri, önce cenaze 

törenlerinde "Gerilla Sivas’a" sloganları attırarak, ardından Erzincan’ın Başbağlar 

köyünde “misilleme” adı altında Sünni köylüleri katlederek kendi yanına çekmeye 

çalışmıştır. PKK karşıtı Alevilere göre Doktor Baran kod adını kullanan Tuncelili Alevi 

bölge sorumlusu Müslüm Durgun, Sivas katliamından sonra emrindeki militanlardan 

Alevi olanları seçip Başbağlar katliamını yaptırmıştır. 1992 yılında Avrupa’da PKK’nın 

yan örgütü olarak kurulan Kürdistan Aleviler Birliği’nin yayın organı olan Zülfikar 

Dergisi’ndeki yazılardan PKK’nın Bektaşiliğe cihat ilan ettiği anlaşılmaktadır. Hacı 

Bektaş Veli’nin, Anadolu’nun Türkleşmesine katkılarını hatırlatan dergi, devletin 

Bektaşilik aracılığıyla Alevileri Türk milliyetçisi yapmaya çalıştığını iddia etmektedir. 

Kürt Aleviliğinde Bektaşilik olmadığını ileri süren PKK, Hacı Bektaş Veli’ye karşı 

kısmen Pir Sultan Abdal’ı, esas olarak Dersim İsyanının lideri Seyit Rıza ile yardımcısı 

Ali Şer’i öne çıkartır. Kürt-Türk Alevi’si ayrımı yapan PKK, Türk kökenlilerin yoğun 

olduğu Alevi kuruluşlarını "devletçiliğin” dışında "mezhepçilik” yapmakla da 

suçlamaktadır
i
. Söz konusu düşmanlığı “Bektaşilik direnişçi Aleviliğe karşı bir 

alternatif olarak geliştirilmiştir” temasıyla PKK’nın temel yayın organı Serxwebun 

                                                 
i
 Değişim Sürecinde Alevi Hareketi (7), Apo Bektaşiliğe Cihat Açtı, Milliyet 08 Temmuz 1995, 

http://www.rusencakir.com/Degisim-Surecinde-Alevi-Hareketi-7/2258, (25 Aralık 2014, 00:30). 

http://www.rusencakir.com/Degisim-Surecinde-Alevi-Hareketi-7/2258
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Dergisinde de görmek mümkündür (Serxwebun, Eylül 2009:74,75; Mayıs 2012:11; 

Aralık 2013:15). 

Öcalan, Aleviliğin isyancı ve başkaldırıcı yanlarını görüp güncelleştirmek, 

günümüzde de halkların devrimci mücadelesinde bunu ‘kullanmak’, özellikle dinin 

gerici bir temelde kullanılışına karşı ilerici bir temelde ‘kullanılışına’ büyük önem 

vermek gerektiğini düşünür (2008:57). Alevi mezhebine değer biçtiğini, daha yakın 

ilişki kurduğunu ve düzene karşı gerçek muhalif konuma getirdiğini belirtir. 

Kemalizm’in Alevilikle, hele Kürt Alevilikle alakası olmadığını, en büyük zararı 

verdiği halde dost geçindiğini, Aleviliğin gerçekte Kürt direnişçiliğinin tarihte gelişen 

bir biçimi olduğunu söyler (2008:76-79). O’nun bütün Şii ve Alevi açıklamalarında, 

aralarında büyük ontolojik ve epistemolojik farklılıklar olan her iki fırkanın sıklıkla 

birbirine karıştırıldığı görülür.  

Öcalan, tarihsel Emevi zulmüne verilen karşılığın, sınırlı bir sahada da olsa 

Alevilik biçiminde olduğunu iddia eder. O’na göre ovalık ve kent merkezlerinde 

iktidardaki Emevi sülalesinin İslamiyet yorumu olan Sünnilik egemen olmuştur 

(2001b:74). Bu değerlendirme, bir yandan Ehl-i Sünnet anlayışını Emevilere bağladığı 

için, diğer yandan yaklaşık % 80’i Sünni olan Kürtlerin ovalık yerler ve kent 

merkezlerinde yaşadığı çıkarımına götüreceği için bilimsel gerçekliğe aykırı bir 

değerlendirmedir.  

Güçlü bir ideolojik yorum geliştiremediği ve ilkel duygusal tarikatlar düzeyini 

aşamadığı için eksik olduğunu belirttiği Alevilik, Öcalan’a göre her ne kadar İslam'ın 

üst hâkim sınıfının baskı ve sömürüsüne karşı çıkmada önemli bir yer tutsa da, 

İslamiyet'le mezhep bile sayılamayacak kadar az bir ilgiye sahiptir (2001b:79,80). Buna 

rağmen PKK, her fırsatta Alevilerin Muharrem Orucu’nu kutlayacak, Ortadoğu’nun 

dört büyük devletine karşı yürüttüğünü söylediği mücadeleyi Kerbela çizgisiyle 

özdeşleştirecektir
i
. 2013 yılına gelindiğinde ise Alevilerin ayrılıkçı Kürtçü çizgiye 

çekilme çabaları, araçsallaştırmanın son derece hızlı bir örneği verilerek Alevi örgüt 

liderlerinden Sakine Cansız’ın ölümünden hemen üç hafta sonra DTK öncülüğünde 2-3 

Şubat tarihlerinde Diyarbakır’da 1’inci Kürdistan Alevi Konferansı’nı düzenleyecek 

                                                 
i
 KCK İnançlar ve Halklar Komitesi’nden Muharrem ayı açıklaması, 12 Kasım 2013, 

http://www.firatajans.com/guncel/kck-inanclar-ve-halklar-komitesi-nden-muharrem-ayi-aciklamasi, (03 

Mart 2015, 19:25). 

http://www.firatajans.com/guncel/kck-inanclar-ve-halklar-komitesi-nden-muharrem-ayi-aciklamasi
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kadar ilerlemiştir. “Sakine Cansız Alevi Kadın Akademisi” kurulması, Mezopotamya 

coğrafyasında yaşayan Alevilerin, "Mezopotamya Aleviler Birliği" adı altında 

örgütlenmesi gibi kararların alındığı konferans sonuç bildirisinde, devletin Alevi 

katliamları nedeniyle özür dilemesi, Cem evlerinin yasal statüye kavuşması gibi 

taleplerde bulunulmuş, Kürt ve Alevi özgürlüğünün eş anlamlı olduğu vurgulanmıştır
i
.  

Alevilik konusunda pragmatik gerekçelerle yaptığı açıklamaların perde gerisinde 

ise örgütün üst düzey kadrolarındaki Alevi yoğunluğunun etkisi ve PKK’nın Tunceli’de 

yerleşik sol fraksiyonlarla çatışmalarından geriye kalan bölgesel nefretin izlerini 

silebilme kaygısı vardır. Söz konusu kaygı örgütün Serxwebun Dergisi editörlerine de 

yansımış olan kurumsal bir kaygısı olduğundan sıklıkla Alevi güzellemesi yapılmaya 

çalışılır (Serxwebun, Temmuz 2006:10-12; Ağustos 2006:19,20; Nisan 2012:7-11; 

Mayıs 2012:10-13; Şirin, 2015:8,9). 

3.3.5. Yezidilik  

Bruinessen, her ne kadar Yezidiliğin isim kökeniyle ilgili olarak Yezid b. 

Muaviye’yi adres gösterse de (2013c:25), farklı görüşleri tartıştıktan sonra Nikitine, 

Yezidiliğin İslam’la tarihsel bağlantısının bile olmadığını (2010:413) savunur. 

Bruinessen’e göre Yezidilik, muhtemelen önceleri heterodoks bir Sünni mezhebiyken, 

daha sonra eski İran ve Anadolu dinlerinden güneşe tapınma ve reenkarnasyon inanışı 

da dâhil birçok unsuru bünyesinde birleştirmiştir (2013b:13). Jwaideh ise Yezidiliğin 

Zerdüştilik, Manişeizm, İslamiyet, Hıristiyanlık, Yahudilik, Sebailik ve Şamanizm’den 

alınmış ögeleri içeren eklektik bir din olduğunu söyler (2012:55). 

Fığlalı, Yezidiliğin kurucusu kabul edilen Şeyh Adiy b. Musafir, Şiilere karşı 

Muaviye b. Ebu Süfyan’ı savunduğu için Yezidi isminin Yezid b. Muaviye’den 

geldiğini ifade eder (1986:220,221). Sarıkaya, isim konusunda Fığlalı ile aynı 

noktadadır (2011:213). 

Dini sistemde, özellikle dini önderlik hususunda İslami bir tipe yakın olmalarına, 

Hz. Muhammed’i ve Hz. İbrahim’i peygamber olarak tanımalarına rağmen Müslüman, 

Baptizm geleneğine sahip olmaları ve Hz. İsa’ya melek tarzında bir insan olarak 

                                                 
i
 Sakine Cansız Alevi Kadın Akademisi kurulacak, 04 Nisan 2013, 

http://www.firatajans.com/guncel/sakine-cansiz-alevi-kadin-akademisi-kurulacak, (03 Mart 2015, 22:50). 

http://www.firatajans.com/guncel/sakine-cansiz-alevi-kadin-akademisi-kurulacak
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bakmalarına rağmen Nesturî değildirler. Yezidilik Hz. İsa’yı değil, Hz. Ali’yi insan 

şekline bürünmüş Tanrı sayar (Türkdoğan, 1998:304,305). 

Dasni, Şeytanperest ve Kâfir de denilen topluluğa asıl ismini veren Yezidi 

sözcüğü 6’ncı yüzyıldan itibaren kitaplarda görülmeye başlayacaktır. Bugün bile 

Müslüman Kürtler onlara “Dasni” demektedir (Tavakkoli, 2010:22). 

Yezidiliğin kurucusu, 1073-1078 yılları arasında Suriye’de doğan ve doksan 

yaşlarında ölen Şeyh Adiy b. Musafir’dir. Şeyh Adiy, ömrünün ilk yarısını geçirdiği 

Bağdat’ta birçok önemli kişiye, bu arada da Abdülkadir el-Geylani’ye rastlamıştır. 

Adiy’in yorumlarına göre, her şeye kadir gücün Tanrı olduğunun, Şeytan’ı ve kötülüğü 

de O’nun yarattığının ileri sürüldüğünü unutmamak gerekir. “Kötülük Tanrı’nın 

iradesinden bağımsız bir biçimde var olsaydı, o zaman Tanrı güçsüzdür demek olacaktı, 

oysa güçsüz bir varlık Tanrı olamaz.” Şeyh Adiy, Bağdat’tan sonra Hakkâri’de, Laleş’te 

bir Hıristiyan manastırının yıkıntılarına yerleşir. Nefsine hâkim oluşu, yoksunluk içinde 

yaşayışı ve mucizeleriyle bütün o eyalette kendisine tam bir nüfuz sağlar. Ölümünden 

sonra müritleri arasında iki karşıt grup meydana gelir: Ortodoks Müslümanlar ve aykırı 

azınlıklar. Yüzyıl süren iç çatışmalardan sonra, bunların ikincisi Kürt coğrafyasında, 

birincisi Mısır’da ve Suriye’de üstünlük sağlamıştır. Böylece Yezidi öğretisi, 13’üncü 

yy. sonlarına doğru oluşmasına rağmen henüz şeytana tapmayı önerme yoktur, bu daha 

sonraki bir dönemde başlayacaktır (Nikitine, 2010:410,411).  

Tavakkoli’ye göre Şeyh Adiy b. Musafir Hakkâri, 6’ncı yy.da Baalbek’teki 

Beyt-i Kar’da (Lübnan Bekaa Vadisi) doğmuş, Şam’dan Sencar’a gelerek Adavilik 

tarikatını yaymaya başlamıştır. Burada Yezidileri çevresine toplayabilmiş, Allah 

inancını ve İslam düşüncesini onlara kabul ettirmiştir. Öldükten sonra yerini alan oğlu 

Şeyh Hasan döneminde Yezidilerde İslam inancı hakkında kuşkular oluşmuş, yeniden 

eski inançlarına dönmüşler, Şeyh Adiy b. Musafir’e ulûhiyet makamı vererek Tanrının 

onda hulul ettiğini iddia etmişlerdir. Bir Yezidi, ruhani makamlardan biri olan “kuçek” 

makamına ulaşınca kırk minbere çıkmak, kırk çırağı ziyaret etmek, Şeyh Adiy b. 

Musafir’e sadakat yemini etmek ve kırk gün oruç tutmak gibi faaliyetlerde bulunmalıdır 

(2010:23-26). Yezidilerde kırk sayısına verilen öneme sufi İslam’da da sıklıkla 

rastlamak mümkündür. Kürdi, ibadetin halis Allah’a olabilmesi için gizli yapılması 
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gerektiği inancı Yezidilik ve Dürzilik arasında paylaşıldığı için bunların aynı kökten 

olduklarını iddia eder (2014:62). 

Bois, Şeyh Adiy b. Musafir’in (1073-1162) Adavviya’sından kaynaklanan 

Yezidi inancının kökenlerini unutacak kadar ruhani bakımdan Sünnilikten ayrıldığını 

belirtir (2008:164). Ölümünden sonra Adaviyya Tarikatı ikiye bölünmüş, Ehl-i Sünnet 

çizgisinden ayrılmayan bölüm Suriye ve Mısır’a giderken, Şemsi ve Sabii kesim başta 

olmak üzere bir kısmı da önceki pagan inançlarıyla Yahudi, Hıristiyan ve Müslüman 

inançlarının karışımından oluşan bir senkretizmle şeyhin ölümünden yüzyıl sonra 

Yezidi adıyla anılmaya başlamıştır (Kalafat, 2013a:165,166). Bozan, söz konusu 

dönüşümün ilk izlerinin ‘Adî bin Müsâfir’i beşer üstü görüp kabrine aşırı tazimde 

bulunma şeklinde tezahür etttiğini, bu şekliyle Yezidiliğin en geç XVI. yy’da ortaya 

çıkmış olması gerektiğini belirtir (2015:76). 

Yezidiler, kendi soylarından olmayan birinin bu mezhebe girebilmesini mümkün 

görmezler, çünkü onlara göre Yezidi soyu temizdir, üstündür. Onlar saf olarak Hz. 

Adem’in kanından yaratılmıştır. Oysa diğer insanların kanında Hz. Havva’nın kanı da 

vardır. Yezidi dininde merkez öge, Allah tarafından yaratılmış ve dünya işleriyle 

yükümlü altı (veya yedi) melek inanışıdır. Bunlardan birincisi hemen hemen tanrısal bir 

nitelik taşıyan Tavus Melek’tir. O ve diğer melekler dünyada kendilerini kutsal insanlar 

biçiminde göstermişlerdir (Bruinessen, 2013c:21). Listesi değişen yedi melek arasında, 

-Türklerin Müslümanlaşmasındaki büyük katkısı inkâr edilemeyen- Şeyh Mansur el-

Hallac’ın adına da rastlanması oldukça ilginçtir (Nikitine, 2010:411). 

Şeytan, Adem’in önünde Tanrıya olan sevgisinden dolayı secde etmemiş, günah 

işlemiş ve bağışlanmıştır. Yeniden bedenleşme dönüşümü içinde Tanrıya en yakın yeri 

alır. Yezidilerde Şeytanın yeniden bedenleşmesi, bir horoz suretinde düşünülen Melik 

Taus (Melek Tavus) iledir. Horoz, Alevilerin de başlıca merasimlerinde Cebrail adını 

alarak kesilen saygı vesilesi bir hayvandır. Ulu Gök Horozla özdeş olan bu horoz, 

“Mazdeen” kökenlidir ve Avesta’da geçmektedir (Melikoff, 2011:114,115). Tatar 

mitolojisi ve inanç motifleri, Bulgaristan Türkleri, Anadolu Türklüğü ve Gagavuz 

Türklerinde de Horozun farklı ve kutsal bir yeri vardır (Kalafat, 2013b:58-60). Kalafat, 

yaratılış, Tanrı kavramı ve güneş kültü gibi unsurların karşılaştırmalı analizini yaparak 
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Yezidilik ve eski Türk dini arasındaki benzerlikleri geniş biçimde ele alır (2013a:172-

178). 

Yezidilerin Müslümanlarınkinden farklı ve kendilerine has namaz, oruç, hac ve 

zekât gibi ibadet görevleri, Mir, Baba Şeyh (ihtiyar), Fakir, Kavval, Şeyh, Pir, Kuçek ve 

Mürid şeklinde kurumlaştırdıkları dinsel statüleri bulunmaktadır (Fığlalı, 

1986:220,221). Müslümanlık ve Yezidilik ayrılıkları belirginleşmiş iki dinsel doktrin 

olmasına ve heretizm ile dahi açıklanamayacak kadar farklılaşmasına rağmen, bunu yok 

sayarak sadece dil ve coğrafyayı temel almak suretiyle Yezidileri Kürt sayan bilimsel 

bakış, gelenek ve görenekleriyle sosyo-kültürel dokunun bütün aynılığına, birebir 

örtüşen din dairesine rağmen Kürt ve Türk farklılığını temel ön kabul ve çıkış noktası 

olarak ele alırken şaşılaşmaktadır. Zaten Bruinessen de kurmanci lehçesini 

konuşmalarına rağmen bazı dindar Müslümanların inanışlarından dolayı onları Kürt 

olarak kabul etmeyi reddettiklerini (2013b:14) belirtir. Bois, “Nevroz bir anlamda 

Kürtlerin ulusal bayramıdır. Ayrıca, birçok eski geleneği yaşatmalarıyla tanınan 

Yezidiler tarafından da Seresale adıyla kutlanır” (2008:170) derken, Nevrozun sadece 

Kürtler değil, Türkler başta olmak üzere neredeyse Asyalı bütün kültürlerin ortak 

bayramı olduğunu görmek istemediğinden, bahse konu bilimsel körlüğün güzel bir 

örneğini sunar. Aynı körlük kadın-erkek karma halk danslarının Kürtleri komşu 

halklardan ayıran bir özellik olduğu (Bois, 2008:172) vurgulanırken de görülür.  

Oysa Yezidi toplumunun dünyevi lideri olan Emir Muaviye Bin İsmail, 

Yezidilerin belirli bir kesimi Kürtçe konuşmalarına rağmen Kürtlerle kültür ve inanç 

bağlarının olmadığını 1992 yılında Huyodo Dergisi’nde yayımlanan makalesinde açıkça 

bildirir. Mesut Barzani ve Celal Talabani’nin Yezidileri temsil etme işini durdurmalarını 

ister. O’na göre Asurilerle aynı soydan gelen Yezidilerin Kürtlükleri ile ilgili iddialar 

asılsız yalanlardır (Türkdoğan, 1998:307,308). 

Bruinessen’e göre, Yezidilik her ne kadar görünüşte aşırı bir Sünni tarikat 

oluşumu ise de aşırı Şii tarikatlarla birçok ortak çizgiye sahiptir ve hepsinden daha 

açıkça İslam dışıdır. Yezidiler her zaman Müslüman komşularının zulmüne maruz 

kalmışlardır. Bu sebepten birçoğu doğdukları toprakları terk etmiş, bir haylisi de 

Müslüman ya da Hıristiyan olmuştur. Yerel Hıristiyanlarla ilişkileri Müslümanlarla 

olduğundan daha iyidir ve mecbur kaldıklarında Hıristiyan olmayı tercih ederler. 
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Bruinessen aynı paragrafta önce “Bu din sadece Kürtler arasında mevcuttur” derken 

önyargılarına teslim olur ancak bir sonraki cümlede “Yezidiler kurmanci konuşurlar” 

derken, önemli bir kısmı Arapça konuşan Yezidileri unutmuş olsa da maksadını daha 

doğru ifade etmeye çalışır (2013a:45). 

Yezidiler özellikle Musul’un güneybatısında Irak-Suriye sınırına doğru olan 

dağlarda ve Musul’un doğusundaki Şeyhan bölgesinde yoğunlaşmışlardır. Şeyhan 

bölgesinde Yezidilerin en önemli kutsal yeri olan Şeyh Adiy’in mezarı da 

bulunmaktadır. 1830’lar ve 1840’larda pek çok Yezidi, gördükleri zulüm nedeniyle 

Şeyhan bölgesini terk etmiş, Rusya sınırları içindeki Kafkasya’ya yerleşmiştir. Sincar, 

Şeyhan ve Kafkasya halen Yezidilerin en önemli merkezlerindendir. Türkiye’nin 

Güneydoğusundaki Tur-Abdin Dağlarında ve Batman yakınlarında da Yezidi köyleri 

vardır (Bruinessen, 2013a:45). 

Bulut, Sovyetler Birliği’nin çökmesinden sonra bağımsızlığına kavuşan 

Ermenistan ile Azerbaycan arasındaki Karabağ anlaşmazlığı yüzünden Ermeni 

milliyetçilerinin, Kürtleri de Azerilerle birlikte sürgün ettiklerini belirtir. O’na göre 

Ermeniler, Kürtler arasında Müslüman-Yezidi ayrımı yapmışlar: “Yezidilerin aslında 

Kürt değil; antik Ermeni halkının bir parçası olduklarını” iddia etmişlerdir (2009:49).  

Irak’ta 2014 Aralık ayında Yezidilerle görüşerek, kendilerini Bağdat’a mı yoksa 

IKBY’ye mi yakın hissettiklerini soran Hürriyet Gazetesi yazarlarından Verda Özer’e 

“Biz tam ortadayız. Kürtçe konuşuyor olabiliriz ama Kürt değil Ezidiyiz. Kürtlerle kız 

alıp vermeyiz. Bizim namazımız, niyazımız bile farklıdır” cevabını vererek kendi 

devletlerini kurmak istediklerini söylemişlerdir
i
.  

Ancak PKK böyle düşünmemektedir. 2007 yılında Serxwebun dergisinde 

yayımlanan bir yazıda “Ulusal kültürümüzün en temel kaynağı” nitelemesiyle 

tanımlanan Yezidilerin ulusal duyarlılıklarının azalarak dar mezhepçi kabuklarına 

çekildiklerinden şikâyet edilmekte, tekrar mücadeleye kazandırılmalarının gerekliliğine 

vurgu yapılmaktadır (Serxwebun, Haziran 2007:32).  

PKK tarafından 1993’te Almanya’da kurulan, “Kürdistan Yezidiler Birliği 

(YEK)” adı altındaki oluşum ile Avrupa genelindeki Yezidilere yönelik örgütlenme 

                                                 
i
 Kürdistan'daki kimsesiz halk, Verda Özer, 09 Aralık 2014, http://sosyal.hurriyet.com.tr/yazar/verda-

ozer_511/kurdistan-daki-kimsesiz-halk_27735111, (09 Ocak 2015, 21:00). 

http://sosyal.hurriyet.com.tr/yazar/verda-ozer_511/kurdistan-daki-kimsesiz-halk_27735111
http://sosyal.hurriyet.com.tr/yazar/verda-ozer_511/kurdistan-daki-kimsesiz-halk_27735111
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çalışmaları başlatılmıştır. Bilahare, 1997’de çatı örgüt konumunda kurulan ve merkezi 

Bielfeld şehrinde bulunan “Kürdistan Yezidiler Federasyonu (FEK)” ile organize bir 

şekilde faaliyet yürütülmeye başlanmıştır. 13 Haziran 1999’da sözde Kürdistan Ulusal 

Kongresi (KUK), Kürdistan Aleviler Birliği (KAB), Kürdistan İslami Hareketi (KİH), 

Kürdistan Öğretmenler Birliği (YMK) temsilcilerinin de katılımıyla gerçekleştirilen 

Kürdistan Yezidiler Birliği’nin ikinci kongresinde PKK-Yezidi kesim ilişkilerinin daha 

örgütlü hale getirilmesi yönünde karar alındığı bilinmektedir (Bayzan, 2008:106,107).  

DTK İnanç ve Azınlıklar Komisyonu tarafından 17-18 Ekim 2012 tarihlerinde 

Diyarbakır'da farklı ülkelerden 124 Yezidi temsilcinin katıldığı bir Yezidi Konferansı 

düzenlenmiştir. İki gün devam eden konferansın sonuç bildirgesinde Yezidilerin 

kültürlerinin korunması için Diyarbakır veya Mardin'de bir merkez açılması, kutsal 

mekânlarının restore edilerek korunması, buna benzer konferansların en az iki yılda bir 

yapılması ve Yezidilerin örgütlenmesi kararlaştırılmıştır
i
. 

Yezidî Dernekleri Federasyonu tarafından Yezidî Kürtlerin kutsal bayramı olan 

ve nisan ayının ilk çarşambasında kutlanan ‘Çarşema Sor'u kutlamak için ilk defa 2013 

yılı 20 Nisan tarihinde Almanya’nın Hannover kentinde bir festival düzenlenmiş
ii
, KCK 

Yürütme Konseyi Başkanlığı yayınladığı bir açıklama ile bayramı kutlayarak Öcalan'ın 

inisiyatifiyle başlayan yeni süreçte Yezidîlerin aktif bir biçimde yerini almasını 

istemiştir
iii

. Öcalan da IŞİD (Irak Şam İslam Devleti) saldırıları üzerine 2014 Aralık 

ayında bir mektup yayınlamak suretiyle “Kürtlüğe özgü değerlerin en saf halini” 

taşıdıkları için “Genelde Kürt halkına özelde ise öz Kürt kültürünün inançsal 

zenginliğini temsil eden Êzidi halkına yönelen soykırım saldırılarını” kınayarak 

birliktelik mesajı vermiştir
iv

. Papa Francisco da IŞİD saldırılarının en fazla etkilediği 

etnik grup olan Yezidi temsilcileriyle 2015 yılı başında Vatikan’da bir araya gelerek 

                                                 
i
 Êzidi Konferansı sonuç bildirgesi: Êzidilik resmen tanınmalı, 18 Ekim 2012, 

http://www.firatajans.com/guncel/ezidi-konferansy-sonuc-bildirgesi-ezidilik-resmen-tanynmaly, (03 Mart 

2015, 21:05). 
ii
 Êzidî Kürtler 'Çarşema Serê Nisanê' festivalinde buluşuyor, 16 Nisan 2013, 

http://www.firatajans.com/kultur/ezidi-kurtler-carsema-sere-nisane-festivalinde-bulusuyor, , (03 Mart 

2015, 22:25). 
iii

 KCK: Êzidî halkımız bu süreçte yerini almalı, 16 Nisan 2013, http://www.firatajans.com/kurdistan/kck-

ezidi-halkimiz-bu-surecte-yerini-almali, (03 Mart 2015, 22:10). 
iv
 Öcalan’dan Êzîdîlere mektup, 12 Aralık 2014, http://www.yuksekovahaber.com/haber/ocalandan-

ezidilere-mektup-144381.htm, (12 Aralık 2014, 19:55). 

http://www.firatajans.com/guncel/ezidi-konferansy-sonuc-bildirgesi-ezidilik-resmen-tanynmaly
http://www.firatajans.com/kultur/ezidi-kurtler-carsema-sere-nisane-festivalinde-bulusuyor
http://www.firatajans.com/kurdistan/kck-ezidi-halkimiz-bu-surecte-yerini-almali
http://www.firatajans.com/kurdistan/kck-ezidi-halkimiz-bu-surecte-yerini-almali
http://www.yuksekovahaber.com/haber/ocalandan-ezidilere-mektup-144381.htm
http://www.yuksekovahaber.com/haber/ocalandan-ezidilere-mektup-144381.htm
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korunmaları konusunda elinden geleni yapma sözü vermiştir
i
. IŞİD’in ortaya çıkardığı 

mağduriyetten faydalanmaya çalışan misyoner gruplar, aynı dönemlerde din değiştirme 

girişimlerinde bulunmuş ve bu çabalar Irak Parlamentosu Yezidi Parlamenteri Viyan 

Dexîl tarafından sert bir dille eleştirilmiştir
ii
. 

Yüksek rakamlarda olmasa da dini/felsefi farklılıkları göz önüne alındığında son 

derece şaşırtıcı bir şekilde IŞİD’e katılan Yezidilerin varlığı da söz konusudur
iii

. 2014 

yazında IŞİD’in bölgedeki katliamlarından büyük zararlar gören Yezidiler, öz 

savunmaları için Kasım Şeşo önderliğinde Şengal (Sincar) Direniş Güçleri adlı bir milis 

birliği oluşturmuş ve bir bayrak hazırlamışlardır. Beyaz, kırmızı ve sarı renklerden 

oluşan bayrak, yalnız direniş güçleri için değil aynı zamanda kimi Yezidilerce 

Yezidistan bayrağı olarak hemen kabul görmüştür
iv

.  

3.3.6. Ehl-i Hak (Kakailik) 

Kürt soylu coğrafyanın güney ve güneydoğusunda diğer bir heterodoks mezhep 

olan Ehl-i Hakçılar küçük topluluklar halinde bulunur. Bunlara Irak’ta “Kakai” denir. 

Halen coğrafyada mevcut Ehl-i Hak cemaatler, Kirmanşah’ın doğusunda Şahne 

civarında, batısında Kerend’te ve Kerkük’ün güneyindeki bölgelerde bulunurlar. Bu 

cemaatler, Kürt coğrafyasının güneyi ve Luristan’ın tamamında yaygınlaşmış daha 

büyük bir cemaatin kalıntıları görünümündedirler. Bu son bahsedilen cemaatler, Gurani 

lehçesi konuşur ve bunların inancı ve dilleri arasında Zazaca ve Alevilik arasında 

kurulan bağa benzer bir bağlantının kurulmuş olması ilginçtir. Burada da bu özleştirme 

tamamen gerçeğe tekabül etmez: Gurani konuşanların hepsi Ehl-i Hak değildir ve pek 

çok Ehl-i Hakçı da Azeri Türk veya Farisidir. Aleviler ve Ehl-i Hak, reenkarnasyon 

(yeniden dünyaya geliş) ve ilahi özün insan suretinde defalarca dünyaya geldiği inancını 

paylaşırlar ve ritüellerinin çoğu da aynıdır (Bruinessen, 2013a:44). Bu mezhep, Guran 

mezhep mensuplarının arasında doğmuş ve ardından İran ve Irak’a yayılmıştır. Artık 

Kürtler, mezhep mensuplarının çoğunluğunu oluşturmamaktadır (Bruinessen, 

                                                 
i
 Papa #Êzidi temsilciler ile görüştü, 09 Ocak 2015, http://www.ajansakurdi.net/archives/48157, (06 Mart 

2015, 20:00). 
ii
 Ezdileri Hristiyanlaştırma girişimi iki halkın ilişkilerini bozar, 08 Haziran 2015, 

http://www.basnews.com/tr/news/2015/06/08/ezdileri-hristiyanlastirma-girisimi-iki-halkin-iliskilerini-

bozar/, (08 Haziran 2015, 23:05). 
iii

 IŞİD’e kaç Ezidi katıldı?, 30 Aralık 2014, http://rudaw.net/turkish/kurdistan/3012201410, (30 Aralık 

2014, 20:50). 
iv
 Alek din li Kurdan zêde bû., 28 Eylül 2014, http://www.mediakurd.com/details.aspx?an=3365, (28 

Eylül 2014, 20:00). 

http://www.ajansakurdi.net/archives/48157
http://www.basnews.com/tr/news/2015/06/08/ezdileri-hristiyanlastirma-girisimi-iki-halkin-iliskilerini-bozar/
http://www.basnews.com/tr/news/2015/06/08/ezdileri-hristiyanlastirma-girisimi-iki-halkin-iliskilerini-bozar/
http://rudaw.net/turkish/kurdistan/3012201410
http://www.mediakurd.com/details.aspx?an=3365
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2013b:13). Tavakkoli, yanlı bir bakış açısıyla, Ehl-i Hakçıların tamamının Kürt olduğu 

ancak Azerbaycan’da dillerinin Türkçeye dönüştüğünü söyler (2010:31). Melikoff, Ehl-i 

Hakkı Kürtlüğe bağlayan Tavakkoli gibi Kürtçü yazarlar ya da Minorsky gibi 

araştırmacıların tersine, inancın üzerindeki yoğun Safevi ve dolayısıyla Türk etkisine 

vurgu yapar (2011:60,61). 

Ortodoks Sünni ve Şii İslam anlayışlarından çok farklı bir tarikat olup, aynı 

zamanda Sünni ve Şii aşiretlerinin komşusu olan Dalehu’daki Ehl-i Haklar, kendilerini 

bir tayfa, bir aile olarak tanımlarlar. Dini önderlerinin oturduğu Tut Shami’ye ise 

tayfanın payitahtı yani ailenin başkenti ismini verirler. Ehl-i Haklar, bıyıklarını 

kesmemek suretiyle kendilerini görünüş olarak ta ortodoks komşularından ayırt ederler 

(Bruinessen, 2013a:101). Aynı ritüelle birlikte yere tükürmenin yasak olması da 

Şabaklar, Kakailer, Sari-Leyhi (Sarli)’ler, Bacuran’lar ve Yezidilerle paylaşılmaktadır 

(Tavakkoli, 2010:35-39).  

Hiç evlenmedikleri için mezhep, “Hanedanha-yı Heftgane” denilen yedi aile 

tarafından sürdürülmüştür. Fırkanın ocak temsilciliğini üstlenen bu yedi aileye sonradan 

beş aile daha eklenerek ocak sayısı 12’ye ulaşmıştır. Fırkanın bundan sonraki gelişimi 

şifai kültür geleneğiyle ve bağımsız olarak gerçekleştiğinden gruplar arası inanç yapısı 

önemli farklılıklar gösterir (Sarıkaya, 2011:209). Kalafat, Türk kültürlü halklar olarak 

betimlediği Ehl-i Hak/Kakailer, Guran ve Şabakların inanç ve ibadet özelliklerini 

karşılaştırmalı olarak detaylı biçimde ele almıştır (2011:106-148). Ehl-i Hak, Bektaşileri 

ve Alevileri akraba topluluklar olarak görmektedir (Bruinessen, 2013b:170). 

Heterodoks Ehl-i Hak tarikatının inancına göre, hem Tanrı, hem de ondan çıkmış 

olan yedi melek birçok kez insanda vücut bulmuşlardır ve bir süre için bir araç olarak 

herhangi bir insanın vücuduna sahip olmaları mümkündür. Tarikatın büyük dinsel-

politik önderleri arasında böyle bir “Tanrısal kıvılcımla” donanmış olduğu kabul 

edilenler vardır. Son zamanlardaki en ihtiraslı ve başarılı örnek, 19’uncu yy. başlarında 

Kirmanşah’ın batısındaki Tut Shami’de yaşamış olan Seyit Berake, çeşitli tanrısal 

sudurların (emanasyonların) taşıyıcısı olarak kabul edilmektedir. Bir bölgenin politik 

önderi durumuna gelmeyi, hatta bütün Ehl-i Hak kozmolojisini kendi politik hırslarına 

göre değiştirmeyi başarmıştır (Bruinessen, 2013a:305). 
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Diğer birçok yarı-İslami tarikat gibi Ehl-i Hak da Ali’nin ilahi 

enkarnasyonlardan biri olduğunu kabul eder. Ancak Ehl-i Hak inanışının kurucusu 

olarak kabul edilen Sultan Sahak, Ali’den daha üstündür. Sultan Sahak, 15’inci yy. 

ortalarında veya sonunda Guran’da ortaya çıkmıştır ve Guran’daki görüşe göre son 

büyük kutsal enkarnasyondur (Bruinessen, 2013b:170). 

Bektaşilerin inançları, Ehl-i Haklarınkine çok yakındır. Her iki topluluk da, 

ruhun bedene dönüşünün sürekliliğine ve bedenden bedene geçtiğine, yani tecellilerin 

çokluğuna ve Tanrının insanoğlu suretinde tecelli ettiğine inanırlar. Kendisinde Zat-ı 

Mutlak’ın (İlahi Nur) bir bedene bürünüşünü gördükleri Hacı Bektaş’a, Ehl-i Haklar da 

dini bir saygı duyarlar (Melikoff, 2011:111). 

Tanrının tüm görünümlerini temsil eden yardımcı meleklere (hep beraber heftan, 

“yedi kişi” olarak bilinen), öteki galat mezheplerden daha fazla önem atfederler. Bu 

yine yedi ermişte vücut bulmuş yedi meleğe dair Yezidi inanışına benzer ve aynı 

zamanda Zerdüşt dininde benzer bir rol oynayan meleksel varlıklar, yedi ‘cömert 

Ölümsüz’ü (Ameşa Spenta) anımsatır. Aynen Yezidiler gibi Ehl-i Hak da sıradan insan 

ruhunun yeniden doğuşuna inanır (Bruinessen, 2013c:25). 

Tarihi süreç içinde ve Ehl-i Hak inanç ilkeleri ışığında, aralarında farklılıklar 

olmakla birlikte Zerdüştilik, Yezidilik, Mazdekilik, Hürremilik, Babailik, Şebekilik, 

İsmailiye, Dürzilik, Kızılbaşlık, Nusayrilik, Bektaşilik arasında ortak zeminin ve 

noktaların bulunduğu görülmektedir (Uluçay, 2010:100) 

Uluçay, Anadolu Aleviliğinin Ehl-i Hak (Kakai, Yaresani, Ali Allahi) inancının 

devamı olduğu iddiasını güçlendirmek maksadıyla, Tebrizli Ehl-i Hak Cahit 

Murtazaoğlu’nun sosyal antropolog Hasan Harmancı ile yaptığı mülakatı kitabına 

almıştır (2010:153-162). Murtazaoğlu, son zamanlarda İran’da kendilerine Alevi 

denmeye başlandığını, bizzat kendilerinin de bu ismi kullandıklarını ifade eder. Oysa 

her iki inanç biçimi arasında çok temel bir ayrım vardır. Ehl-i Hak’a tabi olmak için 

Bektaşilerde olduğu gibi yola başvurmak yeterliyken, Alevi olmak için bu başvuru 

yetmez. Özcesi, Alevi olunmaz, Alevi doğulur.  

Melikoff, karşılaştırmalı uzun araştırmalardan sonra, 19’uncu yy.dan itibaren 

Alevilik adını alan ve Ö.Lütfi Barkan’ın “Köy Bektaşiliği” dediği Kızılbaşlık, 

Bektaşilik, Ehl-i Hak, Kakailik ve Yezidilikte şeytan motifinin ortak bir şekilde 
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Hıristiyanlıktaki gibi kötü olmadığı, Mazdeen kökenli olduğu ve Avesta’da kendine yer 

bulduğu, bahsedilen bütün inançların Orta Asya Şamanik/Türki kökenlere dayandığı 

sonucuna varır. Kuş, turna, horoz, taş, su, güneş kültleri ve bunların kutsallığı, 

musahiplik, Al inanışı, reenkarnasyon, tenasüh ve Hızır Nebi Bayramı gibi inanışlar 

ortak unsurlardır (2011:109-128). 

Kürt basınında İran İslam Cumhuriyeti’nin, Kirmanşah Eyaleti'nde yaşayan 

Yaresanilerin -Ehl-i Hakçılar- dini merasimlerini ve gösterilerini yasakladığı, ayrıca 

bölgedeki Selefi örgütlerin Ehl-i Hakçılara karşı tehditlerine göz yumduğu ile ilgili 

haberler zaman zaman yer almaktadır
i
. 

3.3.7. Diğer Dini Yapılar 

Kürtlerin yaşadığı coğrafyada aynı zamanda Süryani, Yakubi, Nasturi, Keldani 

gibi tarih sahnesinde yer almış, aslen Asuri kökenli, diofizit-monofizit Hıristiyanik 

anlayış ayrımıyla birlikte, sosyal ve siyasi nedenlerle de ayrışmış kadim Hıristiyan 

topluluklar bulunmaktadır. İslam’ı kabullerinden sonra Kürtlerin bu topluluklarla 

geçmişte olduğu gibi dostça ilişkiler kurdukları tam olarak söylenemez. Aynı durum 

19’uncu yy. başlarından itibaren bölgeye ilişkin olarak yoğunlaşan Hıristiyan yayılmacı 

emelleri, misyonerlik faaliyetleri ve Batılı emperyal güçlerin etkinliğiyle doğru orantılı 

olarak farklılaşan Hıristiyan gruplar için de geçerlidir. Bulut, Ortadoğu’da farklılaşmayı 

ve etnik/dinsel çatışmayı körükleyen emperyal çabaların ayrıntılı bir incelemesine 

çalışmasında yer verir (2009:88-141). Emperyal efendilerin hizmetindeki misyonerler, 

bölgedeki tüm Hıristiyanlara Asuri ulusal kimliği kazandırarak etkinlik elde etme 

peşinde olmuşlardır.  

Avrupalıların müdahalesi başlamadan önce Kürtler arasında bu bölgede üç 

Hıristiyan dini-etnik cemaati varlık göstermektedir. Biri Arami dili veya Arapça 

lehçelerini konuşan, Suriye Ortodoks ya da Yakubi Kilisesi’ne bağlı ve çoğunlukla Tur-

Abdin, Cezire yöresi ve Kürt coğrafyasının kuzeybatısındaki şehirlerde yaşayan 

Süryaniler, diğeri Arami dili konuşan ancak Doğu Hıristiyanlığının öteki aşırı ucunu 

teşkil eden Nasturi Kilisesi’ne mensup Asurilerdir. Bunlar Bahdinan, Hakkâri ve 

Urumiye civarındaki düzlüklerde yaşamışlardır. Üçüncüsü ise en büyük Hıristiyan 

                                                 
i
 İran rejimi Yarsan Kürdlerine karşı baskıyı arttırıyor, 25 Aralık 2014, 

http://m.nerinaazad.com/news/kurdistan/rojhilat/iran-rejimi-yarsan-kurdlerine-karsi-baskiyi-arttiriyor, (30 

Aralık 2014:20:45). 

http://m.nerinaazad.com/news/kurdistan/rojhilat/iran-rejimi-yarsan-kurdlerine-karsi-baskiyi-arttiriyor
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cemaati olan bütün Kürt coğrafyasında ve kuzey ve batı sınırlarının ötesinde de 

yaşayan, kendi dilleri ve Gregoryan adı verilen kendi kiliseleri bulunan Ermenilerdir 

(Bruinessen, 2013a:46). Bugün Güneydoğunun farklı bölgelerinde -Bruinessen’e göre 

Diyarbakır, Mardin-Derik ve Siirt güneyi (2013b:15)- halen Ermeni kimliklerini 

koruyan ya da yakın dönemde Müslümanlaşmış Ermeni topluluklarının mevcut olduğu 

bilinmektedir. 

17’nci yy. başlarında Fransız Katolik misyonerler, bu Hıristiyan cemaatleri 

kendi mezheplerine döndürme faaliyetine başlarlar. Fransız kralı Osmanlı sarayından, 

Katolik tebaasını kendi koruması altına alma iznini sağladığı için, bu misyonerler belli 

oranda başarı sağlamışlardır. Birçok Ermeni ve batıdaki Asurluların pek çoğu Katolik 

olur. Asurlu Katoliklere mezhep değiştirdikten sonra Keldani denilmiştir. 1830’larda 

İngiliz ve Amerikalı misyonerler Nasturi Asurluları döndürmek için çalışmalara 

başlamışlardır. Hıristiyan ve Müslümanlar arasındaki gerilimin artmasında bunun da 

katkısı olmuştur. Birkaç yıl sonra vuku bulacak olan Nasturi katliamı bu olaydan 

bağımsız değildir (Bruinessen, 2013a:46).  

Nasturilik, İsa’nın insan ve Tanrı nitelikleri tartışmasından doğmuştur. İstanbul 

Patriği (d. 428-431) Nestorius, İsa’nın Tanrı değil, içinde tanrısal nitelikler taşıyan bir 

insan olduğunu ve her iki özelliği tek bir iradede birleştirdiğini kabul etmektedir. 

Meryem, Tanrı’nın annesi (Theotekos) değil, insan olan İsa’nın annesidir. Nestorius’un 

görüşleri Efes’te yapılan Konsilde lanetlenerek piskoposluktan atılması ve afarozu 

kararlaştırılır (451). Öğrencisi Theodorius’un kurarak görüşlerini geliştirdiği Urfa 

Okulu, Bizans İmparatoru Zenon tarafından kapattırılır. 1551’de Katolik kilisesiyle 

birleşen Bağdat ve Musul’daki bir grup Nasturî, Kildani (Keldani, Gildani) adını alarak 

1778’de Babil Patrikhanesine bağlanırlar. 1898’de İran/Urmiye’de bir piskopos 

başkanlığındaki Nasturî grubu Rus Ortodoks Kilisesini kabul eder (Erdost, 1993:61,62). 

Nasturilerin “Mar Şimun” ünvanı verilen patrikleri, mutlak iktidarı elinde 

bulundurur ve bu makam kalıtsal olarak amcadan yeğene geçer. Her aşiretin (şabta) bir 

piskoposu (abuna) ve aşiret reisi (malik) vardır. bir aşiretin maliki (Melek) başka 

aşiretlere savaş açma ve barış yapma yetkisine sahiptir (Erdost, 1993:62,63). 

Bulut, günümüz Asurilerinin, Keldanileri kendilerinden ayrı bir etnik olarak 

görmediklerini söyler. O’na göre kesin olmayan yaygın bir varsayım ise, “Keldanilerin, 



 

 161 

Zerdüştiliği benimseyen Yezidi meşrepli bir topluluk” olduğu iddiasını taşır (2009:74). 

2015 Eylül ayında Ortadoğu Asuri Kiliseleri Başpiskoposunun seçildiği Asuri Ortadoğu 

Kiliseleri Toplantısı, 82 yıl sonra ilk defa Erbil’de gerçekleştirilerek Asurilerin dini 

merkezi ABD’den IKBY sınırları içerisindeki Erbil’e taşınmıştır
i
. 

Türkiye'deki Süryani ve Yezidi cemaatleri, bu bölgede geleceklerinin 

olmadığına karar verdiklerinden bütün cemaat mensuplarının Batı Avrupa'ya göç 

etmesini sağlamak için büyük çaba sarf etmektedirler. Tüm bunların sonucu olarak Kürt 

coğrafyası daha homojenleştiğinden Kürt etnisitesine dayalı bir ulus devletin 

kurulabileceği düşünülmeye başlanmıştır (Bruinessen, 2013b:16).  

Xemgin, hala İran ve Irak’ta tahminen 20.000-25.000 kişilik bir grupla 

varlıklarını sürdüren Mandaizm taraftarlarından (Mandaye/Naşaraye veya Mandearlar) 

bahseder. Kendilerini Arap komşularından dış görünüşleri, şiveleri ve kendilerine özgü 

ibadetleriyle ayırırlar. İnançlarında Yahudiliğin ve Zerdüştizmin etkileri görülür. 

Ağırlıklı merkezleri Bağdat’tadır. Diğer merkezleri Basra, Amara, Nasıriye olup bazı 

küçük yerleşim birimlerinde ve İran’da Ahvaz’da bulunurlar (2012:37-51). 

Kendi adıyla anılan ve bölgenin geçmiş inançlarından oldukça etkilenen bir 

dinin kurucusu olan Mani, aslında bir Mandear olarak yaşamına başlamıştır. Bu dine 

inananlar da esas olarak Mazda’ya inanırlar ve kutsal kitabı Avesta’nın doğruları 

yazdığını savunurlar. Bu inanç geçmişte doğuda Tibet’e, batıda Balkanlar üzerinden 

Kuzey İtalya ve Güney Fransa’ya kadar yayılarak benimsenmiş, Uygur Türklerinde 

devletin resmi inancı konumuna kadar yükselmiştir (Xemgin, 2012:51-76). 

Kürt milliyetçiliğinin gelişim süreci içerisinde, Kamuran Ali Bedirhan, İsmail 

Beşikçi, İsmet Siverekli gibi Kürt kimlik siyaseti aktörleri tarafından Yahudilerle 

coğrafyadan kaynaklanan ilişkiler kurulmaya çalışılmış, Barzaniler gibi bazı Kürt 

ailelerinin Yahudiliği üzerine söylentiler yayılmış, başkanlığını Yahudi Moti-Zaken’in 

yaptığı bir “İsrail-Kürt Dostluk Ligi” kurulmuş, hatta Yahudi yazar Brook, Seferad 

Yahudileriyle Kürtlerin akrabalığını ispat için genetik bilimini kullanmıştır.
ii
 Aynı 

Brook, daha önce de (2005) Aşkenaz Yahudilerinin Hazar Türkleri olduğu iddiasıyla bir 

                                                 
i
 Asurilerin dini merkezi ABD’den Erbil’e taşındı, 20 Eylül 2015, 

http://www.basnews.com/tr/news/2015/09/20/asurilerin-dini-merkezi-abdden-erbile-tasindi/, (21 Eylül 

2015, 01:30). 
ii
 The Genetic Bonds Between Kurds and Jews, http://www.2001translation.com/Kurds.htm, "The Genetic 

Bonds Between Kurds and Jews", (29 Ağustos 2014, 21:40). 

http://www.basnews.com/tr/news/2015/09/20/asurilerin-dini-merkezi-abdden-erbile-tasindi/
http://www.2001translation.com/Kurds.htm,%20%22The%20Genetic%20Bonds%20Between%20Kurds%20and%20Jews%22,%20(29
http://www.2001translation.com/Kurds.htm,%20%22The%20Genetic%20Bonds%20Between%20Kurds%20and%20Jews%22,%20(29
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kitap yazmıştır. Kürt yazar Tan ise, Yahudi-Kürt tezine şiddetle karşı çıkanlardan 

sadece birisidir (2013:498,499). 

PKK her ne kadar coğrafyada yaşayan ve yukarıda sözü edilen inançlarla ilgili 

net bir tavır geliştirememiş, belki de örgüt pragmatizmi açısından nicel ve nitel 

etkinlikleri yeterli olmadığı düşüncesiyle geliştirmemişse de Öcalan, 2015 yılı başında 

cezaevinden Asuri-Süryani-Keldani halkına hitaben bir mektup yazmış, söz konusu 

mektupta Kadim Mezopotamya tarihinde İmparatorluklar kurmuş bir halk 

gerçekliğinden soykırımların keskin kılıçlarıyla "azınlık" ya da "cemaat" konumuna 

getirilmiş Asuri-Süryani-Keldani halkının durumunun, karşı karşıya olunan tehlikenin 

boyutunu göstermesi açısından son derece önemli olduğuna dikkat çekmiş, sahip olunan 

büyük tarihsel ve kültürel birikimin aynı coğrafyayı paylaşan kardeş halklarla birlikte 

demokratik ulus inşasında yerini alması ve ihtiyaç duyulan katkının sunulmasının son 

derece önemli olduğu değerlendirmesinde bulunmuştur
i
. 

4. Genel Olarak Kürt Kökenli Hareketler 

Kürt kökenli hareketlerin başlangıç noktasını işaretleyen unsur, yukarıda 

değinildiği gibi Osmanlı’dan alınan Fransız imtiyazıyla Katolik misyonerliği, 

dolayısıyla din duygusudur. 20’nci yy. sonlarına doğru tarih bir kere daha tekerrür 

etmiş, vahşi kapitalizm ve kullandığı dini saikler, kol kola kadim Hıristiyan 

topraklarından ötekileri atmak ve bozdukları oyunu farklılaştırılmış aktörlerle ve kendi 

kurallarıyla yeniden kurmayı hayal ederek ortalığa saçılmışlardır.  

Vatikan, Kürtlerin Türklerden ayrı bir dil konuştuklarını mimlemiş ve dil 

farkından yola çıkılarak Kürtlerin de Türklerden ayrılabileceğini düşünmüş olmalı ki, 

1760 sonlarında bazı misyonerlerini Kürtler arasında çalışmalar yapmakla 

görevlendirmiştir. Bu misyonerlerden bir olan Maurizio Garzoni adındaki papaz, 18 yıl 

Amadia’da yani bugünkü Türk-Irak sınırının hemen 30 km. ötesinde Kürt, Ermeni, 

Asuri ve Nasturiler arasında yaşadıktan ve iyi kötü Kürtçe (Kurmanci) öğrendikten 

sonra, 1787 yılında Roma’da bir Kürtçe sözlük ve gramer kitabı yayımlamıştır. Bu 

yönüyle Garzoni, Kürdolojinin babası, 1787 tarihi de Kürt kökenli hareketlerin 

başlangıç tarihi sayılabilir (Şimşir, 2007:18,46). Avrupa’nın Kürtleri keşfettiği dönemde 

                                                 
i
 Öcalan Asuri-Süryani-Keldani halkına mektup gönderdi, 02 Ocak 2015, 

http://www.diclehaber.com/tr/news/content/view/439457?page=4&key=3cfba5a3de55702c0fc8feea45a6a

1c6&from=2650313911, (12 Ocak 2015, 23:00). 

http://www.diclehaber.com/tr/news/content/view/439457?page=4&key=3cfba5a3de55702c0fc8feea45a6a1c6&from=2650313911
http://www.diclehaber.com/tr/news/content/view/439457?page=4&key=3cfba5a3de55702c0fc8feea45a6a1c6&from=2650313911
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Levi Parsons gibi “kudretli günah imparatorluğu” olarak betimledikleri Osmanlı 

İmparatorluğu’nu yıkmaya and içen Amerikan Protestan misyonerleri de Anadolu 

sahnesinde boy göstermeye başlamışlardır (Şimşir, 2007:19,20). 

Çolak, Kürdolojinin ilk anavatanı olarak Çarlık Rusya’sını gösterir. O’na göre 

19’uncu yy.da bu sahadaki çalışmaların merkezinde St. Petersburg İlimler Akademisi 

yer almıştır. Ardılı olan Sovyetler Birliği’nin Sovyetler Birliği Bilimler Akademisi 

Doğu Bilimleri Enstitüsü vasıtasıyla ilgisini artırarak devam ettirdiğini söyledikten 

sonra, sadece 1940-1984 yılları arasında Kürdolojinin çeşitli dallarında 75 doktora 

çalışması yapılmasını kanıt olarak öne sürer (2009:80). 

Gelişleriyle mevcut sosyal denge ve dinginliği bozarak huzursuzluğu bölgeye 

taşıyan misyonerlerden dolayı halklar arasında gerginlikler de baş göstermiştir. Bölgeye 

gelen misyonerlerin ilk işlerinden biri, Nesturî, Keldani, Ermeni gibi eski Hıristiyan 

topluluklara kanat germek, ellerinden tutmak ve aynı zamanda yerel beylerle yakın 

ilişkiler kurmaktır. Misyoner ve gezginler bunu yaparken yüzyıllardır yan yana ahenk 

içinde yaşamış olan Hıristiyan ve Müslüman topluluklar arasına kuşku ve fitne sokarak 

insanları birbirine düşürmüşler, bu yüzden 1840’lı yıllarda Nasturilerle Bedirhanlılar 

arasında kanlı çatışmalar yaşanmıştır (Şimşir, 2007:88).  

Kutlay, kimilerinin ilk Kürt milliyetçi isyanı olarak belirttiği Bedirhan Beyin 

1843-1847 yılları arasındaki yerel başkaldırısının Kürt milliyetçiliğinin çıkış noktası 

olarak alınamayacağını, bu başkaldırıda milliyetçi ögelerin yok denecek kadar az 

olduğunu belirtir (2012:6). Aksi yönde düşünen Kutschera, 1821’de Baban Emiri olan, 

para bastıran ve adına Cuma Hutbesi okutan, “aşırı dindar” Bedirhan Beyi Kürt 

milliyetçiliğinin babası olarak gösterirken (2001:23,24), Olson başlangıç noktası olarak 

Şeyh Ubeydullah’ı esas alır. O’na göre Şeyh Sait isyanına kadarki süreçte milliyetçi 

hareket, Şeyh Ubeydullah’ın yükselişine kadar Kürtleri yönetmiş olan emirler ve aşiret 

reisleri gibi dünyevi şahsiyetlerden ziyade, şeyhler ve dini şahsiyetlerin egemenliği 

altında ve dört evrede gelişmiştir. Ubeydullah ve kurduğu Kürt İttihadı önderliğindeki 

hareketten, ölümüne kadarki süre ilk evreyi, Hamidiye Alaylarının kuruluşu ve 1’inci 

Dünya Savaşı arası dönem ikinci evreyi, 1’inci Dünya Savaşı ve Sevr Antlaşması arası 

üçüncü evreyi ve bu dönemden Şeyh Sait İsyanı’na kadar olan dönem son evreyi 

oluşturur (Olson, 1992:17). Ubeydullah’ın kudretli bir Nakşibendi Şeyhi olarak sahip 

olduğu konum, O’na milliyetçi amaçlarını ilahi huzura ve mehdiliğe ilişkin simgelerle 
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yüklü dini bir kelam ile telkin etme olanağı vermiştir (Olson, 1992:18). Açıkça ilan 

ettiği özgür Kürdistan düşüncesiyle muhtariyetçi Bedirhan Bey’den ayrılan Şeyh, 

1880’de Başkale İngiliz Konsolosu Clayton’a yazdığı mektupta ironik bir biçimde 

“bütün milletlerin en işe yaramaz, en çürüğü olarak bilinir” diyerek tanımladığı 

Kürtlerden kendisini ayırmakta ve soyunu Bağdatlı Abdülkadir el-Geylani’ye 

bağlamaktadır (Olson, 1992:19,20). Zira Şeyh Sait Ayaklanmasından sonra İstiklal 

Mahkemesinde yargılanarak idama mahkûm edilen oğlu Seyit Abdülkadir de, mahkeme 

üyesi Ali Saip Bey’in “Seyitlik nereden geliyor?” sorusuna karşılık olarak “Abdülkadir 

Geylani ahfadındanım, aslen Kürt değilim, Kürdistan’da yerleşmişim” cevabını 

verecektir (Mumcu, 1995:120). Tıpkı yakalandıktan hemen sonra ve cezaevinde 

annesinin Türk olduğunu ve değme Türk milliyetçilerinin bile kendisi kadar 

olamayacağını söylerken Öcalan’ın yaptığı gibi… 

19’uncu yy.da Osmanlı Hükümeti, II. Abdülhamid dönemi (1876-1909) dışında, 

gittikçe artan bir dünyevileşme siyaseti izlemiştir -ki bu varisi olan Türkiye tarafından 

da 20’nci yy.da sürdürülmüştür-. Fakat aynı Osmanlı hükümeti Şeyh Ubeydullah’tan 

Şeyh Sait’e kadar geçerli olan, dini liderlerin önderlik ettiği bir milliyetçilik türüne yol 

açan siyasetler de izlemiştir. Mirliklerin bastırılması, şeyhlerin siyasi liderler haline 

geleceği ortamı sağlarken, 1877-1878 Türk-Rus Harbi sonrası durum da Şeyh 

Ubeydullah’ı milliyetçi programını ilan etmeye cesaretlendirmiştir (Olson, 1992:23). 

Olson, her ne kadar II. Abdülhamid ve Osmanlı Hükümetinin Ermeni 

milliyetçiliği ve İngiliz emperyalizmine karşı Kürt İttihadı’nı ve Ubeydullah’ı 

desteklediğini söyler ve bunu Ruslarla savaşmak için dağıtılan silahların 

toplanmamasıyla delillendirmeye çalışırsa da (1992:24,25), devrin koşulları göz önüne 

alındığında öne sürülen delilin çok gerçekçi olduğu söylenemez. Osmanlı hükümetinin 

böyle bir siyaset izlemesi ilk bakışta mümkün görünmekle birlikte ‘silahların 

toplanmaması’ söz konusu değildir. Zira dağıtılan silahlar toplanmayan değil, en hassas 

dönemlerini yaşayan Hasta Adam’ın toplamakta aciz kaldığı, toplayamadığı silahlardır. 

1’inci Dünya Savaşı sırasında Pan-İslamcı duygu Kürt milliyetçiliğinden daha 

baskınken, sonrasındaki yenilgi, Wilson Prensipleri ve İngilizlerin bağımsız Kürt devleti 

planları ile birçok şeyh ve aşiret reisi birdenbire milliyetçi oluvermiş ve başkaldırmıştır 

(Bruinessen, 2013c:198,199). Örneğin 1’inci Dünya Savaşı sonrası karışıklıkları fırsat 
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bilen Şıkakların reisi İsmail Ağa Simko, İran kuzeyindeki bazı Kürt aşiretlerini de 

toplayarak Türk, Asuri ve İran birliklerine karşı başarılar elde etmiştir. 3 Mart 1918 

tarihinde Süryani Patriği Mar Şamun Benjamin’i öldürterek kendisi de öldürülünceye 

kadar Urmiye Gölü’nün batısında kalan bölgenin tek hâkimi olmuştur (Bois, 2008:122-

124).  

Aynı günlerde Aralık 1918’de, İngiltere adına bölgede görev yapan Binbaşı 

Noel, Şeyh Mahmut Berzenci’yi Süleymaniye’ye vali atayarak Zap ve Diyala arasındaki 

tüm Kürt aşiretlerini yönetme yetkisi vermiştir. Altı ay sonra Şeyh Mahmut 

bağımsızlığını ilan edince, İngiliz ordusu tarafından 17 Haziran 1919’da yaralı olarak 

ele geçirilip Hindistan’a sürgün edilmiştir. 1922 Eylül’ünde Süleymaniye’ye geri dönen 

Şeyh Mahmut, kendisini sekiz bakandan oluşan bir hükümeti, bastırdığı pulları, gazetesi 

ve topladığı vergileriyle tüm Kürdistan’ın Kralı ilan etmiş, bir süre sonra çeşitli 

sebeplerle İngiliz kuvvetleriyle görüş ayrılıklarına düşerek çatışmaya başlamış, bundan 

sonra kendisi ve Barzanlı Şeyh Ahmet ile kardeşi Mele Mustafa, çeşitli defalar İngiliz 

kontrolündeki Irak hükümetine karşı ayaklanmışlardır (Bois, 2008:126-129).  

Olson, aynı dönemde Sir Percy Cox’un, ileride bahsedilecek olan Özdemir Paşa 

ve 37 adamının Revanduz’daki varlıklarından duyulan İngiliz rahatsızlığını Churchill’e 

aktardığından bahseder (2008:397-402).  

1958 yılında Irak Cumhuriyeti’nin ilanından sonra merkezi hükümetle iyi 

başlayan ilişkiler, 9 Eylül 1961’de başında Mele Mustafa Barzani’nin bulunduğu genel 

bir Kürt ayaklanmasıyla yeniden gerilmiştir. 1963 yılının kasım ayında yönetim el 

değiştirmesine rağmen çalkantılı bir şekilde devam eden ilişkiler ve durmayan Irak 

Ordusu askeri harekâtı, aynı yılın eylül ayında Mele Mustafa Barzani’nin Uluslararası 

Kızılhaç Örgütü ve “Mukaddes Tarla” gezisi dolayısıyla Papa’ya başvurmasına vesile 

olmuştur (Bois, 2008:131-134). 

Hangi dönemde olursa olsun Kürt kökenli hareketler, din ve dini şahsiyetlerle 

doğrudan bağlantılı olmuştur. Nakşibendi şeyhlerinin liderliğindeki 1925 Şeyh Sait 

İsyanı’nda Aleviler destek vermek bir tarafa kısmen devletle birlikte hareket etmişler, 

1937’de başlayan Dersim İsyanı ise hiçbir Sünni aşiretten karşılık görmemiştir.  

İran ve Irak’ta da Kürt milliyetçiliği, önceleri kitleleri ancak din adamlarının 

liderliği altında seferber edebilmiş ve bir Sünni hareketine dönüşmüştür. Irak’taki 
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milliyetçi isyanlarda fakir köylüleri ve aşiret mensuplarını İngilizlere ve sonra da 

kraliyet hükümetine karşı seferber eden Süleymaniyeli Kadiri şeyhi Mahmut Berzenci 

ve Mele Mustafa’nın ağabeyi Nakşibendi şeyhi Ahmet Barzani’dir. Kısa ömürlü 

Mahabad Kürt Cumhuriyeti’nde (1946) Kadı Muhammed’in dini otoritesi, aşiretler 

kadar, çeşitli kentsel sınıfların katılımını da sağlayan asıl unsurdur. Kürt yaşam 

sahasının güneyindeki Şii Kürtler, Sünnilerin önderliğindeki Kürt isyanlarından uzak 

dururlar. 1970’lerden bu yana Kürt milliyetçileri, dini azınlıkların Kürt ulusuna entegre 

edilmesinde daha başarılı olmuşlardır (Bruinessen, 2013b:33-35).  

Bu genel girişten sonra cumhuriyet dönemi öncesi ve sonrası olmak üzere iki 

bölümde ele alınacak olan Kürt kökenli hareketler, Kürt ruhban ve feodalleriyle olan 

ilişkileri ve araçsallaştırılan din duygusu açısından incelemeye tabi tutulacaktır. 

4.1. Cumhuriyet Dönemi Öncesi Kürt Kökenli Hareketler 

Osmanlı İmparatorluğunda Tanzimat Fermanı’na kadar olan zaman diliminde 

Kürt mirleri, gayrimüslimlerden alınan cizye dâhil bölgelerindeki tüm vergileri 

toplamaktadır. Mirlerin kendi müstakil orduları ve Hıristiyanların da üye olabildikleri 

divanları vardır. Tanzimat Fermanı’yla ortaya çıkan bu yeni durumu kendi statülerine 

yönelik bir tehlike ve beyliklerinin tasfiye sürecinin başlangıcı olarak değerlendiren 

Kürt beyleri, yeni düzenlemelere itiraz ederek direnmeye ve yer yer isyan etmeye 

başlarlar. Bu dönemdeki belli başlı ayaklanmalar; Baban Abdurrahman Paşa İsyanı 

(1806, 1812), Revanduzlu Mehmed Paşa Hareketi (1830-1837), Garzan ve Sincar 

(Şengal) İsyanları (1837), İmadiyeli İsmail Paşa ve Müküs Miri Han Mahmut İsyanları 

(1838, 1839), Botan Miri Bedirhan Bey İsyanı (1843-1847), Yezdan Şer İsyanı (1854), 

Osman ve Hüseyin Kenan Bedirhan Olayı (1878), Şeyh Ubeydullah İsyanı (1879) 

olarak sayılabilir (Tan, 2013:87-96). 

Nikitine, aynı dönemdeki isyanları Abdurrahman Paşa İsyanı (1806), Bilbasların 

Ayaklanması (1818), Osmanlı-Rus Savaşı sırasındaki ayaklanmalar (1828-1829), Mısır 

İsyanı ve Kürtler (1832-1839), Bedirhan Bey İsyanı (1843-1846), Yezdan Şer İsyanı 

(1853-1855), Şeyh Ubeydullah İsyanı (1880) olarak sıralar (2010:356-360). 

19’uncu yy.da, özellikle Osmanlı Devletinin reform çabaları çerçevesinde 

gerçekleştirdiği bir takım sosyal ve ekonomik uygulamalardan dolayı feodal beylerin 

önderliğinde gelişen söz konusu Kürt ayaklanmaları, daha çok devletin merkezileştirme 
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çabalarına karşı Kürt aşiret reislerinin birer tepkisinden öte bir anlam taşımazlar 

(Kurubaş, 2004a:10). 

Kutschera’ya göre de, 19’uncu yy. başında kendileri için tamamıyla yeni bir şey 

olan ulusçuluk olgusu gündeme geldiğinde, Kürt toplumu 1596’da Şerefhan Bitlisi’nin 

öngördüğü biçimde bir evrim yaşamamıştır. O zamana kadar bazı beyler az çok özerk 

prenslikler oluşturmayı başarsalar da “devlet” ve “ulus” sözcükleri Kürt dilinde henüz 

mevcut değildir (2001:18). 

Örneğin Şeyh Ubeydullah’ın İran Şahlığı ile olan anlaşmazlığı, kendi 

merkezinin Osmanlı sınırları içerisinde, varisi olduğu köylerin ise çoğunlukla İran sınırı 

içinde kalmasından dolayı yaşadığı maddi kayıptan kaynaklanmıştır. Bu köylerin 

vergilerinin tahsili konusunda İran ile sık sık yaşanan anlaşmazlıklar, Şafii Kürtlerin Şii 

İran askerleri tarafından öldürülmesine, önemli maddi kayıplara ve tekkenin itibarının 

zedelenmesine neden olmuş, mezhep ayrılığı çatışmaya ayrıca dini bir boyut 

kazandırmıştır. 1877-1878 Osmanlı-Rus Harbi’nden kazandığı deneyim Şeyh 

Ubeydullah’ı, sorunu kökten çözmek adına müstakil bir Kürt devleti kurmak için Kürt 

mir aileleri, aşiret reisleri, şeyhler ve halifeleriyle görüşmeye sevk edecektir (Erdost, 

1993:43).  

30 Ağustos-14 Eylül 1879 tarihleri arasında Osmanlı Devleti’ne karşı bir buçuk 

ay süreyle kendi adıyla anılan ayaklanmayı gerçekleştiren Şeyh Ubeydullah, Nakşibendi 

Tarikatı’nın tanınmış bir Kürt şeyhidir. Şeyh Ubeydullah ayaklanması sonucunda 

Ermenilere yapılan haksız uygulamalar emperyalist Avrupa’nın elini güçlendirmiştir. 

Bu sayede Berlin Antlaşması’na Ermenileri koruyan 61’inci madde konmuş ve 

Anadolu’da bir Ermeni gailesi yaratılmasına yardımcı olunmuştur (Şimşir, 2007:178-

195).  

Bu dönemde gelişen Kürt ulusal hareketinin liderleri, kurulu düzende belirli bir 

yeri olan şahsiyetlerdir. Hemen hepsi de orduda ve Osmanlı devlet aygıtında yüksek 

düzeydeki kadrolara dâhildirler. Bağımsız Kürdistan’dan kişisel çıkar beklentisi içinde 

olan Kürt liderlerin tamamı, kurulacak yeni devletin kralı, emiri ve eyalet 

cumhurbaşkanı olmayı arzulamaktadır. Bu arada para desteği beklentisi de söz 

konusudur. Her halükarda, her şeyin kendilerine verileceğini düşünmekte, büyük 
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güçlerin ilgisini çekecek ölçüde, onlara sunabilecekleri şeyleri olduğuna da 

inanmaktadırlar (Kutschera, 2001:39,48). 

Bunlardan biri olan Halil Bedirhan, İngiliz yüksek komiserinden yardım 

istemeye geldiğini saklamaz ve O’nu bu yardımı yapmak için ikna etmeye çalışırken, 

içeriği ve tarzı hiç de yeni olmayan bir açıklamada bulunur: “Biz İngiliz hayranlığının 

kalbi ve ruhuyuz. İngiliz mandası istiyoruz. Eğer Büyük Britanya bize yardım ederse, biz 

de kendi payımıza Irak’la düşmanları Rusya ve Türkiye arasında onun tampon devleti 

oluruz… Ermeniler ve Hıristiyan topluluklarla işbirliği yaparız.” (Kutschera, 2001:57). 

Temmuz 1908’de Meşrutiyetin ilanı üzerine Türkiye'de mantar gibi birçok 

dernek kurulmuştur. O coşkulu hürriyet günlerinde Osmanlı Kürt İttihat ve Terakki 

Cemiyeti, Kürt Teavün ve Terakki Cemiyeti, Kürt Neşr-i Maarif Cemiyeti gibi ilk defa 

Kürt adı taşıyan bazı dernekler de ortaya çıkar. Daha sonra da Kürt Hevi Talebe 

Cemiyeti kurulur. Bunlardan en çok bilineni kuruluşunda Bedirhan Paşa Ailesi, Şeyh 

Ubeydullah Ailesi ve Baban Ailesi gibi tanınmış üç Kürt ailesinin başı çektiği Kürt 

Teavün ve Terakki Cemiyeti’dir. Şeyh Ubeydullah’ın oğlu Seyit Abdülkadir, kendisini 

bu cemiyetin ömür boyu başkanlığına seçtirmiştir (Bruinessen, 2013b:72). 

Sözü edilen derneklerin tamamı Kürt milliyetçisi sayılamayacak kadar Sünni-

elitistir. Kurulan derneklerin üyeleri, ezici bir şekilde Sünni’dir ve aşiret elitinin veya 

dinsel elitin eğitimli kesimlerinden gelmektedir. Aralarında birkaç Zaza’ya, kuzey ve 

güney Kürtçe diyalektlerini konuşanlara ve birkaç Alevi’ye rastlamak imkân 

dâhilindeyken, Yezidi görmek mümkün değildir. Daha sonra, 1930’larda sürgündeki 

milliyetçi Kürt kuruluşu Hoybun, Yezidiliği tek gerçek Kürt dini olarak kutsayacaktır, 

fakat bu kuruluşun önde gelenleri arasında da hiç Yezidi yoktur (Bruinessen, 2013b:72). 

Jwaideh, “Jön Türk İhtilali” olarak adlandırdığı Meşrutiyetin ilanından sonra 

milliyetçi fikirlerin yavaş yavaş tekkelere sızarak şeyhler arasından güçlü destekçiler 

kazandığını belirtir. Bu odaklardan yayılan fikirler Kürtler arasında çabucak ve yaygın 

bir kabul görmüştür. Çünkü bu fikirler, şeyhlerin irfanlarının ve eleştirilemez 

yetkilerinin damgasını taşır. Dahası şeyhlerin dini önder olma özellikleri ve nüfuzları, 

hükümetin müdahale ve baskınlarından tekkeleri koruyan bir tür dokunulmazlık 

sağlamaktadır (2012:214). Şeyhler etkinliklerini arttırmak gayesiyle milliyetçi fikirleri 

kullanırlar. 1914 yılı başlarında Hizan’da gerçekleşen Mele Selim başkaldırısı buna 



 

 169 

güzel bir örnek oluşturur. Kutlay, Hizanlı Seyit Ali ve Şeyh Şahabeddin’in Mele 

Selim’le birlikte önderlik ettikleri bu başkaldırının dinsel amaçlı, Kürt kimliğini 

korumak isteyen ve İttihatçı karşıtı bir hareket olduğunu belirtir (2012:118,119).  

Kurubaş, Birinci Dünya Savaşı’ndan sonra gelişen Kürt hareketini en çok 

tetikleyen hususun Ermeni milliyetçiliği olduğunu, daha sonra ise hareketin Wilson 

Prensipleriyle birlikte 1917 Ekim Devrimi’nin antiemperyalist söylemlerinden 

etkilendiğini söylese de (2004a:24-29) Bolşevik Sovyet yönetiminin döneme ilişkin 

resmi yayın organları ve belgelerinde (Perinçek, 2012), Anadolu’daki Kürt hareketine 

sıcak bakılmadığı açıkça ortaya konulmaktadır. Görünen odur ki tekrarlanmak istenen 

ve taklit edilen Bolşevik Devrimi, Kürt ulusçuluğuna rol model olduğunun ayırdında 

değildir. Farkındalık kazandığı zaman ise tenkit edeceği kötü bir taklitle karşı 

karşıyadır. 

Mondros Mütarekesi’nin imza tarihinden onüç gün sonra 13 Kasım 1918’de, 

düşman donanmasının Dolmabahçe önüne demirleyip askerlerinin Beyoğlu’nda Yunan 

bayraklarıyla karşılandığı günlerde -içtüzüğüne göre 19 Kasım 1918-, Şemdinan, 

Bedirhan ve Baban ailelerinin öncülüğünde Kürdistan Teali Cemiyeti kurulur (Şimşir, 

2007:297-300). Şemdinan ailesinden Şeyh Ubeydullah’ın bir oğlu -Seyit Abdülkadir- ve 

üç torununun -Seyit Mehmet, Seyit Abdullah ve Seyit Taha- dini kimlikleri, Kürt 

kökenli hareketlerin din desteğini göstermesi açısından ilginçtir. Bu bağlamda Şeyh 

Ubeydullah Ayaklanması, Kürt derneklerinin kurulması, Şeyh Sait Ayaklanması ve 

Seyit Rıza’nın önderlik ettiği Dersim İsyanlarında dini şahsiyetlerin rolü yadsınamaz. 

Milli mücadele esnasında Büyük Millet Meclisi üyesi Kürt milletvekilleri, 

müttefik kuvvetlere Kemalistlerden asla ayrı düşmeyeceklerini bildirmiş olmalarına 

rağmen, Jön Kürtler bağımsız bir Kürdistan kurma davası doğrultusunda Kürt 

aşiretlerini örgütlemeye devam ederler. 1920 yılının ilk ayları boyunca Diyarbakır, Van, 

Bitlis ve diğer bölgelerdeki Kürtlerle ilişki kurmak amacıyla pek çok örgütsel toplantı 

düzenlenir. Toplantıların yapıldığı Hüseyin Abdal Tekkesi şeyhlerinin bu bölgedeki 

Kürtlerle ilişkileri çok etkili bir rol oynamıştır (Olson, 2008:339). 

1 Haziran-16 Eylül 1920 tarihleri arasında Fransız kışkırtmasıyla gerçekleşen 

Milli Aşireti İsyanı (Şimşir, 2007:449-451) ve özellikle 1 Ekim 1920-17 Haziran 1921 

tarihleri arasında Yunan taarruzlarıyla birlikte gelişen Koçgiri İsyanı yukarıda isimleri 
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zikredilen şahısların bir kısmı ve Damat Ferit Hükümeti tarafından planlanarak hayata 

geçirilen Kürt isyanları arasında sayılabilir (Şimşir, 2007:451-470).  

Çankaya, Seyit Abdülkadir ve çevresinin İngiliz Ajanı Binbaşı Noel’in 

desteğiyle Koçgiri İyanı’ndaki etkisinden bahseder (2003:242). Kürt aşiret toplumunun 

zayıflığına rağmen Koçgiri İsyanında aşiret reisleri en önemli rolü üstlenmişlerdir. 

Şeyhlerin rolü, Şeyh Sait İsyanında oynayacakları rolden çok daha önemsiz olmuştur. 

Ancak tekkeler, özellikle Hüseyin Abdal Tekkesi önemli bir rol oynamıştır. Kürt 

milliyetçileri bu olaydan pekâlâ iyi bir ders almış olabilirler: Şeyhler, isyana liderlik 

etme açısından aşiret reislerinin olabileceğinden çok daha güvenilir olabilirler ve 

aşiretler üstü ilişkileri, yaygın bir birliktelik sağlama açısından mutlaka bir ehemmiyeti 

haizdir; dahası şeyhler, Türk hükümeti tarafından daha zor elde edilebilir ve aşiret 

reislerinden daha milliyetçi bir zihniyete sahiplerdir. Bu üç unsur 1925 yılında dikkate 

alınmıştır (Olson, 1992:54-61). 

Bruinnessen’in kuruluş tarihi olarak verdiği 1923 yılına rağmen Olson’un, Eylül 

1924 tarihinde gerçekleşen Beytüşşebap İsyanında Kürt askerlerinden elde edilen 

bilgiler ışığında düzenlenen İngiliz raporlarına dayanarak kuruluş tarihini 1921 yılı 

şeklinde verdiği Azadi örgütü, 1925’te gerçekleşecek olan Şeyh Sait İsyanının alt 

yapısını oluşturan teşkilat olacaktır. Ne ilginçtir ki örgüt önderlerinin önemli bir kısmı 

Türk Ordusunda subaydır ve aşiret üyelerinin çoğunluğu Hamidiye Alayları’nda 

komutanlık yapmışlardır. Eserinde Azadi örgütü ve İngiliz bağlantısından son derece 

açık ve kesin ifadelerle bahsetmesine rağmen, Olson’un Şeyh Sait İsyanında İngiliz 

desteğinin olmadığını söylemesi mantıksal çelişki yaratmaktadır (2008:358-361). Zaten 

Bruinessen de, Lozan sonrası anlaşmaya varılamayan Musul sorunu üzerinde 

Türkiye'nin halk oylaması teklifini kabul etmeyen İngilizlerin, Kürtlere özerklik ya da 

bağımsızlık tekliflerinde bulunduklarının altını çizer. Kürtlere bu vaatler verilirken eş 

zamanlı olarak Şeyh Sait İsyanı başlamıştır (2013a:402,403). 

49’lardan Kutlay, Cibranlı Miralay Halit, Hacı Musa, Kör Hüseyin Paşa, Seyit 

Abdülkadir, Said-i Nursi’nin kardeşi Molla Abdülmecit Efendi, Şeyh Sait, Şırnaklı 

Abdurrahman Ağa, eski milletvekillerinden bazıları ve eski Bitlis Milletvekili Yusuf 

Ziya, Millili İbrahim Paşa’nın oğulları, Şeyh İbrahim, Cemil Paşa Ailesi ve Simko Ağa 

gibi isimlerin kayıtlı olduğu Azadi örgütünü, Kürt aristokratlarının, feodallerinin, 



 

 171 

şeyhlerinin, din adamlarının ve varlıklı Kürt ailelerin okuma olanağı bulabilmiş sivil ve 

subay çocuklarının örgütü olarak tanımlar (2012:226). 

Kurubaş’a göre İngilizlerin Kürt soylu coğrafyanın kuzeyine ilişkin planları 

yoktur. Burada sadece Kürtlerin yatıştırılması ve oyalanması doğrultusunda bir çalışma 

yapılması esas alınmıştır. Ama güneyde Mezopotamya petrollerinden dolayı planlı bir 

çalışma yürütülmektedir (2004a:41). 

Ankara hükümetinin başarılı kurtuluş mücadelesi sonucunda İngilizler, 1920-

1921 yıllarında tampon olarak, İngiliz işgal bölgesinde, yani eski Musul vilayetinde 

yaşayan Kürtlerden bir “Bağımsız Güney Kürdistan” kurmayı denemiştir. Şartların 

olumlu gelişmesi durumunda İran ve Türkiye Kürtlerinin büyük bölümünün bu çekirdek 

etrafında birleştirilmesi amaçlanmıştır (Perinçek, 2012:16). İngilizler, Kürtlerin yaşadığı 

bölgeyi kendi kontrollerinde tutarak, Türklere İslami propaganda imkânı vereceklerinin, 

farkına çok sonradan varmışlardır (Olson, 2008:403). 

Bölgedeki İngiliz planlarının temel aktörlerinden birisi olan Kadiri şeyhi 

Mahmut Berzenci’nin İngilizlere karşı geliştirdiği direniş hareketini ele alan kaynaklar, 

genellikle bu direnişin Kuvva-i Milliye hareketi ile ilişkisinden bahsetmezler. Oysa 

Güztoklusu’na göre, 15 Mayıs 1919’da İzmir’in işgaliyle Ege Bölgesi’nde başlayan 

mücadele, aynı ay içerisinde El Cezire’de Şeyh Mahmut önderliğinde Kuvva-i Milliye 

bağlantılı olarak başlatılmıştır. Mustafa Kemal Paşa’nın 1 Şubat 1922 tarihli 

yönergesiyle Antep Savunması kahramanı Milis Yarbay Özdemir Bey, yanında yaklaşık 

yüz kişilik bir müfrezeyle Revanduz’a gelerek direnişi yaygınlaştırır. Bölgedeki 

aşiretleri örgütleyen Özdemir Bey, İngilizlere karşı 30 Ağustos Dumlupınar Zaferi’nden 

bir gün sonra Derbent Zaferi’ni kazanmıştır. İngilizlerin uyduhanlık ikramını iki defa 

üst üste geri çeviren Şeyh Mahmut Berzenci son derece asil bir hareketle milli 

kuvvetlerle birlikte mücadele yolunu tercih etmiştir. Eş zamanlı olarak Seyit Taha’nın 

Şeyh Mahmut ve Özdemir Bey’e karşı ve İngiliz yanlısı geliştirdiği ihanet, kısa zaman 

sonra Nasturi İsyanına dönüşecektir (2008:365-371).  

4.2. Cumhuriyet Dönemindeki Kürt Kökenli Hareketler 

Cumhuriyetin ilanından 1938 yılına kadar olan 15 yıllık süreçte, sayıları toplam 

17’yi bulan Kürt isyanları şunlardır: 

1. Nasturi Ayaklanması (12-28 Eylül 1924) 
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2. Şeyh Sait Ayaklanması (13 Şubat-31 Mayıs 1925) 

3. Raçkotan ve Raman Tedip Harekâtı (9-12 Ağustos 1925) 

4. Sason Ayaklanmaları (1925-1937) 

5. Birinci Ağrı Harekâtı (16 Mayıs-17 Haziran 1926) 

6. Koçuşağı Ayaklanması (7 Ekim-30 Kasım 1926) 

7. Mutki Ayaklanması (26 Mayıs-25 Ağustos 1927) 

8. İkinci Ağrı Harekâtı (13-20 Eylül 1927) 

9. Bicar Tenkil Harekâtı (7 Ekim-17 Kasım 1927) 

10. Asi Resul Ayaklanması (22 Mayıs-3 Ağustos 1929) 

11. Tendürek Harekâtı (14-27 Eylül 1929) 

12. Savur Tenkil Harekâtı (26 Mayıs-9 Haziran 1930) 

13. Zeylan Ayaklanması (20 Haziran-Eylül başı 1930) 

14. Oramar Ayaklanması (16 Temmuz-10 Ekim 1930) 

15. Üçüncü Ağrı Harekâtı (7-14 Eylül 1930) 

16. Pülümür Harekâtı (8 Ekim-14 Kasım 1930) 

17. Tunceli (Dersim) Tedip Harekâtı (1937-1938) (Özer, 2011:313). 

Dini aktörlerin üzerine gidilmediği Milli Mücadele döneminde ulusal ittifakın 

oluşumunda güçlük çekilmemiştir. Fakat saltanat ve hilafet kaldırılıp dini aktörlerin 

yerine ulus kimliği ön plana alınmaya başlanınca halife ve dine bağlı Kürt aşiretleri 

tepki göstermişlerdir. Aslında tepki, ulusal kimliğin yerleşmesiyle toplum üzerindeki 

egemenlikleri elden gidecek olan kanaat önderlerinden gelmektedir. Bunlar feodal 

ilişkilerle kendilerine bağlanan bölge halkını kolayca harekete geçirebilmişlerdir. Bu 

nedenle Ulusal Kurtuluş Savaşı boyunca çıkan 24 ayaklanmadan sadece 5’ini Kürt 

aşiretleri çıkarmış ve sadece 3’üne kitlesel katılım olmuşken, 1924-1938 yılları arasında 

merkeze karşı çıkarılan 18 isyanın 17’sini Kürt aşiretleri çıkarmış ve bunların 16’sına 

kitlesel katılım olmuştur. Dinin toplumsal yaşantı üzerindeki belirleyici ve normları 

tayin edici rolü azaldıkça ulus temelindeki birleşme güç kazanırken, feodal unsurların 

dinsel ögeleri kullanarak sürdürdükleri çağdaşlaşma karşıtı direnç de güçlenmektedir 

(Babuş, 2006:74-77). Cumhuriyet dönemi isyanları, çoğu düşünürün iddia ettiği gibi 

öncelikle dini gerekçelerle çıkarılmış olsaydı, halen en az Doğu ve Güneydoğu halkı 

kadar dini hassasiyetlere sahip olan Anadolu coğrafyasının tamamına yaygınlaşmış 

olması gerekirdi. İsyanların çıktığı dönem göz önüne alındığında kitlelere mal olmuş bir 
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Kürt milli kimliğinden söz etmek de mümkün değildir. Zira milliyetçi sloganlar o 

dönemde sadece Kürt feodalitesinin zihin dünyasında -kısmen- anlam bulan 

söylemlerdir. Bu durumda isyanların temel gerekçesi olarak devrimlerin hızla 

silikleştirdiği feodal çıkarların göz ardı edilmemesi daha mantıklı görünmektedir. Din 

ya da milliyetçilik, feodal çıkarların arkasına gizlendikleri kalın duvarlardır. Ülkenin 

geri kalanından farklı olarak Doğu ve Güneydoğu Anadolu bölgelerinde yerleşik aşiret 

önderleri ve üstyapıdaki nüfuzlu şeyhlerle doğrudan bağlantıya geçilmesi, bu bağlamda 

kanaat önderlerinin mücadeleye kazanılmış olması, söz konusu bölgelerde kurtuluş 

savaşı boyunca neden isyan çıkmadığını açıklamaya yetecektir. Devam eden süreçte 

merkezileşmeye çalışan devlet otoritesinin sağlanması amacıyla yönetişim aygıtlarının 

yaygınlaştırılmaya ve kanaat önderlerinin etkisinin azaltılmaya çalışılması ise tam aksi 

bir hareketlenmeye ve din ya da Kürtçülük kisveli ayaklanmaların ardı ardına 

çıkarılmasına sebep olmuştur. Asıl sebep çoğu düşünürün ifade ettiği gibi toplumsal 

çimento vazifesi gören İslam’ın seküler yasalar vasıtasıyla çözülmeye çalışılması değil, 

etkinliğin kanaat önderlerinden devlete geçirilme çabaları ve karşı tepkilerdir. 

Cumhuriyet Türkiye’sinde Türk Dil Kurumu, Türk Tarih Kurumu, Soyadı 

Yasası, çeşitli unvanların ve ayrıcalık sağlayan kıyafet unsurlarının kullanılmasını 

yasaklayan düzenlemeler, halk evlerinin açılması, aşiret reisi ve şeyhlerden oluşan Kürt 

feodallerinin zorunlu göçe tabi tutulması gibi uygulamalar merkezileşme ve uluslaşma 

sürecini hızlandırmak adına süratle hayata geçirilmiştir. Ancak merkezi idarenin 

yürütme organları olan teşkilat, cumhuriyetin kendilerine yüklediği vazifenin asli 

yönünü dikkate almadan, devlet işlerini paradoksal biçimde nüfuzları yasal 

düzenlemelerle kırılmaya çalışılan feodaller vasıtasıyla yürüterek, dolaylı olarak 

güçlerini kaybetmeden canlı kalmalarını sağlamışlardır. 

Bruinessen, Kemalist Türkiye'de, modernizasyon ve Batılılaşmanın önündeki 

engeller olarak görülen medreselerin kapatıldığını ve tarikatların yasaklandığını belirtir. 

En azından Sünni Kürtler için dini ifadelerin ve Kürt etnisitesinin baskı altında 

tutulması Kürtlük ve Sünni İslam arasındaki bağları güçlendirmiş, sonuç itibariyle 

medrese ve tarikatlar daha dar ölçekli olmakla birlikte faaliyetlerini gizli olarak 

sürdürmüşlerdir (2013b:12). Oysa bize göre tekke ve zaviyelerin kapatılması, 

türbedarlıkların kaldırılmasını da içeren 677 sayılı yasanın çıkarılması, Şeyh Sait 

İsyanının hemen sonrasına rast gelmekle, geleceği öngören bir düzenlemedir. Çünkü 
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Osmanlı İmparatorluğu’nun son yüzyılı ve milli mücadele yılları, toplumsal yapıyı 

etkisi altına almış olan dini önderler ve feodallerin ayaklanmalarıyla mücadele ederek 

geçmiştir. Merkezileşmeye çalışan devletin, varlığına zarar verecek geleneksel güç 

odaklarına tahammülü yoktur.  

Olson’da İngilizci bir bakış açısıyla Beytüşşebap Ayaklanmasını hilafetin ilgası 

ile ilişkilendirir. O’na göre hilafetin ilgası (3 Mart 1924) ve 8 Nisan tarihli Milli 

Mahkeme Teşkilatı Kanunu ile Şeriye Mahkemelerinin feshi, Beytüşşebap 

Ayaklanmasının gerekçeleridir (1992:139). Oysa Nasturi İsyanındaki İngiliz parmağı 

farklı araştırmalar ve belgelerle ortaya çıkartılmıştır. 

Lozan Konferansı’nda ve sonrasında İstanbul'da yapılan İngiltere-Türkiye ikili 

görüşmelerinde (Haliç Konferansı) halledilemeyen Musul’un ilhakı sorunu, Türkiye'nin 

plebisit isteğinin reddiyle Cemiyet-i Akvam’a bırakılmıştır. İngilizler bu arada bir 

yandan Kürt ve Ermeni milliyetçiliklerini körüklerken, diğer yandan Nasturileri 

Hakkâri’ye yerleştirmek üzere hareketlendirmişlerdir. İşte 12-28 Eylül 1924 tarihinde 

çıkarılarak bastırılan Nasturi Ayaklanması da Kürt soylu coğrafyada birçok benzeri gibi 

İngilizler tarafından çıkarılan bir ayaklanmadır.
i
 Kurubaş, Nasturi İsyanındaki Azadi-

İngiliz işbirliğine özellikle vurgu yapar (2004a:146-150). 

Kürt isyanları kapsamında değerlendirilen ayaklanmalar ve din ilişkisini 

incelerken, en fazla göze çarpan ve Şeyh Ubeydullah İsyanı dâhil olmak üzere 

diğerlerinden daha fazla irdelenmeyi gerektiren isyan, Şeyh Sait İsyanıdır. Nakşibendi 

şeyhlerinin önderlik ettikleri ve Azadi örgütünün arka planda kalmayı tercih ettiği isyan, 

feodal çıkarların kontrol ettiği, dinle birlikte Kürt milliyetçiliğinin kullanıldığı slogan ve 

söylemler etrafında şekillenir.  

Türkiye’de, Birinci Dünya Savaşı’ndan sonra Musul üzerinde yapılan pazarlıklar 

sürerken, Sevr Antlaşması (10 Ağustos 1920) ile gündeme gelen “Bağımsız Kürdistan” 

düşüncesinin Lozan’da (24 Temmuz 1923) ortadan kalktığını gören bazı Kürt 

milliyetçileri ayaklanırlar. Piranlı Nakşibendi Şeyhi Sait, Elâzığ, Bingöl ve 

Diyarbakır'daki ayaklanmanın önderliğini yapar (Bois, 2008:118). Olson, ayaklanmanın 

altyapısını hazırlayan Azadi örgütü mensubu subayların isyan nedeni olarak ileri 

                                                 
i
 Nasturi İsyanları hakkında detaylı bilgi için bkz. Genelkurmay Belgelerinde Kürt İsyanları-1, (2012), 

İstanbul, Kaynak Yayınları, ss.43-128. 
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sürdüğü onbir maddelik manzumenin arasında halifeliğin kaldırılması ve tekke ve 

medreselerin kapatılmasını da sayar (2008:361). Sadece bu iki sebep bile 

ayaklanmaların aslında halkın değil, dini ve toplumsal seçkinlerin ayaklanması 

olduğunu göstermek için yetecektir. Bir taraftan Kürtlerin ezildiği, horlandığı ve devlet 

yapılanmasında önemli mevkilere getirilmediği söylemleriyle ajitasyon yapan Azadi 

yöneticileri, diğer yandan yarısını Kürtlerin oluşturduğunu söyledikleri Türk ordusunu 

bozguna uğratarak İngilizlerin desteklerini artırmak amacıyla bütün Kürt coğrafyasında 

ayaklanmalar çıkarmak isterler. Tarih sürekli tekerrür etmektedir. Zira Azadi, 1924 yaz 

sonlarındaki ilk kongresinde yaklaşmakta olan isyana dini bir görünüm vermenin çifte 

yararı olacağına karar vermiştir. Böyle bir planla yalnız Kürt dini önderlerini kendi 

taraflarına çekmek değil, Mustafa Kemal’e muhalif muhafazakâr ve dini çevrelerden de 

yararlanılmak istenmiştir. Böylece TBMM’nin isyana karşı ortak bir tutum alamayacağı 

ümit edilmektedir. Azadi, sürgündeki eski padişah Vahdettin ile bağlantı kurma 

girişiminde bile bulunur. Azadi’nin isyanın görünen önderleri olarak açıkça şeyhleri 

seçmesi, şeyhlerin Kürt halkı arasındaki büyük saygınlıklarından, çekiciliklerinden ve 

izleyici bulmalarının kolaylığından kaynaklanmıştır. Azadi oluşumundan haberdar olan 

ve kontrol altına almak isteyen Türk liderler, Kazım Dirik vasıtasıyla Hacı Musa ile 

Nakşibendi önderi Norşinli Masun ve Hizanlı Selahattin’i serbest bırakmakla, 

Babakurdi aşiret konfederasyonuna bağlı Muş, Bitlis ve Hizan yöresi Kürt aşiretlerini 

isyana katılmama yönünde ikna etme konusunda önemli başarılar elde etmişlerdir 

(Olson, 2008:438,439). Bruinessen, Bitlis Valisi vasıtasıyla yapılan görüşmeyi doğrular 

(2013a:439). Bununla birlikte Şeyh Sait tarafından onur ve dinlerini korumak için Alevi 

ve Sünnilerin işbirliği yapmaları konusunda Lolan ve Hormek Alevi aşiretlerine yapılan 

isyana destek çağrısı, Alevilerin Nakşibendi Tarikatının etkin rol oynayacağı Sünni bir 

Kürdistan’dansa ismen Sünni fakat laik bir Türkiye’de daha güvende olacaklarını 

düşünmelerinden dolayı reddedilmiştir. Şeyh Sait, Piran’da 8 Şubat 1925’te başlayan 

isyandan üç hafta önce, 15 Ocakta gelerek Nakşibendi Tarikatının geçici karargâhı ilan 

ettiği Darahini’de Mehdi gibi karşılanmış ve “Emir El-Mücahidin” unvanını almıştır 

(Olson, 2008:442,443,456). Zelyut, isyan dönemini yaşayanların hatıralarına dayanarak 

Şeyh Sait’in Seyit Rıza ile buluştuğunu ve isyana davet ettiğini belirtir. Görüşmeler 

sürerken yemek yenilme zamanı gelmiş, Seyit Rıza’nın adamlarının kestiği koyun etini 

Şeyh Sait ve adamları “Kızılbaşın kestiği yenmez” gerekçesiyle yememişlerdir. Bu 
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durumun ortaya çıkması üzerine Seyit Rıza ile Şeyh Sait arasındaki görüşmeler 

kesilmiştir (Zelyut, 2011:272,273). Şeyh Sait İsyanı için “Sünni-Nakşibendi Zaza” 

isyanı nitelemesinin en doğrusu olduğu söylenebilir. İsyana Aleviler bir yana, Zaza 

olmayan Kurmanciler, Sünni olmayan Zazalar, hatta Nakşibendi olmayan Sünniler bile 

itibar etmemiştir. 

İsyandaki İngiliz etkisi günümüze kadar tartışma konusu olagelmiştir. Kürt 

milliyetçiliğinin önde gelen ideologlarından İsmail Beşikçi, Şeyh Sait İsyanı’nı şöyle 

analiz eder: “Cumhuriyetten sonra merkezi otoriteye karşı girişilen isyanlarda, 

isyanların sonucu olan sürgünlerde hep dinsel sloganlar kullanılmıştır. Fakat bu dini 

sloganların arkasında emperyalizmin ekonomik ve siyasal çıkarları yatmış ve 

yatmaktadır. Bu bakımdan 1925’te Şeyh Sait’e Genç’te silahını patlatmasından 3-5 gün 

sonra İngiliz silah fabrikalarının kataloglarının gelmesi çok anlamlı ve üzerinde uzun 

düşünülmesi gereken bir olaydır. ” (1970:145). Bozdağ, isyancıların Diyarbakır'da 

püskürtüldüğü 8 Mart 1925 tarihinden bir gün sonra, içinde bazı silah fabrikalarının 

katalogları ve mektupları bulunan, üzerinde “Kürdistan Devleti Harbiye Nazırlığı” 

adresi yazılı zarfın Diyarbakır Postanesine ulaştığını belirterek Beşikçi’yi teyit eder 

(2009:57). 

Diyarbakır Postanesinde ortaya çıkan İngiliz desteğine karşılık Sovyet Rusya, 

dışarıdaki anti-emperyalist hareketleri (Türkiye-Atatürk, İran-Rıza Han ve Afganistan-

Amanullah Han) destekleyerek içeridekileri bastırma politikası uyguladığı içindir ki, 

anti-emperyalist ve Pantürkist Sultan Galiyev 1928’de hapsedildikten sonra ortadan 

kaybedilirken, 1925’te Türkiye’ye karşı Kürt isyanları desteklenmemiştir (Roy, 

2009:81).  

Hükümet, 17 Şubat 1925 tarihinde kaldırılacak olan ‘Aşar Vergisi’nin 

görüşüldüğü bir zamanda ve planlandığından erken patlak veren (8 Şubat 1925) Şeyh 

Sait İsyanı’nın arkasında İngiliz emperyalizminin, feodal yapıyla haşrolmuş dinsel 

kokuşmuşluğun ve Terakkiperver Cumhuriyet Fırkası’nın bulunduğunu düşünmektedir. 

Fırka’nın çekirdeğini oluşturan 19 milletvekilinden 11’inin Doğu vilayetlerinin feodal 

ağalarından, sekizinin ise İstanbul mali ve ticari burjuvazisinden olması bu kanıyı 

doğrulamaktadır (Perinçek, 1994:18). Sovyet kaynakları da isyanın sebepleri arasında 

feodal çıkarlar ağı, aşar vergisinin kaldırılması, yapılması planlanan toprak reformu ile 
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paralel olarak liman burjuvazisinin çıkarları ve Terakkiperver Cumhuriyet Fırkası ile 

kurulan bağa dikkat çekerler (Perinçek, 2012:68-129). Ankara hükümetinin toprak 

ilişkilerine müdahale etmesi Türkiye Kürtlerinin üst feodal zümresini rahatsız etmiş ve 

silahlı mücadeleye itmiştir (Raskolnikov, 2012:299). 

Zamanın Türk siyasetinde etkin olan iki farklı tavırdan biri, isyanı yürütülmekte 

olan toprak reformunun sebebi, diğeri sonucu olarak görmektedir. Daha geleneksel bir 

bakış açısına sahip olan ikinci grup abartılan reformda geri adım atılmasını isterken, ilk 

grup reformun daha erken yapılmamasına hayıflanır. 

Olson, Van ve Şırnak arasında kalan aşiretlerle Şırnak, Cizre, Siirt, Midyat ve 

Mardin aşiretlerinin ayaklanmaya katılmama sebebi olarak, aşiret reislerinin Türk 

vaatlerine kanmaları, Şırnak kazasının arazi ve sığır zenginliğinden dolayı savaştan 

uzak durma isteği ve son olarak Şırnak aşiretlerinin beklediği İngiliz yardımını ileri 

sürer (2008:444,445). Oysa coğrafya ve aşiret yapıları göz önüne alındığında Van ve 

Şırnak’ta kontrol Muş ve Bitlis’ten çok daha zordur. Muş ve Bitlis civarındaki isyanı 

destekleyen Cibran ve Hasenan aşiretleri, arazi ve sığır açısından Şırnak’a göre çok 

daha zengindir. Son olarak Azadi teşkilat yapısı düşünüldüğünde asıl İngiliz yardımı 

bekleyenin, onlarla en sık görüşen Azadi’nin ilk reisinin Muş’lu Cibranlı Halit Bey 

olması gerekmektedir. Dolayısıyla bölge gerçeklerinden uzak böyle bir 

değerlendirmenin, isyanın büyümeme gerekçeleri konusunda zorlama ve taraflı bir bakış 

açısına sahip olması mümkün görünmektedir. 

Olson, Şeyh Sait İsyanı milliyetçi bir isyan olduğu halde, seferberlik, 

propaganda ve sembollerinin, dini bir isyanın özelliklerini taşıdığını söyler. Şeyh Sait, 

hem ateşli bir milliyetçi, hem de adanmış bir mümindir. İsyanda yer almış ortalama bir 

Kürt için, hiç kuşkusuz dini ve milliyetçi güdülemeler iç içedir (2008:526,527). O’na 

göre isyan aynı zamanda, aşiret topluluklarının güçlerinin, milliyetçi çağrı ve 

sloganların, halk arasında yaygın ve sarsılmaz bir nüfuza sahip bir din adamı tarafından 

dini simgeler ve dini bir lisanla ifade edilmedikçe ne kadar zayıf kalacaklarının isyanı 

düzenleyenlerce kabul edilmiş, anlaşılmış olduğuna da işaret etmektedir (1992:36).  

Mumcu, isyanın milli bir karakterde olduğunu ve bağımsız Kürdistan amacına 

dönük olarak gerçekleştirildiğini, Şark İstiklal Mahkemesinin ilk kararını açıklayan 

Savcı Ahmet Süreyya’nın (1995:161), dinin bu amaç için kullanıldığını ise aynı 
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mahkemede yargılanan ve ihbarıyla Şeyh Sait’in yakalanmasını sağlayan bacanağı, 

Cibranlı Halit’in kayın biraderi Binbaşı Kasım Bey’in (1995:152) tanıklığına 

başvurarak ifade eder.  

Sovyet kaynakları İngilizler tarafından desteklendiği/kışkırtıldığı konusunda 

ittifak ettikleri Şeyh Sait İsyanının arkasında Kürt feodalleri, ruhban sınıfı ve özerkliği 

savunan milli hareket olduğunu düşünmektedir. Sovyet düşün adamlarının, devlet 

kaynaklarının ve Sovyet basınının (Perinçek, 2012:68-129) Şeyh Sait İsyanı 

konusundaki genel düşünceleri, isyanın gerici-feodal karakteri temelinde, “Bağımsız 

Kürdistan” sloganıyla Kürt milliyetçiliğinin araçsallaştırıldığı üzerinedir.  

Bize göre ise durum tam olarak ne Batılı ne de Sovyet kaynaklarının dile 

getirdiği gibidir. Milliyetçi duyguların sadece Kürt aristokrat ve feodalleri arasında 

yaşandığı bu dönemde, halk yığınları için milliyetçilik henüz yerli pazara çıkmamış 

tropikal bir meyve olsa da, isyanın beyin takımı Kürt milliyetçiliğini temel çıkış noktası 

olarak deklare etmiş, ancak geniş kitleleri ayaklandırmak için saygın ruhbanlar 

öncülüğünde dini sloganları kullanmışlardır. Kitlelere nüfuz eden isyan havası ve 

söylemleri az milliyetçilik-çok din karışımından ibarettir. Azadi örgütünü oluşturan 

feodal elit için Kürt milliyetçiliği ve görünürde isyana önderlik eden şeyhler için dini 

söylemler, hedef kitlelerine karşı katıksız bir samimiyet taşımazlar. Kürt milliyetçiliği 

ve dini söylemler her iki grubun da gelecek kaygısı gibi kolayca toplumsal kabul 

görmeyecek, oportünist ve daha gayri ahlaki olarak değerlendirilebilecek kişisel 

kaygılarını kutsallaştıran söylemler olmuştur. Vergilendirme sistemi ve toprak reformu 

çalışmaları ile sekülerleşen devlet bireye her zamankinden daha yakın olacak, aracı 

kurum durumundaki feodal ve ruhban elit, maddi ve manevi açıdan tüm varlığını ve 

saygınlığını kaybedecektir. 

Bruinessen her ne kadar Şeyh Sait ve diğer önderler öldürüldükten, 

tutuklandıktan ya da kaçtıktan sonra Ağrı Ayaklanmasının da içinde olduğu süreçte 

hareketin dini görünümünden geriye hiçbir şey kalmadığını söylese de (2013a:382), 

gerçek durum tam olarak böyle değildir. 

Ayaklanmanın bastırılmasından sonra kurulan Hoybun (Bağımsızlık) “Ulusal 

Kürt Birliği”nin 1928’de Şeyhliköprü’de yapılan toplantısına katılan Türk hükümeti 

temsilcilerinin verdikleri genel af sözünden sonra yönetici konumundaki birkaç Kürt 
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öldürülünce Ağrı İsyanı (1930-1932) çıkar (Bois, 2008:118). Ortadoğu’dan dönüşünde 

Mareşal Franchet d’Esperey, İsyan konusunda şöyle söyleyecektir (Le Matin, 1 Ocak 

1931): “Kürt ayaklanması söylenildiğinden çok daha ağır olmuştur ve daha 

bastırılamamıştır. Kürtler, Mustafa Kemal’e düşman olan bazı Türklerce 

desteklenmekte ve gerici ögeler başlarını kaldırmaktadırlar.” (Nikitine, 2010:368). Son 

Barzan Şeyhi olan Şeyh Ahmet de Ağrı İsyanına savaşçı göndererek destek vermiştir 

(Kutschera, 2001:142). Gülmez, “Hidayetullah” adıyla meşhur olan ve kendisine 

“Mehdi Resul” ismini veren birisinin, Mustafa Kemal ve İsmet Paşa’nın Allah’ın 

yanında mahkûm ve kâfir olduklarını söyleyerek, müritleriyle birlikte Beyazıt ve 

Sivrihan kasabalarını işgal etmek için hareket ettiğini ve çatışmada öldürüldüğünü 

belirtir (2013:17). Doğu illerinde “Şimali Kürdistan Cemiyeti”ni kuran Şeyh Sait’in 

oğlu Şeyh Selahattin’in de Ağrı İsyanı ile ilişkisi tespit edilmiştir (Gülmez, 2013:38). 

Kutlay, “başından beri tarihen kaybetmiş, fikir ve eylem birliği olmayan bir yapıydı” 

dediği Hoybun’u eleştirir. O’na göre örgütü kuranlar önderlik için didişen Kürt 

aristokratları, Şeyh Sait İsyanında isyana katılan ya da devletin yanında yer alıp Batı’ya 

sürgün dayatılınca Suriye’ye kaçan feodaller, Kürdistan Teali Cemiyetinin eğitimli 

üyeleri, Şeyh Sait, Bedirhan Bey ve Cemil Paşanın çocuklarıdır. İsyana Hoybun örgütü 

kadar Kürt feodallerinin Batı’ya sürgün korkusu egemendir (2012:24-26).  

Tarihsel yelpazede Ağrı İsyanını takip eden Dersim İsyanlarında da dinsel 

şahsiyetlerin ve uygulamalarıyla araçsallaşan dinin rolü yadsınamaz. Örneğin Çolak, 

Dersim İsyanlarının bastırılmaya başladığı ve isyancıların ağır kayıplar verdiği 26 

Haziran 1937 tarihinden sonra Seyit Rıza’nın eski güç ve otoritesini yeniden elde etmek 

için -sonradan olmadığını itiraf ettiği- seyitlik fermanını okutmaya başladığını devrin 

gazetelerine dayanarak belirtir (2009:258). Başlangıcında aşiret reislerinin kendi 

iktidarlarına yönelik ağır bir saldırı olarak gördükleri 14 Haziran 1934 tarihli İskân 

Kanunu’nun önemli rol oynadığı (Perinçek, 2012:165) Dersim İsyanında, önderliği 

aydınlar, feodaller ve dini liderler paylaşır (Kutlay, 2012:26). 

1927 yılında mülki teşkilat kapsamında özellikle asayişin temini maksadıyla 

ülke genelinde sonradan kurulacak olan üç müfettişliğin ilki olarak kurulan Birinci 

Umumi Müfettişliğin (Şimşir, 2011:305), yüksek tahsil için seçerek üniversiteye 

gönderdiği gençler -ki bunların içinde Musa Anter, Tarık Ziya Ekinci, Yusuf Azizoğlu, 

Faik Bucak gibi isimler de vardır- İstanbul merkezli örgütlenerek sonradan hayata 
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geçirilecek olan legal ya da illegal bütün Kürt kökenli hareketlerin içerisinde yer 

almışlardır (Şimşir, 2011:430-432).  

Türkiye Cumhuriyeti, 4 Temmuz 1927 tarihinde  yürürlüğe koyduğu “Mecburi 

İskân Yasası” da denilen 1097 sayılı “Bazı Eşhasın Şark Menatıkından Garp 

Vilayetlerine Nakillerine Dair Kanun” ile Diyarbakır ve Ağrı civarından 1400 kadar 

şeyh, ağa, aşiret reisi ve akrabalarını Batı illerine göç ettirmiştir (Şimşir, 2011:443). 

1947’de yine CHP Hükümeti tarafından 20 yıl önce zorunlu göçe tabi tutulan feodal 

zümreye uygulanan yasak kaldırılarak, itibarları iade edilmek suretiyle bölgelerine 

dönmeleri sağlanmıştır. Bu durum kitlesinin oy potansiyelini kontrol eden feodallerin 

kudretlerini öncekinden daha fazla artırmalarına ve yönettikleri Kürt kökenli 

hareketlerin güçlenmesine vesile olmuştur.  

Kutlay, Kürt feodalleri ve özellikle de son yüzyılın Kürt başkaldırılarında 

önderlik yapan şeyhlerin, 1940’lardan sonra rejimle uyum içine girdiklerini, Kürt 

kimliği üzerindeki baskılara karşı durmadıklarını ve Kürt hareketleriyle ilişkiye 

girmemeye özen gösterdiklerini belirtir (2012:315). 

1959 yılının Demokrat Parti hükümetinde gelişen ve tarihe “49’lar Olayı” olarak 

geçen hadiseler, Türkiye’de Kürt kökenli hareketlerin evrilmesi açısından önemlidir. Bu 

yıl Irak’ın Kerkük şehrinde Türkmenlerle Kürtler arasında gelişen olaylar, Türkiye'nin 

siyasi atmosferini de etkilemiştir. Bir Türkmen subayın öldürülmesi üzerine 1959 Nisan 

ayında Bağdat Hükümetine karşı başlatılan Türkmen ayaklanması, Irak Komünist 

Partisi milisleri, hükümet güçleri ve onlarla birlikte hareket eden Kürtler tarafından çok 

kanlı bir şekilde bastırılmış, yüzlerce Türkmenin öldürüldüğü bu olaylardan yaklaşık üç 

ay sonra Irak Devriminin 1’inci yıldönümü kutlamalarında Kerkük yeniden büyük bir 

Türkmen katliamına sahne olmuştur. Molla Mustafa Barzani’nin başını çektiği Kürt 

kökenli hareketlerin Türkiye'ye sıçramasından endişe eden Türk hükümeti, hazırlanan 

birtakım istihbari raporlara dayanarak 17 Aralık 1959’da, sonradan birisi ölen 50 kişiyi 

tutuklamış ve 1965 yılında davanın sonuçlanmasına kadar tutuklu kalmışlardır. Böylece 

gerçekleşen 49’lar Olayı’nın ilginç tarafı, tutuklananların cezaevinde sağ ve sol 

fraksiyonlara bölünmesidir. O zamana kadar tamamen Kürt feodal eliti ve ruhbanlarının 

yönetiminde olan Kürtçü hareket belki de ilk olarak sol bir çizgiye evrilmiştir. Musa 
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Anter, Naci Kutlay, Sait Elçi gibi isimleri barındıran 49’ların içlerinde feodal ailelerden 

gelenler olsa da çoğu orta sınıfa mensuptur (Tan, 2013:323-334). 

1965 yılına gelindiğinde solcu, sosyalist Kürtler, Türkiye İşçi Partisi (TİP)’nde; 

sağcı, milliyetçi Kürtler, -aynı yıl Diyarbakır’da Şeyh Sait’in kâtibi Liceli Fehmi 

Bilal’in teşvikiyle Sait Elçi’nin başkanlığında kurulan- TKDP (Türkiye Kürdistan 

Demokrat Partisi)’nde, feodal Kürt ağa ve şeyhler Adalet Partisi ve Yeni Türkiye 

Partisi’nde toplanmışlardır. Esas siyasal Kürt hareketinde TİP (Türkiye İşçi Partisi) ve 

TKDP rekabet halindedir (Tan, 2013:349,350). 

Bruinessen, 1960’ların sonu ve 1970’lerin başında Kürt milliyetçiliğinin bir kitle 

hareketi haline gelmesinin nedenini, Molla Mustafa Barzani’nin kazandığı politik ve 

askeri başarılara bağlar. O’na karşı duyulan takdir, kıvanç ve kararlı bağlılık Kürt 

kimliği bilincini ve soyut Kürt milleti kavramına bağlılığı güçlendirmiştir (2013a:459). 

1967 yılında TİP ve TKDP önderliğinde düzenlenen ve ana teması “Doğu’nun 

geri kalmışlığı” olan Doğu Kalkınma Mitingleri sonucunda meydana gelen kamuoyunu 

örgütleme fikrinden hareketle, kurulma kararı alınan DDKO (Devrimci Doğu Kültür 

Ocakları)’nun ilki, 1969 Mayısında Ankara’da kurulur. Başlangıçta her şehirde 

bağımsız örgütlenmeler halinde kurulan DDKO’ların, Diyarbakır merkezli bir 

federasyonda birleştirilmesi amaçlanmıştır. 1970 yılında aktif üye olmamasına rağmen 

DDKO’larla birlikte TKDP içinde etkin olan ve TKDP’ye karşı Irak’ta “Türkiye’de 

Kürdistan Demokrat Partisi”ni kuran 49’lardan Sait Kırmızıtoprak (Dr. Şıvan), yine 

49’lardan TKDP lideri Sait Elçi’yi öldürünce Molla Mustafa Barzani tarafından kurşuna 

dizilir (Tan, 2013:351-356). 

Özellikle 1975 sonrası merkezi yönetimin görece zayıflığı, yasalar düzeyinde 

olmasa bile uygulamada, cumhuriyet tarihinin en liberal döneminin yaşanmasına neden 

olur. 1974’te genel affın da çıkmasıyla Kürt örgütleri, kurulma ve propaganda yapma 

aşamalarında dikkate değer bir özgürlük elde ederler. En küçük kasabalarda bile 

örgütlerin şubeleri açılır, siyasi içerikli yayınlar okunarak tartışılır. İdeolojik farklılıklar 

ve kişisel rekabetler örgütlerde bölünmelere yol açsa da, bu aynı zamanda Kürt 

hareketinde dinamizmin artmasına ve kimlik bilincinin gelişmesine neden olur 

(Kurubaş, 2004b:12,13). 
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Aynı zaman diliminde sosyalist fikirsel zeminde birleşen irili ufaklı Kürt 

milliyetçi örgütleri arasında; 1975’te Ankara’da açılan Komal Basın Yayın ve Dağıtım 

Bürosunun etrafında toplanarak kurulan ve 12 Eylül 1980 döneminde verdiği aradan 

sonra 1987 yılında Partiya Rızgariya Kürdistan (Kürdistan Kurtuluş Partisi) adıyla 

yeniden faaliyetine başlayan sosyalist Rızgari, bu gruptan ayrılarak 1976 yılında 

kurulan Ala Rızgari, 1976’da İstanbul'da kurulan Kawa Yayınevi etrafında harekete 

geçen Kawa, 1975’te oluşmasına rağmen 1978’de partileşen TKSP (Türkiye Kürdistan 

Sosyalist Partisi-Özgürlük Yolu), 1976 Ağustosunda Siirt ili Kurtalan ilçesinde ilk 

kongresini gerçekleştirilen TKDP, 1978’de TKDP’den ayrılarak kurulan KUK, 

TKDP’nin reorganize olmasıyla ortaya çıkarak 12 Eylül 1980 sonrası legal platformda 

DDKD olarak tanınan KİP (Kürdistan İşçi Partisi), 12 Eylül 1980 Askeri müdahalesiyle 

ilgili görüş ayrılığı yaşadığı için KİP’ten ayrılarak kurulan Sovyetçi, bağımsızlıkçı ve 

silahlı mücadele yanlısı KÖİP (Kürdistan Öncü İşçi Partisi) sayılabilir (Demirel, 

2007:457-579; Tan, 2013:351-356). 

1970’ler ve 1980’lerde Kürt milliyetçiliği ve bir dereceye kadar da radikal ve 

popülist bir sosyalizm türü Kürtler arasında hâkim söylem biçimi haline gelmiştir. Ama 

milliyetçilik ve sosyalizm daha çok geleneksel otoritenin meşruluğunu pekiştirecek 

biçimde kullanılır. Gerçekte tüm Kürt parti ve örgütlerinin önde gelenleri geleneksel 

yönetici kesimlerden; yani ağa, şeyh ya da onların akraba ve yakınlarından 

oluşmaktadır. Bunlardan daha değişik bir bileşimi olan tek örgüt PKK’dır. PKK’ya göre 

milli kurtuluş savaşı Kürt yönetici elitine karşı da sürdürülmelidir. Ancak kısa zaman 

içinde parti, kendisini işbirlikçi ağalara karşı yurtsever ağalarla ittifaka girme 

zorunluluğu içinde bulmuş ve bir iki yıl içerisinde sürdürdükleri mücadele, sıradan 

aşiret kavgasından pek de farklı olmayan bir mücadele yoluna dökülerek ve PKK’yı da 

yeni bir aşirete benzer hale getirerek dejenere olmuştur (Bruinessen, 2013a:460,461). 

Sözü edilen Marksist çizgideki popülist Kürtçü hareketlerin dışında, aynı zaman 

aralığında dini söylemler üzerinden Kürtçülüğe soyunan güçlü bir hareket de mevcuttur. 

Türk, Arap ve Acem İslami kesimlere tepki olarak dini söylemler üzerine Suriye 

merkezli kurulan PİK/KİP (Partiya İslamiya Kürdistan-Kürdistan İslam Partisi) 11 

Aralık 1979 tarihinde ABD’de kurulmuş (Demirel, 2007:457), kuruluş bildirgesi, 11 

Şubat 1980 yılında kaleme alınmıştır. 1985’te Avrupa'ya taşınan ve sonradan Suriye 

İhvan Hareketi içindeki Kürtlerin katılımıyla güçlenen PİK/KİP, 1990 yılına kadar 
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Türkiye'de herhangi bir varlık göstermemiştir. Fransa’da Kürdistan İslam Cemiyeti’ni 

kuran PİK/KİP, 19-21 Ocak 1990’da Almanya/Köln’de Birinci İslam Kongresi’nin 

toplanmasına ön ayak olmuştur. Zaman zaman bağımsız ve birleşik Kürdistan talebini 

dillendiren PİK/KİP, bir yandan gündeminde Kürt sorunu olmadığı gerekçesiyle 

Hizbullah’a karşı çıkarken, diğer yandan Kürdistan İslam Devleti olarak adlandırdığı 25 

maddelik programın hedefine dil birliğinin sağlanarak Kürtçenin resmi dil olmasını da 

eklemiştir (Siverekli, 2008:136-138). Örgüt, Türkiye'de Malatya merkez olmak üzere 

Doğu ve Güneydoğu Anadolu Bölgesi ile İstanbul ve Ankara’da faaliyet göstermiştir 

(Demirel, 2007:457). 

KMH/HKM (Kürdistan Mazlumlar Hareketi-Hereketa Mezlumen Kürdistan), 21 

Haziran 2000 tarihinde PİK/KİP’ten ayrılan Kürt İslamcılar tarafından kurulmuş, 5 

Nisan 2001’de Kürdistan Halklar Partisi’ni bünyesine almıştır. Oluşum, 14 Temmuz 

2005 tarihinde legal alanda çalışma yapacağını ilan ederek kendisini feshetmiştir 

(Siverekli, 2008:139,140). 

1992 yılında Malatya’da kurulan TİH (Türkiye İslami Hareketi-Malatyalılar-

Değişim-Şafak Grubu)’in amacı, devlet düzenini toplumsal halk hareketi ile yıkarak 

yerine İran İslam rejimi benzeri bir devlet kurmaktır. PKK’ya karşı Hizbullah’a yardım 

kararı alan TİH, lojistik desteğini uzun zaman sürdürmüş, Hizbullah Menzil ve İlim 

grupları arasındaki çatışmada başarısızlıkla sonuçlanan bir arabuluculuk denemesi 

olmuştur. Legal alanda faaliyet göstermek için 1993 yılında İslami Dayanışma Vakfı’nı 

kuran örgütün lider kadrosu ve cephaneliği 28 Ekim 2000 tarihinde yapılan bir 

operasyonla ele geçirilmiştir (Siverekli, 2008:140-142). 

Kökenleri 1915-1926 yıllarında Said-i Kürdi’nin öğrencilerinden Ispartalı 

Hüsrev Hoca, Kastamonulu Mehmet Fevzi ve Kürt Albay Hacı Hulusi Yahyagil’in 

tasarladığı cemaate dayanan, genel çizgisi Türk-İslam sentezine dayalı Aczimendi 

Hareketi, 1986 yılında Müslüm Gündüz tarafından Kürt yönü ağır basan bir harekete 

dönüştürülmüştür. Hareket, Kürt meselesinin İslamcıları bölmek isteyen ABD 

tarafından çıkarıldığına inanmaktadır (Siverekli, 2008:142,143). 

Öcalan da Kürt isyanları konusunda “Kürt isyanlarının tarihi iyi bilinmeli ve 

doğru algılanmalıdır. Geçmişte yaşanan isyanlar ilkel milliyetçiliğe dayalıdır…İlk Kürt 
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İsyanları Batıya dayanıyordu…İsyan Kürt egemenlerinin yaklaşımıdır…1925’te isyan 

çıkarıp sahipsiz bırakanlar şimdi de iş başındadırlar” der (2000a:12). 

Cumhuriyet dönemi Kürt isyanlarının tamamı akademik bakış açılarının yanı 

sıra ayrıntılı bir şekilde askeri bakış açısıyla da incelenmiş, isyanların sebep ve 

sonuçları üzerinde detaylı analizler yapılmıştır
i
 

Perinçek’e göre bir bütün olarak ele alındığında Kürt isyanları, Türkiye'ye insan 

ve para kayıplarına, yakılan ve yıkılan köylere mal olsa da, devletin güçlenmesine ve 

hükümetin itibarının artmasına sebep olmuştur. Mustafa Kemal Paşa’nın halk 

yığınlarını din adamlarının etkisinden kurtarmak, çiftçilerin ağalara karşı serflik bağını 

koparmak ve Kürt aşiretlerinin feodal yapısının bizzat kendisini ortadan kaldırmak 

yönünde yapabileceği köktenci reformlar için iç siyasal ortamı tazelemiştir (2012:20). 

Mustafa Kemal Atatürk ve genç Türkiye Cumhuriyetinin kurucu kadrosunun, 

birbiri peşi sıra yürürlüğe soktuğu seküler devrimlerin, Türk ve Kürdü birleştiren en 

kuvvetli çimento olan “dini bağın” çözülmesine sebep olduğu ve Şeyh Sait İsyanı başta 

olmak kaydıyla aynı dönemdeki dini karakterli isyanların öncelikle “din elden gidiyor” 

sloganıyla hareket eden samimi mütedeyyin bir düşünceye dayandığını iddia eden 

çevrelerin, hemen öncesinde çoğunlukla dini gerekçelerin toplumu birleştirdiği ‘Milli 

Mücadele’de, isyanın elebaşları olan şeyhlerin neden “gâvura” karşı silahlanıp “Din-i 

Mübin” aşkına savaşmadıkları konusunda mantıklı açıklamalar getirmeleri 

gerekmektedir.  

Şimdiye kadar, dinsel-feodal boyutları açısından iki bölümde ele alınan Kürt 

kökenli hareketleri, fikri ve fiziki önderlik özellikleri temelinde, bu çalışmaya özgün bir 

şekilde sadece son basamağının modern anlamda milliyetçi özellikler taşıdığı beş 

basamakta tasnif etmek mümkün görünmektedir: 

1. Mirler Dönemi (1880’e kadar): Modern anlamda millet ve milliyetçilikten 

söz etmenin mümkün olmadığı, toplumsal boyuttaki çatışma ve 

ayaklanmaları tamamen feodal kişilik ve çıkarların yönlendirdiği dönemdir. 

2. Ruhbanlar Dönemi (1880-1940): Alevi Kürt ve Zazalarda seyitler, Sünni 

Kürt ve Zazalarda başta Nakşibendi Tarikatının Halidiye kolu olmak üzere 

                                                 
i
 Ayrıntılı bilgi için bkz. Genelkurmay Belgelerinde Kürt İsyanları 1-2, (2012), İstanbul, Kaynak 

Yayınları. 
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tarikat şeyhlerinin toplumsal hareketlere önderlik ettiği dönemdir. Hem 

Alevi, hem de Sünni Müslüman kesimde tekkelerin toplumsal önderlik rolü 

belirleyicidir. Şeyh Ubeydullah İsyanı dönemin başlangıcını, Dersim 

İsyanları ise bitişini işaretler. 

3. Sessizlik Dönemi (1940-1960): Seküler cumhuriyet yasaları ve merkezi 

idarenin etkinliğini hissettirdiği dönemdir. Aynı zamanda 1950’li yılların ilk 

yarısına tekabül eden, siyasi rekabetin başarı adına her yolu mübah gördüğü 

çok partili döneme kadar inancın oy sandığına tahvil edilmesi henüz 

kurumsallaşmadığından, ruhban ve feodal elitin eski güçlerini kaybettiği, 

bununla birlikte orta sınıf aydınların henüz etkinlik kazanamadığı geçiş 

dönemidir. 1959 yılında Irak’ta gelişen olaylar ve akabinde Türkiye’deki 

49’lar Olayı ile son bulur. 

4. Popülist Kürtçü Dönem (1960-1980): Sosyalizmden etkilenen ve dini 

duygulardan yola çıkan orta sınıf okumuş kesimle birlikte, çok partili 

döneme kadar etkilerini yitirmiş olan feodal ve ruhban elitin yeniden güç 

kazanarak Kürt milliyetçi hareketine yön vermeye başladığı dönemdir. 

Kitlelerin yavaş da olsa siyasallaşması söz konusu olmakla birlikte kimlik 

siyasetinin pompaladığı değerler siyasi elit dışındaki kalabalıklara içkin 

değildir. Romantik sol düşünce ve köyden kente göçün oluşturduğu cılız 

burjuvazinin önderlikte belirginleştiği dönem, PKK’nın ortaya çıkışıyla son 

bulmuştur. 

5. Şovenist Kürtçü Dönem (1980 sonrası): 1978’de Kürt feodalizmine karşı 

Marksist söylemle eylemsellik sürecini başlatarak, kısa sürede reis (önderlik) 

odaklı bir aşirete dönüşen ve hedef kitlesinin desteğini kazanmak adına son 

derece değişken pragmatik bir fikri çizgiye sahip olan PKK ile belirginleşen, 

modern anlamda millet ve milliyetçilik duygularının toplumsal katmanlara 

yayılmaya başladığı dönemdir. PKK bu dönemde sadece romantizmi ve sol 

düşünceyi değil, aynı hedef kitleye hitap eden bütün rakiplerini yok eder ya 

da etkisizleştirirken yerine şovenizm, pragmatizm ve Apoizmi ikame 

edecektir. 
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Aslında tarihsel öncülü olan Türk milliyetçiliğinin gelişim aşamalarını 

tekrarladığı söylenebilir Kürt milliyetçiliğinin. Ama bu tekerrürde farklılaşmış önemli 

bir takım hususlar da yok değildir. 

Kanımızca Osmanlının son dönemlerinde öncülleri tarafından tartışılmaya ve 

hayata geçirilmeye başlanan Türk milliyetçiliğinde bir “milli kimlik inşası” söz 

konusudur. Bu yönüyle Türk milliyetçiliği var olan köklerini yeniden keşfeder. Bazı sıra 

dışı istisnalar göz ardı edildiğinde, cumhuriyet Türkiye’sindeki milletleşme çabalarında 

bu husus son derece açık bir şekilde müşahede edilebilir. Karpat, günümüz 

Türkiyesi’nde halkın büyük çoğunluğunun kabul ettiği Türk kimliğinin, eski kimliklerin 

özünü (İslam, Orta Asya, Bizans, Batı) içine aldığı gibi bunların üstünde ve ötesinde 

modern ve yeni bir kimlik olduğunu belirtir (2013:21).  

Oysa Kürt milliyetçiliğinde Türk öncülünün aksine kimliğin değil daha çok 

“milletin inşası” söz konusudur. Türk milliyetçiliği, Türk Milli Kimliğinin inşasına 

(National İdentity Building) yönelir ve var olan kültürü, mitolojik bilgiyi ve “dünya 

tarihinin Türklüğüne dair şahitliğinde” “yapıldıktan sonra yazılan” tarihsel köken 

bilgisini yeniden keşfederken, Kürt milliyetçiliği bölgede yaşamış onlarca kültürün 

ortak hazinesini meczederek millet inşasına (Nation Building) girişir. Bu husus Öcalan 

tarafından doğrulanırken (2013b:14-17; 2013c:16-19) hem tarihsel yelpazede yerlerini 

etkin bir şekilde almış olan yabancı kürdologların, hem de ardılları durumundaki Kürt 

kimlik inşası aktörlerinin eserlerine belirgin bir şekilde yansır. Hayal edilen Kürt 

milletinde (İmaginated Nation) Med, Pers, Lulu, Hurri, Mittani, Subartu, Guti, Kassit 

(Kusi), Haldi, Urartu, Nairi, Muşki, Moğol, Arap, Türk, Fars gibi birçok kültüre atıfta 

bulunarak meczetme söz konusudur. En nihayetinde Kürt milliyetçiliğinin temel amacı 

“hayal edilmiş” bir milleti ete kemiğe büründürmek, yoktan var etmek, Türk 

milliyetçiliğininki ise unutulmuş bir kimliğin kolektif hafızayı zorlayarak 

“hatırlanmasını” sağlamaktır. Her ne kadar Fuller-Barkey’in belirttiği gibi kişinin 

öğrenmiş olduğu etnik kimliği kolayca silip atması mümkün değilse de (2011:25), 

Metiner’in (Kutlay, 2012:302) ya da Tan’ın (2011:88) söyledikleri gibi etnik kimlikler 

Cenab-ı Hak tarafından da bahşedilmez. 

Her ne şekilde olursa olsun modern zamanlara ait bir Kürt kimliği 

oluşturulmuştur. Fakat bu toplum doğasına aykırı olarak inşa edilen kimlik, bilimsel 
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anlamda sorgulanmaya, içerisinden sayısı belli olmayan çatlaklar üretmeye ve tahmin 

edilemeyecek tekrarlarla mitoz bölünmelere gebedir. 

5. Kürtçülüğe Toplumsal İtiraz: Koruculuk Sistemi 

PKK’nın devrimci teorisinde açıklayamadığı en önemli paradokslardan biri de 

GKK (Geçici Köy Koruculuğu) ve GÖKK (Gönüllü Köy Koruculuğu) sistemidir. 

Çünkü halk için verilen bir mücadelede halktan bir kesimin engelleyici ve önleyici bir 

unsur olarak ortaya çıkması, doğal olarak açıklanması güç bir durum yaratır. Aslında 

yıllardır devam eden bu sistem, GKK ve GÖKK kurumsal kimliği altında bölge 

insanının PKK’ya karsı topyekün mücadelesini, direnişini ve onu reddedişini temsil 

eder. Bu nedenle de PKK bu durumu hiçbir zaman ne kendi elemanlarına ve tabanına ne 

de uluslararası ortamda diğer güçlere açıklayamamaktadır (Güçlüer, 2011:360). 

5.1. Tarihsel Süreçte Koruculuk Sistemi 

PKK eylemlerinin yoğunlaşmaya başladığı 1980’li yılların ortalarında, yaklaşık 

90 yıl önceki Hamidiye Alayları uygulamasıyla sıklıkla özdeşleştirilen / karşılaştırılan 

ve yasal altyapısı zaten hazır olan koruculuk sistemi hayata geçirilmiştir.  

1887 ve 1890 yıllarında arkası arkasına Ermeni ihtilal örgütlerinin kurulması ve 

artan Ermeni hareketleri, 1892 yılında Müşir Mehmet Zeki Paşa önderliğinde çoğu 

düşünüre göre koruculuk sisteminin öncülü olan Hamidiye Süvari Alaylarının 

kurulmasını tetiklemiştir. Askeri bakımdan fazlaca yararları görülmeyen bu alaylar, 

yararlı olmak bir tarafa disiplin altına alınamayan tavırlarıyla asayiş ve huzurun 

bozulmasında da katkı sağlamış olmakla birlikte, adını taşıdıkları Padişah II. 

Abdülhamid tarafından sürekli kollanmışlardır (Şimşir, 2007:213-218).  

Olson’a göre, Hamidiye Alayları’nı kurarken II. Abdülhamid’in hedefleri, 

merkezi egemenliği tesis etmek; hükümeti Doğu Anadolu’da etkisini artıracak yeni bir 

toplumsal-siyasal denge inşa etmek; askeri amaçlar doğrultusunda aşiret kuvvetlerinden 

yararlanmak; Hafif Süvari Alayları’nı Ermenilere karşı kullanmak ve kuvvetler 

dengesini, en azından askeri kuvvetler dengesini eşitlemek; Doğu Anadolu’yu Rus 

istilasından korumak, Büyük Britanya’nın Doğu Anadolu’daki yayılma siyasetini 

durdurmak ya da engellemek ve Pan-İslam siyasetini tatbik sahasına koymak olarak 

özetlenebilir. Son sırada sayılan Pan-İslam siyasetine uygun olabilmek için Alayların 

Sünni olmak zorunluluğu vardır (1992:28,29). 
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Milli kurtuluş mücadelesinden sonra kurulan Türkiye Cumhuriyeti, ellerindeki 

silahları ve bu silahlara yaslanan meşru gücü kaybetmek istemeyen eski Hamidiye 

Alaylarına mensup aşiretleri karşısına alarak yeni bir iç düşman yaratmamak adına, 

1923 yılında ‘İzale-i Şekavet Kanunu’nu çıkararak koruculuk uygulamasını başlatır. 

Hemen peşinden köy koruculuğu kriterleri ve iş tanımını yapan ilk yasal düzenleme 

olarak 18 Mart 1924 tarih ve 442 sayılı Köy Kanunu kabul edilir. 1962 yılına kadar 

yürürlükte kalacak olan İzale-i Şekavet Kanunu ile yumuşak bir geçiş yapmak 

hedeflenmiştir (Argunhan, 2009:50,51). 

26 Mart 1985 yılında kabul edilip 4 Nisan 1985 tarihinde 18715 sayılı Resmi 

Gazetede yayınlanarak tekrar yürürlüğe giren geçici köy koruculuğu, 1984 yılında 

Güneydoğu’da başlayan ayrılıkçı PKK hareketine kadar gündemde olmayan, unutulmuş 

bir kurumdur. Oysa 1923 yılında çıkartılan İzale-i Şekavet, 1924’te çıkartılan 448 sayılı 

Köy Kanunu ve 1924 Anayasası ile altyapısı hazır olan bir sistem vardır. 2001 yılında 

varlık göstermeye başlayan ve 2006 yılına kadar yerel olarak faaliyet gösteren korucu 

derneklerinin bir kısmı, 2006 yılında “Geçici Köy Korucuları Haklarını Koruma, 

Yardımlaşma ve Dayanışma Derneği” çatısı altında biraya gelmiş ve bu tarihten itibaren 

köy korucuları artık kamusal alanda da görünür hale gelmeye başlamışlardır. 2013 

yılında kurulan Köy Korucuları ve Şehit Aileleri Federasyonu’nun aynı yılın sonunda 

Güneydoğu Köy Korucuları Federasyonu ve Siirt Gazi ve Şehit Aileleri Dernekleri 

Federasyonu ile birleşmesi neticesinde 2015 yılında köy korucuları 22 il, 5 federasyon 

ve 90’ın üzerinde derneğin bağlı olduğu Anadolu Köy Korucuları ve Şehit Aileleri 

Konfederasyonu çatısı altında toplanmıştır (Balta-Yüksel-Acar, 2015:60). 

Köy koruculuğu ile cumhuriyetin ilk yıllarında hedeflenen amaç, merkezde 

toplanan devlet yetkilerini ülkenin her yerinde olduğu gibi Doğu bölgelerinde de 

uygulamaktır. Argunhan, Hamidiye Alayları, 1924 Köy Koruculuğu ve 1985 yılında 

yürürlüğe giren Geçici Köy Koruculuğunun aynı amacı taşıdığını belirtir. Bu amaç, 

devletin merkezi otoritesini sağlamak için yerel güçlerden silahlı milisler oluşturmak 

suretiyle fiiliyatta silahlı durumda olan yerel aşiret güçlerinin kontrolünü sağlamaktır 

(2009:50-54). Bize göre, her ne kadar 1924 Köy Koruculuğunda bu hususun birincil 

amaç olarak dile getirilmesi mümkünse de, ne Hamidiye Alaylarında ne de geçici köy 

koruculuğu sisteminde söz konusu amaca aynı önceliği tanımak mümkün 

görünmemektedir. Birincide Ermeni tedhişi gibi bir iç tehditle birlikte doğuda sınırları 
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zorlayan Rus ve İngiliz yayılmacılığı ön plandayken, ikincisinde ülke bütünlüğünü 

hedef tahtasına yerleştirmiş bir ayrılıkçı hareketin toplumsal tabanından koparılması söz 

konusudur. Hatta geçici köy koruculuğu sisteminin hayata geçirilmesinde, yerel aşiret 

güçlerinin kontrolünü tali gerekçelerden birisi olarak saymak bile mümkün 

görünmemektedir. Her ne kadar merkezi devlet yetkesinin ülkenin doğusuna doğru 

gidildikçe gücünden hiçbir şey kaybetmediğini söylemek olası değilse de, ne Hamidiye 

Alaylarının hayat bulduğu 19’uncu yy. sonu Osmanlı İmparatorluğu, ne de 1924 

Türkiye’sine benzer bir kontrolsüzlüğün varlığından da bahsedilemez.  

Suriye’nin Lübnan sınırında bulunan Helvi kampında 25–30 Ekim 1986 tarihleri 

arasında düzenlenen PKK’nın 3’üncü Kongresinde, örgütün ilerlemesinin önünde 

önemli bir engel olarak görülen GKK'ların kendilerinin ve yakınlarının katledilmesi, 

evlerinin kundaklanması, mallarının yağmalanması yöntemleriyle sindirilmeleri kararı 

alınmıştır. 26–31 Aralık 1990 tarihleri arasında Kuzey Irak’taki Haftanin bölgesinde 

yapılan ve Öcalan’ın katılmadığı (Aydın, 1993:53-58) 4’üncü Kongrede ise daha politik 

bir yol izlemek zorunda kalarak geçici köy koruculuğunun kaldırılması için af ilan 

edilmesi kararı alınmıştır. Affa çağrı bildirisinde; “1 Ocak 1991 tarihinden, 31 Aralık 

1991 tarihine kadar PKK'ya başvurup af dileyen korucular af edilecektir. Bu süre içinde 

PKK'dan af dilemeyenler ise ağır cezalara çarptırılacaklardır” denilmiştir. Ancak 1991 

yılının sonu geldiğinde Öcalan, koruculuğu yine çözemeyince bu affı 1992 Nevruzuna 

kadar uzatmış ve daha sert tehditler savurmuştur. Fakat korucular bu telkinlere de itibar 

etmeyince Öcalan'ın talimatıyla korucuları, ailelerini ve hatta hayvanlarını bile hedef 

alan katliamlara başlanmıştır. (Güçlüer, 2011:238-249). Bu tarihten sonra da günümüze 

kadar devam edegelen süreçte koruculuk sistemi başta PKK olmak üzere Kürt ulus inşa 

aktörlerinin öncelikli hedefleri olmuştur. PKK, askeri ve özellikle siyasi açıdan en fazla 

zarar gördüğü koruculuk sistemine karşı, -gayri ahlaki olması bir yana- son derece 

pragmatik bir tavırla, sıklıkla irtibat kurmaya ve kendi tarafına çekmeye, en azından 

tarafsızlıklarını sağlamaya çalışmıştır. 

PKK'nın 1993 yılı hedefleri arasında özellikle koruculuk sistemi yatmaktadır. 

Öyle ki örgüt, sürekli köylerde inisiyatifi elinde tutan korucunun nasıl 

etkisizleştirileceğine ve köylere nasıl girileceğine dair çareler araştırır. Bunu temin için 

köy grupları, mıntıka ve bölge komutanlıkları, eyalet komutanlığı örgüt silahlı 

güçlerinin düzenlenişini oluşturacaktır. Tabii bunlar düşman birliklerinin zayıflatılması, 
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işbirlikçilerin ve koruculuk sisteminin dağıtılmasıyla yürüyecektir (Öcalan, 1993a:102-

104). Temel amaç, PKK önderliğine yaraşan sağlıklı bir düzenleme yapmak, iç eğitimi 

yoğunlaştırmak, en elverişli komuta özelliklerini tutmak, araziyi değerlendirmek, 

dolayısıyla “korucu” kalıntılarını silip süpürmektir (Öcalan, 1993a:278). Öcalan’a göre 

kurtuluş güçlerinin en önemli hedeflerinden biri olan koruculuğun, tümden tasfiye 

edilebilmesi halinde düşmanda yenilgi psikolojisi hâkim olacaktır. Bir yıl sonra 1994 

yılı talimatlarından biri de güvenlik güçlerinin alan tutma hâkimiyetinin başarıya 

ulaşamayan kırılma girişimi olmuştur. Çünkü yaygınlaşmış koruculuk sistemi ve PKK 

katliamlarından dolayı halk, artık PKK'yı istememektedir (Demirkıran, 2001:68,69). 

Öcalan, siyasi ve askeri anlamda kendisini en çaresiz hissettiği ve şiddet 

uyguladıkça etkinleşen koruculuk sistemini erkeğin muhtaç kalmasıyla açıklar. O’na 

göre çok muhtaç olunca erkek, ‘Köy koruculuğu’ yasasında görüldüğü gibi silaha, 

paraya koşmaktadır. Sözüne devam ederken adeta yavuz hırsızlık yaparak korucu ve 

yakınlarının katledilmesi ve akabinde yaşanan trajediden, bizatihi korucuların 

kendilerini sorumlu tutar. O’na göre imha eden PKK değil, bütün ailesini imhaya 

götüren korucudur (1992a:49). Öcalan, daha önce fukaralıkla açıklamaya çalıştığı 

koruculuk sistemi için sebep-sonuç ilişkisinin kısır kaldığını düşünmüş olacak ki daha 

sonra gönüllü ajanlık, açık parti düşmanlığı, basit çıkarlar ve zor altında kalma gibi 

farklı sebeplerle koruculaşmayı açıklamaya çalışmıştır (1993a:99). 

Koruculuk sisteminin bu derece etkinleşerek yaygınlaşmasına kendi ideolojisi 

içerisinde sosyo-bilimsel bir açıklama getiremeyen Öcalan’a göre rejim, güçlü ailelere 

dayanan burjuva partileri ile rekabeti geliştirirken, devrimcileri ise ailelerle karşı karşıya 

getirmek için köy koruculuğu sistemi ile çarpıştırmaktadır. Eskiden daha çok aşiretler 

ve büyük aileleri kullanırken, şimdi bu işi küçük ailelere kadar indirgemiştir. Bölgenin 

geri kalmışlığı ve fakirlik en çok PKK’nın işine yaramışken Öcalan, bu sefaletin 

koruculuğun çıkış noktası olduğunu belirtir (1992a:73). O, aynı zamanda “sömürgeci 

faşist rejim” dediği Türk devletinin koruculuk sistemini, aile kurumunu devrime karşı 

kullanmak için hayata geçirdiğini belirtir (1992a:95). Çünkü PKK, ideolojik olarak aile 

kurumuna ve akrabalık ilişkilerine de karşıdır. 

Tori, son dönemlerde ekonomik abluka ve tecrit politikası yüzünden zor 

durumda kalan korucuların çareyi istifa etmekte bulduklarını söyler. O’na göre halk 
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arasında giderek yaygınlaşan eğilime göre silahlarını bırakana kadar korucularla 

alışveriş yapılmayacak, kahvede oturulmayacak, misafirliğe dahi gidilmeyecektir 

(2008:90-92). 7 Haziran 2015 tarihinde gerçekleştirilen genel seçimlerden sonra 

PKK’nın farklı taktiklerle özellikle bölgedeki şehir merkezlerinde eylemlere girişmesi 

sonucunda, İçişleri Bakanlığı tarafından 5000 civarında korucu alımı ve özlük 

haklarında iyileştirmelerle ilgili çalışmalar başlatıldığı ulusal basında yer almıştır
i
. 

Ülkenin önemli bir bölümünde devletin güvenlik güçlerine yardımcı olarak 

toplumsal güvenlik algısı oluşumuna kararınca katkı sağlayan böyle büyük bir teşkilatın 

içerisinde elbette her büyük kurumsal yapıda olabildiği gibi insana mahsus bir takım 

arazlar olabilecektir. Ancak, daha gerçekçi bir gözlükle irdelendiğinde koruculuk 

sisteminin varlığı, diğer bütün faydaları bir yana bırakılacak olsa dahi, ayrılıkçı Kürt 

hareketinin toplumsal tabandan yoksun olduğunun uluslararası zemindeki en taraflı 

dillerin bile ikrardan imtina edemeyeceği, en büyük ve yadsınamaz maddi delilidir.  

5.2. Koruculuk Sistemi ve Din 

PKK’nın Marksist-Leninist bir Kürdistan kurma hedefi ve buna karşı bölgedeki 

vatandaşların dine olan aşırı bağlılığı, II. Abdülhamit’in oluşturduğu ve birçok açıdan 

faydaları görülmüş olan aşiret alaylarına atıfla, aşiretlerden yeniden faydalanılmasının 

zaruretini gündeme getirmiştir (Argunhan, 2009:54). 26 farklı yerleşim biriminde 

100’ün üzerinde mülakatla gerçekleştirilen ve 2015 tarihini taşıyan güncel bir saha 

araştırması da korucular (ve muhtemelen korucu olmayanlar) için Kürtlüğü 

Müslümanlıktan ayrı ve aşiret bağlarından bağımsız düşünülebilecek bir kimlik olarak 

tanımlamanın mümkün olmadığı sonucuna varmıştır (Balta-Yüksel-Acar, 2015:69). 

İlkel devrimci bir görünüme bürünmüş olan PKK şovenizmi, hedef kitlesinin 

dindar-geleneksel toplum yapısına rağmen ateistik propagandası, eylemde ve söylemde 

değerler bütününe tamamen ters düşen yapısıyla, koruculuk sistemini kendisi 

tetiklemiştir. PKK’nın kendisinden olmayana hayat hakkı tanımayan katliamcı çizgisi, 

kısa zamanda aşiretleşen yapısıyla birleşince, yok ettiği her birey ailesi, köyü, kabilesi 

ve nihayetinde geniş bölgelere yayılan aşiretiyle yeni “kan davalıları” olarak karşısına 

dikilmiştir. İslami değerler, namus kavramı, aile ve aşiret bağlarının kutsallığıyla 

                                                 
i
 Güneydoğu için 5 bin korucu alınacak, 19 Eylül 2015, 

http://www.sozcu.com.tr/2015/gundem/guneydogu-icin-5-bin-korucu-alinacak-939395/, (20 Eylül 2015, 

00:10). 
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cisimleşen, geleneksel değerler bütününü yok sayan ideolojisi söylemden eyleme 

döküldüğünde, örgüt balığı giderek daha zor nefes alabildiği halk denizine 

yabancılaşmıştır. Köy korucuları Hakları Koruma Yardımlaşma ve Dayanışma Derneği 

Başkanı Ali Haydar Yener, “namusumuza, yaşamımıza, inançlarımıza, adet ve 

göreneklerimize, ecdadımızın bize emanet ettiği vatanımıza kastedenlere karşı korucu 

olduk” derken tam da PKK balığının bu denize ait olmadığını anlatmak ister (Özdemir, 

2012b:59). 

Bu olguyu kendisiyle yapılan mülakatta bir korucu samimiyet ve açık 

yürekliliğin diliyle anlatır: “Benim evime ilk başlarda örgüt üyeleri gelirdi, ikramda 

bulunurdum. Ancak daha sonra karıma kötü gözle bakmaya başladılar. Ben de örgütle 

bağımı koparıp korucu olmaya karar verdim. Bu olay köyde duyulunca köydekiler de 

yavaş yavaş korucu oldular.” (Özdemir, 2012b:27). 

Siirt Şehit ve Gazi Aileleri Dayanışma ve Yardımlaşma Dernekleri Federasyon 

Başkanı Kenan Şehitoğlu, PKK’nın Kürtlük gibi bir kaygı taşımadığını şu sözlerle 

belirtir: “Bizler Kürdüz. Ben yedi ecdadımı biliyorum. Ben Kenan’ım. Kenan, Hacı 

Nurettin’in oğludur. Hacı Nurettin, Hacı Ahmet’in oğludur. Hacı Ahmet, Sufi 

Mehmet’in oğludur. Sufi Mehmet Ramazan’ın oğludur. Ramazan, Keleş’in oğludur. 

Keleş, Hoca Muhyettin’in oğludur. Biz aslen Silopiliyiz. Şimdi babasını bilmeyen, sapını 

sopunu bilmeyen, Kürt olup olmadığı hiç belli olmayan, geliyor beni tehdit ediyor. ‘Niye 

Kürt olmuyorsun’ diyor. Sanki biz Kürt değiliz de babasını bilmeyen, insanlıktan 

nasibini almayan, din düşmanı, ırz düşmanı beni Kürt yapmaya kalkıyor.” (Özdemir, 

2012b:79,80). Şehitoğlu, 25 yıldır Allah, vatan, namus, şeref diyerek mücadele 

ettiklerini, vatan ve ezan uğruna seve seve can vermeye hazır olduklarını söyler 

(Özdemir, 2012b:111,112).  

PKK’nın yok saydığı din, ırz, namus bölge halkının dokunulmazlarıdır. Örgüt en 

baştan itibaren bunlara dokunmaya başladığında ise paradoksal biçimde kendi ötekisini 

yaratmış, özgürlüğünü savunduğunu iddia ettiği topluma ilişkin her toplumsal değer 

parçasını koparıp aldığında, hedef kitlesini en baştan itibaren ötekileştiren gizli ajandası 

toplum nazarında ete kemiğe bürünmüştür.  

Zamanla dinsel söylemi araçsallaştıran PKK ile aynı fikri zemini paylaşmayan 

kesimler bile, bölge gerçeklerine uzak, tek taraflı değerlendirmelerle inşa edilen soruna, 
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otomatik cevaplar verir hale gelmişlerdir. Örneğin Özgür-Der (Özgür Düşünce ve 

Eğitim Hakları Derneği) Diyarbakır Şubesi tarafından 2010 Temmuzunda düzenlenen 

‘Kürt Sorununa İslami Çözüm Forumu' sonuç bildirgesinde yer alan 14 maddelik 

öneriler bütünü, koruculuk sisteminin kaldırılmasını içermektedir.
i
 

Tori, koruculuğun ilk defa 1985 yılı Mayıs ayında Beytüşşebap’ta Jirki aşireti ile 

başlayan bir süreç olduğunu belirtir. O’na göre helikopterle Diyarbakır’a götürülen 

aşiret ileri gelenleri devlete bağlı kalacaklarına dair Kur’an’a el basıp üç taş üzerine 

yemin etmişlerdir (2005:251). Bahse konu Jirki Aşiretinin lideri Tahir Adıyaman, 

Beytüşşebap’ı PKK mensuplarına mezar etmeyi “İslam’ın altıncı şartı” sayar (Gürbüz, 

2004:103; Serxwebun, Haziran 1990:22). 

Öcalan, koruculuk sistemini Nakşibendi Tarikatı ile alakalandırır. O’na göre 

ülkemizde Nakşibendi Tarikatı ve oynadığı devlet ajanlığı rolünü görmek önemlidir. 

Köy korucuları en çok bu tarikat içinde örgütlendirilmiştir (2008a:73). Bu benzetme 

Kürt milliyetçi hareketini pre-modern öncüllerinden ve tarihsel zemininden kopararak 

köksüzleştirir. Zira 1880-1930 arasında bölgede yaşanan ayaklanmaların hemen 

tamamında Nakşibendi şeyhlerinin önemli etkileri olduğu, konuya ilgi duyan tüm 

çevrelerin bildiği bir gerçektir.  

Koruculuk sistemini, Sünni yönüyle ön plana çıkan Hamidiye Alaylarıyla 

özdeşleştirmek de çok sağlıklı bir yaklaşım tarzı değildir. Zira Hamidiye Alayları 

uygulamasında Sünni aşiretlerin seçimi, yönetimin inisiyatifiyle bir devlet politikası 

olarak gelişirken, koruculuk sisteminde yönetimin böyle bir yaklaşımı söz konusu 

değildir. Hatta 2008 yılı gibi çok yakın bir tarihte Tunceli ilçeleri halkından, daha 

önceleri korucu olan Sünni aşiretlere ilaveten önemli bir bölümü Alevi olan yaklaşık 

1500 kişi koruculuk için müracaat etmiş, İçişleri Bakanlığı tarafından 1400 kişilik yeni 

kadro açılmıştır.
ii
 

PKK/Öcalan ve devletin ilgili birimleri arasında devam eden çözüm süreci 

görüşmelerinde korucuların durumu ayrıca ve ciddiyetle ele alınması gereken bir 

konudur. Köy Korucuları ve Şehit Aileleri Konfederasyonu Başkanı Ziya Sözen, çözüm 

                                                 
i
 Bu da "Kürt Sorununa İslami Çözüm", 27 Temmuz 2010, http://www.mynet.com/haber/guncel/bu-da-

kurt-sorununa-islami-cozum-524096-1, (23 Ekim 2014, 23:45). 
ii
 Tunceli’de Aleviler de korucu olmak için başvurdu, 04 Haziran 2008, 

http://www.hurriyet.com.tr/gundem/9096412.asp, (25 Ekim 2014, 15:45). 

http://www.mynet.com/haber/guncel/bu-da-kurt-sorununa-islami-cozum-524096-1
http://www.mynet.com/haber/guncel/bu-da-kurt-sorununa-islami-cozum-524096-1
http://www.hurriyet.com.tr/gundem/9096412.asp
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sürecine dâhil edilmediklerini eleştirerek, “Altyapısı hazırlanmadan elimizden silah 

alınırsa PKK’lılar öç almaya çalışabilir, korucular kendilerini savunur ve bölge kaosa 

sürüklenebilir” derken sorununun çözümünde meselenin sosyolojik boyutunun 

görmezden gelinmesinin kan davalarına yol açabileceğinin altını çizmiştir
i
. Son söz 

olarak Hemen hemen bütün korucular ise devlet ve PKK arasındaki görüşmelerde arada 

kaldıklarını, ne devletin ne de PKK’nin kendilerine güvenmediğini ifade etmektedirler 

(Balta-Yüksel-Acar, 2015:90) 

  

                                                 
i
 Korucularda 'çözüm süreci' endişesi, 16 Şubat 2015, http://www.aljazeera.com.tr/al-jazeera-

ozel/korucularda-cozum-sureci-endisesi, (16 Şubat 2015,19:30). 

http://www.aljazeera.com.tr/al-jazeera-ozel/korucularda-cozum-sureci-endisesi
http://www.aljazeera.com.tr/al-jazeera-ozel/korucularda-cozum-sureci-endisesi
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ÜÇÜNCÜ BÖLÜM 

PKK VE DİN 

Bauman, son derece soyut bir kavram olarak görülen dini düşüncenin, daha 

göreceli diğer çatışma biçimlerine dönüşüm için kullanılabildiğini söyler. Karmaşık 

toplumsal çatışma durumlarında, etnik, ulusal ya da göçten kaynaklanan sınırlar, sıklıkla 

dini sınırlar haline dönüşür (2006:30). Akıl ve yorum devreye girdiğinde her şeyin her 

şeye dönüşebildiği dini metin ve gelenekler, politik ve askeri kararlar dâhil pek çok 

düşünce ve aksiyonun kutsal bir anlam evreni içinde meşrulaştırılmasını sağlar 

(Aydınalp, 2012:771). 

Yeni bireyi ve devamında yeni toplumu inşa çabasında PKK, uzun soluklu ve 

Marksist görünümlü şoven mücadelesini, giderek artan ve detaylanan dini renklerle 

donatmaya çalışmıştır. Marksist değil, Marksist görünümlüdür. Çünkü ortaya 

çıkmasıyla eş zamanlı olarak, gerek Kürt gerekse Türk soluna mensup örgütler, ileride 

görüleceği gibi kendisini kaba Kürt milliyetçiliği ve şovenizmle itham etmişlerdir. Oysa 

Beşikçi ironik bir biçimde, Kürt milliyetçiliğinin saldırgan hiçbir yönü ve özü 

olmadığını, Kürt hareketini milliyetçilikle suçlayan Türk solunun asıl kendisinin 

milliyetçi olduğunu belirtir. Tarih yapana sadık kalmayı beceremeyen Beşikçi, İngiliz 

ve Fransız emperyalizmiyle birlikte Arap ve Fars monarşisi ile işbirliği sonucu 

Kürdistanı parçalayarak kurulan bir ülkenin, “Tam Bağımsız Türkiye” sloganını 

kullanan sol hareketlerinin de şovenist olduğunu iddia ederek alternatif bir tarih 

yazmıştır (1992:100-102).  

1989’larda örgüt propagandasına malzeme olmaya başlayan dini söylem, zaman 

içerisinde sadece pragmatik yorumla değiştirilmekle kalmamış, kurumsallaşarak 

örgütlenmiş, dernekleşmiş ve sivil toplumlaşmıştır. En baştan beri oluşturulmak istenen 

mitolojik kök algısı için Zerdüştizm vurgusu altı çizilerek sürekli canlı tutulmuş, bunun 

yanısıra hedef kitleye Zerdüştizm’in dönüşmüş şekli olarak sunulan Yezidilik ve 

İslam'ın sosyalist yönünü temsil ettiği vurgulanan Alevilik üzerine sıklıkla vurgu 

yapılmıştır.  

Bir yandan İslam’ı ve sayılan dinsel doktrinleri propaganda malzemesi yaparak 

siyasallaştıran Öcalan, diğer yandan yeni toplum tasavvuru için İslam'ın reforme 

edilmesi, toplumun siyasal İslam'ın etkisinden arındırılması ve İslam'ın yeniden 
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yorumlanması gerektiğini belirtmiş, İslami sembol ve değerlere yüklenecek yeni 

anlamlar belirlemiş, adeta yeni bir din tanımladığı müstakbel Kürt ulusuna, söz konusu 

dinin peygamberi olarak kendi ismini sunmuştur.  

Mevcut egemenlik ilişkilerini değiştirme denemeleri, egemenliğin yapısı ve 

meşruiyetine bağlıdır. Elitlerin barış yoluyla dolaşımını engelleyen donmuş egemenlik 

şekilleri, sık sık radikal devrim hareketlerine sahne olurlar. Eğer egemenlik 

mevkilerinin işgali rasyonel bir temele dayanmıyorsa, karmaşık ideoloji ve mitolojilere 

dayanılarak toplumun tüm yapısı değiştirilmek istenebilir. O zaman sosyal ayaklanma 

aynı zamanda dini bir hareket olur (Kehrer, 1996:88). PKK da giderek ivme kazanan 

dini propagandasında, son derece karmaşık ideolojisi ve inşa etmeye çalıştığı mitolojik 

algıyla etnik ayrılıkçı hareketini aynı zamanda dini renklere sahip bir harekete 

dönüştürmeye çalışmış, bu uğurda din adamlarından eylemselleştirdiği alternatif 

ibadetlere kadar birçok unsuru kullanmaktan geri kalmamıştır. Bir toplumun dini 

homojenliği bozulur bozulmaz, dini organizasyonlar arasında bir çatışma ortaya çıkar. 

Katolikler ve Protestanlar arasındaki veya Müslümanlarla Hıristiyanlar arasındaki 

gerginlikler (Lübnan), halkın oy verme davranışını pek çok Asya ülkesinde, Avrupa ve 

Amerika'da parlamento ve hükümetlerin politik kararlarını etkilemektedir. Bu 

durumlarda dinler artık sosyal bütünleşmeyi sağlamaz, aksine sosyal çatışmalara neden 

olurlar (Kehrer, 1996:89). Öcalan da toplumsal yapıda mevcut her türlü dinsel farklılığı 

körüklemeye ve Şamanizm yergisine karşılık Zerdüştizm güzellemesiyle ayrışmanın 

tarihsel arka planını inşaya çalışmıştır. Zaten emperyalist konjonktür de söz konusu inşa 

için son derece uygundur. 

Bugünkü Ortadoğu coğrafyası sınırları, 1’inci Dünya Savaşı’nın Avrupalı 

galipleri olan İngiltere ve Fransa’nın çıkarları doğrultusunda belirlenmiştir. Günümüzde 

bu coğrafi yapılanma, tek süper güç ABD ve müttefiki İsrail’in çıkarlarıyla uyumlu 

değildir. Kendi çıkarları ve İsrail’in güvenliği açısından Ortadoğu’daki bazı etkili 

ülkelerin sınırlarının yeniden belirlenerek daha küçük devletler haline getirilmeleri 

ABD’ye bir çözüm yolu olarak görünmektedir. Buna göre Batılı sanayinin enerji 

ihtiyacını karşılayan bölgedeki kaosların kontrol edilmesi gerekmektedir. Bu 

ülkelerdeki etnik ve mezhebi farklılıklar, ABD’li stratejistlerin zihnindeki planın 

ayrılmaz bir parçasıdır (Attar, 2008:14).  
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Söz konusu farklılıkları çatışma gerekçeleri haline getirme arzusu, bölgede 

ideolojik, etnik ve mezhepsel söylemle öne çıkan/çıkarılan terör örgütlerini beslemiş, bu 

örgütlerin içerisinde en fazla emperyal desteği alan örgüt ise en hızlı büyüyen PKK 

olmuştur. Silahlı propagandayla körükleyerek büyüttüğü toplumsal farklılıkları, dinsel 

destekle beslenen kimlik inşa unsurlarının yardımıyla sosyal çatlaklara dönüştürmeye 

çalışmaktadır. Eskil, mitolojik, tarihsel bir din algısı (Zerdüştizm) yaratarak çatışmanın 

kökenlerini önce mitolojik geçmişe indirgemek ve sonra mümkünse mezhebi ayrışmayı 

(Hanefi-Şafi, Alevi) alevlendirmek, politik amacına ulaşmasında önemli bir yapı taşı 

olacak, toplumların ötekileşmesini hızlandıracak ve ulus inşasında önemli bir adım 

atılmasını sağlayacaktır. 

Bu bölümde kuruluşu, gelişimi ve diğer örgütlerle çatışmaları kısaca ele alınacak 

olan PKK’nın oldukça uzun sayılabilecek 40 yıllık kronolojisinde din politikası ile ilgili 

değişimler görünür hale getirilmeye çalışılacaktır. Ulus inşa sürecinde kullanılan 

argümanların irdelenmesini müteakip, inşa edilen mitolojinin temel direği olarak 

tasarlanan kök din algısı Zerdüştizm üzerinde durulacaktır. İnşa edilen ulusa İslam'ın 

reformasyonu sonucunda yeni bir din ve peygamberinin sunum süreci, bizatihi 

Öcalan’ın ve örgütsel söylemin analiziyle açıklanmaya çalışılacaktır. Son olarak 

devletin ve PKK’nın kendi içlerinde yaşadıkları toplumsal açmazlar ve bu sorunların 

tarihsel seyri irdelenecektir.  

1. İlk Kürtçü Hareket: PKK’nın Kuruluşu 

PKK, 1970’lerin başında Ankara Üniversitesi Siyasal Bilgiler Fakültesindeki 

Doğu kökenli öğrencilerden Abdullah Öcalan ve arkadaşlarının oluşturduğu bir gruptan 

doğmuştur. Öcalan, 1973 baharında yaptıkları toplantıda ilk defa arkadaşlarına bir örgüt 

kurma düşüncesinden söz eder. Toplantıda “Kürdistan için ulusal demokratik mücadele 

başlatma” fikri üzerinde bir mutabakat sağlanır. 1974’te Ankara Tuzluçayır’da Rıza 

Altun’un evinde, aralarında Türk kökenli Haki Karer ve Kemal Pir’in de bulunduğu 

yedi kişiden oluşan bu arkadaş grubu tarafından yapılan toplantıda PKK’nın temelleri 

atılacaktır. 1976’da yapılan Dikmen Toplantısı ertesinde Güneydoğuda faaliyet 

gösterilmeye başlanır. Aynı yıl Öcalan diğer örgütlere faaliyetlerini duyurur. 1976’da 

kendilerini Kürdistan Devrimcileri olarak tanıtan bu 25 kişilik grup, bir süre Ulusal 

Kurtuluş Ordusu ve Apocular olarak anılır (Kurubaş, 2004b:25). Öztürk, Apocular’ın 

yöredeki bir adının da “Yandım Allah Çetesi” olduğunu belirtirken (2013:189) 
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Jongerden-Akkaya kuruluş grubunun sayısını üç Kürt (Öcalan, Haydar Kaytan ve Cemil 

Bayık) ve üç Türk (Kemal Pir, Haki Karer ve Duran Kalkan) olmak üzere altı kişi 

olarak verir (2013:209). Kaytan, kuruluş grubunda birlikte bulunduğu Türk 

kökenlilerden ikisinin, Kemal Pir ve Haki Karer’in PKK’ya katılımını değerlendirirken, 

“PKK'ye katılım, bir İslam dinine ya da bir Hıristiyanlığa katılım gibidir.” şeklinde 

betimler (1995:21). Her ikisi de arkalarında bıraktıkları büyük soru işaretleriyle şehitler 

listesinin başındaki yerlerini almışlardır. 

Örgüt, 27 Kasım 1978’de Diyarbakır/Lice ilçesinin Fis Köyü’nde yapılan ve iki 

gün süren toplantıda partileşir. 25 kişinin katıldığı ve PKK’nın 1’inci Kongresi olarak 

anılan toplantıda, önceden hazırlanan parti programı ve tüzüğü kabul edilerek Öcalan oy 

birliğiyle parti genel sekreteri seçilir. Nisan 1979’dan itibaren örgütün bildirilerinde 

Partiya Karkeren Kurdistan adı kullanılmaya başlanır. Kuruluş bildirgesi ilk toplantıda 

kararlaştırıldığı gibi, 1979 başlarında Siverek’te Bucak Aşireti ile aynı zamanda örgütün 

ilk eylemi olan çatışmaya girildiğinde açıklanır (Kurubaş, 2004b:26). 

PKK’nın ideolojisi Marksizm-Leninizm’in yanı sıra komünizmin ikinci bir 

versiyonu olan, Leninizm’in dayandığı işçi sınıfına karşılık köylü sınıfına dayanan ve 

“kır gerillasını” öngören Maoculuğu da içermektedir. Hatta 1970’lerin sonunda PKK’yı 

Dev-Genç, Dev-Yol gibi diğer sol örgütlerden ayıran en önemli farkın söz konusu 

Maocu etken olduğu söylenebilir. Maoculuk, devleti silahla yıkmayı hedefleyen klasik 

Marksizm-Leninizm’e bir de “gerilla savaşı”, “etnik milliyetçilik” ve “köylü devrimi” 

kavramlarını ekleyen bir formüldür (Akyol, 2014:135). Sol söylemin arkasına 

gizlenmesine rağmen PKK, kurulduğu andan itibaren şoven milliyetçi bir hareket 

olmuştur (Fuller-Barkey, 2011:49).  

Doğu Perinçek, PKK’yı Lenin’e dayanarak “Gerici Milli Hareket” şeklinde 

niteler. O’na göre 28 Temmuz 1920 günü kabul edilen ve Lenin’in Önerdiği Milli ve 

Sömürge Sorunu Üzerine Karar’da dünyanın ‘ezen milletler’ ile İran, Türkiye ve Çin’in 

örnek olarak verildiği ‘ezilen milletler’ olmak üzere iki kampa ayrıldığı saptanır. 

Komünist enternasyonal bu kararında ezen ve ezilen milletler ayrımının “bütün tezlerin 

ana fikri” olduğunu belirtir. Emperyalizme karşı mücadeleleriyle değerlendirilen ilerici-

gerici saflaşması da aynı eksende değerlendirilmiştir. Emperyalizme karşı olanlar 

‘Devrimci Milli Hareket’, işbirliği yapanlar ise ‘Gerici Milli Hareket’ olarak 
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nitelendirilmiştir. Gerici milli hareketlerin örnekleri, 2. Dünya Savaşı’nda Sovyetler 

Birliği içinde ve Balkanlar’da Hitler emperyalizmiyle işbirliği yapan milli hareketler, 

özellikle 1990 sonrasında ise ABD işbirlikçisi Çeçen, Talabani-Barzani Hareketleri, 

Doğu Timor, Tamil Gerillaları, Afrika’daki ayrılıkçı hareketler, PKK bölücülüğü ve 

Suriye ile İran’daki Kürt ayrılıkçılığıdır. Gelişen ve ezilen ülkelerinin içindeki milli 

sorunlarını silahlı mücadeleyle çözmeye girişen örgütler, emperyalizm ile işbirliğine 

mecburdurlar (Perinçek, 2013:21,22). Nitekim PKK da emperyalizmin kucağında 

büyümüştür.  

PKK’nın köylü desteğiyle ön plana çıkan Maoist çizgisi, mensuplarının aşirete 

dayalı keskin ve belirleyici toplumsal yapısıyla birleşince, ortaya totaliter ve kıyıcı 

büyük bir aşiret çıkmıştır. Başka örgütler çökerken PKK kendini partiye adayan 

taraftarlar kazanmıştır. Bu belki de bazı bakımlardan daha “Kürt” olduğundan, bugünkü 

Kürt toplumunu diğer örgütlerden daha iyi yansıttığındandır. PKK’nın bazı siyasi 

etkinlikleri hırslı bir aşiret reisinin otoritesini daha geniş bölgelere yaymakta uyguladığı 

yöntemleri andırır. Şiddetli anlaşmazlıkları ustalıkla kullanma, insanları bir tarafı 

tutmaya zorlama gibi yöntemler hep aynıdır (Bruinessen, 2013c:316). Nitekim en büyük 

düşmanını feodal yapı ve aşiret örgütlenmesi olarak belirleyen Öcalan, buna da bir şerh 

düşerek büyük bir parantezle “ancak” der: “aşiret örgütlenmesine karşıyız ama bu 

hemen aşiretleri inkâr edelim anlamına gelmez. Tam tersine aşiretlere karşı olmak 

aşiretlerden yararlanmak anlamına da gelir.” (1991a:20). 

2. Gelişimi ve Eylem Tipolojisi 

1980 sonrasında örgütün şiddet eylemleriyle birlikte hedef kitlesine karşı 

kullandığı propaganda dili, Kürtlük bilincinin gelişmesine zemin hazırlamıştır. Daha 

önceden kullanılan ekonomik geri kalmışlık ve sömürgeleşme temaları yerine Kürt 

kimliğine yapılan vurgu, örgütün ve şiddet eylemlerinin halkın gözünde meşrulaşmasını 

sağlar. Takip eden 15 yılda Kürt milliyetçiliğini hiç olmadığı kadar güçlendiren PKK 

sayesinde Kürtlüğünü unutanlar bile yeniden Kürtlük bilincine sarılırlar. Ayrıca kanlı 

eylemlerle yaşanan feodal değişim, bölge halkı için sadakat odağının merkezindeki 

dinin yerine milliyetçiliğin geçmesine neden olmuştur (Kurubaş, 2004b:29). Önce 

Müslüman sonra Kürt olan birey, 40 yılda hızla ‘hem Müslüman hem Kürt’ ve ‘önce 

Kürt sonra Müslüman’ hale gelmiş, dini ve etnik kolektif kimliklerin ağırlıkları yer 
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değiştirmiştir. Kürt kimliğinin öne çıkmasıyla doğru orantılı olarak vatan ve vatandaşlık 

algıları değişmeye başlamıştır.  

“Kimlik, öldürücü -hem de kendinden geçme derecesinde öldürücü- olabilir” der 

Amartya Sen. Bir gruba -ve yalnızca o gruba- güçlü bir aidiyet duygusuyla bağlanma, 

birçok durumda diğer gruplarla arada mesafe ve uzaklaşma olduğu şeklinde bir algıyı da 

beraberinde getirir. Grup içi dayanışmanın yükselişi, gruplar arası anlaşmazlığı 

beslemeye hizmet edecektir (2010:21).  

Özellikle 1992 sonuna kadar PKK’nın eylemlerinde başarılı olduğu izleniminin 

yaygınlaşması ve Türkiye'deki yetkililerin Kürt realitesini tanıdıklarını açıklamaları, 

uzun yıllardır Türkiye'nin batısında yaşayan ve geniş ölçüde asimile olmuş Kürtleri bile 

‘kendilerini Kürt olarak tanımlamaya’ ve etnik kimliklerini öne çıkarmaya zorlamıştır 

(Kurubaş, 2004b:29). Özenle korunması ve saygı gösterilmesi gereken toplumsal paletin 

farklı renklerine, altı çizilerek vurgu yapıldıkça hızla büyümeleri, toplumsal bütünlüğün 

garantörü olan ortak değerleri eriterek çatışma unsuru haline gelmeleri kaçınılmazdır. 

Toplumsal zenginlikler olan farklılıklar ‘her şeye’ dönüştüğünde, ortak payda yok 

olacak ve pastel tonlara sahip farklılıklar ortak bölenlerin en büyükleri haline gelmeye 

başlayarak rahatsız edici renklere bürüneceklerdir.  

1991, 1995 ve 1999 yıllarında yapılan seçimlerde Kürt siyasi partilerinin yüksek 

oy oranları ve aynı yıllarda AİHM (Avrupa İnsan Hakları Mahkemesi)’ne insan hakları 

ihlali gerekçesiyle -bazı insan hakları örgütlerinin teşvikiyle olsa da- bölgeden açılan 

davalardaki artış, güçlenen Kürt milliyetçiliği dalgası ve Kürt kimlik bilincinin temel 

göstergelerindendir (Kurubaş, 2004b:30). 

Öcalan’ın yakalandığı 1999 yılından 2005 yılına kadar, PKK’nın ideolojik ve 

örgütsel yapısı dönüştürülmüş ve PKK tarafından tek taraflı bir ateşkes ilan edilmiştir 

(Özcan-Aküzüm, 2012:34). PKK, Nisan 2002’de KADEK, Kasım 2003’te 

KONGRA/GEL ve Mart 2005’te KKK (Koma Komalen Kürdistan-Kürdistan 

Demokratik Konfederalizmi) şeklinde isim değişikliklerine gitmiştir (Özcan, 2012:49). 

Söz konusu KKK sisteminde var olan temel amaçlardan birisi de ‘halk ve komün 

örgütlenmeleri’dir. Şiddet kültürünü toplumsal tabana yayarak ulus inşa sürecini 

oluşturma çabası bu örgütlenme modelinin temel paradigmasıdır (Özeren-Başıbüyük, 

2011:100). 2002 yılında gerçekleşen kongrede örgütün yeni dönem stratejisinin klasik 
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zor teorisi çerçevesinde olmayacağı, meşru savunma stratejisi çerçevesinde hareket 

edileceği kararı alınmıştır. Öcalan bu dönem içerisinde “Üçüncü Alan Teorisi” adı 

altında, toplumsal örgütlenmenin esas olduğu bir örgütlenme modeli oluşturmuştur 

(Özeren-Başıbüyük, 2011:95,96). Bahse konu teori, 2003’te icra edilen olağanüstü 

kongrede alınan kitlesel ayaklanmalara yönelme kararı ile de örtüşür. Öcalan, -aynı 

zamanda doğum günü olan- 4 Nisan 2005 tarihinde KKK sisteminin ideolojik organı 

olarak PKK’yı yeniden kurdurmuş ve dört parçada (Türkiye, Irak, İran ve Suriye 

topraklarının bir kısmını içerisine alan bölgede) yaşayan tüm Kürt halklarının bu 

yasadışı yapılanma içerisinde yer alması gerektiğini belirtmiştir. Bayrağının “yeşil 

zemin üzerine sarı güneş içerisine kırmızı yıldız” olduğunu ve kendisinin de yeniden 

inşa edilen bu oluşumun önderi olduğunu ilan etmiştir. Öcalan, Kürdistan Demokratik 

Konfederalizm yapılanması ile ilgili taslak haline getirdiği yazılı metinleri avukatları 

aracılığıyla PKK üst düzey yöneticilerine ulaştırarak, bu oluşum çerçevesinde yeniden 

yapılanmaya gidilmesini sağlamıştır. Bu tarihten itibaren örgüt, kırsal faaliyetlerinden 

daha çok siyasi ve kitle olaylarına müdahale etme gayreti içine girmiştir (Özcan, 

2012:43,44). Demokratik konfederalizm, en başta açıklanan birleşik sosyalist Kürdistan 

projesinin terk edilmesi anlamına gelmemektedir. Sadece amaca giden yol 

değiştirilerek, tepeden her şeyi kapsayan yönetim yapısıyla klasik bir devlet yerine, 

aşağıdan yukarıya yapılandırılmaya çalışılan bir devlet inşası öngörülmektedir. Bu 

bağlamda PKK, kimliğe ilişkin taleplerini canlı tutmayı başarmıştır. Çatışma yoluyla 

devlet gücünün ele geçirilmesinden ziyade toplumun tüm yönleriyle dönüştürülmesinin 

amaçlanması sayesinde, PKK’nın faaliyetleri bugün daha geniş bir hareket alanına izin 

vermektedir (Akkaya-Jongerden, 2013:256-258). PKK, bu değişim/dönüşüm sürecinde 

devlet tarafından demokratikleşme adına atılan tüm adımları toplumsal bütünleşme 

yerine ayrışmak ve uluslaşmak için ustaca kullanmış, en küçük bir esintiden 

faydalanarak arkasına almayı başarmış ve uluslaşma sürecinde katma değere 

dönüştürmeyi bilmiştir. 

Mayıs 2007 tarihinden itibaren yürürlüğe giren yeni yapılanma olan KCK 

(Koma Civaken Kürdistan); PKK, DTK ve BDP’yi -daha sonraları HDP ve DBP’yi- de 

içine alan ‘konfederal bir devlet’tir (Özcan, 2012:34,49). Özeren-Başıbüyük, KCK 

yapılanması ile ilgili bakış açılarını ve tanımlamaları tartıştıktan sonra, örgütlenme 

modeli ve işlevlerini ayrıntılı olarak betimlemiştir (2011:108-115). Anayasa 
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niteliğindeki KCK sözleşmesi, PKK’nın bütün dinleri yok sayan Marksist çizgiden 

hangi noktaya geldiğinin belirgin ifadelerini içerir. KCK sözleşmesi ile ‘toplumların var 

olma biçimi olan komünal demokratik değerleri ve insanlığın dinlerde, tarikatlarda, 

mezheplerde ve manastırlarda ifadesini bulan tüm özgürlük ve demokrasi ırmaklarını 

kendine tarihsel temel yapan bir demokrasi anlayışının bu topraklarda yerleştirilmesi’ 

hedef olarak belirlenmiştir. Böylece demokrasiyle birlikte var olabilen sosyalizm, 

bilimsel-demokratik sosyalizm olarak KCK sisteminin ruhu olacaktır. KCK sistemi ise 

doğrudan demokrasiyi kurmanın adıdır. Toplumun kendisinin demokrasi yaratacağını 

ve bunun için etnisite, mezhep, kültürel gruplar, emekçiler, kadın, gençlik gibi 

toplumun bütün kesimlerini içine alan ve bunların örgütlenmelerini kapsayan bir 

komünler toplamını, topluluk demokrasisini oluşturur ve bu toplulukların bir arada, 

özgür ve eşit yaşamasını sağlar. Farklı kültür ve inançların olduğu bir coğrafya olan 

Ortadoğu ve Kürdistan’da demokratik toplum konfederalizminin tarihsel ve güncel 

kaynakları fazlasıyla vardır. Bu model toplumsal temelde etnik, dini ve sınıfsal 

farklılıkları gözeten bir sistemdir (Özcan, 2012:264-271). 

Örgütün bu yeni dönemde temel stratejilerini ve yol haritasını oluşturan Öcalan, 

bu stratejiyi Dört Ayaklı Paradigma olarak nitelendirmektedir. Söz konusu dörtlü 

paradigma; 

- Kent Meclisleri, 

- Demokratik Siyaset Akademisi, 

- Demokratik Toplum Kongresi, 

- Kooperatifler Hareketi yapılarından oluşmaktadır. KCK, bahse konu dörtlü 

yapılanmayı hayata geçirmeyi amaçlayan çatı yapılanmadır.  

KCK, müzahir kitlenin devletle karşı karşıya getirilmesini amaçlayan kent 

meclislerini sokaklara kadar teşkilatlanacak konfederal bir yapıda tasarlamaktadır. 

Demokratik Siyaset Akademileri, Kürtlerde ulus bilincinin oluşmasını sağlayacak olan 

kadroların yetiştirilmesini amaçlayan bir yapıdır. Demokratik Toplum Kongresi, KCK 

yapılanması içerisinde “Yasama Meclisi” görevini üstlenen yapılanmadır. Kooperatifler 

Hareketi ise Kürt esnaf, işadamı ve diğer mali kaynakları yönlendiren KCK’nın temel 

iktisadi projesidir (Semiz, 2011:80-82).  
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Öcalan, ekolojik toplum ile yeni bir ulus inşa süreci için yeni bir toplumsal 

bilinç oluşturma düşüncesi içerisine girmiştir. Bu dönemde artık örgüt merkezli 

stratejiler yerini yavaş yavaş toplum merkezli stratejilere bırakmaya başlamıştır. Yeni 

dönemde toplumu örgütün amaçları doğrultusunda şekillendirme çalışmalarına hız 

verilmiştir (Semiz, 2011:75). Barış örgütlenmesinden insan haklarına, demokratik 

partileşmeden kitle toplantı ve gösterilerine, özgür kadın birliklerinden gençlik, çocuk 

ve ihtiyar birliklerine, basın-yayın organlarından ekonomik, ticari ve mali birliklere, 

spordan sanat kuruluşlarına, ilkokuldan akademik eğitime, çevreden tarihi ve kültürü 

koruma vakıflarına, bilimden tekniğe kadar her alanda herkesin ve grubun gücüne göre 

en azından üç-beş kurum içinde hareket etmesi, Öcalan’a göre gerçekten “amel sahibi” 

olunduğu anlamına gelecektir. Bunların dışında kalmak, “amelsiz”, dolayısıyla 

“ibadetsiz ve imansız” olarak yaşamak ve ölmek anlamına gelmektedir (2001b:448). 

Öcalan’ın burada sıraladığı sivil toplum aktörlerinin tamamı, PKK/KCK yapılanması 

altında kurumsallaştırılmış, ete kemiğe bürünmüş yapılanmalardır. Bir ulus inşa 

edilecektir. Bu jakoben inşayı, kusursuz biçimde gerçekleştirmek için sosyal bir devrim, 

tam bir dönüşüm gerekmektedir. Ayak bağını, eski ve köhnemiş olanı tamamen yıkmak 

ve aşiretten ulusa geçişi yaşamak için bir “ara form” olarak Kürtlerin sivil 

toplumlaşması, böylece sahip oldukları aile, akrabalık, din, mezhep, tarikat, aşiret, klan, 

kabile, köy ve benzeri bütün kolektif bağları ve kimliklenmeleri yenileriyle 

değiştirmeleri, toplumsal hafızanın formatlanması, dogmatik bütün kesin inançların 

yıkılması gerekmektedir. Örgütsüz tek Kürt kalmamalı tüm toplum örgütlenmelidir. 

Herkesin üç-beş sivil toplum örgütü içerisinde hızla ancak istendik biçimde 

bireyleşmesi, otobotlaşması, mankurtlaşması sağlanmalıdır. Bireyleşmeden yeniden 

toplumsallaşma gerçekleşmeyecektir. KCK ile yapılmaya çalışılan da önce yeni bireyi 

ve hemen arkasından yeni toplumu oluşturma çabasından başka bir şey değildir. 

Kaldı ki sivil toplum alanında aktif mücadele, PKK için yeni değil ama yeni 

dönemde önceliklendirilmiş bir stratejidir. Nitekim daha 1997 verileriyle PKK’nın 

Avrupa'da 439 paravan örgüt aracılığıyla etkinlik gösterdiği sanılmaktadır. Dış İşleri 

Bakanlığı ve MİT’in saptamalarına göre PKK, Avrupa'da bir konfederasyon (Kon-

Kurd) ve buna bağlı 8 federasyon, 232 dernek, 122 ERNK yan kuruluşu, 20 ERNK 

temsilciliği, 22 Kürdistan komitesi (Kürdistan Enformasyon Merkezi), 14 spor kulübü, 

9 Hunerkom (Kürdistan Sanatçılar Birliği) şubesi, 11 diğer komite ve temsilcilik 
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kurmuş durumdadır. Bu kuruluşlar örgütün Köln’deki Avrupa Merkez Komitesi ve 

Avrupa İcra Komitesinden aldıkları emirler doğrultusunda çalışmaktadırlar (Kurubaş, 

2004b:138). Çarpıcı bir örnek olmak üzere Almanya Kürt Dernekleri Federasyonu 

tarafından 17 Ağustos 2010 tarihinde yayımlanan ve 12 Eylülde yapılacak olan 

referanduma boykot çağrısını içeren basın duyurusunu, Avrupa’dan 29 caminin de 

içinde olduğu 228 dernek/kuruluş imzalamıştır
i
. 

Yeni dönemde örgüt giderek kentlileşirken yapılmak istenen, toplumu 

PKK’laştırmaktır. Bunun için öncelikli olarak kitle hareketlerinin örgüt eylemlerine, 

çatışma alanının kırsaldan kent merkezlerine, sempatizanların militanlara 

dönüştürülmesi gerekmektedir. Bu strateji, çocukları kendi rızaları dışında örgüte 

katıldıktan sonra arayıp bir şekilde bularak, örgüt yönetimini rahatsız eden ailelerin 

önüne geçilmesine de vesile olmuştur. Toplumsal bir uğraş edinememiş gençler ve 

edinememeye aday çocuklar, hiç olmazsa erken dönemde, günün belli bir vaktine kadar 

sokakta ve eylemde, sonrasında evindedir. Aileleri eskiden olduğu kadar rahatsız 

etmeme ihtimali yüksek olan bu yöntem, kendileri için sosyalleşme ve yeni bir 

kimliklenme dönemidir. Üstelik bu durum çocuklar için büyüklerin de içinde oldukları 

bir oyun, en romantik çağındaki gençler içinse “onurlu bir kimlik savaşçısı” statüsünü 

kazanmanın zahmetsiz bir yoludur. PKK’nın toplumu militanlaştırmak konusunda 

oldukça başarı sağladığı gerçeği, Başbakanlık Baş Danışmanı Etyen Mahçupyan’ın 

cümlelerinde ifadesini bulmuştur
ii
: 

“Çözüm süreci iki taraflı bir süreç. Taraflardan biri ben yokum derse süreç 

biter. PKK da süreç boyunca çok şey kazandı.…Meşruiyet kazanma yolunda mesafe 

aldılar. Bölgede güçlerini pekiştirdiler. Öyle ki kamu düzeni bölgede şu anda devletin 

değil PKK'nın elinde.” 

2014’lerin PKK’sı 1980’lerin ikinci yarısı ve 1990 başlarındaki PKK’nın büyük 

oranda kendini tekrarlamasıdır. Belirli bir yumuşama sürecinden sonra koruculara karşı 

tekrar takınılan sert tutum, halk mahkemeleri yapılanmasına kazandırılmaya çalışılan 

işlerlik, yol kontrolleri, belirli yaş aralığındaki gençlere PKK saflarında “zorunlu 

                                                 
i
 Basına ve Kamuoyuna Duyuru, (17 Ağustos 2010), 

http://www.yekkom.com/html/modules.php?name=News&file=article&sid=121, (21 Kasım 2014, 21:30). 
ii
 Baş danışman Mahçupyan: Kamu düzeni PKK'nın elinde, (01 Kasım 2014), 

http://www.internethaber.com/bas-danisman-mahcupyan-kamu-duzeni-pkknin-elinde-735264h.htm, (01 

Kasım 2014, 19:00). 

http://www.internethaber.com/bas-danisman-mahcupyan-kamu-duzeni-pkknin-elinde-735264h.htm
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askerlik” uygulaması, sivil itaatsizliğin körüklenmesi ve benzer uygulamalarıyla örgüt, 

daha önce kendisini güçlü hissettiğinde ne yaptıysa aynısını yapmaya çalışmaktadır. 

Güller, PKK’nın açılım sürecinden beklentisini “fırsattan yararlanmak, güç toplamak, 

siyasi meşruiyet kazanmak, özerklik ilan ederek kısmi otorite olmak”
i
 şeklinde açıklar. 

Takan, bir istihbarat raporuna dayanarak 2014’te KCK yapılanmasının bölgede 

hayata geçirdikleri ve yakın dönem hedefleriyle ilgili çarpıcı detaylar vermektedir. 

Rapora göre DTK, Türkiye’de ‘Kuzey Kürdistan Meclisi’ adı altında özerk bir meclis 

oluşturarak kuracağı özerklik sisteminde Botan, Serhat, Amed, Dersim ve Güney Batı 

olmak üzere beş özerk bölge belirlemiştir. Yakın dönemde bazı pilot bölgelerde örgüt 

elemanlarının çekilmesinden sonra DTK ile köylere kadar eşbaşkanlık sistemin hayata 

geçirildiği silahsız bir örgütlenme öngörülmektedir. Siyasi, sosyal, iktisadi, kültürel 

faaliyetler ve çevre sorumlusunun bulunacağı meclislere 18 yaşını geçen her köy 

mensubu doğal üye olacaktır.  

Dağa katılımların koordinasyonu için askerlik şubesi hatta ilk eğitimin verileceği 

acemi birlikleri oluşturulmuştur. Partili belediyelerin mali denetimlerini yapmak için 

Kandil’den ekipler görevlendirilmiş, meclis üyeleri ve diğer belediye çalışanlarının 

maaşlarından belli oranlarda kesintiler öngörülmüştür
ii
. Örgüt tarafından yapılan vali ve 

kaymakam atamalarından sonra belediyelerin bünyesinde kontrolü sağlayan, 

vergilendirme, ihale dağıtımı, işe alımlar ve kırsala lojistik desteği düzenleyen 

komisyonlar oluşturulmuştur
iii

. Nihayetinde PKK hedef kitlesini, açılım süreci 

sayesinde değer kazandığını bildiği Kürt kimliğinin savaşçısı haline getirmeye çalışmış, 

2015 Haziranında yapılan genel seçimler sonrası HDP vasıtasıyla TBMM’de 80 

milletvekili ile temsil hakkı elde etmesine rağmen, bazı şehirlerde halk ayaklanması 

denemelerine girişmiş, üstelik ilgi çekici biçimde bu denemelerin sinyallerini 2015 yılı 

Ocak ayında vermeye başlamıştır (Kalkan, 2015a:10). 07 Haziran 2015 tarihinde icra 

edilen genel seçimlerin ardından KCK Yürütme Konseyi Eşbaşkanı Besê Hozat: 

“Kürdistan’da yeni bir dönem başlıyor. Bu dönem sömürgeci devlet yönetiminden 

                                                 
i
 Yerli 3. Göz’le Açılım millileşir mi?, 20 Kasım 2014, http://www.aydinlikgazete.com/yerli-3-gozle-

acilim-millilesir-mi-makale,57467.html, (20 Kasım 2014, 19:15). 
ii
 Kamu otoritesi sağlandı! PKK Varto’da askerlik şubesi açtı., 20 Kasım 2014, 

http://www.yenicaggazetesi.com.tr/kamu-otoritesi-saglandi-pkk-vartoda-askerlik-subesi-acti-

32663yy.htm, (20 Kasım 2014, 21:00). 
iii

 Yerel Yönetim Komisyonları sahada işbaşında: “Özerklik” halloldu!.., 11 Aralık 2014, 

http://www.yenicaggazetesi.com.tr/yerel-yonetim-komisyonlari-sahada-isbasinda-ozerklik-halloldu-

32884yy.htm, (11 Aralık 2014, 21:50). 

http://www.yenicaggazetesi.com.tr/kamu-otoritesi-saglandi-pkk-vartoda-askerlik-subesi-acti-32663yy.htm
http://www.yenicaggazetesi.com.tr/kamu-otoritesi-saglandi-pkk-vartoda-askerlik-subesi-acti-32663yy.htm
http://www.yenicaggazetesi.com.tr/yerel-yonetim-komisyonlari-sahada-isbasinda-ozerklik-halloldu-32884yy.htm
http://www.yenicaggazetesi.com.tr/yerel-yonetim-komisyonlari-sahada-isbasinda-ozerklik-halloldu-32884yy.htm
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kurtulup kendi öz yönetimlerini kurma ve kendi kendini yönetme dönemidir” 

açıklamasını yapmış
i
, ilk etapta üç il ve sekiz ilçe merkezi olmak üzere 11 bölgede 

özerklik ilan edilmiştir
ii
. 

1990’dan itibaren dini araçsallaştırmayı hızla öğrenen PKK, KCK sözleşmesinde 

bu araçsallaştırmanın söylemini olgunlaştırmıştır. Engels’in ilk Hıristiyanlık ve modern 

sosyalizm arasında kurmaya çalıştığı analoji, kurtuluş teologları ve bu teolojiyi savunan 

Marksist düşünürlerin fikri çerçevesi, 1990’lardan itibaren PKK’nın din konusundaki 

eylem ve söylemlerine yansımıştır.
iii

 Kendisinden ve şahsıyla özdeşleştirdiği hareketten 

başka hiçbir bağlılığa tahammül ve kabul göstermeyen Öcalan, araçsallaştırmış olsa da 

dine ve feodal yapıya, aşirete hatta aileye olan bağlılığı her fırsatta lanetlemiştir. 

Aslolan ve tek gerçek örgüte bağlılıktır. KCK yapılanması halkın kadrolaştırılması, 

kitlenin üzerine PKK gömleğinin giydirilmesi demek olduğundan, nihai hedef bütün 

eski kolektif bağların, cilalanmış bir tane yenisi adına yok edilmesidir.  

Örgütün içinden bir ses olarak Yüce, aşiretçi-feodal parçalanmışlık, mezhepçilik, 

tarikatçılık, bölgecilik, hemşericilik, ailecilik, çağdışı ve ulus-karşıtı ilişki ve kurumların 

topluma nefes aldırmayan ve uluslaşmanın önündeki en ciddi iç engeller olduğunu 

belirtir (1996:9). Dolayısıyla tamamı ortadan kaldırılmalıdır. 

Oysa Kürt geniş grup kimliğini oluşturan aşiret yapısı ve dini yapı, üçüncü unsur 

olan etno-politik yapı -güncel anlamda PKK/KCK- tarafından yok edildiklerinde, Kürt 

geniş grup kimliği de geriye kalan tek ayağı üzerinde durma iddiasında bulunan bir 

masaya dönüşecektir. Üzerinde geleceğe dönük kurgusal hiçbir ağırlık taşımasa dahi 

dengeyi sağlaması imkânsız olan bu masa analojisi, örgüt ve ideolojik önderliğinin 

temel açmazlarından birisini işaretler.  

Sonuç olarak 2000’lerden sonra kendini geliştiren Öcalan ve onun şahsında 

PKK, özellikle KCK yapılanmasıyla marjinal bir noktaya itilmek bir tarafa hem güçlü 

bir pan-Kürdist siyasi aktör, hem de Türkiye siyasetinde önemli bir belirleyen olarak 

konumunu korumuştur (Akkaya-Jongerden, 2013:234). 

                                                 
i
 Kürdistan'da yeni bir dönem başlıyor, 16 Ağustos 2015, http://www.ozgur-

gundem.com/haber/142212/kurdistanda-yeni-bir-donem-basliyor, (17 Ağustos 2015, 18:30). 
ii
 PKK 3 İl ve 8 İlçede Özerklik İlan Etti, 17 Ağustos 2015, http://www.aktifhaber.com/pkk-3-il-ve-8-

ilcede-ozerklik-ilan-etti-1215282h.htm, (17 Ağustos 2015, 20:00). 
iii

 PKK’nın kuruluşu, gelişimi, ideoloji ve stratejisi konusunda ayrıntılı bilgi için bkz. (Kısacık, 2012; 

Kaya, 2013; Demirel, 2005; Demirel, 2007; İmset,1994). 

http://www.ozgur-gundem.com/haber/142212/kurdistanda-yeni-bir-donem-basliyor
http://www.ozgur-gundem.com/haber/142212/kurdistanda-yeni-bir-donem-basliyor
http://www.aktifhaber.com/pkk-3-il-ve-8-ilcede-ozerklik-ilan-etti-1215282h.htm
http://www.aktifhaber.com/pkk-3-il-ve-8-ilcede-ozerklik-ilan-etti-1215282h.htm
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3. Diğer Örgütlerle Çatışmaları: Böcek Yiyen Böcek 

Ortaya çıkar çıkmaz düşmanlıkları ve işbirlikleriyle büyük bir aşirete dönüşen 

PKK, tahakkümü altına almak istediği hedef kitle üzerinde hak iddia eden örgütlerin 

tamamıyla bitirici bir kan davası başlatmıştır. O zamana değin nispeten kaba Kürt 

milliyetçiliğinden ve şovenizmden uzak olan romantik Kürt solu ve aynı bölgede varlık 

gösteren Türk soluna mensup örgütler, PKK aşiretinin saldırılarıyla karşılaşmış, bir 

kısmı karşılık ver-e-mezken, mücadele yöntemi yeteri kadar aşiretvari olmayan diğer 

kısmı zamanla yenilerek tabanını hızla büyüyen bir Kürt kimlik savaşçısına kaptırmış, 

adeta CIA’nın “böcek yiyen böcekler teorisi” hayat bulmuştur. Ellul’ün de belirttiği gibi 

(2010:35), giderek çekicileşen korkunç düşman, zamanla kutsanmaya başlanmış, 

terörizm kendi çemberindekileri cezbederken taklitlerini kışkırtarak çevresindeki her 

şeye saldırmış, bazı kurban adayları ise zamanla katiline âşık olmuştur. 

49’lardan Kürtçü yazar Kutlay, Kürt örgütlerinin meşruiyetlerini kabul ettirmek 

ve güçlerini ispat etmek için diğerlerini bertaraf ederek egemen olmaya çalıştıklarını, 

sürekli kendi aralarında çatışarak mücadele ettiklerini belirtir (2012:42). Bu PKK’nın 

bilinen özgeçmişi için son derece doğru bir tespittir.  

PKK’nın ilk eylemleri, kendi terminolojisinde ‘işbirlikçi feodal komprador 

ağalar’ olarak yer alan zümreye karşı gerçekleştirilmiştir. Ayrıca bu süreçte PKK, 

aslında kendinden daha fazla tabanı olan ve bölgenin sorunlarına demokratik çözüm 

arayışında bulunan diğer örgüt, parti ve fraksiyonlara da saldırmıştır (Argunhan, 

2009:53). 

Her ne kadar bütün örgütsel dokümanlarında fikri zemin olarak Marksist-

Leninist ideolojiye yaslandığını ifade etmiş olsa da PKK, daha Apocular olarak ortaya 

çıktığı 1970’lerin ikinci yarısında bile, özellikle Türk solu tarafından “faşist” ve “şoven” 

tanımlamalarıyla anılmaya başlanmıştır. 

3.1. Türk Solu İle Çatışmalar 

Apocuların Türk solu ile kavgasında en çok öne çıkan örgüt TİKP (Türkiye İşçi 

Köylü Partisi-Aydınlık Hareketi)’dir. Maocu çizginin en radikal savunucusu Doğu 

Perinçek liderliğindeki TİKP, 1978-1980 döneminde Türk solunun “Moskovacı” 

“Tirancı” ve “Cepheciler” olarak adlandırılan gruplarıyla birlikte PKK ile de Doğu ve 



 

 208 

Güneydoğu Anadolu Bölgesinin birçok il ve ilçesinde kanlı çatışmalar yaşamıştır 

(Öznur, 2004:901).  

TİKP’nin lideri Perinçek, çatışmalı zamanları anlatırken Apocuların 1980 

öncesinde Güneydoğu’da sol örgütlerin 100’ün üzerinde kadrosuyla birlikte, hareketin 

beş önemli önderini pusular kurarak öldürdüklerini söyler (2013:26,27). 

Örneğin, Apocuların “gezici cinayet gruplarından” birisinin gelmesiyle karışan 

Kurtalan’da, İşçi Köylü Dayanışma Derneği Başkanı ve Aydınlık sempatizanı Nedim 

Sak, 7 Ekim 1978 günü kurşunlanarak öldürülmüştür. Aydınlık Gazetesi’nin bölgede 

dağıtımını engellemeye çalışan, kamyonların yolunu kesip gazetelere el koyan 

Apocular, 30 Haziran 1979 tarihinden itibaren partiye saldıracaklarını duyurmuşlar, 

aynı günlerde Ankara Tuzluçayır’da TİKP Lokali, Denizli İl Binası bombalanmış, Doğu 

illerinde Aydınlık taraftarlarına yaralama eylemleri gerçekleştirilmiştir. Apocular 

duyurudan üç gün sonra, 3 Temmuz 1979 günü TİKP Gaziantep İl Başkanı Zeki Ön’ü 

öldürmüşlerdir (Öznur, 2004:918-921).  

Şanlıurfa, Mardin, Diyarbakır, Siverek, Viranşehir, Batman gibi birçok il ve 

ilçede Aydınlık gazetelerinin bayilerden toplanarak gözleri önünde yakıldığı bir 

dönemde, 29 Ağustos 1979 akşamı Apocuların silahlı saldırısına uğrayan Diyarbakır 

TİKP İl Başkanı Ethem Sancak ve yanındaki iki Aydınlık muhabiri yara almadan 

kurtulmuşlardır. TİKP Tunceli İl Yöneticisi Adil Turan 8 Eylül 1979 günü Tunceli’de, 

bu olaydan yaklaşık üç ay sonra 19 Aralık 1979 tarihinde TİKP İlçe Başkanı Hasan 

Erkılıç Nazımiye’de, Apocular tarafından kaçırılıp işkence yapıldıktan sonra 

öldürülmüştür. PKK militanları 12 Mayıs 1980’de Pazarcık İlçesine bağlı Pulyan 

Köyü’ndeki evinde TİKP Kahramanmaraş İl Yöneticisi Mehmet Ongun’u, iki ay sonra 

18 Temmuz tarihinde Pazarcık’taki evinde ise Aydınlık taraftarı öğretmen İnan 

Özdemir’i öldürmüşlerdir (Öznur, 2004: 929,930,938,941,944). 

PKK’nın hışmına uğrayan sadece Aydınlık grubu değildir. Halkın Kurtuluşu 

Grubu ile Apocular arasında 8 Mart 1977 tarihinde Tunceli’de meydana gelen ilk kanlı 

çarpışmada Apocu Aydın Gül öldürülmüş, 1979 yılının Nisan ayında başlayan 

çatışmalarda başta Diyarbakır olmak üzere Elâzığ, Tunceli ve Gaziantep kan gölüne 

çevrilmiş, altı kişi ölmüş onlarcası yaralanmış, 30’a yakın ev ve işyeri kundaklanmıştır. 

PKK militanları, Halkın Kurtuluşu taraftarı Ekrem Kurt’u 11 Ocak 1979 tarihinde 



 

 209 

Gaziantep’te, Aslan Göncü’yü 29 Mayıs’ta Kars’ta, Veli Gültekin’i 24 Mart’ta Tunceli 

Nazımiye İlçesi Kır Köyü yakınlarında, Hıdır Demir’i 2 Nisan’da Tunceli Dağ 

Mahallesinde, İsmail Sevdiger ve İsmail Gezici’yi 3 Nisan’da Gaziantep Nizip’te 

öldürmüştür (Öznur, 2004:950-966).  

PKK, yine Türk solundan Enver Hoca taraftarı TKP-ML (Devrimci Halkın 

Birliği) Hareketiyle, Kasım 1979 - Haziran 1980 arasında Gaziantep, Diyarbakır, 

Tunceli ve Şanlıurfa’da silahlı çatışmalara girmiş, 13 kişi ölmüş ve onlarca militan ağır 

yaralanmıştır. Apocular, 23 Şubat 1979 tarihinde Tunceli’de Devrimci Yol taraftarlarına 

saldırmış, olaylar sonunda sekiz kişi yaralanmıştır. Türk soluna mensup TKP’nin 

gençlik örgütü İGD de Apocuların saldırılarına maruz kalmış birçok taraftarı 

öldürülmüş, Batman binası kundaklanmıştır. PKK ile özellikle “Kürdistan Sömürgedir” 

tezi başta olmak üzere birçok konuda anlaşan THKP-C kökenli Kurtuluş Hareketi bile 

elemanı Bülent Yaman’ın 30 Aralık 1985’te Lozan’da Apocular tarafından 

öldürülmesine engel olamamıştır (Öznur, 2004:967-1007). 

PKK ile birlikte sekiz Türk solu örgütünün oluşturduğu ve somut bir adım 

atamadan dağılan FKBDC (Faşizme Karşı Birleşik Direniş Cephesi)’nin dağılışında 

Devrimci Yol ve PKK sorumluluğu birbirlerinin üzerine atmışlar, bu dağılma 

çatışmaların başlamasına neden olmuş, 27 Aralık 1985’te Dev-Yol mensubu Mustafa 

Şahbaz Paris’te, 25 Şubat 1986’da Kürşat Timuroğlu Hamburg’ta öldürülmüştür 

(Öznur, 2004:1008-1031). 

PKK militanları 9 Ekim 1993 tarihinde TDKP (Türkiye Devrimci Komünist 

Partisi) mensubu dört kişiyi öldürmüş, ikisini ağır yaralamış, dört kişi de kaçarak 

kurtulmuştur. PKK’nın bu saldırısı uzun zaman sol örgütler tarafından tartışılarak 

eleştirilmiştir (Öznur, 2004:1032-1098). 

Türk soluna mensup Maocu TKP/ML TİKKO ile PKK arasında 12 Eylül sonrası 

ilk çatışmalar İsviçre’nin Basel kentinde başlamış, diğer Avrupa kentlerinde ve 

Yunanistan Lavrion Kampında devam etmiş, PKK militanları 9 Ekim 1993’te aynı 

aileden üç kişiyi öldürmüş, Kasım ayında Adana’da iki TİKKO militanı öldürülmüştür 

(Öznur, 2004:1099-1120). 
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3.2. Kürt Solu İle Çatışmalar 

PKK, 1978 yılından sonraki iki yılda eylemlerini çok büyük bir oranda 

bölgedeki Kürt örgütleri ile Kürt feodallerine karşı yoğunlaştırır. Örgüt, Kürt 

siyasetinde tek isim ve bölgenin tek hâkimi olma hedefi ile KUK ve DDKD gibi kendi 

dışındaki örgütlerle çatışmaya ve bu örgütleri bölgeden tasfiye etmeye çalışmıştır (Tan, 

2013:374). 

Apocuların 1978-1980 yıllarındaki eylemlerini, 183 sanıklı PKK Hilvan-Siverek 

grubu davasında Sıkıyönetim 1 Numaralı mahkemesine itiraf eden İbrahim Halil Öcüt, 

PKK çatışmalarıyla ilgili şöyle söyler:  

“Örgütlenmeye girdiği her bölgede ilk yapılan iş, diğer devrimci örgütlerle 

politik çatışma içine girmeleridir. Diğer örgütsel yapılarla çatışmaların yaşandığı en 

belirgin bölgeler arasında Siverek, Mardin, Ağrı ve Diyarbakır gelmektedir.  

Siverek’te hemen hemen tüm örgütlerle çatıştılar. Mardin’de ise özellikle 

KUK’la çok yoğun çatışmalar yaşadılar. Yaşanan çatışmalarda örgütün çekirdek 

kadrosundan birçoğu öldü. Diyarbakır’da en çok DDKD’lilerle hemen hemen her gün 

kavgalar yaşanıyordu. Çatışmaların yaşandığı bölgeler, o bölgelerde örgütlerin 

güçlülük oranlarına göre değişiyordu. PKK özellikle güçlü olan örgütleri bilinçli olarak 

seçerdi. Bunun birçok bakımdan nedenleri vardı. 

En büyük neden, sayıca güçlü olana kafa tutmanın kendi örgütlenmelerini 

kolaylaştırması ve daha çabuk isim yapabilmesiydi…PKK’nın örgütlerle çatışması 

olayların akışıyla izah edilemez. Bu çatışmaların tümü bizzat Merkez Komite ve özelde 

Apo tarafından başlatılır ve bilinçli bir biçimde uygulanırdı.” (Kısacık, 2010a:82-88). 

Öcalan, PKK’nın kuruluşunda yer alan Türk kökenli Haki Karer’in hala 

tartışılan ölümünden, “Sterka Sor” (Kızıl Yıldız) adı verilen “Beş Parçacılar” grubunu 

sorumlu tutmuş, cinayeti gerçekleştirdiği iddia edilen Alaattin Kapan, Apocular 

tarafından İskenderun’da öldürülmüştür (Öznur, 2004:1165-1171). Polis kayıtlarına 

bacağından vurulduğu şeklinde geçen, ama örgütün göğüs ve karnından vurulduğunu 

duyurduğu Karer
i
, ölümünden sonra devrim şehitlerinin başındaki yerini alacaktır 

                                                 
i
 PKK’nın Derin İnfazları KCK Mahkemelerinde, Haşim Söylemez, 03 Ocak 2011, 

http://www.aksiyon.com.tr/teror/pkk-nin-derin-infazlari-kck-mahkemelerinde_528289, (24 Aralık 2014, 

18:00). 

http://www.aksiyon.com.tr/teror/pkk-nin-derin-infazlari-kck-mahkemelerinde_528289
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(Serxwebun, Mayıs 1991:22; Kalkan, 2015b:20). Sözde devrim, liderini tasfiye 

edebilecek kapasitedeki ilk evladını yemiş ve arkasından gözyaşı dökmeye devam 

etmektedir.  

Gaziantep’te Apocular hareketini başlattıktan sonra örgütten ayrılarak Tekoşin’i 

örgütleyen Ali Yaylacık, Bozan Aslan ve Ahmet Ballı sırasıyla 30 Mart, 1 Mayıs ve 20 

Ağustos 1979’da pusuya düşürülerek öldürülürler. Yine örgütten ayrılarak Tekoşin 

saflarına geçen Celal Aydın, 1979 Haziranında kurşuna dizilir. Çatışmalar 1979 

Eylülünde Tunceli kırsalına da sıçrayacaktır. 1978 yılında Apoculardan ayrılarak 

Tekoşin’in kurucuları arasında yer alan Kamer Özkan, uzun yıllar sonra 30 Ekim 

1993’te PKK militanları tarafından öldürülür (Öznur, 2004:1172-1197, 1282-1300). 

İmset, Öcalan ve Cemil Bayık gibi örgüt liderleriyle yaptığı mülakatlarla da 

desteklediği kitabında, grupta etkin olan İsmet Doğru’nun nişanlısı Kesire’nin neden 

Öcalan tarafından elinden alındığı, bir komplo olan Haki Karer’in ölümünde neden 

önlem alınmadığı ve ajan olduğu bilinen Pilot Necati’nin neden cezalandırılmadığı 

sorularıyla kopan Gaziantep grubundan Ali Yaylacık ve Mehmet Uzun’un özel bir idam 

mangasıyla kurşuna dizildiklerini belirtir (1994:40-42). 

12 Mart öncesinde Türkiye İşçi Partisinde siyaset yapan Kemal Burkay’ın 

liderliğini yaptığı TKSP ile de çatışan Apocular, 14 Mart 1979’da Ağrı’nın Doğubeyazıt 

ilçesinde Özgürlük Yolu taraftarı Mustafa Çamlıbel’i öldürürler. 1980 sonrasında yurt 

dışında da devam eden çatışmalar sonucunda, TKSP üyesi Mehmet Elbistan 1987 

Nisan’ında Stutgart’da, Ramazan Adıgüzel 1987 Mayıs’ında Hannover’da ve Hüseyin 

Ali Akgündüz 1987 Haziran’ında Paris’te öldürülmüşlerdir (Öznur, 2004:1198-1201, 

1237-1242). 

1978-1980 arasında DDKD (Şıvancılar) olarak bilinen grubun birçok elemanı 

Apocular tarafından vurulmuştur. 12 Eylül 1980 öncesi Diyarbakır, Mardin, Şanlıurfa 

ve ilçelerinde PKK ve KUK arasında çıkan çatışmalarda her iki taraftan da onlarca 

militan öldürülmüştür (Öznur, 2004:1206-1217). 

PKK’dan ayrıldıktan sonra Vejin (Diriliş) Örgütünü kuran PKK’nın politbüro 

üyeleri Cihangir Hazır, Abdurrahman Kayıkçı ve Mehmet Cahit Şener’in haklarında 

“ajan” damgasıyla idam kararı verilir. 1 Kasım 1991’de Şener ve yanındaki kadın 



 

 212 

militan Fatma Temel Suriye Kamışlı’da, sağ kolu Mustafa Pusa 7 Kasım’da İstanbul’da 

ve eşi Ayşe Pusa Bekaa Vadisi’nde öldürülürler (Öznur, 2004:1243-1281). 

Öcalan’ın “Şanlıurfa-Diyarbakır hattındaki partimizin gelişimini Siverek’teki 

Kawacılar engellemektedir. Siverek’i mutlaka ele geçirmek gerekir. Bunun için acil bir 

eylem planı yapıp uygulamaya koyunuz” talimatından sonra 22 Kasım 1978 tarihinde 

Kawa’nın lider kadrosunda bulunan Ferit Uzun, çocuğunu gezdirmek için geldiği parkta 

Apocu Emin Dal tarafından öldürülür (Kısacık, 2010a:56-58; Öznur, 2004:1202-1206). 

PKK’nın düşman ilan ettiği “işbirlikçi feodal” zümreye karşı ilk büyük eylemi, 

Adalet Partisi Şanlıurfa Milletvekili Mehmet Celal Bucak’a 30 Temmuz 1979 tarihinde 

düzenlenen ve dört kişinin ölümü 20 kişinin yaralanmasına yol açan eylemdir. Eylemin 

yapıldığı Şanlıurfa Hilvan İlçesi Kırbaşlı köyüne iftar vaktinde araçlarla gelen 

Apocular, arkalarında Karaçulan Köyü ilkokul öğretmeni Salih Kangal’ın cesedini 

bırakarak kaçmışlardır. Siverek’te Bucak Aşiretine yönelik bu saldırıda Apocuların 

taktiği, bölgede tek çekindikleri örgüt olan Kawa ile Bucak’ları karşı karşıya 

getirmektir. Aynı saatlerde bir başka saldırgan grup da Viranşehir ilçe merkezinde terör 

estirmektedir. Viranşehir eski belediye başkanı Suphi Öztop, yazıhanesinde iki silahlı 

kişi tarafından taranarak öldürülür. Apocular bu olayı da Kawa’nın üzerine yıkmak için 

eylem sonrası yoğun propaganda yaparlar (Kısacık, 2010a:76-80). 

Bütün bu çatışmaların ötesinde “Parti Önderliği” adıyla 

kurumsallaştırılan/kutsallaştırılan Öcalan, örgüt içerisinde sivrilmeye başlayan ya da 

fikirlerine muhalefet eden tüm örgüt elemanlarını, kendisine ve örgüte bağlılığına 

bakmadan önce ajan-provokatör ilan etmiş, sonra da infaz ettirmiştir. Büyük çoğunlukla 

ölümlerin ardındaki gerçekleri gizleyerek ölülerinden faydalanmış, şehit ilan etmiş ve 

kendi yavrularını yiyerek büyüyen sözde devrim adına timsah gözyaşları dökmüştür 

(Öznur, 2004:1567-1743). Sonradan örgütten kopan Selim Çürükkaya’ya göre örgütü 

kuranlardan 44 Kişi iç infaz sonucu katledilmiş, 36 Kişi siyasi tasfiye ile hain ilan 

edilmiştir. Çatışmalarda ölen 34 kişi dışında 9 kişi, ölüm orucu direnişi, kaza kurşunu 

ve normal ölümle yaşamını yitirmiş, 14 kişi ise örgütte yer almalarına rağmen 

yetkisizleştirilmiştir. 6 Kişi itirafçı olmuştur. Yazının kaleme alındığı 2012 yılından 
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sonra Sakine Cansız’ın da öldürülmesiyle, hala yönetici konumunda olan 4 kişi 

kalmıştır
i
. 

1981-1984 yılları arasında Suriye'de Apo ile beraberliği olduğunu belirten eski 

Dev-Yol liderlerinden Taner Akçam da örgütün kendi içinde “17 bin infaz” yaptığını ve 

Türk Soluna yönelik şiddetini üstüne basarak anlatır (Perinçek, 2013:136,137). Söz 

konusu infazları daha sonra örgüt adına basın açıklaması yapan Cemil Bayık da 

doğrulayacaktır
ii
. 

3.3. Aynılaşan Karşıtlar: PKK ve Hizbullah Çatışması 

Kan şehadete çağrı yapan mesajdır bize, 

Kan tarihlerden bir coşkudur yüreğimizde, 

İslamiyet için kıyam ettik bizler Kürdistan’da, 

Uyandı bak azizlerimiz boyandı kana, 

Kan bir nur gibi fışkırdı aydınlattı bizi, 

Kan Kürdistan'da Allah için boğdu haini. 

     (Şehitler Kervanı kaset dizisindeki Kürdistan Marşı’ndan) 

Hizbullah’ın oluşumu ve PKK ile çatışmasını irdelemek, PKK’nın dini söylem 

ve eyleminde değişikliğe gitmesindeki temel gerekçeleri anlamlandırmak açısından 

elzemdir. Bu bölümde Hizbullahi hareketin oluşumu ve PKK-Hizbullah çatışması, 

özellikle her iki örgütsel yapının kendi söylemlerine dayanarak açıklanmaya 

çalışılacaktır. 

Her ne kadar Demirel, dindar kesimin PKK’ya karşı teşkilatsız bir yapı ile 

başlattığı eylemlerin zamanla organize olarak Hizbullah adını aldığını söylese de 

(2007:403), çatışmalar başlamadan önce de Hizbullah bir oluşum olarak mevcuttur. 

1980’li yılların ortalarından sonra, TRT’de bürokrat olan Fidan Güngör’ün 

liderliğini yaptığı Diyarbakır merkezli grup Menzil Kitabevi’ni kurarken, liderliğini 

                                                 
i
 PKK yi Kimler Kurdu ? 7, 26 Mart 2012, 

http://www.madiya.net/index.php?option=com_content&view=article&id=530:pkk-yi-kimler-kurdu-

7&catid=40:portreler&Itemid=59, (14 Aralık 2014, 15:50). 
ii
 Cemil Bayık, PKK içindeki infazları itiraf etti, 24 Ağustos 2015, 

file:///C:/Users/O%C4%9Fuzhan/Desktop/pkk-din/Cemil%20Bay%C4%B1k,%20PKK%20 

i%C3%A7indeki%20infazlar%C4%B1%20itiraf%20etti.html, (24 Ağustos 2015, 21:45). 

http://www.madiya.net/index.php?option=com_content&view=article&id=530:pkk-yi-kimler-kurdu-7&catid=40:portreler&Itemid=59
http://www.madiya.net/index.php?option=com_content&view=article&id=530:pkk-yi-kimler-kurdu-7&catid=40:portreler&Itemid=59
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Hüseyin Velioğlu’nun yaptığı ve çoğunluğu Batmanlı olan (Gercüş’ün Habezbeni, 

Hisar ve Raman aşiretlerine mensup) gençlerse Batman’dan Diyarbakır’a gelerek İlim 

Kitabevi’ni kurarlar (Tan, 2013:487). 1980 öncesi Batman’da Milli Türk Talebe Birliği 

içinde faaliyet gösteren Hüseyin Velioğlu, 1987 yılında Diyarbakır'da açtığı İlim 

Kitabevi çevresinde Hizbullah İlim Kanadını örgütleyerek 1991’de eylemlerine başlar. 

Hizbullah Menzil Kanadını tasfiye eden Velioğlu, 17 Ocak 2000’de Beykoz’da ölü ele 

geçirilir (Siverekli, 2008:146). 

Siverekli, PKK ile çatışan İlim Grubu dışında, Diyarbakır merkezli Menzil 

Grubu, Batman merkezli Fecir Grubu ve yine Diyarbakır merkezli Vahdet Grubunun 

varlığından bahseder (2008:150,151). Oysa Hizbullah mensuplarına göre Emniyet 

Genel Müdürlüğünün oluşturduğu ve Siverekli’nin de paylaştığı örgüt şeması gerçek 

durumu yansıtmamaktadır. Onlara göre Vahdet, İlim, Vasat, Menzil, Davet ve Selam 

gibi dergi, gazete ve kitabevi çevreleri gerçeğe uygun olmayan biçimde örgüt olarak 

şematize edilmiştir (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:77,78). 

Bulut’a göre de Menzil Grubu için bir örgüt tanımlaması yapmak mümkün 

değildir. İran’a gidip Hizbullahi çizgiyi benimseyen Kürtlerin çoğu köy ve kasabalarda 

neredeyse “Aile Hizbullahları” oluşturacak kadar küçük fraksiyonlar halinde 

kalmışlardır (2009b:358). Çiçek, devletin PKK ile mücadelede benimsediği “din 

birleştiricidir” şeklinde açıklanabilecek resmi bakış açısının yarattığı toplumsal iklimde 

Hizbullah’ın yeşerdiğini belirtir (2000:20,21). 

Örgütün kendi söylemine göre, 1992 yılının sonlarında, kamuoyunda ve basında 

PKK ile mücadele edenin Hizbullah adlı yeni bir örgüt olduğu yer almış, bundan sonra 

fezlekelere, iddianamelere Hizbullah adı yazılmaya başlanmıştır. İlk zamanlarda 

Hizbullah’ın amacı konusunda kolluğun ve savcılığın net bir bilgisi yoktur. Hazırlanan 

iddianamelerde örgütün amacının bağımsız bir Kürt-İslam devleti kurmak olduğu 

belirtilerek TCK 125. Maddeden davalar açılmış, bu kanaat yaklaşık olarak 1994’ün 

sonlarına kadar sürmüştür (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:77). 

Tutar, Hizbullah Ana Davasından yargılanırken mahkemeye sunduğu son 

savunmasında örgütün ortaya çıkış sebeplerini tarihi ve İslami yükümlülükler olmak 

üzere iki ana başlık altında zikreder. Tarihi sebepler arasında İslam'ın yeni Türkiye 

Cumhuriyeti tarafından tehlike olarak görülmesi ve bundan kaynaklanan uygulamalar 
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sıralanmıştır. O’na göre Hilafet kurumunun kaldırılması, imamesi kopan tespihin 

tanelerinin dağılması gibi İslam ümmetini parçalamış, geriletmiş, emperyalistlerin 

oyuncağı haline getirmiş; bitmeyen ihtilaf, çekişme ve kargaşalara zemin hazırlamış, 

böylece Müslümanları teknoloji, sanayi, askeri, politik, ekonomik açılardan dünyanın 

diğer milletlerine karşı geri bıraktırmıştır. (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:115-118). 

Anlaşılan Tutar, kaldırıldığı sıralarda hilafetin zaten uzun süredir emperyalizmin 

oyuncağı olduğunu ve bir kısım ümmetinin Anadolu’da Haçlı emperyalizmine karşı 

verilen kurtuluş mücadelesinde Haçlıların yanında yer alacak kadar parçalanarak 

fırkalaştığını göz ardı etmekle birlikte, o zamana kadar teknoloji, sanayi, askeri, politik, 

ekonomik açılardan “son derece ileri” durumda olan Müslümanların geri kalmasını bu 

kaldırma ameliyesine bağlamaktadır. Tutar, İslami yükümlülükler adı altında ise 

cemaatleşmenin zorunluluğunu Hizbullah Manifestosunda olduğu şekliyle İslami 

gerekçelere dayandırarak açıklamaya çalışır (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:129-134; 

Hizbullah Manifestosu:6). 

Lider kadroları, Hizbullah Cemaati’ni Kürtçü ya da Kürt milliyetçisi olarak 

tanımlamanın mümkün olmadığını belirtse de (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:141) bunun 

Kürtlerin ezilmesine seyirci kalındığı anlamına gelmeyeceğini ekler: “Evet, biz Kürtçü 

değiliz; ama mazlum Kürt halkının laik, Kemalist Cumhuriyet rejimi tarafından yok 

sayıldığını, ezildiğini, mahrum ve mazlum bırakıldığını göz ardı edemeyiz” (Yılmaz-

Tutar-Varol, 2011:143). Hizbullah’ın aynı coğrafyada yaşayan Arap ve Türkmen 

kökenli hemşerilerini örgüt içine almayarak bünyesine kabul ettiği farklı etnik kimliğe 

sahip elemanlarını da önemli görevlere getirmemesi ve tam olarak güvenmemesi 

(Sözer-Eski, 2011:173) her ne kadar inkâr ediliyor olsa da, örgütün Kürtçü bir 

perspektife sahip olduğunun göstergesidir. Nitekim 2015 yılında Mustazaflar Cemiyeti 

Yönetim Kurulu Üyesi Vedat Turgut, Kürt Meselesini “Kürt halkına dayatılmış bir 

zulüm ve hakların gaspı” olarak gördüklerini, bu bağlamda Kürtçenin resmi dil olarak 

kabul edilmesi gerektiğini söylerken
i
 aynı tarihte basına demeç veren HÜDA PAR 

                                                 
i
 'Kürt Meselesini PKK’nin silahına endekslemek büyük hata', 18 Mart 2015, 

http://hurseda.net/Guncel/141545-Kurt-Meselesini-PKKnin-silahina-endekslemek-buyuk-hata.html, (18 

Mart 2015, 22:35). 

http://hurseda.net/Guncel/141545-Kurt-Meselesini-PKKnin-silahina-endekslemek-buyuk-hata.html
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Diyarbakır İl Başkanı Şeyhmus Tanrıkulu’na göre ise Kürt meselesi, meşru hakların 

gasp edilmesinden kaynaklanmaktadır
i
. 

Hizbullah, Kürtlerin yaşadığı bölgelerin ayırımcılığa maruz kaldığı; Kürt 

halkının, ittihat ve Terakki’yle başlayıp ta günümüze kadar süren yanlış politikalar 

yüzünden büyük zulümler gördüğü ve tarifi imkânsız acılar yaşadığını iddia eder. Buna 

göre geçmişte İran’da, günümüzde de Irak, Suriye ve Türkiye’de Kürt halkı, hem 

Kürtlüğünden, hem de İslam’a sıkı sıkıya bağlılığından dolayı iki kez zulme uğramıştır 

(Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:144). 

Örgüt, tarihe “Kürdistan” adıyla yazılmış topraklar, cumhuriyetin kuruluşundan 

itibaren “Türkiye” kapsamında ele alınsa da “koşulların farklılığı”nın göz ardı 

edilemeyeceğini belirterek (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:39), özgür Kürdistan hayalinde 

PKK ile ayrışmadığını gösterir. Zaten Tutar, “bilmeyenlerin iddia ettiği gibi, rastgele 

yurtsever denilen Kürtçüler hedef alınmamıştır” (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:231) 

diyerek Kürtçüler ve Kürtçülükle değil PKK ile sorun yaşandığını açıkça söyler. Onlara 

göre yıllarca “Kürt halkının en temel insani haklarının gasp edilmesine” gözünü 

kapamakta diretenlerin, çok büyük bedeller ödendikten, tarifi mümkün olmayan acılar 

yaşandıktan sonra daha fazla gözlerini kapamayacakları, bu inat yüzünden gözlerinin 

çıkmak üzere olduğu artık herkes tarafından dillendirilmektedir (Yılmaz-Tutar-Varol, 

2011:61). 

Hizbullah, İslami mücadelede ulaşmak istediği hedeflerini; Müslüman fert, 

Müslüman aile, Müslüman toplum, nihayet İslam’ın toplumsal hâkimiyeti ve İslami 

hükümetin tesisi olarak açıklar (Hizbullah Manifestosu:7). İstenilen çözüm, Müslüman 

Kürt halkının inancına, kültürüne uygun düşen ve tüm haklarına kavuşabileceği İslami 

bir yönetim altında yaşayacağı bir çözümdür (Hizbullah Manifestosu:8). Hizbullah, 

Kürtçenin resmi dil olması ve başta eğitim, öğretim olmak üzere Kürt halkına her alanda 

Kürtçe hizmet verilmesi için her zeminde gerekli çabaları göstereceğini beyan eder 

(Hizbullah Manifestosu: Md.20). 

Mensuplarının yargılandığı DGM (Devlet Güvenlik Mahkemesi)’leri İskilipli 

Atıf Hoca ve Şeyh Said Efendi gibi “mazlumları” yargılayan İstiklal Mahkemelerine 

                                                 
i
 Hakların gasp edilmesinden kaynaklı 'Kürt Meselesi' var, 18 Mart 2015, 

http://hurseda.net/Politika/141532-Haklarin-gasp-edilmesinden-kaynakli-Kurt-Meselesi-var-.html. (18 

Mart 2015, 22:35). 

http://hurseda.net/Politika/141532-Haklarin-gasp-edilmesinden-kaynakli-Kurt-Meselesi-var-.html
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benzeten (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:32) Hizbullah Cemaati, öncelikle kendi toprakları 

üzerinde mücadele vermiş olan iki Sait’i örnek aldığı ve kendilerinden çokça istifade 

ettiğini (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:159) belirterek fikri besin kaynaklarının ilk sırasında 

risaleleri gösterir (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:162). Buna rağmen Hizbullah 

militanlarının kimlik profili üzerine gerçekleştirilen ve temel kaynak olarak 475 eski 

örgüt elemanının örgüte teslim ettikleri gönüllü özgeçmişlerine dayanan bir araştırmada, 

örgüt elemanları tarafından okunan eserlerin özü ve içeriğine bakılmaksızın her eserden 

kendi ideolojik anlayışına göre çıkarsamalar yapıldığı belirtilir (Özeren-Sözer-Demirci, 

tarihsiz:149). 

Hizbullah, mensuplarının büyük çoğunluğunun Sünni Şafii, geriye kalanın 

neredeyse tamamının da Hanefi Müslümanlardan oluştuğunu beyan ederken (Yılmaz-

Tutar-Varol, 2011:137), Sözer-Eski’nin, uzmanlarla yaptıkları mülakatlara Hizbullah’ın 

mezhep süzgecinin olmadığı hususu şöyle yansımıştır:  

“Enteresandır, örgüt aslında Sünni falan değil. Örgüt, istediği her dini, mezhebi 

takıntısı olmaksızın referans alabilen bir örgüt. Farklı referansları da kullandı. 

Bildiğim kadarıyla çok Sünni diyebileceğimiz durumda da değil, esasen mezhepsiz 

dense yeridir. Caferi içtihatlarını da Selefi içtihatlarını da kullanıyor. Kendi işine gelen 

dini referans neredeyse oradan bir görüş bulup, yaptığı veya yapmadığı şeyleri dine 

dayandırıyor.” (2011:172). 

Uzman ifadelerine göre, PKK ile aynı hedef kitleye dini referanslarla hitap eden 

Hizbullah’ın da, PKK’nın sonradan yapacağı gibi aslında kolektif kimlikleri 

araçsallaştırdığını ve işine gelen her İslami fırkanın görüşlerini kullandığını söylemek 

mümkündür. Bu anlamda her iki örgüt önce pragmatizm, sonra Kürtçülükte 

birleşmektedir. 

Hizbullah İlim Grubu’nun üst düzey sorumlularından şura üyesi Abdülaziz 

Tunç, itirafçı olduktan sonra yaptığı açıklamalarda örgütün hedefiyle ilgili ilginç bilgiler 

veriyor: “…Kürdistan projesi özel manada olabilir. Çünkü siz isteseniz de istemeseniz 

de Suriye, İran ve Irak Kürtleri belli davalar güdecek, siz de bu konuda görüş beyan 

etmek zorunda kalacaksınız. Hatta ben Hüseyin’in (Velioğlu) 1990’lardan itibaren bu 

konularda kitaplar yazdığına şahit oldum. Kürtlere, Kürdistan’a bakış konularında 

dizüstü bilgisayarına yazdığını biliyorum. Bu kitapları çıkaracağım zaman gelecek 
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diyordu. Hepsi İstanbul’daki evde imha oldu.” (Demirel, 2005:26). Hizbullahi hareketin 

ve kurulduğundan beri legal siyasi zemindeki temsilcisi konumunda olan HÜDA-PAR 

(Hür Dava Partisi)’ın Kürt milliyetçiliği konusunda geçmişe nazaran farklı bir çizgide 

olmadıklarını söylemek mümkündür. HÜDA-PAR Genel Başkan Yardımcısı Mehmet 

Yavuz, 2015 Şubatında Tatvan'da partililere yaptığı konuşmada Kürt ve Kürdistan 

vurgusunda bulunarak aşiretlere bile devlet hakkı tanındığına, ama Kürtlere devlet 

verilmediğine dikkat çekmiştir
i
. 

1991 yılında başlayan PKK-Hizbullah çatışmaları topluma son derece korku 

salan kanlı tedhiş hareketleridir. Tutar, çatışmalar henüz başlamadan ve devam ederken 

savunmasında örneklerini verdiği mesajların PKK yönetimine defalarca iletildiğini, 

Kürtlerin haklarını alma, halkı mazlum durumundan kurtarma konusunda 

ayrışmadıkları, çatışmalardan her iki tarafın da zarar göreceği ve devletin kârlı çıkacağı 

hususlarının belirtildiğini söyler (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:237-239). Aynı hususları 

doğrulayan Hizbullah mensubu Bagasi’nin söylemiyle “Cemaat, yılların birikimi olan 

İslami mücadelesini, Marksist, Leninist ideolojinin Kürdistan’daki taşeronu, İslam 

düşmanlarının Kürdistan’daki piyonu mülhid ve zalim PKK’nin keyfi arzuları için” terk 

etmeyecektir (88-92). Buna rağmen çatışmayı isteyen ve başlatan taraf PKK olmuştur. 

Tutar savunmasında, PKK’nın Nusaybin, İdil, Gercüş, Silvan, Diyarbakır, 

Mazıdağı, Kızıltepe, Çınar, Mersin, Antalya, Adana ve Cizre’de yaptığı katliamları 

örnek vererek çatışmayı başlatan tarafın kendileri olmadığını beyan eder (Yılmaz-Tutar-

Varol, 2011:225-228). 

Hizbullah’ın Nusaybin sorumlularından Şerif Karaaslan’ın evine yapılan 

baskında annesi ve babasının 17 Mayıs 1991’de öldürülmesi, iki örgütün çatışmasını 

tetikleyen ilk kıvılcımdır. Olayı PKK’ya mal eden örgüt, Mihail Bayru’yu öldürerek 

karşılık vermiş ve çatışmalar tırmanarak büyümüştür (Siverekli, 2008:153). Oysa 

Öcalan, çatışmalar başlamadan önce, daha 1990 yılı sonunda, Hizbullah’ın devletin bir 

özel savaş yöntemi olduğu ve Mahsum Korkmaz gibi bir örgüt elemanının kardeşini 

bile ele geçirdiği hesap edildiğinde, sonuç alıcı çalışıldığını beyan ederek tehlike 

çanlarını çalmaya başlayacaktır (1990g:17). 

                                                 
i
 Yavuz: Kürtlere Devlet çok görüldü, 14 Şubat 2015, http://www.haberdiyarbakir.com/yavuz-kurtlere-

devlet-cok-goruldu-66582h/, (14 Şubat 2015, 21:50). 

http://www.haberdiyarbakir.com/yavuz-kurtlere-devlet-cok-goruldu-66582h/
http://www.haberdiyarbakir.com/yavuz-kurtlere-devlet-cok-goruldu-66582h/
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Hizbullah kendini anlattığı kitabında önce Mihail Bayru cinayetini işleyen iki 

kişiden biri olan Menaf Bilgiç’in kolluk ifadesine dayanarak üstü örtülü biçimde kabul 

etmezken (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:76), aynı kitapta yer alan savunmasında Tutar, 

Muhammed Ata Zengin’in işleyerek sonrasında ölü ele geçirildiği cinayeti, açıkça 

cemaatin eylemleri arasında sayarak (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:267) tutarsız davranır.  

Hizbullah yöneticisi Bagasi’ye göre bu olaydan çok önce PKK bölge genelinde 

cemaat mensuplarına yönelik çok sayıda silahlı eylem yapmış, yaralanan ve şehit düşen 

cemaat mensupları olmuştur. Ancak İdil olayı, o güne kadar sessizce süren Hizbullah-

PKK sürtüşme ve gerginliğinin su yüzüne çıkıp alenileşmesi ve kamuoyuna 

yansımasının miladıdır (93). 

Hizbullah yöneticileri, PKK ile çatışmalarının bir üstünlük mücadelesi ve alan 

hâkimiyeti mücadelesi olmadığını söyler. PKK açısından kendisi gibi düşünmeyen üç–

beş dinciyi ya saflarına katmak ya yerini yurdunu terk etmeye zorlamak ya da imha 

etmek üzere kurgulanan bu çatışmalar, Hizbullah Cemaati açısından ölüm-kalım 

arasındaki tercihte savunma mücadelesidir (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:236). 

Çiçek’in kitabında yer verdiği Jandarma Genel Komutanlığı Hizbullah Raporuna 

göre PKK, bölgede hasım dini grupların güçlenmeye başlaması üzerine Kürt İmamlar 

Birliği’ni oluşturarak Hizbullah tabanını eritmeye çalışmış, başarılı olamayınca İlim 

Grubu ile silahlı mücadeleye girmiştir. İlim Grubu, PKK’nın kendisine yaptığı her 

eyleme üç eylemle karşılık vermiş, 1993 yılında tepe noktasına çıkan çatışmalarda 500 

PKK, 200 Hizbullah militanı ölmüştür. 1995 yılında İran’ın Kum kentinde yapılan bir 

anlaşma ile çatışmalar son bulmuştur (2000:131). Hizbullah yöneticisi Bagasi’ye göre 

ise verdikleri “şehit” sayısı 400’dür (98). Öcalan’ın 1989 yılında dine ilişkin 

çözümlemelerindeki değişimle birlikte kendisini gösteren belirgin artış, buna paralel 

olarak 1990 yılı Mayıs ve Aralık aylarında peş peşe gerçekleştirilen 2’nci Konferans ve 

4’üncü Kongrede bu yönde alınan kararlar, Çiçek’in kitabına aldığı Hizbullah Raporunu 

doğrular görünmektedir. 

Cemal Tutar’ın beyanlarından anlaşıldığı kadarı ile süreç içinde PKK 

saldırılardan vazgeçtiği için, Hizbullah da misillemede bulunmamıştır. Böylece 

Hizbullah ve PKK arasındaki çatışmalar fiilen sona ermiştir (Yılmaz-Tutar-Varol, 

2011:78). Aynı kitapta PKK’nın girdiği çatışmalardan bin kez pişman olduğu, birçok 
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defa barış teklifleri olmasına rağmen PKK gibi kaypak, güvenilmez, hain ve örgütler 

tarihine yüz karası olarak geçmeye aday bir örgütün bu davranışlarının samimi 

olmadığına inanan Hizbullah Cemaatinin hiçbir şekilde arabulucularla görüşmediği ve 

PKK ile bir barış anlaşması imzalamadığı belirtilmektedir (Yılmaz-Tutar-Varol, 

2011:246). 

İlim grubunun Menzil grubu ile çatışma gerekçesi, PKK ile birlikte hareket 

ettikleri ve “münafıklık” yaptıkları iddiasıdır (Sözer-Eski, 2011:163). İlim Grubu 

yöneticisi Bagasi, PKK’nın, verdiği kayıplardan sonra kendilerine ateşkes çağrısı 

yaptığı dönemde, “Nifak Grubu” olarak nitelediği Menzil’le çatışmalarından 

faydalanmak için bu grupla görüştüğünü, Menzil grubunun ve Öcalan’ın da “Bu 

çocuklarla ara sıra görüşüyoruz” diyerek bunu doğruladığını ifade eder (104). Öcalan 

da kendisiyle yapılan ve 1994’te yayımlanan bir röportajında “Biz de Kürdüz, 

Kemalizm’e karşıyız” diyen Hizbullahi çevreler var, böyle bir takım İslami 

kuruluşlardan da bahsediliyor. Biz bunların –dolaylı da olsa– bazı çevreleriyle diyalog 

içinde olduk. Benden giden mesaj şudur: Eğer siz gerçekten böyleyseniz ve gerçekten 

kan dökmek istemiyorsanız, biz de size ateş etmeyeceğiz. Özellikle Ramazan ayı 

boyunca ve daha sonraki süreç de dâhil olmak üzere biz ateş etmeyeceğiz. İsterseniz 

daha olumlu ilişkiye de yönelinebilir, dedik. Ben, bizim bütün birliklere, ateş açmayın 

diye haber verdim. Nitekim ateş açılmadı. Bir de merkez adına bir bildiri yayınlandı.” 

ve “Hizbullahçılarla biraz görüşüyorum. Bazen bunları imana davet edesim geliyor. 

Bunlara ilerde Allah'ı da biz izah edeceğiz.” sözleriyle bu ateşkesi doğrular 

(1994e:25,362). 

Siverekli’ye göre, vaazlarında PKK karşıtı propaganda yapmayan imamlar örgüt 

mensuplarınca “kâfir” ilan edilmiştir. Örgütün imamlara yönelik ilk saldırısı, 1991 

yılında Batman’da gerçekleşir. Allah'ın taraftarı olduklarını iddia eden Hizbullah 

militanları, 1996 yılı başlarına kadar sadece Diyarbakır'da kendilerine destek vermeyen 

22 imamı öldürür. Bölgedeki diğer kentler ve Diyarbakır'da 1996 sonrasında 100’ü 

aşkın imam Hizbullah tarafından katledilmiştir (2008:149,150). 

Öcalan’a göre Hizbullah, “Tanrı Partisi” adıyla Tanrı’yı düpedüz siyasileştirdiği, 

hatta askerileştirdiği halde, halen gökte aranan bir varlık aldatmacası sürüp gitmektedir 

(2004a:205). PKK, Hizbullah'ın iki boyutu olduğunu belirtir. Birincisi, geleneksel 
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yapılanmalar, ikincisi ise bunun başta devlet olmak üzere günümüz siyasal güçleriyle 

eklemlenme biçimi (Serxwebun, Şubat 2000:20). Böyle ikili bir tanım öncelikle 

Hizbullah içerisinde soru işaretlerini tetikleyecek, birinci tanım geleneksel dindarların 

düşmanlığından arınmayı sağlarken ikincisi önceki tarihlerde sıklıkla vurgulanan 

devletin örgütle mücadelede illegalite yolunu seçtiği temasını kuvvetlendirecektir. 

PKK ve yandaşları Hizbullah’a her fırsatta “kontra” yakıştırması yaparak 

(Serxwebun, Ocak 1992:2; Serxwebun, Mart 1992:12; Beşikçi, 1996:29) rejim 

işbirlikçiliğiyle (Öcalan, 1992e:20-24) ve ihanetin partisi olmakla (Öcalan, 1992f:13) 

suçlarken Hizbullah da PKK için “Partiya Kâfiran Kürdistan” (Kürdistan Kâfirler 

Partisi) nitelemesini kullanmıştır (Bulut, 2009b:360). Hizbullah içindeki İlim-Menzil 

çatışması sonrasında (Siverekli, 2008:157) olduğu gibi, PKK-Hizbullah çatışmasında da 

bir tarafın diğerini “kontra” suçlamasıyla itham etmesi bölgede sık görülen 

sıradanlaşmış bir yaftalamadır. 

Hizbullah, devlet tarafından ortaya çıkarıldıkları ve özel harekât merkezlerinde 

eğitildikleri iddiasını kesin bir dille yalanlar. Hizbullah’a göre PKK, attığı bu iftirayla 

iki şeyi hedeflemiştir. Bunlar; 

– Aldığı yenilginin üç–beş dindar insandan değil, devletten kaynaklandığına 

halkı inandırmak, böylece güçlü ve karşı konulamaz olduğu imajını devam ettirerek 

bölgenin tek hâkimi olduğunu kabul ettirmek, 

– İslami duruşuyla PKK’ya karşı başarı elde eden Cemaat’in aslında devlet 

güdümünde olduğunu yayarak halkın sempatisini antipatiye dönüştürmek… (Yılmaz-

Tutar-Varol, 2011:300). 

Hizbullah’a göre kırsalda gerillalarıyla etkin oldukları köylere inen PKK 

mensupları, geceledikleri evlerde evin erkeklerini nöbet tutmaları için dışarı 

gönderirken, kendileri içeride kalmışlardır. Buna itiraz etmek mümkün değildir, çünkü 

itiraz edenler hemen ajanlık damgasıyla infaz edilmektedir. Bu yüzden de etkin 

oldukları köylerde, ne ahlak, ne namus anlayışı, ne de dini değerlere bağlılık 

kalmamıştır (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:216). Bölgedeki birçok köyde 1980’lerin ilk 

yarısından itibaren benzer olaylar anlatılagelir.  

Örgütün kendini anlattığı “Hizbullah Ana Davası: Savunmalar” isimli kitapta, 

İslami şahsiyetlerin (İmam-ı Serahsi, Molla Hüsrev, İbn-i Nüceym vb.) eserlerine ve 
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hadislere dayanarak PKK ile mücadelenin meşru müdafaa temelinde görülmesi 

gerektiği tekrarlarla belirtilir (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011). Tutar’a göre PKK ile savaş 

Allah’ın takdiri ve iradesi ile olmuştur (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:244,245). 

Hizbullah’a göre PKK, Marksist–Leninist bir düşünce üzerine kurulduğundan alt 

yapısında dinin yeri yoktur. Bütün ahlaki değerler, ilkellik emaresidir ve insanın 

köleleşmesine neden olmaktadır. PKK yöneticilerinin büyük çoğunluğu ateist, dinsiz, 

İslam düşmanı ve hatta gayr-i Müslim olduğundan, ilk savaşını Kürtlerin dini bağlılığı 

ve ahlaki değerlerine yöneltmiştir (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:215).  

Hizbullah, PKK ile arasındaki çatışmaların başlama ve bitiş nedenlerini, Doğu 

Perinçek ve Yalçın Küçük’ün, Abdullah Öcalan ile dostluğunda aramak gerektiği 

düşüncesindedir. 1989 yılından sonra Perinçek ve Öcalan Bekaa Vadisinde birbirlerine 

gül ikram ettikleri dönemde başlayan gerginlik, 1990’lı yılların başında dindarları 

öldürmeye vardırılmıştır. PKK bu süreçten beklediğinin aksine zararlı çıkmıştır. Bu 

dönemde Öcalan ile Perinçek’in dostluğu bozulmuş ve PKK’nın İslami kesime yönelik 

saldırıları da bitmiştir (Yılmaz-Tutar-Varol, 2011:79,80). 

Hizbullah İlim Grubu yöneticisi Bagasi, her iki örgütle birlikte Türkiye 

Cumhuriyeti Devleti’nin kayıp ve kazanç durumunu, çatışmaların tepe noktasına 

ulaştığı 1992 yılı öncesi ve sonrası olmak üzere ikili bir tasnif yaparak inceler. O’na 

göre 1992 öncesinde devlete karşı bölgede siyasi ve askeri anlamda son derece etkin 

olan PKK’nın bu yıldan sonraki gerileyişinin temel nedeni Hizbullah ile çatışmasıdır. 

En fazla kaybedeni PKK olmakla birlikte, bu çatışmanın tek kazananı “ne yazık ki” 

bölgede etkinliğini artıran ve kontrolü yeniden eline geçiren Türkiye Cumhuriyeti 

Devleti olmuştur. Bunun tek sorumlusu ise bu “ahmakça” savaşı başlatan PKK’dır 

(113-146). 

Tan, Hizbullah’ın kendi içerisinde ve PKK ile çatışmasıyla belirginleşen sürecin 

sonuçlarıyla ilgili olarak aşağıdaki gibi özetlenebilecek şu çıkarımları yapar: 

1. Hizbullah eylemleri sonucu PKK zayıflamamış, aksine Kürtlerden aldığı 

desteği artırmıştır. 

2. Kürt sorunu konusunda dürüst ve inançlı çok sayıda Kürt aydını öldürülerek 

meydan sadece PKK’ya kalmıştır. 
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3. Eylemlerde görülen vahşet halkı Müslümanlıktan uzaklaştırmış, uzun bir 

süre çocuklar Kur’an kurslarına bile gönderilmemiştir. 

4. Kürtlerin kafası karıştırılarak İsrail’e karşı savaşan Lübnan Hizbullahı’na 

olan sempati azalmıştır (2013:488,489). 

1990’lı yılların ilk yarısında ateşlendikten sonra sönümlenen çatışmalara atıfta 

bulunan Öcalan, 2009 yılı Ocak ayında bütün Kürtlere çok açık ve kesin bir çağrı yapar: 

“Halkımıza sesleniyorum: Her türlü örgütlü dini yapılardan, özellikle tarikatlardan 

uzak dursunlar, hiçbir şekilde ilişkilenmesinler, seçimlerde de bunlara oy vermesinler.” 

(2009a:1). Bize göre aslında her iki örgüt de aralarındaki çatışma süresince, hasmına 

vurdukça paradoksal biçimde daha fazla büyütmüş, geleneksel yapı öldürülen bir kişinin 

yerine onlarca düşman kazandırmıştır öldüren tarafa. Sonuç itibariyle aynı hedef kitle 

üzerinde politika üreten gruplar arasındaki çatışma, sıradan gündelik hayatlarını yaşayan 

insanların ve akabinde toplumun hızla politize olmasına vesile olmuştur. 

2000 yılında gerçekleştirilen operasyonlardan sonra yer altına çekilen Hizbullah, 

eski gücüne kavuşmak için 2003 yılında kurulan Mustazaflar Derneği (Mustazaf-

Der)’in öne çıktığı kendi çizgisinde çok sayıda derneği faaliyete geçirmiş ve 2013 

yılında resmiyet kazanan Hür Dava Partisi (HÜDA-PAR) legal siyasi zeminde varlık 

göstermeye başlamıştır. 2015 yılı Haziran ayında gerçekleştirilen genel seçimlere, etkin 

olduğu bölgelerde bağımsız adaylarla katılan HÜDA-PAR, TBMM’ne adaylarından 

herhangi birisini sokma başarısı gösterememiştir.  

Yavuz, Batman’daki sekiz adet Diyanet camisine karşılık dört adet örgütün 

kontrolünde cami olduğu örneğiyle son dönemde Hizbullah’ın kendi mescitlerini inşa 

ettiğini belirtir. Bu mescitlerdeki meleler, diyanetin görevlendirdiği imamlardan farklı 

olarak güncel İslam ve Kürt meselesiyle yakından ilgilidir ve onları cemaat inşası 

etkinliklerine katılmadıkları için eleştirirler. Perşembe akşamları yapılan sohbetlerde 

genellikle güncel sorunlara değinen melelerin maaşları cemaat tarafından ödenir. 

Hizbullah kendi bölgesindeki dernekleriyle en güçlü yerel ağlardan birisine sahiptir. 

Çoğu üyesini aile ve aşiret bağlarıyla kazanan Hizbullah, bu konuda PKK’ya kıyasla 

çok daha etkindir (2011:218,219).  

2014 yılı Kutlu Doğum Haftası etkinlikleri münasebetiyle 19 Nisan tarihinde 

Diyarbakır’da düzenlenen ve Mardin Büyükşehir Belediye Başkanı Ahmet Türk’ün 
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“Özgürlük mücadelesi sünnettir. Özgürlük mücadelesi Kur'an-ı Kerim'in yolundadır. 

Kur'an, bize bunu emretmiştir. İnanç sahipleri haksızlığa karşı durmalıdır” 

cümleleriyle bir konuşma yaptığı BDP etkinliğine 15.000 civarında katılım varken
i
, 

ertesi gün HÜDA-PAR destekli Peygamber Sevdalıları Platformu’nun düzenlediği 

etkinliğe bunun yaklaşık 10 katı kadar katılım sağlanmıştır
ii
. 2015 yılındaki etkinliklere 

katılım sağlayan kalabalıklar
iii

 üzerine, Hizbullah’a yakınlığıyla bilinen bir haber 

sitesinde Aydın, Öcalan’ın sözüne atıfla “Marks Kürdistan'da Kaybetmiştir” 

diyecektir
iv

. 

1990’lı yıllarda sönümlenen PKK-Hizbullah çatışması, 2013 yılında Cizre ve 

Batman’da, PKK’nın Hizbullah ve HÜDA-PAR’ı, IŞİD taraftarı olmak ve devlet 

tarafından desteklenmekle itham ettiği çatışmalarla yeniden başlamış (Serxwebun, 

Kasım 2013:2-4), 2014 yılı itibariyle alevlenmiştir. Ancak Hizbullah önceki çatışma 

dönemine nazaran sivil toplum ve siyasi temsiliyet anlamında gelişme kaydetmiştir. Bu 

dönemde grubun şiddeti dışlayan girişimleri, kendi içerisinde tepkilere yol açmış ve 

Suriye’deki iç çatışmaların da etkisiyle bazı üyeler IŞİD, El Nusra gibi gruplara 

katılmışlardır. Bu değişim, örgütün geçmişinde önemli bir yer edinen şiddeti, 

literatüründen tamamen çıkardığı anlamına gelmemektedir (Yanmış-Aktaş, 2015:12). 

IŞİD’in Kobani kuşatmasında mevzi kazanarak önemli bir konuma gelmesiyle Doğu ve 

Güneydoğu Anadolu bölgesinde 6-7 Ekim 2014 tarihinde meydana gelen ve önemli bir 

kısmı Hizbullah taraftarı yaklaşık 50 kişinin hayatını kaybettiği
v
 olaylar, PKK/KCK 

mensup ve sempatizanlarının HÜDA-PAR üyelerine saldırılarıyla başlamıştır. PKK söz 

konusu olayları, Kürtlerin özgür yaşam konusundaki ısrarını gösteren halk 

ayaklanmaları şeklinde betimler (Serxwebun, Kasım 2014:22,23). Yaklaşık iki ay sonra 

27 Aralık tarihinde Cizre’de meydana gelen ve Hizbullah kaynaklarının HDP üyeleri 
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tarafından kışkırtıldığını iddia ettiği
i
 olaylarda ise PKK tarafından 35 kişi yaralanmış, 

kendi taraftarlarından bir kişi ölmüştür
ii
. HÜDA PAR Gen. Baş. Yrd. ve Parti sözcüsü 

Sait Şahin, kendilerine yönelik saldırılara karşı savunma refleksiyle “Şeyh Sait 

Seriyyeleri” adı altında oluşturulan birlikler vasıtasıyla mukabil cevaplar verdiklerini 

belirtir
iii

. Çakır’a göre, PKK’nın Hizbullah’a ilk çatışma dönemlerinde devletle işbirliği 

yaptığını kabul etmesini dayatması, aralarında artarak devam eden nefret, her an 

karşıdakinin saldıracağı beklentisi, Velioğlu sonrası Hizbullah’ın kendisini alenen 

İslamcı bir Kürt hareketi olarak tanımlaması ve PKK’nın Kürt siyaseti tekeline karşı 

çıkmasından dolayı çatışma ortamı sıcaklığını korumaya devam etmektedir
iv

.  

Açılım sürecinde söz sahibi olmak adına Hizbullah’a yakın çevrelerin de destek 

verdiği “Kürt Meselesine İslami Çözüm” adı altında 7-8 Mart 2015 tarihlerinde 

Diyarbakır'da birer gün aralıkla 400 ve 3500 sayılarının verildiği STK'nın destek verdiği 

bir çalıştay düzenlenmiştir
v
. Sonrasında bu konuda değerlendirme yapan İnanç 

Özgürlüğü Platformu Yönetim Kurulu Üyesi İbrahim Gökdemir, 3500 STK’nın bir 

araya gelmesini 6-8 Ekim tarihlerindeki şehitlerin kanının bereketiyle açıklar
vi

. Çalıştay 

kapsamında yaptığı konuşmasında Prof.Dr. Ahmet Ağırakça, Kemalist rejimin “Türkiye 

Türklerindir” ya da “Biz bir ulus yarattık” sözleri ile ümmeti böldüğünü beyan 

ederken
vii

, sosyolog Müfit Yüksel, Kürdistan'ın Marksist-Leninist bir yapıya doğru 

götürülmek istendiğini belirterek buna müsaade etmeyeceklerini söylemiştir
viii

.  
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 “Kürdistan’ı Marksizm’e bırakmayacağız”, 08 Mart 2015, 

http://www.ilkha.com/haber/9054/kurdistani-marksizme-birakmayacagiz/, (08 Mart 2015, 22:10). 
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DTK Eşbaşkanı Hatip Dicle her ne kadar söz konusu olaylara atfen “Kürtler 

arası çatışmaya son verilmesi gerektiğini” söylese
i
 ve olaylar durulmuş görünse de 

tamamen çatışmasızlık ortamının yerleşeceğini söylemek mümkün görünmemektedir. 

Nitekim Peygamber Sevdalıları Platformu üyesi derneklerden Yeni İhya-Der Başkanı 

Aytaç Baran’ın 2015 Haziranında Diyarbakır’da uğradığı silahlı saldırı sonucu 

öldürülmesi
ii
 ve peşinden Hizbullah tarafından PKK’ya verilen “bölgeyi teslim etmeyiz” 

mesajı
iii

, münferiden olsa da olayların devam edeceğinin göstergesidir. 

Güneydoğu’da 40 yıldır gazetecilik yapan Raşit Kısacık, HÜDA-PAR’ın da 

dâhil olmak istediği
iv

 çözüm sürecinin sonucu olarak PKK’nın silah bırakması 

konusunda fikri sorulduğunda verdiği olumsuz yanıtını, “PKK, HÜDA-PAR 

kurulduğundan beri bu parti üyelerine ve sempatizanlarına karşı 332 eylem 

gerçekleştirdi. Yani Güneydoğu’da eskiden Hizbullah örgütüne karşı olduğu gibi şimdi 

de HÜDA-PAR’a karşı yeni bir cephe savaşı başlattı. Kandil, şehirlerdeki milislerini ve 

gençlik örgütünü silahlandırmaya devam ediyor.” cümleleriyle gerekçelendirir
v
. 

3.4. Kürt Ulus İnşasının En Büyük Fırsatı: PKK ve IŞİD Çatışması 

Batılı bakış açısının, İslami kimliğiyle “kendinin” altını çizen terör odaklarına 

ilişkin olarak yoğun ve giderek artan bir çabayla giriştiği İslam’ı yeniden tanımlama 

çabası, paradoksal olarak İslam’ın ve İslami kimliğin altını çizdiğindendir ki, İslam 

inanç coğrafyasından beslenen terör giderek daha fazla “İslami”leşmektedir. Bu 

paradoksal yanlışı tetikleyen unsurun, İslam’a yeniden ve Batılı bir format atmak 

girişimiyle bizzat Batılı zihniyet olduğu konusunda Sen (2010) gibi birçok düşünür de 

hemfikirdir. 

Bu bölümde 2014 yazındaki hilafet ilanıyla İslami’liğinin altını çizerken, bütün 

İslam dünyası tarafından lanetlenen ve ürettiği vahşetle toplumsal hafızaya bir daha 

                                                 
i
 Dicle: Kürtler arası çatışmaya son!, 14 Ocak 2015, http://rudaw.net/turkish/kurdistan/1401201510, (14 

Ocak 2015, 20:00). 
ii
 Yeni İhya Der başkanı silahlı saldırıda şehit edildi, 09 Haziran 2015, http://hurseda.net/Guncel/146903-

Yeni-Ihya-Der-baskani-silahli-saldirida-sehit-edildi.html, (09 Haziran 2015, 21:10). 
iii

 PKK'ya net mesaj: Bölgeyi teslim etmeyiz, 10 Haziran 2015, http://hurseda.net/Guncel/147007-PKKya-

net-mesaj-Bolgeyi-teslim-etmeyiz.html, (10 Haziran 2015, 22:00). 
iv
 Hüda-Par: ''Çözüm sürecine dahil olmak istiyoruz'', 21 Ocak 2015, 

http://www.cnnturk.com/haber/turkiye/huda-par-cozum-surecine-dahil-olmak-istiyoruz, (21 Ocak 2015, 

18:15). 
v
 http://sozcu.com.tr/2014/yazarlar/saygi-ozturk/pkk-silahi-birakmaz-cunku-650768/, (18 Kasım 2014, 

21:00). 
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silinmemek üzere kazınan Irak-Şam İslam Devleti (IŞİD)’nin varlığı ve Kürtlerin 

geleceği için ifade ettiği anlam, PKK ile çatışması ekseninde irdelenecektir. 

IKDP (Irak Kürdistan Demokrat Partisi) ve KYB (Kürdistan Yurtseverler 

Birliği), ortak bölgesel hükümet kurmadan önce değişkenlik gösteren siyasi 

gerekçelerle, kurulduktan sonra ise İslamcı muhalefetin elinden kozunu almak 

maksadıyla dini örgütlenmelerle ilişkilerini geliştirmişler, teşkilatlanmalarına göz 

yumarak daha dindar görünmeye çalışmışlardır. Çarpıcı bir örnek olarak 1992-2006 

yılları arasında Kürt bölgesindeki cami sayısı dört kat, Erbil’deki ise on kat artmıştır 

(Bulut, 2009b:369). Afganistan’da Ebu Musab Zerkavi tarafından kurulduktan sonra 

bizatihi Kürt örgütlenmeleri tarafından oluşturulan böyle uygun bir ortama sahip olan 

Irak’a geçen IŞİD’in ilk ismi Cemaat el-Tevhid vel-Cihad’tır. Ekim 2004’te “Tanzim 

Kaidat el-Cihad fi Bilad el-Rafidayn” ismini almasına rağmen “Irak El Kaidesi” olarak 

tanınmıştır. 2006 yılı Ocak ayında bazı gruplarla birleşerek “Mücahidin Şura Konseyi”, 

Ekim ayında ise “Irak İslam Devleti” adını, Suriye’de varlık göstermeye başladıktan 

sonra 2013 Nisan’ında ise IŞİD ismini almış, Musul’u işgalinden sonra 2014 Haziran 

ayı sonunda Hilafet ilan etmesi ile ismi "İslam Devleti" olarak son şeklini bulmuştur
i
 

(Sandıklı, 2015:1,16,32).  

İdeolojik olarak IŞİD’in dayandığı, kökleri 9’uncu yy.a varan Selefilik, İslam’ın 

dört ana kaynağından ikisi olan İcma ve Kıyas’ı -“aklı” yok sayarak, Kur’an ve Sünneti 

“nakli”- esas alır
ii
. Öldürülen diğerlerinden sonra, Selefi arka plana sahip örgütün 

liderliğine yerleşen Ebu Bekir el-Bağdadi’nin özgeçmişi ve CIA ile ilişkileri hususunda 

tereddütler bulunmaktadır (Güller, 2014:115). 2015 Eylülünde İran lideri Ayetullah Ali 

Hamaney'in yüksek askeri danışmanı Tümgeneral Yahya Rahim Safevi, IŞİD'e üye 

eleman sayısının yaklaşık 100 bin olduğunu açıklamıştır
iii

. 

Irak Başbakanı Nuri el-Maliki karşıtı cephenin en güçlü isimlerinden Irak Meclis 

Başkanı Usame Nuceyfi’nin kardeşi olan vali Esil Nuceyfi’nin teslim ettiği Musul kenti, 

IŞİD tarafından 9 Haziran 2014 tarihinde işgal edilmiş, takip eden birkaç gün içinde ise 

güvenliği sağlamak bahanesiyle IKDP peşmerge güçleri Kerkük’ü işgal etmiştir (Güller, 

2014:26-29; Sandıklı, 2015:20). Irak merkezi siyasetinde yürüttüğü bütün çabalara 

                                                 
i
 http://tr.wikipedia.org/wiki/Irak_ve_%C5%9Eam_%C4%B0slam_Devleti, (05 Aralık 2014, 02:00). 

ii
 http://tr.wikipedia.org/w/index.php?title=Selefiyye&redirect=no, (05 Aralık 2014, 02:00). 

iii
 IŞİD'de savaşan militan sayısını açıkladı, 13 Eylül 2015, http://odatv.com/isidde-savasan-militan-

sayisini-acikladi-1309151200.html, (13 Eylül 2015, 23:40). 
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rağmen Kerkük konusunda ilerleme sağlayamayan IKBY, IŞİD’in “beklenmeyen” 

harekâtından sonra bu amacına kolayca ulaşmıştır. Bu IŞİD’in Kürtler için sağladığı ilk 

büyük fayda olacaktır. Musul’u işgalinden sonra Bağdat’a yönelmişken hedef değiştirip 

Erbil’e yönelen ve oradaki Türkmen direnişini kıran IŞİD, daha sonra Yezidilerin 

yaşadığı Sincar (Şengal) bölgesini, iddia edildiği gibi peşmergenin elinden savaşarak 

değil, tek kurşun atmadan almıştır. Peşmergenin terk ettiği Sincar’ı kurtaran PKK, 

sempatizan kitlesi dışında uluslararası platformda ilk defa bu kadar geniş bir kabulle 

“özgürlük savaşçısı” olma fırsatını ele geçirmiştir (Güller, 2014:78,79). Ortadoğu ve 

İslam dünyasının hızla korkulu rüyası olmaya başlayan IŞİD, binlerce masum insanın 

hayatı pahasına Kürtlere fayda sağlamaya devam etmektedir.  

PYD lideri Salih Müslim Nisan 2013’te İsveç’i, aynı yıl içinde Ağustos’ta İran’ı, 

Aralık ayı içinde de Rusya Federasyonu ve Çin Halk Cumhuriyeti’ni ziyaret etmiş, bu 

ziyaretler çerçevesinde Suriye’deki faaliyetlerinin desteklenmesini talep etmiştir. Söz 

konusu faaliyetler, 2011 yılında başlayan iç savaşla birlikte merkezi otoritenin 

zayıflayacağı öngörüsüyle, Kürt nüfusun yoğun yaşadığı bölgelerde kendi idari, siyasi, 

ekonomik, kültürel ve güvenlik altyapılarını oluşturma çabalarına odaklanmıştır. 2014 

yılı Ocak ayında sırasıyla Cezire, Kobane ve Afrin kantonlarınını ilanını takiben PYD, 

üç kantonun coğrafi bağlantısını sağlamayı hedeflemiş, ABD ise bütün stratejisini bu 

hedef üzerine oturtarak adeta coğrafi bütünleşmeyi inşa etmek için çabalamıştır (Orhan, 

2015:1-10).  

PYD, Ocak 2015’te Moskova’da Esed rejimi ile muhalefet temsilcileri 

arasındaki toplantıya katılmıştır. Örgüt, muhatap kabul edilme girişimlerinden sınırlı da 

olsa netice almaya başlamış, PKK’yı terör örgütü olarak tanıyan Batılı ülkeler de PYD 

ile ilgili belirgin bir tutum değişikliğine gitmiştir. Washington, Kobani çatışmaları 

sırasında Türkiye’nin PYD’ye destek koridoru açmasını talep etmiş, Amerikan Dışişleri 

Bakanlığı, PKK ile PYD’nin ayrı gruplar olduğu yönünde açıklamalarda bulunmuştur
i
. 

8 Şubat 2015 tarihinde ise PYD’nin iki kadın temsilcisi Fransa Cumhurbaşkanı 

Hollande tarafından Elysee Sarayı’nda ağırlanmıştır (Sandıklı-Semin-Ünal, 2015:28). 

Oysa bu tarihten yaklaşık altı ay sonra PYD’nin önce Esed rejimi daha sonra da Avrupa 

tarafından desteklendiğini ifade eden Suriye Kürtleri Hareketi Partisi Sözcüsü Jian 

                                                 
i
 ABD: PYD ile PKK kesinlikle ayrı, 06 Ekim 2015, http://www.ilkehaber.com/haber/abd-pyd-ile-pkk-

kesinlikle-ayri-34130.htm, (06 Ekim 2015, 18:00). 
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Ömer, diğer unsurlar bir tarafa yarım milyon Kürt’ün PYD’nin yaptığı zulümden dolayı 

yurt dışına kaçtığını belirtmektedir
i
. 

Sincar’da başlayan IŞİD-PKK karşılaşmasının Suriye Kürt bölgesinde Batılı 

destek ve ABD-PYD (Demokratik Birlik Partisi) işbirliğiyle devam etmesi, bölgede 

PKK’nın en önemli aktör haline gelmesini/getirilmesini ve Kürt birliği yolunda önemli 

bir adım atılmasını sağlamıştır. Oysa PKK/PYD’nin kıyas kabul etmez biçimde üstün 

olacağı bu birlik, içine dâhil olduğu zaman mevcut etkinliğini yitireceğini ve çıkarlarına 

darbe vurulacağını gören Barzani yönetiminin işine gelmemektedir. Üstelik Sincar 

çekilişinden sonra PKK ve IKDP’nin birbirlerini küçümseyen ve suçlayan tavırları 

yayın organlarına ve basın açıklamalarına yansımıştır (Güller, 2014:99). Ayrıca 

IKBY’deki iç dengelere bakıldığında IKDP ve etkinliği daha az olan KYB’nin de 

IŞİD’le mücadele konusunda ortak bir tavır geliştiremedikleri görülecektir. Coğrafi 

diziliş bakımından KYB, arada IKDP olduğu için, politikaları birçok yönden PKK/PYD 

ile örtüşse de etkinlik gösterememektedir
ii
. Bölgedeki Kürt güçleri arasında tarihsel 

anlamda devam edegelen gerginlik, IŞİD’le mücadele konusunda da kendisini belirgin 

biçimde ortaya koymuştur.  

PYD’nin silahlı kanadı ve PKK’nın Suriye uzantısı olan YPG’nin Medya 

Sorumlusu Polat Can, 26 Eylül 2014 tarihinde - IKDP’yi kastederek- siyasi 

anlaşmazlıklar yaşayan bazı Kürt partilerinin, basit çıkarlar uğruna Amerika’nın IŞİD’e 

saldırılarını engellemek istediklerini, bu tutumlarını devam ettirirlerse bu Kürt 

partilerinin isimlerini de açıklayacaklarını belirtmiş
iii

, PYD Eş Başkanı Salih Müslim ise 

kendi koşullarını Rojava Kürdistanı’na dayatarak bölgedeki zenginliklere el koymak 

isteyen Kürt kesimlere izin vermeyecekleri hususundaki fikirlerini medya önünde 

sıklıkla paylaşmıştır. 

Bütün bu rahatsız açıklamaların üzerine IŞİD’le mücadele etmek amacıyla 

sembolik bir güçle 2014 Ekim ayı sonunda Türkiye üzerinden Suriye’ye geçen 

perşmergeler, rahatsızlığı artırmıştır. Kürdistan Bölge Başbakanı Neçirvan Barzani, bu 

                                                 
i
 Yarım milyon Kürt PYD zulmünden kaçtı, 02 Eylül 2015, http://hurseda.net/Yerel/152110-Yarim-

milyon-Kurt-PYD-zulmunden-kacti.html, (02 Eylül 2015, 22:05). 
ii
 Kobani'nin Kürt İç Siyasetine Etkisi, Bilgay Duman, Araştırmacı, ORSAM, http://www.orsam.org.tr/tr/ 

yazigoster.aspx?ID=5203, (05 Aralık 2014, 01:30). 
iii

 Polat Can ile Amerikan Hava Saldirilari ve Kobanê Üzerine, 26 Eylül 2014, 

http://www.yuksekovahaber.com/haber/polat-can-ile-amerikan-hava-saldirilari-ve-kobane-uzerine-

139266.htm, (26 Eylül 2014, 18:45). 
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kaygıları önlemek maksadıyla peşmergenin Kobani’ye gönderilmesinin siyasi bir amacı 

olmadığını sadece yardım amacı taşıdığını beyan etmiştir
i
. 

IKBY Başkanı Mesut Barzani’nin çağrısıyla Rojava Kürtlerinin birliği için 14 

Ekim 2014 tarihinde Dohuk’ta başlatılan zirve sürerken, Kürt parti ve oluşumları birlik 

için oluşturulacak meclis konusunda anlaşmıştır. Ancak PYD’nin de içinde bulunduğu 

TEV-DEM (Demokratik Birlik Hareketi) ve Rojava'da Barzani’ye yakın Kürt 

gruplardan ENKS (Suriye Kürt Ulusal Meclisi) Rojava’nın savunması konusunda 

anlaşma sağlayamamıştır. TEVDEM, “Rojava’da iki silahlı gücü kabul etmeyiz, Eğer 

YPG’ye katılmak istiyorlar ise gelsinler kapı açıktır. Çünkü YPG’ye katılmak ulusal bir 

görevdir” derken, ENKS ortak bir savunma gücü oluşturulmasını istemiş
ii
, yaklaşık bir 

yıl sonra tek bir siyasi kanadın yönetim işini yürütemeyeceğini, birlik oluşturulması 

gerektiğini deklare etmiştir
iii

. Oysa PKK, KDP Peşmergelerinin Şengal’de IŞİD’le 

işbirliği yaptığını söyleyecek kadar işbirliğinden uzaktır
iv

. 

IŞİD’le mücadele konusunda en başından beri Kürt birliğini sağlamaya yönelik 

mahiyet taşıyan açıklamaları ve daha sonraları alenileşen işbirliği itirafları ile ABD-

PKK ilişkisi, PKK’nın Türkiye'de devlete saldırmaya başlaması ile neredeyse yaşıttır. 

Şam büyükelçisi William L. Eagleton’ın 1984 yılında göreve başlamasıyla birlikte 

kurumsal anlamda ilk ABD-PKK teması sağlanmış, 1994 yılında Ankara Büyükelçisi 

Barkley’in ABD Dışişleri Bakanına gönderdiği mesajdan anlaşıldığına göre, devam 

eden ilişkiler ilk defa olmak üzere güvenlik gerekçesiyle dondurulmuştur
v
.  

Öcalan da ABD Başkanı Bill Clinton’a yazdığı “Dear Mr. President” başlığını 

taşıyan 13 Ekim 1995 tarihli mektubunda deniz aşırı destek aramıştır. 1993-1994 

yıllarında TSK karşısında uğradığı hezimetin yeni arayışlara ittiği Öcalan mektubunda, 

Rum ve Ermenilerden sonra Kürtlere soykırım uygulayan Türkiye ile tek taraflı ateşkese 

                                                 
i
 basnews.com, (03 Kasım 2014, 20:00). 

ii
 Dohuk'ta 'ordu' krizi, 18 Ekim 2014, 

http://www.cumhuriyet.com.tr/haber/dunya/131921/Dohuk_ta__ordu__krizi.html, (18 Ekim 2014, 

21:00). 
iii

 ENKS’den ulusal birlik çağrısı, 25 Haziran 2015, 

http://www.basnews.com/tr/news/2015/06/25/enksden-ulusal-birlik-cagrisi/, (26 Haziran 2015, 00:10). 
iv
 Agit Kelar: KDP peşmergelerinden bir açıklama bekliyoruz, 14 Temmuz 2015, 

http://www.bestanuce1.com/haberayrinti.php?id=198853, (14 Temmuz 2015, 12:15). 
v
 ABD, PKK Görüşmeleri Belgelendi, Can Dündar, 01 Nisan 2011, http://www.milliyet.com.tr/17-yil-

sonra-ortaya-cikan-gercek/gundem/gundemyazardetay/01.04.2011/ 1371623/default.htm, (06 Ocak 2015, 

21:15). 
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hazır olduğunu, ayrılıkçı olmadıklarını, teröre karşı ve federal çözümden yana 

olduklarını belirtmektedir (Bozkurt, 2012:167).  

PKK’nın üst düzey yöneticisi Murat Karayılan, 2006 yılında ABD’ye ‘‘müttefik 

olabiliriz’’ mesajı vermiştir. ABD’de yayımlanan Newsweek Dergisi’ne konuşan 

Karayılan, ‘‘ABD bizi hep düşmanlarımızın gözüyle gördü. Oysa biz, dost olarak 

algılanmak istiyoruz. 7 bin silahlı savaşçımız, İslami köktenciliğe karşı ABD’nin 

müttefiki olabilir. Düşmanlarımız aynı’’ demiş, Türkiye’de yükselişe geçen ABD 

karşıtlığını da yorumlayan Karayılan, mücadelesini verdiğini iddia ettiği toplumun 

gururunu hiçe sayarak ‘‘Türklerin aksine, Kürtler fazlasıyla ABD sempatizanı, 

eğilimleri Amerikancılık yönündedir’’ ifadelerini kullanmıştır
i
. Tam bir yıl sonra 

Amerikan dış çıkarlarının korunması ve ilerletilmesine yardımcı olmak amacıyla 

kurulmuş olan Amerikan Ulusal Dış Politika Komitesi tarafından yayınlanan raporunda 

Philips Türkiye’ye; “Kürdü Kürde kırdırma politikası” olarak tanımladığı koruculuğun 

kaldırılması, IKBY ile ilişkilerin gelişirilmesi, PKK’ya Irak Kuzeyinde operasyon 

yapılmaması ve genel af çıkarılmasını önermektedir (2007:5-33)
ii
. Raporun yayınlanma 

tarihinden yedi yıl sonra, 2014 yazından itibaren PKK’nın IŞİD’le mücadele konusunda 

ABD’nin müttefiki konumuna yükselmesi, küresel çıkarların her türlü ittifakı 

meşrulaştırabileceğinin açık bir göstergesidir. Söz konusu işbirliği, YPG saflarında 

savaşan, çok sayıda Amerikalı eski askerin basında yer alması
iii

, hatta sosyal paylaşım 

sitelerinde gruplar kurarak bunun ifşa edilmesi gibi ileri boyutlara ulaşmıştır
iv

. Sahadaki 

müttefikinin hırpalanmasını istemeyen ABD, Dışişleri Sözcüsü vasıtasıyla yaklaşık iki 

ay arayla önce PKK’yı bir terör örgütü olarak gördüğünü
v
 sonra ise YPG’yi terör örgütü 

olarak görmediklerini ve birlikte çalışmayı sürdüreceklerini açıklamış
vi

, aynı gün 
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NATO Genel Sekreteri Stoltenberg, yurt içinde devam eden örgüt eylemlerine karşılık 

olarak PKK kamplarına yapılan hava harekâtının abartılmaması konusunda Türkiye’yi 

uyarmıştır
i
.  

17 Aralık 2014 tarihinde Mesut Barzani’yi telefonla arayan ABD Başkan 

Yardımcısı Joe Biden, IŞİD’e karşı elde ettiği başarılardan ötürü Peşmerge Güçleri’ni 

kutlamış, ABD’nin Kürdistan Bölgesi’ne desteğini yineleyerek, Kürdistan’ın tüm özgür 

dünyanın umudu olduğunu söylemiştir
ii
. Ayrıca Merkezi New York’ta bulunan 

Gatestone Enstitüsü, son araştırmasında IŞİD’e karşı galip gelen Kürdistan Bölgesi’nde 

demokrasinin gittikçe güçlendiği, eksiklikleri olsa da bir “Kürdistan Cumhuriyeti”nin 

yakın olduğu tahmininde bulunmuştur
iii

. Kürt siyasi aktörleri de tıpkı Mesut Barzani’nin 

23 Aralık 2014 tarihinde AB (Avrupa Birliği) Dışişleri Yüksek Temsilcisi Federica 

Mogherini ile gerçekleştirdiği görüşmede söylediği gibi, bağımsızlığın Kürtlerin hakkı 

olduğunu daha sık tekrarlamaya başlamışlardır
iv

. Barzani bundan altı gün sonra Reuters 

Haber Ajansına verdiği bir demeçte Irak'ın gerçek bir ülke olmadığını, Sykes-Picot'u 

değiştirmek ve Irak’la boşanmak istediklerini söylemiştir
v
. 

Obama’ya yakınlığı ile bilinen Center For American Progress (CAP) adlı 

düşünce kuruluşunun 2014 Temmuz’unda hazırladığı; bölgedeki Kürtlerin birlikte 

hareket etmeleri imkânı, PKK’nın terör örgütleri listesinden çıkarılarak 

meşrulaştırılması, ABD’nin PYD ile işbirliği, bölge ülkelerinde gelişen Kürt ulusal 

hareketine pozitif etki, Suriye Kürtlerine federalizm gibi konuları içeren raporla
vi

 

örtüşen yanları dikkate alındığında, bu sürecin bölge dışı bir aktör, bir üst akıl 

tarafından yönlendirilmiş olması uzak bir ihtimal değildir. ABD, Irak kuzeyini dizayn 

ederken ihtiyaç duyduğu Kürt birliğini oluşturmak için nasıl savaşan taraflar IKDP ve 
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PYD’yi Kürt parlamentosunda birleştirme başarısını göstermişse, bölgede yakın 

stratejik hedef mahiyetinde ihtiyaç duyduğu enerji koridorunun inşası için Irak, Suriye 

ve Türkiye’de farklı seviyelerde seyreden Kürt milliyetçi hareketlerini birleştirmek için 

de en azından çaba gösterdiği kesindir (Güller, 2014:86). Söz konusu çabanın en önemli 

nişanelerinden birisi de ABD Kongresi'nin, IKDP ve KYB’ni "üçüncü sınıf terör 

örgütleri” listesinden çıkarmasıdır
i
. Ayrıca 2014 Aralık ayı başında Suriye Kürt 

bölgesinde bazı temaslarda bulunan, Türk kamuoyunun da ismine aşina olduğu ABD 

eski Hırvatistan Büyükelçisi ve Demokrat Parti’den Vermont Eyalet Senatörü Peter 

Galbraith "Eğer birleşirseniz tüm dünya size yardım edecektir. Geleceğiniz sizin kendi 

ellerinizde ve bölgenin kaderini siz belirleyeceksiniz” sözleriyle Kürtlere birlik 

çağrısında bulunmuştur
ii
. İran Genelkurmay Başkan Yardımcısı Tuğgeneral Mesut 

Cazairi’nin, terör örgütü IŞİD'in CIA tarafından kurulduğu konusunda ellerinde 

belgelerin bulunduğunu belirttiği açıklaması
iii

 ile birleştirildiğinde, IŞİD tehdidinin 

ortak ve zayıflatılmış bir düşman olarak bu birleştirme çabasının kurgulanmış bir ürünü 

olabileceğini söylemek mümkündür. 

Fukuyama, ulus inşasında eşsiz bir askeri güç ve çok büyük bir zenginliğin 

bileşiminin bile hızlı sonuçlar bir yana başarıyı garanti edemeyeceğini, tarihte dış 

güçlerin ulus inşası girişimlerinin büyük oranda zafer yerine acı hayal kırıklıklarıyla son 

bulduğunu belirtir. O’na göre büyük güçlerin içerisinde en faal ve inatçı ulus inşacısı 

ABD’dir (2012:103). Fukuyama’nın ulus inşası kavramından kastı her ne kadar mevcut 

ülkelerdeki rejimler, teşkilatlanma ve kalkınmanın yeniden yapılandırılması ise de 

özellikle Ortadoğu’da ABD ulus inşası çabaları, amaçta farklılık göstermektedir. Bunun 

toplumsal dışavurumunu, 29 Ekim 2014 tarihinde IŞİD’le mücadele etmek maksadıyla 

Suriye’ye gitmek için Türkiye’den geçen az sayıda sembolik peşmerge birliğinin 

bölgedeki bir grup kalabalık tarafından atılan “biji serok Obama”, “biji ABD” 

sloganlarında görmek mümkündür
iv

. Bir yıl geçmeden Erbil’e heykelinin dikilmesi için 
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kendisinden minnettar izinler isteyen yazılar yazılacak
i
, aynı tarihlerde Obama IŞİD’e 

karşı PYD ile sahada etkin ortaklığın altını çizecektir
ii
. Obama’nın açıklamasından 

birkaç gün sonra Eski CIA başkanı Michael Hayden Irak ve Suriye’de Kürtlerin 

doğrudan silahlandırılmasını talep edecek
iii

, Afganistan’da Sovyet işgaline karşı film 

tecrübesi olan yaşlı aktör Sylvester Stallone’un, Suriye’de PYD ve Irak’ta Peşmerge ile 

birlikte IŞİD’e karşı savaş senaryolu bir film hazırlığında olduğu haberleri basında yer 

alacaktır
iv

. Nihayetinde 2015 Ekim ayı ortasında PYD Eş Başkanı Salih Müslim, 

ABD’nin kendilerine silah gönderdiğini doğrulamış
v
, ay sonunda ise ABD, Suriye’ye 

asker göndereceğini deklare etmiştir
vi

. Sırtını ABD’ye yaslayan Kürt ulus inşa aktörleri, 

deniz aşırı bir oyuncunun, olduğundan çok başka bir resim çıkarmaya çalıştığı puzzle 

parçaları gibidirler. Otokton dokuya yabancı olan bu oyuncu, mevcut resmin figürlerini 

rahatsız etmek pahasına, havsalasında tasarladığı yeni resminin parçalarını makas 

kullanarak uydurmaya çalıştığından, mükemmele yakın olan beklentilerin, “sürrealist” 

ve uzun incelemelerden sonra bile her bakışın farklı yorumlar getireceği sonuçlarla 

hüsrana uğraması kaçınılmaz görünmektedir. Zira bölgenin incelikli ve kadim kültürü 

sürrealist çalışmalara alışkın değildir.  

Bölgedeki gelişmelerin kontrolsüzlüğünden tedirgin olan Batılılar da vardır. 

Avrupa Birliği Irak Delegasyonu Başkanı Büyükelçi Jana Hybaskova, AP (Avrupa 

Parlamentosu) Dışişleri Komisyonu'nda IŞİD'e karşı peşmergelere silah yardımı yapan 

AB üyelerinin "koordinasyon içinde hareket etmediğini” belirtmiştir. Teslimatlarda 

kayıt tutulmadığını ve hibe edilen silahların IŞİD ya da PKK terör örgütlerinin eline 

geçmemesinin hiçbir garantisinin bulunmadığını" belirten Hybaskova, Avrupalı 

parlamenterleri "Kürt bölgesel yönetiminin bağımsızlığını desteklememeleri” 

konusunda uyararak, “böyle bir adımın Ortadoğu'nun toptan çöküşüne yol açacağı" 

                                                 
i
 Ey Obama, bırakın Kürtler heykelinizi diksin!, Kani Xulam, 22 Haziran 2015, 

http://rudaw.net/turkish/opinion/22062015, (23 Haziran 2015, 21:55). 
ii
 Etkin bir ortağımız, 07 Temmuz 2015, http://odatv.com/etkin-bir-ortagimiz-0707151200.html, (07 

Temmuz 2015, 17:40). 
iii

 ‘Irak ve Suriye’de tek çözüm; Kürdleri silahlandırmaktır’, 11 Temmuz 2015, 

http://www.basnews.com/tr/news/2015/07/11/kurdler-abdnin-en-yakin-muttefikidir/, (11 Temmuz 2015, 

13:00). 
iv
 Rambo, IŞİD için geri dönüyor, 14 Temmuz 2015, http://www.sozcu.com.tr/2015/gundem/rambo-isid-

icin-geri-donuyor-884167/, (14 Temmuz 2015, 12:00). 
v
 PYD Eş Başkanı, ABD’nin kendilerine silah gönderdiğini doğruladı, 14 Ekim 2015, 

http://www.basnews.com/tr/news/2015/10/14/pyd-es-baskani-abdnin-kendilerine-silah-gonderdigini-

dogruladi/, (14 Ekim 2015, 21:20). 
vi
 ABD, Suriye’ye asker gönderiyor, 30 Ekim 2015, http://www.basnews.com/tr/news/2015/10/30/abd-

suriyeye-asker-gonderiyor/, (30 Ekim 2015, 22:15). 

http://rudaw.net/turkish/opinion/22062015
http://odatv.com/etkin-bir-ortagimiz-0707151200.html
http://www.basnews.com/tr/news/2015/07/11/kurdler-abdnin-en-yakin-muttefikidir/
http://www.sozcu.com.tr/2015/gundem/rambo-isid-icin-geri-donuyor-884167/
http://www.sozcu.com.tr/2015/gundem/rambo-isid-icin-geri-donuyor-884167/
http://www.basnews.com/tr/news/2015/10/14/pyd-es-baskani-abdnin-kendilerine-silah-gonderdigini-dogruladi/
http://www.basnews.com/tr/news/2015/10/14/pyd-es-baskani-abdnin-kendilerine-silah-gonderdigini-dogruladi/
http://www.basnews.com/tr/news/2015/10/30/abd-suriyeye-asker-gonderiyor/
http://www.basnews.com/tr/news/2015/10/30/abd-suriyeye-asker-gonderiyor/


 

 235 

uyarısında bulunmuştur
i
. Buna paralel olarak IŞİD’in ilerleyişi karşısında tehdit altında 

olan Irak Hıristiyanları Asuriler, kendi milis kuvvetlerini oluşturmaya başlamışlardır
ii
. 

Özdağ, IŞİD-PKK çatışmasının PKK açısından sonuçlarını şöyle analiz eder: 

“PKK, Suriye’nin kuzeyinde oluşturduğu üç devletçikten birisi olan Kobani devletçiğini 

Türkiye’ye güç projeksiyonu yapmak amacı ile çok etkili bir şekilde kullanmayı 

başarmış görünmektedir. Bir: PKK, dünya kamuoyu önünde terörist örgütten, IŞİD’e 

karşı vatanlarını savunan, meşru savaşçı olmaya doğru önemli bir adım atmıştır. İki: 

Türkiye’yi terör eylemleri ile sarsarken, Türkiye ile IŞİD arasında bağ olduğu imajını 

başarı ile dünyaya vermiş, Türkiye’yi yalnızlaştırmıştır. Üç: ABD ile askeri/siyasi ilişki 

kurmayı başarmıştır. PKK açısından en önemli sonuç, Kobani çatışması ile Kuzey 

Suriye’deki varlığını büyük ölçüde meşrulaştırmayı başarmış olmasıdır.”
iii

 Nitekim 

Ayn-el Arap (Kobani)’ın işgalinden 134 gün sonra, 26 Ocak 2015 tarihinde IŞİD’ten 

temizlenmesi
iv

 söz konusu meşruiyete büyük mesafe kazandırmıştır. 

AP’ye konuşan İsmail Abdurrahman isimli Iraklı bir Kürt sığınmacı, IŞİD 

militanlarının Kürtlerin hangi siyasi ya da dini gruba mensup olduklarıyla 

ilgilenmediklerini ve herkese kâfir gibi davrandıklarını belirtmektedir. Militanların 

Kürtlerin başını kestiklerini ve hiçbir şey olmamış gibi davrandıklarını da belirten 

Abdurrahman, IŞİD’in camide verdiği vaazda ‘üç Kürt öldüren herkesin cennete 

gideceğini’ belirttiklerini söylemiştir.
v
 Hedef kitle olarak bölgedeki Kürtlere yönelen 

haberin “Amerika’nın Sesi” haber sitesinde yer alması, akıllara hangi inanca mensup 

olursa olsun Kürt kimliğinde ortak düşman algısı yaratmaya çalışan yönlendirilmiş bir 

propaganda unsuru olma ihtimalini getirmektedir. 

                                                 
i
 IŞİD petrolünü satın alan bazı AB üyeleri var, 02 Eylül 2014, 

http://hurarsiv.hurriyet.com.tr/goster/printnews.aspx?DocID=27129220, (02 Eylül 2014, 20:00). 
ii
 Iraklı Hristiyanlar öz savunma birliklerini geliştiriyor, 14 Ekim 2014, 

http://www.bestanuce1.com/haber/139817/irakli-hristiyanlar-oz-savunma-birliklerini-

gelistiriyor#sthash.09eg4mpJ.dpuf, (18 Ekim 2014, 19:15). 
iii

 PKK’nın Kobani stratejisi: Örgüt ne yapmak istiyor?, Ümit Özdağ, 30 Ekim 2014, 

http://www.yenicaggazetesi.com.tr/pkknin-kobani-stratejisi-orgut-ne-yapmak-istiyor-32444yy.htm, (30 

Ekim 2014, 20:10). 
iv
 Kobanê Çetelerden Tamamen Temizlendi, 26 Ocak 2015, http://www.ozgur-

gundem.com/?haberID=124959&haberBaslik=KOBAN%C3%8A%20%C3%87ETELERDEN%20TAM

AMEN%20TEM%C4%B0ZLEND%C4%B0&action=haber_detay&module=nuce, (26 Ocak 2015, 

20:15). 
v
 Onbinlerce Kürt Türkiye'ye Sığındı, 20 Eylül 2014, http://www.amerikaninsesi.com/content/onbinlerce-

kurt-suriye-ye-sigindi/2456809.html, (20 Eylül 2014, 21:00). 

http://hurarsiv.hurriyet.com.tr/goster/printnews.aspx?DocID=27129220
http://www.yenicaggazetesi.com.tr/pkknin-kobani-stratejisi-orgut-ne-yapmak-istiyor-32444yy.htm
http://www.ozgur-gundem.com/?haberID=124959&haberBaslik=KOBAN%C3%8A%20%C3%87ETELERDEN%20TAMAMEN%20TEM%C4%B0ZLEND%C4%B0&action=haber_detay&module=nuce
http://www.ozgur-gundem.com/?haberID=124959&haberBaslik=KOBAN%C3%8A%20%C3%87ETELERDEN%20TAMAMEN%20TEM%C4%B0ZLEND%C4%B0&action=haber_detay&module=nuce
http://www.ozgur-gundem.com/?haberID=124959&haberBaslik=KOBAN%C3%8A%20%C3%87ETELERDEN%20TAMAMEN%20TEM%C4%B0ZLEND%C4%B0&action=haber_detay&module=nuce
http://www.amerikaninsesi.com/content/onbinlerce-kurt-suriye-ye-sigindi/2456809.html
http://www.amerikaninsesi.com/content/onbinlerce-kurt-suriye-ye-sigindi/2456809.html


 

 236 

Benzer şekilde Irak Kürdistan Bölgesel Yönetimi Başkanı Mesut Barzani, 

başkanlık resmi internet sitesinde yayımlanan açıklamasında IŞİD'i kastederek, terörist 

grupların uyguladığı şiddetin kaynağının din olmadığını Kürtlere karşı ırkçı bir 

saldırıyla karşı karşıya olduklarını dile getirir
i
. Hatta PKK yöneticilerinden Mustafa 

Karasu bir adım ileriye giderek, IŞİD’i Kürtlere saldırtanın Türkiye olduğunu söyler 

(2014:2). Oysa IŞİD’e Kürt kökenli katılım göz ardı edilemeyecek kadar yoğundur. 

Hatta Kürt kaynaklarından sık aralıklarla IŞİD Kürt kökenli emirlerinin öldürüldüğü 

bildirilmektedir.
ii
 

IŞİD, Irak’ta bulunan Kürt oluşumların hazırladıkları ortama doğmuştur. Ayrıca 

Kürt kökenli Iraklılardan oluşan Ensar’ül İslam örgütü de 2001 yılında Molla Kraker 

öncülüğünde kurulmuştur. 2003-2010 yılları arasında Irak El-Kaidesi çatısı altında 

faaliyet gösteren ve Selefi bir milis grubu olan Ensar'ül İslam, 2010'dan bu yana IŞİD 

ile birlikte hareket etmektedir. Kerkük kırsalında etkin olan ve liderliğini Şeyh Ebu 

Velid’in yaptığı örgütün, batıda Ninova doğuda ise Diyala illerinde de varlık gösteren 

milis güçlerinin sayısı 5000 kişiyi bulmaktadır
iii

.  

Peköz, “Kürt Hizbullah’ı yerine Kürt El Kaide’si mi?” başlıklı yazısında 

özellikle geçmişte Hizbullah ile yakın ilişkisi olan ve ‘radikal’ kesim olarak adlandırılan 

önemli bir kesimin “Kürt El Kaide’sine” yöneldiğini daha 13 Aralık 2011 gibi IŞİD’in 

toplumsal hafızaya yerleşmesi için erken bir tarihte belirtir: 

“Diyarbakır Emniyet Müdürü Gaffar Okkan suikastının planlayıcısı olarak 

belirtilen Hizbullah liderlerinden Hacı Bayancuk’un oğlu Halis Bayancuk’un Selefilerin 

liderliğini yaptığı iddia ediliyor. Kod ismi Ebu Hanzala olan Halis Bayancuk, 

Hizbullah’ın AKP ile olan yakınlaşması nedeniyle babasını ‘kâfir’ ilan etmesiyle 

dikkatleri üzerine çekti. 

                                                 
i
 Barzani: Kobani için ne kadar Peşmerge gerekiyorsa göndermeye hazırız, 30 Ekim 2014, 

http://www.zaman.com.tr/dunya_barzani-kobani-icin-ne-kadar-pesmerge-gerekiyorsa-gondermeye-

haziriz_2254275.html, (30 Ekim 2014, 22:10). 
ii
 Pêşmerge, bin 500 kilometrekarelik alanı IŞİD’den temizledi, 28 Ocak 2015, 

http://www.rizgari.com/modules.php?name=News&file=print&sid=49790, (28 Ocak 2015, 22:00).; 

IŞİD’in bir Kürt ‘emir’i daha öldürüldü, 29 Ocak 2015, http://www.yuksekovahaber.com/haber/isidin-bir-

kurt-emiri-daha-olduruldu-147485.htm, (29 Ocak 2015, 18:30). 
iii

 Irak'ta etkili olan silahlı gruplar, 17 Haziran 2014, http://m.yenisafak.com/dunya/irakta-etkili-olan-

silahli-gruplar-659158, (04 Aralık 2014, 01:00). 
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Antalya, Ankara, Kayseri, Konya ve Gaziantep, Diyarbakır, Bingöl, Ağrı, Urfa, 

Elazığ gibi şehirlerde örgütlenen Selefiler, Kürt illerinde örgütlenmeyi esas aldıkları 

anlaşılıyor. Özellikle Diyarbakır (Amed) ve Bingöl çalışmanın merkezi olarak seçilmiş 

durumda.”
i
 09 Haziran 2015 tarihinde Diyarbakır'da bir suikast sonucu Yeni İHYA-

DER Başkanı Aytaç Baran'ın öldürülmesinden sonra 3 HDP'linin katledilmesiyle ilgili 

açıklama yapan DTK Eşbaşkanı Hatip Dicle de, olayların sorumlusu olarak IŞİD’e 

yakınlığıyla bilinen ve liderliğini Halis Bayancuk’un yaptığı Tevhid grubunu işaret 

eder
ii
. 

Alman gazeteci Petersen, IŞİD’in işgal ettiği ve mevcut Kürt güçlerinin ortak 

mücadele yürüttüğü Suriye Kürt bölgesi Ayn-el Arap (Kobani) konusunda son söz 

kabilinde betimlemeler yapmıştır
iii

: “Kobani, Kürtler için Gelibolu anlamı taşıyabilir ve 

Kürdistan’ın -hangi siyasi formda olursa olsun- kuruluşu için bir efsane haline 

gelebilir. Rojava’nın birliği için gerek Mesut Barzani liderliğindeki Kuzey Irak’taki 

bölgesel hükümet, gerek Türkiye'deki PKK hareketi içinde güçlü bir hava hâkim. 

Kobani savaşı Kürt kimliğini güçlendiriyor. Bu kimlik ve derin bir bağın olduğuna dair 

hissiyat, İslam Devletine karşı nefretle güçlenen direniş ruhunun ana kaynağını 

oluşturuyor.”. Nitekim 2015 Mayıs’ında Kürdistan Yurtseverler Birliği (KYB) genel 

merkez yöneticilerinden Ferid Eseserd, IŞİD saldırılarının kendilerini PKK’yle 

yakınlaştırdığını söylemiştir
iv

. 2015 yılı başında bölgeye yaptığı ziyaret sonrasında 

Alman Federal Meclisi’nde konuşan Almanya Savunma Bakanı Ursula von der Leyen, 

“Uluslararası toplum Kürtlere daha çok güvenmeli ve yardım etmeli…Dünyada IŞİD’le 

mücadele edecek ve IŞİD’i yenecek yegane güç Kürtlerdir”
v
 diyecektir. Ayn-el Arap 

(Kobani) bölgesinde yoğunlaşan IŞİD saldırılarının, tüm dünyanın ilgisini bölgeye 

çektiğinin en yakın kanıtı 10-11 Aralık 2014 tarihlerinde Avrupa Parlamentosu 

                                                 
i
 Kürt Hizbullah’ı yerine Kürt El Kaide’si mi?, Mustafa Peköz, 13 Aralık 2011, 

http://www.sendika.org/2011/12/kurt-hizbullahi-yerine-kurt-el-kaidesi-mi-mustafa-pekoz/, (04 Aralık 

2014, 01:00). 
ii
 Saldırıların izi Tevhid Grubu'na çıkıyor, 11 Haziran 2015, 

http://www.vanbulten.com/gundem/saldirilarin-izi-tevhid-grubuna-cikiyor-h122594.html, (11 Haziran 

2015, 21:00). 
iii

 Wieder in Diyarbakır, auf dem Weg nach Köln, 02 Kasım 2014, http://www.scharf-

links.de/44.0.html?&tx_ttnews[swords]=ulf%20petersen&tx_ttnews[tt_news]= 

47918&tx_ttnews[backPid]=65&cHash=421d959ec7, (26 Kasım 2014, 21:15). 
iv
 KYB: IŞİD bizi PKK’yle yakınlaştırdı, 03 Mayıs 2015, http://rudaw.net/turkish/kurdistan/030520157, 

(03 Mayıs 2015, 23:20). 
v
 Almanya Savunma Bakanı: Dünyada IŞİD’i yenecek tek güç Kürtlerdir, 16 Ocak 2015, 

http://www.nerinaazad.com/news/kurdistan/bashur/almanya-savunma-bakani-dunyada-isidi-yenecek-tek-

guc-kurtlerdir, (16 Ocak 2015, 19:25). 
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(AP)’nda gerçekleştirilen 11’inci Uluslararası Kürt Konferansı ve sonuç bildirgesidir. 

Öcalan’ın da bir mektup gönderdiği
i
 konferansın sonuç bildirgesinde uluslararası 

topluluğa 1 Kasım’ın ‘Dünya Kobanê Günü” olarak ilan edilmesi çağrısı yapılırken, 

Kürt sorununun çözümü için Abdullah Öcalan’ın hazırladığı projenin temel alınması 

gerektiği belirtilmiştir
ii
. Hatta bölgeye her anlamda uzak olan Hırvatistan Dışişleri 

Bakanı Vesna Pusiç’in, “Kürdlere yardım etmek dünyaya yardım etmektir”
iii

 ve İsveç 

Dışişleri Bakanı Margot Wallström’ün “Özgür Kürdistan’ı tartışmak için uygun bir 

zamandır”
 iv

 sözleri, Kürt kimliğinin IŞİD sayesindeki kazanımlarını özetlemiştir. 

IŞİD sayesinde oluşan ortak direniş ruhu KCK yapılanmasının faaliyetleriyle 

birleşince, siyasi geçmişinde Kürtlere karşı birçok kanlı eyleme imza atan PKK’nın 

Kürtler tarafından daha büyük bir hüsn-ü kabul görmesini sağlamıştır. Üstelik PKK, 

hedef kitlesinde mevcut güçlü dindarlık eğilimlerini kullanmak için propagandasını dini 

temalarla taçlandırmıştır. Merkezi Almanya'nın Hagen kentinde bulunan CİK (Ciwaka 

İslamiya Kürdistan-Kürdistan İslami Topluluğu), 2014 Ramazan Ayında IŞİD saldırısı 

altında olan Kobani için fitre ve yardım kampanyası başlatmıştır. CİK Başkanı Mele 

Muhittin Kurtay “bugün Kürt halkına, Kürt namusuna, Kürt onuruna sahip çıkma ve 

Kürtlere karşı sahte cihat çağrılarında bulunan sapkınlara, dinden çıkmış zalimlere 

karşı birlik olma günüdür” diyerek Ramazan ayında fitre ve yardımların Kobani'ye 

gönderilmesini istemiş
v
, çağrı 2015 Ramazan ayında tekrarlanmıştır

vi
. Yine Ramazan 

                                                 
i
 Özgürlük Mücadelesi Veriyoruz, 12 Aralık 2014, http://www.ozgur-

gundem.com/?haberID=123052&haberBaslik=%C3%96ZG%C3%9CRL%C3%9CK%20M%C3%9CCA

DELES%C4%B0%20VER%C4%B0YORUZ&action=haber_detay&module=nuce, (12 Aralık 2014, 

20:00). 
ii
 Öcalan’ın çözüm projesi esas alınmalı, 13 Aralık 2014, http://www.sanalbasin.com/ulusal-

gazeteler/haber/ozgur-gundem-ocalanin-cozum-projesi-esas-alinmali-24747-7562409.html, (13 Aralık 

2014, 21:15). 
iii

 Kürdlere yardım etmek dünyaya yardım etmektir, 19 Temmuz 2015, 

http://www.basnews.com/tr/news/2015/07/19/kurdlere-yardim-etmek-dunyaya-yardim-etmektir/, (20 

Temmuz 2015, 01:30). 
iv
 İsveç: Bağımsız Kürdistan için uygun zaman, 12 Şubat 2015, 

http://rudaw.net/turkish/world/120220155, (12 Şubat 2015, 19:25). 
v
FCÎK’ten Kobanê’ye yardım kampanyası, 12 Temmuz 2014, 

http://www.bestanuce1.com/haber/117184/fcikten-kobaneye-yardim-kampanyasi, (21 Kasım 2014, 

21:00). 
vi
 FCÎK: Kürtler olanaklarını Kobanê için seferber etmeli, 03 Temmuz 2015, 

http://www.bestanuce1.com/197535/fcik-kurtler-olanaklarini-kobane-icin-seferber-etmeli&dil=tr, (03 

Temmuz 2015, 21:20). 
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Ayı başlangıcında yayınladığı mesajla IŞİD tehlikesine dikkat çeken
i
 KCK İnançlar ve 

Halklar Komitesi, 2014 yılı Ramazan Bayramı mesajında ise bayramın Ortadoğu'da 

olağanüstü gelişmelerin yaşandığı bir döneme denk geldiğinin altını çizerek Rojava 

mücadelesinin, İslam istismarcılarına karşı gerçek İslam’ı savunma mücadelesi 

olduğunu belirtmiştir
ii
. En nihayetinde 2015 yılının şubat ayına gelindiğinde PKK/PYD, 

Afrin bölgesinde YPG ile Şamlılar Cephesi (Cebhet’ül Şamiyye) arasında “şeriat ilanı 

anlaşması” yapacak kadar pragmatik bir dışavurum sergilemiştir. Afrin Kantonu 

Savunma Heyeti Başkanı Abdo İbrahim, PYD ve Şamlılar Cephesi’nin; bütün 

mahkemeleri kapsayacak şekilde iki tarafın yargı sistemini birleştirerek Allah’ın 

şeriatına göre hüküm verme ve Halep’te, Afrin bölgesi ve köylerinde cuma namazlarını 

kıldırmak, hutbe okumak gibi cami işlerini takip etmek üzere iki tarafın da davet ve 

şer’i ofisler açması maddelerini de içeren bir anlaşma yaptığını açıklamıştır
iii

. Buna 

rağmen üç ay gibi kısa bir süre sonunda aralarında Şamlılar Cephesinin de olduğu 15 

örgüt bölge halkına yaptığı baskıdan dolayı YPG’ye karşı birleşerek ortak bir duruş 

sergilemişlerdir
iv

. 

Türkiye Cumhuriyeti Devleti’nin tarihsel anlamda ele alınabilecek kadar uzun 

geçmişinde PKK’ya karşı giriştiği askeri operasyonlar, sempatizan kitle hariç olmak 

üzere, Kürtlerin büyük sessiz çoğunluğu tarafından meşru kabul edilmiştir. Oysa söz 

konusu durum, kurgulanmış ortak düşman IŞİD sayesinde ortadan kaybolmak üzeredir. 

Bundan sonra PKK/KCK’ya karşı yapılacak askeri/hukuki operasyonların bölge 

halkından geçmişte gördüğü desteği görmesi için KCK’nın kendi hesabına geliştirdiği 

“suni dengenin” bozulmasını beklemek gerekecektir.  

                                                 
i
 KCK İnançlar Komitesi’nden Ramazan mesajı, 27 Haziran 2014, 

http://www.hakkariidealhaber.com/kck-inanclar-komitesinden-ramazan-mesaji-10417h.htm, (27 Haziran 

2014, 21:00). 
ii
 KCK İnanç ve Halklar Komitesi’nden bayram mesajı, 27 Temmuz 2014, 

http://www.bestanuce1.com/haber/120416/kck-inanc-ve-halklar-komitesinden-bayram-mesaji, (15 Aralık 

2014, 23:10). 
iii

 PYD açıkladı: Şeriat ilanı anlaşması doğru, 10 Şubat 2015, 

http://www.aydinlikgazete.com/politika/pyd-acikladi-seriat-ilani-anlasmasi-dogru-h62707.html, (10 

Şubat 2015, 20:00). 
iv
 Suriye'de 15 örgüt YPG'ye karşı birleşti, 03 Mayıs 2015, 

http://www.radikal.com.tr/dunya/suriyede_15_orgut_ypgye_karsi_birlesti-1348616, (03 Mayıs 2015, 

22:10). 
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Her ne kadar Beşikçi gibi taraf düşünürler tersten bakarak bunu Kürtlerin varlığı 

ve büyük Kürdistan’a en yakıcı tehdit olarak dillendirse de
i
, aşiretten ulusa evrilmeye 

çalışan Kürt kimliği açısından IŞİD’in varlığı en büyük sorunu gidermek üzeredir. 

Öldürülen masum insanlar parantez içine alınmak kaydıyla IŞİD, 19’uncu yy. 

sonlarından itibaren gelişim gösteren Kürt milliyetçi hareketinin, ulus inşa sürecinde 

Kürt kimliğinin ve PKK’nın karşısına çıkan en büyük fırsat, başına gelmiş en iyi 

felakettir. Örgüt liderlerinden Karasu da Kobane ve IŞİD sayesinde dört parçanın bir 

bütün haline geldiğini belirterek IŞİD'in kürt ulus inşa sürecindeki etkisi konusunda ileri 

sürdüğümüz tezi doğrular. O’na göre Kürt halkı Kobanê Direnişi etrafında yeni bir ruh, 

kimlik ve değerler manzumesi kazanmıştır. Artık dört parça bir bütündür. Sınırlar 

anlamsızlaşmış ve Kürdistan birleşmiştir (2014:3). Muğlak aşiret bütünlüğünün ötesinde 

kolektif hareket etme bilinci olmayan, yasal sınırları içerisinde bulundukları dört 

ülkenin kültürüyle değişen yoğunluklarda bütünleşmiş olan, en az dört farklı dil, birçok 

lehçe grubu ve birbirinden son derece farklı çok sayıda dinsel inanca sahip olan Kürt 

kimliği, IŞİD tehdidinin belirmeye başlamasıyla birlikte birleşme çabası içine girmiştir. 

Öyle ki dört ayrı ülkedeki Kürtlerin ortak ordu yapılanmasına gitmelerinin gerekliliği
ii
, 

hatta Türkiye'nin PKK’ya silah yardımı yapması gerektiği bile dile getirilmiştir
iii

.  

Erbil’de resmi bir törenle kutlanan ve Kürdistan Gençlik Hareketi Derneği, 

HAK-PAR (Hak ve Özgürlükler Partisi), KADEP (Katılımcı Demokrasi Partisi), PAK 

(Kürdistan Özgürlük Partisi), Kürdistan Ulusal Gençliği ile birlikte Dicle-Fırat Diyalog 

Grubu’nun da katıldığı
iv

 17 Aralık Kürdistan Bayrak Günü’nde konuşan Bölge 

Parlamentosu Başkanı Yusuf Muhammed, “Kürdistan Bayrağı’nın önünde durduğumuz 

bu saatlerde Peşmerge Güçleri, Kürt Güçleri ve Kürt halkı büyük bir yurtseverlik ruhu 

ile teröristlere karşı savaşıyor” diyerek bu birlik arzusuna tercüman olmuştur
v
.  
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Kasım 2014, 22:30). 
ii
 Demirtaş IŞİD'e karşı Kürt ordusu önerdi, 02 Eylül 2014, 

http://www.hurriyet.com.tr/gundem/27127513.asp, (02 Eylül 2014, 21:15). 
iii

 Türkiye PKK'ya silah yardımı yapsın, 03 Eylül 2014, http://www.odatv.com/n.php?n=turkiye-pkkya-

silah-yardimi-yapsin-0309141200, (03 Eylül 2014, 18:00). 
iv
 Kürdistan bayrağı dağıttılar, 18 Aralık 2014, http://www.gazetevatan.com/kurdistan-bayragi-dagittilar-

708187-yasam/, (09 Ocak 2015, 22:30). 
v
 Bayrak Günü Erbil’de kutlandı, 17 Aralık 2014, http://basnews.com/tr/news/2014/12/17/bayrak-gunu-

erbilde-kutlandi/, (09 Ocak 2015, 22:30). 

http://www.zazaki.net/yazi/isidin-zuhuru-356.htm
http://www.hurriyet.com.tr/gundem/27127513.asp
http://www.odatv.com/n.php?n=turkiye-pkkya-silah-yardimi-yapsin-0309141200
http://www.odatv.com/n.php?n=turkiye-pkkya-silah-yardimi-yapsin-0309141200
http://www.gazetevatan.com/kurdistan-bayragi-dagittilar-708187-yasam/
http://www.gazetevatan.com/kurdistan-bayragi-dagittilar-708187-yasam/
http://basnews.com/tr/news/2014/12/17/bayrak-gunu-erbilde-kutlandi/
http://basnews.com/tr/news/2014/12/17/bayrak-gunu-erbilde-kutlandi/
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Kürtçü yazarların, Kürtlerin milletleşememesi konusunda genellikle bakışları 

dışsal faktörlere yönlendirerek Arap, Fars, Osmanlı ve Moğol egemenliği ve baskısı 

altında gelişimini tamamlayamamış bir ulus-kimlik vurgusu yaptıkları görülür. Oysa 

Hobsbawm’a göre bir halkın millet olarak sınıflandırılmasına olanak tanıyan üç 

kriterden birisi kanıtlanmış bir fetih yeteneğidir (2010:55). Aşiret kimliği, bu yeteneğin 

yoksunluğuyla paradoksal bir döngüde birbirini beslemeye devam ederken, Kürt 

kimliğine sahip olmayan birçok kadim halk ve bunların kurdukları medeniyetler, proto-

Kürt kimliğiyle anılarak öne çıkarılır. IŞİD’in varlığı, parçalanmış, aşiret kimlikli 

güçlerini birleştirerek “Voltran”ı
i
 oluşturmaya çalışan Kürt siyasi aktörlerinin, Kürt fetih 

yeteneğini denemesine vesile olmuştur. Ancak bu ortak düşmanın varlığına dayalı yapay 

bütünleşmede temel sorun, hangi bileşenin hangi organın görevini üstleneceği 

sorunudur. Sımsıkı sarılarak terkedilmeyen aşiret kimliği, bütün bileşenler Voltran’ın 

kafası olmayı arzuladığı için akim kalınacağını düşündürmektedir. Özgür Gündem 

Gazetesi’nde çalıştığı yıllarda edindiği tecrübe ve bilgilere, güneyli liderlerle yaptığı 

görüşmelerden edindiklerini ekleyerek Birakuji (Kürtlerin İç Savaşı) ismiyle 

kitaplaştıran Faysal Dağlı (1994), “Kuzey-Güney Savaşları” olarak tanımladığı 

Kürtlerin kendi iç çatışmalarının 1980-1994 yılları arasındaki bölümünü, emik bakışla 

ele alarak oldukça ayrıntılı bir şekilde anlatır. Buna göre Kürt kimlik siyaseti 

aktörlerinin mevcut ihtilaflarını hallederek ortak hareket etmek için daha uzun süre 

beklemeleri gerekecektir. 23 Aralık 2014 tarihinde bir parlamenter tarafından IKBY 

Parlamentosuna Şengal’in kurtarılması ile ilgili olarak sunulan raporda HPG/YPG’nin 

adının geçmemesi
ii
, ayrıca PKK yöneticileri Duran Kalkan ve Mustafa Karasu ile HDP 

Eşbaşkanı Selahattin Demirtaş’ın Şengal için önerdikleri kanton yönetimine karşı 

IKBY’den ilgili bakan ve Yezidi milletvekillerinin karşı açıklamaları
iii

, Şengal bölgesi 

için gerilen ilişkilerin sonunda KCK Yürütme Konseyi Eşbaşkanı Cemil Bayık’ın 

                                                 
i
 1980'li yıllarda televizyon için yapılmış bir dev robot konulu çizgi dizidir. Tam adı ise "Voltran: Evrenin 

Savunucusu"dur. Dizinin ana karakterleri beş adet mekanik aslan robot ve bu robotları kumanda eden 

(pilot) beş kahraman savaşçıdır. Her aslanın ayrı bir yeteneği vardır. Bu aslanlar bir tehlike anında 

bağımsız savaşabildikleri gibi bir araya gelerek dev bir robot olan Voltran'ı oluşturmaktadırlar. 
ii
 ‘Kürdistan Parlamentosu PKK ve YPG’ye teşekkür etmeli’, 24 Aralık 2014, 

http://www.diyarbakirhaber.gen.tr/guncel/kurdi-tan-parlamento-u-pkk-ve-ypg-ye-te-ekkur-etmeli-

h5540.html, (24 Aralık 2014, 21:00). 
iii

 Bakan Sındi ve Ezidi Miri Vekili: Şengal Kürdistan’dır!, 24 Aralık 2014, 

http://rudaw.net/turkish/kurdistan/241220148, (24 Aralık 2014, 20:40). 

http://www.diyarbakirhaber.gen.tr/guncel/kurdi-tan-parlamento-u-pkk-ve-ypg-ye-te-ekkur-etmeli-h5540.html
http://www.diyarbakirhaber.gen.tr/guncel/kurdi-tan-parlamento-u-pkk-ve-ypg-ye-te-ekkur-etmeli-h5540.html
http://rudaw.net/turkish/kurdistan/241220148
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istenilmedikleri yerden çekilebilecekleri açıklaması
i
, bu sürenin uzayacağına dair 

benzerlerine sıklıkla tesadüf edilebilecek kanıtlardan sadece birkaçıdır.  

Paris Uluslararası ve Stratejik İlişkiler Enstitüsü Müdürü Didier Billion da 

birleşik Kürdistan konusunda farklı düşünmemektedir. O’na göre sınırları aşan bir 

aidiyet ve dayanışma duygusunun varlığından söz etmek doğruysa da gerçek bir ulus-

ötesi Kürt milliyetçi hareketi mevcut değildir. Ulus-ötesi yapıların eksikliği ve farklı 

ulusal bağlamların Kürtler üzerindeki belirleyici önemi, bağımsız ve birleşik bir Kürt 

devletinin oluşturulması ihtimalini son derece zayıflatmaktadır
ii
. 

Son tahlilde IŞİD gibi yakıcı bir tehdidin ve ortak düşmanın varlığı;  

1. Kürt ulus inşa sürecinde, hedef kitlenin toplumsal algısında hukuki sınırları 

aşan “duygusal” bir vatan imgeleminin, kolektif kimliğin ve duygudaşlığın 

oluşmasına, dolaylı olarak bulundukları toplumla ayrışmanın hızlanmasına 

vesile olmuş, 

2. Farklı ülkelerde aynı argümanları kullanan kimlik inşa aktörlerinin legal 

siyasi zeminde ellerini güçlendirmiş, 

3. PKK’nın ve dolayısıyla 40 yıla yaklaşan propagandasının, PYD/YPG 

vasıtasıyla uluslararası meşruiyet kazanmasını sağlamış, ideolojik ve askeri 

açıdan elini güçlendirmiş, 

4. İçerisinde Kürt kimliğini reddetmiş olanların dahi bulunduğu, ortak 

bileşenleri (din, dil, kültür, aidiyet duygusu vb.) parmakla sayılabilecek 

kadar az olan farklı grupların aynılaşmasını sağlamış, Kürt kolektif kimliğine 

değer kazandırmış, cazip hale getirmiş, 

5. Son olarak bölgedeki olası menfaat bölüşümünde payı olduğunu düşünen 

ülkelere ve Sykes-Picot Antlaşması’yla yapay olarak kurgulanmış olan 

sınırları değiştirerek çıkarları doğrultusunda yeniden şekillendirmek isteyen 

küresel aktörlere yeni bir argüman sağlamıştır.  

                                                 
i
 Halk istemezse gerillayı çekeriz, 12 Şubat 2015, http://www.ozgur-

gundem.com/?haberID=125795&haberBaslik=Halk%20istemezse%20gerillay%C4%B1%20%C3%A7ek

eriz&action=haber_detay&module=nuce, (12 Şubat 2015, 19:15). 
ii
 Birleşik Kürt Devleti Mümkün Değil, Didier Billion, 03 Aralık 2014, 

http://www.zaman.com.tr/yorum_birlesik-kurt-devleti-mumkun-degil_2261730.html, (09 Ocak 2015, 

20:45). 

http://www.ozgur-gundem.com/?haberID=125795&haberBaslik=Halk%20istemezse%20gerillay%C4%B1%20%C3%A7ekeriz&action=haber_detay&module=nuce
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http://www.ozgur-gundem.com/?haberID=125795&haberBaslik=Halk%20istemezse%20gerillay%C4%B1%20%C3%A7ekeriz&action=haber_detay&module=nuce
http://www.zaman.com.tr/yorum_birlesik-kurt-devleti-mumkun-degil_2261730.html
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PKK ve IŞİD çatışmasının sonuçları ve ulus inşa sürecine etkilerinin incelendiği 

bölümün son sözünü, IKDP’nin yayın organı Rudaw örütbağ sitesinde 4 Eylül 2014 

tarihinde yayımlanan “Büyük Kürdistan Büyük Bir Hayal” başlıklı yazısından yapılan 

alıntılarla Iraklı Kürt düşünür Salam Saadi söyleyecektir
i
. 

“Yarım asırdır halkımızı sarhoş eden Kürtçülük sloganı ve Büyük Kürdistan 

hayallerini objektif ve ciddi bir şekilde gözden geçirmemizin vakti gelmedi mi? 

Çok tecrübeli bir siyasetçi olarak gördüğüm Mam Celal, yıllar önce bir 

gazetecinin sorusuna verdiği yanıtta “Kürt Devleti şairane bir düş” demişti. 

…Hakikat şu; gerçekçilikle alakası bulunmayan Büyük Kürdistan sloganı, bir 

slogan olarak ele alındığında oldukça güzel bir slogandır, ancak bugüne kadar hiçbir 

parti bunu resmi ideolojisi olarak benimsememiştir, tersine siyasi çıkarları için 

kullanmıştır. 

…Son 50 sene içinde Kürt partiler, sömürgeci devletlerin peşine takılarak, diğer 

ülkelerdeki Kürtler üzerinde oynanan oyunlara eşlik etmekten başka bir şey 

yapmamıştır. 

…Kürt Hareketleri için doğrusu şu; Her hareket kendi ülkesi içinde, ulusal ve 

bölgesel konjonktüre göre kendi sorununu çözme iradesini ortaya koymalı. Çünkü 

bundan sonra ebediyete kadar Kürdistan’ın parçaları yan yana olacaktır, beraber 

değil. Kürdistan bugün kullanılan bu siyasi haritası ile hiçbir zaman devlet olmamış ki 

yeniden birleşsin. Yıllardan beri süregelen ayrı düşme, bir daha siyasi bir birliktelik 

çerçevesinde uyum içinde yaşayamayacak kadar kültürel farklıklar oluşturmuştur.” 

4. Kimlik Çatlatma Misyonu: Hıristiyan Batı ve PKK 

Hıristiyan Batının PKK ile ilişkisine geçmeden önce Kürtçülük faaliyetlerinin 

altyapısını ve dolaylı/dolaysız gerekçelerini oluşturan misyonerlik faaliyetlerinin bölge 

üzerindeki kadim etkilerine değinmekte fayda bulunmaktadır. 

Kabul etmek gerekir ki politik amaçlar nedeniyle bazen din, insanların inanç ve 

düşüncelerine yönelik baskı ve sindirme, bazen de düşünme ve anlama yeteneği olan 

aklı askıya alma yönünde kullanılabilir. Böyle kullanıldığında din artık sadece politik 

                                                 
i
 Büyük Kürdistan büyük bir hayal, Salam Saadi, 04 Eylül 2014, 

http://rudaw.net/turkish/opinion/04092014, (04 Eylül 2014, 21:00). 

http://rudaw.net/turkish/opinion/04092014
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bir araçtır. Misyonerlik ise dini-politik faaliyetin diğer adıdır. Çünkü misyonerler bağlı 

bulundukları devletler adına hedef toplumlarda faaliyet gösteren öncü kuvvetlerdir. 

Tanrının işçileridir. Temel amaçları, öteki gördükleri toplumları batılı egemen güçlerin 

politik-ekonomik kurallarına bağlamaktır (Macit, 2009:18). Misyoner faaliyeti, kendi 

iddiasının aksine yalnızca dinsel bir olgu değildir. Dinsel boyutları çok aşan, ekonomik-

sosyal-kültürel boyutları olan bir tür nüfuz etme aracıdır (Kocabaşoğlu, 2000:21). Zira 

misyoner örgütler kendi tabirleriyle “alana çıkan” bütün misyonerlerden, halkın dini 

durumu, din adamlarının durumu, halk arasındaki sınıf farklılıkları, doğuştan kazanılan 

sosyal ayrıcalıklar ve ülkenin siyasi bütünlüğü gibi konularda sistemli bir şekilde bilgi 

akışı istemektedir. Toplumu bir arada tutan bağların niteliğini anlayabilmek için 

insanları sosyal ilişkileri içinde incelemek temel düsturları arasında olmuştur 

(Kocabaşoğlu, 2000:24-26). 

Bölgeye karşı ilgisini 18’inci yy.dan bu yana artırarak devam ettiren misyoner 

faaliyetlere de bu kapsamda kısaca değinilecektir. 1820’li yıllarda Osmanlı 

İmparatorluğu coğrafyasına fiilen başlattığı ilgisini giderek her anlamda artıran 

Amerikan Protestan misyonerliğinin koçbaşı American Board of Commissioners for 

Foreign Missions -ABCFM ya da kısaca BOARD-, kendi verilerine göre bu coğrafyaya 

1820-1914 yılları arasında 40 milyon dolar harcamıştır. 1840’lı yıllardan itibaren 

özellikle 1860’lı yıllara kadar tüm ağırlığını, sonradan bu ilgiyle şımaracak ve Kürt 

milliyetçiliğini de tetikleyecek olan Ermenilere ayıran BOARD, misyonun resmi adını 

bile “Ermeni Misyonu” olarak değiştirmiştir. Bu ilginin sadece Ermenilere dönük 

olmadığını, kurdukları matbaalarda 1880 gibi erken sayılacak bir tarihte basılan Kürtçe 

ilahi broşürlerinden anlamak mümkündür (Kocabaşoğlu, 2000:15,47,55,115). 

Misyoner örgütler 1980’li yıllardan itibaren Kürtler ve Yezidiler, 1990’lı 

yıllardan itibaren ise Aleviler üzerinde yoğunlaşmıştır (Bayzan, 2008:25). Ne tesadüftür 

ki PKK da aynı dönemde (3-13 Mayıs 1990) Bekaa Kampında icra ettiği 2’nci (konuyu 

ele alan kaynakların önemli bir kısmı bu tarihlerde icra edilen konferansın 3’üncü 

Konferans olduğunu belirtmelerine rağmen, PKK’nın yayın organı olan Serxwebun 

Dergisi (Haziran 1990) bu konferansın 2’nci Konferans olduğunu açıkça belirtir.) 

Konferansında ve 26-31 Aralık 1990 tarihinde gerçekleştirdiği 4’üncü Kongrede dinsel 

hareketlerle dostluk kurulması ve dini yapılanma kararı almıştır (Kurubaş, 2004b:104; 

Siverekli, 2008:130; Avcı, 2008:244). 
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Daha 1982 yılı 24 Mayıs-20 Haziran arasında Avrupa’da sekiz ülkenin 23 

kentinde, Türk mahkemeleri ve cezaevlerini protesto etmek amacıyla düzenlenen açlık 

grevini, Alman Protestan Öğrenci Cemiyeti’nden Belçika Kızılhaç ve Katolik 

Sendikalar Birliği’ne kadar Hıristiyanik yelpazenin farklı çizgilerinden önemli sayıda 

dernek desteklemiştir (Serxwebun, Temmuz 1982:9). 

Katolik dünyasının ruhani merkezi olan Vatikan, Öcalan yakalanmadan önceki 

süreçte sığınma hakkı verilmesine taraftar olduğunu bildirmiştir. Doğu Kiliseleri 

Topluluğu sorumlusu Kardinal Achille Silvestrini, Kilise'nin Kürt toplumunun ulusal 

kimlik kazanmasına sempatiyle baktığını hatırlatır. Silvestrini, fikir özgürlüğüne de 

sıcak baktıklarını ve Apo'nun siyasi sığınma dileğinin kabul edilmesinden yana 

olduklarını belirtir.
i
 Bu haberin Türk basınında yer almasından bir gün sonra, 23 Kasım 

1998 tarihinde İtalyan La Republica Gazetesi’nde Öcalan’ın Papa II. Jean Paul'e 

muhtemelen Silvestrini’nin açıklamasından önce yazmış olduğu mektup yayınlanır. 

Hıristiyan azınlıkları da Türk vahşetinden korumaya çalıştığını iddia eden Öcalan, 

Papa’dan yardım ister: “Suriye'de bulunduğum sırada Suriye Ortodoks Kilisesi'nin 

Başpiskoposu Yohanna İbrahim Mar Gregorius ile birçok kez görüştüm. Türkiye'deki 

rejim sadece Kürtleri değil, Ermenileri, Süryanileri ve Rumları da imha etmiştir. Ben, 

Kürdistan topraklarında yaşayan Hıristiyan azınlıkları da Türk vahşetinden korumak 

için savaşıyorum. Beni bu savaşta yalnız bırakmayacağınıza eminim.”(Altındal, 

2004:125). 

Öcalan’ın yakalanmasından sonra İsviçre’de bulunan Dünya Kiliseler Konseyi 

(World Council of Churches), “Kürt sorununa barışçıl çözüm bulunması çağrısında 

bulunarak, konsey olarak kendilerinin Öcalan’ın güvenliği ve sağlığı ile yakından 

ilgilendikleri” yönünde bir açıklama yapmıştır (“Statement on the Situation of the 

Kurdish People and the Arrest of Abdullah Ocalan”, World Council of Churches, Office 

of Communication, Press Release, (19 Şubat 1999) (Laçiner, 2002:364). 

Yaklaşık iki yıl sonra, 2000 yılının Eylül ayında Vatikan’ın bir başka yetkilisi, 

İtalyan Evanjelik Kilisesi Başkanı Domenico Maselli, varlıklarını kabullenmeyen beş 

                                                 
i
 Vatikan'dan teröre destek, 22 Kasım 1998, http://hurarsiv.hurriyet.com.tr/goster/ShowNew.aspx?id=-

48993 (29 Ağustos 2014, 20:30),  

http://hurarsiv.hurriyet.com.tr/goster/ShowNew.aspx?id=-48993
http://hurarsiv.hurriyet.com.tr/goster/ShowNew.aspx?id=-48993
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devlet arasında bölünmüş saygın Kürt halkının kaderlerine karşı kayıtsız 

kalamayacaklarını söyleyerek Vatikan’ın net tavrını belirtir.
i
 

Güvenlik birimlerince hazırlandığı belirtilen bir rapora yönelik olarak 2000 yılı 

Aralık ayında basına yansıyan “PKK’nın misyonerleri” başlıklı haberde, Hıristiyanlık 

propagandası yapmak üzere Türkiye’ye gelen misyonerlerin, beraberlerinde getirdikleri 

Kürtçe takvim ve broşürlerle bölücülere de destek verdikleri belirtilmiştir.
ii
 

Din değiştirip misyonerlerle birlikte hareket etmeye başladıktan bir süre sonra 

asıl maksatlarının farkına vararak ayrılan Çınar, Türkiye’de misyonerlik faaliyetini 

sürdüren ve merkezi ABD'de bulunan CAMA ismindeki misyoner örgütün temsilcisi, 

ABD vatandaşı Thomas Tofilon ve yerine gelen Jim McDonald’ın aldığı direktifler 

doğrultusunda sürekli kendisinden Kürtler arasında müjdeleme yapmasını istediklerini 

belirtir. Diyarbakır'da toplanarak devlete karşı strateji geliştiren misyonerlerin başı 

sıkıştığında ABD’nin Adana Başkonsolosu devreye girmektedir (2005:12-15). 

2001 yılı MGK Aralık ayı toplantısında kurula sunulan rapor, misyonerlik 

faaliyetlerinin Kürtçü faaliyetlerle eşgüdüm içerisinde yürütüldüğünü göstermesi 

açısından önemlidir. Raporda, misyonerlik faaliyetlerinin Karadeniz'de Pontus, 

Güneydoğu'da Yezidilik, Keldanilik ve Hıristiyan Kürtler, Doğu Anadolu'da Ermenilik, 

Ege ve İstanbul'da ise Hıristiyanlığın eski toprakları şeklinde gündeme geldiği 

açıklanmış, Kürtlerin misyoner hedef kitleleri arasında yer aldığı belirtilmiştir.
iii

 2004 

yılında TSK tarafından aynı doğrultuda hazırlanan başka bir raporda da, misyonerlerin 

Alevi ve Kürt vatandaşlara daha fazla yoğunlaştıkları ifade edilmiştir.
iv

 

21 Ekim 2007 tarihinde PKK’nın gerçekleştirdiği Dağlıca Baskınından yalnızca 

bir gün sonra Vatikan’dan bir açıklama gelmiş, Papalık Adalet ve Barış Kurulu Başkanı 

Kardinal Renato Raffaele Martino, Napoli’de Aziz Egidio Cemaati tarafından 

düzenlenen bir dinlerarası diyalog toplantısında Kürtlerle ilgili olarak, “Ortada bir halk 

                                                 
i
 http://www.vatican.va/roman_curia/pontifical_councils/migrants/pom99-00_81_84/rc_pc_migrants_ 

pom83_maselli.html, People on the Move - N° 83, Eylül 2000, (22 Aralık 2014, 22:50). 
ii
 PKK’nın misyonerleri, 03 Aralık 2000, http://www.turkiyegazetesi.com.tr/Genel/a89515.aspx, (27 

Ağustos 2014, 22:20). 
iii

 Misyoner alarmı, 07 Aralık 2001, http://arsiv.sabah.com.tr/2001/12/07/p06.html, (27 Ağustos 2014, 

22:00). 
iv
 TSK: Misyonerler, Alevileri ve Kürtleri hedef aldı, 31 Aralık 2004, 
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var, ama bu halka tekabül eden bir devlet yok” cümlesiyle Katolik âleminin bir anlamda 

kurumsal çabalarını da ifşa eden görüşünü beyan etmiştir.
i
  

2014 yılı sonuna doğru gelişme gösteren IŞİD saldırıları bu düşünce içeriğini 

meşrulaştırıcı işlev gördüğünden Papa Francisco, kısa süre önce Mesut Barzani ile bir 

araya geldiğini, pek çok Hıristiyan ile etnik azınlıkların da barındığı Irak'ın Kürdistan 

bölgesine gitmek için hazır olduğunu söylemiştir
ii
. KCK İnançlar ve Halklar Komitesi 

de Hıristiyan âleminin Kürt ulus inşasına gösterdiği bu aşırı yakınlıktan son derece 

memnundur. 2014 yılı sonunda yayınladığı Noel kutlama mesajında yer alan “Hıristiyan 

toplumu tarafından, zalimin zulmüne karşı ezilenlerin birliği ve yeniden doğuşunun 

ifadesi olarak karşılanan Noel bayramını kutluyoruz. Yeryüzünün farklı coğrafyalarında 

yaşayan her renkten ve kültürden Hıristiyan halklara mutlu Noeller diliyoruz” 

cümleleriyle söz konusu memnuniyeti ifade etme fırsatı bulmuştur
iii

. 

Araştırmacı yazar Bayzan, Hıristiyan Batı ve misyoner örgütlerin Kürt 

milliyetçiliğiyle birlikte PKK’ya karşı olan söz konusu ilgisini derinlemesine ele 

almıştır (Bayzan, 2008:31-130). Ayrıca Şimşir, önceden yapılmış araştırmalarla birlikte 

özellikle diplomatik yazışmalara dayanarak Fransa, İngiltere, İtalya, İsveç, Almanya, 

Hollanda, İsviçre, SSCB, Yugoslavya ve ABD örnekleriyle ele aldığı Hıristiyan 

âleminin, Kürtçülük çalışmalarına katkılarını detaylarıyla inceler (2011:55-236). 

PKK’nın 19’uncu yy. başlarından itibaren coğrafyadaki varlığı dalgalanmalarla 

birlikte devam eden misyoner örgütlere ve bu bağlamda Hıristiyanlığa karşı geliştirdiği 

söylem, belirgin Marksist özellikler taşımaktadır. Öcalan, “Din Sorununa Devrimci 

Yaklaşım” kitabında, kutsala ilişkin düşüncenin ve Tanrı imgeleminin ortaya çıkışını 

Marksist bir yaklaşımla açıkladıktan sonra milli bir din olduğu ve sadece Yahudi ırkını 

kutsadığı için Yahudi toplumunun temel tarihsel sorunu olduğunu belirttiği Museviliğin 

ve arkasından Hıristiyanlığın bir açıklamasına girişir. O’na göre zamanla doğa 

karşısındaki zayıflıklarını teknik gelişmelerle yenen insanoğlu, çok Tanrılı dinlerden tek 

Tanrılı dinlere yönelmiş, daha sonra da kalıcı bir mekân bulduğu Tanrısını gökyüzüne 
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 Papa Françesko: Kürdistan'a gitmeye hazırım, 19 Ağustos 2014, 
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çıkarmıştır. Hıristiyanlık ise göklerde yer bulan Tanrının yanında Hz. İsa’yı “Tanrı’nın 

oğlu” olarak betimlemesiyle, artık hâkim olmak isteyen insanın Tanrısallığa 

soyunmasından başka bir şey değildir (2008a:9-23). Tanrı olmak yerine, oğlu olmak 

yeni bir gelişmedir. Kutsal ruh, Tanrı soyu anlamına gelmektedir (2004a:59). Önce din 

ve Tanrının büyüklüğünün gösterilmesi gerekmektedir. Kişi kalkıp, “ben büyük biriyim, 

Tanrıyım” dese kimse inanmaz. Ama önce büyük din ve büyük dinin büyük Tanrısı 

yaratılır, ardından da kişi, Tanrıyı temsil ettiği, olağanüstü özelliklere sahip olduğu 

iddiasını ortaya atar. İşte İsa olayı, bu aşamadaki bir olaydır (2008a:22). İsa gerçekten 

dönemin o olmadan da yaratmak zorunda kalacağı önderliği temsil etmektedir. Bu 

nedenle de Öcalan’a göre İsa, kendini yetiştirmiş bir önderlikten, bir peygamberden 

ziyade, oluşturulmuş ve yakıştırılmış bir önder- peygamberdir (2001b:198). 

Program oluşumunda TRT’yi taklit eden MED-TV, ulusal bir kanalda ne varsa 

hepsini yapma amacıyla yola çıkmıştır. Böylece Kürtçe çizgi filmden, inanç dünyasına, 

haberlerden, hava durumuna, belgesel programlardan tartışma programlarına kadar 

hemen her kesime hitap edecek bir program yelpazesi oluşturulmuştur. İlginç bir nokta 

da yayınlarda Hıristiyan dininden, İslâm’ın Sünnî ve Alevî mezheplerine ve Yezidi 

inançlarına kadar çeşitli dinî grupların inançlarına göre hazırlanmış dini programlara yer 

verilmesidir. Bu şekilde dinî ve mezhepsel inançların ötesinde bir sözde ‘ulusal kimliğe’ 

vurgu yapılmak istenir (Laçiner, 2002:342). 

İddialara göre PKK, CTV yöneticileri ile MED-TV kapatılmadan aylar 

öncesinden anlaşmıştır. Kanalın merkez büroları Londra’nın kuzeyinde yer alan Essex 

bölgesindedir ve bu tarihlerde bir İngiliz şirketi olarak kaydedilmiştir. Ayrıca kanal 

yetkilileri kendilerini dinî yayın yapan bir kültür kanalı olarak sunmuşlardır. PKK’nın 

kendi propagandasını yapmak için dini değerleri kullandığı bilinen bir gerçektir. Bu 

noktada şaşırtıcı olan ise bu kez kullanılan dinin İslâm değil, Hıristiyanlık olmasıdır. 

Yeni kanal kendi ifadeleriyle Hıristiyan perspektifinden Kürtleri eğitmeyi 

amaçlamaktadır. Kanalın başında MED-TV’nin aksine bir Kürt değil, bir İngiliz, David 

Goodenough vardır. Goodenough, kendilerinin Kürtlerin sıkıntılarına karşı çok hassas 

olduklarını, bu konuya özellikle değindiklerini ifade ederken, örgüt ile bağlantıyı doğal 

olarak reddetmiştir. CTV gibi dini hassasiyetleri olan bir kanala kaymanın temel nedeni 

ise Türkiye, Kuzey Irak, İran ve Suriye’den Avrupa’ya göç eden Süryanîlerdir. 

Süryanilerce Avrupa’da kurulan Bet Nahrin (Süryanî Yurtsever Devrimci Örgütü) gerek 
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Vatikan, gerekse dinî yayın yapan CTV kanalı yetkilileriyle bağlantıları sağlamıştır 

(Laçiner, 2002:364). 

Batı Avrupa ve Kuzey Amerika’da dinin siyasi alanda ve yaşamın diğer 

safhalarında etkisi, eskiye oranla azalmış olsa da halen en önemli öğelerden biridir ve 

PKK bu gerçeğin farkındadır. Batı’nın kalbini ve desteğini kazanabilmek için her yolu 

deneyen örgüt için Hıristiyanlık konusu önemli bir yer tutar. Örgütün bir diğer taktiği de 

kendisinden önce başlatılmış olan Türkiye karşıtı gruplaşmalara destek vermek ve 

bunlara kendi mücadelesi doğrultusunda katılmaktır. Bu çerçevede, PKK’nın tüm 

Avrupa ülkelerinde Türkiye’nin Müslüman bir gelenekten gelmesinden rahatsızlık 

duyan ciddi grupların bulunduğunu fark etmesi uzun zamanını almamıştır. Örneğin 

İngiltere gibi görece seküler sayılan bir ülkede bile bazı dinî kuruluşlar Hıristiyanların 

Türkiye’de büyük sıkıntılar çektiğini savunarak, Türkiye’yi insan hakları ve inanç 

özgürlüğü alanlarında ağır bir dille suçlamışlardır. İşte bu gruplar ile ilişkiye girerken 

örgüt kendisini Hıristiyan Kürtlerin temsilcisi olarak sunmuştur. Örneğin, ERNK bazı 

basın açıklamalarında Türkiye’de Hıristiyanların karşılaştığı sorunları anlatırken 

Türkiye’yi ‘Kürdistan’daki Hıristiyan halkları katletmekle’ suçlamıştır. (ERNK’nın 18 

Aralık 1997 tarihli açıklaması: ‘Turkish Troops and KDP Massacre Assyrian Christians 

in Kurdistan’, National Liberation Front of Kurdistan Press Release, 18 Aralık 1997). 

CTV bir yönden bu politikaların bir meyvesi olarak görülebilir. Benzeri bir stratejiyi 

Öcalan İtalya günlerinde de kullanmış, Papa’nın desteğini almaya çalışmıştır
i
. Bu 

çerçevede Öcalan’ın yakalanmasından sonra “İsa gibi çarmıha gerildim. Ben İsa 

gibiyim. İsa’ya yapılanlar bugün bana da yapılıyor” sözleri de tesadüf olmasa gerektir
ii
. 

Bu bağlamda bir Hıristiyan birliği olarak nitelemenin akla uzak olmayacağı Avrupa 

Parlamentosu’nun, sadece 1995-2000 yılları arasındaki yakın geçmişinde PKK ve 

Öcalan konusunda almış olduğu kararlar, örgütün Avrupa nezdinde gördüğü kabulün 

resmi göstergesidir
iii

.  
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5. Ateizmden Pragmatizme PKK ve Değişen Din Politikası 

PKK’nın zaman içerisinde önemli değişikliğe uğrayan din politikası konusuna 

başlarken, öncelikle Macit’in Teo-strateji tanımını hatırlamakta fayda vardır. Teo-

strateji; kültürel bilinci, ortak tasavvur biçimlerini, sembolleri ve mitleri dini politik 

dille ortak bir amaç için güç unsuruna dönüştürmektir. Farklı inanç ve kültür havzalarını 

dönüştürme ve kendi politik-ekonomik kurallarına bağlama yöntemidir. Diğer yönüyle 

teo-strateji, dini, devletlerin ve güç merkezlerinin farklı nedenlerle uyguladıkları politik 

eylemleri meşrulaştırma aracıdır. Bir başka deyişle inanç ve kültür coğrafyasını güce 

dönüştürme, inanç ve kültürel değerler yoluyla farklı dini-kültürel havzaları etkileme ve 

dönüştürmek şeklinde tanımlanabilir (2009:13,14). Bu bağlamda, başlangıçta stratejisi 

oluşturulacak bir teolojik evrenin varlığını her yönüyle reddeden PKK, zamanla 

araçsallaştırıldığı takdirde amacına matuf biçimde eğip bükebileceği bir inançlar 

yelpazesini ontolojik olarak algılamış, üzerine eklentiler yapmış ve kullanmıştır. 

Emekleme döneminde Marksist-ateist bir genel söylem geliştiren PKK, belirli kırılma 

dönemlerinde detaylandırılan bir teo-strateji oluşturmuş, örgütün yeni uzantılarından, 

sivil toplum kuruluşlarına ve derneklere kadar geniş bir çizgide farklı işlevlere sahip 

organları, detaylandırdığı teo-stratejisinin şemsiyesi altına almayı bilmiştir. 

PKK ve Öcalan’ın semavi dünya ile ilişkisini irdeleyen yorumların önemli bir 

kısmı, 1990'lara kadar Öcalan'ın “sömürgeci zihniyetin ajan kurumu” nitelemesiyle dine 

karşı çıktığını, daha sonra bu düşüncenin değiştiğini vurgular. Oysa kanımızca her iki 

iddia da eksiktir. Zira örgütsel söylem, 1990'dan önce de sonra da -değişen oranlarda 

olsa da- hedef kitlesinin sahip olduğu dini hassasiyetin farkında olduğundan, daha 

ziyade din kurumunun kendisine değil sömürgen güç olan devletin elinde kudretli bir 

silah olduğunu düşündüğü ve ajanlıkla itham ettiği “Siyasal İslam’a saldırır. 1990'lardan 

önce bu hassasiyet arada bir unutulup gerçek niyet dile dökülmüş olsa da, sonrasında 

örgütsel söylem bu konuda çok daha dikkatlidir. Dini hassasiyete sahip olunduğu ya da 

mevcut toplumsal hassasiyete saygı duyulduğundan değil ama doğrudan pragmatik 

gerekçelerle geliştirilen bu söylem, bir taraftan dine değil “devletin dinine” karşı 

olunduğu izlenimi yaratmak ve devlet-vatandaş bağını koparmak için kullanılırken, 

diğer yandan önceleri dini ve toplumsal kutsallıkları birbirine girmiş feodal yapının, 

daha sonra ise bununla birlikte başta Hizbullahi yapılanmalar olmak üzere çeşitli dini 
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oluşumların hedef kitle üzerindeki etkisini kırmak için üzerinde düşünülerek üretilmiş 

bir içeriğe sahiptir. 

PKK’nın pragmatik kırılmalarla değişkenlik gösteren din politikasını Uçar’ın, 

Müslümanlığın ortaya çıkışındaki değer inşası ve Arap kabileciliği arasındaki çatışma 

özelinde örneklediği güç-değer ilişkisiyle açıklamak mümkündür. Güç ve değer, ilk 

bakışta birbiriyle rekabet eden iki unsur olarak karşımıza çıkmaktadır. Gücün 

merkezinde otorite ve bunun yaygınlaştırılması fikri hâkimken, değerin merkezinde 

insan ve insani değerlerin inşası düşüncesi hâkimdir. Bu bağlamda güç açısından değer, 

kendi otoritesini tehdit edebilme ihtimali yüksek bir olgudur. Ancak değer, gücün 

otoritesinin geliştirilerek sürdürülmesi açısından fonksiyonelse, çatışma söz konusu 

olmayacaktır (2014:21). Bu ilişkide en tehlikeli ve bununla birlikte en sık karşılaşılan 

durum gücün değeri araçsallaştırmasıdır. 

Öcalan, Marksist ateizmin örgütsel pragmatizme uymadığını fark ettiği 1989 

yılından sonra, 2’nci Konferans ve 4’üncü Kongre ile birlikte mevcut değerler sistemi 

ve bu sistemin çatısı olan İslam inancını araçsallaştırmış, bu araçsallaştırma örgütün 

dini pragmatizm konusunda gömlek değiştirme tarihi olan 2007 yılına değin, her ne 

kadar fazla inandırıcı olamasa da zaman içerisinde profesyonelleşerek ve detaylanarak 

devam etmiştir. Bu yıldan sonra örgüt ideolojisinde aynı pragmatik güç-değer ilişkisi 

ivme kazanarak devam etmekle birlikte, bu çabalarla eşgüdüm içerisinde götürülmesi 

planlanan yeni ve daha büyük bir yönelim ortaya çıkmıştır.  

KCK teşkilatlanmasıyla ete kemiğe bürünen bu yönelim, ulus inşa sürecinde 

Kürt kimliğinin sosyolojik yeniden inşasını ve Zerdüştizm olarak zaten belirlenmiş olan 

kök din algısının yanına bir sivil dinle birlikte yeni “Kürdi” değerler bütününün 

konulma çabasını kapsar. Eski değerler sistemi, ayrışılmak istenen “öteki” ile paylaşılan 

en güçlü göbek bağlarından birisini oluşturduğundan, köhnediği iddia edilen yönleri öne 

çıkarılmış, yerine yeni değerler manzumesinin tarifi yapılmaya çalışılmıştır. Apocu 

demokratik ekolojik toplum öngörüsü, önce geçmiş toplumsal bağlarından koparılıp 

yalınlaştırılan, sonra da KCK çatısı altında teşkilatlanan yeni toplumsal yapılarla 

kimliklenen bireyin yeniden inşasını öngörür. Aşiretli, köylü, feodal kalıntıların ürünü, 

dindar, bağnaz ve amaçsız birey, önce bütün bu elbiselerinden sıyrılarak çırılçıplak hale 

getirilecek, sonra tamamı aynı ulus inşası için aynı değerleri pompalayan birden fazla 
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dernek ve STK’nın üyelik kimliğiyle yeni giysiler içerisinde yeni bir evrene sahip 

olduğunu düşünen bir sözde özgür bireye dönüştürülecektir. Uğrunda savaşılacak 

biricik kolektivite olarak Kürt ulusu inşa edilecek ve yeni birey bu ulusun yetkin kimlik 

savaşçısı olacaktır. Demokratik ekolojik toplum ise KCK çatısının bu yeni özgür 

bireylerle toplumsallaştırılmasından oluşacaktır. Bunun için 2007 yılından itibaren 

araçsallaşan değerlerle çatışacak yeni bir değerler sistemi, yeni birey ve toplumla 

birlikte bir “sivil din inşası” öngörülmüştür. Hatta PKK’nın Kürt ulus inşası, en 

başından beri pozitivist, ancak 1990 sonrasında pragmatik gerekçelerle İslam’ı göz ardı 

etmeyen bir din inşa çabası olmuştur. Söz konusu sivil din inşası, aynı zamanda 

hedeflenen büyük toplumsal dönüşümle birlikte gerçekleşecektir. 

Kürt milliyetçiliğinin son dönemde KCK ile somutlaşan temel amacı, yukarıda 

belirtildiği gibi sadece tasarladığı bir ulusu değil, aynı zamanda ilkel milliyetçiliğin 

görüngüleri olarak etiketlediği bütün kolektif hafızasından arındırarak erittiği bireyi, 

kendi kalıbına dökerek yeniden yaratmaktır. Eski ve yeninin tarihsel dikotomisi olarak 

gördüğü bu yeniden yaratımı Zerdüşt’ün, Platon’un, Stoacı Zenon’un, Hz. Musa’nın, 

Hz. İsa’nın, Hz. Muhammed’in, Şeyh Bedreddin’in ve diğerlerinin “yeni insan”ı 

yaratma çabalarına öykünerek yapmaya çalışır (Üçlü, 1996:20-22). Ancak unutmamak 

gerekir ki, yandıktan sonra kendisini küllerinden yeniden yaratan bir tek canlı vardır: 

Kimsenin gerçekliğini teyit etmek için görmeyi başaramadığı Mitolojik Anka Kuşu.  

Jakoben Kürt milliyetçiliğinde dinin araçsallaştırılması, PKK ile başlayan yeni 

bir olgu değildir. 1932-1943 yılları arasında Bedirhan kardeşler tarafından Suriye’de 

yayımlanan Hawar’ın yayımcıları, daha geniş bir okuyucu bulmak için derginin 

vurgusunu değiştirmek gerektiğini fark ederler. 1941’den itibaren her sayının başında 

Kur’an ve Hz. Peygamber’in hadislerinden Kürtçe tercümeler yer alır. Diğer pek çok 

laik Kürt milliyetçisi de, onlardan önce ve sonra aynı şeyi fark etmiştir: Kürtler arasında 

bir etki sahibi olabilmek için İslam’la uzlaşmak gerekmektedir. Bunu yapmak ise hiç 

kolay değildir. Çünkü bu milliyetçilerin pek çoğu İslam'ı, aynı zamanda halklarını ezen 

başlıca güçlerden biri olarak görmüşlerdir. Hawar çevresindeki milliyetçilerden olan 

Şair Ciğerhun (1903-1984), kendisi de medreselerden yetişmesine ve medreselerin 

milliyetçiliğindeki temel etmen olmasına rağmen, Kürtleri dindar fakat hırslı mollalar 

ve şeyhler tarafından sömürülen cahil Müslümanlar olarak tanımlar (Bruinessen, 

2013c:16). 
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Birkaç satır aralıkla Marks’a dayanarak dinin afyonluğunu ve siyasete alet 

oluşunu vurguladıktan sonra, Bakara Suresi’nden verdiği ayet örneğiyle -Vatanınızı 

işgal eden güçlere karşı birlik olun ve sizinle savaşanlara karşı Allah yolunda siz de 

savaşın. Bakara:190- Kürtçü tasavvuru dini bir mehazla taçlandıran PKK çizgisindeki 

Siverekli de (2008:175) tenkit ettiği arazı, henüz mürekkebi kurumadan 

gerçekleştirerek, “kör gözüm parmağına” şeklinde dini araçsallaştırmakta, inancı kendi 

siyasetine alet eden kesimlerin sadece Kürt milliyetçi hareketinin öteki olarak 

tanımladığı devlet/devletler ve milliyetçilikler olmadığını itiraf etmektedir. 

Öcalan, konuşmaları ve çözümlemelerinden derlenen kitaplarında sıklıkla; dini 

düşüncenin kökenleri, animist ve totemist inanç yapıları, politeist dinler ve bunların 

nasıl tek Tanrılı dinlere evrildiği konularında bilimsel sosyalizmi aştığı iddiasıyla, 

pozitivist [Auguste Comte (1798-1857)] ve işlevselci bakış açısıyla Emile Durkheim 

(1858-1917), Talcott Parsons (1902-1979) çizgisinde açıklamalar yapar. Aslında 

birbirini tekrarlardan ibaret olan çözümlemelerinde en sık Sümer kültürü ve Zerdüştizmi 

konu edinmekle birlikte, tek Tanrılı dinlerden bahsederken Yahudilik, Hıristiyanlık ve 

İslam dinine de sıklıkla atıflarda bulunur (1989a:11; 1992b:19; 1995a:17; 

2001a:31,37,38,79,92-97,111,184,207,208,225,226,231-249,253,255,267,271-276-279, 

288,292,304,305,338,349,425,443,457,458,497-499,514,515; 2001b:64,74-76,81,82, 

205,383,424,447-449; 2003:11,18,31; 2004:17,58-61,75,95,99,124,132,133,146,147, 

204,205,214,231,297,309; 2008a:14-18-31,52-58,76,77; Demokratik Konfederalizm: 

6,20; Özgürlük Sosyolojisi:262).  

Bir taraftan hedef kitleye karşı kullanmak adına sürekli İslami sloganlar ve 

teşkilatlar üretilirken diğer yandan, insanın oluşumu 60 milyon yıl önceki ilkel primatlar 

ve evrim kuramıyla açıklanır (Öcalan, 2001a:23,24). Öcalan’a göre tür olarak 

insanlaşmanın başladığı dönemde bir din düşüncesine, dini bakış açısına ulaşılmak 

zorundadır (2008a:14). Din, insan türünün doğayla karşılaşmasında ilk girdiği düşünce 

ve ruhsal gelişme biçimidir (2008a:16). Tüm ilkel fetişizm, animizm, totemizm, çok ve 

tek Tanrılı dinsel yapılar esasta insan türünü düzene ve topluma bağlama savaşını 

yürütmüşlerdir. Anaerkillik, ataerkillik, büyücülük, Şamanizm, rahiplik ve 

peygamberlik kurumları, insanı hayvani güdülere tabi olmaktan çıkarıp, toplumsal 

kurallara ve düzene tabi kılmak içindir. Mitoloji ve dinlerin yaratımında, bu insanın 

nasıl insan olduğu hikâyesini hiçbir zaman unutmamak gerekir (2001a:31). 
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Mitolojinin gittikçe kesin inanç biçimini kazanmasıyla, toplum büyük bir 

ideolojik ve ahlaki dönüşümü yaşar. Krallar ya bizzat Tanrı, ya da doğrudan Tanrının 

temsilcileri durumundadır. Efendi-köle ilişkisi Tanrı-kul ilişkisine şahane bir biçimde 

dönüştürülmüştür (Öcalan, 2001a:36). İnsanlar hükmedenler konumuna gelmek, korku 

ve zayıflıklarından kurtulmak, doğaya sempatik gözükmek için ve elbette ki hepsinin de 

ötesinde kendilerini egemen kılmak için, din ve Tanrı düşüncesine başvurmuşlardır. 

Aslında kişinin kendisinin hâkim olmada gözü vardır. İşte bunun ön aşaması da, 

kendisine Tanrılar yaratmaktır (Öcalan, 2008a:16). 

Mitoloji, din ve Tanrı anlayışı konusundaki düşünceleri bu şekilde 

özetlenebilecek olan Öcalan, bunları çözümlemede çıkış noktası olarak Sümer 

Mitolojisini işaret eder: “Sümer ideolojisi, mitologyası çözümlenmeden de tüm 

uygarlıkların, başta ideolojik kimlikleri olmak üzere üstyapı kurumlarının bilimsel izahı 

yapılamaz. Vazgeçilmezliği buradadır. Aslını çözemezseniz, piçini çözmekle hiçbir 

doğruya varamazsınız…Hemen tüm büyük dinler kaynağını Sümer mitologyasında 

buldukları halde, aslına küfür yağdırmayı, inkar etmeyi en büyük ideolojik saptırma 

olarak yaşamaktan geri durmamışlardır” (Öcalan, 2001a:224). 

Öcalan, Museviliğin klan-kabile dini ya da insanlığın dini olmadığını aksine 

“seçkin” Yahudi kavminin dini olduğunu söyler. Yahudilik bu konuda bağnazdır. Son 

derece şoven, milliyetçidir. Yahudi’den başka hiç kimseye asla üstünlük hakkı vermez, 

sonuna kadar egemen olmak durumundadır. İnsanlığın egemen kesimidir. İşte, 

Yahudiler, bu düşünce yüzünden sürekli saldırılara uğrar. Yani Yahudi, herkesi kendine 

düşman yapmıştır. Herkesi düşman yaptığı için de herkesle savaşır ve bu savaşta yalnız 

olmaları, Yahudilerin dünyanın dört bir tarafına savrulmalarına yol açar (Öcalan, 

2008a:20). Hıristiyanlık, diğer nedenlerle birlikte özellikle Yahudiliğin bu durumuna 

düşmemek için kendini bütün insanlığın, hatta ezilmişlerin dini ilan eder. İsa, insan 

olmakla birlikte artık Tanrıdır. İsa artık, Tanrı veya Tanrının oğludur. Artık, hâkim 

olmak isteyen insandır (Öcalan, 2008a:21). 

Öcalan’a göre Tüccar Hz. Muhammed’in büyük bir maharetle tüm geçmiş 

çağların kazanımlarını kendi zihniyet ve ahlak potasında eritip insanlığa İslamiyet diye 

sunması, ticaret kimliğinin deha düzeyine çıkmış bir biçimidir (Öcalan, 2001b:85). 

Feodal egemenlik, ezici üstünlüğü sayesinde İslamiyet’in dini dogmatik izahını 
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Tanrının değişmez kelamıymış gibi sunup, tüm Ortadoğu halkları üzerinde yüzyıllarca 

süren mutlak bir zihni ve ahlaki egemenlik kurar. İslamiyet, Arap Yarımadası’ndaki 

geleneksel tüccar sınıfın üçüncü büyük çıkışıdır. Mısır, Mezopotamya, Yemen ve 

Habeşistan arasındaki ticaretle uğraşan Arap kabilelerinin birlik ve siyasi güç olma 

ihtiyacını karşılar (Öcalan, 2001b:75). 

Hangi dönem söz konusu olursa olsun din faktörü, Kürt milliyetçi hareketi 

içerisinde kendisine önemli bir yer bulmuş, ama özellikle PKK ve O’nun 1990’da 

yaşadığı “gömlek değişimiyle” birlikte araçsal boyutu belirginleşmiş ve dini propaganda 

dili/söylemi, volk İslam’ı millileştirmeye çabalamıştır. Takip eden bölümde bu gömlek 

değiştirme ve milli din yaratma sürecinin PKK’nın örgütsel kronolojisindeki evreleri 

incelenecektir. 

5.1. Kürtlerin Truva Atı İslam ve Marksist Reddiye Dönemi: 1978-1990 

Bu dönem örgütün de ideolojisini tanımlamada kullandığı Marksist-Leninist 

çizginin belirgin olduğu dönemdir. Lenin, “sosyalist proleterya partisinin ilgili olduğu 

alanda, din özel bir iş değildir. Partimiz, işçi sınıfının kurtuluşu için uğraşan, sınıf-

bilinçli, ileri savaşçıların bir birliğidir” (1994:12) derken, Rus sosyal demokrat işçi 

partisinin ve kendi doktrininin dine genel bakışını özetler.  

Öcalan, “1977 Elazığ Konuşması” ismiyle derlenen bir konuşmasında İslam’ın 

insanları milliyetinden yabancılaştırdığı için gerici bir ideoloji olduğunu söyler 

(1998b:64). O’na göre İslamlık, Kürdün beyninde ve yüreğinde milli inkârı hazırlayan 

ve kaleyi içten fethetme rolü oynayan bir “Truva Atı” gibidir. Düşünce ve duygu 

alanında günümüze kadar etkisini duyuran İslamlık, Kürdistan’ı her işgal edenin elinde 

aynı rolü oynamıştır. Mezhepleri ve tarikatlarıyla yerli ve yabancı feodallerin elinde 

sömürüyü gizleme, ümmetçiliği geliştirme, milli değerleri unutturma aracı haline gelen 

İslamlık, ortaçağdan günümüze kadar Kürtlerde milli direnme ruhunu öldüren en büyük 

ideolojik araçtır (1978:25; 2013d:15). İslamiyet’in kendisi, özellikle Sünni resmi 

yorumuyla neredeyse 1400 yıldır Kürtlerin geleneksel köleleşme düzeylerine bir zamk 

gibi yapışmaktan ve köleliği daha da derinleştirmekten öte bir rol oynamamıştır 

(Öcalan, 2003:7). İslam dini İran’da, İran halkının çıkarları doğrultusunda Şiilik diye 

örgütlenmiştir. Yine Türkler İslamiyet ve Türklüğü birleştirerek, büyük devletler 

kurmuşlardır. Kürtlerde ise tam tersi bir durum ortaya çıkmış, yabancılara hizmet 
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etmeye sevk etmiştir. Din insan için vardır. Ama Kürt böyle düşünmez. “Kürt din için 

vardır” felsefesi hâkimdir. Bu nedenle Kürtler, Türk ve Arap sultanlarının, Farsların 

hizmetinde olmuşlardır (Öcalan, 1997c:8). Beşikçi (1991:41) ve Kalman (1994:20,21) 

gibi Kürtçü ideologlar da Müslümanlığın Türkler, Araplar ve Farsların lehine, Kürtlerin 

ise aleyhine olduğunu düşünmektedirler. Çok büyük bölümü Şafi Mezhebi gibi katı bir 

İslam mezhebine tabi olan Kürtlerin İslam dairesi dışına çıkarılması bugünden yarına 

mümkün olmadığına göre, İslam’ın Kürt kimliği lehine işlemesi için çareler 

bulunmalıdır. Kısa zamanda araştırılmış ve çare İslam'ın bu amaç için kullanılmasında 

bulunmuştur.  

PKK, daha 1985’lerde toplumsal gerçeklerin farkına varmaya başladığı için dini 

araçsallaştırma konusunda acemice de olsa bazı adımlar atmayı denemiştir. “Gerçeği 

Gören Bir İmam” imzasıyla ve “Yurtsever Bir Cami İmamıyla Yapılan Röportaj” 

başlığıyla, düzenli aylık yayını olan Serxwebun’da yayımlanan ve yüksek ihtimalle 

dergi editörleri tarafından kaleme alınmış olduğu belli olan röportaj, bu ilk denemelere 

çarpıcı bir örnek oluşturur (Serxwebun, Şubat 1985:4). Röportajın tamamında 

“yurtsever imam”ın jargonuna hâkim olan Marksist söylem kendini göstermektedir. Din 

adamlarının bulundukları yörede kutsal davaları uğruna propaganda yapmaları ve halkı 

bu meseleyle bilinçlendirmelerinin uygun ve zorunlu olduğunu söyleyen imam, din 

adamlarının siyaset yapma zorunluluğundan bahsederken “bir kere İslam dininin 

kurucusu ve yayıcısı peygamber efendimiz halife ve havarileri siyasetle 

uğraşmışlardır.” diyecek kadar İslami söyleme yabancı olduğunu ve bu dinin imamı 

olmadığını belli eder. Bu konuda Güney Amerika Kurtuluş Teolojisine atıfta bulunarak 

“Amerika’da devrimci mücadeleleri destekleyen kilise dernekleri vardır. Hatta içlerinde 

bazıları devrimin liderleri arasına dahi yükselmişlerdir.” sözleriyle Marksizm-din 

ilişkisinin dünyadaki örneklerinden haberdar olduğunu belli eden imam, bütün imamları 

ulusal kurtuluş mücadelesine davet ederken katılmayanların sert biçimde 

cezalandırılmasının elzem olduğunu belirtir.  

Serxwebun 1986 Nisan sayısında, “aksakalları göğsüne düşmüş 89 yaşındaki bir 

din adamı” ile yapılan ilginç bir röportaj yayınlanır. Siirt Baykan’daki evinde yapılan 

röportaj boyunca Mele Abdurrahman, Allah’ın emirlerine sık sık başvurarak PKK’yı 

meşrulaştırmaya çalışır. Medreseden mezun olmuş ama dinini kaybetmemek için 

devlete imamlık yapmamıştır. Düşmanın eli altında mal, can, namus ve dine sahip 
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çıkılamadığı için, devletle savaşarak en doğru şeyi yapan PKK’nın halkı için çalıştığını 

ve son nefesine kadar düşmanın egemenliğinden çıkmak için çalışmanın, her Kürt için 

farz olduğunu üstüne basarak yineler (Serxwebun, Nisan 1986:1,4,5,23). 

1989 yılının başlarında PKK, dine bakış açısındaki pragmatik dönüşümü 

olgunlaştırmaya başlamış, bu bağlamda imamları konuşturma ve söylenmek istenenleri 

onların ağzından söylemenin getirisi de gayet iyi anlaşılmıştır. Öcalan’ın halk nezdinde 

gördüğü kabulün derecesini vurgulamak amacıyla “Serhed Eyaleti 20 Ağustos Gerilla 

Birliği Adına Mahir” imzasıyla yayımlanan yazıda, Öcalan’ın ismini duyan bir imamın 

tavrı şöyle resmedilir: “Parti Genel Sekreteri Abdullah Öcalan Yoldaş, aksakallı 

yurtsever bir imama selam iletmişti. 85 yaşındaki imama parti önderliğinin selamı 

iletildiğinde, yaşlı imam selamı alır almaz yerinden kalkıp saygı duruşuna geçer, 

ardından ellerini göğe doğru açarak dua okumaya başlar ve “dün olduğu gibi bugün de 

tek umudumuz PKK ve onun önderliğidir. Tanrı bu halka sahip çıkarak barbar Türklere 

karşı savaşan Önderimizin gücüne güç katsın. Biz tüm gücümüzle onun yanındayız. 

Onun önderlik ettiği bu şeref ve namus kavgasında üzerimize vacip olan görevleri 

yapmaya hazırız. Önderimiz Abdullah Öcalan’a selamlarımı iletin” der. Dini inançlara 

sahip bu yaşlı imamın tavrı yoruma gerek bırakmamaktadır.”(Serxwebun, Ocak 

1989:9). 

Aynı yılın ortalarında araçsallaştırma çabalarının ilk eskizlerine rastlanmaya 

devam edilmektedir. Öcalan, Serxwebun Mart sayısında örgüt elemanlarına seslenirken, 

Müslümanlığın ortaya çıkış dönemlerine atıfla çeşitli açıklamalar yaptıktan sonra, nasıl 

ilk Müslümanlar “bir kâfirin üzerine gittiklerinde, dergâha “illahe illallah çekersin, 

Müslüman olursun, ya kılıçla doğrarım seni” diyerek gidiyorlarsa, işbirlikçi ve ajanlarla 

bu tarz bir kâfirliğin yaşandığı mücadele alanlarında da devrimci vuruşların aynı şekilde 

olması gerektiğini belirtir (1989c:19). 

1989 yazında dini tanımlama ve Marksist çözümleme çabasına girişen Öcalan, 

dine inkârcı yaklaşımı içeren kaba materyalist tavrı değiştirmenin gereğinden bahseder. 

Dini duyguyu evrimci bir bakış açısıyla açıklayan Öcalan, her ne kadar ezen ve ezilen 

mücadelesinde kullanılmış ve kullanılmaya devam ediyor olsa da, özellikle Ortadoğu 

toplumlarında dini inkâr edenin yok olacağını söyler. “Öteki” Türklerin İslam’la olan 

ilişkilerini tarihsel perspektifte ele alır, devrimci Alevi-Şia anlayışına karşı, en sağ, 
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çapulculuğa ve baskıya en çok hizmet eden Sünniliği kabul edişlerine değinir (1989a:  

9-12; 1989d: 6-8). 

Aynı yılın sonlarında din gerçeğine yaklaşım konusunda düşünülen dönüşüm 

fikri de yeterince olgunlaşmıştır. Öcalan, örgüt elemanlarını dine yaklaşımlarındaki 

yanlışlarından dolayı eleştirir: “sadece Tanrıyı kaba inkâr etmek, dinsel anlamda 

kendinizi çözdüğünüz sonucuna götürmez. Söyleyelim; Tanrısal kavram, toplumsal 

kavramdır ve Tanrı biçiminde yüceltilmiş değer yargıları içinde oldukça zayıf insanın 

ayakta tutulmasına yol açan değerler gizlendiği gibi, baskıyı ve sömürüyü gizleyen 

değer yargıları da gizlidir. Tanrı ve din kavramını iyi çözemeyenler, adalet, eşitlik, 

baskı, sömürü gibi kavramlarda da çözümlemeye ulaşmazlar. Bunu olduğu gibi kabul 

etmek kadar inkâr etmek de bizdeki gelişmemenin nedenlerinden biridir. Bizde bir taraf 

tutucu, bir taraf sözüm ona çok inkârcıdır veya baştan çıkmış ve toplumu için 

diğerlerinden daha az tehlikeli olmayan konumdadır. Ve sizin durumunuzun bu biçimde 

yaşanması yaygındır. Bu konuda bizi PKK olayına götüren önemli bir gelişmedir.” 

(1989b:6). 

PKK’nın önemli liderlerinden Şemdin Sakık’ın 12 Haziran 2008 tarihinde 

Diyarbakır E Tipi Kapalı Cezaevinde kaleme aldığı mektubu bu açıdan incelemeye 

değer. Sakık mektubunda, 1989 yılında Şırnak’tan 25 kişilik grubuyla geçiş yaptıkları 

Lice-Kulp-Genç üçgeninde bölge halkının desteğini almak için dini nasıl kullandığını 

anlatır. Dinsiz olduklarına inandıkları için kendilerine açılmayan kapılar, köylerde 

mevlit okutmaya başladıktan sonra açılmıştır
i
. Ölen PKK mensupları için mevlit okutma 

ameliyesi, ilerleyen yıllarda örgütün ilgili organları tarafından ivme kazanarak devam 

ettirilmiştir. 

1989 yılında Öcalan’ın Şam’da üst düzeyde yaptığı temasların da etkisiyle PKK, 

ilk istihbarat örgütünü oluşturmuş ve Güneydoğu Anadolu Bölgesinde “askeri ve 

ekonomik” hedeflerle ilgili bilgi toplama operasyonları dışında, Öcalan’ın başlatmayı 

düşündüğü kapsamlı propaganda kampanyası için bölgenin dini kimliği ile ilgili de 

istihbarat toplamaya başlamıştır. Aynı yıl örgüt bazı bildiri ve broşürleri “Besmele” ile 

başlatıp sözlerini “Âmin” diye bitirerek (İmset, 1994:180,181) İslam’a olan yapmacık 

ilgisini ilan etmiştir. Hatta “İslam Dinini İstismar Eden, Emperyalizmin Uşağı T.C.’yi 
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Tecrit ve Teşhir Edelim” başlıklı bir PKK bildirisinin hazırlayıcıları, sanki Tanrıya 

“İsmail” ismini takarak alay ve her fırsatta küfür eden Marksist bir geleneğin 

temsilcileri değil, Hizbullah mensupları gibidir: 

“Yeri-göğü, taşı-toprağı, canlı ve cansız tüm varlıkları yoktan var eden, vardan 

da yok edecek olan, ay ve güneşin şavkıyla tüm karanlıkları aydınlatan, iyi ile kötüyü 

ameline göre cezalandıran ya da mükâfatlandıran, en son dinimiz olan Müslümanlığı 

yeryüzüne yaymak için Hz. Muhammed’i (S.A.V.) yaratan ve bugün de katliamcı, 

barbar, zulümkâr, faşist Türk egemenlerine karşı, Kürdistan halkının önderliğini 

yapmasını emrettiği Abdullah Öcalan’ı başımıza önder eden yüce Rabbimize şükürler 

ederiz. Yine yüce Allah’ımızdan dileriz ki, zalimlere ve kâfirlere karşı ezilen mazlum 

halkların, hak sahibi insanların başından, hak arayan böyle önderler eksik etmesin.” 

Aynı din bildirisinin sonunda PKK’nın cihada kalktığı da iddia edilmektedir. “Barbar 

Türk devletinin vahşetine son verip, bağımsız ve özgür bir Kürdistan kurmak için, PKK-

ERNK-ARGK önderliğinde Kürdistan halkı cihada kalkmıştır…İnsanlık onuru ve 

namusu taşıyan her Müslümanın cihada kalkması farzdır.” (Anonim, 1991:43). 

5.2. Araçsallaştırılan Din ve Zahiri Dindarlık Dönemi: 1990-2007 

1980’li yılların ikinci yarısından itibaren belirli aralıklarla örgütsel söylemde 

ifadesini bulmaya başlayan, 1989 yılında olgunlaştığı açık bir şekilde görülebilen dini 

pragmatizm çizgisi, 1990’dan itibaren dini söylem ve eylemi değiştirme kararlılığıyla 

kurumsal olarak netleştirilmiştir. Söz konusu tarihten itibaren PKK’nın dine karşı 

konumlanmasındaki pragmatik evrimin altında birden fazla gerekçe yatmaktadır. Bu 

gerekçeler;  

1. Komünizmin sonu anlamına gelen SSCB’nin dağılmasıyla birlikte Marksist 

ideolojiye sahip örgütlerin tümünde olduğu gibi PKK için de geçerli olan ve 

Öcalan retoriğinde “kaba materyalizm yerine bilimsel sosyalizm” şeklinde 

ifadesini bulan ideolojik reorganize olma zorunluluğu, 

2. Avrupa teşkilat ve ilişkilerinde meydana gelmeye başlayan sorunlarla 

bağlantılı olarak Ortadoğu’da yapılanma ve ilişki geliştirme zorunluluğu, bu 

bağlamda İran ile ilişkilerin geliştirilmesi, 

3. Hedef kitle olan ‘Halk Denizi’nde, hızlanan Koruculaşma ile belirginleşen 

tıkanmayı aşarak, hareketin dayandığı köylü kitlenin devlet tarafında saf 

tutmasını engellemek, en azından tarafsız kalmasını sağlamak, 



 

 260 

4. Aynı hedef kitleye yönelmiş olan Hizbullah ve PKK çatışmasında, 

Hizbullah’ın sempatizan kitlesini çalma ve yaşam sahasını daraltma çabaları, 

5. Hizbullah’la giriştiği mücadelede bedel ödeyerek farkına vardığı geleneksel 

toplum yapısına ilişkin gerçekler olarak sıralanabilir. 

PKK, dini hassasiyetleri bu kadar ön planda tutan geleneksel bir toplum yapısını, 

Marksist/ateist jakoben bir oldu-bittiyle bir anda değiştirmenin mümkün olmadığını 

anlamak için, karşısında yok saydığı bir dini kimliğin hızla kurumsallaşarak kendisine 

verdiği zarara katlanmak, dini ve geleneksel hassasiyetlerin eşdeğer biçimde 

yönlendirdiği geniş bir korucu kitlesinin getirdiği fikri ve fiziki darbeleri göğüslemek ve 

1990’lara kadar beklemek zorunda kalmıştır. 

1980’li yılların sonlarına doğru Avrupa'da yaşanan ve örgütü Ortadoğu’da yer 

arayışına sevk eden daralma, Federal Alman Devletinin tutukladığı örgüt elemanları, 

bunlara açılan dava ve örgüte yönelik tavrındaki eleştirilerde örneğini bulduğu üzere 

örgütün yayınlarına da yansımıştır (Serxwebun, Ocak 1989:12,13; Şubat 1989:21-23; 

Mart 1989:20,21; Nisan 1989:10,11; Mayıs 1989:1,3,6-10,19; Temmuz 1989:9; Ekim 

1989:1,6,7; Kasım 1989:6-10; Aralık 1989:18,19). Bu bağlamda Öcalan, eksikleri olsa 

da İran’da gerçekleşen İslam Devriminin, Ortadoğu halklarının emperyalizmden 

kurtulmasında anahtar rol oynayabileceğini belirterek İran’a yeşil ışık yakar (1990f:7). 

Öcalan’ın, 1989 yılı Nisan’ında “Din Sorununa Devrimci Yaklaşım” adıyla 

derlenen ve sorun olarak algılanan dine, devrimci bakış açısıyla yaklaşımın nasıl olması 

gerektiği konusundaki değerlendirmelerini içeren kitabının önsözünde, örgütün dini 

araçsallaştırma niyetinin açık beyanını görmek mümkündür:  

“Din etrafında bu kadar çok dönüp dolaşılması, şüphesiz ki, toplumda dini 

duyguların köklü etkilerinin bulunmasındandır. Bu durum, toplumu örgütleyip devrime 

kaldırırken din etkenini de dikkate almayı zorunlu kılmaktadır.”(2008a:9). 

Öcalan’ın din karşısındaki konumlanmasını pragmatik bir geri dönüşle 

değiştirmesi Aziz Pavlus’un şu sözlerini hatırlatır: “Özgür olmama ve hiç kimsenin 

uşağı sayılmamama karşın, kendimi herkese uşak kıldım. Amacım daha çok kişiyi 

Mesih’e kazanmaktır. Yahudiler’le Yahudi gibi oldum. Amacım Yahudiler’i Mesih’e 

kazanmaktır. Kendim bir ruhsal yasa bağımlısı olmamama karşın, ruhsal yasa 

bağımlılarıyla ruhsal yasa bağımlısı gibi oldum. Amacım ruhsal yasa bağımlılarını 

Mesih’e kazanmaktır. Ruhsal yasa bağımlısı olmayanlarla ben de ruhsal yasa bağımlısı 
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değilmişim gibi davrandım. Amacım ruhsal yasa bağımlısı olmayanları Mesih’e 

kazanmaktır. Oysa Tanrı doğrultusunda ruhsal yasadan bağımsız biri değilim; Mesih 

yasasının bağımlısıyım. Bağlılığı sağlıksız olanlarla ben de sağlıksız biri oldum. 

Amacım bağlılıkta sağlıksızları Mesih’e kazanmaktır. Herkesle her şey oldum. Amacım 

her yola başvurarak insanların bir kesimini kurtarmaktır.”(İncil, Korintoslulara I. 

Mektup, 9/19-22). 

Öcalan’a göre “din gerçeğine inkârcı yaklaşım, diyalektik materyalizmin kaba 

uygulanması anlamında olup, Ortadoğu devrimlerinin gelişmeyişinin en önemli 

nedenlerinden birisidir.” Özellikle Ortadoğu’da komünist bir hareket başarılı olmak 

istiyorsa “tanrıtanımaz” olarak görüntü vermemelidir (2008a:11,12). Din, Öcalan ve 

dolayısıyla PKK için üstesinden gelinmesi gereken bir sorundur. Öcalan, o zamana 

kadar varlığını reddettiği dini düşüncenin bu şekilde ortadan kalkmadığını, üstelik bu 

yok saymanın her anlamda örgütün varlığına büyük bir tehdit oluşturduğunu görmüş ve 

dinin işlevsel/seküler bir açıklamasına girişmiştir. O’na göre insanın din ve Tanrı 

düşüncesine sığınması ve kendisine Tanrılar yaratması, doğa karşısındaki zayıflığı ve 

korkularının bir eseridir (2008a:16). 

Kendisinden sonra daha “gerçeğe yakın” felsefe, kapitalizm ve ideolojik 

düşünce biçimleri ortaya çıktığı için, Öcalan -gerçeklikten uzak bulduğu- Hz. 

Muhammed’in son peygamber ve İslam'ın son din olduğu tezini doğrular (1990e:16). 

Öcalan’a göre 124.000 mensubu olduğu iddia edilen peygamberlik kurumu, 

Ortadoğu’da Hz. Musa, Hz. İsa ve Hz. Muhammed’in de içerisinde olduğu bir 

gelenektir. Hz. Muhammed, sadece Yahudi ırkına hitap eden Musevilik ve Tanrının 

oğlu olan İsa’nın dini Hıristiyanlıktan sonra, tüm insanlığın dinini vaaz ederek ve son 

peygamber olduğunu söyleyerek gerçekçi bir çıkış yapar. Bulduğu sistem günün 

koşullarına en iyi cevabı verebilecek olan sistemdir. Öcalan nasıl halkların devrim ve 

sosyalizm tecrübesini özümsemişse, Hz. Muhammed de o zamana kadar ki tüm dini 

düşünceyi özümsemiş ve Kur’an’ı ortaya çıkarmıştır (2008a:24-27). Öcalan, Hz. Ali ve 

taraftarlarının İslam için verdikleri militan kavgadan ve inanmışlıklarından dem vurarak 

Alevilere de yeşil ışık yakar (2008a:31,45,46). Aynı kitapta Öcalan, Nakşibendi, Kadiri 

gibi tarikatların, 1980’lerin başında Evren-Özal kliğinin ortaya çıkardığını iddia ettiği 

Türk-İslam Sentezi kapsamında, örgütün etkinlik alanında MİT vasıtasıyla 

örgütlendirildiğini ifade eder. O’na göre, 1980’lerden önceki varlıklarını görmezden 
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geldiği bu sahte ve sözde dini tarikatlar, halkın temiz dini duygularını kötüye kullanmak 

için icat edilmiş istihbarat faaliyetleridir (2008a:43). Partinin uyguladığı bilimsel 

sosyalizmin, kaba materyalizmi aşarak toplumsal gerçekliğe uygun bir bakış açısı 

geliştirdiğini, bu anlamda halen devletin uyguladığı laikliğe Batı emperyalizminin bir 

oyunu olduğu için karşı çıktıklarını beyan ederek, dini hassasiyetleri ön planda tutan 

hedef kitlesine, tam anlaşılamadığı halde alerji duyulan laiklik karşıtlığı üzerinden göz 

kırpar (2008a:49,50). Hatta kullanımın boyutlarını daha ileriye götürerek, nasıl 

yapılması gerektiğini de açıklar. “Bundan sonraki ulusal kurtuluş faaliyetlerinde İslam 

dininin olumlu özelliklerini iyi yakalayarak daha şimdiden bir cephesel kol halinde 

örgütlemek, İslam dini ve ulusal kurtuluş arasındaki doğru ilişkiyi Kur’an ayetlerine 

dayanarak açıklamak, bunda giderek doğru bir programa kadar ulaşmak, bütünüyle 

halkımızı ve dürüst din adamlarını bu temelde ulusal kurtuluş çatısı içinde örgütlemek” 

gerekmektedir (2008a:50). İslamiyet devrimin hizmetine sokulmalıdır (2008a:51). 

Açıklamaları Engels’in Hıristiyanlığa getirdikleriyle son derece özdeş olan Öcalan da 

Engels gibi kusursuz bir ateist olmasına rağmen, kutsal dünyanın meşrulaştırıcı ve 

toplumsal hayattaki meşrulaştırıcı etkisini ve mutlak varlığını çözümlemiş, bilimsel 

sosyalizm ve devrim perdesinin arkasına sakladığı şoven hedeflerini hayata geçirmek ve 

tasarladığı ulus inşasını tamamlamak için vazgeçilmezliğini kavramıştır.  

PKK’da 1990’larda başlayan değişim kendini ilk önce din alanında gösterir.  

3-13 Mayıs 1990 tarihlerinde Lübnan’da gerçekleşen 2’nci Konferans ve 26-31 Aralık 

1990 tarihinde gerçekleştirilen 4’üncü Kongrede ilk defa din sorununa el atılarak, dini 

örgütlenmelerin parti çatısı altında faaliyet göstermesine imkân sağlanmıştır. 2’nci 

Konferans’ta cephe örgütlenmesine yönelik olarak bütün dinsel, mezhepsel gerçekliğe 

doğru yaklaşmak ve parti önderliğinde örgütlemek gerektiği vurgulanır. Bunun için 

İmamlar Birliği’ni kurumlaştırmak, dini kurumlarda çalışmak ve bunları ulusal 

kurtuluşun kurumları haline getirmek, bu bağlamda halkı önemli oranda özgürleştirmek 

için bir cami teşkilatlanması pratiğini ulusal kurtuluşa kazandırmak gerekmektedir. 

Ayrıca Aleviliği bir ulusal direniş motifi olarak ele almak ve özgün bir yaklaşımla 

değerlendirmek, mezhepsel parçalanmışlığa son vermek, ulusal birliği güçlendirmek, 

diğer dinsel etnikleri ve azınlıkları ulusal kurtuluşun içinde örgütlemenin önemi 

vurgulanır (Serxwebun, Ağustos 1990:21).  
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Öcalan imzasıyla Din Sorununa Devrimci Yaklaşım adlı kitabı yayınlayan örgüt, 

bu çerçevede Abdurrahman Dürre başkanlığında Kürdistan Dindarlar Birliği (Yekitiya 

Dindarane Kurdistan-YDK) adında bir yan örgüt kurar. Bu yan kuruluşun adı 27 

Temmuz 1993’te Kürdistan İslami Hareketi (KİH) olarak değiştirilir. Örgütün başında 

kalmaya devam eden ve Berlin’deki Kürt Enstitüsünün Musa Anter, İsmail Beşikçi, 

Cemşid Bender, Yaşar Kaya, İbrahim Gürbüz gibi isimlerle birlikte kurucu üyesi
i
 olan 

Dürre, 13 yıl süreyle Diyanet İşleri Başkanlığı’nda görev yaptıktan sonra Kürtçü 

fikirlerinden dolayı ayrılmak zorunda kalmış bir din adamıdır. Bu örgütten başka 

Avrupa'da ERNK’ya bağlı olmak üzere 7 Kasım 1992’de Kürdistan Aleviler Birliği 

(Yekitiya Aleviyen Kurdistan), 1 Ağustos 1993’te Kürdistan Ezidiler Birliği (Yekitiya 

Ezidiyen Kurdistan) ve Kürdistan Asuri-Süryaniler Birliği adında üç dinsel örgüt daha 

kurulur. PKK’daki bu değişimin nedeni hem 1987, 1991 ve 1995 seçimlerinde Refah 

Partisi (RP)’nin sırasıyla % 7.2, 16.9 ve 21.4 oranlarında artan oylarına bakılarak 

rahatlıkla gözlemlenebilecek olan Türkiye'de dini değerlerin yükselişi, hem de devam 

ettirdiği inkarcı Marksist söylemle halka inmede önemli zorluklar yaşamış olmasıdır 

(Kurubaş, 2004b:106). 

Nitekim Tempo Dergisi muhabiri Ümit Sezgin'in, 25 Mart 1991 tarihinde 

gerçekleştirdiği röportajda din konusundaki değişime dair sorduğu bir soru üzerine 

Öcalan, dini çözümlediklerini, daha önce kapsamlı hale getirilmeyen görüşlerini 

olgunlaştırdıklarını belirtir. Camilerde serhildanlar hemen başlamıştır. Din, karşı-

devrimin elinde bir silahken, bugün devrimin elinde bir silaha dönüştürülmüştür. Çok 

sayıda din adamı saflarına geçmiştir. Öcalan’a göre bu durum örgütün din-siyaset 

ilişkisine ne kadar doğru yaklaştığını göstermektedir (1996d:106,107). 

1992 Nevruz mesajında Öcalan, mezhep ve dinler üzerindeki baskıların kendileri 

tarafından hafifletildiğini, dini duygular ve İslam'ın devrimci özüne gereken değerin 

verildiğini, gerçek Müslümanlığın PKK’da yaşandığını söyler (1992d:23).  

Öcalan, Avrupa'da ulusların kilise önderliğinde ortaya çıktığını, İslamiyet'in 

Türk ve Arap milliyetçiliğini öne çıkardığını söyler. Ancak O’na göre Kürtlerde durum 

farklıdır. İslam özellikle Türk yayılmacılığına hizmet ederken Kürtler, Kürtlüğü terk 

                                                 
i
 İsmail Beşikçi Vakfı Başkanı İbrahim Gürbüz’le röportaj – Hülya Yetişen (kurdistan-post.eu), 08 Eylül 

2014, http://www.sendika.org/2014/09/ismail-besikci-vakfi-baskani-ibrahim-gurbuzle-roportaj-hulya-

yetisen-kurdistan-post-eu/, (21 Kasım 2014, 00:10). 
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ettikleri oranda İslamlaşmışlardır. Kürtlerde İslamlaşma özellikle üst tabakada milli 

inkârı hızlandırmıştır (1992e:20). 

Calhoun, farklı kabile, etnisite ve bölgelere mensup grupların, büyük ölçüde 

sömürge güçlerinin varlığı ve onlara karşı verilen mücadele sayesinde bir araya 

geldiklerini belirtir (2012:47). Bunun farkında olan PKK, din, dil, etnisite gibi en temel 

alanlarda bile birbirinden büyük farklılıklar gösteren aşiret toplumunu “sömürgen 

devlet” sloganıyla bir araya getirip uluslaştırmaya çalışmıştır. Oldukça farklı kesimleri 

içine almaya çalıştığı hedef kitlesine karşı geliştirdiği dini propagandasının temeline 

“sömürgeci devlet” imgelemini oturtmuştur. Bu bağlamda sadece Sünni-Şafi Kürtlere 

değil, aynı zamanda Alevilere, Zazalara ve Türklere karşı geliştirilen propaganda, toplu 

bir kıyamı, sömürgen Türk Devleti’ne karşı bir “Şark İntifadası”nı ayağa kaldırma 

çabasında olmuştur. 

PKK’nın “Değişim Kongresi” olarak adlandırılan 5’inci Kongresi 1995 yılında 

yapılmıştır. Kongre’de o zamana kadar parti bayrağının sembolü olan orak-çekiç 

kaldırılıp yerine kırmızı zemin üzerine sarı şeritli kızıl yıldız içinde meşale 

benimsenmiştir. Kimileri bunu PKK’nın “sosyalizme elveda dediği” şeklinde 

yorumlarken, PKK reel sosyalizmdeki yozlaşmadan dolayı bunun sembolü olan bayrağı 

değiştirmek olarak nitelendirmiştir. Toplantıda alınan bir diğer karar ise, 1986 yılında 

düzenlenen 3’üncü Kongre’de “Parti Önderliği” olarak adlandırılan Genel Sekreter’in, 

“Parti Başkanı” şeklinde değiştirilmesi olmuştur. Bu nedenle 1986’ya kadar “Genel 

Sekreter” olarak anılan Öcalan, 1986-1995 arasında “Parti Önderliği”, 1995’ten sonra 

ise “Parti Başkanı” olmuştur (Çandar, 2011:32). Kongre “Çeşitli Dinsel Örgütlenmeler” 

başlığı altında, mevcut durumda var olan Kürdistan Yezidiler Birliği, Kürdistan Aleviler 

Birliği ve Kürdistan İslam Hareketi'nden ikişer üyenin oluşturduğu ve bir cephe 

temsilcisinin başkanlık ettiği, “Kürdistan İnananlar Dayanışma Konseyi”nin 6 ayda bir 

toplanmasına karar vermiştir (PKK 5’inci Kongre Kararları: 95). 

Öcalan’ın ve dolayısıyla PKK’nın din stratejisini değiştirdiği 1990 sonrasındaki 

yeni dönemde meydana gelen Sivas Madımak Oteli yangını, Aleviliğe yaklaşım 

konusunda da pragmatik bir politik değişikliğe neden olmuş, örgüt Erzincan’ın -Sünni- 

Başbağlar Köyü katliamıyla Alevi nüfusu devletle karşı karşıya getirmeye ve Kürtçü 

politikaya alet etmeye çalışmıştır. Bu yeni dönemde PKK, Alevi hareketine toptan 

cephe almak yerine onu sahiplenme stratejisi geliştirerek, başta Tunceli olmak üzere, 
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Kürt kökenli Alevi nüfusun bulunduğu Malatya, Sivas, Elazığ, Adıyaman gibi illerin 

kırsal alanındaki faaliyet ve eylemlerini yoğunlaştırmıştır. Şartların olgunlaştığı 

düşünüldüğünde ise, 1992 sonlarında kuruluş çalışmalarına başlanan ve özellikle 

Avrupa’daki göçmen işçiler arasında faaliyet yürüterek kısa zamanda önemli mesafeler 

kat eden “Kürdistan Aleviler Birliği” (KAB), 1994 başında faaliyete geçirilmiştir.
i
  

Yezidi kesime yönelik propagandanın daha organize bir şekilde yapılabilmesi 

için Almanya’da 1996’dan itibaren “Laliş” isimli dergi çıkarılmaya başlanmıştır. 22-24 

Aralık 2000 tarihinde KUK’un organizasyonuyla gerçekleştirilen Yezidi Kongresi’nde 

yapılan konuşmalarda, Yezidiler ve Kürtlerin tek bir millet olduğu, Kürtlerin 7’nci 

yy.da zorla Müslümanlaştırıldıkları, buna karşın Yezidilerin ulusal kimliklerini 

korumayı başardığı, Yezidilerin şimdiye kadar olduğu gibi bundan sonra da PKK’ya her 

türlü desteği vermeye devam edecekleri vurgulanmıştır (Bayzan, 2008:109). 

Öcalan dini araçsallaştırmanın nasıl olacağı konusunda örgüt kadrolarına, 

sistemi özetleyen, açıklayıcı ve tam anlamıyla reçete tipi bir çözüm sunmuştur: “Din 

bizde çok etkili olduğu için, çeşitli mezhepleriyle onu dikkate alan bir yaklaşım içinde 

olmamız gerekiyor. Dinin doğal bir örgütlenmesi vardır ve o örgütlenmeyi kullanan bir 

yaklaşım içinde olmamız önemli bir tutumdur. Kürdistan'daki bütün dinsel, mezhepsel 

gerçekliği kendi içinde, ama Partinin önderliğinde örgütleyerek ulusal kurtuluşun bir 

biçimi haline getirmek şarttır. Bu amaçla gerekli çalışmaları yürütmemiz gerekir. 

Sadece Müslümanlığı değil, diğer dinsel görünümleri de aynı biçimde ulusal etkinlik 

içine alabiliriz. Bu konuda, güçlü din kurumlaşmaları vardır. Camilerden tutalım 

tekkelere, tarikatlara kadar. Bunlar, günümüzde devletin kullanmak istediği biçimi 

almışlardır. Devlet oldukça imkânlar sunmuştur. Bunları yeniden ele alarak özellikle 

MİT’in denetiminden çıkarmak için yaratıcı bir yaklaşım gösterelim. Bazı cephe 

görevlilerini bu kurumlar içinde mutlaka örgütlememiz gerekiyor. Unutmayalım ki, 

başlı başına bir örgütlenme olan cami teşkilatlanmasını cepheleşmeye çekersek, büyük 

bir başarı olur. Yaratılacak böyle bir örgütlenme sonucunda özellikle cuma 

toplantılarında önceden hazırlanmış ulusal kurtuluşu esas alan konuşmaları, hutbeleri 

gerçekleştirdiğimizde birdenbire camiler ayaklanma merkezleri haline gelebilir. İran 

modeli bu konuda çok öğreticidir. Özellikle önümüzdeki dönemde cami politikalarımızı 

                                                 
i
 
i
 Değişim Sürecinde Alevi Hareketi (7), Apo Bektaşiliğe Cihat Açtı, 08 Temmuz 1995, 

http://www.rusencakir.com/Degisim-Surecinde-Alevi-Hareketi-7/2258, (25 Aralık 2014, 23:30). 

 

http://www.rusencakir.com/Degisim-Surecinde-Alevi-Hareketi-7/2258


 

 266 

tamamen yaratıcı bir tarzda gözden geçirmek ve camileri bir propaganda merkezi 

olarak görmek gerekiyor ve hatta gerekirse cami ihtilallerini yapmak son derece 

mümkündür. Girilir içine, önceden hazırlanmış hutbeler okunur ve "din yolu da, Allah 

yolu da budur" deyip kitle, faşist sömürgeciliğin üzerine yürütülür” (1990b:13). 

Öcalan bu dönemde, geçmişte ve hâlihazırda ideolojik zeminini oluşturan 

Marksizm’i dinle yeterince ilgilenmediği için eleştirir. Yeni bakış açısı Öcalan’ı 

Marks’tan uzaklaştırıp dini gerçekliğe kısmen daha fazla eğilen Engels’e ve özellikle de 

işlevselci düşünce temsilcilerine yaklaştırır. 

 “Mitoloji ve ondan kaynaklanan Tanrıbilim -Grekçe teoloji, Arapça ilahiyat- en 

az Karl Marks’ın devlet ve para tahlilleri kadar önemlidir. Marks’ın teorisi bilimselliğe 

değerli katkılarda bulunmuştur. Ama bana öyle geliyor ki, devletin kökenindeki 

ideolojik gücü basit bir yansıma olarak değerlendirmesi, teorisinin en ciddi eksik ve o 

denli de tehlikeli yanıdır. Çok sıradan ve basitmiş gibi dine “toplumun afyonudur” 

deyip geçmesi, bir türlü başarıya gidememesinin de temel nedenlerinden biridir. Bana 

göre en az “para” ve “devlet” tahlili kadar, bir “ilahiyat” tahliline ihtiyaç vardır. 

Kavram ve kuramlarıyla tanrıbilimin toplumsal izdüşümlerini tahlil etmeden, Sümer 

ideolojisini, dolayısıyla ona dayanan tüm antik dünyayı çözemezsiniz. Tek tanrılı dinleri 

çözemezseniz, klasik ve Ortaçağların, hatta günümüz toplumlarının zihniyet ve edebiyat 

yapılarını çözemezsiniz. Tüm toplumların zihniyetlerinde ilahiyatın imzası vardır. Bu 

imzayı deşifre edip kazımadan, bilimsel temellerde pozitif toplumu kuramazsınız.” 

(2001a:45,46) 

Öcalan dini göz ardı eden kaba materyalizmi eleştirdiği dönemlerde bile 

Marksist düşünce yapısını kökten değiştirmemiştir. Devlet ve Tanrı ilişkisini ele alırken: 

“Toplumsal yaşamda kulluk Allah’tan gelen doğal bir durum sayılmaktadır. Kulluk 

terimi yaşamın doğuştan halidir, sonradan olma bir şey değil. Kulluk dışında başka bir 

yaşam biçimi düşünülemez. Aradaki melek ve peygamberler emirleri getiren elçilerdir. 

Sosyoloji diline çevirirsek, Allah kurumsallaşmış soyut devlet otoritesini temsil 

etmektedir.” sözlerinde (2004b:17) bu bakış açısı tüm çıplaklığıyla hissedilir.  

Öcalan’a göre Türkiye’de solun en önemli yetmezliklerinden bir tanesi, dine ve 

dini inanç sahibi kitlelere yaklaşımıdır. Solun zayıflıklarının ve kitleselleşememesinin 

başlıca nedenlerinden biri de, kazanması gereken bu kitleleri kazanacak yöntem ve 

yaklaşımlar geliştirememesidir (1990d:18). O, bu yöntemleri geliştirmek için gereken 



 

 267 

pragmatik adımları, 2’nci Konferans’tan sonra derinleştirmeye ve Türkiye'de solun 

içinde olduğu hataya ortak olmamaya karar vermiştir. 

Öcalan, konu ile ilgili Serxwebun Dergisi’ndeki yazılarının derlenmesinden 

ibaret olan “Din Sorununa Devrimci Yaklaşım” isimli kitabının Ekim 1990 tarihinde 

kaleme aldığı bölümünde dine bakış açılarındaki değişimi şöyle açıklar: “Dinin anti-

emperyalist, anti-sömürgeci bir temelde ve halkın tarihi geleneklerine uygun bir 

mücadele aracı olarak kullanılmasına önayak olmak gerekir. Bir İran deneyiminde 

olduğu gibi, anti-emperyalist, radikal çıkış örneklerinden yararlanarak, bunların 

olumlu yönlerini kendi koşullarımızda değerlendirerek ve daha olumlu bir karşılık 

vererek sonuç alabiliriz. Bu sonuç; din silahını faşizm ve emperyalizme karşı 

kullanabileceğimizi gösterir. Kullandıkları bu silahı onlara karşı doğrultmak ve böylece 

onlara hak ettikleri cevabı vermek en doğru devrimci tutum oluyor. Bu konudaki 

görevlerimizi her zamankinden daha iyi görmeli, şimdiye kadar yerine getirmediğimiz 

görevleri yerine getirmek için, halkın dini duygularına saygılı olmalı, değer vermeli, 

dinin gerçek ilerici-devrimci özünü değerlendirerek bu silahla bu gerici ajanları ve 

emperyalizmin uşaklarını yerle bir etmeliyiz.” (2008a:75,76). 

Öcalan Kürt din adamlarının da “özgürlük savaşı” adına en az Arap, Acem ve 

Türkler kadar kendi İslam’larına -Kürt İslam’ı- sahip çıkmaları (1998a:120), kavim ve 

mezheplerini öne çıkarmaları ve düşmanın karşısında kullanmaları (1998a:111,112), 

bunun için PKK’nın içindeki çok sayıda değerli mele gibi mücahitlik yapmaları ve cihat 

fikrini işlemeleri (1998a:120) gerektiğini belirtir. Kürdistan’ın Asr-ı Saadet’i ancak 

böyle olacaktır (1998a:121). “Çok değerli meleler vardır” der Öcalan “En iyi militandan 

daha değerli görüyorum onları” (Öcalan, 1994e:363). Çünkü O’na göre PKK'nın ele 

aldığı Müslümanlık, Hz. Muhammed dönemindeki Müslümanlıktır. Sahabeler neyse, 

şimdiye kadarki PKK'lılar de öyledir. Hz. Hamza'nın, İmam Hüseyin'lerin şahadetleri 

neyse, PKK'lıların şahadetleri de öyledir (1993b:27). 

Öcalan, Marksist-Leninist bir zeminde kurulmuş olan PKK’yı İslam'ın dostu, 

kadrolarını da mücahit ve sahabelerle sık aralıklarla özdeşleştirmekten, örgüt 

ideolojisini kutsallaştırmaktan çekinmez (1992c:51,73; 1993a:316,317; 1993b:27; 

1994c:50,51; 1998a:117-119,258,268; 2001b:131,268,297; 2008a:50,78). O’na göre en 

iyi Müslümanlık PKK’da yaşanmaktadır. En değerli meleler PKK saflarında 

savaşmaktadır. Biraz “Müslüman” olduğunu söyleyen herkes dinin gereklerini yerine 
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getirmek için en büyük cihat olan PKK çizgisindeki savaşa katılmalıdır. Bunun dışında 

Müslümanlık yoktur (1993c:32). Hatta Öcalan örgüt elemanlarını eleştiren bir 

konuşmasında “Yaşama her gün besmele ile başlamanız gerekiyor.” der ama hemen 

arkasından sebebini de özellikle belirtir “Yoksa bize dinsiz, imansız toplum 

denilir.”(1997b:13). Bu haliyle Öcalan, İslam tarihinin bilinen ilk “siyaseddin”i olan 

Muaviye’yi, kadroları da ellerinde mızraklarının ucuna takılmış Kur’an-ı Kerim 

sayfalarıyla yandaşlarını çağrıştırır. 

Kısa zaman öncesine kadar İslam dini ve Kürtlük bilincine verdiği zarardan 

sıklıkla bahsetmeyi kendine görev addeden PKK Başkanlık Konseyi, 2000 yılına 

geldiğinde bu tavrını örtülü biçimde sürdürmeye devam etmekle birlikte, Serxwebun’da 

yayınladığı ilan vasıtasıyla tüm Müslümanların “Mübarek Ramazan Bayramı”nı 

kutlayacak kadar (Serxwebun, Aralık 2000:24) mübareklere saygı duymaya başlamıştır. 

Takip eden tüm dini bayramlarda olduğu gibi 2012 Ramazan Bayramı mesajında da, 

kutsal günlerde katliamlarına devam eden “sömürgen Türk devletinin” aksine, bu 

günlere her zaman saygılı davranan KCK mensuplarının zorunlu olmadıkça çatışmadan 

kaçınacakları belirtilmekte ve yine “Mübarek Ramazan Bayramı” kutlanmaktadır
i
.  

Öcalan, Perinçek’in (2013) “Kemalistlerle Yürüme Dönemi” olarak adlandırdığı 

1999-2004 arası dönemde mesajlarını “Kemalistlerle ilişki geliştirin, onlar da 

dönüşüyorlar. Birlikte Mustafa Kemal’in sözleriyle yürüyelim. Geçmişte böyle 

söylemediysem bu benim eksikliğimdi.” (2000a:13) diyebilecek kadar değiştirmiştir. 

Yakalandıktan sonra uzun süren sorgulamaları boyunca Hasan Atilla Uğur’a Kürtçe 

eğitim diye bir sorunu olmadığını, Türk-Kürt kardeşliğinin en önemli aracının bütün 

Kürt yurttaşların İstanbul Türkçesini öğrenmesi olduğunu, Hakkari’de eskisinden daha 

fazla Türkçe öğretilmesi gerektiğini söylemektedir (Özbey, 2014:16). Öcalan’a göre 

PKK’nın lider kadrosu her an farklı devletler tarafından devşirilebilir. İran, Barzani, 

Talabani, Rusya, Avrupa ülkeleri PKK içinde çeşitli kadrolara çengel atmıştır. Öcalan, 

devletten daha fazla savaştığı PKK’yı dağıtma sözü verir (Özbey, 2014:18). 

Tutuklandıktan sonra din konusundaki düşüncelerini olgunlaştıran Öcalan, dinin 

sadece basit sloganlaştırma ve hedef kitleyi kazanma anlamında kullanılmasından öte 

anlaşılması, daha sonra yeni insan ve yeni toplumun inşası için kullanılması gerektiğini 

                                                 
i
 KCK: Gerilla bayram günlerinde çatışmalardan kaçınacak, 18 Ağustos 2012, 

http://www.firatajans.com/guncel/kck-gerilla-bayram-gunlerinde-catythmalardan-kacynacak, (03 Mart 

2015, 21:25). 

http://www.firatajans.com/guncel/kck-gerilla-bayram-gunlerinde-catythmalardan-kacynacak
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düşünmeye başlamıştır. Bu bireysel ve toplumsal inşa için değişen din çözümlemesini 

açıklıkla dile getirmemekle birlikte satır aralarında okumak mümkündür. Öcalan’a göre 

Artık dinin sosyolojik çözümü şarttır. Dini gelenek asla küçümsenemez; saygısızlık 

edilmemelidir. Temsil ettiği anlam kesinlikle kavranmalıdır. Böyle olursa, toplumun 

önemli kimlik tanımı olarak değerlidir. Yok böyle yapılmayıp kuru ritüel, ibadet ve 

dualardan ibaret bir ezberciliğe indirgenirse, zihni ve duyguları uyuşturmaktan, 

etkisizleştirmekten ve bilmeye kapatmaktan öte rol oynamaz. Özellikle keyfi yönetimin 

“despotizmin” sertleştiği dönmelerde dine sarılmalar bu nedenlerledir. Onunla toplumun 

bilinci ve iradesi uyuşturulmaya çalışılmaktadır (2004a:337). 

O’na göre özgür toplum, ahlaklı toplumdur. Bu özdeşlik toplum içindeki tüm 

çalışmalarda yansıma bulmalıdır. Dinin toplum hayatındaki yeri tartışılarak ayak bağı 

unsurlarından temizlenmeli, buna karşılık toplumun en eski geleneğini, vicdanını 

oluşturduğundan gerekli reformdan geçirilerek çağdaş bilim ve felsefe ile uyumlu hale 

getirilmelidir (2004a:440). 

1990’lardan itibaren dinin reel olarak araçsallaştırılması, örgütün kurumsal 

yapılanmasına da yansımış, dini kullanmak maksadıyla çeşitli teşkilatlanmalara 

gidilmiştir. Takip eden bölümlerde bu teşkilatlanmalara kısaca değinilecektir. 

5.2.1. Kürdistan Dindarlar Birliği (YDK) 

PKK, 4’üncü kongrede alınan kararla 1991 yılında Abdurrahman Dürre 

başkanlığında YDK (Yekitiya Dindarane Kurdistan-Kürdistan Dindarlar Birliği) adında 

bir yan örgüt kurmuştur (Kurubaş, 2004b:106; Siverekli, 2008:130). Örgütsel 

dokümanlar ve bildirilerde zaman zaman Yurtsever Din Adamları Birliği olarak da 

isimlendirilen bu yan örgüt, kuruluşundan ismini KİH/HİK (Kürdistan İslami Hareketi-

Hareketa İslamiya Kürdistan) olarak değiştirdiği tarihe kadar her iki isimle de anılmıştır.  

1991 yılında kurulan Kürdistan Dindarlar Birliği’nin de, 1993 Temmuz ayında 

değişen ismiyle KİH’in de manevi lideri Seyda Mele Evdilaye Timoki’dir. Gerçek adı 

Abdullah Beğik olan Mele Evdilaye Timoki, 1889 yılında Siirt’in Kozluk İlçesine bağlı 

Gümüşörgü (Timok) Köyünde doğmuştur. 1948 ve 1972 yıllarında Kürtçülük 

faaliyetlerinden dolayı tutuklanan ancak delil yetersizliğinden dolayı serbest bırakılan 

ve 1980’de yeniden tutuklanan Timoki, bir süre cezaevinde yatmıştır. Örgüt 
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elemanlarını “ilk sahabeler kadar değerli” cümlesiyle kutsayan Timoki için Öcalan, 

“Kürtlerin Ömer Muhtarı” nitelemesini kullanmıştır (Siverekli, 2008:130-133). 

Özellikle, 1991 yılında Yurtsever Din Adamları Birliği imzası ile Güneydoğuda 

dağıtılan bildirilerde, Kur’an’dan yapılan alıntılarla savaşılması gerektiği, “işgalcilere” 

karşı savaşın mubah olduğu vurgulanmış, “size savaş açanlarla savaşın” ve 

“anayurdunuzu işgal edenlere şiddetle direnin” bu birliğin başlıca sloganları arasında 

yer almıştır (İmset, 1994:184). 

5.2.2. Kürdistan İslami Hareketi (KİH) 

1993 yılı Mart-Haziran ayları arasında Zeli Kampında Türkiye'nin değişik 

bölgelerinden şahısların toplanmasıyla, 400 kişi planlanmasına rağmen 130 kişilik bir 

katılımla KUM (Kürdistan Ulusal Meclisi) gerçekleştirilmiştir. Toplantıda Öcalan’ın 

talimatıyla, İslami yönü ağır basan kesimi PKK saflarında örgütlemek ve kamuoyuna 

imaj değişikliği mesajını vermek amacıyla Abdurrahman Dürre ve arkadaşlarınca 

teşkilatlanan Kürdistan İmamlar Birliği, Kürdistan Mollalar Birliği ve Kürdistan 

Dindarlar Birliği lağvedilerek, yerine KİH’i oluşturma kararı alınmıştır (Demirel, 

2007:474). Böylece Kürdistan Dindarlar Birliğinin adı, 27 Temmuz 1993’te Kürdistan 

İslami Hareketi olarak değiştirilmiştir (Kurubaş, 2004b:106). 

Baş hedef olarak Kemalizm ve Kemalist rejimi seçen KİH, bu düzen içinde 

çalışan, onunla her ne biçimde olursa olsun temas halinde olan veya işbirliği yapan 

herkesi kâfir ilan etmiş, mevcut sistemle her türlü bağın köklü biçimde koparılmasını 

savunmuştur. Üyelik için aranan şartlar, Müslüman ve Kürt yurtseveri olmak, Kürt 

mücadelesinde herhangi bir hıyaneti saptanmamış olmak ve gücü oranında hareketi 

desteklemek olarak belirlenmiştir (Bulut, 2009b:362). 

Diğer İslami grup, cemaat ve dini kurumlarla her düzeyde ilişkiden yana olan 

hareketin bir Kürt devletinin nasıl kurulacağına ilişkin 25 maddeden oluşan ayrıntılı bir 

program ve 13 maddelik bir parti tüzüğü vardır. 27 Temmuz - 9 Ağustos 1993 tarihleri 

arasında ilk kongresini gerçekleştiren KİH, “kurulması tasarlanan Kürt devletinde dil, 

din, ırk, mezhep, görüş ve inanç ayrımı yapılmayacağını” (özellikle mücadele 

dönemlerinde birlikte çalışılması gerektiğini) vurgulayıp, Kemalizm’i de “Küfr-ü 

Mutlak” şeklinde nitelemiştir. KİH şemasında 15 kişilik Yüksek Şura’nın yanı sıra, 
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Fetva Kurulu Başkanlığı, Siyasi ve İdari Kurul, Bölgesel ve Yerel Şura Meclisi de 

bulunmaktadır (Siverekli, 2008:134). 

27 Eylül 1997 tarihinde Almanya’nın Bonn kentinde, KİH’le bağlantılı olarak 

İranlı Ali Homam Ghazi’nin başkan ve Abdurrahman Dürre ile birlikte Adnan 

Dindar’ın yönetim kurulu üyesi olarak bulunduğu “Şeyh Sait Vakfı” adıyla bir vakıf 

kurulmuştur. Tamamı Alman olan dört kişilik danışma kurulunun Angelika Graf ve 

Heinrich Lummer ismini taşıyan iki üyesi ise sırasıyla SPD ve CDU partilerinden 

milletvekilidir.
i
 Danışma kurulunda iki vekilin bulunması KİH’in Almanya’da gördüğü 

teveccühün önemli bir göstergesidir.  

1997 yılında yapılan kongrede Abdurrahman Dürre ve bazı arkadaşları HİK’in 

daha bağımsız olmasını, bütçesinin ve kararlarının direkt HİK elemanları tarafından 

tayin edilmesini ister. Bu talepler daha sonra ERNK yöneticileri ile bağımsızlıktan yana 

olan KİH’çiler arasında tartışma konusu olur. ERNK görevlilerinin kongreye el koyarak 

listelerini seçtirmeleri üzerine Dürre ve bir grup arkadaşı KİH’ten ayrılır (Siverekli, 

2008:134). Kutlay anılarını yazdığı eserinde, Dürre’nin birlikte yargılandıkları 1971 

yılındaki davanın reisine yaptığı savunmasında, bölücü olamayacağını, Milli Birlikçi 

Suphi Karaman vasıtasıyla kurduğu ilişkiler sonucu yaptığı çalışmaları ve elde ettiği 

bilgileri gerekli kurumlara bildirdiğini söylediğini belirtir (1998:124). Aslında daha 

1971’de bile Dürre’nin hangi çizgide olduğu belli değildir. 

Emekli müftü olmasına rağmen ateizme yakın bir din anlayışı olduğu bilinen 

Dürre’nin HİK’ten ayrılış sebebi, her ne kadar örgüt yanlısı kaynaklarda benzer şekilde 

açıklanıyor olsa da, geçmişte örgüt içerisinde faaliyet göstermiş ve sürece şahitlik eden 

kaynaklar, örgüt elemanı olan oğlu Harun Dürre (Berzan-Harune Sermezin)’nin 

kendisine doğru aktarılmayan Irak kuzeyindeki örgüt içi infazını öğrendikten sonra, 

zaten zayıflamış olan bağlarını tamamen kopardığını belirtmektedir. 19 Mayıs 2000 

tarihinde Özgürlük İnisiyatifi adı altında örgütten kaçan liderlerden Arif Bazencir’in 

2001’de verdiği röportaja göre suçsuz olan Harun, yakalandıktan sonra Öcalan’a karşı 

açıklamalar yapan Avrupa’daki babasına karşı rehin tutulmuştur
ii
. Dürre, 20 Kasım 

2002 tarihinde uluslararası kamuoyuna ve KADEK yönetimine yaptığı basın 

                                                 
i
 Alman - PKK ittifakı, 30 Ocak 1998, http://www.milliyet.com.tr/1998/01/30/index.html, (19 Eylül 2014, 

22:30). 
ii
 Selim Çürükkaya: Xinere Cehenneminden Kaçış, 28 Ekim 2001, 

http://www.rizgari.com/modules.php?name=Content&pa=showpage&pid=315, (21 Kasım 2014, 00:05). 

http://www.milliyet.com.tr/1998/01/30/index.html
http://www.rizgari.com/modules.php?name=Content&pa=showpage&pid=315


 

 272 

açıklamasının sonunu “Açıkça ifade edeyim ki, var gücümle ve tüm imkânlarımla, 

evladını KADEK'e kurban veren bir baba olarak aşağılık canavarlardan hesap 

soracağım. Tüm aileler de KADEK'i lanetleyecektir.”
i
 cümlesiyle bitirerek geç de olsa 

her şeyden haberdar olduğunu kamuoyu ile paylaşmıştır. 

2004’te yapılan kongrede 25 maddelik ek bir tüzük hazırlayan ve 24’üncü 

maddesinde “Hareketimiz bağımsızdır. Hiçbir siyasi teşekkül, parti ve kurumun tesiri 

altında değildir. Tüm karar ve çalışmalarında İslamiyet’in Asr-ı Saadet’ini örnek alır. 

Kur’an ve Sünnet-i Nebeviyye’yi esas kabul eder.” diyen HİK’çiler, bağımsız bir örgüt 

olmayı açıkça dile getirmeye başladıkları için bir sonraki kongrede tamamen 

feshedilmiştir (Siverekli, 2008:134,135). 

5.2.3. Kürdistan İslam Toplumu (CİK) 

KİH’in feshedilmesinden sonra yeni bir tüzükle Kürdistan İslam Toplumu 

(Civaka İslamiya Kürdistan-CİK) adlı bir dernek kurulur. Bir önceki kongrede kabul 

edilen 24’üncü madde tüzükten çıkarılarak CİK’in Yek-Kom (Yekitiya Komalen Kurd 

Li Elmanya-Almanya Kürt Dernekleri Federasyonu) derneklerine bağlı olarak çalışması 

karara bağlanır ve başına diyanetten emekli, Dortmund Cami İmamı Mele Şafi getirilir 

(Siverekli, 2008:135). 

2006 yılının başlarında dinsel propaganda faaliyetlerinde şimdiye kadar 

olduğundan farklı bir bakış açısının geliştirilmesi gerektiği bizzat KKK Yürütme 

Konseyi Başkanı Murat Karayılan tarafından dile getirilmektedir. İnanç ve değer 

yargılarının çok önemli olduğu, Öcalan’ın da bu konuya önem vererek kuru solculukla 

yaklaşmadığı, bu temelde İslami Hareket, Aleviler Birliği, Yezidiler Birliği gibi çeşitli 

dini örgütlenmelerin geliştirildiği, ancak bunlar Türkiye’de zayıfladığından çeşitli 

örgütlenmeleri öngörmek gerektiğini belirtir (2006:30). Benzer söylem, Sünni, Alevi ve 

Yezidi inançlı Kürtlerin mücadeleye katılımını sağlamak, siyasi İslam ve tarikatlar 

tarafından istismar edilmelerini ve özellikle Alevileri mücadeleden koparan dernekleri 

engellemek için Yurtsever İmamlar Birliği’nin daha örgütlü hale getirilmesi 

gerekliliğinin dile getirildiği bir yazı (Serxwebun, Haziran 2007:32) ve benzerleriyle 

2007 yılında da devam eder. Bu söylemler diğer sosyal gerekçelerle birleştiğinde 2007 

yılı ve sonrasında yeni dini örgütlenmelere gidilecektir. 

                                                 
i
 Bir Babanın Çığlığı, http://reocities.com/Paris/tower/1252/04th1202_1.htm, (21 Kasım 2014, 00:05). 

http://reocities.com/Paris/tower/1252/04th1202_1.htm
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CİK, 27 Ekim 2007 tarihinde Almanya’nın Heliborn kentinde ikinci kongresini 

gerçekleştirir. Bu kongrede kuzey Kürdistan’da daha derli toplu çalışma yapmak için 

birçok karar alınmıştır. 2010 yılında Kürt halkını, dini kullanarak fitne ve fesat 

yaydığını iddia ettiği Gülen Cemaati ve Türk devletinin saldırgan tutumuna karşı 

mücadeleye çağırmış
i
, TZP-Kurdi tarafından ana dilde eğitim talebiyle başlatılan 

okulları boykot kampanyasına “Allah (cc) tarafından her insana bir nimet olarak verilen 

ana dili inkâr etmek küfürdür” açıklamasıyla destek vermiştir
ii
. 2011 yılına gelindiğinde 

ise “Medine Müslümanlığının tek temsilcisi PKK'dır” sloganıyla, Avrupa’dan hac ve 

umre organizasyonları düzenleyerek kasasına aktardığı -kayıt dışı miktar hariç- yıllık 20 

milyon Euro kazancı Roj Tv ve Kandil’e aktaran şişkin bütçeli bir yapıya 

dönüşmüştür
iii

. CİK propaganda dili, örgütün kayıplarını İslam’ın ilk dönem 

savaşçılarına benzeterek, onların “saf, temiz ve kutsal” olduğunu, zulme ve baskılara 

karşı haklı mücadelenin içindeyken yaşamını yitirdiklerini söylemektedir. Onların yeri 

“Allah katında, Hz. Hamza ve Hz. Hüseyin ile aynı derecededir”
iv

 diyen CİK yetkilileri 

tarafından düzenli aralıklarla Demokratik İslam Panelleri
v
, Şeyh Sait ve arkadaşlarını 

anma etkinlikleri
vi

 düzenlenmekte, aynı zamanda Hamburg Şeyh Sait Camisi örneğinde 

olduğu gibi kontrollerindeki camilere bağlı medreseler açılarak
vii

 PKK propagandası 

yapılmakta, çocuklara Kürtçenin lehçeleri, Kürt kültürü ve tarihi konusunda dersler 

verilmekte
viii

, eğitim programları
ix

 düzenlenmektedir. 

                                                 
i
 Kürdistan İslam Toplumu (Civaka Îslamiya Kurdistan-CÎK-)'ten Gülen uyarısı, 13 Eylül 2010, 

http://karakocan.info/tr/index.php?option=com_content&task=view&id=3305&Itemid=166, (21 Kasım 

2014, 20:30). 
ii
 Kürdistan İslam Topluluğu (CİK) Ana dili inkar etmek küfürdür (Sahretullah), 22 Eylül 2010, https://tr-

tr.facebook.com/notes/med-zehra/k%C3%BCrdistan-islam-toplulu%C4%9Fu-cik-ana-dili-inkar-etmek-

k%C3%BCf%C3%BCrd%C3%BCr-sahretullah/433491496690, , (21 Kasım 2014, 20:50). 
iii

 Kandil'de Zerdüşt Münih'te Müslüman, 12 Aralık 2011, http://www.yenisafak.com.tr/gundem/kandilde-

zerdust-munihte-musluman-356240, (21 Kasım 2014, 20:50). 
iv
 KOMAW kongresini gerçekleştirdi, 10 Haziran 2013, 

http://yeniozgurpolitika.info/index.php?rupel=nuce&id=21142, (21 Kasım 2014, 21:15). 
v
 İslam'ın esasları anlatıldı, 16 Nisan 2014, http://yeniozgurpolitika.blogspot.com.tr/2014/04/islamn-

esaslar-anlatld.html, (21 Kasım 2014, 21:20). 
vi
 Şêx Saîd, arkadaşları Dortmund’da anıldı, 10 Haziran 2014, http://www.hakkarihabertv.com/sex-said-

arkadaslari-dortmundda-anildi-16792h.htm, (21 Kasım 2014, 21:15). 
vii

 CÎK Bremen’de medrese açtı, 06 Kasım 2013, http://yeniozgurpolitika.blogspot.de/2013/11/cik-

bremende-medrese-act.html, (18 Aralık 2014, 22:50). 
viii

 Hamburg Şêx Seîd Camisi, 20 Kasım 2014, 

http://yeniozgurpolitika.blogspot.com.tr/2014/11/hamburg-sex-seid-camisi.html, (21 Kasım 2014, 21:15). 
ix

 CÎK ve TİK’ten İslam’ın özü konulu eğitim programı, 27 Aralık 2014, 

http://www.firatajans.com/guncel/cik-ve-tik-ten-islam-in-ozu-konulu-egitim-programi, (27 Aralık 2014, 

21:00). 

http://karakocan.info/tr/index.php?option=com_content&task=view&id=3305&Itemid=166
https://tr-tr.facebook.com/notes/med-zehra/k%C3%BCrdistan-islam-toplulu%C4%9Fu-cik-ana-dili-inkar-etmek-k%C3%BCf%C3%BCrd%C3%BCr-sahretullah/433491496690
https://tr-tr.facebook.com/notes/med-zehra/k%C3%BCrdistan-islam-toplulu%C4%9Fu-cik-ana-dili-inkar-etmek-k%C3%BCf%C3%BCrd%C3%BCr-sahretullah/433491496690
https://tr-tr.facebook.com/notes/med-zehra/k%C3%BCrdistan-islam-toplulu%C4%9Fu-cik-ana-dili-inkar-etmek-k%C3%BCf%C3%BCrd%C3%BCr-sahretullah/433491496690
http://www.yenisafak.com.tr/gundem/kandilde-zerdust-munihte-musluman-356240
http://www.yenisafak.com.tr/gundem/kandilde-zerdust-munihte-musluman-356240
http://yeniozgurpolitika.info/index.php?rupel=nuce&id=21142
http://yeniozgurpolitika.blogspot.com.tr/2014/04/islamn-esaslar-anlatld.html
http://yeniozgurpolitika.blogspot.com.tr/2014/04/islamn-esaslar-anlatld.html
http://www.hakkarihabertv.com/sex-said-arkadaslari-dortmundda-anildi-16792h.htm
http://www.hakkarihabertv.com/sex-said-arkadaslari-dortmundda-anildi-16792h.htm
http://yeniozgurpolitika.blogspot.de/2013/11/cik-bremende-medrese-act.html
http://yeniozgurpolitika.blogspot.de/2013/11/cik-bremende-medrese-act.html
http://yeniozgurpolitika.blogspot.com.tr/2014/11/hamburg-sex-seid-camisi.html
http://www.firatajans.com/guncel/cik-ve-tik-ten-islam-in-ozu-konulu-egitim-programi
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Kürt ulus inşasında aktörlerin birleştirilmesi konusunda da çabalar sarf eden CİK 

Başkanı Mele Şafi, Avrupa'dan bir heyetle IKBY Bölgesi'ne gelerek İttihatı Ulema 

(Yekitiya Alimî Kurdistan), Vezareti Ewqaf (Din Bakanlığı), Federal Kürdistan 

Parlamentosu'nun Din Komitesi, Tevgera Ulemayi Kürdistan, İslami cemaati, 

Nakşibendi ve Kadiri şeyhleri, Mahmur Kampı, Ulemayi Yekgirtu, Rabita İslamiya 

Kürdistan, Kerkük Ulema Cemaati, Duhok Uleması, Zaxo Uleması ve üniversitelerin 

din profesörleriyle görüşmeler gerçekleştirmiştir
i
. 

5.3. Dini Teşkilatlanma ve Propaganda Faaliyetlerinde Renovasyon: 2007-2015 

Öcalan ve şahsında PKK’nın dinle olan ilişkisi, manifestonun yayınlandığı 

1978’den 2007 yılına gelinceye kadar çok sıra dışı ve parlak bir değişim sergilemiştir. 

1978’de İslam “Kürdün beyninde ve yüreğinde milli inkârı hazırlayan bir Truva Atı” 

iken, 2007’de ikili bir tasnife tabi tutulmuş ve “Siyasal İslam’a hayır, kültürel İslam’a 

evet!” noktasına gelinmiştir (Öcalan, 2007b:59). Pragmatik tutum kendisini sadece dört 

ay sonra ele verecektir. 2007 Ağustosunda “Siyasal İslam’a hayır, kültürel İslam’a 

evet!” diyen Öcalan, Aralık ayında bireysel Alevilik olarak da tanımladığı kültürel 

Aleviliğin edilgen duruşunun, bir an önce siyasi Alevilikle aşılması gerektiğini söyler 

(Öcalan, 2007c:57). 

2002 ve 2007 seçimlerinde Kürt ve İslami stratejiler -etnik kimlik ve dini 

kimlik- arasında gerçekleşen temel ayrışma her ikisinin de kapsayıcı olamadığını 

göstermiştir. 2002 seçimlerinde DEHAP Kürt kimliğinin yoğun olduğu illerde birinci 

Ak Parti ise ikinci partiyken, 2007 seçimlerinde Ak Parti bazı Kürt illerinde birinci parti 

haline gelmiştir. Örneğin 2002 seçimlerinde DEHAP, Diyarbakır'ın on milletvekilinden 

sekizini almışken, 2007’de Ak Parti altı milletvekilliğini alarak dört milletvekili alan 

DTP’nin önüne geçmiştir.  

İl Adı 
DEHAP/SHP/Bğmsz.(%) Ak Parti (%) 

2002 2004 2007 2002 2004 2007 

Ağrı 35 23,8 24,4 17,7 34,4 63 

Batman 47,1 60,1 39,4 20,6 11,5 46,4 

Bingöl 22,2 17,2 14,3 31,7 37,1 71,1 

Bitlis 30,4 16,9 21,8 18,2 38,3 58,8 

                                                 
i
 “Kürd Ulema Konferansı” Düzenlenecek, http://www.nasname.com/a/kurd-ulema-konferansi-

duzenlenecek, (21 Kasım 2014, 21:10). 

http://www.nasname.com/a/kurd-ulema-konferansi-duzenlenecek
http://www.nasname.com/a/kurd-ulema-konferansi-duzenlenecek
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Diyarbakır 56,1 51,3 47 16 32,4 41 

Hakkâri 45,1 52,5 56,2 6,8 31,3 33,5 

Mardin 39,6 34,5 38,8 15,4 15,8 44 

Muş 38 21,3 45,8 16,9 35,4 38,6 

Siirt - 33,9 39,5 84,8 42,1 48,8 

Şanlıurfa 19,3 24,7 20,1 23 41,9 59,8 

Şırnak 45,9 45 51,8 14 23,5 26,9 

Van 40,9 30,8 32,6 25,9 45 53,2 

Tablo-1: Etnik Kimlik (DEHAP/SHP/Bğmsz.) - Dini Kimlik (Ak Parti) 

Kıyaslamalı Seçim Sonuçları Tablosu
i
 

Tablo-1’de önceliklendirme durumuna göre etnik ve dini kimliklerin, Ak 

Parti’nin katıldığı ilk seçimler olan 2002 genel seçimleri ile 2004 yerel ve 2007 genel 

seçimleri arasında Kürt kimlikli vatandaşlarımızın yoğun olarak yaşadığı bölgelerde 

sandığa yansıması görülmektedir. Uzun soluklu analizlere gerek kalmadan giderek artan 

Ak Parti oy yüzdesinin karşısında, eriyen etnik kimlik siyaseti oyları kolaylıkla fark 

edilebilmektedir. Bu anlamlı ve genele matuf farklılaşmanın geri planında, bazı 

toplumsal gerekçelerin varlığı göz ardı edilemez. Etnik kimlik siyasetinin kan 

kaybetmesinde 1984 yılından beri yaşanan gündelik hale gelmiş gerilim, kan ve 

gözyaşına toplumsal bir reddiye ve PKK silahlı propaganda çizgisinin giderek 

çözümsüzlüğe boğulduğuna dair hızla artan bir toplumsal kabul yatmaktadır. Ak Parti 

oylarının artışı ise, rutin hale gelmiş siyaset dilinin farklılaşmasıyla topluma 

pompalanan yeni umut dalgası ve tabi ki dini gerekçeleri etnik kimliğine önceleyen, 

aynı zamanda katılımcı demokratik bir platformda temsiliyet imkânı bulduğuna inanan 

büyük bir mütedeyyin kitlenin varlığıyla açıklanabilir.  

07 Haziran 2015 tarihinde gerçekleştirilen genel seçimlerde Demokratik Halk 

Partisi (DEHAP), Demokratik Toplum Partisi (DTP) ve Barış ve Demokrasi Partisi 

(BDP)’den sonra siyasi devamcısı olarak Halkların Demokratik Partisi (HDP) ile tekrar 

yükselişe geçen Kürt siyaseti oylarının, TBMM’de 80 milletvekili ile temsiliyet hakkını 

elde etmesini ise temelde iki anlamlı gerekçeyle izah etmek mümkündür.  

Öncelikle Ak Parti ile topluma pompalanan umut dalgası, süreç uzadıkça yerini 

belirsizliğe ve daha sonra umutsuzluğa terk etmiş, bu arada barış sürecinin sağladığı 

                                                 
i
 Tablo verileri http://www.secimsonucu.com/ sitesinden alınmıştır (26 Kasım 2014, 16:00). 

http://www.secimsonucu.com/
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avantajlardan faydalanan PKK, şehir yapılanmasını tekemmül ettirmiş, IŞİD gibi 

“kimlik kurucu” bir ortak düşmanla mücadele süreciyle birleşen söz konusu gelişme, 

Kürt kolektif kimliğine değer kazandırmıştır. Barış süreci ve IŞİD tehdidinin Kürt 

kimliğine değer kazandırdığı gerçeği saha araştırmalarıyla da tespit edilmiştir. 

Yılmaz’ın 2010 yılında gerçekleştirdiği “Türkiye’de Ötekileştirme Süreçleri” ve 2014 

yılında gerçekleştirdiği “Türkiye’de Kimlikler, Kürt Sorunu ve Çözüm Süreci, Algılar 

ve Tutumlar” başlıklı iki araştırmanın sonuçları karşılaştırıldığında, Türk dili ve kültürü 

ile bir bağları olmadığını ve sadece kendi etnik dil ve kültürleri içinde yaşadıklarını 

ifade edenlerin oranının dört yılda %2’den %6’ya yükseldiği görülür. Dört yılda 

yaşanan en büyük değişiklik ise Türklük dışında bir etnik kimliğe daha sahip olduğunu 

belirten %30’luk kitlenin Türk kimliğinden uzaklaşması ve kendi etnik kimliğinin 

ağırlığının artmasıdır. 

İkinci sebep ise birincisinin sonuçlarından faydalanmasını bilen HDP’nin daha 

barışçıl ve ülke geneline hitap eden bir söylem geliştirmesi, bununla birlikte uzun 

zaman boyunca yükseldiği halde karşılanamayan beklentileri kendi lehine yönlendirerek 

oya tahvil etmeyi başarmış olmasıdır. Nitekim seçimlerden sonra yeni Urfa HDP 

milletvekillerinden İbrahim Ayhan, bu sonucu seçmenlerin “İbrahimi geleneği” tercih 

etmeleri ve HDP'nin "Yeni yaşam" şiarı ile açıklayacaktır
i
. 01 Kasım 2015 tarihinde 

yenilenen seçimler öncesinde HDP Seçim Komisyonu ve CİK tarafından Hollanda'da 

Şeyh Sait için mevlüt düzenlenmesi ve afişinde “HDP’ye Oy Ver” tümcesinin yer 

almasını ise Kürtçü siyasi pragmatizmin doruk noktası olarak okumak mümkündür
ii
. 

Tüm ülkeye hitap eden bir siyasi söylem geliştirmesine rağmen beş ay sonra tekrarlanan 

genel seçimlerde bir milyona varan bir kayıpla özyönetim ilan edilen bölgelerde dahi oy 

oranını ve milletvekili sayısını düşüren HDP’nin söz konusu gerileyişinde
iii

, eylem-

söylem çatışmasıyla birlikte bölge insanının huzur arayışını okumak mümkündür. İki 

seçim arasında yaşanan çatışmalı süreç ve PKK’nın şehirlerdeki halk ayaklanması 

denemeleri, vaat edilen yeni yaşam konusunda seçmenin korkularını tetikler ve 

                                                 
i
 Ayhan: Öcalan’ın hemşerileri İbrahimi geleneği seçti, 11 Haziran 2015, 

http://www.ozguryayin.com/ayhan-ocalanin-hemserileri-ibrahimi-gelenegi-secti/, (11 Haziran 2015, 

23:30). 
ii
 HDP'den Şeyh Said için mevlüd, 03 Ekim 2015, http://odatv.com/hdpden-seyh-said-icin-mevlud-

0310151200.html, (03 Ekim 2015, 23:50). 
iii

 Hendeklerin kazıldığı yerlerde oylar nasıl değişti, 03 Kasım 2015, http://odatv.com/hendeklerin-

kazildigi-yerlerde-oylar-nasil-degisti-0311151200.html, (03 Kasım 2015, 21:00). 

http://www.ozguryayin.com/ayhan-ocalanin-hemserileri-ibrahimi-gelenegi-secti/
http://odatv.com/hdpden-seyh-said-icin-mevlud-0310151200.html
http://odatv.com/hdpden-seyh-said-icin-mevlud-0310151200.html
http://odatv.com/hendeklerin-kazildigi-yerlerde-oylar-nasil-degisti-0311151200.html
http://odatv.com/hendeklerin-kazildigi-yerlerde-oylar-nasil-degisti-0311151200.html
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HDP’nin oy kaybına sebep olurken, alışılmış yöntemleriyle PKK’nın elini 

güçlendirerek legal siyasi arenada olası bir alternatif oluşumun da önüne geçmiştir. 

PKK, 2015 yılının ilk genel seçimlerinde kendisinin de hiç beklemediği yüksek 

başarı seviyesini yakalayan HDP’nin, legal siyaset unsuru ve kimlik savaşı arenasındaki 

müttefiki olarak kendisinden rol çalacağını fark etmiş ve aslında henüz hazır oluşluk 

seviyesine getirmediği stratejik merhale olan “Halk Savaşı” safhasını prematüre 

biçimde başlatmıştır. Çünkü yaşanacak ölü doğum bilindiği halde başlatılan bu süreç, 

kendi varlığının garantisi anlamına gelmektedir. PKK, ölü doğum pahasına arenadaki 

temel varlık gerekçesini kaybetmek istememektedir. Güçlü ve oy potansiyelini 

yükseltmiş bir siyasi parti, gücünü silahlı propagandadan alan PKK’nın varlığını 

sorgulamaya açacak, gerekçelerini yok edecektir. Bu nedenle, örgütün iki seçim arası 

hayata geçirilen özyönetim ilanları ve halk ayaklanması denemelerinden beklentilerini 

genel olarak; 

- Kendi hedef kitlesinin daha radikalleşerek örgüte her anlamda desteğini 

artırması ve psikolojik bir mecburiyet hissetmesini sağlamak, 

- Politize olmuş hedef bireyin hayal dünyasında, örgütün uzun soluklu “Vur 

gerilla vur, Kürdistanı kur” sloganında olduğu gibi bütün romantik 

milliyetçilik beklentilerini sadece silahlı propagandanın karşılayabileceği 

algısını oluşturmak, 

- Üzerindeki temel belirleyici rolünü korumak amacıyla, legal siyaset 

unsurlarının güçlenmelerini engellemek, 

- Mevcut haliyle giderek küresel bir argümana dönüşen ve çok çeşitli 

pragmatik hesapların yapıldığı örgüt çatısını, bununla birlikte kadroların 

akim ve eylemsiz kaldıkça azalan bağlılık seviyelerini muhafaza etmek, 

- Hedef kitlesini kolluk kuvvetleriyle karşı karşıya bırakarak, savaşçı kimlik 

inşasına yardımcı olmak şeklinde sıralamak mümkündür.  

Bu bağlamda 01 Kasım 2015 tarihinde gerçekleşen genel seçimlerde HDP’nin 

yaşadığı oy kaybı ve seçim sonuçlarının tesadüfi olmadığını, bilakis PKK’nın arzu ettiği 

yönde gerçekleştiğini söylemek abartılı bir çıkarım olmayacaktır. Ayrıca PKK, 

özyönetimlerde sivil savaş konumuna geçmek maksadıyla şehir merkezlerinde 

çatışmaları yürüten YDG-H’ı lağvederek, YPS (Yekineyen Parastina Sivil) adı verilen 



 

 278 

ve "Amed Sivil Savunma Birlikleri" olarak tanımlanan yeni bir oluşumla, YDG-H ve 

kırsal kadrolarının yanısıra Öz Savunma Birliklerini de (ÖSB) birleştirmiştir
i
. Bu 

teşkilat değişiikliği, 26-27 Aralık 2015 tarihlerinde Diyarbakır’da toplanan DTK 

Olağanüstü Genel Kurulu Sonuç Bilirgesindeki özerk yönetimlerin ilanı, toplumsal 

özsavunma ve toplumsal inşa sürecinin eşzamanlı olarak yürütülmesi ve benzer 

taleplerle birlikte okunduğunda, silahlı propagandanın hegemonyası altına alınan 

siyaseti ve ulus inşasında gelinen noktayı ifşa etmeye yetecektir
ii
. 

5.3.1. Pragmatik Doruk: KCK Azınlıklar ve İnanç Grupları Komitesi 

22 Temmuz 2007 seçimlerinin sonuçları Doğu ve Güneydoğu Anadolu illerinde 

de tahmin edilemeyecek gibi değildir. Bunu öngören Öcalan tarafından, KCK 

yapılanması ve onun yol haritası olarak tasarladıklarını legal zeminde hayata geçirmek 

için 2007 Ekiminde DTK oluşturulmuştur. KCK yapılanması Siyasi Alan Merkezi 

altında Azınlıklar ve İnanç Grupları Komitesi bulunmaktadır. 2007 Mayısında 

yürürlüğe giren KCK Sözleşmesi bu komitenin görevini “Azınlıkların ve inanç 

gruplarının özgür örgütlenmesi ve toplumsal yaşama eşit katılımı için çalışır. 

Farklılıkları tanımayan anti-demokratik ve gerici zihniyete karşı mücadele eder” 

cümleleriyle tanımlamıştır (KCK Sözleşmesi, s.15). Basında sıklıkla İnanç/İnançlar ve 

Halklar/Azınlıklar Komitesi isimleriyle de anılan komite amaçlarını, Ortadoğu’da dini 

inançlar ve etnik yapılar arasında var olan sorunlara demokratik çözümler yaratıp, 

herkesin demokratik temelde eşit yaşamasını sağlamak olarak açıklamaktadır
iii

. 

KCK ve teşkilatlanmasını tanımlayan Öcalan, bununla yetinmeyerek Azınlıklar 

Ve İnanç Grupları Komitesinin yapması gerekenlerle ilgili açıklamalar da getirir: 

Dersimliler kendi tarihlerini bile bilmiyorlar. Seyit Rıza'yı bile doğru düzgün 

anlayamıyorlar. Ne konuştuklarını bilmeleri gerekiyor. Aleviliğin ne olduğunu bilmeleri 

gerekiyor. Tamam, bir direniş kültürleri var, buna saygımız var ancak belirttiğim 

hususları anlamaları gerekiyor. Orada Aleviliğin kültür merkezi oluşturulabilir. Yine 

Urfa'da dinler araştırması yapılabilir. Bu konuda çalışmalar yürütülebilir. Hatta bir 

                                                 
i
 PKK, YDG-H'yi lağvetti, 30 Aralık 2015, http://hurseda.net/Guncel/162687-PKK-YDG-Hyi-

lagvetti.html, (30 Aralık 2015, 22:00). 
ii
 DTK Genel Kurulu Sonuç Bildirgesi, 27 Aralık 2015, http://www.kizilbayrak.net/rss/dtk-genel-kurulu-

sonuc-bildirgesi/, (28 Aralık 2015, 20:10). 
iii

 Din siyasetin değil devletin dışında tutulmalı, 14 Şubat 2013, http://www.firatajans.com/guncel/din-

siyasetin-degil-devletin-disinda-tutulmali, (03 Mart 2015, 20:35). 

http://hurseda.net/Guncel/162687-PKK-YDG-Hyi-lagvetti.html
http://hurseda.net/Guncel/162687-PKK-YDG-Hyi-lagvetti.html
http://www.kizilbayrak.net/rss/dtk-genel-kurulu-sonuc-bildirgesi/
http://www.kizilbayrak.net/rss/dtk-genel-kurulu-sonuc-bildirgesi/
http://www.firatajans.com/guncel/din-siyasetin-degil-devletin-disinda-tutulmali
http://www.firatajans.com/guncel/din-siyasetin-degil-devletin-disinda-tutulmali
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önerim var; bize yakın olanlar Diyarbakır'da İslami Kültür Derneği kurabilirler. 

Burada İslamiyet'e ilişkin çalışmalar yapılır. Dini yanlış anlıyorlar, dini namaz kılmak, 

oruç tutmaktan ibaret sayıyorlar. Dinin bir ideolojisi vardır, bunu anlamak, tartışmak 

gerekir
i
. 

DTK tarafından birincisi 6-7 Şubat 2010 tarihinde Mardin'de yapılan İnanç 

Çalıştayı'nın ikincisi 19-20 Şubat 2011 Tarihinde Diyarbakır'da yapılır. İnanç 

Çalıştayı'nın kapanış konuşmasını yapan DTK Eş Başkanı Aysel Tuğluk, bu çalıştayın 

kimliklerin özgürleşmesi bakımından önemli bir başlangıç olduğunu dile getirir. Çok 

sesliliğin, kültürlülüğün ve inançların yaşadığı Mezopotamya ve Anadolu topraklarında 

yaşayan medeniyetlerin ihanete uğradığını kaydeden Tuğluk, ''Kardeş halklar birbirine 

düşman hale getirildi. Bizim bütün uğraşımız inançları, kültürleri, dinleri yok sayanlara 

karşı direnmektir. Bunları ve hukuklarının tanınması için mücadele edilmesi gerekir. 

Demokratik özerklik tam da böyle bir şeydir. Her kimliğin inancın ve kültürün kendi 

alanına sahip olması gerekir. Tüm inançlar, kültürler değerlidir ve özgür olması 

gerekir. Devlet nerede güleceğimize, ağlayacağımıza, ibadet edeceğimize karışamaz.”
ii
 

demiştir. 

Öcalan, daha 2011 Haziranında çözümün adresini -hükümetin uyguladığını 

söylediği- iktidar/Emevi İslam'ı yerine, kendilerinin en iyi uygulayıcısı olduklarını 

belirttiği Medine İslam'ı ve Medine Sözleşmesi olarak göstermektedir (2011c:16). 2013 

Nevruz Bayramı kutlamalarında ise Türk halkına şöyle seslenir: “Bugün kadim 

Anadolu'yu Türkiye olarak yaşayan Türk halkı bilmeli ki Kürtlerle bin yıla yakın İslam 

bayrağı altındaki ortak yaşamları kardeşlik ve dayanışma hukukuna dayanmaktadır… 

Hz. Musa, Hz. İsa ve Hz. Muhammed'in mesajlarındaki hakikatler, bugün yeni 

müjdelerle hayata geçiyor, insanoğlu kaybettiklerini geri kazanmaya 

çalışıyor.”(2013a:1). 

DTK'nın Halklar ve İnançlar Komisyonu tarafından organize edilen ve 8-9 Eylül 

2012 tarihlerinde gerçekleştirilen “1’inci Kürt İslam Konferansı”nda İslam’ın devlet 

                                                 
i
 Öcalan Avukat Görüşme Notları, 02 Eylül 2009, http://bianet.org/bianet/siyaset/116854-ocalan-dan-

erdogan-a-cozume-engel-olmam-destek-veririm, (15 Aralık 2014, 20:00). 
ii
 İnanç Çalıştayı'nın Kapanışı Diyarbakır'da Yapıldı, 20 Şubat 2011, http://www.diyarinsesi.org/haber/2.-

inanc-calistayinin-kapanisi-diyarbakirda-yapildi-20597.htm, (15 Aralık 2014, 21:15). 

http://bianet.org/bianet/siyaset/116854-ocalan-dan-erdogan-a-cozume-engel-olmam-destek-veririm
http://bianet.org/bianet/siyaset/116854-ocalan-dan-erdogan-a-cozume-engel-olmam-destek-veririm
http://www.diyarinsesi.org/haber/2.-inanc-calistayinin-kapanisi-diyarbakirda-yapildi-20597.htm
http://www.diyarinsesi.org/haber/2.-inanc-calistayinin-kapanisi-diyarbakirda-yapildi-20597.htm
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tekelinden çıkarılmasının gerekliliği vurgulanmıştır
i
. 11-12 Mayıs 2014 tarihlerinde 

Diyarbakır’da düzenlenen Demokratik İslam Kongresi’nin bitiminde yayımlanan sonuç 

bildirgesinde ise şiddet sarmalının, bölünmüşlük ve çatışmanın İslam coğrafyasını kaosa 

sürüklediği ifade edilir ve çözüm olarak Öcalan’ın açıklamalarına paralel biçimde 

Medine Sözleşmesi’ne atıf yapılır. Bildiride, Medine Sözleşmesi’nin birinci maddesinde 

“Ümmet”in, çok kimlikli, çok dilli ve çok inançlı bir anlama sahip olduğu belirtilir. 

Temel hak ve hürriyetlerin kullanımında, toplumların ve bireylerin kendilerini ifade 

etmelerinde adaletli, eşitlikçi ve özgür bir anlayışı kurumsallaştırmaları ve hukuki 

güvenceye kavuşturmalarının İslami bir zorunluluk olduğunun altı çizilir. Bildirgeye 

göre Kürtler, yaşadığı topraklarda tarih boyunca din ve ümmet adına üzerine düşen her 

türlü sorumluluğu ve fedakârlığı yerine getiren kadim bir halktır. Şimdi ise Kürtlerin 

karşı karşıya kaldığı otoriter laikçi, ulus devletçi, mezhepçi ve ırkçı saldırılar karşısında 

ümmetin de sorumluluk ve fedakârlık göstermesi gerekmektedir. Başta Türkiye ve 

Suriye olmak üzere İran ve Irak’ta da Kürt sorununun haklar ve adalet temelinde 

çözümü Müslümanların sorumluğundadır. Türkiye’de başta Aleviler, Ermeniler, 

Süryaniler, Ezidiler olmak üzere tüm grupların hassasiyetleri gözetilerek; temel hak ve 

hürriyetleri Anayasal düzeyde de garanti altına alınmalıdır. Bildiride, dini eğitim ve 

öğretimin başta medreseler olmak üzere sivil topluma bırakılması, bunun önündeki tüm 

engellerin kaldırılması gerektiği belirtilir. Kongre, Mele Abdullah Timoki, Şeyh Said ve 

Said-i Kürdi şahsında gerçek İslam’ın öğrenilmesinde emeği geçen tüm medrese 

mensuplarına atfedilmiştir
ii
. Benzer vurgular 24 Mayıs 2014 tarihinde Almanya’nın 

Hagen kentinde başlayan ve CİK tarafından organize edilen Demokratik İslam 

Konferansı’nda tekrarlanmıştır
iii

. DTK'nın Halklar ve İnançlar Komisyonu (Demokratik 

İslam Kongresi) 2015 yılında ise ilk defa olmak üzere 21 ayrı merkezde Kutlu Doğum 

Haftası etkinlikleri düzenleme kararı almış
iv

, 18-20 Aralık 2015 tarihlerinde üç gün 

süreyle düzenlenen ve Öcalan’ın mektubuyla başlayan DİK 2’nci Genel Kuruluna, 

şehirlerde ilan edilen özyönetimler sonrasında kolluk kuvvetlerinin, örgüt 

i
 İslam konferansı tüm bölgeye yayılmalı, 13 Eylül 2012, http://www.firatajans.com/guncel/uslam-

konferansy-tum-bolgeye-yayylmaly, (03 Mart 2015, 19:45). 
ii
 Demokratik İslam Kongresi Sonuç Bildirgesi Yayınlandı, 12 Mayıs 2014, http://www.kurdistan-

post.eu/tr/toplum/demokratik-islam-kongresi-sonuc-bildirgesi-yayinlandi, (15 Aralık 2014, 22:00). 
iii

 Almanya/Hagen'de İslami Konferans, 24 Mayıs 2014, http://www.kurdistan-

post.eu/tr/toplum/almanyahagende-islami-konferans, (21 Kasım 2014, 21:00). 
iv
 Din istismarına karşı kutlama yapıyoruz, 07 Nisan 2015, 

http://anfturkce.net.prx2.unblocksit.es/kurdistan/din-istismarina-karsi-kutlama-yapiyoruz, (08 Nisan 

2015, 20:15). 

http://www.firatajans.com/guncel/uslam-konferansy-tum-bolgeye-yayylmaly
http://www.firatajans.com/guncel/uslam-konferansy-tum-bolgeye-yayylmaly
http://www.kurdistan-post.eu/tr/toplum/demokratik-islam-kongresi-sonuc-bildirgesi-yayinlandi
http://www.kurdistan-post.eu/tr/toplum/demokratik-islam-kongresi-sonuc-bildirgesi-yayinlandi
http://www.kurdistan-post.eu/tr/toplum/almanyahagende-islami-konferans
http://www.kurdistan-post.eu/tr/toplum/almanyahagende-islami-konferans
http://anfturkce.net.prx2.unblocksit.es/kurdistan/din-istismarina-karsi-kutlama-yapiyoruz
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mezarlıklarının içindeki silahlıklara karşı düzenlediği operasyonların, doğrudan 

mezarlara yönelik olduğu algısını oluşturacak açıklamalar damgasını vurmuş, 

nihayetinde mezarlıklar da araçsallaştırılmaktan kendilerini kurtaramamıştır
i
.

5.3.2. Sivil Toplum-Sivil Din: Dernekleşme Faaliyetleri 

Ortaya çıkan yeni şartlar ve bu şartların dayattığı yeni durum, Vali’nin de vurgu 

yaptığı ve KCK teşkilatlanmasında kendisini gösterdiği şekilde, Kürt toplumundaki en 

eksik olan şeye, “sivil toplumlaşmaya” yönelmeyi gerektirmektedir. O’na göre yapısal 

siyasal ve kültürel birlikten yoksun olan Kürt milliyetçiliği, yerel çıkarları ve kişisel 

ilişkileri güden özerklik yanlısı yerel hareketlere indirgenmiştir. Kürt milliyetçiliğinin 

bu siyasal ve kültürel parçalanmışlığın yapısal sınırlarını ve ölü doğmuş bölgesel özerk 

hareketlere dönüşmesini aşma konusunda sürekli başarısızlığa uğramasının kökleri, 

Kürdistan’da sivil toplumun kronik zayıflığında yatmaktadır ve sivil toplum ile 

milliyetçilik arasında zorunlu bir bağ vardır. Düşünür, Kürt milliyetçiliğinin derinden 

parçalanmış siyasetinde merkezkaç eğilimlerin üstesinden gelmek ve aynı zamanda 

milliyetçi siyasal bir kültür yaratmak için, tarihte olduğundan daha fazla, gelişen aktif 

bir sivil toplum temelinin gerektiğini belirtir. Dünü ve bugünüyle Kürt milliyetçiliği 

üzerine kimi zaman eleştirel fikirler de serdeden yazar, kitabının sonunda yer verdiği 

kendisiyle yapılan söyleşilerde PKK hareketinin doğru ve yanlışları üzerine fikir beyan 

etmekten açıkça kaçınır (2013:161-303). Bir yandan milliyetçi ideolojinin diğer hiçbir 

benzerinin sahip olmadığı kadar “zorunlu tarihselci” özelliğine ve modernliğine vurgu 

yapıp ulus kimlik inşasındaki nesnel olmayan tarih yazıcılığını eleştiren Kürt kökenli 

Vali (2013:13-17), diğer yandan otuz milyonluk nüfusuyla devletsiz Kürtlere ve 

parçalanmış Kürt milliyetçiliğine hayıflanarak duygusal-bilimsel gel-gitler yaşar. 

(2013:47-53).  

Dinin bir sosyal tezahürü de sosyal ve politik sonuçları olan dini kurum ve 

topluluklar şeklinde kendini ifade etmesidir. Toplumsal katmanlar içinde gördüğü kabul 

ve destekle doğru orantılı bir biçimde sosyal aktör ve politik dinamik olabilen dinsel 

örgütlenmeler, aynı zamanda sosyal gruplar için sınırlar çizen, standartlar tayin eden 

dini bir meşruiyet kaynağı ve otorite şekli olarak işlev görür (Aydınalp, 2012:771). Kürt 

ulus inşasının temel aktörü olarak PKK da söz konusu süreçte ileri sürdüğü tezlerine 

i
 DİK Genel Kurulu Öcalan'ın mektubuyla başladı, 20 Aralık 2015, http://www.diyarinsesi.org/haber/dik-

genel-kurulu-ocalanin-mektubuyla-basladi-74802.htm, (21 Aralık 2015, 18:30). 

http://www.diyarinsesi.org/haber/dik-genel-kurulu-ocalanin-mektubuyla-basladi-74802.htm
http://www.diyarinsesi.org/haber/dik-genel-kurulu-ocalanin-mektubuyla-basladi-74802.htm
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meşruiyet kazandırmak amacıyla, takip eden alt başlıklarda incelenecek olan iki farklı 

dernekle birlikte Avrupa’da irili ufaklı cami derneklerini de içerisine alan benzerlerini 

hayata geçirmiş ve halen aktif olarak kullanmaya devam etmektedir. 

5.3.2.1. Din Adamları Yardımlaşma ve Dayanışma Derneği (DİAY-DER) 

DİAY-DER, 12 Mart 2007 tarihinde Diyarbakır İl Dernekler Müdürlüğünün 

5253 sayılı Dernekler Yasası’na uygunluğuna dair onayıyla resmileşerek Diyarbakır 

merkezli olmak üzere, bir başkan, bir başkan yardımcısı, bir genel ve bir mali sekreter 

ve son olarak üç üyeden oluşan 7 kişinin imzasıyla kurulmuştur.  

Tüzüğün ikinci maddesinde kuruluş amacı “din adamları arasında yardımlaşma, 

dayanışma ve sosyal ilişkilerini geliştirmek, diğer kurumlarda üyesi bulunan diğer sivil 

toplum örgütleri ile ortak sorunların çözümüne yönelik yasal demokratik faaliyetlerde 

bulunmak” şeklinde belirtilir. Aynı madde içerisinde yer alan “Dernekçe Sürdürülecek 

Çalışma Konuları ve Biçimleri” başlığının son alt maddesinde daha sonra alanlarda ön 

ayak olunan Sivil Cuma eylemlerini çağrıştıracak şekilde “derneğin amacı ile ilgisi 

bulunan ve kanunlarla yasaklanmayan alanlarda, diğer derneklerle veya vakıf, sendika 

ve benzeri sivil toplum kuruluşlarıyla ortak bir amacı gerçekleştirmek için platformlar 

oluşturmak” bir faaliyet konusu olarak belirtilmiştir.  

Kuruluşunu takip eden günlerde illerdeki teşkilatları ile birlikte PKK ve DTK ile 

organize bir şekilde hareket eden ve benzer söylemler geliştiren dernek yöneticileri, 

sürekli Kürt kimliğine
i
 ve bu kimliğe yapılan saldırılara vurgu yapmış

ii
 

iii
, Kürt

birliğinin kaçınılmazlığının altını çizmiştir
iv

. Geliştirdikleri örgütvari söylemin yanısıra

Kutlu Doğum etkinlikleri
v
 

i
, Rojava’ya fitre ve zekât yardım kampanyaları

ii
, IŞİD’e

i
 Mardin Din Adamları Derneği kongresini gerçekleştirdi, 06 Şubat 2011, 

http://www.kiziltepe.bel.tr/icerikGoster?sayfa=haber&Id=984&lang=, (01 Ağustos 2015, 21:00). 
ii
 VADAY-DER'den İslam Alemine Daiş Çağrısı, 07 Ekim 2014, 

http://dogubayazitishakpasahaber.com/haber/vaday-derden-islam-alemine-dais-cagrisi-11634.html, (01 

Ağustos 2015, 21:40). 
iii

 MADAY-DER'den IŞİD çetelerine tepki, 05 Ağustos 2014, http://www.bestanuce.info/122180/maday-

der-den-isid-cetelerine-tepki, (01 Ağustos 2015, 21:40). 
iv
 Diyarbakır DİAYDER 3.Kongresini Gerçekleştirdi, 

http://www.ronahikovar.com/?Syf=18&Hbr=545397&/D%C4%B0YARBAKIR-D%C4%B0AYDER-

3.KONGRES%C4%B0N%C4%B0-GER%C3%87EKLE%C5%9ET%C4%B0RD%C4%B0, (02 Ekim

2015, 22:45). 
v

DTK, Kutlu Doğum Haftası’nı Nevruz Alanında Kutlayacak, 12 Nisan 2014,

http://www.milliyet.com.tr/dtk-kutlu-dogum-haftasi-ni-nevruz-alaninda-diyarbakir-yerelhaber-144475/, 

(02 Ekim 2015, 23:00). 

http://www.kiziltepe.bel.tr/icerikGoster?sayfa=haber&Id=984&lang
http://dogubayazitishakpasahaber.com/haber/vaday-derden-islam-alemine-dais-cagrisi-11634.html
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http://www.ronahikovar.com/?Syf=18&Hbr=545397&/D%C4%B0YARBAKIR-D%C4%B0AYDER-3.KONGRES%C4%B0N%C4%B0-GER%C3%87EKLE%C5%9ET%C4%B0RD%C4%B0
http://www.ronahikovar.com/?Syf=18&Hbr=545397&/D%C4%B0YARBAKIR-D%C4%B0AYDER-3.KONGRES%C4%B0N%C4%B0-GER%C3%87EKLE%C5%9ET%C4%B0RD%C4%B0
http://www.milliyet.com.tr/dtk-kutlu-dogum-haftasi-ni-nevruz-alaninda-diyarbakir-yerelhaber-144475/
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karşı direniş eylemleri düzenlemiş ve şubeler arasında sıralaşmalı sınır nöbetleri 

tutmuşlardır
iii

. DİAY-DER Diyarbakır Şubesi yöneticilerinden Mele Muhittin Eryılmaz, 

Kuzey Irak’ta yürütülen sınır ötesi operasyonun durdurulması için Demokratik Toplum 

Partisi’nin (DTP) 25 Şubat 2008 tarihinde Diyarbakır’da düzenlediği mitingde, elindeki 

Kur’an’la birlikte miting otobüsünün üzerine çıkarak savaşın durdurulmasını istemiş ve 

söylemini ayetlerle desteklemiştir. Muhittin Eryılmaz daha sonra gözaltına alınarak 

savcılıkça tutuklanmıştır.
iv

 Eryılmaz, sadece Diyarbakır Şubesi yöneticisi değil, aynı 

zamanda dernek tüzüğüne göre derneğin tek Kurucu Başkan Yardımcısı, bununla 

birlikte yazışma ve tebligatları almaya yetkili üç yönetim kurulu üyesinden birisidir.  

5.3.2.2. Anadolu Din Adamları Derneği (ADA-DER) 

DTK bünyesinde 2011 yılında Ankara merkezli kurulan Anadolu Din Adamları 

Derneği, DİAY-DER ve şubelerinden farklı bir kuruluş amacı beyanına sahiptir.  

ADA-DER, kuruluş bildirgesinde herhangi bir siyasi görüş veya örgütlenmenin tarafı 

olmadığını ifade etmekte, bu söylemini güçlendirmek amacıyla siyasi, ayrılıkçı veya 

etnik söylemler yerine İslami argümanlarla kardeşlik, barış, halkların birlikteliği gibi 

vurguları sıklıkla kullanmaktadır (Semiz, 2013:180).  

ADA-DER’in söz konusu söylem politikası, DTK’nın oluşturmak istediği 

kamusal algı çizgisinin devamından ibarettir. Üye din adamları, verdikleri liberal ve 

barışçıl mesajlarla hedef kitlelerinin tam itimadını kazandıktan sonra bir sonraki adım 

olan KCK söylemlerini meşrulaştırma işlevini hayata geçirmeye başlayacakları 

değerlendirilmektedir (Semiz, 2013:180).  

5.3.3. Siyaseddin Mele Tipi ve Araçsallaştırılan İbadet: 

Dine karşı konumlanmasını 1978 yılında durduğu noktadan çok ilerilere taşımış 

olan PKK, Nisan 2011-Mayıs 2013 tarihleri arasında hayata geçirilen sivil Cuma 

Namazları başta olmak üzere, sivil itaatsizliği mütedeyyin hedef kitlesine yaymak 

                                                                                                                                               
i
 Kızıltepe'de Kutlu Doğum etkinliği, 11 Nisan 2015, 

http://www.radikal.com.tr/mardin_haber/kiziltepede_kutlu_dogum_etkinligi-1333880, (01 Ağustos 2015, 

21:15). 
ii
 Zekât ve Fitreler Rojava’ya, 23 Haziran 2015, http://www.habervantv.com/haber-14825-

%E2%80%9Czek%C3%A2t_ve_fitreler_rojava%E2%80%99ya%E2%80%9D.html, (01 Ağustos 2015, 

21:10). 
iii

 DİAYDER sınır nöbetine başladı, 22 Ekim 2014, http://www.urfadabugun.com/haber/84190/diayder-

sinir-nobetine-basladi.html, (02 Ekim 2015, 22:00). 
iv
DTP’li imam gözaltında, 01 Mart 2008, http://www.hurriyet.com.tr/gundem/8347803.asp, (11 Ağustos 

2014, 22:20). 

http://www.radikal.com.tr/mardin_haber/kiziltepede_kutlu_dogum_etkinligi-1333880
http://www.habervantv.com/haber-14825-%E2%80%9Czek%C3%A2t_ve_fitreler_rojava%E2%80%99ya%E2%80%9D.html
http://www.habervantv.com/haber-14825-%E2%80%9Czek%C3%A2t_ve_fitreler_rojava%E2%80%99ya%E2%80%9D.html
http://www.urfadabugun.com/haber/84190/diayder-sinir-nobetine-basladi.html
http://www.urfadabugun.com/haber/84190/diayder-sinir-nobetine-basladi.html
http://www.hurriyet.com.tr/gundem/8347803.asp
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amacıyla ibadeti kullanmıştır. Her bölgede farklı tarihlerde başlamış olsa da yaklaşık 

olarak iki yıl sürmüş olan sivil Cuma Namazlarında vaaz veren dernek üyesi imamlar, 

hutbelerinde Öcalan’ın şahsında bütün Kürtlere özgürlük istemişler, halkı mitinglere 

davet etmişler
i
 ve kitleleri ateşleyerek devletle karşı karşıya getirmek için ibadeti çıkış

noktası olarak kullanmaya çalışmışlardır. 

Öcalan, Nisan 2011 tarihinde Serxwebun Dergisinde yayımlanan açıklamasında, 

KCK İnanç ve Azınlıklar Komitesi, ADA-DER ve DİAY-DER vasıtasıyla hayata 

geçirilen alternatif ibadet eylemlerini desteklediğini “Sivil cuma namazlarına ilişkin de 

şunları belirtmek istiyorum; Bu sivil itaatsizlik eylemlerini destekliyorum ve onları 

selamlıyorum. Gerçek İslam işte budur. Bu Medine İslam'ıdır. İktidara bulaşmamış Hz. 

Muhammed'in İslam’ı budur. Ben de ilkokuldan itibaren Cuma namazlarına gittiğimi iyi 

biliyorum” (2011a:14) diyerek beyan ederken bir ay sonra benzer şekilde “Halkın sivil 

cuma namazları İslam'ın ta kendisidir” (2011b:12) sözleriyle desteğini tekrarlar.  

Genellikle BDP/DTK Eş Başkanları, milletvekilleri ve belediye başkanlarının 

başlattıkları sivil itaatsizlik eylemleri, Cuma Namazını eylem alanında kılarak devam 

etmiştir. Namazı kıldıran ADA-DER ve DİAY-DER üyesi imamların Kürtçe okudukları 

hutbelerin konusu genellikle çok kültürlülük ve İslam âleminde hakları yenen Kürtler 

üzerinedir
ii
. Kılınan Cuma namazlarından sonra birçok il ve ilçe merkezinde kolluk

kuvvetleriyle çatışmalar yaşanmış ve büyük olaylar çıkmıştır
iii

. 12 Mayıs 2013 tarihinde

Diyarbakır’da icra edilen toplantı sonrasında, KCK’nin demokrasi yürüyüşü 

selamlanmış, derneklerin öncülüğündeki Sivil Cuma Namazları amacına ulaştığı için 

Ramazan Ayı başında son verme kararı alındığı açıklanmıştır
iv

. Açıklanan amaçlarıyla

birlikte, KCK hesabına araçsallaştırılan ibadete öncülük eden “mele” figürünü ve aktörü 

olduğu din maskeli ayrılıkçı inşa çabasını etkisizleştirmek amacıyla, hükümet tarafından 

da alternatif bir hareket tarzı belirlenmiştir. Bu kapsamda Diyanet İşleri Başkanlığınca 

i
 Sivil Cuma’da 14 Temmuz mitingine katılım çağrısı, 06 Temmuz 2012, 

http://www.firatajans.com/guncel/sivil-cumada-14-temmuz-mitingine-katylym-cadrysy, (03 Mart 2015, 

20:45). 
ii
 Eylem Alanında Cuma Namazı, 25 Mart 2011, http://www.silvanmucadele.com/news_detail.php?id= 

5757&uniq_id=1419028969, (15 Aralık 2014, 20:50). 
iii

 BDP'den imama itaatsizlik eylemi, 8 Nisan 2011, http://www.haber7.com/guncel/haber/731288-

bdpden-imama-itaatsizlik-eylemi, (15 Aralık 2014, 22:20). 
iv
 Kürt din âlimleri: Sivil Cumalar amacına ulaşmıştır, 12 Mayıs 2013, 

http://www.firatajans.com/guncel/kurt-din-alimleri-sivil-cumalar-amacina-ulasmistir, (03 Mart 2015, 

20:00). 

http://www.firatajans.com/guncel/sivil-cumada-14-temmuz-mitingine-katylym-cadrysy
http://www.silvanmucadele.com/news_detail.php?id=%205757&uniq_id=1419028969
http://www.silvanmucadele.com/news_detail.php?id=%205757&uniq_id=1419028969
http://www.haber7.com/guncel/haber/731288-bdpden-imama-itaatsizlik-eylemi
http://www.haber7.com/guncel/haber/731288-bdpden-imama-itaatsizlik-eylemi
http://www.firatajans.com/guncel/kurt-din-alimleri-sivil-cumalar-amacina-ulasmistir
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sivil Cuma eylemlerinin başladığı 2011 yılı sonunda ilk defa açıklanarak, 2012 yılı 

Haziran ayında büyük çoğunluğu Doğu ve Güneydoğu Anadolu bölgelerinde 

görevlendirilen ve giriş koşulları bölge gerçeklerine göre düzenlenmiş olan 1000 kişilik 

din görevlisi -mele- ataması gerçekleştirilmiştir
i
. Hükümet tarafından devam edeceği

bildirilen mele alımlarının, sivil Cuma eylemlerinin 2013 Mayısında sonlandırılmasında 

etkisi olduğunu görmemek mümkün değildir. 

Sivil Cuma Namazlarının yanısıra Ramazan ayında Sivil Teravih Namazı 

eylemlerinin başlatılması, örgütün bu alanda etkili propaganda yaptığının ve bunu tüm 

toplumsal katmanlara yaymaya çalıştığının önemli bir göstergesidir. Bu ve benzeri 

faaliyetler ilerleyen dönemlerde diğer itikadi konuların ve ibadetin örgütsel amaçlara 

dönük bir şekilde araçsallaştırılmaya devam edileceği izlenimini uyandırmaktadır 

(Semiz, 2013:180). 

PKK’nın ulus inşa sürecinde araçsallaştırılan sadece Cuma Namazları değildir. 

KCK İnançlar ve Halklar Komitesi, 2014 yılı Ramazan ayı dolayısıyla yayınladığı 

mesajda Şii, Sünni ve diğer tüm farklı İslami telakkileri paylaşan müminleri, İslam ve 

mezhepleri hakikatini yeniden tefekkür etmeye çağırır: “İslam toplumları tarafından 

heyecanla beklenen ve İslam’ın beş şartından biri olan mübarek Ramazan Orucunu 

saygıyla karşılıyoruz. Tüm müminlerin,  hem temel bir dini vecibenin gereğini yerine 

getirmek, hem de toplumda bozulan sosyal ve ekonomik dengelerin yeniden tesisine 

hizmet etmek gayesiyle ifa ettikleri bu değerli ibadetlerinin kabulünü Yüce Allah’tan 

niyaz ediyoruz… Günümüzde karşılıklı olarak yaşanan mezhep kıyımlarına karşı 

verilecek en doğru mücadele, yeniden İslam ve mezhepleri gerçeğini anlamaktır. Bu 

gerçek anlaşıldığında görülecektir ki, kardeşler asıl düşmanı gözden kaçırıp 

birbirlerine yönelmişlerdir. İslam’ı sadece kendi çıkarları doğrultusunda kullanan 

münafıkların, İslami gerçekleri tahrif edişlerine aldanmışlardır… Mübarek Ramazan 

ayı vesilesiyle Şii, Sünni ve diğer tüm farklı İslami telakkileri paylaşan müminleri, İslam 

ve mezhepleri hakikatini yeniden tefekkür etmeye çağırıyor, bir kez daha ibadetlerinin 

kabulünü Yüce Allah’tan niyaz ediyoruz.”
ii

i
 Diyanet 1000 mele atadı, 22 Haziran 2012, http://www.sabah.com.tr/yasam/2012/06/22/diyanet-1000-

mele-atadi, (12 Mart 2015, 20:00). 
ii
 KCK İnançlar Komitesi’nden Ramazan mesajı, 27 Haziran 2014, http://www.hakkariidealhaber.com/ 

kck-inanclar-komitesinden-ramazan-mesaji-10417h.htm, (15 Aralık 2014, 23:00). 

http://www.sabah.com.tr/yasam/2012/06/22/diyanet-1000-mele-atadi
http://www.sabah.com.tr/yasam/2012/06/22/diyanet-1000-mele-atadi
http://www.hakkariidealhaber.com/
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5.4. Ulus İnşasının Yapıtaşları: İcat Edilen Kök Kültür ve Ulusal (Sivil) Din 

PKK, ulusu “aynı dili konuşan, aynı topraklar üzerinde yaşayan, aynı ekonomik 

yaşam içinde birleşen ve kendisini kültür ortaklığında gösteren ortak ruhi şekillenmesi 

olan, tarihsel olarak oluşmuş, kararlı bir insanlar topluluğu” olarak tanımlar 

(Serxwebun, Eylül 1982:12). Öyleyse inşa edilecek olan ulusta neredeyse tamamı 

müşterek olmayan bu özelliklerin önemli bir kısmını ortak payda haline getirmek 

kaçınılamaz bir zorunluluk olarak kendisini dayatmaktadır. Aynı topraklar üzerinde 

devam eden bir yaşamdan bahsedilemez. Aynı vatana hatta vatan algısına bile sahiplik 

söz konusu değildir. Kürt kimliği tanımı bile son derece dağınık ve muğlakken, bu 

kimlik altında toplanmaya çalışılan insanların her biri aynı zamanda vatandaşı oldukları 

ülkenin geri kalanıyla göz ardı edilemez bir duygudaşlığa sahiptir. Her grup kendi 

ülkesinin değerler bütününden önemli oranda kültürlenmiştir. Ortak bir ruhi şekillenme 

ve tarihsel arka plan mevcut değildir. Ulusla birlikte, bir an önce söz konusu sosyolojik 

gerekliliklerin de inşası şarttır. Gerçi bir asra yakın bir süredir emperyal bir “ortak dil” 

çabası vardır ancak bu yapay bir örgüt dili olmaktan öteye gidememiştir. Ortak kültür 

ve paralelinde ruhi şekillenmenin inşası ise ısmarlama ya da fabrikasyon olamayacak 

kadar müşküldür. Bu durumda sözü edilen bütün alanlarda topyekûn ve hummalı bir 

inşa faaliyeti hayata geçirilmek zorundadır. 

Kuruluş yıllarından çalışmanın ifa edildiği zamanlara gelinceye kadar örgütün 

ulus tanımında diğer ideolojik bileşenlerde olduğu gibi pragmatik bir dönüşüm görülür. 

Artık Öcalan jargonunda ulus, yukarıda sözü edilen 1982 tanımlamasındaki bileşenlerin 

belirleyici rol oynamadığı biçimde zihniyet, bilinç ve inançla tanımlanmaktadır. Öcalan 

Demokratik Ulus İnşası olarak tanımladığı yeni ulus inşa modelinde; 

1- Demokratik Ulusta Özgür Birey-Yurttaş ve Demokratik Komün Yaşamı,  

2- Demokratik Ulusta Politik Yaşam ve Demokratik Özerklik,  

3- Demokratik Ulus ve Sosyal Yaşam,  

4- Demokratik Ulusta Özgür Eş Yaşam, 

5- Demokratik Ulus ve Ekonomik Özerklik, 

6- Demokratik Ulusun Hukuk Yapısı, 

7- Demokratik Ulus Kültürü,  
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8- Demokratik Ulusun Öz Savunma Sistemi,  

9- Demokratik Ulus Diplomasisi olmak üzere dokuz boyut öngörür (Şerik, 

2014:22). 

Demokratik özerklikle ete kemiğe bürünecek olan bu tanım, İslam ümmetinin 

prototipini oluşturduğu şekilde Türk Milleti ve diğer milletlerle bir “üst ulus”-“ortak 

ulus” ya da “yenilenmiş ümmet” bedeninde birleşmeyi de öngörür. Kürt uluslaşması 

öncelikle kendi dil, kültür, tarih, ekonomi ve nüfus yoğunlaşmalarını ihmal etmeden bir 

üst ulus bedeninde gerçekleşebilir. Ortak ulus teşkil etmenin önşartı ise düşünce ve 

ifade özgürlüğüne tam bağlılıktır. KCK yapılanmasının temel görevi ise Kürtlerin 

uluslaşmasını bilimsel, felsefi ve sanatsal devrimle sağlayarak temel zihniyet ve duygu 

dünyasını yaratmaktır (Öcalan, 2013b:15,16). 1982 tanımlaması dürüst bir teşhis ve 

tespit, 2013 yılında yapılan betimleme ise pragmatik bakış açısıyla 30 yıl sonra önerilen 

tedavi yöntemidir. Ancak bu öneri “ortak ulus” ya da “yenilenmiş ümmet” tahayyülü ile 

makyajlanmaya, yutulabilir hale getirilmeye çalışılmaktadır.  

Hobsbawm, terimin 19’uncu yy.da Avrupa'da kullanıldığı anlamıyla 

milliyetçiliğin gelişmesinin ağırlıkla sömürgeciliğin sona erişinden sonraya, yani esasen 

1945’ten sonraya rastladığını söyler. Dolayısıyla milliyetçi hareketlerin çoğu, yabancı 

bir emperyalist zalim devleti değil, sahip olmadıkları bir milli homojenliği iddia eden, 

yeni kurtulmuş devletleri hedef almıştır. Bu hareketlerin -tıpkı PKK’da olduğu gibi-

çoğu örnekte konuştuğu dil ise bağımlı dünyanın geniş bölgelerindeki entelektüelleri 

ideolojik açıdan en fazla etkileyen iki savaş arası Marksizm’inin dilidir (2010:182).  

PKK’nın etnik milliyetçiliği ise Smith’in tanımıyla bağımsızlık öncesi 

hareketlerin içerisinde tasnif edilebilir. Bu tip milliyetçilikte millet düşüncesi temelde 

etnik ve jenealojik (secereci)’tir. Ayrılıkçı yapısıyla, daha büyük bir siyasi birimden 

ayrılmaya (veya seçilmiş bir etnik yurdu ayırmaya veya burada toplanmaya) ve onun 

yerine yeni bir siyasi etno-millet kurmaya çalışılır. PKK da paradoksal biçimde, 

1914’ten önceki aşırı sağcı, faşizm yanlısı tavırları benimsemeye başlayan son dönem 

Batı Avrupa etnik ve ayrılıkçı hareketlerine (Hobsbawm, 2010:178) benzer şekilde 

şovenizmle Marksizm’i aynı tabakta sunmuştur hedef kitlesine. Calhoun, milliyetçiliğin 

gerici ve çatışmacı olduğu söylenen “aşiretçilik” veya “cemaatçilik” karşısında 

modernleştirici ve birleştirici olmak anlamına gelebileceği gibi, diğer ulusları veya 
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insanlığın genelini hiçe sayar biçimde, sadece kendi ulusal çıkarlarını ve değerlerini 

savunmak anlamına da gelebileceğini belirtir (2012:119). PKK’nın jakoben milliyetçilik 

çizgisi her iki anlamı da kapsayacak bir içeriğe sahiptir. 

Nikitine, Kürdün bir topluluğun üyesi olarak davranış ve anlayışını belirleyen 

şeyin “aşiret” içgüdüsü, yani korunma içgüdüsü olduğunu söyler. Kürt, kuralını en 

yüksek yasa olarak gördüğü aşiret ortamında yoğrulmuştur. O, kişiliğini, dilini, örf ve 

adetlerini aşirete borçludur; aşiretten aynı zamanda dar bir anlayış almıştır. Aşiret 

sınırları içinde olan bu anlayış, onun sürekli bir ulusal devlet tasarlamasına ve 

gerçekleştirmesine engel olur (2010:333). Kutlay’da Kürtlerde ulusal bilincin zayıflığı 

ve aşiret kimliğinin ulusal kimlikten güçlü olmasının, Kürt feodalleri ve din adamları 

önderliğindeki başkaldırıların yerel kalmasına neden olduğunu belirtir. O’na göre bu 

durum, günümüzde de bütünüyle aşılmış değildir (2012:27). 

Ulus kimlik inşa sürecinde, kimlik bileşenlerinin temel ve ayrılmaz bir parçası 

olmak üzere, primordiyal köken arayışı, tarihsel verilere dayandırılan ya da bir ön inşa 

süreciyle oluşturulan mitolojik varlığın bilinçlere kazınmasını zorunlu kılar. Ulus kimlik 

bileşenleri, ortak mitolojik geçmiş bilinciyle tamamlanacaktır. İçerisinde ortak ve 

ölümsüz ataları, kadim bir tarih ve kültürü barındıran mitolojik taban, inşa edilen ulus-

kimlik hedefinde temel dayanağı oluşturacaktır. Bu kimliğin asıl işlevi, insanları şahsen 

unutulmaktan kurtarmak ve kolektif imanı ihya etmek için “tarihi ve kaderi olan güçlü 

bir topluluk” duygusu oluşturmaktır (Smith, 2010:247). 

Hiçbir ideolojinin milliyetçilik kadar tarihe gereksinim duymadığını söyler Vali. 

Tarih, kendi romantik anlatımından, özcü kavramsal yapısından ve vahiysel gerçeklik 

iddiasından ayrılamaz. Milliyetçi söylem tarihselcidir. Milliyetçi davanın 

meşrulaştırılması için soy ağacına bel bağlar. Kendinin onaylanması, ötekinin de inkâr 

edilmesi için ulusal kökenin tarihselcileştirilmesine güvenir. Milliyetçiler, kendi 

davalarının meşruluğunu onaylamak için kendi uluslarının tarihlerini yazarlar. Bu 

yüzden nesnel değildirler ve olamazlar. Milliyetçi tarih yazımı aldatıcıdır; mitolojik 

kökeni bulunan hayali bir öznenin iddiaları, talepleri ve eylemleri bakımından yazılır. 

Ulusal kimliğin yorumlayıcı kavramı indirgemecidir: Bu, ulusal kimliği tekçi 

(mitolojik) bir köken ileri süren milliyetçi iddianın söylemsel sonucuna indirger 

(2013:13-17).  
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Ulusun geriye dönük inşası mümkün olduğu kadar ileriye dönük bir inşası da 

imkân dâhilindedir. Yani gelecek yönelim ve perspektifi ulusu; geriye dönük olarak inşa 

edilmiş bir etno-kültürel topluluk olmaktan çıkartıp, kaderini kendi elinde tutabilen 

siyasallaşmış bir çıkar grubuna dönüştürür ve varılacak nihai hedef kendi kaderini (self-

determinasyon) tayin imkânıdır (İnaç, 2010:43). 

Nitekim 1988’de kuzey Irak’tan Türkiye'ye gelen Kürt mülteciler, Türkiye'deki 

Kürtlerin kendilerini ayrı bir etnik grup olarak görmelerinde önemli rol oynamıştır. Bu 

tarihten sonra Kürtler arasındaki fiziksel sınırlar ortadan kalkmaya, “ortak acı” ve “ortak 

sevinç” duyulmaya başlanır (Kurubaş, 2004b:29). 2014 yılında uğradıkları IŞİD 

zulmünden kaçarak Türkiye’ye gelen Yezidi ve Kürtler de yakın dönemde aynı etkiyi 

oluşturmuştur.  

Bu bağlamda iki yönlü bir ulus inşası öngören PKK’nın lider kadroları  

-paradoksal biçimde-, başta Kürt dili olmak üzere, kültürü, edebiyatı, atasözleri, 

deyimleri, şarkı ve türküleri, kıyafeti, argo, küfür ve beddualarına oldukça yabancıdır. 

Kuruluşundan bu yana geçen uzun zamana rağmen PKK’nın içerideki eğitim ve 

yazışma dili halen Türkçedir. Ulusalcı aydınların bugün konuştukları Kürtçe, Kürt 

dilinin geleneksel mantık ve kurgusundan uzak, halkın anlamakta zorlandığı soyut bir 

Kürtçedir (Tan, 2013:369,370). Kürtçü ideologlardan Beşikçi de PKK hareketinin, 

Kürtçe bilen iki Kürdün, her ikisi de biliyorsa Türkçe anlaşmalarını engelleyememesini 

üzüntüyle yadırgar (1992:87).  

Hedef kitlesiyle ayrı düşmüş bu jakoben duruşuna rağmen ulus inşa sürecinde 

entelijensiya, eskiden edilgin durumda bulunan topluluğun harekete geçmesini 

gerektiren yeni bir kamusal öz-tanım ve amaçlar belirleme gayretindedir. Bu yeni 

tanımların basitçe entelektüellerin icat ve yapımları olarak görülmemeleri gerekir. 

Onların çabası daha ziyade Batılı milli oluşum süreçlerine ilişkin bir anlayışı, 

ekseriyetle eski dini geleneklerin yerini almak üzere (veya onları yeniden 

yorumlayarak) halkı ve onun yerli kültürünü sahnenin ortasına çıkartacak etnik geçmiş 

veya geçmişlerin yeniden keşfine dair bir programla birleştirmektir. Şimdi halk sadece 

dini kurtuluşun seçilmiş bir teknesi ve ilahi tebligatın sadece tebellüğ edeni değil, 

kurtuluşun kaynağı haline gelir ve eskinin aziz ve arifleri halkın milli dehasının ifadeleri 

olurlar (Smith, 2010:106).  



 

 290 

Marksist Çek tarihçi Miroslav Hroch, oluşumunu tamamlamış bir milletin tüm 

niteliklerine kavuşması amacını taşıyan örgütlü çabalara milli hareketler adını verir. Bu 

hareketlerin hedefi algılanan eksikliklere göre genelde üç temel istek içerir: 

 Yerel dile dayalı bir milli kültür oluşturularak eğitim, yönetim ve 

ekonomide kullanılması, 

 Eğitimli seçkinler ve girişimci sınıflardan oluşan, kimi zaman özgür bir 

köylü sınıfıyla örgütlü işçileri de içeren eksiksiz bir toplumsal yapı yaratılması, 

 İlk aşamada özerkliğin yeterli görülerek bağımsızlık sözünün çoğu zaman 

oldukça geç ağıza alındığı, sivil hakların ve kendi kendini yönetme -özyönetim- 

hakkının elde edilmesi.  

Hroch, bir milli hareketin başlangıcı ve sona erişi arasında üç yapısal evre 

belirler. Birinci evrede (A evresi), eylemciler daha çok etnik grubun dilini, kültürel-

toplumsal özelliklerini, tarihten gelen farklılıklarını keşfetmek ve bunları gruba 

yaymakla meşguldür. İkinci evrede (B evresi), yeni bir eylemci grubu ortaya çıkar ve 

bir millet yaratma projesine kitlesel destek sağlamaya çalışır. Milli bilinci uyandırma 

amacına dönük eylemler yapan bu grup, başlangıçta başarılı olamasa da giderek daha 

fazla destek bulur. Sonuncu evrede (C evresi) ise etnik grubu oluşturanların çoğunluğu 

milli kimliğine sahip çıkmaya başlamış ve bir kitle hareketi oluşmuştur (Özkırımlı, 

2013:194,195). Bu çalışmanın kaleme alındığı zamanlarda Kürt ulus inşasının, özellikle 

aktörleri açısından son dönemini idrak etmek üzere olduğunu söylemek mümkündür. 

Rothschild, kimlik siyasetini “etnopolitika” terimiyle açıklar. O’na göre 

etnopolitika, etnik kategoriler arasında ve genelinde yapılandırılmış eşitsizlik 

sistemlerini değiştirme ya da güçlendirme amacıyla etnisiteyi psikolojik veya kültürel 

ya da kültürel veya toplumsal veri olmaktan çıkarıp, siyasi bir manivela gücü haline 

getirmektir. Bu süreçte etnopolitika, harekete geçirdiği etnik grupların ayırt edici ve 

benzersiz olduğu varsayılan kültürel miraslarını vurgular, ideoloji haline getirir, 

somutlaştırır, değiştirir ve bazen de sanal olarak yeniden yaratır (1981:2,3). 

Ulus kimlik inşacısının temel görevi, feodal yapının çarkları arasında tozlaşarak 

öz benliğini yitirmiş bireye varlığını hissettirmek, gelenek ve dini yapının girift 

ilişkisinde durağanlaşmış etnik yapıyı, tarih, kültür, edebiyat, mitoloji, vatan gibi 

bileşenlerle dayanışma duygusunu canlandırarak millet olma bilincini kazanacak 
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seviyeye getirmektir. Milliyetçilik, ayağın baş olacağı, dünyanın seçilmiş halkı ve onun 

kutsal değerlerini tanıyıp kabul edeceği “statüsel bir tersyüz oluş” vaat eder (Smith, 

2010:247,248). 

Milliyetçilik arayışının temel motivasyonu olan homojenliğin en iyi ifadesini 

bulduğu alan kültürdür. Tarih, dil, din, toprak, siyasi kurumlar ve semboller bu ortak 

kültürü yaratmak adına işlevselleştirilir. Ulus inşa sürecinin değişmeyen en önemli 

özelliklerinden biri bu süreçte seçilen unsurlar üzerinden kurulan semboller, ritüeller ve 

kolektif pratiklerdir. Festivaller, bayraklar, marşlar, haritalar, sanat vs. aracılığıyla ulus 

kişiselleştirilir. Eski gelenekler milliyetçi söylem dâhilinde yeniden inşa edilir. 

Geçmişle doğal bir sürekliliği çağrıştıran tüm bu semboller gündelik hayatın pratikleri 

içerisinde kendisine yer bulur (Aktoprak, 2010:23-25). 

Nitekim Kürtçü yazar Tori’ye göre; masallarda Kürt kültürünü saptamak, 

arkeolojik kazılar yapmak, Kürt ulusal ve yerel Tanrılarını da barındıran manevi kültür 

kalıntılarını tespit etmek, öncelikli olarak Zerdüştizm olmakla birlikte Mazdekizm, 

Manişeizm, Hurremizm ve Yezidilik gibi inançları araştırmak, Kürt mitoloji ve 

efsanelerini ortaya çıkarmak ve tüm bunlardan sonra “günümüz Kürt kültürüyle 

yaratılan Kürt kültürü arasındaki bağı kurmak ” gibi görevler ifa edecek bir Kürt Kültür 

Araştırma Kurumu hayata geçirilmelidir. Bununla birlikte halk oyunları, türkü, masal, 

atasözü, mani, mahalli giysiler, yemek kültürü, Kürt müziği, halk çalgıları ve Kürt 

edebiyatını ortaya çıkaracak olan bir Kürt Folkloru Araştırma Kurumu kurulmalıdır. 

Kürtçenin İran dil grubu ilişkisi, şive ve ağızları, bilimsel dile temel olabilecek ana 

şivenin tespiti, ses, kelime, cümle yapısı, dil bilgisi kurallarını tespit edecek ve bunları 

“bilimselleştirecek” bir Kürt Dil Kurumu hayata geçirilmelidir. Kurulacak Kürt Tarih 

Kurumu “dünü, bugünü, yarını” arasında bağlantı kurarak Kürt ülkesinin kadim kültürü 

ve Ari bağlantılarını ortaya çıkarmalıdır (2005:298-304). Tori, amaçlanan ulus inşasında 

izlenmesini tavsiye ettiği yolu kültür ve tarih yaratımını da ifşa ederek reçete tipi bir 

çözümle ortaya koyar. 

Bauman’a göre doğal bir kimlik olmaktan çok uzak olan etnisite, genellikle 

varsaydıkları taraftarlarını istismar eden ya da yanlış yönlendiren, seçilmemiş seçkinler 

tarafından yürütülen dikkatle geliştirilmiş ve sıklıkla da manipüle edilen bir toplumsal 

eylem stratejisidir (2006:136). Bu bağlamda PKK, çabasına giriştiği Kürt ulus inşası 
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sürecinde bir kök kültür, kök din, mitolojik bilgi demeti ortaya koymak durumundadır. 

Bu gerekliliğin farkında olan örgüt, giderek geliştirilen ve kurumsallaşan bir çaba ve 

çeşitlendirilen argümanlarla, primordiyal köklere artan bir vurgu yaparak, hedef 

kitlesinde algı yönetimine girişmiştir. Buradan yola çıkarak O’nun milliyetçiliğini, hal-i 

hazırda ya da potansiyel olarak bir “milleti” kuracağı bazı mensuplarınca farz edilen 

bir halk adına özerklik, birlik ve kimlik edinmek ve bunu sürdürmek için oluşturulan 

ideolojik bir hareket (Smith, 2010:121) olarak tanımlamak mümkündür. 

Teritoryal milli yapının içerisinde artık belirginleşerek ayrılmış olan etnik 

toplulukların teröre ve isyana başvuracak kadar yabancılaşması durumunda etnik 

milliyetçilik, topluluğun çatışmaya girmiş pek çok ferdini yeni tipte bir siyasallaşmış 

yerli kültür içine çeken ve farklı türde bir katılımcı toplum yaratan yeni bir milli kimlik 

için bir araç haline gelir. Bu durumda hareketin kendisi yeni bir toplum ve kültürün 

prototipi ve habercisi olur. Şarkıları, bayrakları, giyim kuşamları, şiirleri, sporları, sanat 

ve zanaatların yanında hücreleri, okulları, gerilla birimleri, yardım kuruluşları, öz 

yardım grupları, kadın cemiyetleri ve işçi birlikleri hepsi de ve hatta ayrılmaya mani 

olunduğu ve söz konusu topluluğun kendi devletini kurmayı başaramadığı yerlerde bile 

gelecekteki etnik milletin ve onun siyasi kimliğinin çekirdeği, ön habercisi ve yaratıcısı 

olur. Bu gibi durumlarda söz konusu hareketler bir demotik etniden bir proto-milletin 

yaratılmasına yardımcı olurlar (Smith, 2010:212). 

PKK ve kontrol ettiği ve/veya eşgüdüm içerisinde çalıştığı bütün kurumsal 

yapılar, giriştikleri siyasi bir millet ve ulus inşa çabasında, sadece Kürtlere ait olan 

kadim bir vatana, soylu bir tarihe, özel bir edebiyat ve bu edebiyatın taşıyıcısı 

/sürdürücüsü olan sanatçılara, efsaneleri destanları ve kahramanlarıyla milli bir 

mitolojiye ve yine mitolojik bir kök din öğretisine yaslanmak durumundadır. Süreç 

içerisinde örgütün hayata geçirmeye çalıştıklarına bakıldığında, söz konusu 

dayanakların oluşturulmaya çabalandığı görülecektir. 

Süreç, çok kültürlülüğün dünyada derinlemesine tartışılmaya başladığı 1980’li 

yılların başından itibaren yıllara sari olarak artan bir ivmeyle tüm bu tahayyülün önce 

ustalıkla inşa edilmesi ve akabinde ortaya çıkarılmasıyla devam etmiştir. Geniş halk 

kitlelerini örgütledikleri direniş kimliğine dâhil eden Kürt kimliği siyasetinin aktörleri, 

inşa ettikleri yeni kolektif kimliğin beslendiğini ileri sürdükleri etnik köklere yaslanan 
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bir millet yaratma çabasına girişmişlerdir. Cumhuriyetle birlikte tanımlanmış olan sivil-

teritoryal milli kimliğe muhalif ve ötekini son derece keskin betimleyen bu yeni kimlik, 

ayrıştırdığı kültürel doku, etno-tarih vurgusu ve oluşturduğu mitolojik algıdan 

beslenerek yüzyıllardır hemhal olduğu dokuya düşman olmaya başlamıştır.  

Geary, milliyetçi filoloji ve arkeolojinin, “bilimsel” olarak ulus olmanın esas 

bileşenlerini kurduklarını söyler: Kadim bir geçmişten gelen dil, toprak ve ayrıksı bir 

kültür. Yeni tarih ve yeni filoloji sayesinde pek çok kişi ortak bir birliğin tesis 

edilebileceğine, eski adaletsizliklerin yeniden gündeme getirilebileceğine ve eski 

iddiaların haklı çıkarılabileceğine inanmıştır (2012:45).  

Kürt ulus inşasında kullanılan dil politikaları kapsamında sık aralıklarla ses 

yarışmaları
i
, Kürt tarihi ve folkloru üzerine araştırmalar

ii
, Kürtçe bilgi yarışmaları 

düzenlenmekte
iii

, Kürtçe süreli/süresiz yayınlar neşredilmekte
iv

, Kürtçe tiyatro eserleri 

sergilenmekte
v
, yerleşim birimlerinin isimleri değiştirilmekte

vi
, Kürtçe çeviri 

merkezleri
vii

, sesli kütüphaneler
viii

 ve kreşler
ix

 açılmakta, 15 Mayıs tarihi Kürt Dil 

Bayramı olarak kutlanmaktadır
x
. Hatta Kürtçü çizgi, dilinin kutsallığını dinle 
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meşrulaştırmaya çalışır. Qedri’ye göre Rûm suresinin: “Dillerinizin birbirinden farklı 

oluşu Allah’ın ayetlerindendir (O’nun büyüklüğünü gösteren mucize ve harika 

alametlerdendir)” buyuran 22. ayetine göre madem her dil Allah’ın bir ayetidir, o halde 

herhangi bir dile yapılacak olan müdahale doğrudan doğruya Allah’ın bir ayetine 

yapılmış müdahale anlamına gelmektedir. Bir dili yok saymak Allah’ın ayetini yok 

saymaktır
i
. 

Türkçeleştirilerek Avesta Yayıncılık tarafından dilimize kazandırılan eserinde 

Kutschera, tüm ulusal hareketlerin belirli bir tarihsel geçmişten beslendiğini ve bunun 

ekseri abartılmış, süslenmiş bir geçmiş olduğunu belirtir. Böyle bir süreçte yaşananlar 

kadar söylenenler, söylenceler, mermiler kadar kelimeler de önemlidir. Ne var ki 

Kürtlerin bir tarihi yoktur (2001:19). O, “Vatansız bir halk olan Kürtler, uzun zaman 

tarihsiz bir halk olarak da kaldılar” derken (2001:16), inşa edilmek istenen ulus adına 

yaşanan değil yazılan tarihi satır arasında ifşa eder. Kürt tarih yazıcılığı, yaşananlara 

sadık kalma gayreti taşımadan, ulus inşası adına tarih biliminin kullanımı konusunda 

görülebilecek yalın örneklerden birisidir. 

Kürt ulus inşa sürecinde milli kahramanlara ve kahramanlıklarına özellikle 

vurgu yapılmıştır. Bunların arasında 27 Eylül 1997 tarihinde Almanya’nın Bonn 

kentinde kurulan vakfa, mülki teşkilat ve müftülük yetkililerinin de katılımıyla 13 

Haziran 2013 tarihinde açılışı gerçekleştirilen Diyarbakır/Kayapınar Huzurevleri 

semtindeki camiye ve asıldığı yer olması özelliğinden dolayı belediye kararıyla 13 

Ağustos 2014 tarihinde Diyarbakır’da bulunan eski Dağkapı Meydanı’na Şeyh Sait 

isminin verilmesi, Diyarbakır/Lice’de mevcut örgüt mezarlığına 15 Ağustos 2014 gibi 

simge bir tarihte dikilerek büyük toplumsal krize neden olan Mahsum Korkmaz 

Heykeli, 29 Temmuz 2010 tarihinde Tunceli şehir merkezine dikilen ve cumhuriyet 

savcılığı tarafından suç unsuru oluşturmadığına karar verilen Seyit Rıza Heykeli 

toplumsal hafıza oluşturmak adına öne çıkarılan kahramanlarla ilgili en yakın 

örneklerden sadece birkaçıdır. Kürt ulus inşa aktörleri, kolektif kimlik oluşturma 

çabasında sembol isimlerin ve heykellerin soğuk ve cansız beton kütleler değil, bilakis 

hiç durmadan çarpışan en gayretkeş savaşçılar olduğunun farkındadır. 

                                                 
i
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2014, 22:40). 

http://www.kovarabir.com/mamoste-qedri-kuran-ve-sunnet-isiginda-irklar-ve-diller-mozaigi/
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Kimlik siyasetçisinin kullandığı birlik kavramı, ezoterik milliyetçi bir anlam 

içerecek şekilde, en alt düzeyde milli ülke veya yurdun, şayet bölünmüşse 

birleştirilmesini ve bütün milletin memleket içinde bir araya getirilmesini kasteder. 

Millet ve mensuplarına kendilerini otantik bir tarzda gerçekleştirme olanağını sadece 

özerklik verebileceği için, otantik deneyim ve otantik topluluk tam özerkliğin 

önkoşullarını oluşturur. Özerklik her milliyetçinin hedefidir (Smith, 2010:124-126). 

PKK da 1978’de yayınladığı örgüt manifestosundan bu yana tüm örgütsel yayınlarında 

sıklıkla dört parçaya bölünmüş sömürge Kürdistan propagandası yapar. 

Örgütsel söylem kadim yurt vurgusu yaparak dört parçaya bölünmüş işgal 

altında yeni bir vatan algısı oluşturmaya çalışmış, bunun için özellikle yakın tarihsel 

döneme müracaat etmiştir. Oysa Türkiye’de devlet, dünyanın bazı bölgelerinde 

örneklerinin rahatlıkla görülebileceği bir coğrafi homojenleştirme çabasına girişme 

ihtiyacı hissetmemiş, bu durum kendiliğinden gelişmiştir. Örneğin, tıpkı Avusturya-

Macaristan İmparatorluğu’nun yaptığı gibi, Yugoslav yöneticiler de ayrılma ya da 

federasyon yönünde saf bir etnik siyaset güdebilme ihtimalini ortadan kaldırmak için 

Hırvat topraklarına Sırpları Sırp topraklarına Hırvatları yerleştirmişler, bu karar daha 

sonraki milliyetçi çatışmaların yolunu açmıştır (Calhoun, 2012:85). Belirtilen 

örneklerde kamusal olarak gerçekleştirilmeye çalışılan homojen dağılım Türkiye'de 

kendiliğinden geliştiği için sosyal çatışmaya mesnet teşkil etmemiştir. 

Ortaçağdan itibaren Batı Avrupa'da verilen millet kurma çabalarından geriye 

kalan miras, Avrupa’nın geriye kalanındaki egemen olmayan etnik grupları da 

etkilemiştir. Bunlardan ilki geçmişte sahip olunan siyasi özerklik, ikincisi eskiden 

kurulmuş olan devletlerin hatıralarıdır. Bir zamanlar bağımsız yaşadığını bilmek etnik 

dayanışma ve milli bilinci artırmaktadır (Özkırımlı, 2013:197). Bu bağlamda Kürt tarih 

yazıcılığı daha önce örnekleri verilen birçok devleti “Kürtleştirirken”, Bolşevik 

desteğiyle bir yıla yakın bir süre yaşayabilen Mahabad Cumhuriyeti’ni de parlatarak 

takdim etmekten çekinmez.  

Kürt ulus inşasının kusursuzluğa ulaşmasındaki adımlardan birisi sadece dört 

parçaya bölünmüş ortak vatan propagandasını değil, ama aynı zamanda “ata-vatan” 

duygusunu da içerme gerekliliğidir. Bunun için Kürtçü yazarlarda ve PKK söyleminde 

“Mezopotamya” vurgusuna sıklıkla rastlanır. Sıradan bir Türk nasıl “Orta Asya” gibi bir 
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ata-vatan bilgisine sahipse, sıradan bir Kürdün de “Kadim Kürdistan/Mezopotamya” 

bilgisine sahip olması kaçınılmaz bir gerekliliktir. 

Xemgin, tamamına Kürtçü şoven bir terminolojinin hâkim olduğu Mazda İnancı 

ve Alevilik isimli eserinde, bir yandan Partların ve Medlerin dilleri “özkürtçe” olmasına 

rağmen diğer dillerden de kelimeler aldıklarını belirtirken (2012:37), diğer yandan 

Aleviliğin kökenlerinin de Mazda İnancı ve Zerdüşt öğretisinde olduğu konusunda 

(2012:143) şüphe götürmez bir kesin inanca sahiptir. Xemgin, Zerdüştlük ve Alevilikte 

ortak dört unsurdan dolayı (güneş/ateş, hava, su, toprak) Aleviliği Zerdüştizm'den 

doğurtur (2012:162,163). Oysa bu kısmi benzerlik Aleviliğin senkretik yapısına, 

coğrafyada yaşamış olan din ve inançların etkileşimine, hatta belki Zerdüştizm'in volk 

İslam’daki etkisine delalet etmekle birlikte Zerdüştizm ve Aleviliğin birinci derece 

akrabalığını ispata yetmez. Alevilik-Türklük rabıtası konusunda yazılmış olan tüm 

eserleri -ki bunların içerisinde Melikoff gibi tarafsızlığı ve bilimselliği su götürmez 

birçok yabancı yazar da vardır- resmi ideolojinin hizmetkârı olmakla suçlarken, aynı 

zamanda resmi ideolojiyi/devleti öteki ve düşman olarak belirleyip karşısına alan şoven 

ya da en hafif ifadeyle duygusal bir eserin, bilimsel duyarlıkla davranacağını düşünmek 

hatalı olacaktır.  

Yüzyılların yabancı katışıkları altında kalmış olan otantik kimliği ortaya 

çıkarmak için, filoloji tarih ve arkeoloji eliyle bir “kolektif kendi’nin yeniden keşfi, 

köklerin “etnik geçmiş”te aranması önem kazanır (Smith, 2010:123). Bu Kürt kimlik 

siyasetçisi için de böyledir. Bilinen en kuvvetli ön-milli çimento, kuşku yok ki, 19’uncu 

yy. jargonuyla “tarihsel bir millet” olacaktır (Hobsbawm, 2010:95).Bu bağlamda sözlü 

sosyal yaşam anlatılarından oluşan dengbej kültürü, altı çizilerek özellikle öne çıkartılan 

folklorik bir unsurdur. Türkiye'de kültürel hakların desteklenmesi kapsamında 

finansmanı çoğunlukla Avrupa Birliği tarafından sağlanan projelerle (Dengbej evleri ve 

divanları, CD/DVD, antoloji basımı, konser etkinlikleri vb.) milli kültür ögesi olarak 

öne çıkarılmaya çalışılmaktadır. 

Özel bir grubun mensupları, sadece grubun dışındakilerle farklılıkları 

bakımından benzerlik arz ederler. Grup mensupları benzer şekillerde giyinir, yer, aynı 

dili konuşurlar; bütün bu bakımlardan kendilerine mensup olmayan, farklı biçimlerde 

giyinen, yiyen ve konuşan fertlerden farklılık gösterirler. Bu benzerlik-benzemezlik 
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örüntüsü, milli kimliğin anlamlarından birisidir. Kimlik, milli deha, otantiklik, özerklik, 

birlik ve kardeşlik kavramları, dışavurumcu seremoniler ve sembollere sahip, bağıl bir 

dil ve söylemi biçimlendirir. Bu sembol ve seremoniler, hepsi de tarihi bir kültürü haiz 

fertlerce müştereken paylaşılan ayırt edici adet, gelenek, üslup ile davranış ve duyuş 

tarzlarını oluşturan milli mesire ve sayfiye yerleri, kadın ve erkek halk kahramanları, 

peri masalları, adab-ı muaşeret kuralları, mimari üslup, sanat ve zanaatlar, kent planları, 

yasal uygulayımlar, eğitim tarzları ve askeri yasalar gibi daha çok örtük/gizli yanlar 

kadar, milletin daha aşikâr vasıflarını içerirler. Seremoni ve sembolizm, milliyetçiliğin 

ideolojisi ile millete dair kavramları eklemleyerek ve onları elle tutulur kılarak, tarihi ve 

kaderi olan soyut bir topluluğun devam edegelmesine yardımcı olur (Smith, 2010:123-

127). Bununla paralel olarak Diyarbakır Büyükşehir Belediyesi “geçmiş ve gelecek 

arasında bir köprü” olarak niteledikleri futbola benzeyen bir takım oyunu olan “Bire” ve 

beysbola çok benzeyen, hatta beysbolun kökenini ondan aldığını iddia ettikleri “Goga 

Baranê ya da “Goge” oyunlarını, milli sporlar etiketiyle hayata geçirmeye 

çalışmaktadır
i
. Aynı şekilde Diyarbakır Büyükşehir Belediyesi 2014 yılında, eskiden 

Kürtlerin Rumi takvime göre kutladığını iddia ettikleri yeni yıl için “Yılbaşı gelini” 

(Buka Sersalê) adı verilen ve mani söyleyip kapıları dolaşarak bahşiş toplayan bir 

grubun da yer aldığı bazı etkinlikler düzenlemiştir
ii
. Özellikle son dönemde Kürt 

mutfağına ilişkin kitaplar yayınlanmaya, bir takım organizasyonlar düzenlenmeye ve 

hatta Kürtçe yayın yapan televizyon kanallarında Kürt mutfağı kendisine yer bulmaya 

başlamıştır
iii

. 

Teritoryal özerklik için uğraşan bütün hareketler kendilerini -durum kesinlikle 

böyle olmadığında bile- “millet” oluşturan hareketler olarak düşünürler; merkezi 

iktidara ve devlet bürokrasisine karşı bölgesel, yerel hatta yöresel çıkarları savunan 

bütün hareketler, eğer başarabilirlerse bir milli giysi giyerler (etnik-dilsel özellikleri 

çağrıştıran bir giysi olması daha fazla tercih edilmektedir). Bu yüzden milletler ve 

milliyetçilik, olduğundan daha etkili ve daha yaygın görünmektedir (Hobsbawm, 

                                                 
i
 Ve Birê sahalarda, 14 Kasım 2010, http://www.diyarbakir.bel.tr/NewsDetail.aspx?ID=4200&natid=0, 

(02 Aralık 2014, 15:20). 
ii
 Diyarbakır ‘Kürd yeni yılını ‘ kutladı, 14 Ocak 2015, http://www.xebatnuce.org/kurdistan/diyarbakir-

kurd-yeni-yilini-kutladi-h8405.html, (14 Ocak 2015, 20:05). 
iii

 Kürd mutfağı: Kürd evlerindeki lezzet hazinesi, 27 Şubat 2015, 

http://basnews.com/tr/news/2015/02/27/kurd-mutfagi-kurd-evlerindeki-lezzet-hazinesi/, (27 Şubat 2015, 

19:45). 

http://www.diyarbakir.bel.tr/NewsDetail.aspx?ID=4200&natid=0
http://www.xebatnuce.org/kurdistan/diyarbakir-kurd-yeni-yilini-kutladi-h8405.html
http://www.xebatnuce.org/kurdistan/diyarbakir-kurd-yeni-yilini-kutladi-h8405.html
http://basnews.com/tr/news/2015/02/27/kurd-mutfagi-kurd-evlerindeki-lezzet-hazinesi/
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2010:211). Bu bağlamda bölgede mahalli kıyafet hassasiyeti, uzun zaman aralığına 

yayılmış olan eylemlerle artırılmaya çalışılmaktadır
i
. 

Amerikalı siyaset bilimci Paul R. Brass’a göre etnik hareketlenme en kolay, 

tapınak/kiliseleri kontrol eden toprakları ve kendine bağlı vakıfları, dini okulları olan 

yerel dini seçkinlerin bulunduğu ve devletin yerel dili meşru eğitim ve yönetim dili 

olarak kabul ettiği, böylelikle yerel seçkinlere eğitim ve iş olanaklarına kavuşmak 

isteyen yeni toplumsal grupları maddi ve kültürel açıdan tatmin etme olanağını tanıdığı 

durumlarda sağlanacaktır. Araştırmacıların büyük bölümü, konuşulan ya da yazılan 

standart milli dillerin, bu haliyle matbaa, kitlesel okur yazarlık ve dolayısıyla kitlesel 

eğitimden önce ortaya çıkmayacağında hemfikirdir (Hobsbawm, 2010:25). Kürt kimlik 

siyasetinin etkin bir aktörü olarak PKK ve siyasi özdeşlerinin anadille eğitim konusunda 

diretmelerinin ve bu istekleri eylemselleştirmelerinin temel sebebi budur.  

Önemli bir Kürt kimlik inşacısı olan Beşikçi, bu yönüyle PKK’yı eleştirir: “Kişi 

olarak, gerilla mücadelesinin Kürtlerde ulus bilincini, vatan bilincini, anadili bilincini 

geliştirebileceği gibi bir beklenti içindeydim. Bu beklenti gerçekleşmemiştir. PKK 

Kürtlerden Kürdistan’dan söz ediyor. Bu sözcükleri bu kategorileri çok kullanıyor ama 

dili Türkçe, yazısı Türkçe, Türk kültürünü yaşıyor. Kürt diline, Kürt kültürüne karşı bir 

heyecanı yok. Kendi diliyle, Kürt kültürüyle haşır neşir olan herkese, Kürt değerlerini 

talep edenlere, bu değerlerle birlikte yaşayanlara “ilkel milliyetçi” diyor. Bu da 

düşünülmesi, irdelenmesi gereken bir konudur.”
ii
 

Bu bağlamda yerel dillere kamusal alanın dışında hak ettikleri serbestiyi 

tanıyarak saygı duyulması, özgürlükler ve tekemmül etmiş bir demokrasi açısından ne 

kadar önemli ve gerekliyse, devletin resmi dilinin dışında herhangi bir yerel dile eğitim 

ve yönetimde kamusal meşruiyet kazandırmak, ulus-devlet ve teritoryal bütünlük 

açısından o kadar tehlikeli ve yanlış bir adım olacaktır.  

Anderson’a göre hayali cemaatler türeterek tikel dayanışma grupları inşa 

edebilen dil bir dışarda bırakma aracı değil, aksine herkes öğrenebileceğinden içericidir. 

Ayrıca uluslar dilsel ortaklık olmadan da hayal edilebilir (2014:151-152). 

                                                 
i
 Hakkari’de Ulusal Kıyafet Yürüyüşüne Yoğun Katılım, 28 Şubat 2015, 

http://www.milliyet.com.tr/hakkari-de-ulusal-kiyafet-yuruyusune-hakkari-yerelhaber-646099/, (04 Mart 

2015, 21:00). 
ii
 İsmail Beşikçi ile Röportaj, 16 Şubat 2006, http://www.peyamaazadi.com/niviskar/ismail-besikci-ile-

roportaj, (29 Ağustos 2014, 22:00). 

http://www.milliyet.com.tr/hakkari-de-ulusal-kiyafet-yuruyusune-hakkari-yerelhaber-646099/
http://www.peyamaazadi.com/niviskar/ismail-besikci-ile-roportaj
http://www.peyamaazadi.com/niviskar/ismail-besikci-ile-roportaj
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Milli diller, hemen hemen daima yarı yapay kurgular ve yer yer modern İbranice 

gibi, neredeyse basbayağı icat edilmiş şeylerdir. Şöyle ki milliyetçi mitolojinin 

varsayımının tersine, milli kültürün ilk temeli ve milli düşünce yapısının dayanağı 

olmayan milli diller, genellikle fiilen konuşulan (ve lehçelere ayrılmış olan) çeşitli 

deyişlerden, standartlaştırılmış bir deyiş geliştirmeye yönelik girişimlerden hayat 

bulmuştur. Milli dillerin kuruluşundaki ana sorun, standart ve homojenleştirilmiş dilin 

temeli olarak hangi lehçenin seçileceğidir. Bu seçimden sonraki milli grameri ve imlayı 

standartlaştırma ve homojenleştirme, sözcük dağarına yeni unsurlar ekleme sorunları 

tali kalmaktadır (Hobsbawm, 2010:73). PKK hedef kitlesine içkin neredeyse tamamı 

“ev dili” seviyesinde olan bunca dil mevcutken, belki de bunlardan hangisine Kürtçe 

diyeceğine karar veremediği için Türkçe kullanmaya devam etmektedir. 

PKK’nın ulus inşa sürecindeki kök kültür ve ulusal bir mitolojik geçmiş yaratma 

çabalarını, Kürtçü yazar Xemgin’in kitaplarında kolaylıkla fark etmek mümkündür. 

Yazar, Kürdistan'da Mitoloji ve Dini İnançlar (2005) isimli kitabında, bir yandan 

Bereketli Hilal coğrafyasına, ilk defa 12’nci yy.da kullanılmaya başlayan Kürdistan 

ismini koyar ve İslamiyet öncesinde bölgede varlık göstermiş bütün kültürlerin 

mitolojik miraslarını Kürtlere mal ederken, diğer yandan Uluğ Türkistan’dan Altay-

Sibirya’ya, Ortadoğu’dan Anadolu, Balkanlar, Kafkasya ve Avrupa’ya bütün Türk 

soylu coğrafya ve Orta Asya’da eş zamanlı ve neredeyse eş biçimli kutlandığı ispat 

edilen (Çay, 1999) Nevruz Bayramını, Fars kökenli Demirci Kawa anlatısıyla birlikte 

Kürtlere has bir bayram olarak sunmaktadır (Xemgin, 2005:49-53). O, Zerdüştizm’le 

birlikte Sümer ve Babil mitolojisini, Zervanizm, Mandaizm, Mani dini gibi tüm 

inanışları, coğrafyanın politesit-monotesit dinlerini ve bunlara ait mitolojik bilgi 

birikimini yağmalayarak Kürde ve Kürdistan’a hediye eder. Benzer çabayı Bender’de 

(2007) de görmek mümkündür. O da mitolojinin beşiği olarak nitelediği ve Zağros  

-Van, Şanlıurfa, Adıyaman, Mardin, Hakkâri, Tunceli, Diyarbakır ve bu illerin 

çevreleri- olarak nitelediği bölgenin bütün mitolojik geçmişini Kürdün tarihsel hazinesi 

içerisinde zikrederken, Kürtlerin bu bölgenin yerli halkı olduğunun altını çizer. Oysa 

Karatay, Sümerlerin özadlandırmaları olan “kenger” kelimesinin bile Türkçeliğini 

bilimsel ittifakla kanıtlamaktan başka, Türklerin ata yurdunun Altaylar ya da İç Asya 

olamayacağını, Orta Asya’nın bile zor bir ihtimal olduğunu, ilk atalarının tarihsel olarak 

Kuzey Irak’tan çıkmış olması ihtimalini açıklar (2012:95-107). Sosyo-bilimsel bir bakış 
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açısıyla irdelendiğinde, Kürt mitolojisi olarak sunulan bütün bilgi demetinin bölge 

halklarının tamamına ait olduğu ve bugün bölgede varlıklarını sürdüren tüm kültür ve 

dinlerin bahse konu mitolojik geçmişle haşrolmuş senkretik unsurları bolca 

barındırdığını söylemek gerekirken, söylenmiş olanların yapay / inşa edilmek istenen bir 

mitolojiye mesnet olarak tasarlandığını görmemek elde değildir. Yeni kurgu ve 

senaryolar gerçekçi görünmeyeceğinden, sunulan haliyle Kürt mitolojisi, ortak kültür 

hazinesinden amaca matuf çalıntıları içerisinde barındırır. 

Entelektüeller ve profesyoneller sadece adetlere ve dillere can vermekle, tarihi 

keşfetmekle, seremoni ve gelenekleri yeniden tesis etmekle kalmaz, aynı zamanda bu 

faaliyet ve yeniden keşiflere şimdiye dek asla sahip olmadıkları milli bir siyasi anlam da 

katarlar (Smith, 2010:217). Milliyetçiliğin sembolik ve ritüel yanlarının bireysel kimlik 

duygusuna bu kadar dolaysız bir şekilde hitap etmesinin başlıca nedeni, etnik bağların 

ve aidiyetin canlanışında ve özellikle topluluğun bütün nesilleri boyunca şehit düşmüş 

olanları ve ataları yad ediyor oluşunda yatmaktadır (Smith, 2010:249). Bu bağlamda 

PKK dinsel duyguyu araçsallaştırma serüveninde zaman içerisinde reddiyeden şehitlik 

kavramını kutsama ve kayıplarını şehitleri olarak anma noktasına gelmiştir. Aşkın bir 

varlık olarak ulusa gönderme yapmak çok önemlidir, çünkü bu, bağımsızlık savaşında 

verilen şehitlerin fedakarlığını son derece anlamlı kılar (Calhoun, 2012:80). Öcalan 

1994 Mayıs tarihli ve 2002 yılında Serxwebun’da yayımlanan bir yazısında örgütün 

kayıplarını “İslam’ın ilk şehitleri kadar büyük, yine İsa’nın havarileri kadar değerli” 

cümlesiyle niteler (2002b:17). PKK, önderlik kurumuna dâhil ettiği kayıplarının 

hatıralarına saygı göstermek adına, Serxwebun Dergisinin neredeyse her sayısında, bir 

kaçının davası uğruna yaptıklarını ve duygusal hikâyesini kaleme almış, PKK’yı 

“Şehitler Partisi” olarak tanımlamış (Serxwebun, Nisan 2014:27) ve özel şehitler 

albümleri çıkarmıştır (1976-1984 PKK Direniş Şehitleri Albümü; Serxwebun, Özel Sayı 

1-33). 

Ulus inşa sürecinde şimdiye değin örnekleriyle sayılan argümanlar kadar önemli 

ve etkin bir diğer argüman da ulus kurucu liderin kolektif hafızadaki inşasıdır. Örgüt 

kadroları tarafından diğer tüm liderlerden farklı olarak ismi bile telaffuz edil-e-meyen 

ve “önderlik” ve “Kürt Halk Önderi” nitelemeleriyle kurumsallaştırılan Öcalan, 

PKK’nın uzun soluklu ulus inşa ameliyesinde her zaman ve zeminde altını çizerek 

vurgu yapmaya ve inşa etmeye çalıştığı yegâne liderdir. O, benliği ve kimliği olmayan 
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Kürdü ve Kürt toplumunu yoktan var etmiştir. Ulus kurucu önder olarak örgütsel 

yayınların tamamına yakınında topluma servis edilen Öcalan için Serxwebun 

Dergisi’nin “Kürt Halk Önderi’nin yaşam ve mücadele felsefesi fedai bir toplum, fedai 

bir gerilla ortaya çıkarmıştır. Kürt Halk Önderi’nin yaşam ve mücadele felsefesi 

serhildanlarda tüm toplumun ayağa kalkmasını sağlamıştır. Önder Apo’nun büyük bir 

ciddiyet ve sorumlulukla yürüttüğü özgürlük çalışması, örgüt ve toplum çalışması böyle 

bir toplum, böyle bir örgüt, böyle bir gerilla gerçeği ortaya çıkarmıştır.”( Serxwebun, 

Mart 2013:7) ifadeleri söz konusu lider inşa çabalarını açık bir şekilde ifşa etmeye 

yetecektir. Ancak aşiret kimlikli, farklı ülke ve toplumlardan kültürlenmiş Kürtlerin 

tamamında lider imgesi birbiriyle örtüşmemektedir. Irak’ta Barzani örneğinde olduğu 

gibi her ülkede yaşayan Kürtler için farklı lider inşa çabaları ve kolektif hafızalarda 

farklı bir lider bulunmaktadır. Sadece Türkiye'de yaşayan Kürtlerde bile örgüte ve 

ayrılıkçı Kürtçü ideolojiye olan bakış açısı farklılıkları, bahse konu lider inşa 

çabalarının toplumun son derece sınırlı bir kesimine içkin olduğunun açık 

göstergeleridir.  

Geary, cemaat yaratma sürecinde dil, kültür ve tarihin küçük bir grup entelektüel 

tarafından incelenmesi, oluşan fikirleri bir grup “yurtsever”in topluma aktarması ve 

hareketin kitlesel zirveye ulaşması olarak belirlediği üç aşamanın, önemsiz farklılıklarla 

birlikte 18’inci yy. Almanya’sından 19’uncu yy. Osmanlı, Rus ve Habsburg 

imparatorluklarına ve son olarak 20’nci yy.ın kolonyal ve post-kolonyal Asya, Afrika ve 

Amerikalılarına kadar izlenebileceğini belirtir (2012:27,28). Bununla birlikte ayrılıkçı 

Kürt milliyetçiliğindeki entelektüel gayretin var olan değerleri ortaya çıkarmak için mi 

yoksa icat etmek için mi harekete geçirildiği, “yurtsever” PKK’nın bu çizgide ne kadar 

toplumsal kabul göreceği ve zirveye ulaştırılacak toplumun ne kadar homojen olduğu 

tartışmalıdır. Mahiyeti her ne olursa olsun, ayrılıkçı Kürt ulus inşa süreci ve yarattığı 

yıkıcı romantik etkilerin, devlet mekanizması ve onun ulusal kimlik tanımlamasının 

içeriğini de etkilediğini söylemek mümkündür.  

5.4.1. Geçmiş ve Geleceğin Eşzamanlı İnşası: PKK, Zerdüştizm Propagandası ve 

  Sivil Din Tasarımı 

Etnik topluluktan millete geçiş aşamasına gelindiğinde çeşitli sorunlar başlar. En 

temel sorun, dinle etnik kimlik arasındaki sıkı bağdır. Örgütlü din, pek çok etnik grup 
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tarafından paylaşılan bir öge olduğundan ayırt edici bir niteliği yoktur. Ayrıca dini 

kültür, hak ve ödevlere dolayısıyla vatandaşlık kavramına dayalı bir millet yaratılmasını 

çoğu zaman zorlaştırır. Çözüm, inananlar topluluğundan tarihsel kültür topluluğuna 

geçişi sağlamakta yatmaktadır (Özkırımlı, 2013:218). Bu geçişin en önemli 

kanallarından bir tanesi de mitolojidir. 

Mitoloji, ideolojik açıdan yönetim erklerini, kurumları, sosyal yapılanmaları 

yönlendirir ve güçlendirirken, sosyolojik açıdan bir ulusun bireylerini birbirine 

bağlayan önemli etkenlerden biridir (Yıldırım, 2012:39,51). Ulus inşa sürecinde 

primordiyal kökenlere yapılmak zorunda olan vurgu, hiç kuşkusuz mitolojik köken 

bilgisini içermediği durumlarda eksik kalacaktır. Benzerlerinden oldukça farklı ve zor 

bir ulus inşa sürecine soyunmuş olan PKK da bu sürecin eksik yönünü Zerdüştizm 

propagandasıyla aşmaya çalışmıştır. Öcalan’ın şahsında PKK, en başından beri 

Zerdüştizm propagandasını çift yönlü bir pragmatizmle gerçekleştirir. İlk olarak 

karmakarışık ve birbirinden çok kopuk köken bilgilerine sahip olan kitleleri ortak bir 

eskil din, ya da atalar dini inancıyla tarihte birleştirmek amaçlanmıştır. Böylece dünde 

mitolojik olarak birleşmesi sağlanan yığınların, günde/yaşantıda birleşmeleri ve 

gelecekte birlik olma azim ve kararlılıkları perçinlenmiş olacaktır. İkinci olarak 

tanımlanmış temel öteki olan Türk kimliğinden ayrışmanın ilk adımını, hedef kitleye 

pompalanacak Zerdüştizm bilgisiyle atmak ister. Her ne kadar Karatay’ın bizim de 

katıldığımız düşüncesine göre, böyle bir dinin varlığı ve Türklerin bu dine mensubiyeti 

tartışılır olsa da -O, Rus bilginlerinin Altay bölgesindeki kazılarda tapınaklarıyla 

karşılaştığı eski Türk dinini “Tanrıcılık” olarak ifade eder- (2012:91,92), sıradan bir 

Türk’ün sorulduğunda refleksif olarak söyleyebileceği, sosyal hafızada yerleşik bir 

atalar dini vardır: Şamanizm. Öyleyse Türk’ten farklılaştırılması gereken sıradan bir 

Kürt’ün de aynı soruya düşünmeden vereceği bundan farklı bir hazır cevabı olmalıdır: 

Zerdüştizm. Sadece bu da yetmeyecektir. Aynı zamanda bugün çatışması gereken 

kimliklerin mitolojik köken bilgileri de çatıştırılmalı, ayrıştırılmalıdır. PKK’nın resmi 

yayın organlarında ve Öcalan’ın konuya ilişkin açıklamalarında sıklıkla Şamanizm 

ataerkil ve yıkıcı olmakla yerilirken, Zerdüştizm anaerkil ve üretken olmak, 

paylaşımcılığı, doğaya saygıyı ve ekolojik toplumsal yapıyı önceleyen bir din olmakla 

göklere çıkarılır.  
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İlkel kabile dönemlerinde topluluğu ve özellikle gençliği inançlara uygun olarak 

bütünleştirmek için büyüyle karışık bir uygulama olarak nitelediği Şamanlık, Öcalan’a 

göre Arabistan’daki şeyh geleneğinin öncülüdür (2001a:82). O’na göre avın gelişmesi 

erkeğin savaş gücünü ortaya çıkarırken bilgisini artırır ve erkek egemen bir ideolojiye 

doğru gelişim gösterilir. Bu bağlamda erkek rahiplerin prototipini temsil ettiğini 

söylediği şamanlar ve Şamanizm, yarı vahşi erkeğin kadınlara karşı sistemli bir hareket 

ve ev düzeni geliştirmesinin yolu olmuştur. Sonuç ataerkil otoritenin kök salmasıdır. 

Şamanın kutsal otoritesi ile birleşen yönetim anlayışı sayesinde ataerkil otorite kök 

salacak ve bu otorite zamanla sınıfsallaşma yönlü gelişmeler yoğunlaştıkça devlet 

otoritesine dönüşecektir (2004a:22,23). 

Öcalan, Şamanizm’in yanıltma ve güç gösterisi ağır basan bir meslek olduğunu 

söyler. Doğal toplumun saflığı üzerine yayılacak kurnazca otorite için güç ve mitoloji 

özenle hazırlanır. Şaman artık rahipleşme, din adamı olma yolundadır (2004a:31). 

Şamanizm’den sonra Öcalan’a göre Türkler, İslam’ın kılıcını ellerine aldılar mı, onun 

ideolojik saf yorumunu da yüzlerine maske olarak geçirdiler mi, çok iyi bir yayılma 

imkânı bulurlar. Büyük bir ganimet elde etme ve siyasi güç olma imkânı ortaya çıkar. 

Bu nedenle Türk boylarının şefleri hızla Müslümanlaşırlar. İslamlığı reddetmeleri 

halinde, çok güçlü İslam ordularıyla çarpışmak zorunda kalacaklar ki, bu da mümkün 

değildir (2008a:33). O böyle söylese de Türklerin İslam ordularıyla ilk karşılaşmaları ile 

topluluklar halinde İslam dinine ihtida etmeye başlamaları arasında geçen zaman dilimi 

yaklaşık olarak 300 yıldır. Bu zaman zarfında güçlü İslam ordularıyla çarpışmak ve 

Emevi zulmüne katlanmak pahasına topluca Müslümanlaşma gerçekleşmemiştir.  

Öteki Şamanizm’i her fırsatta kötüleyen Öcalan, Zerdüştizm’i her fırsatta yaptığı 

karşılaştırmalarla göklere çıkarır. O’na göre Zerdüştlük, M.Ö. 700-550 döneminde bir 

Kürt zihniyet devrimi olarak gelişim göstermiştir. Zerdüşt zihniyeti, tarıma dayanan, 

hayvan sevgisiyle dolu, kadın erkek eşitliğine dayalı, özgür ahlaklı bir öğreti olarak, 

hem Persler kanalıyla Doğu, hem Helenler kanalıyla Batı uygarlığı üzerinde güçlü 

etkileri olan bir kültürdür. Doğu-Batı kültürlerinin ayrışım hattında yer alıp, ikisi 

üzerindeki derin etkisi uygarlığın şekillenmesinde en azından Musevilik ve İsevilik 

kadar kaynak rolü oynamıştır (2004a:295; 2007e:151). Zerdüşt’ün yeni ahlakıyla 

Stoacıların doğal inanç ve yaşamları, İbrani kültürünün sağlam peygambersel özüyle 
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birleşerek İseviliğe yol açmıştır (2001a:198,199). Hatta Hıristiyanlık, Musevilik ve 

Zerdüştilik Hz. Muhammed’in çıkışında resmi ideoloji konumundadırlar (2001a:238). 

Öcalan, Zerdüşt dininin özgür ahlaklı niteliği en güçlü din olduğunu söyler. 

Kadın erkek ilişkilerinde eşitlik ve özgürlüğe yakın bir sisteme sahiptir. Zerdüştizm, iyi 

bir eş olmayı iyi ahlakın seçkin bir erdemi saymaktadır. Çocukların yetiştirilmesine 

özen göstermekte, doğruluk ilk eğitim ilkesi olmaktadır. Yalan söylememek büyük 

önem taşır. Hayvan ve çevreye en çok dikkat çeken dindir. Kürt ailesinin güçlü 

olmasında Zerdüştlüğün bu etkileri barizdir. Halen Yezidi ve Alevi Kürtlerinde benzer 

gelenekler canlıdır (2004a: 326,327). Zerdüştlüğün özgür insan ahlakını mümkün 

kıldığı hususundaki kararlı vurgu, PKK’nın XI.nci Kongresinde kabul edilen PKK 

Programına dahi yansımıştır (Serxwebun, Ocak 2014:28).  

Zerdüşt, Öcalan’a göre aynı zamanda tarımın peygamberidir. Çiftçiliğe çok 

önem verir. Bir ziraat tutkunudur. Mükemmel bir eşle birlikte yaşamın en güçlü ahlaki 

ifadesine sahiptir. Eşit ölçülerde özgür iradeli bir eşle ortak yaşamayı en önemli 

mutluluk sayar. Hiçbir düzende böylesine değerli bir eş anlayışına rastlanmamaktadır. 

Emekle bağı sağlamdır. Belki de alın terine dayalı mutluluk anlayışının en güçlü 

temsilcisidir. Aydınlığa, ışığa tutkuludur. Kadın güzelliğinin farkındadır. Karanlığa ve 

soğukluğa karşı olmayı felsefesinin temel özelliği haline getirmiştir (2001a:166). 

Öcalan söyleminin her ikisi için verilen örneklerinde görüldüğü gibi, Şamanizm 

kötü ötekinin, Zerdüştizm ise iyi kendinin dile gelmiş dünüdür. Oysa paradoksal 

biçimde, ilkeleri Zerdüşt tarafından belirlenmekle birlikte oğlu İsfendiyar tarafından 

teşkilatlandırılan Zerdüştlükte, eski İran dinleriyle birlikte Şaman dönemi Türk 

inançlarının etkilerini görmek mümkündür (Korkmaz, 2013:49). 

Smith’e göre etno-tarih, özsel olarak toplumsal ve siyasi amaçlarla 

kullanılmıştır. Milliyetçiler kendi tarihleriyle sadece tarih uğruna değil, “kendi 

halkları”nın ülkesel geçmişlerine dair bir mitolojinin yeniden yorumuyla da ilgilidirler 

(2010:197). PKK, var olduğunu iddia ettiği tarihsel köklerin oturacağı zemini 

oluşturmak adına mitolojik bir geçmişin yorumuna değil ama yaratısına girişmiştir. 

Halliday, mitlerin bir kez oluşturulup ifade edildiklerinde kendi kendilerine bir 

gerçeklik, bir hayat kazandıklarını belirtir. Örneğin ırkçı nefret mitleri başıboş yabancı 

düşmanlarının uydurduğu yalanlar olarak ortaya atılmış olabilir. Ama ne zaman ki bu 
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mitler siyasi alana girer ve etnik gruplar arası ilişkilerin gergin olduğu ortamlarda 

yayılır, işte o zaman daha önce sahip olmadıkları bir kuvvet ve gerçeklik kazanırlar 

(1998:18). Bu bağlamda PKK için ulus inşasına giriştiği hedef kitlesinde Zerdüştizm 

odaklı bir “kök-din” ya da “atalar dini” algısı oluşturmak elzemdir. 

Sıradan bir Kürde atalarının dini sorulduğunda vermesi gereken Zerdüştizm 

yanıtının bilinç ve mantık dairesinde verilmesi, sadece önemsiz ya da gereksiz değil 

aynı zamanda istenmeyen bir durumdur. Nasıl -herhangi bir bilinçli inşa sürecinde 

oluşmamış olsa da- Şamanizm cevabını veren birey çoğunlukla cevabının içeriğini 

dolduracak kadar bilgi sahibi değilse, Zerdüştizm cevabı da, bilinç dışı refleksif olarak 

verilmelidir. Cevabı verenin bireysel akıl ve mantık dairesini kullanmaktan ziyade, 

kitlenin bakış açısına sahip olması, otobotlaşması, kimlik siyasetinin gerektirdiği 

kadarını bilmesi ve söylemesi yeterlidir. Bunun için bir televizyon kanalı bile 

kurulmuştur. Ağırlıklı olarak Yezidilik ve Zerdüştlüğün anlatıldığı Çıra TV ismi verilen 

kanalın logosu Zerdüştlüğün de sembolü olan güneş ve ateşten oluşmaktadır
i
. 

Ayrılıkçı ulus inşasının ilk aktörlerinden olan 1920’lerin ve 30’ların Kürt 

milliyetçileri, bir ‘Arap Dini’ olan İslam'dan sapmaları Kürt ruhunun Arap ve Türk 

hâkimiyetine isyanı olarak yorumlamış, bu düşünceyle büyülenmiş ve gurur 

duymuşlardır. Milliyetçi kültür dergisi Hawar -Celadet ve Kamran Bedirhan tarafından 

1932-1943 yılları arasında Suriye'de yayımlanır-, ilk yıllarda Kürt kültürel kimliğinin 

kaynaklarından biri olarak Zerdüşt dinine büyük ilgi gösterir. Bununla birlikte Zerdüşti 

köklere sahip, uzun zamandan beri “şeytana tapma” olarak suçlanmış ve ayrımcılığa 

uğramış olan Yezidi dini, bazı milliyetçiler tarafından Kürtlerin asli dini olarak 

idealleştirilir (Bruinessen, 2013c:15). Bu bağlamda PKK’da dini inkâr eden Marksist-

Leninist başlangıç çizgisinin devamında, kısa zamanda propagandasını bir yönüyle 

Bedirhani-Hawari çizgiyi çağrıştıran bir eksene oturtma kararı almıştır. 

Öcalan’a göre Kürt varlığının gerçekleşmesinde önemli bir rol oynayan Zerdüşt 

geleneği, proto Kürt Med kabilelerinden inanç ve ahlak temelli daha üst bir birlik ortaya 

çıkarmayı hedeflerken muazzam bir toplumsal enerjiye yol açar. Bir araya gelmeleri çok 

zor olan kabileleri ortak dini ahlaki inanç temelinde bir araya getirmeyi başarması, 

tarihin üzerinde yeterince durmadığı büyük bir devrimdir. (2012:14). Kök din algısı ve 

                                                 
i
 PKK dini kanal kurdu, 01 Eylül 2012, http://www.sabah.com.tr/gundem/2012/09/01/pkk-dini-kanal-

kurdu, (06 Mart 2015, 22:15). 

http://www.sabah.com.tr/gundem/2012/09/01/pkk-dini-kanal-kurdu
http://www.sabah.com.tr/gundem/2012/09/01/pkk-dini-kanal-kurdu
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proto-Kürt dini olarak Zerdüştizm propagandası yapmak bu haliyle daha çekici bir 

biçim almaktadır. Çünkü asırlar sonra Öcalan’ın da yapmak istediği şey, bir araya 

gelmesi imkânsıza yakın aşiretli kimlikleri mitoloji ve din algısını mezcetmek yoluyla 

birleştirerek büyük bir sosyal devrim gerçekleştirmektir. 

Öcalan’a göre, özünde Semitik köle anlayışına karşı bir direnme olan Zerdüşt 

felsefesi, köleci ruha karşı ilk başkaldırıdır (2002c:16). İbrahim ve Zerdüşt geleneği, 

esas olarak Sümer ve Mısır’ın köleleştiren Tanrı düzenlerine karşı, neolitik düzenin 

Tanrı anlayışıyla bir reform denemesinden doğmaktadır (2001b:55). Örgüt liderlerinden 

Duran Kalkan da, Zerdüştlüğün özgürlük ve direniş kültüründe Kürt toplumunun yaptığı 

en büyük doğuş ve hamle olarak ele alınabileceğini söyler (2005:13). 2012 Haziran ayı 

başında İsveç’in Başkenti Stockholm’de dünyanın ilk “Kürt Zerdüşt Tapınağı” olarak 

haberleştirilen tapınağın açılışında konuşan PJAK üyesi Gafur Muhammedi ise 

Kürtlerin baskı ve saldırılara karşı birlikte hareket etmelerinin önemine değinmiş ve bin 

yıl sonra açılan Kürt Zerdüşt tapınağının Kürtlerin birliğine katkıda bulunması 

temennisinde bulunmuştur
i
. 

Öcalan, İslam ideolojisinin yoğun saldırısı nedeniyle gerçekliğini doğru ifade 

etme gücüne kavuşamayan Zerdüştlüğün, İslam’a karşı Kürtlerin en kararlı direnişçi 

kesimini temsil ettiğini belirtir (2001b:80). Köleci dönemde hiç olmazsa ideolojik 

olarak milli kalabilen ve bir milli direnme ideolojisi görevini gören “Zerdüşt” dininin 

ortadan kaldırılmasıyla, Kürtler manevi alanda da yabancı işgaline uğramıştır 

(1978:24,25). Her ne kadar Kürt işbirlikçiliğinin gelişiminde karşıdevrim sayılabilecek 

bir dönüşümle kalıntıları Zerdeştiler dışında silinmiş olsa da (2007e:153), içinde 

yaşadığı toplumları hala güçlü biçimde etkilediğini belirtmek gerekir (2001a:166). O’na 

göre günümüzde yaşanan dönüşümlerle evrensel bir sıçrama yapan Kürtler, Zerdüşt’ün 

gerçekleştirdiğine benzer şekilde Ortadoğu toplumunun demokratik ve ekolojik yeniden 

kuruluşunda peygambersel bir rol oynar gibidir (2003:7). Öcalan, Demokratik-ekolojik 

toplum olarak cisimleştirilen şimdiki sıçramanın peygamberi, modern zamanların 

Zerdüşt’ü olarak Kürt toplumuna kendisini sunmaktadır.  

                                                 
i
 İsveç’te Kürt Zerdüşt tapınağının açılışı yapıldı, 10 Haziran 2012, 

http://www.firatajans.com/guncel/usvec-te-kurt-zerdutht-tapynadynyn-acylythy-yapyldy, (03 Mart 2015, 

21:45). 

http://www.firatajans.com/guncel/usvec-te-kurt-zerdutht-tapynadynyn-acylythy-yapyldy
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Öcalan, Türklüğe, Türk kimliğinin kadim ve mitolojik hazinesine işaret eden 

Şamanizm ve kendisinin Kürtlüğe “özgü kıldığı”, Ortadoğu’nun ortak mitoloji 

deryasından sadece kendisi için ödünç aldığı Zerdüştizm’i, üzerinde durulan 

örneklerden açıkça anlaşıldığı gibi bilim ve gerçek dışı, suni bir dikotomik kıyasla ele 

almaya çalışır. O’na göre erkek egemen ve kadını dışlayan savaşçı ataerkil toplumun ve 

baskıcı devlet mekanizmasının öncülü olan Şamanizm “kötü”, doğaya, emeğe, aydınlığa 

ve en önemlisi de çok sık vurguladığı kadına değer vermesiyle Zerdüştizm “iyi”dir. 

Adeta Zerdüştizm’de var olan Ahriman-kötülük ve Ahuramazda-iyilik çatışmasını 

dikotomisinin zeminine yerleştirerek bugüne taşır. Her iki dini anlayışı yapay bir 

“kadına değer verme” vurgusuyla tartışmak, din (1992a:17,18,21,175,205,276,277; 

2004:64,97,210,224-226) ve toplum (Toplumsal Cinsiyetçiliğin Özgürleştirilmesi; Nasıl 

Bir Yaşam, Ş.Şerif Eğitim Devresi Erkeği Öldürme Dersi Tartışmaları; 1992a; 2008c; 

2009b; 2010b) çözümlemelerinde bu kadar sık kadın vurgusu yapmanın iki uçlu bir 

açıklaması vardır. İlki bireysel/psikolojik açıklamadır ki bu bakış açısı, söz konusu 

yoğun vurgunun bilimsel olmadığı kadar anomik bir durum olduğunun da altını çizer. 

Öcalan’ın yakalanmadan önce bayan örgüt elemanlarıyla olan ilişkileri, kendisi için 

oluşturduğu sahte cennet, yoğunlaşma evleri, metazori hurileri ve cinsel ilişkiye 

zorlanan bu kızlardan birçoğunun intiharı şimdiye değin eski örgüt liderlerinden 

Çürükkaya’nın (2006) emik bakışla yazdığı kitabında belirttiği gibi oldukça fazla 

yayına malzeme olmuştur. İkincisi ve daha önemlisi toplumsal bakış açısıdır. Öcalan 

kendisi ve önderliğini yaptığı hareket için, yozlaşmış bireyi ve toplumu öldürerek yeni 

birey ve toplum inşasını nihai hedef olarak belirlediğinden, yeni toplum inşasını 

toplumsal hayatın kurucu aktörü olan, üreten ve yeniden üreten dişil güçten, kadından, 

anneden başlatmanın kaçınılmaz olduğunun ayırdındadır. O’na göre kadının uzun 

soluklu tarihsel-toplumsal tutsaklığı aşılmadan, hiçbir toplumsal sistemde eşitlik ve 

özgürlükten bahsedilemez (2007d:30). Kadın özgürleşmeden halk özgürleşemez 

(2014:28; 2015:32). Örgütsel düşünceye göre erkek egemen düşünce öldürüldüğünde 

kadın özgürlüğü, yeni uygarlığın şekillenmesinde ve özgür yaşamın inşasında en 

belirleyici rolü oynayacaktır (Serxwebun, Temmuz 2013:13; Kasım 2014:16,17; Ocak 

2015:18-20; Mart 2015:27-29; Ceren, 2015:24). Nitekim Kürtçü siyaset kadını ön plana 

çıkarma düşüncesinin en belirgin örneğini, 550 milletvekili adayından 276’sını 

kadınlardan belirlediği 07 Haziran 2015 genel seçimlerinde, meclise girmeye hak 
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kazanan 80 milletvekilinden 32’sinin kadın olmasıyla vermiştir
i
. Öcalan’ın kadın 

konusundaki ısrarlı vurgusunu; legal siyasi zeminde faaliyet yürüten HDP, toplumsal 

yaşantıda kadını ön plana çıkarmaya çalışan, eş başkanlık sistemini getiren, örgütsel 

yapısında askeri ve siyasi kadın teşkilatlarına sıklıkla vurgu yapan, tüm kitlesel 

eylemlerinde kadınları ön saflara yerleştiren, tüm bu edimlere “Eş Yaşam” adını veren 

(Serxwebun, Aralık 2013:19,20) KCK yapılanması ve dünyada yükselen feminist 

perspektifle birlikte okumak gerekmektedir.  

Öcalan, KCK teşkilatıyla birlikte düşünüldüğünde sadece bir ulus inşasına 

girişmez, amacı aynı zamanda mitolojik bir kadim kültür inşasıyla birlikte, 

peygamberinin belli olduğu milli bir din inşasıdır. Çünkü O’na göre şimdiye kadar din, 

yabancı kökenli olduğundan Kürtlerde günahlardan arınmayı değil, örtbas etmeyi 

amaçlamıştır (2001b:400). O, “Her ne kadar İslamiyet’ten sonra peygamberliğin ve 

yeni bir dinin yolu kapanmıştır denilse de bu her çağın kendini ebedi olarak 

yorumlaması gibi bir savunmadır” (2001b:268) diyerek yeni dinin kapılarını aralar. 

Karanlığa karşı aydınlığın zaferi olarak sunduğu (2001b:64) yeni bir militan din 

inşasında da “kötü” olan ötekinin apaçık gözler önüne serilmesini sağlamak asıl 

faaliyettir.  

Özellikle PKK ile başlayan son evresinde, Türk milliyetçi gelişim çizgisinin 

ayak izlerine basmaya çalışan Kürtçü hareket, Öcalan’ın ulus inşasıyla birlikte 

gerçekleştirmek istediği yeni, milli ve militan din inşasında yön değiştirerek, Spinoza, 

Hobbes ve Rousseau çizgisini takip etmek suretiyle Bellah’a ulaşır. Aslında kimin neye 

inandığı umurunda değildir Öcalan’ın. Tam olarak yapmak istediği şey, ulus inşasını 

hızlandıracak ortak bir “Kürdi değerler bütünü”nden ibaret olan ikinci bir “yarı-din”, 

ABD’nin kendi toplumsal çatlaklarına merhem olmak üzere Bellah’a sipariş ettiğine 

benzer ısmarlama bir “sivil din” inşasıdır. Öcalan, “Yeni peygamberler mi diyelim, yeni 

tarikatlar mı, yeni siyasi-felsefi ekoller mi, adını ne koyarsak koyalım, 21’inci yüzyıla 

doğru girişte böyle önderlerin kesin ortaya çıkması gerekiyor” (1996a:18) der. Hatta 

bununla da yetinmeyerek “Sizin yaptığınız yeni bir diyanet, (üç büyük dini kastederek) 

dördüncü bir din çalışması anlamına gelir” diyen halkın, yapmaya çalıştığı şeyi 

anladığını belirtir (2001b:267). Örgütsel bakış ise benzer biçimde bütün mezhepleriyle 

                                                 
i
 HDP 32 kadın milletvekili ile mecliste, 08 Haziran 2015, http://www.imctv.com.tr/hdp-meclise-31-

kadin-gonderiyor/, (08 Haziran 2015, 23:00). 

http://www.imctv.com.tr/hdp-meclise-31-kadin-gonderiyor/
http://www.imctv.com.tr/hdp-meclise-31-kadin-gonderiyor/
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birlikte İslam dininin bölge halklarının gelişim düzeyine bağlı olarak yeniden gözden 

geçirilmesi ve demokratikleştirilmesini temel bir zorunluluk olarak görür (Serxwebun, 

Ağustos 2000:7). Bunun için dinin bir Rönesansa ve reforma tabi tutulması gerekli 

olduğuna inanır (Serxwebun, Mart 2003:4). Öcalan’a göre bu yeni din anlayışında, 

bütün kutsal kitaplar edebi kaynaklar olarak değerlendirilecek, ahlaki ve sosyolojik 

çözümlemelere tabi tutulacaktır. Nasıl namaz ilk drama oyunlarının sonraki biçimiyse, 

camiler de bilim ve sanat merkezi rolünü oynamalı, tiyatro eserleri oynatılabilmelidir. 

Namaz, oruç, kurban ve dua törenleri zihni özgür bırakacak biçimde dönüştürülmeli, 

çağın ihtiyaçlarına göre yeniden düzenlenmeli, cennet, cehennem, sırat, mahşer gibi 

ütopik hayaller terkedilmelidir (2001a:499,500). Bu dinin peygamberi ise ulus kurucu 

ve kurtarıcı olarak kaçınılmaz biçimde Öcalan’dır.  

Bu bağlamda Kürtleri olduğu kadar, inanç yolculuklarında zaman zaman 

Türkleri de dairesi içerisine almış, halen de kalıntılarıyla mevcut dinsel yapılarını 

önemli biçimde etkilemeye devam ettiği söylenebilecek olan Zerdüştizm’in içeriğine 

atıfta bulunmak, açıklamak gerekmektedir. 

5.4.1.1. Zerdüştizm ve Doktrinel Yapısı  

İran'ın en eski dini, iyilikçi Tanrı Ahuramazda'ya dayanan çok tanrılı 

Mazdeizm’dir. Daha sonra M.Ö. VII. yüzyılda yaşadığı sanılan Zerdüşt adlı bir din 

adamı bu dine yeni bir biçim vermiştir. İyilik ve kötülüğün aynı kaynaktan 

çıkmayacağını düşünerek yeni dini, Ahuramazda-iyilik ve Ahriman-kötülük Tanrılarına 

dayandırmıştır. Zerdüştlük denilen bu din, İran'ın resmî dini olur ve buna göre bir çeşit 

kilise düzeni kurulur. Tapınaklarında ateş yakıldığı için Araplar bu dine, ateşe tapan 

anlamında “Gebrîlik” ve “Mecusîlik” demişlerdir (Cahen, 2008:31). 

Ateş ve güneşin kutsallığını vaaz eden Zerdüşti öğretinin kökleri, eski İran ve 

Hint inançlarındadır. İlk başlarda sade bir inanç vasfında olan ateşe ilişkin gelenekler, 

Zerdüşt’ün meydana çıkışıyla bir dizge bütünlüğü elde etmiş, M.Ö. 5’inci yy.da 

Anadolu’da filiz veren doğacı felsefe doktrinini dolaylı olarak etkilemiştir. Ateşi 

varlığın kurucu ilkesi olarak kabul eden Herakliteos’ta Zerdüşti inancın izlerine 

rastlamak mümkündür. Hıristiyanlık ile Müslümanlığı da etkilemiş olan bu inanç 

düzeni, bilhassa güneş ve ateşe duyulan saygının nüvesine şekil vermiştir. Bu iki tek 

tanrılı dinde ocağın saygınlığı bunun bir ifadesidir. Zerdüşt, 19’uncu yy. Avrupa’sında 
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çok büyük bir ilgi odağı haline gelmiş, Hint felsefesinden ilham alan Schopenhauer ile 

Avesta’nın etkisinde kalan Nietzsche konuyu tekrar ele almışlardır (Korkmaz, 

2013:48,49).  

Öcalan’ın “Ahlaki ağırlıklı bir dinsellik”, “Ne tam din, ne tam felsefedir.” 

sözleriyle (Demokratik Uygarlık Manifestosu:128) tanımladığı Zerdüştizm’in kutsal 

kitabı, Zerdüşt tarafından kaleme alınan ve inançlarının felsefi anlatımlarıyla dualarını 

içeren “Zend”dir. Sonradan şerhler ve yorumların ilave edildiği kitap, “Zend Avesta” 

adıyla anılır olmuş ve neredeyse Batı dillerinin tamamına çevrilmiştir (Korkmaz, 

2013:52).  

Her ne kadar çoğu araştırmacı tarafından tek tanrılı bir din olduğu dile getiriliyor 

olsa da Ahura Mazda, makamını eski İran inançlarından ithal edilerek karşısına 

yerleştirilen kötülük tanrısı Ahriman’la, iyilik tanrısı rolüne razı olarak paylaşmak 

zorunda kaldığı için, Zerdüştizm’in tek tanrılı bir din olmaktan öte ikili bir pantheon’a 

sahip olduğu rahatlıkla söylenebilir.  

Zerdüşt’ün getirmiş olduğu inanç sistemine göre en büyük tanrı Ahura 

Mazda’dır. Varlık, doğruluk ve yalan şeklinde iki güç arasında paylaşılmaktadır. Ahura 

Mazda’nın yaratıkları bu güçlerden birini seçmekte özgür yaratıklardır. 

Doğruluk/Asha’nın yeryüzündeki simgesi ateştir. Ahriman ve şeytanların saldırısıyla 

yeryüzünde kötülük yayılmaya başlamış olsa da Ahura Mazda galip gelecektir 

(Yıldırım, 2012:181). 

Öcalan’a göre Zerdüşt, Budha’nın Brahmanizm’de, Konfüçyüs’ün Taoculuk’ta, 

Sokrates’in de felsefede yaptığı büyük ahlaki reformu, hepsinden önce Ahura-Mazda 

inancında yapmaktadır. Tıpkı Hz. İbrahim’in Urfa yöresinde Sümer mitolojisinde 

yaptığı reform gibi, Zerdüşt de tahminen M.Ö 1000-500 yıllarında reform geçiren bu 

inancı en güçlü bir biçimde dönüştüren kişi konumundadır (2001b:60). Hem ilkel doğa 

dinine, hem mutlak hâkim tanrılı Sümer din geleneğine karşı Tanrıyı sorgulamakla 

Zerdüşt, bir ilki gerçekleştirmiştir (2001a:164). 

Tori’ye göre Arapların Mezopotamya ve Anadolu’ya yönelik istilalarında 

karşılaştıkları topluluklardan biri olan Kürtler, kendi tarihsel dinleri olan Zerdüştlükle 

İslamiyet'e karşı uzun süre direnmiş, ancak sonuçta kaybetmiş ve İslam Kürt 

coğrafyasında egemen hale gelmiştir. Zerdüştlüğün İslam'a yenilmesinin en büyük 
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nedenlerinden biri, çoğunlukla sözlü olan Zerdüşt geleneklerinin yeterince yazılı hale 

getirilmemesidir. Oysa İslam, taşınabilir ve ulaşılabilir kutsal bir metnin üstün avantajı 

ile yola çıkmıştır (2008:35). 

5.4.1.2. Zerdüşt’ün Kimliği  

Halk dilinde “yaşayan yıldız” anlamında kullanılan Zerdüşt sözcüğü, eski 

Yunancada Zoroaster, Zend dilinde ise Zarathustra şeklinde karşılık bulur (Korkmaz, 

2013:45).  

Günümüzdeki araştırmacıların, M.Ö. 7’nci yy.da doğduğunu kabul ettikleri 

Zerdüşt’ün doğum yeri konusunda birbirinden farklı görüşleri vardır. Bazı 

araştırmacılar O’nun Azerbaycan’da dünyaya geldiğini kabul ederken, bazıları Doğu 

İran’da, bazıları ise özellikle Belh/Bahter/Baktria’da doğduğu görüşünü öne sürerler. 

İranlı ve Arap tarihçiler Zerdüşt’ün Azerbaycanlı olduğu kanısındadırlar (Yıldırım, 

2012:174-176). Korkmaz, bir kısım tarihçilerin Hintli olarak da gösterdiği Zerdüşt’ün, 

Hindistan’da bulunduğu sırada Budizm’e karşı çıktığı için hapsedildikten sonra ülkeden 

kovulduğu, daha sonra ise Türkistan’ın Belh kentinde ortaya çıkarak dinsel prensiplerini 

yaymaya başladığının rivayet edildiğini belirtir (2013:46).  

Kürtçü yazar Siverekli, çok Tanrılı dinlerden tek Tanrılı dine inanma sofistliği 

gösteren Zerdüşt’ün Kürt olduğunu iddia eder (Siverekli, 2008:11). Oysa ne Zerdüştizm 

tek Tanrılı bir dindir, ne de Zerdüşt Kürt kimlikli bir din kurucusu, karizma… 

5.4.1.3. Türkistan’dan Anadolu'ya Zerdüştizm İnanç Coğrafyası  

Zerdüşt inanışında daha sonraları “Ormuzd” şekline dönüşmüş ve İslami 

kaynaklarda da “Hürmüz” olarak yer almış Ahura Mazda: Egemen Rab, Ahameniş 

Hükümdarı Daryuş (M.Ö. 522-486) ve takipçileri tarafından Batı Asya’ya getirilen ve 

birkaç yüzyıl içinde Turfan’dan Habeşistan’a, İndus Nehri’nden Ege Denizi’ne kadar 

yayılan bir Tanrı olmuştur (Yıldırım, 2012:171). 

Halife Ömer döneminde İran’daki Zerdüştilerden İslam dinini kabule 

yanaşmayanların önemli bir bölümü topluca Hindistan’a göç ettiğinden, bugün Bombay 

kenti ve etrafında 400.000 civarında, İran’ın dağlık bölgelerinde ise sayıları birkaç yüz 

bine ulaşan Zerdüşti/Mecusi yaşamaktadır (Korkmaz, 2013:51). Hindistan’a giden 

Zerdüştîler, bir Hindu kastı gibi teşkilatlanmış, büyük bir kısmı Hindistan’ın ileri gelen 
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tüccar ve bankerleri olmuş, “Parsiler” ismiyle anılmış ve bu adla günümüze kadar 

varlıklarını devam ettirebilmişlerdir (Küçük-Tümer-Küçük, 2011:143).  

Türk topluluklarından sırasıyla İlhanlı, Moğol, Türkmen ve Osmanlı istilasına 

maruz kalan Azeriler; Osmanlı-İran savaşlarında Şii Safeviler’in kalesi haline gelmiş, 

böylece çağlar boyunca Zerdüştilikten Sünni İslam’a, buradan Şii İslam’a geçiş 

yapmışlardır (Bulut, 2009a:49). 

“Uygurlar şaşılacak bir toplumdular” der ünlü Türkolog Roux. Bir kentin içinde 

en az üç büyük dine -Manizm, Budizm, Hıristiyanlık- ve “animist” bir tapım olan 

Türklerin en eski ulusal dinine bağlı insanlar yan yana yaşamışlardır. Sokaklardan ya da 

meydanlardan Yahudiler, Müslümanlar, Zerdüştler serbestçe vaaz ederek geçerler. 

Kaçınılmaz olarak kuşkuculuk ve rölativizm tohumlarını taşıyan hoşgörü ve 

ekümenikliğin, aşırı tutuculuğa yeğlenen idealler olması karşısında hayran kalınması 

gerekir. Çünkü bilinen kadarıyla tarihte Uygurlarınkiyle karşılaştırılabilecek bir tek 

örnek yoktur ve böyle bir örneğe belki ancak başka Türk toplumlarında ya da onlara 

benzeyen Moğol toplumlarında rastlanabilir (2007:179,180). Roux’nun bu tespiti, 

aslında yayılmacı bir özellik taşımayan Zerdüştlüğün, Türkler arasında İslam hariç 

olmak üzere Budizm’den sonra en çok yayılan din olmasını ve Maveraünnehir’den 

Semerkand’a kadar birçok tapınağa sahip olmasını açıklar.  

Günümüzde “Dünya Zerdüştler Birliği” adı altında örgütlenmiş olan Zerdüştiler, 

Hindistan, Pakistan, ABD, İngiltere, Kanada gibi ülkelerde de yerel topluluklar olarak 

örgütler ve tapınaklar oluşturmuşlardır. Dünyadaki Zerdüştilerin çoğunluğu İran ile 

Hindistan’da, geri kalan kısmı da Pakistan, İngiltere, ABD ve Kanada gibi ülkelerde 

yaşamaktadır (Küçük-Tümer-Küçük, 2011:141). 

5.4.1.4. Anadolu Halk İslam Anlayışı ve Zerdüştizm Etkisi  

Din, hangi formda ortaya çıkmış olursa olsun, coğrafya ile birlikte değişmekte 

ve kültürlenmektedir. Neredeyse bütün büyük dinlerin ve kültürlerin kavşak noktası 

olan Anadolu'da, İslam dininin diğer coğrafyalarda olduğundan daha fazla 

kültürlendiğini söylemek mümkündür.  

Ocak, Orta Asya Melametiliğinden köklerini alan Yesevi heterodoks 

Müslümanlığın en belirgin özelliğinin senkretizm olduğunu söyler. Bu yüzden ulaştığı 

her yerde çok geniş bir inanç yelpazesini kolayca özümseyerek kendi bünyesine mal 
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edegelmiştir (2012:52). Söz konusu baskın senkretizm, Anadolu sufizmi ve halk İslam’ı 

etkilerinin birebir görüldüğü Alevi ve Sünni Kürt kimlikli kitlelerin dini anlayışları için 

de geçerlidir.  

İslam Dinindeki Sırat Köprüsü ile özdeş olan “Tişinvet Köprüsü”, ahiret günü ve 

Cennet/Cehennem öğretisi ile Müslümanlıkla ortak yönleri bulunan Zerdüşti inanç 

yapısı, ateş, güneş, su, horoz, bazı kuşlar ve yararlı hayvanlara verilen değer ve kan 

akıtmama konusundaki hassasiyeti başta olmak üzere bazı ritüelleriyle de sufi geleneği 

etkilemiştir. Zerdüştizm’in “kutsi” adı verilen kuşak bağlama ritüeli söz konusu 

etkileşime çarpıcı bir örnek teşkil eder. 12’şer iplikten meydana gelmiş altı parçanın 

örülmesiyle yapılan, bele üç kere dolandıktan sonra uçları aşağıya sarkacak kadar uzun 

olan kuşak, erkek çocuğa yedi yaşında, kızlara altı ile dokuz yaşları arasında “mübid” 

denen Zerdüşt rahibi tarafından kuşatılır. Beyaz bir koyun, keçi yahut devenin 

yününden örülmüş olan “kutsi”nin, önüne ve arkasına ikişer düğüm vurulur ki, bu 

düğümler Tanrının varlığına, dinin gerçekliğine, Zerdüşt’ün tanrı tarafından 

gönderildiğine ve Zerdüştiliğin temeli olan iyi düşünce, iyi söz ve iyi işe işarettir. Aynı 

zamanda çocuğa kısa kollu bir de gömlek giydirilir (Korkmaz, 2013:50,51). Bu 

bağlamda, çoğu sufi tarikatın temel ritüellerinden olan “hırka” ve “kuşak bağlama”nın 

Zerdüşti köklere sahip olması yüksek bir ihtimali barındırmaktadır.  

Tavakkoli, Kürtlerin geçmiş zamanlarda Zerdüşt’ün ortaya çıkmasına dek güneş, 

ay, yeryüzü, gökyüzü, kutup yıldızı (şuaray-i yemani) ve rüzgâr gibi doğal güçlere 

tapındıklarını söyler. O’na göre Zerdüştiler, doğal güçlere tapınmayı esas alan ve div-

bende (daeva-yesna) olarak adlandırdıkları dinin takipçileri ile mücadeleye girişmişler, 

bu mücadelenin sonucunda Kürtlerin çoğunluğu bu yeni dini kabul etmiştir (2010:21). 

Sadece tasavvuf tarihini anlatmak iddiasıyla kaleme alınmış bir eserin ikinci baskısına 

“Kürtlerin Antik Dinleri” başlıklı bir bölümün eklenmesi ve eskisinden daha Kürtçü 

tonlara sahip bir önsözle sunulması manidardır.  

Nikitine, Yezidilikle ilgili inanç motiflerine atıfta bulunarak, Kürtlerde bazı 

Zerdüştçü kalıntıların bulunduğunu kabul eder (2010:419).  

Tori, Zerdüşt inancını, Kürtleri Türklerden ayıran Şafi mezhebiyle 

ilintilendirmek için garip bir mantık kurarak şöyle der: “Zerdüşt inancında vücuttan 

çıkan her şey ölüdür. Ölü olan her şey kirlidir. Vücut bu kirlilikten temizlenerek arınır. 
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Kürtler İslam'da mevcut dört mezhepten Şafii mezhebini benimsemişlerdir. Şafii 

mezhebine bağlı bir kimse abdestli iken vücudunun herhangi bir yerinden kan çıkması 

durumunda o kişinin abdesti bozulur. Kanının çıktığı alan temizlendikten sonra o 

kişinin abdestini yenilemesi gerekir. Çünkü vücuttan çıkan o kan ölüdür. Ölü olduğu 

için de kirlidir. O halde kirlenen alan temizlenmelidir. 

Kadınlar ay hali durumunda belli bir süre kanama geçirirler. Kanama 

durumundaki kadın, kanaması kesildikten sonrası temizlenmesi durumunda ancak 

namaz kılabilir ve de oruç tutabilir. Buna neden vücuttan çıkan o kanın ölü olması, ölü 

olması nedeni ile kirli olmasıdır. Kanama kesildikten sonra, vücut temizlendikten sonra 

kirlilikten arınabilir. O halde kanama süresince kirli olan kadın namaz kılamayacağı 

gibi oruç da tutamaz.”(2008:39). Oysa Hanefi fıkhında daha hassas olan bu durum 

Hanefiliği Zerdüştizm’e bağlamayacağı gibi Şafiilikle ilişkisini de kanıtlama gücünden 

yoksundur. 

Kürtçü yazar Siverekli, Kadirilik, Rıfailik ve Nakşibendiliğin Zerdüştizm’den 

etkilendiğini özellikle vurgular (2008:19-54). O’na göre Yezidilik ve Dürzilik gibi 

Alevilik de Zerdüştizm’in bir alt koludur (2008:57). Siverekli, Anadolu ve Kafkasya’da 

çok sayıda Türkmen kabilesinin daha önce başarıyla Yezidiliğe geçtiğini ve bunların en 

önemlisinin Karakoyunlu Türkmenleri olduğunu (2008:59), Aleviliğin ayrı bir kolu 

olduğunu beyan ettiği Yezidiliğe, Arap değerlerinin eklenmesiyle Nusayriliğin ortaya 

çıktığını belirtir (2008:60). Oysa Zerdüştizm’in Kürtlerle olan ilişkisine aynı 

pencereden bakan Uluçay, Zerdüşt dini ve düşüncesinin Turan ülkesinde etkili olduğunu 

belirtir (2010:18). Uluçay, “İran, kısmi Orta Asya, kısmi Hindistan, Kafkasya, Arap 

Yarımadası, Mısır, Anadolu, Yunanistan coğrafyasında; insanlar, çağlar değişti ama 

Zerdüşt’ün hak, adalet, sevgi, doğruluk, iyi hal, iyi söz, aklın hâkimiyeti gibi ilkeleri 

geçerli ve baki kaldı. Bu geniş coğrafyadaki yeni bahçelerde, Zerdüşt’ün çiçekleri 

vardır” diyerek Zerdüşt öğretisinin Kürtlere has bir dinsel öğreti olmaktan öte, geniş bir 

coğrafyanın malı olduğunu itiraf eder (2010:21). 

Nikitine, bir yandan “Konya’da dervişçiliğin doğuşunu, uzun bir süre önce 

İslamiyet'e kucak açmış ve Türkleşmiş bulunan Kürtlerin aşiret inançlarının bir 

rönesansı, bir kalıntısı olarak” değerlendirip (2010:424) Mevleviliği ve köklerini borçlu 

olduğu bütün bir sufi geleneği Kürtleştirmeye çabalarken, diğer yandan “Kürtlerin ilk 
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dinidir ve Hıristiyanik köklere sahiptir” dediği Yezidiliği Ermenilere bağlamaktadır 

(2010:425).  

Nikitine, Yezidilerin Kürtlüğünü ispat için din dillerinin Kürtçe olmasını en 

önemli dayanak olarak gösterirken (2010:432), PKK’nın bile bütün ibadetlerini Türkçe 

yapmalarından şikâyetçi olduğu (Serxwebun, Aralık 2013:15) Alevilerin bir kısmını, 

hatta bazen tamamını, ibadet dilini yok sayarak Kürtleştirmeye çabalar. Kitabının 

“Kürtlerde Manevi Hayat ve Din” başlıklı bölümünde (2010:380-450), bütün 

ortodoksluğuna rağmen Nakşibendi ve Kadiri tarikatlarıyla birlikte Ortodoks İslam’dan 

ayrılan inanç yapılarını, batıl inançları ve sufizmi dile getirerek, bunların sadece 

Kürtlere özgü olduğunu söyleyebilecek kadar duygusal kalıplarla dar alana sıkışmış, 

bütün bir eserin bilimselliğini sorgulamaya açmıştır. Oysa bahsedilen heterodoksik dini 

yapı, Kürtlerin sadece bu coğrafyada değil, ama aynı zamanda Orta Asya’dan beri 

paylaştıkları değerlerle yalnız olmadıklarını kanıtlar.  

Evliyaların ya da din uluları olan ruhbanların, karşılıklı olarak bir tarafın elinde 

kırbaç olarak kullandığı bir yılanla birlikte aslanın üzerine binmiş geliyorken, diğer 

tarafın bir taşın ya da duvarın üzerine binerek karşılaması, ya da kemikleri kırılmadan 

ölen canlıların, kılçığı parçalanmadan yenen balıkların yeniden canlanması şeklindeki 

rivayet ve dinsel menkıbeler, Hindistan'dan Orta Asya’ya kadar neredeyse bütün bir 

kıtada kadim zamanlardan bu yana yaşamış olan dinlerin çoğunda birebir yer 

almaktadır. Bu durum mistisizm konusunda benzersiz bir doğurganlığa sahip 

coğrafyada, her yeni doğanın öncekilerden kalıtsal benzerlikler taşıması doğallığını 

rahatlıkla açıklamaktadır. Aslında birbirinin peşi sıra ya da eşzamanlı yayılan dini 

inanışların tamamı, senkretik bir tekrarlar bütününü oluşturur. Burada bahsedilen 

şekliyle diriltme temasının, köklerini Orta Asya Türk-Moğol inanışlarına borçlu 

olduğunu Bruinessen (2013b:154) özellikle belirtir. 

İslam’ın dışında Budizm’den sonra Türkler üzerinde en etkili olan din 

Zerdüştizm’dir. Orta Asya’da Hint dinleri etkisini kaybetmeye başlayınca İran kaynaklı 

Zerdüştilik, İran’da Mani dininin ortaya çıkmasıyla yönünü Orta Asya’ya çevirmiştir. 

Farsçanın Orta Asya’daki etkisi ve Farsların buraya barış yoluyla girmeleri, 

Zerdüştiliğin Türkler arasında yayılmasını kolaylaştırmıştır. Örneğin bölgenin en büyük 

şehirlerinden olan Buhara’da Mecusi merkezleri artmış ve şehir Zerdüştiliğin önemli 
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merkezlerinden biri haline gelmiştir. Nihayetinde Orta Asya Türk kültürü ve sanatı 

üzerinde Zerdüştilik derin izler bırakmıştır (Kutlu, 2011a:38,39). 

İslam dünyasında IX’uncu yy.dan itibaren Irak, İran, Horasan ve Maveraünnehir 

istikametinde yayılan Ortodoks çizginin dışındaki ilk sufi hareketler, bir yandan nasçı 

ve kitabi bakış açısı, diğer yandan Arap olmayanların mevali olarak aşağılandığı 

kabileci zihniyetiyle öne çıkan Arap İslam anlayışına tepki olarak, mevali esnaf 

tabakasının ilk aktörlerini oluşturduğu hareketlerdir (Ocak, 1999:3-5).  

Eski Mısır, Hellen, Mezopotamya, İran ve Hint kültür sahalarının, İslam öncesi 

mistik eğilimleri ve yaşantısından önemli oranda etkilenen sufi hareketler, Türklerin de 

İslam'ı kabul etmesindeki temel etken olan Melametilik ve bu tarikata zaman içerisinde 

yapılan ikaz ve itirazlarla çeşitlenerek ortaya çıkan Kalenderi, Cavlaki, Haydari, 

Nurbahşi, Ehl-i Hak, Haksari, Çişti, Hurufi, Halveti, Mevlevi, Bektaşi, Alevi ve burada 

sayılmayan çeşitli İslam anlayışlarını içine alır (Ocak, 1999:3-15,135,195). Tamamında 

Orta ve Uzak Doğulu, Mısır’lı, Hellen, Mezopotamyalı, İranlı ya da Şamanik kültür 

öğelerine rastlamak mümkündür.  

Sasaniler'in son zamanlarında, yani VII. yüzyılın başlarında İran dinlerinin Orta 

Asya'ya doğru yayılışa geçmesi, Sogd ve Baktriyan bölgelerinde daha önce mevcut 

olduğuna işaret edilen Budizm'i zayıflatarak silebilmiştir. Böylece bu sahalar söz 

konusu yüzyılda Zerdüştiliğin hâkim olduğu yerler haline gelmiş, buralarda yaşayan 

Türkler, daha önce İran kültürüne girmiş olduklarından Zerdüştiliği kolayca 

benimsemişlerdir (Ocak, 2002:85). 

Ocak, Temim b. Bahr adlı bir Arap seyyahının verdiği bilgilere dayanarak yazan 

Barthold’un, 9’uncu yy.dan önce Uygurlar arasında Maniheizm'in yayılmasından evvel 

Maveraünnehir'de Zerdüştiliğin hâkim olduğunu, ayrıca Harezm bölgesinde de 10’uncu 

yy.a kadar önemli çapta İran etkisinin, dolayısıyla Zerdüştiliğin mevcudiyetine vurgu 

yaptığını söylerken, 12’nci yy. coğrafyacılarından İdrisi’ye dayanarak Dokuzoğuzlar’ın 

Zerdüşti olduğunu belirtir (2002:86). 

Horasan’da başlattığı isyanla Emevi Devleti’nin yıkılıp Abbasi Hanedanının 

işbaşına gelmesinin en büyük sebebi olan Ebu Müslim Horasani’nin, hilafet tarafından 

755 yılında katledilmesinden sonra uzun zaman devam eden Sindbad (755), Türk İshak 

(757), Üstad-ı Sis (767), Mukanna (770-782), Rafi' b. Leys (806) ve nihayet Babek 
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Hurremi (8l9-838) isyanları, temelde Horasan ve Maveraünnehir 'deki Zerdüşti ve 

Mazdekist Türklere dayanmaktadır. İslamiyet’in kabulünden sonra da göçebe kabileler 

arasında hala kalıntıları bulunan Zerdüşti ve Mazdekist etkiler, daha ziyade Oğuzlar 

vasıtasıyla buraya nakledilmiş olmalıdır (Ocak, 2002:89-91). 

Ocak, kitabında incelediği (2002:183-252) tenasüh, hulul, şekil değiştirme, ateş 

kültü, dört unsur inancı gibi kökleri Budizm, Zerdüştizm, Maniheizm, Mazdeizm ve 

Mazdekizm dinlerine çıkan motiflerin, Bektaşi menakıbnamelerinde nitelik ve nicelik 

bakımından önemli bir yer tuttuğunu belirtir. Bu motifler sadece heterodoksi içerisinde 

anılan Bektaşi ve Kızılbaş topluluklarda değil, aynı zamanda canlılıklarını kısmen 

yitirmiş olmakla birlikte Sünni topluluklarda da varlıklarını sürdürmektedir.  

Anadolu sufi anlayışının yapılanmasında önemli bir yeri olan senkretik İslam 

anlayışı Kalenderîlik hakkında halihazırda yapılmış olan en incelikli ve bilimsel çalışma 

özelliği taşıyan eserinde Ocak (1999), bu tasavvufi anlayışın ve hatta isminin bile eski 

Hint ve İran mistik anlayışlarından etkilendiğini, Budist, Zerdüşti ve Maniheist etkilerin 

son derece yoğun olduğunu belirtir.  

Bağımsız bir gözlemci için, Alavi (Nusayri), Alevi (Kızılbaş), Bektaşi ve Ehl-i 

Hak inanç ve uygulamaları arasında ciddi farklılıklar vardır. Bu mezheplerin farklı 

tarihsel kökenleri olmakla birlikte bu gerçek farklılıkların altında ortak bir temel vardır. 

Bu temelin bir kısmı Batı Asya’nın İslam öncesi geçmişine ait olabilir ve bu parça 

Türk/Orta Asya orijinli gibi görünmektedir; diğer parça ise sonraki döneme ait ortak 

etkilerin sonuçlarıdır (Bruinessen, 2013b:171). 

Bu bağlamda Zerdüştizm de, kendisinden sonra ortaya çıkan bütün dini yapıları 

olduğu gibi gayet doğal olarak İslami bakış açılarını da etkilemiş bir ortak kültür 

unsurudur. Özellikle köklerini bulduğu coğrafya olan İran-Orta Doğu coğrafyasında 

yaşayan sufi anlayışlar ve Anadolu da dâhil olmak üzere halk İslam’ında Zerdüştizm 

etkilerini görmek mümkündür. Hatta Cahen, İslamiyet'in çok erken bir döneminde 

kadılık kurumunu geliştiren Ortodoks İslam’ın temsilcileri Abbasilerin, kadıları seçerek 

görevlendirmek ve denetlemekle görevli “Kadı’l Kudat-Kadıların Kadısı” kurumunu, 

Sasanî İmparatorluğunda Zerdüştî devlet kilisesinin en yüksek görevi olan "Mobedan-

Mobed" örnek alınarak oluşturduklarını belirtir (2008:159). 
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5.4.2. PKK ve Diğer İnançlarda Mitolojik Kök Arayışları 

Erken Kürt milliyetçi çizgisinin öncülerinden 20’nci yy. başlarında İstanbul'da 

kurulan Kürtçü örgütlerin bir kanadı olan Bedirhanlar, dindar ve Sünni kanadı temsil 

eden Seyit Abdülkadir’in tersine, modern ve laik eğitimden geçmiş şehirleşmiş 

aristokratları kapsamıştır. Bunların arasında Kurmanci ve Sorani lehçelerini konuşanlar 

kadar Zazaca konuşanlar da, Sünniler kadar Aleviler de vardır. Bu fraksiyon daha sonra 

geniş ölçüde Yezidi dininden etkilenecek ve Yezidi dinini sahih Kürt dini olarak 

idealize edecektir (Bruinessen, 2013b:32).  

Öncüllerinin Yezidi sahiplenmesine benzer biçimde PKK, 2’nci Konferans’ında; 

Aleviliği bir ulusal direniş motifi olarak ele almak, özgün bir yaklaşımla 

değerlendirmek, Yezidiliği milli karakterde bir örgütlenme içinde düşünüp, ona göre 

değer biçmek konularında Serxwebun Dergisi’nde de yayımlanan kararlar alınmıştır 

(Serxwebun, Ağustos 1990:21,22). Örgüte göre Kürdistan toplumunda en eski inanç 

biçimi olarak Yezidilik; bin yıllardan beridir belirgin bir biçimde varlığını korumuş, 

tüm baskı ve saldırılara rağmen inancını yaşatmayı başarabilmiştir. Yakın geçmişte 

Osmanlı işgalciliğine karşı en büyük direnişi Yezidiler göstermiştir. Zerdüşt felsefesi ve 

devamı olan Yezidilik, birçok inancın etkisinde kalmasına rağmen kendini öz olarak 

korumuş ve bugüne kadar da ileri bir düzeyde var olmayı bilmiştir (Serxwebun, Nisan 

2009:63).  

PKK, Yezidilerin tarihini Kürdistan tarihi olarak kutsar. Bugün Ortadoğu’da 

Kürt dili, Kürt kültürü, Kürt şarkıları ve Kürt destanları unutulmamışsa bunun temel 

sebebi Yezidilerin bu ulusal değerleri inatla korumasıdır (Serxwebun, Nisan 2009:63). 

Öcalan’a göre de Zerdeştlik -Yezidilik-, Kürt kültürünün yabancılaşmaya karşı soylu bir 

direnişidir (2004a:298). PKK Yezidilerin inançları nedeniyle çok fazla acı çektiğini, 

katliamlarla yüz yüze kaldığını sürekli tekrarlar. PKK ezilen halkların, özgür olmayan 

inançların partisidir. Bunun için Yezidilerin Kürt özgürlük mücadelesiyle bütünleşmesi 

gerekmektedir (Serxwebun, Nisan 2009:63). 

Örgütsel söylem, derinlikli bakıldığında devletçi-iktidarcı uygarlık karşısında 

direnen toplum gerçeği olarak tanımladıkları Alevilikle Zerdüştlük arasında birçok ortak 

noktaya rastlandığının altını çizerek her iki inancın aynı köken bilgisine yaslandığından 

uzunca bahseder (Serxwebun, Ağustos 2009:73). PKK, Zerdüştlüğün Kürt kültür 
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direnişçiliğinin bayrağı olduğunu, sonrasında ise İslam'ın yüreğinde Yezidiliğin 

direnmeye devam edeceğini iddia eder. Alevilik ise İslam’ı olduğu gibi değil, kendine 

göre uyarlayarak direnişini başka bir biçimde göstermenin adıdır (Serxwebun, Şubat 

2005:11). 

PKK, gerek Yezidileri gerekse başlarda açıkça cephe aldığı Alevileri özellikle 

Avrupa'da kurduğu dernekler vasıtasıyla Kürt milliyetçi hareketinin yanına çekmeye 

çalışmış, bu inançlara ayrılan bölümlerde ayrıntılı biçimde söz edilen bu çabasını 

sıklıkla örgütsel söylemine yansıtmıştır. 

6. Diktatoryal Önderlik Kurumu ve Mitolojik Tanrı-Kral: Abdullah Öcalan 

Ömer ve Üveyş oğlu Abdullah Öcalan, 4 Nisan 1949 tarihinde Şanlıurfa Halfeti 

ilçesi Ömerli köyünde doğmuştur.  

Çocukluğunda dine karşı ilgisini “Komşumuz ailenin çocuğu Emin’in ‘İlmihal’ 

adlı kitabı okumaya başladığını duyduğumda, İslam ve camiye olan ilgim artmıştı. 

Birkaç dua ezberleme karşılığında imam Müslim’in hemen arkasında saflara sızmayı 

başarmıştım” (Demokratik Uygarlık Manifestosu:107) “İlkokulda iyi bir imamdım. 

Kendimi dine vermiştim ve oldukça da namaz kılıyordum. Tabii belli bir dönem 

yoğunlaşmıştım. Köy imamı noktasında yer aldım ve ileri düzeydeydi diyebilirim” 

(1996c:34) sözleriyle anlatır.  

Öcalan, peygamberi hayat hikâyesini çocukluğuna kadar uzatır. O’nun sıradan 

çocuklardan daha filozof ve peygamberce tavırları vardır: “Bu dönemde gözlerim hep 

kırsalda olacaktı. Hatta anam benim üzerimde üç kapıyı kapatıp üçer sefer yarı boğup 

bayılttıktan sonra bile, uyanır uyanmaz yıldırım hızıyla kapıya vurur, dışarı fırlar, 

kırlara kadar uzanırdım. Fırıl fırıl dolaşırdım. Belli ki bir şeyler arıyorum. Sonradan 

kıyaslayacağım birçok peygambersel, filozofça çıkışların bu tür yalnızlık yürüyüşlerine 

ihtiyacı vardı” (2001b:346). 

En büyük hayalini gerçekleştirmek için askeri okula müracaat eden Öcalan, yaşı 

büyük olduğu gerekçesiyle geri çevrilir. Sınavını 18’inci sıradan kazanarak girdiği ve 

PKK yayınlarına bile bu konuda kayıt düşürdüğü (İmset, 1994:23) Ankara’daki Tapu 

Kadastro Meslek Lisesi’ni 1968-1969 ders yılında burslu olarak bitiren Öcalan, 

Diyarbakır Kadastro Memurluğu emrine tayin edilir. Burada görev yaptığı bir yıl gibi 

kısa bir sürede, maaşının birkaç katı tutarındaki rüşvetleri nasıl aldığını ve bunu 
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zihninde “Kürdistan davası” adına nasıl meşrulaştırdığını etraflıca anlatır (1996c:58,59). 

Oysa o yıllarda Kürdistan davasını düşünemeyecek kadar Türk İslam ideolojisine yakın 

durmaya çalışmaktadır.  

Abdullah kardeşi Mehmet’e göre ilkokuldan sonra beş vakit namaz kılmaya 

başlayan
i
, okul arkadaşlarına göre lise yıllarında namazını kaçırmayan

ii
, Cuma 

namazlarını Hacı Bayram ve Maltepe Camilerinde kılan milliyetçi muhafazakâr bir 

öğrencidir. Milli Türk Talebe Birliği (MTTB) ve Milli Mücadeleci olarak adlandırılan 

gençlik derneklerinin toplantılarına, zaman zaman Ankara’ya gelen Necip Fazıl’ın 

konferanslarına (Öznur, 2004:903,904), Komünizme Karşı Savaş Derneği’nin bir 

seminerine (İmset, 1994:22), hatta Ülkü Ocaklarına gitmiş, Türk ocaklarında verilen iki 

konferansa (Öcalan, 1996c:56,57) bile katılmıştır. Hatta 1972 Nisanındaki yedi aylık 

tutukluluktan sonra Anıtkabir yakınındaki arkadaş evinde kalırken her gün Anıtkabir’i 

ziyaret ettiğini belirtir (1996c:67). Yakalandıktan sonra yapılan mülakatlarında o 

zamanlardaki fikir dünyasını “Ben Erbakan’ı da dinledim, otuz yıl önce Mimarlar 

Odası’nda. Benim ilk başvurum Ülkü Ocakları’nadır. Ama almadılar. Ben Komünizmle 

Mücadele Derneği’ne gittim, Korkut’u dinledim.” cümleleriyle ifade edecektir (Özbey, 

2014:51). 

O yılları (1966-68) anlatan Öcalan, din ile felsefenin bilincinde yer değiştirmek 

istediğini, devrimci gençlik hareketiyle, sosyalizmle ilgilenme yönelimi olmadığını 

belirtir (1994a:55). 1970’li yılları ise “kendisini halkla birlikte yarattığı, Kürt halkı 

adına kuluçkaya yatma dönemi” olarak niteler (2001b:358). Oysa yakalandıktan sonra 

kendisiyle yapılan mülakatlarda “Ben öyle halis muhlis Kürt değilim. Türk’ten daha iyi 

Türk hissederim. Hiçbir milliyetçi Türk, kendini benden daha iyi Türk saymasın. Benim 

tüm yaşamım, her şeyim Türkçedir. Pratik olarak en iyi bir Türk’üm. Ben Türk’ün bir 

parçasıyım ama Kürtlerle de ilgileniyorum. Çok az Kürtçe biliyorum. Ancak her şeyim 

Türkçe. Düşünce yapım Türkçedir. Ben Türk düşmanlığını hiç kabul edemem.” 

diyecektir (Özbey, 2014:34). 

                                                 
i
 Mehmet Öcalan: Ağabeyim ilkokuldan beri namaz kılardı, 20 Aralık 2012, 

http://www.radikal.com.tr/turkiye/mehmet_ocalan_agabeyim_ilkokuldan_beri_namaz_kilardi-1113013, 

(13 Haziran 2014, 19:40). 
ii
 5 vakit namaz kılardık, 18 Aralık 2012, http://www.hurriyet.com.tr/gundem/22180982.asp, (13 Haziran 

2014, 19:40). 

http://www.radikal.com.tr/turkiye/mehmet_ocalan_agabeyim_ilkokuldan_beri_namaz_kilardi-1113013
http://www.hurriyet.com.tr/gundem/22180982.asp
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Olgunluk çağında da İslam’ı Museviliğin Hıristiyanlıktan sonraki mezhebi 

olarak gören Öcalan (2007d:69), Sosyalizme ilk adım attığı 1969 yılında tesadüfen eline 

geçen “Sosyalizmin Alfabesi” adlı kitabı bitirince, kendi söylemiyle “Muhammet 

kaybetmiş, Marks kazanmıştır” (1996c:57; 2003:6).  

8 Eylül 1979 günü Apocular tarafından Tunceli’de öldürülen TİKP Tunceli İl 

Yöneticisi Adil Turan, öldürülmeden önce Aydınlık gazetesine gönderdiği ve 11 Eylül 

1979’da yayımlanan mektubunda, gençliğinde uzun süre yanında bulunduğu ve 

yakından tanıdığı o yılların Öcalan’ını şöyle anlatır:  

“Apo çevresindekiler için tam bir terör estiriyordu. Tam bir despottu. Bunda da 

feodal geleneklere ve zorbalığa dayanıyordu. Öyle ki ağzından çıkan her şey emirdi. 

Onun dediğine karşı çıkan veya üzerinde düşünülmesini isteyen herkesi hemen “milli 

hain” ilan ediverirdi. Yemeklerde hiç kimse Apo’dan önce sofraya oturmaz, O 

kalkmadan da kalkamazdı. Onunla beraber kalırken bir seferinde sofraya ondan önce 

oturduğum için bana çok kızmış ve aynen şunları söylemişti: “Sen kim oluyorsun da 

benden önce yemeğe oturuyorsun? Bu resmen saygısızlıktır.” (Öznur, 2004:930-932). 

Uzun yıllar ayrılıkçı Kürt siyasetine hizmet verdikten sonra Öcalan yakalanınca 

örgütten kopan İshak Tepe, her ne kadar Öcalan’ın stratejisini “Tarikat Stratejisi” 

kendisini de “Ada Şeyhi” olarak betimliyor olsa da (2005:35), kendisinin o kadar 

alçakgönüllü olduğunu söylemek mümkün değildir. Öcalan doğuş, oluşum tarzı, 

sistemin içine giriş, muhaliflik ve yakalanış tarzının Hz. İsa’nın öyküsüne (2004a:482) 

çıkış, hicret, dönüş, irade, azim, tempo ve yoğunluğunun ise Hz. Muhammed’e 

benzediğini (1990a:14; 1996a:18; 1997d:68-73) ve peygamberi bir dille konuşup, öyle 

yaşadığını söyler (2002c:18).  

Atalarının direniş, peygamberlerin barış geleneği O’nda birleştiğinden Tanrısal 

yüceliş kaçınılmazdır. Tanrıyı çözümlemiş, kim olduğunu açıklamıştır (Öcalan, 

2008b:17). Hz. İbrahim de O da Urfalıdır (Öcalan, 2007a:46). O’na göre, uluslararası 

komplo ile yakalanması, İbrahim peygamberin yaşadığı sürece benzemektedir. Türkiye 

bir odun deposu yapılmış, Öcalan da mancınıkla -uçakla- oraya atılmıştır. Hemen 

ardından ekler: “En güzel şeyler, en zor işlerden çıkar. İşin kendisinde, doğasında 

zorluklar var…Peygamberlerin hayatı biraz da böyledir. Ben korkunç acılar ve 

kayıpların trajik sonucuyum…Büyük değerler yaratıldı. Benim yaşamımı yalnız bana ait 
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olarak düşünmeyin. Ben çok zor koşullarda yaşadım. Sizin yaşamınız basittir. Bir gün 

benim gibi yaşarsanız devleşirsiniz. Peygamberlerin ve aydınların yaşamları zor olur.”  

(2000b:16). Fazla okumasa, İslam ve dinler tarihini çok iyi bilmese de Ortadoğu 

haklarının kültür, tarih gerçekliği, hatta savaşın ta kendisi O’nu peygamberliğe 

zorlamaktadır (Öcalan, 1996a:18).  

Peygamberlerle analoji yapma ve peygamberliğe öykünme, Öcalan söyleminde 

sıklıkla karşılaşılan bir durumdur (1994a:55,149; 1994b:1; 1994d:27; 1996b:19; 

1998a:121,122,286; 2001b:193-195,242-245,267-269,346,357,358,365,366,377-381, 

428,429; 2003:17,18; 2004:482,549,550; 2008a:26,48; 2013d:16; 2013e:17). Bu kadar 

sık söylendiği için örgüt elemanları da doğruluğuna katıksız inanmışlar, önderliğin 

“hicretini” açıklamaya çabalamışlardır (Serxwebun, Ağustos 1994:19; Serxwebun, 

Kasım 2004:31). Hatta örgüt ileri gelenlerinden A. Haydar Kaytan, Öcalan’ın çağın 

peygamberi olduğunu, peygamberce özellikler sergilediğini, diğer dinler ve ideolojiler 

arasında analoji kurarak uzun uzun anlatmaya girişir (1997:20,21,27). Benzer şekilde 

örgüt liderlerinden Mustafa Karasu ise “Peygamberler büyük emek, çaba sahibidir, 

ideolojik-politik her türlü mücadele vermişler, ama gerçekten hiçbir peygamberin 

yaşamında, hiçbir örgütün yaşamında –hepsine saygı duyarız ama– önderliğin tarzında, 

temposunda insanla ilgilenme, yoğunlaşma, yorulma yoktur” (1998:34) diyerek bir 

adım öne geçer. Hatta 2000 yılının 2-23 Ocak tarihleri arasında icra edilen 7’nci 

Olağanüstü Kongre “Ulusal Önderlik Üzerine Karar” adı altında bir karar alarak 

peygamberliğini “Ulusal Önderimiz Başkan Apo peygamberliğe daha yakın bir çizgi ve 

tarzın sahibidir ve bu noktada diğer önderliklerden ayrılmaktadır.” sözleriyle 

kurumsallaştırarak onaylar (Serxwebun, Şubat 2000:22-24). Oysa örgüt ileri 

gelenlerinden Selim Çürükkaya gibi kralın çıplak olduğunu haykırabilenler de vardır. 

“Apo’nun Ayetleri” ismiyle yayınladığı kitabının giriş açıklamasında “Ulu önderimizin 

kendisine değil Tanrılığına muhaliftim” diyecektir. Bütün kitabı boyunca örgütsel 

söylemi “resmi ideoloji” tanımlamasıyla eleştirir. Apo’nun çözümleme denilen 

konuşmalarına eleştirilemediği, inanmayanların hain, inanıp gereğini yapmayanların 

objektif ajan ilan edildiği için “ayet” demektedir. O’na göre Öcalan kendisini ulusun ve 

partinin yerine koyduğu için, her kararı bu ikisi adına alınmış kararlardır (2006:28-31).  

Örgütsel söyleme göre PKK Önderliği -Öcalan-, son 25 yılda peygamberlerin 

kırdıkları putlardan daha fazlasını kırmıştır. Bu sadece bir savaş veya yıkım değil, aynı 
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zamanda yeniyi yarattıkça kendisini var eden bir harekettir (Serxwebun, Kasım 1997:2). 

Hatta PKK’da binlerce peygamber vardır (Serxwebun, Ağustos 2002:22). 

Bu haliyle PKK, Abdullah Öcalan’ın kutsallaştırılan manevi şahsiyetinde temsil 

edilen bir sırf dini grup, tarikat veya cemaat görüntüsü vermektedir. Kuruluşundan çok 

kısa bir süre sonra bu görüntüye sahip olan PKK tarikatının, halife atamayan ve asla da 

atamayacak olan tek şeyhi Öcalan, müritleri ise cemaate katma değerleri oranında 

mensuplar-milisler-sempatizanlar çizgisindeki herkestir. Birinci halkada yer alan 

tilmizler ve örgütsel doktrin, aslında öğretinin değil şeyhin kutsallığının garantörleridir.  

Bruinessen PKK’nın, aşiret reislerinin kendilerini önemli kılabilmek için 

başvurdukları yöntemleri anımsatan acımasız şiddet yöntemleriyle bazı bölgelerin 

denetimini ele geçirdiğini söyleyerek (2013a:59) örgütsel yapıyı aşirete benzetir. 

Aşiret reisi, şeyh, ağa gibi cemaat ve kanaat önderlerinin geleneksel Kürt 

toplumundaki başat rolleri, modern milliyetçi kuramlar ve Marksist felsefeye yaslanarak 

silahlı propaganda faaliyeti yürüten PKK’nın da -nüvesini aynı toplumsal yapıdan 

alması hasebiyle- önderlik kurumuna -Abdullah Öcalan- atfettiği yücelik hatta 

kutsallıkta kendisini göstermektedir. 

Bu bağlamda 4 Nisanda kutlanan Öcalan’ın doğum günü, örgüt için farklı bir 

fırsata dönüştürülmek istenir. “Nasıl ki Hıristiyan âlemi İsa’nın doğuşunu kendi 

doğuşları olarak ele alıyor, kutluyorlarsa, yine Muhammed’in doğumu İslam âleminin 

bir doğuş günü olarak değerlendiriliyorsa, benzer bir biçimde Başkan Apo’nun doğum 

günü de özgür, iradeli, bilinçli, dürüst, namuslu, kendine sahip çıkan Kürt’ün, kısaca 

yeni Kürt insanının ve toplumunun doğuş günü olarak ele alınmak ve buna göre 

kutsanmak ve kutlanmak durumundadır. Bizim için en kutsal günlerden birisidir.” 

(Serxwebun, Şubat 2004:15). Her yıl aynı tarihte büyük organizasyonlarla
i
 kutlanan 

doğum gününde Öcalan’ın doğduğu ve “Kâbe” olarak kabul edilen ev ziyaret ve “tavaf” 

edilmekte
ii
, evin bahçesi ve etrafından kutsallık atfedilen toprak alınmakta, 

                                                 
i
 Amara'da görkemli final, 4 Nisan 2015, http://anfturkce.net.prx2.unblocksit.es/kurdistan/amara-da-

gorkemli-final, (4 Nisan 2015, 20:00). 
ii
 KCK Öcalan'ı Peygamber İlan Etti, 25 Aralık 2011, http://www.aktifhaber.com/kck-ocalani-peygamber-

ilan-etti-537232h.htm, (21 Kasım 2014, 00:20). 

http://anfturkce.net.prx2.unblocksit.es/kurdistan/amara-da-gorkemli-final
http://anfturkce.net.prx2.unblocksit.es/kurdistan/amara-da-gorkemli-final
http://www.aktifhaber.com/kck-ocalani-peygamber-ilan-etti-537232h.htm
http://www.aktifhaber.com/kck-ocalani-peygamber-ilan-etti-537232h.htm
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kardeşlerinin elini olduğu kadar bu toprağı da koklamak ve öpmek için izdihamlar 

yaşanmaktadır
i
. 

Örgütsel dini propaganda, Kur’an’daki “Ve yekulüllezîne keferu lev lâ ünzile 

aleyhi âyetüm mir rabbih, innemâ ente münziruv ve li külli kavmin hâd.” “İnkâr 

edenler: 'Rabbinden ona bir mucize indirilmeli değil miydi?' derler. Sen ancak bir 

uyarıcısın. Her milletin bir yol göstereni vardır.” (Kur’an, 13:7) ayetinin son bölümü 

olan “ve li külli kavmin hâd.” “Her milletin bir yol göstereni vardır.”  cümlesini 

Öcalan ile analoji kurarak örgüte yakın din adamları aracılığıyla amaçları doğrultusunda 

kullanır. 

Aşiret kültürü için lideri kutsallaştırmak ilk defa görülen bir durum değildir. 

Molla Mustafa Barzani 1979’daki ölümünden sonra İran’daki Uşniviya kentine 

gömüldüğünde, mezarı Iraklı Kürtlerin hac yeri haline gelmiştir (Bruinessen, 2013a:66). 

Hizbullah için de ölmeden önce Hüseyin Velioğlu, ölümünden sonra liderlik koltuğuna 

oturan İsa Altsoy tek karar mekanizması (Sözer-Eski, 2011:185) olarak benzer 

mesabededir.  

1969 ve sonrasında DDKO içinde, 1992’de Helsinki Yurttaşlar Derneği, 1994'te 

Yeni Demokrasi Hareketi'nin kuruluşunda bulunan Kürtçü Serbesti Dergisi yazarı Ümit 

Fırat, Gazeteci yazar Derya Sazak’la yaptığı ve 22 Ağustos 2005 tarihinde yayımlanan 

röportajında Öcalan hakkında; “Hint tanrıları vardır ya yarı insan mitolojik güç, 

Öcalan'da bu psikoloji vardır. Öcalan bir Avatara'dır. Bütün Kürtlerin kendi şahsında 

temsil edildiğine inanıyor. Kürtlerin aşk filmi, aşk romanı yoktur, ben yazacağım dedi.” 

ifadesini kullanır.
ii
 

Öcalan İmralı’da kaleme aldığı yazısında, “İsa çarmıha gerildiğinde 

etrafındakiler sadece ağlayabildi. Muhammet öldüğünde cesedi üzerinde üç gün iktidar 

tartışması yapıldı. Lenin öldüğünde kimse kendini öldürmedi. Ama tutuklanmam ve 

sonra teslim edilmem üzerine, Kürt halkının evlatları, oğul ve kızlarının yüzlercesi 

kendini cayır cayır yakarken, acaba ne demek istiyorlardı? Kendini bomba yapıp 

patlatanlar neye öfkeliydiler? Hangi gerçekler onlara bunu yaptırıyordu? Önünü bizzat 

                                                 
i
 Abla Öcalan'ın elini öpmek için yarıştılar, 04 Nisan 2014, 

http://www.radikal.com.tr/turkiye/abla_ocalanin_elini_opmek_icin_yaristilar-1184942, (05 Mart 2015, 

21:45). 
ii
 PKK, Kürt sorununu çözülemez hale getirdi, 22 Ağustos 2005, 

http://www.milliyet.com.tr/2005/08/22/siyaset/asiy.html, (05 Eylül 2014, 21:00). 

http://www.radikal.com.tr/turkiye/abla_ocalanin_elini_opmek_icin_yaristilar-1184942
http://www.milliyet.com.tr/2005/08/22/siyaset/asiy.html,%20(05
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almasaydım binlercesi daha hazırdı. Bunlar Özgürlük hareketinin bir yöntemi olarak 

değil, benim etrafımda gelişen olaylardı.” (Öcalan, 2003:17) derken kendisine 

peygamberi bir karizma atfeder ve sözlerini Yunan Mitolojisinde insanoğlu için 

Tanrılardan ateşi çalan yarı-Tanrı Prometheus’la arasında göze batan bir analoji kurarak 

sonlandırır: “Atina Karma Yeminli Mahkemesi ve Jüri Üyelerine, demokrasi ve insan 

hakları maskesi altında Atina beşlisi oligarşisi tarafından Zeus tarzı İmralı 

kayalıklarına çakılmış halde, Prometheusvari ve ikinci bir Sokrates gibi savunma 

yaptığım için ve kendilerinin çoktan verilmiş bir hüküm hakkında bir şey 

yapamayacaklarına dair üzüntülerimi belirtir, saygılarımı sunarım.” (Öcalan, 2003:46). 

Öcalan’ın talimatıyla kurulan Siyaset Akademilerinde derslere katılanlar, KCK 

soruşturması kapsamında önderlikle ilgili dersleri izah ederken, Öcalan’ın nasıl bir din 

kurucu karizma olarak sunulduğunu anlatmaktadırlar. Buna göre, “Önderlik kişiliği, 

kültürü ve ahlakı, insanlığın öngördüğü bir şekillenme yarattı. Birçok hareketin tarihi 

de bu şahıslar üzerindedir, şahıslar üzerinden çıkıp genelleşmiştir. PKK’nın düzeni bu 

esaslar üzerinden oluşmuştur, bu noktanın iyice anlaşılması gerekiyor, işte bu kişiliğe, 

kültüre, ahlaka, özgürlüğe, zihniyete, tarza, peygamber ve derviş deniliyor. Önderliğin 

de bu imkânları gerçekleştirdiği görülür. Bu açıdan felsefi oluşan kişilik peygamberle, 

dervişle bir tutulur…” (Özcan, 2012:149). 

Rızgari kurucularından ve Öcalan’ı her şeyiyle çok iyi tanıdığını söyleyen 

İbrahim Güçlü, O’nun için “PKK ile birlikte kurumlaşan, herkesin ya da hiç kimsenin 

adamı olmayabilen, değişken ve yalpalayan birisi” tanımlamasını yapar. Ama ismi PKK 

ile birlikte kurumlaştığı için örgüt elemanlarından “bizi sen yarattın” diyenler vardır 

(Kısacık, 2010b:169). 

Fuller-Barkey, yakından tanıyanların sözlerine dayanarak Öcalan’ın ketum, içe 

kapanık, kuşkucu ve kendine güveni olmayan birisi olduğunu, grup tartışmalarını asla 

sevmediğini, yakın çalışma arkadaşlarının bile yanındayken kendilerini rahat 

hissetmediklerini, astlarına sıklıkla diğerlerinin önünde hakaret ettiğini ve özeleştiri 

kavramını kurumsallaştırdığını iddia eder (2011:70). Gerçekten Öcalan, 

kurumsallaştırdığı ve şahsını dışında tuttuğu özeleştiri mekanizmasını örgütte en iyi 

çalışan süreç haline getirerek, rütbe ve mevkii ne olursa olsun bütün kadroların 

kendilerini topluluk içerisinde küçültmelerini sağlar. Geri kalan herkes hiçleşirken 
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Öcalan, suni ve görece bir büyüme/devleşme yaşayacağının açık bir şekilde farkındadır. 

Örgütün kuruluşundan beri söz konusu olan bu durumu Öcalan, en açık bir şekilde 1995 

yılı Ocak ayında gerçekleştirilen 5’inci Kongreye sunduğu politik raporda dile getirir. 

O’na göre PKK eylemi, eleştiriyle başlamış, eleştiriyle gelişmiş ve eleştiriyle zafere 

yürümektedir (1995b:232). 5’inci Kongre bu anlamda gerçek bir eleştiri-özeleştiri ve 

yargılama kongresi olacaktır (1995b:262). Daha önce 1986 Ekiminin sonunda icra 

edilen 3’üncü Kongre’de ise “Burada çözümlenen kişi değil toplum, an değil tarihtir” 

başlığı altında kaleme alınan kişilik analizleri şeklinde sert özeleştiriler toplanmıştır. 

Genel olarak PKK’nın 3’üncü Kongre’de Leninist bir örgütten, Öcalan’ın özel bir 

statüye sahip olduğu bir örgüte dönüştüğü söylenebilir (Jongerden-Akkaya, 2013:229). 

Önce Öcalan kıyasıya eleştirir: "Ben size çok şey verdim. Ama siz almasını 

bilmiyorsunuz… Daha on tane koyun bile güdemiyor, benden tabur komutanlığı istiyor 

eşek oğlu eşekler. Hepiniz kure kere siniz. Evet bunun teorisini yapacağım; `kure kere 

teorisi` Siz serserisiniz. Evet bir serseriler topluluğu!… Ben sizi ne yapayım? Ben 

nerde, siz nerde! Beceri yok, otorite yok, disiplin yok, şu kadarcık fedakârlık yok.”. 

Ardından kulların hep aynı cümlelerle başlayan özeleştirileri gelir: “Benim pratiğim 

özel savaş pratiğidir. Benim kişiliğim düşmanın şekillendirdiği bir kişiliktir. Önderliğin 

yüce çizgisine ulaşamadım. Önderlik beni yarattı, her türlü olanak sundu ama ben layık 

olamadım.”. Bu şekilde kullar sağken yerilir, alçaltılır, aşağılanır. Şehit düştükten sonra 

övülür, yüceltilir, göklere çıkartılır. Bu mantık söylemden resme, türküden yazıya kadar 

her alana yansıtılmıştır. Öcalan hariç hiçbir örgüt elemanının sağken fotoğrafı duvarlara 

asılmaz, gazete ve dergilere basılmaz. Öldükten sonra resimleri duvarlara asılır, 

gazetelere basılır ve ardından methiyeler yazılır. Mankurtlaşan, otobotlaşan örgüt 

elemanları tıpkı Irak’ta Saddam için yapıldığı gibi her yemekten önce topluca yemin 

ederler: Canımızla, Kanımızla Seninleyiz Ey Başkan!... (Çürükkaya, 2006:71-73, 107). 

Geri kalanlar aşağılandıkça yücelen diktatör kendisini hep daha özel 

hissedecektir. O kadar özeldir ki adı “Allah’ın kulu” anlamına gelmesine rağmen 

kulluğu tam yüreğine oturtmamıştır. Tanrısal güçler ne kadar üzerine gelse de -

Prometheus gibi- özgür insanı savunmuştur. “Beğenmediğim anamın doğuruşuyla, 

ciddiyetine hiç inanmadığım modernitenin doğurma çabalarına karşı, tüm 

öldürmelerden sonra kendi kendimi üçüncü kez doğuruşumu çok ciddiye alıyor ve 
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hoşlanıyordum” (2001b:195) sözleriyle ise öz benliğini hedef kitlesine, kendisini 

küllerinden yaratan bir Anka Kuşu formunda sunar. 

Meşru Savunma Üzerine isimli derlemede “Tüm kıtaların efendi güçleri el 

birliğiyle sözüm ona komployla beni İmralı adasına derdest ettiklerinde, aklıma gelen 

bir efsane de Yunan tanrısı Zeus‟un yarı-tanrılardan Prometheus'u Kafkas dağlarında 

kayalıklara bağlayıp her gün ciğerini kartallara yedirerek yenileyen gerçeğini 

hatırlamak oldu. Hani şu insanlık için tanrılardan ateşi, özgürlüğü çalan Prometheus! 

Sanki efsane şahsımda gerçeğe dönüşüyordu” (Öcalan, 4) diyerek modern Prometheus 

olduğunu bir kez daha tek taraflı ilan eder. 

Öcalan, “Peygamberlik daha kutsallık kazanmış bilgeliktir” der (2004a:245). 

Kendisi de -her ne kadar sürekli tekrarlardan ibaret olsa da- yıllardır yaptığı 

çözümlemelerle yeterince bilgedir. Geriye sadece büyük oranda kendisinin yakıştırdığı, 

kısmen de toplumun bahşettiği ve zamanı gelince ifşa edilmesi gereken kutsallığın ilanı 

kalmaktadır.  

“Hem İsa hem de Musa, Filistin’de ortaya çıkar. Arap kabilelerinin bir benzer 

gerçeği içinde ortaya çıkarlar. Bir peygamber geleneği vardır. 124 bin peygamberden 

bahsediliyor. Öyle anlaşılıyor ki, irili-ufaklı her kabile neredeyse bir peygamber de 

orada ortaya çıkmıştır.” (Öcalan, 2008a:25) derken Öcalan, kutsal dinlerin ortaya 

çıkışındaki tarihselliği bugüne taşımak, analoji yapmak ister. 124.000 peygamber varsa 

124.001’inci peygamberin olması da gayet doğaldır. Her kabilenin ve kavmin 

peygamberi varsa Kürtlerin neyi eksiktir? Henüz halkının başında ve onları “yoktan var 

eden” bir peygamber zaten mevcuttur.  

“Kendimi müthiş ayarlayan birisiyim. İnsanlığın en düşük seviyesinden en 

yücesine ulaşıncaya değin kendimi bir tanrı kadar bilinçli, yetkili ve iradeli kılmış 

durumdayım. Beni nasıl kandıracaksınız? Benim nazarımda siz çocuklardan bile daha 

zavallısınız. Kurnazlıklarınızı bilmeyeceğim, oyunlarınızı anlamayacağım sanmayın. 

Ayrıyeten tanrı kadar iradeliyim” (1997a:79) diyen Öcalan, kendi söyleminde sıklıkla 

form değiştirip, Prometheus’tan Anka Kuşu’na, peygamberden yarı-tanrıya hatta 

Tanrıya dönüşürken, güvensiz ve kuşkucu tavrı ile kendisini tanrılaştıranları da 

yargılamaktan geri kalmaz. 1997 yılında yaptığı bir değerlendirmede, söylemlerinde 

kendisini Tanrılaştıranların, peygamberleşme özlemi içerisindekiler olduğunu, halife 
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konumlarını garantilemek istediklerini ve eğer Öcalan Tanrılaşırsa kendilerinin de 

O’nun göklere çıkarılmasıyla yeryüzünün hâkimi olmayı amaçladıklarını söyler 

(2002a:18). 

7. Geleneksel Toplum Yapısı ve Din Karşısında Devlet ve PKK 

Kürt kimliğinin coğrafyaya göre değişmekle birlikte gelenekselliği sabit olan 

sosyolojik yapısını, ne bütünlük arz eden bir kolektif kimlik inşası ve milletleşme 

idealiyle devletin, ne de tasavvur ettiği Kürt ulus inşasıyla, karşısında konumlanan 

ayrılıkçı şoven kimlik siyaseti aktörü olarak PKK’nın doğru anlayıp buna göre politika 

geliştirebildiğini söylemek mümkün değildir.  

19’uncu yy. ikinci yarısından cumhuriyete uzanan çizgide devlet, sürekli daha 

merkezileşmeye ve etkinlik alanının tamamında kurumsallaşmaya çalışırken, kendi 

toplumsal dinamiklerini yeterince dikkate al-a-mayan bir duruş sergilediğinden bireye 

ulaşmayı, tabir yerindeyse duyargalarıyla doğrudan bireye dokunabilmeyi tam 

anlamıyla başaramamıştır. Ulusal politika, yasal düzenlemeler ve siyaset mekanizması 

ne kadar birey odaklı öngörülmüş ve planlanmış olsa da, uygulayıcıların vatandaş-

devlet ilişkisinde sürekli aracı mekanizmalara yaslanmaları, sadece söz konusu aracı 

aktörlerin modernleşmesine vesile olmuştur. Eski mirler aşiret reislerine, aşiret reisleri 

şeyhlere, tamamı ise daha modern görünümlü feodal beylere, kanaat önderlerine ve 

politik aktörlere dönüşmüştür.  

Ayrılıkçı şovenizmiyle 1978’de ülke gündemini silik biçimde de olsa meşgul 

etmeye başlayan PKK ise, dini reddeden Marksist söylemin kısa zamanda kendisini 

izole ve “Tanrısız bir aşirete” dönüştürdüğünün farkına varmış, hedef kitlesini görece 

daha doğru toplumsal tahlillerle dini kullanarak etkisi altına alma yolunu seçmiştir. 

İnandırıcılığını kaybetmiş olsa da ulus inşa sürecinde araçsallaştırarak dini de yanlarına 

eklediği argümanları, kendisine 40 yıl gibi uzun bir ömür sağlamış ve hedef kitlesini 40 

yıl gibi çok kısa bir zamanda ulaşılması oldukça güç bir kolektif kimlik algısına 

yöneltmiştir. 

Takip eden alt başlıklarda devlet ve yukarıda sözü edilen dilemması ile birlikte, 

varlığıyla en büyük besin kaynağını oluşturduğu, Müslüman mahallesinde önceleri 

salyangoz, daha sonra ise “helal salyangoz” satmaya çalışan Marksist PKK ve 

dilemması irdelenmeye çalışılacaktır.  
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7.1. PKK ve Dilemması: Müslüman Mahallesinde Salyangoz Satmak 

Birincil savaşını Kürt feodallerine karşı açtığını açıkça ilan eden PKK’nın 

düşman listesi oldukça kabarıktır. PKK, çalışmanın içeriğinde defalarca örnekleri 

verildiği şekliyle Kürt birey ve toplumsal yapısına, aile ve akrabalık bağlarına, İslam 

algısına ve tüm feodal ilişkilere düşmandır. Bir yandan sömürgen devlet ve öteki Türk 

kimliğiyle savaşıp ulus inşasına çalışırken, diğer yandan eskiye ve mevcuda ait her şeyi 

hastalıklı ilan edip yok etmeyi arzulamaktadır.  

PKK, her ne kadar feodal bağları kırmaya çalışmışsa da, paradoksal bir biçimde 

aynı feodal bağlardan faydalanmıştır. Ulus inşasında kurguladığı millet, aynı kültürü 

paylaşan ve aynı ata/baba toprağında yaşayan büyük bir ailedir. Kimlik inşasının 

temelini başka büyük bir aile algısı oluşturma çabasının üstüne kurmuştur.  

Kırılmak istenen, feodal olarak nitelenen mevcut aile bağlarıdır. PKK düşüncesi, 

aile yapısının neden değiştirilmesi gerektiğini Zerdüştizm’le özdeşleştirerek anlatmaya 

çalışır: “Zerdüşti evlilik tarzının nasıl güncelleştirileceği ve özgürlük ölçülerinin bu 

temelde toplumda nasıl yaşamsallaştıracağı değerlendirilmelidir… Zerdüşt felsefesi 

temelinde ailenin dönüştürülmesi, ‘Ortadoğu Rönesansı’nın temelini teşkil edecektir.” 

(Serxwebun, Aralık 2002:24).  

Örgütün Kültür Sanat ve Edebiyat Komitesi, Kürt Rönesansı ve onun 

tetikleyeceğini düşündükleri Ortadoğu Rönesansı için, yeni bir zihniyet ve vicdan 

devrimi gerektiğini belirtir. Kendini üretmeyen bir kültür sanat, giderek teknik sorunlar, 

suni gündemler ve çekişme içinde boğulacaktır (Serxwebun, Ocak 2007:67). 2000’li 

yılların ikinci yarısında örgütsel söyleme damgasını vuran Kürt Rönesansı, primordiyal 

bir hatırlama sürecinin değil, tam anlamıyla kültürel, sanatsal ve dinsel değerler 

bütününün yoktan var edilmesi, inşa edilmesinin slogan söylemi, mottosudur. 

Örgütün yapmayı düşündüğü şey, “Kürt Rönesansı” (fr. yeniden doğuş) adı 

altında toplumun öldürülüp yeniden diriltilmesidir. Bunun için önce eski birey 

öldürülecek, yeni bir kalıba dökülerek yeni insan yaratılacak, örgütün öngördüğü sivil 

toplum kuruluşlarının yeni kolektif kimliklerini alan yeni bireyler, yeni toplumu 

oluşturacaktır. Beşikçi, çürümüş olan Kürt toplumunu yeniden kurmak, bunun için yeni 

bireyi oluşturmak gerektiğini belirtir (1991:52-54). Nihayetinde bir kitle hareketi 

taraftar toplayabilmek için ilk olarak mevcut grup bağlarına saldırır (Hoffer, 2005:69). 
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Kitle hareketleri, şayet bu bağlar o toplumda güçlüyse, zayıflatıp koparmak için büyük 

çaba sarf ederler. Zaten Öcalan da tahakkümle Kürt kolektif kimliğinin özgürlük ve 

özgünlüğünün sakatlandığını, patolojik (hastalıklı) bir toplum tipine benzediğini belirtir 

ve bunu gidermek için eğitici tedbirler geliştirdiklerini söyler. Bu anlamda Öcalan’a 

göre “PKK sanıldığının aksine aslında çağdaş insana doğru bir normalizasyonu -

Kürd’ün çağdaş insan haline gelmesi-” ifade etmektedir (2007e:179). 

Bu ölüm ve yeniden doğuş sürecinde oluşan yeni toplum, yeni kültürel, sosyal 

ve dini renklerle boyanacaktır. İstenir ki bu yeniden yaratım sürecinde Anka Kuşu 

temsilindeki Kürt toplumu, yumurtadan ilk çıktığında karşısında elinde bütün renklerin 

karmakarışık olduğu paletiyle kendi peygambersel toplum inşacısını, Tanrı-Kralını, 

“Milli Şef”ini görsün: Öcalan… 

Bruinessen, Kürtlerde din ve milliyetçilik arasındaki ilişki genellikle zorlama ve 

karışık olmasına rağmen Kürt hareketinin omurgasını genellikle Ortodoks 

Müslümanların oluşturduğunu söyler (2013c:17). Oysa Kürtçü hareket çizgisini 

1970’lerin sonuna -PKK’ya- kadar tam olarak milliyetçi nitelemesiyle tanımlamak 

mümkün değildir. 1990’ların başında güçlü bir muhalif hareket olarak ortaya çıktıktan 

kısa süre sonra sessizleşen ve 2010’lu yıllarda son derece önemli bir potansiyele sahip 

olan Hizbullah müstesna olmak üzere PKK ile başlayan çizgi, bütün makyajına rağmen 

neredeyse tamamen seküler ve kendi söylemiyle” bilimsel sosyalist”tir.  

PKK, bir yandan Marksist ve dolayısıyla enternasyonalist bir fikri zemine 

yaslanırken, diğer yandan şovenist Kürt milliyetçiliği yaparak en büyük paradoksunu 

yaşamaya devam etmektedir. Enternasyonalizm Marksist felsefenin temel bir ilkesi 

olmakla nasyonalizmi dışlar. Nasyonalist bir Marksizm felsefi olarak mümkün değilken 

PKK, ya çıkış noktası ve mücadelesinin yaslandığı zemin olan Marksist felsefede, ya da 

milliyetçiliği ve eşgüdümlü olarak dininde samimi değildir. Görünen o ki örgütsel tavır, 

samimiyetle değil tekemmül etmiş katıksız bir pragmatizmle açıklanmalıdır.  

 “Dinsel önyargılarla savaşırken çok dikkatli olmalıyız” der Lenin. Bazıları 

dinsel duyguları inciterek bu savaşımda çok büyük zarara yol açıyorlar. Propagandayı 

ve eğitimi kullanmalıyız. Savaşımı aşırı sertleştirmekle yalnızca halkın öfkesini 

uyandırabiliriz; böyle savaşım yöntemleri halkın dinsel tarikatlarla bölünmüşlüğünün 

sürmesine hizmet eder; oysa bizim gücümüz birliktedir (1994:56). 
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Uzunca bir dönem yaşadıktan sonra kendi paradigmasından sıyrılma savaşını 

vermeye çalışan PKK/KCK, ne kadar dine saygılı ya da dindar görünmeye çalışırsa 

çalışsın, varlık sebebi olan ideolojik tarafını bir türlü saklayamamakta, mızrak çuvala 

sığmamaktadır. Mızrak yeterince büyük ve aşikâr olduğundan çuvalla ilgili değişiklik 

çabaları da akim kalacaktır. PKK bünyesinde kurulan örgütler, daha sonra legal alanda 

faaliyet yürüten sivil toplum örgütleri, tüm bu örgütlenmelerin yurt dışı oluşumları, 

araçsallaştırıldığı çok belli olan ibadetler, Cuma ve Teravih Namazları ve nihayetinde 

KCK adına fetva veren yeni tip mele modeli. PKK ilk etapta müzahir kitlesine 

sarılabilecekleri propaganda malzemesi vermek imkânına kavuşuyor olsa da, sayılan 

argümanlar, sahip oldukları gayri-samimi görünümü bir türlü üzerlerinden atamazlar. 

Milletvekili Altan Tan, yukarıda sözü edilen mele tiplemesini “Gâvur Mellalar!” olarak 

şöyle nitelendirir:  

“Tam bu dönemlerde yeni bir mella tipi daha yaygınlaşmaya başladı: “gâvur 

mellalar!” 

Gâvur mellalar ilginçtir. Ciddi bir fikir muhasebesi, düşünsel dönüşüm sonucu 

fikir değiştirmezler. Güç, iktidar ve kısa yoldan şöhret tutkuları onları esir alır. Günün 

geçer akçesi ne ise onun peşinden koşarlar. Kâh sosyalist, kâh komünist, kâh ulusalcı, 

kâh “süreç” gereği sadece demokrat olurlar.  

Her yeni olduklarında bir önceki olduklarına ağız dolusu küfür eder, yıllarca ne 

büyük yanılgılar içinde bulunduklarını tekrarlayıp dururlar. İslam’a hiç kimse onlar 

kadar saldırıp hakaret etmez. Ömründe bir gün dahi oruç tutmayanlar oruç tutan 

Müslümanlara saygılı davranırken, onlar cadde ortalarında sigara dumanlarını havaya 

savurmaktan ayrı bir zevk alırlar. Yeni mensup oldukları ağaya yaranmak için her türlü 

şaklabanlığı yapmaktan ayrı bir zevk alırlar.  

İçinde bulundukları örgüt isterse sırf halkı manipüle etmek için mellalığa da 

devam ederler.” (2011:121,122). 

Nihai olarak geldiği noktada PKK, feodal zümreye karşı savaşını sık sık 

söylemine aldığı halde önce aralarından kendi iyi ve kötülerini ayrıştırmış, sonra da 

büyük ve kıyıcı bir aşirete dönüşmüştür. Yıllarca karşı savaş açarak Kürt 

milliyetçiliğinin “Truva Atı” olarak gördüğü dine sımsıkı sarılmak suretiyle, örgüt 

elemanlarını sahabelere benzetecek, en iyi Müslümanlığın kendileri tarafından 
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yaşandığını iddia edecek kadar ileri gitmiştir. Son olarak ağaya, reise, beye, şeyhe ve 

tanıdığı tüm feodal-kurumsal güçlere karşı çıktığı düşüncesiyle örgüte katılan birey, 

orada bütün doğaüstü ve doğal güçleri öldüren mitolojik bir Tanrı-kralla karşılaşır. 

Kendisine sonsuz itaatte kusur eden, düşünce geliştiren, sorgulayan her meleğini, 

yarattığı sahte cennetin dışına atarak şeytan ilan eden ve Panteonundaki diğerlerini 

yiyerek büyüyen bir Tanrı-kral… 

7.2. Devlet ve Dilemması: Yönetim Sorunu, Merkezileşme ve Periferideki Birey 

21’inci yüzyıl Türkiye’sinde devlet, ülkenin özellikle Doğu ve Güneydoğusunda 

feodal üretim ilişkilerini birey ve özgür vatandaşı gerçekleştirmek adına dönüştürmeyi 

başaramamıştır. Bilakis bunun için çalışmak yerine, yönetsel gerekçelerle ağa, bey, 

aşiret / kabile reisi gibi feodal makamları devlet-halk ilişkilerinde kurguladığı iletişim 

mekanizmasıyla daha da sağlamlaştırmış, kalıcılaştırmıştır. 

Hobsbawm, devleti elinde bulunduran milliyetin ve devlet dilinin üstünlüğünün 

tartışma konusu olmadığı yerlerde, sırf makro-milli paletteki renk bolluğunun kanıtı 

olarak, büyük milletin kendi içindeki lehçelerle, dar kapsamlı dilleri, barındırdığı daha 

küçük toplulukların tarihsel ve folklorik geleneklerini canlı tutup besleyebileceğini 

söyler (2010:52). Oysa PKK ve Kürt ulus inşasının şoven aktörleri için ne dil ne de 

öteki olarak tanımlanan milliyet, tartışma konusu olmaktan azade değildir. Buna rağmen 

benzerliklerin ön plana çıkarılması elzem olan çoğu yerde, göz ardı edilebilir 

ayrışmaların -mikro kültürel farklılıklar, lehçeler vb.- daha fazla cilalanıp altları 

çizilerek vurgulanmaya devam edilmesinin mantık dairesinde açıklaması mümkün 

görünmemektedir. 

Celal Bayar, 1936 yılında kaleme alarak “Yüksek Başvekalete” üst başlığıyla 

hükümete sunduğu Şark Raporuna, geçmiş hükümetlerin halk üzerindeki 

hakimiyetlerini ağalar ve şeyhler vasıtasıyla yürütmek istediklerini, bunların ise 

soyduklarının bir kısmını hükümet erkanına vermek suretiyle müşterek idare-i maslahat 

devri yaşandığını, bugün dahi (1936) devletin bölgede tamamen yerleştiğinin iddia 

edilemeyeceğini söyleyerek giriş yapar (2009:63). 

Bölge halkını çok yakından gözlemleme fırsatını bularak bu gözlemlerini 

topluca yayımlayan Erdost da aynı düşüncededir. O’na göre, yönetici kadro 

cumhuriyetin halkçı felsefesini halka yöneltmemekte, üstelik yarı-feodal düzeni ve yerel 
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teokratik bünyeyi koruyan ve besleyen bir işlev yüklenmektedir. Aynı zamanda yönetici 

kadroyu eleştirirken tek yanlı olmamak gerektiğini de belirtir. Toplumsal yapı ve yaşam 

biçimi köklü bir değişime uğramadığı sürece yönetici kadro, halkla bağlarını aşiret ve 

kabile reisleriyle, şeyh aileleriyle sürdürmeye yargılıdır. Çünkü töredir. Konaklamadan 

geçtiğiniz köyün ileri gelenini çiğnemiş olursunuz (1993:236-238). Bundan dolayı, 

özellikle birkaç on yıl öncesine kadar coğrafyanın tamamında, toplumsal yapının 

temsiliyet hakkını örfi olarak elinde bulunduranlarla diyalog kurmadan, toplum ve 

bireyle kurmak son derece zordur. Zorluğuna rağmen imkânsız olmayan bu işlevi 

hakkıyla yerine getirmeye çalışan devlet görevlilerinin oranı ise umut verici değildir.  

Bruinessen, Kürt toplumunun aşiretçi yapısını değiştirmek ve çağdaşlaştırmak    

-ki bunlar 20’nci yy. boyunca hükümet tarafından açıklanmış hedeflerdir- yerine 

devletin, en azından bazı durumlarda yalnızca aşiret toplumunun en kötü yanlarını 

güçlendirdiğini belirtir (2013c:158). Ulusal kurtuluş mücadelesi sonrasında arkası 

arkasına diğer dünya uluslarının asırlara sığdırdığı devrimleri başaran cumhuriyet 

hükümeti, Şeyh Sait İsyanı ile Kürt feodalitesine son vermek adına çok önemli bir 

fırsatı yakalamış, ancak Kürt ayrılıkçı düşüncesi bastırılırken, kitleleri yönetim işi yine 

Kürt feodallerine bırakılmıştır.  

Sovyet Rusya’nın Zarya Vostoka Gazetesi, 20 Haziran 1925 tarihinde 

İstanbul'da kaleme alınarak 3 Temmuz’da yayınladığı bir yazısında, Lozan’da Lord 

Curzon’un kıs kıs gülerek Britanyalı subayların Kürtler konusunda Türklerden daha 

bilgili olduğunu söylediğini belirtir (Perinçek, 2012:107). Bir asır sonra da tüm devlet 

erkânı için çok farklı olmayan durum konusunda Curzon’a hak vermemek elde değildir. 

Cumhuriyet sonrası merkezileşmeye çalışan devlet, kendi insanına birey olarak 

dokunmayı yeterince denememiş, mülki, askeri, inzibati teşkilatıyla, yürütülmesi 

gereken cari işler için yine feodalleri kullanmıştır. Bu durum zaman içerisinde sözde 

merkezileşmeye neden olmuş, devlet vatandaşıyla bir türlü buluşamamış, sürekli 

informel aracılar (ağa, reis, şeyh) kullanılmış, onlar da tabiat yasaları gereği 

kullanıldıkça büyüyüp güçlendikleri ve daha işlevsel hale geldiklerinden, heyulaları 

devleti kapatarak görünmesini engellemiştir. Vatandaş olmayı beceremeyen sıradan 

köylü, ağasına, reisine, şeyhine baktığında devleti görmüş, devleti görmek için onlara 

bakmak zorunda kalmıştır.  
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Söz konusu “devletli” aşiret reisini Nikitine abartılı biçimde tanımlar. Aşiret 

beyi otoritesi sınırsız tam bir ataerkil despottur. Herkesin malına istediği gibi el 

koyabilir. Kişilere dayak attırabilir ve gönlü dilerse, halkından herhangi birini 

öldürebilir. Bir beyin yapabileceği yolsuzluklara karşı, şikâyet yeri olarak hükümetten 

de yardım yoktur (2010:238). 

Minorsky’e göre bir Kürt olan Hâkim İdris (Bitlisi) tarafından şekillenen 

Osmanlı siyasetinde, Kürt beylerine belirli haklar tanıyarak Kürdistan’da feodal bir 

yapının kurulması amaçlanmıştır (2008:49). Bozdağ, Safevi tehlikesinin savuşturulması 

sorunuyla bağlantılı olarak Kürtlere İdris-i Bitlisi aracılığıyla verilen özerk yapıyı, 

Maturidi geleneğe bağlı oldukları için Safevi etkisi altında kalan Türkmenler yerine, 

Eşari geleneğe bağlı olan Kürtlerin daha güvenilir görünmesine bağlar (2009:17). 

Bölgedeki ırsi aile nüfuz ve iktidarlarını, imparatorluğun geri kalan bölgelerinin 

çoğunda olduğu gibi yıkabilmek Babıali için asla mümkün olmamıştır. Kürt beylerinin 

adamları üzerinde büyük bir egemenlikleri vardır. Beyler aralarında savaşırlar, 

Babıali’nin egemenliğine karşı koyarlar, vergi vermekten kaçınırlar, asker toplanmasına 

izin vermezler (Moltke, 2008:262-263). 

1858 Osmanlı Arazi Kanunnamesi, şeyhlerin şahsi olarak sahip oldukları 

arazinin genişliğini artırarak varlıklarına önemli bir katkıda bulunur. Ağalar, aşiret 

şefleri ve liderleri, hükümet memurları ve zengin tacirlerle birlikte şeyhler de, 1830’lu 

ve 1840’lı yıllarda emirliklerin yok edilmesinin ardından Kürt toplumunda gittikçe artan 

baskın konumları sayesinde, bu arazi kanunnamesinden asıl yararlananlar arasında yer 

alırlar. 1858’den sonra şeyhlere ve aşiret reislerine arazi bağışlamak, Osmanlı 

hükümetinin 18’inci yy.ın ikinci yarısında Doğu Anadolu ve Irak’ta hedeflemiş olduğu 

şekilde iktidarın merkezileşmesini başarmak yolunda da siyasi bir işlevi yerine 

getirmektedir (Olson, 1992:21). 8’inci maddesinde “Hiçbir köy ya da kasaba arazisi, 

bütün halinde belde halkına ya da içlerinden bir veya ikisine devredilemez. Belde 

sakinlerinin her birine ayrı ayrı parçalar verilir. ” hükmünü içeren 1858 tarihli Toprak 

Yasası, toprak düzenini normalleştirmeyi ve istismarları önlemeyi amaçlamış, ancak 

aksi yönde bir etkiye neden olmuştur. Tapu memurlarıyla nasıl ilişki kurulması 

gerektiğini bilen kişiler, çok geniş toprak parçalarını kendi adlarına 

kaydettirebilmişlerdir (Bruinessen, 2013a:280-282). Kutlay, bağışlar ve Arazi 
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Kanunnamesi sayesinde artan zenginlikleriyle, mirlerden sonraki dönemde Kürt 

milliyetçiliğinin gelişmesinde şeyhlerin etkinliği hususuna özellikle dikkat çeker 

(2012:79). 

Hayata geçirilen toprak yasasından kısa süre sonra, aynı zamanda doğuda düzeni 

sağlamanın bir aracı olarak görülen Hamidiye Süvari Alaylarının kurulması, lağvedilen 

mirlikler ve toprak yasasıyla arzu edilenin tersine, rütbe ve nişanlarla yüceltilen feodal 

aşiret elitinin ellerini güçlendirmiştir. Yeni resmi (meşru) unvanlarıyla ağırlıkları artan 

feodal elit, her açıdan sömürülen sıradan köylülerin sırtında giderek büyüyen biçimsiz 

kamburlar olmaya devam etmiştir. İngilizler de bölgede etkin ve fiili olarak varlık 

gösterdikleri 19’uncu yy. sonu ve 20’nci yy. başlarında hayata geçirdikleri 

uygulamaların tamamıyla, zaten var olan kamburu büyütmüş ve kalıcı hale 

getirmişlerdir. 

Devletin yönetim ağı sıklaştığı oranda aşiretler küçülerek yapıları basitleşmiştir. 

Devlet dolaylı yoldan yönetim uygulamasını tamamıyla terk etmese de düzeyi 

düşürülmüştür. Mirlerin ardından hükümetin bazı yetkileri aşiret ağalarına, daha sonra 

da kabile ve köy ağalarına ya da mezinlere, baviklere devredilmiştir (Bruinessen, 

2013a:279). 

Tek partili dönem CHP’sinin belki de en büyük açmazı, Doğu ve Güneydoğu 

Anadolu Bölgelerindeki 13 ilde temsilciliğinin kurulmamış olmasıdır. Dahası bu 13 

ilimizde var olan Müdafaa-i Hukuk cemiyetleri de kapatılmıştır. Aynı dönemin 

başlarında, 1928 Ocak ayında hukuk öğrencilerinin başlattığı ve bir sivil toplum 

hareketine yanlış biçimde yasal gömlek giydiren bazı ilçelerde aksine hareket edenlere 

para cezasının kesildiği “Vatandaş Türkçe Konuş” kampanyasının, özellikle Doğu ve 

Güneydoğu Anadolu Bölgelerinde yarattığı psikolojik etki son derece önemlidir. Akyol, 

kesilen cezalardan dolayı bölgenin kırsal kesiminde yaşayan ve Türkçe bilmeyen 

köylülerin, şehirlere gelemediğini, kampanyanın çoğunlukla toplumsal bir içe 

kapanmaya vesile olduğunu, ekonomik entegrasyonu engellediğini, hatta kampanya 

dolayısıyla Türkçe öğrenmek için sosyal bir ihtiyacın doğmasına bile fırsat 

tanınmadığını belirtir (2014:121-123). 

İkinci Dünya Savaşı sonrasında çok partili sistemin Türkiye'de yeniden 

başlamasıyla, aşiret reisleri veya şeyhler, siyasi partiler için oy sağlayan önemli 



 

 336 

odaklara dönüşürler. Siyasi partiler Kürt bölgelerinde, şeyhlerin veya güçlü aşiret 

reislerinin desteği olmaksızın seçim kazanmanın imkânsız olduğunu kısa sürede 

keşfeder. Şeyhler taraftarlarının oyu karşılığında merkezi hükümetten, il yönetiminden 

veya yerel yönetimden, hamilik yapmalarına veya daha güçlü bir taraftar zümresi 

oluşturmalarına yardımcı olacak imtiyazlar istemişler, bu yol onların çıkarlarını 

statükoyla birleştirmiştir (Bruinessen, 2013c:33). 

1950’lerin Demokrat Parti hükümetleri yavaş yavaş dini duyguların dile 

getirilmesine açıkça izin verir. Bazı şeyhler bu partiye oy toplama işlevini üstlenir ve 

parti de onların üstü örtülü ve göze batmayacak bir üslupla Kürt milliyetçiliğine 

seslenerek oy toplamalarına göz yumar. Bu şeyhlerden biri Hizanlı Şeyh Selahaddin 

(İnan)’dir. DP’nin desteğini almayı çok istediği son derece etkin bir şeyhtir. 1965 ve 

daha sonraki seçimlerde bazı şeyhler ve akrabaları meclise girmeyi başardıklarından 

devlet mekanizmasındaki etkileri gözle görülür biçimde artar. Partilerin açıkça şeyhlerle 

işbirliği yapmalarının nedeni kontrol edebildikleri oy miktarıdır. İdeolojik olarak 

kendisini toprak ağalarıyla ve dini hareketlerle mücadeleye adamış olan CHP bile 

Kürtlerin yaşadığı bölgede büyük ölçüde ağaların ve şeyhlerin desteğine dayanmıştır 

(Bruinessen, 2013a:376). 1960’larda şaşırtıcı bir şekilde başarılı olmuş olan Türkiye 

İşçi Partisi’nin milletvekili adayı bile ağa tabakasındandır (Bruinessen, 2013b:19). 

Merkezi yönetim ağının sıklaştırılması, giderek artan bir şekilde bölge 

gerçeklerinden habersiz, ya da kamu gücünü kişisel çıkarları adına kullanabilecek, 

ikinci sınıf devlet memuru tipinin bölgeye “sürgün” edilmesinin yolunu açmıştır. Yanlış 

karar vermekten korkanlar, kişisel çıkar peşinde koşanlar, toplumsal yapıyı etüt 

edemeyenler, evrensel doğruları ikinci plana alma kolaycılığını yeğleyenler, bir an evvel 

bölgeden kaçmanın yollarını arayanlar, bütün bu kötü hasletlere sahip olmasa bile 

geldikleri günden itibaren gidecekleri günü saymaya başlayanlar, yönetimi, bildik 

feodal ilişkiler ağına teslim ederek yeni mütegallibeler olmuşlar ya da yaratmışlardır. 

Sayıları çok az olan diğerlerini elimine etmek, neredeyse tamamen politize olmuş 

bürokrasiyi ve karmaşık ilişkiler ağının her türünü tarihsel olarak kontrol etme 

yeteneğine sahip olan nüfuzlular için hiç zor olmamıştır. 1925 Şeyh Sait İsyanının da 

arka planını oluşturan topraksız köylü bırakmamak, büyük toprak mülkiyetini 

sınırlandırarak feodal yapıyı parçalamak gibi temel amaçlarla 1935 ve 1971 yılları 

arasında hazırlanarak akim kalan yasa tasarılarının, 1945, 1973 ve 1984 yıllarındaki 
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reform denemelerinin hiçbirinden sonuç alınamamış olması (Perinçek, 2010:116-160), 

yakın tarihsel dönemde söz konusu nüfuzluların gücünün görülmesi açısından çarpıcı 

bir gerçekliktir.  

Çiçek, 1980’lerin ilk yarısında PKK ayrılıkçı şiddetiyle mücadelede dinin 

birleştiriciliğine yapılan devlet vurgusuyla birlikte, ekonomik planda dayanılacak 

kurumların “ağalık ve şeyhlik” olduğunu belirten “açık sözlü” raportörlerin varlığından 

bahseder (2000:22). Tori, 2002 Kasım ayında yapılan erken genel seçimde, Türk sağ ve 

sol partilerinin Kürt illerinde 60 Kürt aşiret reisi ve şeyhini aday listelerinin seçilecek 

sırasına yerleştirmelerini, yönetimin feodal düzenin devamı hususundaki bakış açısına 

örnek olarak verir (2005:249). Sonuç itibariyle bürokratik devlet ve çoğulcu siyaset 

modernleşip yaygınlaştıkça, eski feodal ilişkiler sadece form değiştirmiş, bu arada dış 

etkilere karşı daha mukavim hale gelmiştir. Aslında temel sorun yönetim erkiyle 

yönetilenin karşılıklı dengesiz aktörleri olduğu yönetim anlayışındadır. Merkez ve çevre 

dün olduğu gibi bugün de çatışmaya devam etmektedir. 

Bu bağlamda çalışmanın temel aktörü olan PKK’yı diğer Kürt örgütlerinin 

çoğundan ayıran temel özellik, yönetimde geleneksel Kürt seçkinler yerine toplumun en 

alt katmanlarından gelenlerin yer almasıdır. Örgütün şiddet eylemlerinin önemli bir 

bölümü ‘sömürgeci’ gücün işbirlikçileri olarak niteledikleri toprak ağalarına ve aşiret 

liderlerine yöneliktir (Bruinessen, 2013c:174). 

Büyük Selçuklu İmparatorluğu’nda Oğuz, Anadolu Selçuklu İmparatorluğu’nda 

Babai, Osmanlı İmparatorluğunda Celali İsyanları gibi toplumsal kalkışmalar, Türk 

toplumsal tarihinde ne yazık ki kronikleşmiş merkez-çevre dikotomisinin dışa 

vurumudur. Bu bağlamda Türkiye Cumhuriyeti Devleti’nin halen yaşamakta olduğu 

Kürt milliyetçi hareketinde de söz konusu olgunun etkili olmadığı söylenemez. Türkiye 

Cumhuriyeti Devleti, ilk 15 yılındaki bireysel ve toplumsal aydınlanma odaklı 

merkezileşme bakiyesini uzun süre devam ettirememiş, devlet mekanizmasının bir 

kısım patolojik kodlarına geri dönüşü, ülkenin bir bölümünde sürekli periferide 

kalmanın toplumsal ezikliğini duyumsayan kitlelerin, ayrılıkçı bir hareketin kucağına 

düşmesine vesile olmuştur. Devlet, duyargaları olan bürokratlarıyla -her ne kadar 

mevcut toplumsal yapıda çok kolay olmasa da- asli görevi olan bireye ulaşmayı 

becerememiş, feodal elit vasıtasıyla rabıta kurmaya çalıştığı birey, aradaki elitist 
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tabakanın yok edil-e-memesi yüzünden çevrede kalmaya devam etmiş, en azından öyle 

olduğunu duyumsamıştır. Merkezde olmanın yolu yönetim mekanizması tarafından 

geniş kitlelere gösterilmediği için, bir yol bulma hayalinin ayrılıkçı karakteri ilk 

başlarda önemsiz bir ayrıntı olarak kalmış, örgüte katılımın bireysel gerekçesi sürekli 

romantik dayanaklarla gerçekleşmiştir. Son dönemleri kapsayan KONDA Araştırma 

Şirketi’ne ait rapor verilerine göre, 2010 Türkiye’sinde kendisini Kürt olarak 

tanımlayan vatandaşların % 23’ünün açlık, % 29’unun yoksulluk sınırının altında 

olduğu ve % 7,3 üniversite, % 18,4 lise ve % 26’lık eğitimsiz oranı (2014:93-96) göz 

önüne alındığında, söz konusu romantizmin son derece doğal olduğu yadsınamayacak 

bir vakıadır. 

Kendimiz nasıl görülmek istediğimiz konusunu kafamızda netleştirmiş olsak bile 

der Amartya Sen, başkalarını da bizi tam öyle görmeye ikna etmekte zorlanabiliriz 

(2010:26). Türkiye Cumhuriyeti Devleti yönetici elitini bekleyen temel sorunlardan 

belki de en önceliklisi ve en yakıcısı budur. Kürt ulus inşa aktörleri, her ne kadar 

kurguladıkları kolektiviteye tam olarak ulaşamasalar da, kat ettikleri mesafe Kürt kimlik 

aidiyetini öne çıkarmakla kalmamış, aynı zamanda birçok insanı farkına varmadan 

“kimlik savaşçısı” konumuna getirmiştir. Daha önemlisi kendisini aynı zamanda bir 

doktor, mahalle ya da apartman sakini, futbol takımı ya da dernek üyesi, nihayetinde 

vatandaş olarak gören ve böylece toplumun geri kalanının paylaştığı ortak değerleri de 

sahiplenen, henüz kimlik savaşçısı yapılamamış ve öyle olmaya da hiç niyeti olmayan 

son derece kalabalık bir sessiz/örgütsüz çoğunluğun, Kürt kimlik savaşçısı olmaya 

zorlanmaları ve diğerleri tarafından böyle görülmeleri toplumu bekleyen en büyük 

tehlikelerden birisidir. Ruanda’da bir Hutu ya da Tutsi’nin, Bosna Hersek’te sıradan bir 

Boşnak’ın başına gelenleri hatırlamak bile önlem almanın gerekliliğini görmek için 

yeterlidir. Artık Kürt kimliği kendi kolektif kimlik cüzdanında mevcut olmayan 

çoğunluğun, bu kimliğe sahip olmakla birlikte sorulduğunda onu göstermeyen geniş 

kitleleri, Amartya Sen’in deyimiyle böyle bir “tekil aidiyete” hapsederek ötekileştirme 

riski göz ardı edilemeyecek kadar yakın ve yakıcıdır. Bu aynı zamanda Kürtçü şoven 

ulus inşa aktörlerinin toplumu getirmek istedikleri nihai nokta olduğundan, içeride ve 

dışarıda azımsanamayacak bir bekleyici kitlesinin varlığı da bakmaya cesaret eden çoğu 

gözün kolayca görebileceği bir gerçekliktir.  
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SONUÇ 

Kolektif kimlikler, insanların üzerlerinde taşıdıkları eşyalara benzerler. Kimi 

zaman metazori, kimi zaman gururla taşınan eşyalara…Kimisine ötekiler giydirmiştir 

kimliğini, kimisine bizimkiler, kimileri de kendisi seçmiştir geniş bir vitrinin içinden 

beğendiğini. Kiminin üzerinde rengârenk, cıvıl cıvıl bir kıyafettir, kiminde katı kuralları 

olan bir üniforma, kimininse elinde silahtır kimliği. Ama neredeyse hiçbiri, sıyrılıp 

atılamayacak olan Tanrı vergisi bir deri formunda değildir. İstemli ya da istemsiz, 

bireysel ya da toplumsal kararlarla, zor da olsa değiştirilebilir büyük çoğunluğu. Ancak 

genellikle kimliği elinde silaha dönüşmüş olanların çoğu, üzerlerine giyecek diğer 

kıyafetlerden yoksundurlar. Ve zamanla sadece ellerindeki silahla örtmeye çalışırlar 

çıplak bedenlerini. Önceleri güçlü bir silahları varken, zamanla silahtan ibaret hale 

gelirler. Yaşamlarına anlam katan tek gerekçe haline gelen silahları için soluk alıp 

vermeye başlarlar. 

Kimliği tehlikeli bir silaha dönüştürmek isteyen kimlik siyasetçisinin giriştiği 

özerklik arayışı, içerisinde vücut bulduğu bütüne saldıran savaşçı kimliklerin mitoz 

bölünmeyle çoğalmasına vesile olur. Bölünenden daha hastalıklı bir yapıya evrilen ve 

bu haliyle daha fazla savunmaya ihtiyaç duyan yeni kimlik, hızla tahammülsüz ve 

savaşçı bir görünüme bürünecektir. Önlenemez etiketiyle dayatılan küreselleşme ve 

argümanları, ülkelerin etnik ve dinsel kimliklerini toplumsal bütünlüğün aleyhine 

değiştirmekte, yeni kimlik siyasetçileri, yeni ötekiler ve savaşçılar üretmektedir.  

Söz konusu üretimin nesnelerinden birisi olan Kürtler, başta Türkiye 

Cumhuriyeti olmak üzere yaşadıkları bütün ülkelerin halklarıyla dini, etnik ve 

antropolojik manada kaynaşmış olmalarına rağmen Kürt kimlik siyaseti, savaşçı bir 

Kürt kimliği ve tahayyül edilen bir ulusun inşası için çalışmaktadır. 

İnşa edilen Kürt ve Türk kimlikleri, yekdiğerinin lehine defalarca dönüşüme 

uğramıştır. Çalışmada, söz konusu değişimi anlamlandırmak amacıyla Yavuz Sultan 

Selim Öncesi ve sonrası olmak üzere ikili bir tasnif öngörülmektedir.  

Yavuz Sultan Selim öncesi dönemde, Orta Asya’daki Moğol istilasından kaçarak 

bugün Kürt kimliğinin varlık gösterdiği İran, Irak, Suriye ve Türkiye’nin söz konusu 

bölgelerine yerleşmek suretiyle bölgenin otokton halkıyla kaynaşmış, Kaşgarlı’nın 

“Sınır Toplumları” şeklinde adlandırdığı kabile ve aşiretlerden bahsetmek mümkündür.  
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Etrafındaki köklü etnik kültür dinamikleri arasında kalan bu topluluklar, 

birbirleri ve söz konusu hâkim kültür blokları arasında daha geçirgen bir yapı arz 

etmeye başlamışlardır. 

Yavuz Sultan Selim dönemi sonrasında sınır toplumlarına has geçirgenlik devam 

etmekle birlikte, istisnalar dışında inanç değişikliğinin söz konusu olmadığı 

kimliklenmeyi etkileyen farklı tarihsel/toplumsal gerçeklikler bulunmaktadır. Bu 

dönemde, Osmanlı-Safevi çatışmasına ev sahipliği yapan ve bugün Kürt kimlikli 

toplulukların yaşadığı coğrafya ile örtüşen sahada; Alevi, Osmanlı karşısında “Safevi 

taraftarı” durumuna düşmemek ve hayatını korumak için Kürtleşmiştir. Hanefi ise Sünni 

Osmanlı’nın uç beyi gibi görünmemek ve Safevi zulmünden korunmak için 

Kürtleşmiştir. Bugün Hanefi ve Alevi Kürt kolektif kimliğini taşıyan grupların, 

Alevileşen ve Hanefileşen Kürtler değil, Kürtleşen Hanefi ve Alevi Türk kimlikli 

topluluklar olduğunu söylemek daha doğru görünmektedir. Sonuç olarak, Safevi-

Osmanlı kapışmasının tek kaybedeni Türk, kazananı ise Kürt kimliğidir. 

Çalışmada söz konusu Kürt kimlikli toplulukların bulundukları Türkiye, İran, 

Irak, Suriye ve diğer ülkelerdeki yaşam alanları, siyasi geçmişleri ve toplumsal yapıları 

kısaca incelenerek betimlenmeye çalışılmıştır. 

Türkiye özelinde, yoğun olarak yaşadıkları coğrafyada genel ve yerel seçimlerin 

sonuçları irdelendiğinde, Kürt toplumsal yapısındaki düalistik dünya görüşünden dolayı 

rakip iki siyasi partinin dışında üçüncü bir siyasi partinin varlığına rastlanmayacaktır. 

Kürt siyasi elitinin bu arazın farkında olarak, seçim sonuçlarına göre kullanmaya 

çalışması, bir yandan feodal yapının ve demokratik çoğulculuk sorunun kalıcılaşmasına, 

diğer yandan bireyin devlet aygıtına düşman olmasına vesile olur. Genel ya da yerel 

seçimlerden hangisi olursa olsun, sonuçlar sandık bazında toplumun cezalandırılacak ve 

ödüllendirilecek olanlar şeklinde sınıflandırılmasına olanak sağlarken, feodal elit 

ayrılıkçı hareketle birlikte güçlenir, bir türlü bireyleşememiş fukara Kürt insanının 

sırtındaki kambur ise katmerlenir. 

Kürt toplumsal ve dini yapısı o kadar iç içe geçmiştir ki dini şahsiyetler 

toplumsal elit tabaka içerisinde kendilerine saygın yerler edinirken, Kürt feodal eliti dini 

renklere bürünmüş, ya da toplum tarafından kendilerine dini statüler bahşedilmiştir. 

Kürtler çoğunlukla Şafi-Eşari yorumun, Türkler ise nakli esas alan Sünni 

mezheplere kıyasla inanç, siyaset ve hukukta daha rasyonel bir temele oturan Hanefi-
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Maturidi yorumun takipçileridir. Geleneksel katı toplumcu özelliği ve nakli öncelemesi 

sayesinde daha Ortodoks çizgide yer alan Şafi-Eşari bakış açısı, aşiret yapısı ve feodal 

bağların çözülmesini geciktirirken, Kürt ulusçuluğunun en büyük açmazlarından birisini 

oluşturacak şekilde bireyleşme ve toplumsal evrimdeki öncülü olan uluslaşmayı 

engellemektedir.  

Kitle iletişim olanakları ve modern değerler, dini yapı ve bireysel dindarlık 

algılarında değişime sebep oldukça, Kürt ulus inşacılarının öne çıkardığı renklerin 

pastelleşmesine ve ayrışmaların körüklenmeye çalışıldığı ötekiyle paradoksal biçimde 

daha fazla benzeşmeye sebep olacaktır. 

Kimi araştırmacıların Bedirhan Bey ya da Şeyh Ubeydullah’ı esas aldığı Kürt 

kökenli hareketlerin başlangıç noktasını işaretleyen unsur, Osmanlı’dan alınan Fransız 

imtiyazıyla Katolik misyonerliği, dolayısıyla din duygusudur. Hangi dönemde olursa 

olsun Kürt kökenli hareketler, din ve dini şahsiyetlerle doğrudan bağlantılı olmuştur. 

Nakşibendi şeyhlerinin liderliğindeki Şeyh Sait İsyanı’nda Aleviler devletle birlikte 

hareket etmiş, Dersim İsyanı ise hiçbir Sünni aşiretten karşılık görmemiştir. 

Cumhuriyet dönemi öncesi ve sonrası olmak üzere iki bölümde ele alınan Kürt 

kökenli hareketler, Kürt ruhban ve feodalleriyle olan ilişkileri ve araçsallaştırılan din 

duygusu açısından incelenmiştir. 

Osmanlı Devletinin reform çabalarına karşı feodal beylerin ve daha sonra 

eşdeğer gücü yakalamış olan şeyhlerin önderliğinde gelişen cumhuriyet dönemi öncesi 

Kürt ayaklanmaları, devletin merkezileştirme çabalarına karşı Kürt aşiret reislerinin 

birer tepkisinden ibarettir.  

Şeyh Sait, Ağrı ve Dersim Ayaklanmalarının öne çıktığı Cumhuriyet dönemi 

isyanları, aynı dini yapı ve kaygılara sahip olan Anadolu’nun tamamına yayılmadığı 

için çoğu düşünürün iddia ettiği gibi dini gerekçelere yaslanmaz. İsyanların çıktığı 

dönemde milliyetçi sloganlar sadece Kürt feodal elitinin zihin dünyasında kısmen yer 

bulduğu için kitleselleşmiş bir Kürt milli kimliğinden söz etmek de mümkün değildir. 

Bu durumda isyanların temel gerekçesi olarak devrimlerin hızla erittiği feodal çıkarların 

göz ardı edilmemesi daha mantıklı görünmektedir. Din ya da milliyetçilik, feodal 

çıkarları meşrulaştıran kamuflaj malzemeleridir.  

Kürt isyanları ve din ilişkisini incelerken, diğerlerinden daha fazla irdelenmeyi 

gerektiren isyan, Şeyh Sait İsyanıdır. Nakşibendi şeyhlerinin önderlik ettikleri ve Azadi 
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örgütünün arka planda kalmayı tercih ettiği isyan, feodal çıkarları meşrulaştırmak için 

dinle birlikte Kürt milliyetçiliğinin kullanıldığı slogan ve söylemler etrafında şekillenir. 

Kitlelere nüfuz eden isyan havası ve söylemleri az milliyetçilik-çok din karışımından 

ibarettir. Azadi örgütünü oluşturan feodal elit için Kürt milliyetçiliği ve görünürde 

isyana önderlik eden şeyhler için dini söylemler, her iki grubun da çıkarlarını 

kutsallaştıran söylemler olmuştur.  

Kürt kökenli hareketler, 1940’lardan 1960’lara kadar cumhuriyet yasalarının 

etkisiyle sessiz kalmış, 1960 ve 1980’li yıllar arasında bir dereceye kadar radikal ve 

popülist bir sosyalizm türü Kürtler arasında hâkim söylem biçimi haline gelmiştir. 

Ancak milliyetçilik ve sosyalizm daha çok geleneksel otoritenin meşruluğunu 

pekiştirecek biçimde kullanılır. Kürt kökenli hareketler yelpazesinde PKK, liderleri 

ekseriyetle geleneksel yönetici kesimlerden oluşan bütün öncüllerinden farklı bir yapıya 

sahip tek örgüttür. 

Kürt kökenli hareketler, bu çalışmaya özgün bir şekilde sadece son basamağının 

modern anlamda milliyetçi özellikler taşıdığı beş basamakta tasnif edilmiştir: 

1. Mirler Dönemi (1880’e kadar): Milliyetçilik kavramının içeriğinde yer 

almadığı toplumsal boyuttaki çatışma ve ayaklanmaları tamamen feodal 

kişilik ve çıkarların yönlendirdiği dönemdir. 

2. Ruhbanlar Dönemi (1880-1940): Hem Alevi, hem de Sünni Müslüman 

kesimde seyit ve şeyhlerin toplumsal hareketlere önderlik ettiği dönemdir. 

Şeyh Ubeydullah İsyanı dönemin başlangıcını, Dersim İsyanları ise bitişini 

işaretler. 

3. Sessizlik Dönemi (1940-1960): Merkezi idarenin etkinliğini hissettirdiği, 

ruhban ve feodal elitin eski güçlerini kaybettiği, bununla birlikte orta sınıf 

aydınların henüz etkinlik kazanamadığı geçiş dönemidir. 1959 yılında Irak’ta 

gelişen olaylar ve akabinde Türkiye’deki 49’lar Olayı ile son bulur. 

4. Popülist Kürtçü Dönem (1960-1980): Orta sınıf okumuş kesimle birlikte, 

yeniden güç kazanan feodal ve ruhban elitin Kürt milliyetçi hareketine yön 

vermeye başladığı dönemdir. Romantik sol düşünce ve köyden kente göçün 

oluşturduğu cılız burjuvazinin önderlikte belirginleştiği dönem, PKK’nın 

ortaya çıkışıyla son bulmuştur. 
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5. Şovenist Kürtçü Dönem (1980 sonrası): 1978’de Kürt feodalizmine karşı 

Marksist söylemle ortaya çıkan PKK ile belirginleşen dönemdir. 

PKK ile belirginleşen modern Kürt milliyetçiliği, farklılaşmış önemli bir takım 

unsurlarıyla birlikte tarihsel öncülü olan Türk milliyetçiliğinin ayak izlerine basarak 

ilerlemektedir.  

Osmanlının son dönemlerinde öncülleri tarafından tartışılmaya ve hayata 

geçirilmeye başlanan Türk milliyetçiliğinde köklerini yeniden keşfetmeye çalışan bir 

“milli kimlik inşası” (National İdentity Building) söz konusudur. Oysa Kürt 

milliyetçiliğinde Türk öncülünün aksine kimliğin değil daha çok “milletin inşası” 

(Nation Building)’ndan bahsetmek mümkündür. Türk milliyetçiliği, Türk Milli 

Kimliğinin inşasına yönelir ve kültür, mitolojik geçmiş ve tarihsel köken bilgisini 

yeniden keşfederken, Kürt milliyetçiliği bölgede yaşamış onlarca kültürün ortak 

hazinesini aynı torbaya doldurarak millet inşasına girişir. Bu husus Öcalan tarafından 

doğrulanırken (2013b:14-17; 2013c:16-19) hem yabancı kürdologların, hem de ardılları 

durumundaki Kürt kimlik inşası aktörlerinin eserlerine belirgin bir şekilde yansır. En 

nihayetinde Kürt milliyetçiliğinin temel amacı “hayal edilmiş” bir milleti ete kemiğe 

büründürerek dün, bugün ve yarında kolektif bütünlüğü oluşturmak, Türk 

milliyetçiliğininki ise kolektif hafızayı zorlayarak unutulmuş bir kimliğin 

“hatırlanmasını” sağlamaktır.  

Modern anlamda ilk Kürt milliyetçi hareketi sayılabilecek PKK’nın ideolojik 

çerçevesi olan Marksist felsefe, dinsel düşünceyle ilgili söylemleri ve somut 

ilişkilerinde aynı yerde durmayı becerememiş, pragmatik gel-gitler sergilemiştir. Yeni 

bireyi ve devamında yeni toplumu inşa çabasında PKK ise, uzun soluklu ve Marksist 

görünümlü şoven mücadelesini, paradoksal biçimde giderek artan ve detaylanan dini 

renklerle donatmaya çalışmaktadır. 

PKK’nın devrimci teorisinde açıklayamadığı en önemli paradokslardan biri de 

GKK (Geçici Köy Koruculuğu) ve GÖKK (Gönüllü Köy Koruculuğu) sistemidir. İlkel 

devrimci bir görünüme bürünmüş olan PKK şovenizmi, hedef kitlesinin dindar-

geleneksel toplum yapısına rağmen ateistik propagandası, eylemde ve söylemde 

değerler bütününe tamamen ters düşen yapısıyla, koruculuk sistemini kendisi 

tetiklemiştir. Aşiretleşen yapısıyla PKK’nın geleneksel değerler bütününü yok sayan 
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ideolojisi söylemden eyleme döküldüğünde, örgüt balığı giderek daha zor nefes 

alabildiği halk denizine yabancılaşmış, adeta kendisine yeni “kan davalıları” edinmiştir. 

Ortaya çıkar çıkmaz düşmanlıkları ve işbirlikleriyle büyük bir aşirete dönüşen 

PKK, tahakkümü altına almak istediği hedef kitle üzerinde hak iddia eden örgütlerin 

tamamıyla bir kan davası başlatmıştır. O zamana değin nispeten kaba Kürt 

milliyetçiliğinden ve şovenizmden uzak olan romantik Kürt solu ve aynı bölgede varlık 

gösteren Türk soluna mensup örgütlerin bir kısmı PKK saldırılarına karşılık ver-e-

mezken, diğer kısmı, zamanla yenilerek tabanını hızla büyüyen bir Kürt kimlik 

savaşçısına kaptırmıştır.  

PKK ile aynı hedef kitleye dini referanslarla hitap eden sahadaki rakibi 

Hizbullah’ın da, PKK’nın sonradan yapacağı gibi kolektif kimlikleri araçsallaştırdığını 

ve işine gelen her İslami fırkanın görüşlerini kullandığını söylemek mümkündür. Bu 

anlamda her iki örgüt önce pragmatizm, sonra Kürtçülükte birleşmektedir. Aslında her 

iki örgüt de aralarındaki çatışma süresince, hasmına vurdukça paradoksal biçimde daha 

fazla büyütmüş, geleneksel yapı öldürülen bir kişinin yerine onlarca düşman 

kazandırmıştır öldüren tarafa. Sonuç itibariyle aynı hedef kitle üzerinde politika üreten 

gruplar arasındaki çatışma, sıradan gündelik hayatlarını yaşayan insanların ve akabinde 

toplumun hızla politize olmasına vesile olmuştur. 

Bütün İslam dünyası tarafından lanetlenen Irak-Şam İslam Devleti (IŞİD) ve 

Kürtlerin geleceği için ifade ettiği anlam PKK ile çatışması ekseninde irdelendiğinde, 

üretilen vahşetin dışında birtakım fırsatlar sunduğu da görülmektedir. 

IŞİD sayesinde oluşan ortak direniş ruhu KCK propagandasıyla birleşince, 

PKK’nın fikri açıdan kendisine uzak bir yerlerde konumlanmış Kürtler tarafından bile 

daha büyük bir sempati kazanmasını sağlamıştır. Türkiye Cumhuriyeti Devleti’nin 

geçmişte PKK’ya karşı giriştiği askeri operasyonlar, Kürtlerin büyük çoğunluğu 

tarafından meşru kabul edilmesine rağmen kurgulanmış ortak düşman IŞİD sayesinde 

bu durum tersine dönmek üzeredir. Bundan sonra PKK/KCK’ya karşı yapılacak 

askeri/hukuki operasyonların bölge halkından geçmişte gördüğü desteği görmesi için 

KCK’nın kendi hesabına geliştirdiği “suni dengenin” bozulmasını beklemek 

gerekecektir. 

Her ne kadar Beşikçi gibi taraf düşünürler tersten bakarak bunu Kürtlerin varlığı 

ve büyük Kürdistan’a en yakıcı tehdit olarak dillendirse de aşiretten ulusa evrilmeye 
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çalışan Kürt kimliği açısından IŞİD’in varlığı en büyük sorunu gidermek üzeredir. 

Öldürülen masum insanlar parantez içine alınmak kaydıyla IŞİD, kökleri 19’uncu yy. 

sonlarına uzanan Kürt milliyetçi hareketinin, ulus inşa sürecinde Kürt kimliğinin ve 

PKK’nın karşısına çıkan en büyük fırsat, başına gelmiş en iyi felakettir. Muğlak aşiret 

bütünlüğünün ötesinde kolektif hareket etme bilinci olmayan, yasal sınırları içerisinde 

bulundukları dört ülkenin kültürüyle değişen yoğunluklarda bütünleşmiş, en az dört 

farklı dil, birçok lehçe grubu ve birbirinden son derece farklı çok sayıda dinsel inanca 

sahip olan Kürt kimliği, IŞİD tehdidinin belirmeye başlamasıyla birlikte birleşme çabası 

içine girmiştir.  

Son tahlilde IŞİD gibi yakıcı bir tehdidin ve ortak düşmanın varlığı;  

1. Kürt ulus inşa sürecinde, hukuki sınırları aşan “duygusal” bir vatan 

imgeleminin ve duygudaşlığın oluşmasına vesile olmuş, 

2. Farklı ülkelerde aynı argümanları kullanan kimlik inşa aktörlerinin legal 

siyasi zeminde ellerini güçlendirmiş, 

3. PKK ve 40 yıla yaklaşan propagandasının, PYD/YPG vasıtasıyla uluslararası 

meşruiyet kazanmasını sağlamış, 

4. Kürt kolektif kimliğine değer kazandırmış, cazip hale getirmiş, 

5. Son olarak bölgedeki olası menfaat bölüşümünde payı olduğunu düşünen 

ülkelere ve Sykes-Picot Antlaşması’yla yapay olarak kurgulanmış olan 

sınırları değiştirerek çıkarları doğrultusunda yeniden şekillendirmek isteyen 

küresel aktörlere yeni bir argüman sağlamıştır. 

Ancak PKK/PYD’nin kıyas kabul etmez biçimde üstün olacağı hayali Kürt 

birliği, içine dâhil olduğu zaman mevcut etkinliğini yitireceğini ve çıkarlarına darbe 

vurulacağını gören Barzani yönetiminin işine gelmemektedir. Bölgedeki Kürt güçleri 

arasında tarihsel anlamda devam edegelen gerginlik, IŞİD’le mücadele konusunda da 

kendisini belirgin biçimde ortaya koymuştur.  

Sırtını Batı’ya yaslayan Kürt ulus inşa aktörleri, deniz aşırı oyuncuların, 

olduğundan çok başka bir resim çıkarmaya çalıştığı puzzle parçaları gibidirler. Bölgenin 

yerli dokusuna yabancı olan bu oyuncular, mevcut resmin figürlerini rahatsız etmek 

pahasına, tasarladıkları yeni resmin parçalarını makasla uydurmaya çalıştığından, 

beklentilerin “sürrealist” ve her bakışın farklı yorumlar getireceği sonuçlarla hüsrana 

uğraması kaçınılmaz görünmektedir.  
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Kürtlerin Şii Mezhebi ve başta Nakşibendilik olmak üzere diğer inanç gruplarına 

mensup olan kısımlarının Kürt kimliği ve ulusçuluğu ile ilişkileri muğlak olmakla 

birlikte, PKK’nın söz konusu unsurlara karşı geliştirmiş olduğu söylem ve yaklaşım 

tarzının, zamana bağlı olmak kaydıyla durumsallık gösterdiğini söylemek ve araçsal-

akılcı olarak nitelemek mümkündür. Çalışmada PKK’nın kutsal dünya ile ilişkisi ve 

dine karşı konumlanışı tarihsel olarak; 

1. Kürtlerin Truva Atı İslam ve Marksist Reddiye Dönemi: 1978-1990 

2. Araçsallaştırılan Din ve Zahiri Dindarlık Dönemi: 1990-2007 

3. Dini Teşkilatlanma ve Propaganda Faaliyetlerinde Renovasyon: 2007-2015 

isimleri altında üç bölümde irdelenmiştir. 

PKK, dini hassasiyetleri her şeyin önünde tutan geleneksel toplum yapısını bir 

anda değiştirmenin mümkün olmadığını anlamak için, yok saydığı dini hassasiyetlerin 

Hizbullah adı altında kurumsallaşarak kendisine verdiği zarara katlanmak, dini ve 

geleneksel argümanların eşdeğer biçimde yönlendirdiği geniş bir korucu kitlesinin fikri 

ve fiziki darbelerini göğüslemek zorunda kalmıştır. 

Başlangıçta bir kutsal dünyanın varlığını reddeden PKK, zamanla kullanıldığı 

takdirde istediği şekli verebileceği bir inançlar yelpazesini fark ederek kullanmıştır. 

Emekleme döneminde Marksist-ateist bir genel söylem geliştiren PKK, belirli kırılma 

dönemlerinde belirginleşen bir teo-strateji oluşturmuş, örgütsel organlardan sivil toplum 

kuruluşlarına kadar geniş bir çizgide farklı işlevlere sahip argümanları stratejik bir 

ustalıkla yönetebilmiştir.  

PKK, giderek ivme kazanan dini propagandasında, inşa etmeye çalıştığı 

mitolojik algıyla kimlik inşa çabasını aynı zamanda kutsal renklerle bezemiş, bu uğurda 

din adamlarından eylemselleştirdiği alternatif ibadetlere kadar birçok unsuru 

kullanmaktan geri kalmamıştır. 

PKK, misyoner örgütlerin Kürtler, Yezidiler ve Alevilere duydukları ilgiyi 

yoğunlaştırmaya başladığı bir dönemde icra ettiği 2’nci Konferans (3-13 Mayıs 1990) 

ve 4’üncü Kongre’sinde (26-31 Aralık 1990) dinsel hareketlerle dostluk kurulması ve 

dini yapılanma kararı almıştır. 1989’larda örgüt propagandasına malzeme olmaya 

başlayan dini söylem, zaman içerisinde sadece pragmatik yorumla değiştirilmekle 

kalmamış, kurumsallaşarak örgütlenmiş, dernekleşmiş ve sivil toplumlaşmıştır.  
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PKK’nın dine karşı konumlanmasındaki pragmatik evrimin altında birden fazla 

gerekçe yatmaktadır. Bu gerekçeler;  

1. SSCB’nin dağılmasıyla birlikte diğer Marksist örgütlerde olduğu gibi PKK 

için de geçerli olan ideolojik reorganize olma zorunluluğu, 

2. Avrupa teşkilatlarındaki sorunlarla bağlantılı olarak Ortadoğu’da yapılanma 

ve ilişki geliştirme zorunluluğu, 

3. Hedef kitlede koruculaşma ile belirginleşen tıkanmayı aşarak, köylü kitlenin 

devlet tarafında saf tutmasını engellemek, en azından tarafsız kalmasını 

sağlamak, 

4. Hizbullah’ın sempatizan kitlesini çalma ve yaşam sahasını daraltma çabaları, 

5. Hizbullah’la giriştiği mücadelede bedel ödeyerek farkına vardığı geleneksel 

toplum yapısına ilişkin gerçekler şeklinde sıralanabilir. 

Öcalan, kurguladığı yeni toplum tasavvuru için İslam'ın reforme edilmesi, 

toplumun siyasal İslam'ın etkisinden arındırılması gerektiğini belirtmiş, İslami sembol 

ve değerlere yüklenecek yeni anlamlar belirlemiş ve müstakbel Kürt ulusuna adeta 

peygamberinin kendisi olduğu yeni bir din tanımlamıştır.  

PKK, ulusu “aynı dili konuşan, aynı topraklar üzerinde yaşayan, aynı ekonomik 

yaşam içinde birleşen ve kendisini kültür ortaklığında gösteren ortak ruhi şekillenmesi 

olan, tarihsel olarak oluşmuş, kararlı bir insanlar topluluğu” olarak tanımlar 

(Serxwebun, Eylül 1982:12). Kürt kimliği altında birleştirilmeye çalışılan toplulukların 

her biri aynı zamanda vatandaşı oldukları ülkenin geri kalanıyla göz ardı edilemez bir 

duygudaşlığa sahiptir. Her grup kendi ülkesinin değerler bütününden önemli oranda 

kültürlenmiştir. Ortak bir ruhi şekillenme ve tarihsel arka plan mevcut değildir. Öyleyse 

inşa edilecek olan ulusta neredeyse tamamı farklılaşmış olan bu özelliklerin önemli bir 

kısmını ortak payda haline getirmek kaçınılamaz bir zorunluluktur.  

PKK ve kontrol ettiği ve/veya eşgüdüm içerisinde çalıştığı bütün kurumsal 

yapılar, giriştikleri ulus inşa çabasında kadim bir vatana, soylu bir tarihe, özel bir 

edebiyata ve bu edebiyatın taşıyıcısı sanatçılara, efsane, destan ve kahramanlarıyla milli 

bir mitolojiye ve yine mitolojik bir kök din öğretisine yaslanmak durumundadır. 

Çalışma boyunca verilen örneklerle örgüt ve uzantılarının hayata geçirmeye 

çalıştıklarına bakıldığında, söz konusu dayanakların inşası için analitik bir bakış açısıyla 

yoğun bir uğraş verildiği görülecektir. 
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Ulus inşa faaliyeti mitolojik köken bilgisini içermediği durumlarda hiç kuşkusuz 

tamamlanamayacaktır. PKK, her fırsatta tekrarladığı Zerdüştizm vurgusuyla kolektif 

hafızada söz konusu mitolojik bilgi demetini oluşturmaya çalışmıştır. Zerdüştizm 

propagandasını çift yönlü bir pragmatizmle gerçekleştiren PKK, öncelikle birbirinden 

kopuk köken bilgilerine sahip olan kitleleri ortak atalar dini inancıyla tarihte 

birleştirmeyi amaçlamıştır. Böylece dünde mitolojik olarak birleşmesi sağlanan 

yığınların, bugün birleşmeleri ve gelecekte birlik olma kararlılıkları sağlanmış olacaktır. 

İkinci olarak tanımlanmış temel öteki olan Türk kimliğinden ayrışmanın ilk adımını, 

hedef kitleye pompalanacak Zerdüştizm bilgisiyle atmak ister. Nasıl sıradan bir Türk, 

atalarının dini sorulduğunda düşünmeden “Şamanizm” cevabını veriyorsa, sıradan bir 

Kürt de aynı soruya hiç düşünmeden “Zerdüştizm” cevabını verebilmelidir. Eş zamanlı 

olarak bugün çatışması gereken kimliklerin mitolojik karşıtlıklarını vurgulamak için 

Şamanizm ataerkil ve yıkıcı olmakla yerilirken, Zerdüştizm anaerkil ve üretken olmak, 

paylaşımcılığı, doğaya saygıyı ve ekolojik toplumsal yapıyı önceleyen bir din olmakla 

göklere çıkarılarak geçmişte de çatıştırılır. 

Ulus inşa sürecinde diğerleri kadar önemli ve etkin bir diğer husus da ulus 

kurucu liderin kolektif hafızadaki inşasıdır. Örgüt kadroları tarafından diğer tüm 

liderlerden farklı olarak ismi bile telaffuz edil-e-meyen, “önderlik” ve “Kürt Halk 

Önderi” nitelemeleriyle kurumsallaştırılan Öcalan, PKK’nın uzun soluklu ulus inşa 

ameliyesinde her zaman ve zeminde altını çizerek vurgu yapmaya ve inşa etmeye 

çalıştığı yegâne liderdir. 

Apocu demokratik ekolojik toplum öngörüsü, önce geçmiş toplumsal 

bağlarından koparılıp yalınlaştırılan, sonra da KCK çatısı altında teşkilatlanan 

kurumlarla kimliklenen bireyin yeniden inşasını öngörür. Ayak bağını, eski ve 

köhnemiş olanı tamamen yıkmak ve aşiretten ulusa geçişi yaşamak için bir “ara form” 

olarak Kürtlerin sivil toplumlaşması gerekmektedir. Böylece sahip oldukları aile, 

akrabalık, din, mezhep, tarikat, aşiret, klan, kabile, köy ve benzeri bütün kolektif bağları 

ve kimliklenmeleri yenileriyle değiştirmeleri, toplumsal hafızanın formatlanması, 

dogmatik bütün kesin inançların yıkılması sağlanmalıdır. Aşiretli, köylü, feodal, dindar, 

bağnaz ve amaçsız birey, önce bütün bu elbiselerinden sıyrılarak çırılçıplak hale 

getirilecek, sonra tamamı Kürt ulus inşası için aynı değerleri pompalayan birden fazla 

dernek ve STK’nın içerisinde hızla istendik biçimde bireyleşecek, otobotlaşacak, 
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mankurtlaşarak yeni giysilerle yeni bir evrene sahip olduğunu düşünen sözde özgür 

bireye dönüştürülecektir. Uğrunda savaşılacak biricik toplumsal değer olarak Kürt ulusu 

inşa edilecek ve yeni birey bu ulusun yetkin kimlik savaşçısı, fedaisi olacaktır. 

Demokratik ekolojik toplum ise bu yeni özgür bireylerin KCK çatısı altında bir araya 

gelmesiyle oluşacaktır.  

İnşa edilen yeni Kürdi değerler bütünü, bu ulusun eskiden -İslam öncesi 

Zerdüştizm çağlarında- olduğu gibi bütününün inandığı sivil dinini oluşturmalıdır. 

Bunun için 2007 yılından itibaren araçsallaşan değerlerle çatışacak yeni bir değerler 

sistemi, yeni birey ve toplumla birlikte bir “sivil din inşası” öngörülmüştür. Öcalan’ın 

ulus inşasıyla birlikte gerçekleştirmek istediği yeni, milli ve militan din inşası, Spinoza, 

Hobbes ve Rousseau çizgisini takip etmek suretiyle Bellah’a ulaşır. Aslında kimin neye 

inandığı umurunda değildir Öcalan’ın. Tam olarak yapmak istediği şey, ulus inşasını 

hızlandıracak ortak bir “Kürdi değerler bütünü”nden ibaret olan ikinci bir “yarı-din”, 

ABD’nin kendi toplumsal çatlaklarına merhem olmak üzere Bellah’a sipariş ettiğine 

benzer ısmarlama bir “sivil din” inşasıdır. Bu dinin aynı zamanda ulus kurucu lideri ve 

peygamberi de Öcalan olmalıdır. 

Bu haliyle PKK, Abdullah Öcalan’ın kutsallaştırılan manevi şahsiyetinde temsil 

edilen bir sırf dini grup, tarikat veya cemaate benzer. Kuruluşundan çok kısa bir süre 

sonra bu görüntüye sahip olan PKK tarikatının, halife atamayan ve asla da atamayacak 

olan tek şeyhi Öcalan, müritleri ise cemaate katma değerleri oranında mensuplar-

milisler-sempatizanlar çizgisindeki herkestir. Birinci halkada yer alan tilmizler ve 

örgütsel doktrin, aslında öğretinin değil şeyhin kutsallığının garantörleridir. Kendi 

söyleminde sıklıkla form değiştirip, Prometheus’tan Anka Kuşu’na, peygamberden yarı-

tanrıya hatta Tanrıya dönüşerek bu kutsallığın altını çizen Öcalan, güvensiz ve kuşkucu 

tavrı ile kendisini Tanrılaştırarak gökyüzüne çıkaranları yeryüzünün tek hâkimi olmak 

istedikleri için yargılamaktan da geri kalmaz. 

Oysa Kürt geniş grup kimliğini oluşturan aşiret yapısı ve dini yapı, üçüncü unsur 

olan etno-politik yapı -güncel anlamda PKK/KCK- tarafından yok edildiklerinde, Kürt 

kimliği de geriye kalan kenardaki tek ayağı üzerinde durma iddiasında bulunan bir 

masaya dönüşecektir. Üzerinde geleceğe dönük kurgusal hiçbir ağırlık taşımasa dahi 

dengeyi sağlaması imkânsız olan bu masa analojisi, örgüt ve ideolojik önderliğinin 

temel açmazlarından birisini işaretler. 
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DEĞERLENDİRME 

Muasır medeniyet seviyesine ulaşma, önüne geçme çabalarıyla moderniteyi ve 

aydınlığı yakalamaya çalışan genç Türkiye Cumhuriyeti, balmumundan kanatları olan 

mitolojik “İkarus” gibi, güneşe yaklaştıkça, modernizmin erittiği değerleriyle 

karşılaşmaya ve kendi dilemmasını yaşamaya başlamıştır. 

Köyden kente göç olgusuyla birlikte büyük köylere dönüşerek varoşlaşan 

kentleri ve kentlileri, halkından farklılaşıp başkalaştıkça daha bilimsel ve aydın 

olduğunu düşünen sözde münevverleri ve teknolojinin nimetlerini çiğnemeden yutarak 

hazmetmeye çalışan ara kültür bireyiyle Türkiye, kültürel gecikmeyi yozlaşmayla 

birlikte yaşayan kırılgan bir yapıya evrilmektedir. Binlerce yıldır birlikte yaşayan 

insanlar, kültürlerini yekdiğerinin kabında eritmiş, hemhal olmuş toplumlar, kendilerine 

pompalanan yeni kimlik algılarıyla her geçen gün biraz daha keskinleşen ötekilere sahip 

olmaktadır. 

Bir dizi film repliğinde yer aldığı gibi, iki yarısı her geçen gün biri kör diğeri 

sağır iki kardeşe dönüşmeye devam eden ülkemizde, kör kardeş sağırın yaptıklarını 

görmez, sağır olan ise körün çığlıklarını işitmez durumdadır. Birbirine giderek 

yabancılaşan grupların hâkim kültür dairesinde yerlerini almaları için devlet aygıtının 

daha çok çaba göstermesi gerekmektedir. Devlet dediğimiz ve toplumsal algısı “baba” 

rolünü kendisine yüklemiş olan aygıtın, en kısa zamanda daha yeni körleşmeye 

başlamış gençlere sağırları göstermesi, ağır işitmeye başlamış olanlara da geç olmadan 

kör çığlıkları duyurması birincil görevidir. Yapılması gereken sadece uzun zamandır 

üzerleri örtülmeye çalışılan ortak kültür ögelerini ön plana çıkarmak, her iki kültürün de 

algılarda çizilen resimlerden daha tanıdık, daha özdeş olduğunu göstererek yeni kör ve 

sağırlara engel olmaktan ibarettir. 

Bu bağlamda, genelde dünya toplumlarına hızla pompalanan kitle kültürü ve 

özelde halkın önemli bir kısmı tarafından içselleştirilmesi için uğraşılan ayrıştırıcı 

değerler bütününün vereceği zararların önüne geçilmesi gerekmektedir. Yapılması 

gereken toplumsal bilinci aydınlatarak kültürel gecikmeleri tolere edebilecek tedbirlerin 

alınması, genel kültürel yozlaşmanın makul bir “kuşak çatışması” seviyesine 

indirgenmesi, aydının koptuğu ve bilimsel ihanet içinde olduğu halkıyla barışarak  

“sine-i millete” dönmesinin sağlanması, en nihayetinde tüm organlarıyla birlikte hâkim 

kültürün yeniden inşa edilerek sosyal yapının bütünlük içine sokulması ve cumhuriyetle 
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başlasa da Türk ulus kimliğini inşa eden Gazi Mustafa Kemal Atatürk’ün ebediyete 

intikaliyle akamete uğrayan milletleşme olgusunun tamamlanmasıdır. 

Küresel sermayenin daha engelsiz dolaşmasını temin etmek maksadıyla, 

organizatörleri tarafından mikro milliyetçilik hareketleriyle eşgüdümlü olarak 

pompalanan etnik bilinç keskinleşmesinin, algı yönetimi enstrümanları sayesinde onu 

kolayca gerçekleştirenler dışında kimsenin işine yaramayacağını anlamak ve kendi 

toplumuna anlatmak, Türk münevverinin belki de bugüne kadar yabancılaştığı milletine 

karşı biriken borcunu ödemesi için bir fırsat olacaktır. 

Anderson’un eğitsel ve idari hac olarak tanımladığı ve ülkelerin kendi 

Mekke’lerini başkentlerine kurduklarını söylediği mekanik ilişkiler dünyasında Kürtler, 

diğer ülkelerde izledikleri tarihi-toplumsal seyirlerinin tamamen dışında ve üstünde 

olmak üzere, çoğu coğrafya ve millette hayal bile edilemeyecek kadar homojenize 

olmuştur Türkiye’de. Hiçbir zaman Amerika’nın criolloları
i
 olmamış, ülkenin her 

yerinde diğer herkes gibi yaşamış, gitmiş, gelmiş, yerleşmiş, evlenmiş ve karışmışlardır. 

Kamusal ya da özel hayatın her alanında, her basamağında var olmalarına rağmen an 

itibariyle giderek daha farklı tanımladıkları kolektif bir kimlikle ayrışmaya devam 

etmektedirler. 

Kaldı ki milliyetlerin aynı topraklar üzerinde açıkça kaynaşmış olduğu, onları 

salt yaşadıkları mekân yüzünden birbirine düşürmenin kesinlikle gerçekçi görünmediği 

Avrupa’nın pek çok köşesinde ve dünyanın geri kalan bölümünde olduğu gibi ulus-

devletlerin milli açıdan heterojen bir nitelik taşıması artık çok daha kolay kabul 

edilmektedir (Hobsbawm, 2010:51). İnsanlık tarihi, bir milletin başka milletlerle, bir 

milliyetçiliğin başka milliyetçiliklerle ortak bir ulus-devlet çatısı altında, birleşmiş bir 

ulusal kimlikle var olabileceğinin örnekleriyle doludur. İnsanlar kolektif kimliklerini 

ayakkabı seçer gibi, bir defada ancak bir çift giyebilecekleri bilgisiyle seçmezler. Aynı 

anda milliyet dâhil çeşitli bağlılık ve sadakat odakları vardır (Hobsbawm, 2010:149). 

İşte bunun içindir ki, bireyin ayakkabı sayısını artırması durumunda herhangi bir çiftiyle 

kuracağı duygusal bağ, yalnızca bir çift ayakkabısı olduğu zaman kuracağından daha az 

keskin ve göz ardı edilebilir olacaktır. Bu bağlamda bireyin sahip olduğu kolektif 

kimliklerin çeşitlendirilmesi, özellikle toplumu kuran temel unsur olarak kadının 

                                                 
i
 Criollo: Latin Amerika’nın sömürgeleştirilmesi sürecinde ortaya çıkmış bir kavramdır. Sömürgelerde 

doğmuş, İspanya veya İber Yarımadası kökenli ikinci sınıf vatandaş muamelesi gören ve bu ezilmişlik 

nedeniyle bölgede milliyetçilik akımının temelini oluşturmuş kesimdir. 
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toplumsal yaşantıda hak ettiği yeri alması radikalizme ve şovenizme teslim olunmasını 

engelleyecektir. 1924 yılı gibi çok erken bir tarihte yayınlanarak yürürlüğe giren 442 

sayılı Köy Kanunu’nda bile köylünün sivil toplumlaşması, kadının köy 

dernekleşmesinde yerini alması konusunda atılan cüretkâr ve vizyoner adımlar göz 

önüne alındığında, yeni arayışlara gerek olmadığını ve cumhuriyet ruhunun anlaşılması 

konusunda kalıplaşmış bir zafiyetin var olduğunu söylemek abartılı olmayacaktır. 

Kürt etnik milliyetçiliğinin gelişimini sadece sosyo-ekonomik bir arka planla 

açıklamaya çalışmak fili kuyruğundan tutarak tanımlamaya benzer. Ekonomik az 

gelişmişlik son sıralarda ileri sürülebilecek gerekçelerden birisidir. Yapılması gereken, 

kimlik siyasetçisi ayrılıkçı Kürt entelijensiyanın ulus inşa sürecinde kullandığı 

argümanları bir anda yok etmek mümkün olmasa da zamana yayarak elinden almaktır. 

Aksi halde silahlı propagandayla belirginleşen kimlik siyaseti, homojen bir kimlik inşası 

adına atılan her adımı, kişisel hak ve özgürlükler adına yapılan her iyileştirmeyi, samimi 

olarak işlerlik kazandırılan her demokratikleşme çabasını, bölgeye dönük hayata 

geçirilen her sosyo-ekonomik pozitif ayrımı, kendi hanesine yazmaya devam edecektir. 

Kaldı ki kimlik siyaseti aktörleri, siyasi çizgilerini bulandırmamak, slogan ve 

temalarının inandırıcılığına gölge düşürmemek adına, bahse konu demokratikleşme ve 

iyileşme çabalarının hiçbirisini olumlamayacak, tersine kendilerine doğru atılan her yeni 

adımın devamında kitlelerini yeni savaş çığlıklarıyla meydanlara dökmeye 

çalışacaklardır. 

Legal siyasi arenada bölge insanı adına politika üreten unsurların, kimlik siyaseti 

yapmak yerine olması gerektiği gibi sivilleşmesi ve ortak müşterekte birleşmeleri 

önemli bir çıkış noktasıdır. Bu bağlamda gereken mantıksal ve zorunlu dönüşüm, genel 

olarak aynı hedef kitleyi paylaşan birden fazla siyasi oluşumun meclis için mücadelesi 

vesilesiyle gerçekleşebilir.  

Özellikle büyük kentlerde köyden kente göç olgusunun gettolaşmayı önleyici 

sistematik kontrolü ve eşzamanlı icra edilecek sivil toplumlaşma adımları, bireyin sahip 

olduğu kolektif kimlikleri nicel anlamda artırırken, kente bütün feodal kalıntılarıyla 

birlikte taşınarak getirilen hemşehricilik, bölgecilik ve etno-siyasi kimlikler gibi 

dışarıda bırakıcı ve belirleyici kimliklerin kamu hayatı açısından zararlı olabilecek 

etkilerinin en aza indirilmesine yardımcı olacaktır.  
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Smith’in “kültürel çapraz dölleme” olarak tabir ettiği hususu gerçekleştirmek, 

milli kimlik inşasının yeniden değerlendirilerek ele alınması ve buna yönelik olarak 

hayata geçirilecek sistematik uygulamalar vasıtasıyla mümkün olacaktır. Üretilen ve 

sürekli yeniden üretilen bir fenomen olarak ulusun, içerisinde hayat bulduğu 

lebeinswelt’in bileşenleri de düzenli olarak beslenmeli, değişen şartlara göre yeniden 

yorumlanarak canlılıklarını ve anlam bütünlüklerini muhafaza etmeleri sağlanmalıdır. 

Teritoryal anlamda yurt içi iletişim ve etkileşimin artırılması çalışmaları 

homojen kültürün ve kimliğin oluşumuna katkı sağlayacaktır. Bilgi teknolojileri ve kitle 

iletişimi her ne kadar içerisine her cins malzemenin acemice atıldığı tatsız bir yemeği 

topluma pompalıyor olsalar da, sıra dışı sosyal hareketliliklerin yaşandığı coğrafyalarda, 

halkın bunlara teslim olarak resesif tüketici rolünü oynamak yerine, -tam da olmaları 

gerektiği gibi- araçsallaştırmayı başarması, sosyal hareketliliğin tetiklenmesine, birey ve 

kitle iletişim araçları ilişkisinde dominant birey/toplumun ortaya çıkışına ve kitle 

kültürü inşacılarının öngördüklerinin aksine milli kültür unsurlarının tekrar canlanışına 

vesile olabilir. Sınırlardan içeri akması engellenemeyen küresel değerler, gereklilik 

süzgecinden geçirilerek aynı zamanda yerelin korunmasına yardımcı olabilir. Bir 

toplum yeni bilgi teknolojilerini veya kültürel unsurları kendi kültürel varlığı ve hayat 

tasavvuruyla meczedebildiği ölçüde zararlarından arındırılmış ve işe yarar biçimde 

kullanabilir.  

Ulusal bütünlüğü sağlama ve toplumun tamamınca paylaşılan homojen bir 

kültürü gerçekleştirmenin yollarından birisi de, devlet dili olan Türkçenin sınır aşan bir 

anlamda güçlenmesini ve bilimsel, ekonomik, kültürel ilişkiler temelinde uluslararası 

platformlarda daha yoğun olarak kullanılmasını sağlamaktır. Güçlenen resmi dil, 

birlikte var olageldiği diğer dillerin -eğer bilim, sanat, kültür, ekonomi dili değilse- 

kültürel birer form ve zenginlik olarak değerlendirilebilecek farklılıklar seviyesinde 

kalmasına vesile olacaktır. Hatta giderek paranın, düşüncenin ve diğer her şeyin sınır 

aşan bir yırtıcılıkla kitleselleştiği milenyumda, ekonomide, düşüncede ve kültür 

ihracında varlığını koruyamayan milli diller zamanla sembolikleşeceklerdir. Bu milli 

diller giderek ev içine hapsolacak, hatta ev içinde bile miras kalmış eski bir aile 

mobilyası, pratik yararı olmasa bile saygıyla korunan bir eşya muamelesi görecektir 

(Haupt-Löwy-Weill, 1974:122). 
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Suyla taşın savaşını, taşın sertliği değil suyun azim ve kararlılığı kazanır. 

Ayrılıkçı Kürt hareketi, 1970’lerin sonundan itibaren inat ve mukavemetle, hatta 

neredeyse sürekli tekrarlarla devam etmiş olmasına rağmen, bunun karşısında hareketin 

bütünlüğünü tehdit ettiği devlet mekanizması, akıntının ortasına yerleşmiş devasa bir 

kayaç olmayı tercih etmiştir. Sorunun tanımlanması ve çözümü maksadıyla sadece 

1925-1947 yılları arasında, saptanabilen 32 farklı Şark Raporu’nun düzenlendiği 

konuyla ilgili kaynaklara (Perinçek, 2010:46-52) yansımış olsa da bilinenler sürekli 

tekrarlanmış ancak yeterince pratik yaşama geçirilememiştir. Devam eden zaman 

diliminde söz konusu tedbirlerin çeşitli gerekçelerle hayata geçiril-e-memesi, PKK’nın 

içerisinde hayat bulduğu şartların oluşumuna da vesile olmuştur. Geçen yarım asırdan 

fazla zaman içerisinde Kürt milliyetçi hareketi zayıflamak bir yana debisini artırmış, 

yatağını derinleştirmiş ve devletin keskin taraflarını yumuşatmayı başarabilmiştir. 

Devlet açısından yapılması gereken hareketin bugününü doğuran dünü ve yarına gebe 

olan bugününü uzgörüyle okuyabilmekken, bunu gerçekleştirmek bir yana mücadelenin 

geribildirimleri doğru yorumlanamadığından akıntının ortasındaki kayacın varlığı da 

sorgulamaya açılmıştır. Doğrusu, ana akımdan daha yukarılarda bir şekilde ayrılmış 

olan kolun yatağını belirleyerek tekrar akıntıya dönmesini sağlamaktır. Kolektif 

kimlikler ilahi bir güç tarafından yapıştırılmış sorgulanmaz/değiştirilemez etiketler 

değildir. Bugün devam edegelen kimliklenme sürecini tersine çevirmek ise ayrılan 

akıntıyı ana akıma kavuşturacak bir yenisini belirlemekle mümkün olacaktır.  
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