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ÖNSÖZ 

 

ġifahi bir kültüre sahip olan Alevilik ülkemizde sosyal bir gerçeklik olarak 

karĢımıza çıkmaktadır. Alevilik-BektaĢilik, akademik camianın üzerinde araĢtırmalar 

yaptığı ve fikirler yürüttüğü önemli bir konudur. Zira kapalı bir toplum özelliğine sahip 

olan Aleviliğin daha iyi anlaĢılması açısından bu tür çalıĢmaların yapılması 

gerekmektedir. BaĢta ġamanizm olmak üzere Orta Asya kökenli din ve inanıĢlardan 

izler taĢıyan Alevilik, yine pek çok din ve anlayıĢların tesiri altında kalarak kendine 

özgü inanç sistemini oluĢturmaktadır. 

751 yılında yapılan Talas SavaĢı ile beraber Türkler arasında Ġslam dini yayılmıĢ 

ve Ehl-i beyt sevgisi de Türkler üzerindeki etkisini göstermiĢtir. Türk kabileleri farklı 

sebeplerle Orta Asya‟dan Anadolu‟ya göç ederek Anadolu‟da Türk devletleri kurmayı 

baĢarmıĢlardır. Böylece Anadolu coğrafyasında Ġslamiyet yayılmaya baĢlamıĢtır. 

Selçuklu döneminde Moğol istilası sonucu oluĢan göç dalgası, Haydari ve Kalenderi 

derviĢlerinin Anadolu‟ya geliĢi, Selçuklu ve Osmanlı‟da etkili olan fütüvvet ve ahi 

teĢkilatlarının faaliyetleri gibi hususlar Alevilik-BektaĢiliğin teĢekkülünde oldukça etkili 

olmuĢtur. Anadolu Aleviliği genel olarak iki dönemde incelenmiĢtir. Bunlardan birincisi 

Safevi propagandasına kadar olan devre, ikincisi ise Safevi propagandası ile baĢlayan 

dönemdir. Alevilik ismi diğer isimleri de içine alan Ģemsiye bir kavram olarak 19. 

yüzyıldan itibaren kullanılmaya baĢlanmıĢtır. 

Bu çalıĢmanın amacı, öncelikle Türkiye‟de yer alan Alevi-BektaĢi gruplarının 

hangileri olduğunu belirlemektir. Sonrasında ise, bu zümrelerin ülkemizdeki coğrafi 

bölgelere göre hangi illerde yoğun olduğunu tespit etmek ve Alevi-BektaĢi geleneğinde 

önemli olan bazı sembollerin neler olduğunu ortaya koymaktır. 

“Türkiye‟de Alevi-BektaĢi Gruplar ve Sembolizm” baĢlığı altında sunmaya çalıĢtığımız 

bu tez çalıĢması, giriĢ ve iki bölümden oluĢmaktadır. Birinci bölümde öncelikle Alevi-

BektaĢi gruplar ve Alevilik için kullanılan bazı isimler hakkında bilgi verilmiĢ, 

devamında ülkemizdeki coğrafi bölgelere göre, Alevi-BektaĢi gruplarının hangi bölge 

ve illerde yoğun oldukları tespit edilmeye çalıĢılmıĢtır. Ġkinci bölümde ise, Alevi-

BektaĢi geleneğinde önemli olan bazı sembollerin hangileri olduğu ve bu sembollerin 
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Alevi-BektaĢi düĢüncesinde simgesel bakımdan ne anlam ifade ettiği üzerinde 

durulmuĢtur. 

Bu çalıĢmada, yararlandığımız kaynakların çerçevesini çizmek gerekirse; Alevi-

BektaĢi düĢüncesinde önem arz eden bazı yazılı kaynaklar ile Alevi-BektaĢi geleneğinde 

etkili olan isimlerin yazdığı eserlerden faydalanılmıĢtır. Bununla birlikte Ġslam 

Mezhepler Tarihi alanında çalıĢmalar yürüten akademisyenlerin Alevilik-BektaĢilik 

hakkında yaptığı çeĢitli çalıĢmalardan ve de Alevi-BektaĢi düĢüncesine tesir eden 

birtakım tasavvufi kaynaklardan istifade edilmiĢtir. Ayrıca batılı araĢtırmacıların Alevi-

BektaĢi anlayıĢı hakkında yazdığı muhtelif eserlerden yararlanılmıĢtır. 

Bu tez çalıĢmamda her zaman yanımda olan ve desteğini hiçbir zaman benden 

esirgemeyen sevgili aileme, bu süreçte bana her daim yardımcı olan ilham kaynağım, 

kıymetli eĢim Zehra SERT ÖZ‟e, lise yıllarımdan beri üstümde birçok emeği olan, 

tarihçi kiĢiliği ve değerli düĢünceleriyle bana yol gösteren Tarihçi/Yazar Sedat 

SERDAROĞLU hocama, aynı okulda görev yaptığım tüm öğretmen arkadaĢlarıma, 

dostlarıma ve bütün arkadaĢlarıma teĢekkür ediyorum.  

GümüĢhane Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesinde görev yapan, lisans ve yüksek 

lisans hayatım boyunca okuma, öğrenme, araĢtırma, sorgulama ve dahası pek çok 
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ÖZET 

 

ÖZ, Talat. Türkiye’de Alevi-BektaĢi Gruplar ve Sembolizm, Yüksek Lisans 

Tezi, 2021. (XII+128) 

 

Bu araĢtırmada, Anadolu coğrafyasında BektaĢi, Çepni, Tahtacı, KızılbaĢ, 

Türkmen, Abdal, Sıraç ve Rafızi gibi Alevilik için kullanılan bazı isimlerle beraber 

birtakım Alevi-BektaĢi gruplar hakkında bilgi verilmiĢtir. Anadolu‟da varlık gösteren 

çeĢitli Alevi-BektaĢi zümrelerinin ülkemizdeki birçok yerleĢim biriminde yoğun olduğu 

sonucuna ulaĢılmıĢtır.  

Bununla birlikte Alevi-BektaĢi geleneğinde tespit ettiğimiz bazı sembollerin 

Alevilik-BektaĢilik açısından ne anlam ifade ettiği üzerinde durulmuĢtur. ÇalıĢmamızda 

çeĢitli kategorilere ayırarak verdiğimiz bu sembollere genellikle Alevi-BektaĢi 

düĢüncesinde etkili olan menkıbe ve Ģiirlerde rastlanmıĢtır. Ayrıca araĢtırmalarımız 

sonucu ulaĢtığımız bazı sembollerin Orta Asya eksenli din ve inanıĢlardan izler taĢıdığı 

görülmüĢtür.   

ÇalıĢmanın kapsamına değinmek gerekirse; “Türkiye‟de Alevi-BektaĢi Gruplar 

ve Sembolizm” araĢtırmamızın ana konusunu teĢkil etmiĢtir. Kapalı bir toplum 

özelliğine sahip olan Alevilik-BektaĢilik hakkında yapılan çalıĢmalardan hareketle 

araĢtırma konumuzun daha iyi anlaĢılması ve objektif bir Ģekilde ele alınması açısından 

farklı kesimlere ait birçok kaynağa ulaĢılmaya özen gösterilmiĢtir.  

 

Anahtar Kelimeler: Alevilik, BektaĢilik, Toplum, Ġslam Mezhepler Tarihi, 

Sembolizm. 
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ABSTRACTH 

 

ÖZ, Talat. Alevi-Bektashi Groups and Symbolism in Turkey, Master 

Thesis, 2021. (XII + 128) 

 

In this study, information was given about some Alevi-Bektashi groups along 

with some names used for Alevism such as Bektashi, Chepni, Tahtacı, KızılbaĢ, 

Turkmen, Abdal, Siraç and Rafizi in the Anatolian geography. It has been concluded 

that various Alevi-Bektashi groups that exist in Anatolia are concentrated in many 

settlements in our country. 

On the other hand, the meaning of some of the symbols we identified in the 

Alevi-Bektashi tradition in terms of Alevism-Bektashism has been discussed. These 

symbols, which we categorized in our study, were generally found in poems and poems 

that were influential in Alevi-Bektashi thought. In addition, it has been observed that 

some of the symbols we have reached as a result of our research have traces of Central 

Asian religion and beliefs. 

To touch on the scope of the study; “Alevi-Bektashi Groups and Symbolism in 

Turkey” constituted the main subject of our research. Based on the studies on Alevism-

Bektashism, which has a closed society, care has been taken to reach many sources 

belonging to different segments in order to better understand our research topic and to 

deal with it objectively. 

 

Keywords: Alevism, Bektashism, Society, History of Ġslamic Sects, Symbolism. 
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GĠRĠġ 

 

Türkiye‟de Alevilik-BektaĢilik üzerine birçok çalıĢma yapılmaktadır. Sosyolojik 

bağlamda kapalı bir toplum kimliğine sahip olan Aleviliği net olarak ortaya koymanın 

birtakım zorlukları mevcuttur. Nitekim araĢtırmacılar da bu alanla ilgili çalıĢmalarını 

ortaya koyarken bazı güçlükler yaĢamaktadır. Bununla beraber yeterli düzeyde olmasa 

da Alevi toplumlarında bulunan bu kimliğin değiĢmeye baĢladığı söz konusudur.
1
 

Öncelikle Alevi ismi ve Alevilik kavramı üzerinde durmak istiyoruz. Lügatte 

“Ali‟ye mensup anlamına gelen kelimenin çoğul Ģekli Aleviyye ve Aleviyyun‟dur.” 

Alevi ismi, Ġslam tarihinde Hz. Ali soyundan gelenleri ifade etmek için veya itikadi, 

siyasi ve tasavvufi manada kullanılmaktadır. Alevi teriminin, Ġslam siyasi tarihinde ilk 

kez hilafetle ilgili zuhur eden anlaĢmazlıklar esnasında kullanılmaya baĢlandığı 

belirtilmektedir. Bilhassa Hz. Osman'ın Ģehit edilmesi üzerine artan hilafet tartıĢmaları 

sonucu Hz. Ali'yi destekleyenler için “ġiatu Ali” ve “Alevi” tabirlerinin kullanıldığı 

ifade edilmektedir.
2
 Tasavvuf tarihine bakıldığında Aleviyye kavramının, “Hz. Ali‟ye 

nispet edilen bir tarikat” olarak isimlendirildiği müĢahede edilmektedir.
3
 Mezhep ve 

tarikat edebiyatında, Arapça dil kurallarına göre, Hz. Ali‟yi sevmek ve ona saygı 

göstermek “Aleviyet” ve “Alevilik” kavramları ile açıklanmaktadır.
4
 Sözlük anlamının 

dıĢında “Alevi” teriminin “ġia” tabiriyle aynı anlamda kullanıldığı belirtilmektedir. 

Bununla beraber Alevi kavramı, birtakım tasavvufi tarikatların ortak bir ismi olarak 

kullanılmaktadır.
5
 

Alevilik bazı yazarlara göre, Hz. Muhammed ve Ehl-i beytine ve özellikle de 

Hz. Ali ve soyuna sevgi ve saygı gösteren Anadolu Müslümanlarının inancına 

denilmektedir.
6
 Bununla birlikte Alevilik, geleneksel Ġslam kültüründe, Hz. Ali ve Ehl-i 

beyt sevgisinin sembolize edildiği bir değerler bütünü olarak tanımlanmaktadır. Bu 

sevginin temelini Hz. Muhammed oluĢturmaktadır. Zira Ehl-i beytin bu sevgiye değer 

                                                           
1 Sayın Dalkıran, “Alevi Kimliği ve Anadolu Aleviliği Üzerine Bir Deneme”, Ekev Akademi Dergisi, 2002, c.6, sy. 

10, s.96. 
2 Ahmet YaĢar Ocak, “Alevi” TDV Ġslam Ansiklopedisi, Ġstanbul, 1989, c.2, s.368-369. 
3 Süleyman Uludağ, “Aleviyye” TDV Ġslam Ansiklopedisi, Ġstanbul, 1989, c.2, s.369. 
4 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik BektaĢilik, Kültür Bakanlığı Yayınları, Ankara, 1990, s.33. 
5 Sayın Dalkıran, “Alevi Kimliği ve Anadolu Aleviliği Üzerine Bir Deneme”, s.97. 
6 Nejdet SubaĢı, “Anadolu Aleviliği Üzerine”, Bilimname: DüĢünce Platformu, 2003/1, c.1, sy. 1, s.175. 
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olmasındaki temel faktör, onların Hz. Muhammed'in ailesinin bir parçası olmalarıdır. 

Bu yüzden geleneksel Alevilikte, Ġslami inanç ve pratikler daha ön plandadır.
7
 

Alevilik, Ġslam‟ı yaĢayıĢ ve yorumlayıĢ biçimiyle Ġslam tasavvufunun ve Ġslam 

öncesi inanç ve kültürlerin Ģekillendirdiği bir hayat tarzı olarak ifade edilmektedir.
8
 

Alevilik pek çok din ve kültürden etkilendiğinden dolayı Aleviliğin inanç esaslarını 

tespit edebilmek açısından öncelikle Türklerin Ġslamiyet öncesi ve sonrası dini 

tarihlerini gözden geçirmek gerekmektedir.
9
  

Bazı araĢtırmacılara göre Alevilik; Gök Tanrı, ġamanizm, Budizm, ZerdüĢtlük, 

Hıristiyanlık ve Ġslam gibi birçok dini faktörlerin bireĢiminden meydana gelen 

Anadolu‟ya özgü inanç ve kültür biçimi olarak ifade edilmektedir.
10

  

Kendilerine özgü benimsemiĢ oldukları din ile beraber farklı din ve anlayıĢları 

özümseyen Türkler Ġslam dini ile karĢılaĢmıĢlardır. Epey zamandır Müslümanlar ile 

cenk eden Türkler, 751 yılında meydana gelen Talas SavaĢı sırasında kendilerinin de 

düĢmanı olan Çinlilere karĢı Araplarla bağlaĢma (ittifak) yapmıĢlardır. Bununla beraber 

Türklerin Ġslam dinini benimsedikleri süreçten itibaren Hz. Ali ve Hz. Hüseyin'in 

Ģahsiyetlerinde beliren bir "Ehl-i beyt" sevgisine sahip olduklarını belirtmek gerekir. 

Sözlü bir biçimde nesilden nesle aktarılan Hz. Ali'nin yaĢamı ve savaĢçı özelliği, 

Kerbela Faciası gibi unsurlar Türkler tarafından derin bir üzüntü ile karĢılanmıĢ ve 

itikadi kaynaklarda yer edinmiĢtir. Ayrıca Türklerdeki Ehl-i beyt sevgisinin en önemli 

göstergelerinden biri, Ehl-i beyt soyundan gelen kiĢilerin adlarını kendi çocuklarına 

vererek yaĢatmaları olmuĢtur.
11

 

Türklerin Ġslam dinine girmesiyle beraber iki farklı Ġslam anlayıĢı meydana 

gelmiĢtir. Bunlardan birincisi, Ģehirde hayat süren ve Arapça bilen toplumun 

benimsediği kitabi Ġslam'dır; ikincisi ise, göçebe tarzı bir yaĢam süren toplulukların 

kendi eski geleneksel itikadi anlayıĢların tesirinde oluĢan bir Ġslam anlayıĢıdır.
12

 

Anadolu‟da Ġslam Sünnilik ve Alevilik olarak karĢımıza çıkmıĢtır. Sünni öğreti 

                                                           
7 Mustafa Erdem, “Aleviler ve Alevilik Meselesi”, Dini AraĢtırmalar, 2009, c. 12, sy. 33, s.19. 
8 E. Ruhi Fığlalı, “Ana Hatlarıyla Alevilik”, Günümüzde Alevilik BektaĢilik (Panel: 22.02.1992), 1995, s.11. 
9 M. Saffet Sarıkaya, “Anadolu Aleviliğinin OluĢumu”, Ekev Akademi Dergisi, Sosyal Bilimler, 1997, c.1, sy. 1, 

s.82. 
10 Hüseyin Yılmaz, “Alevilik- Sünnilik Açısından Din Kültürü ve Ahlak Bilgisi Dersleri”, C.Ü. Ġlahiyat Fakültesi 

Dergisi, 2009, c.13, sy. 2, s.191-192. 
11 M. Saffet Sarıkaya, “Anadolu Aleviliğinin OluĢumu”, s.83-85. 
12 Sayın Dalkıran, “Alevi Kimliği ve Anadolu Aleviliği Üzerine Bir Deneme”, s.103. 
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çoğunlukla yazılı belgeler yoluyla, Alevilik ise, yazılı belgelerden ziyade Ģifahi bir 

gelenekle hayat bulmuĢtur.
13

 

AraĢtırmacılara göre, Aleviliğin Anadolu coğrafyasına geliĢi 9. yüzyılda 

meydana gelmiĢtir. Bu yüzyılda Ġslam dinini yeni kabul eden ve önceki inançların 

tesirinde kalan göçebe Türkmenleri, Anadolu‟ya Ġran coğrafyası üzerinden göçler 

gerçekleĢtirmiĢtir. Asırlar boyunca devam eden göçlerle beraber Anadolu coğrafyasına 

yerleĢen Türkler bu coğrafyada bulunan bazı kültür ve dinlerden etkilenmiĢtir.
14

  

 Anadolu Aleviliğinin net bir Ģekilde ortaya konulması için Horasan üzerinden 

gerçekleĢtirilen oymak, aĢiret ya da askeri amaçlı geliĢler üzerinde durulması 

gerekmektedir. Horasan üzerinden Anadolu coğrafyasına yapılan göçler 8. ve 9. asırlara 

kadar gitmektedir. Bu asırlarda meydana gelen göçlerin Arap ordusunun fetihleriyle 

birlikte baĢladığı ifade edilmektedir. Böylece Anadolu‟ya Ġsfahan, Harezm ve Buhara 

gibi önemli Ģehirlerden gelen askerlerin yerleĢtiği belirtilmektedir. Yine 1071 yılından 

önce besici topluluklarda meydana gelen nüfus artıĢı, toprakların yetersizliği ve bu 

toplulukların doğudaki topluluklar tarafından batıya sürülmesi gibi nedenlerden dolayı 

Anadolu coğrafyasına yerleĢmelerin olduğu dile getirilmektedir.
15

 

Türkler farklı nedenlerle Orta Asya‟dan Batı‟ya doğru yayılmaya baĢlamıĢlardır. 

11. asrın son çeyreğinde, Anadolu coğrafyasına yapılan akınlarla beraber Türk kabileleri 

amaçlarına ulaĢarak burada bir Türk devleti kurmayı baĢarmıĢlardır.
16

 13. yüzyılda 

meydana gelen Moğol istilalarıyla birlikte Anadolu‟ya yeni geliĢler baĢlamıĢtır. 

Dolayısıyla Alevilik-BektaĢiliğin Anadolu coğrafyasına yayılmasında etkili olan 

faktörlerden belki de en önemlisi Moğolların gerçekleĢtirmiĢ olduğu istilalar olmuĢtur. 

Moğol istilaları ve çeĢitli nedenlerden dolayı Horasan ve Maveraünnehir gibi 

coğrafyalardan Anadolu‟ya gelen çeĢitli gruplar ve önemli Ģahıslar, Alevi-BektaĢi 

inançlarının Anadolu‟ya yayılmasında etkin rol oynamıĢlardır. Moğol istilaları sonucu 

Anadolu coğrafyasına gerçekleĢtirilen derviĢ akınlarının büyük bir bölümünü ise, 

Kalenderi ve Haydari derviĢleri oluĢturmuĢtur. Ayrıca Kalenderi, Haydari, Hurufi, 

                                                           
13 Nejdet SubaĢı, “Anadolu Aleviliği Üzerine”, s.176. 
14 Hüseyin Yılmaz, “Alevilik- Sünnilik Açısından Din Kültürü ve Ahlak Bilgisi Dersleri”, s.192. 
15 Alemdar Yalçın, “Anadolu Aleviliğinin BaĢlangıç Evreleri II: Anadolu‟ya GeliĢ ve YerleĢim”, Alevilik-BektaĢilik 

AraĢtırmaları Dergisi, sy. 2, s.1-17. 
16 M. Saffet Sarıkaya, “Anadolu Aleviliğinin OluĢumu”, s.86. 
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KızılbaĢ, NurbahĢi gibi pek çok inanç Alevilik-BektaĢiliğin arka planında yatan önemli 

unsurlar arasında yer almıĢtır.
17

 

13. asırda Anadolu‟da etkinlik gösteren önemli kurumlardan birisi fütüvvet-

ahilik teĢkilatıdır. Fütüvvet teĢkilatı eski Türk gelenekleriyle bir araya gelerek Ahilik 

kurumunu meydana getirmiĢtir.
18

 Ahi Evran, Anadolu‟da Ahilik teĢkilatının kurulup 

geliĢmesinde önemli bir rol oynamıĢtır.
19

 Gölpınarlı‟nın verdiği bilgiye göre, 

AĢıkpaĢazade Rum ülkesinde yer alan erenleri “Gaziyan-ı Rum, Ahiyani Rum, 

Abdalan-ı Rum ve Bacıyani Rum” olarak dört farklı zümreye ayırmıĢtır.
20

 Hacı BektaĢ-ı 

Veli de Ahilik zümreleri arasında yer alan “Abdalan-ı Rum” zümresinin en önemli 

isimlerinden biri olarak bilinir. Dolayısıyla Alevi-BektaĢilerin önemsediği adab ve 

erkanlarını Ahilerden aldığı araĢtırmacılar tarafından ifade edilmiĢtir. Ayrıca Osmanlı 

devletinin kuruluĢu sırasında Ahiler ve BektaĢiler aynı hedef doğrultusunda hareket 

etmiĢlerdir.
21

 

Bazı araĢtırmacılara göre, Anadolu Aleviliğini iki dönemde incelemek 

mümkündür. Bunlardan ilki 10. yüzyıldan 15. yüzyılın sonlarına, yani Safevi 

Devleti‟nin kuruluĢuna veya Safevi propagandasının baĢlangıcına kadar olan dönemdir. 

Diğeri ise, genel olarak 16. yüzyılın baĢlarında, yani Safevi propagandası ile baĢlayan 

dönemdir.
22

 

Alevilik-BektaĢilik, Ģu an ki ifade edilme biçiminden de anlaĢılabileceği gibi iki 

ana temel üzerinde bina edilmiĢtir. Bunlar: KızılbaĢlık ve BektaĢiliktir. KızılbaĢlık ismi, 

16. yüzyıl baĢlarında ġeyh Haydar zamanında Erdebil Tekkesi mensupları için 

kullanılmaya baĢlanmıĢtır. Nitekim ġah Ġsmail‟in babası ġeyh Haydar, kendi müritlerini 

diğer insanlardan ve tarikat ekollerinden farklı olduğunu göstermek amacıyla kendi 

müritlerine on iki dilimli kızıl taç giydirmiĢtir. Böylelikle Erdebil Tekkesi 

mensuplarının çoğunlukla Türk olan müritleri KızılbaĢ olarak isimlendirilmiĢtir.
23

  

                                                           
17 Birol Azar, “BektaĢilik ve Aleviliğin Tarihi Arka Planı ve XIII. Yüzyılda Anadolu‟nun Genel Bir Görünümü”, 

Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma Dergisi, 2006, sy. 39, s.81 
18 M. Saffet Sarıkaya, Anadolu Aleviliğinin OluĢumu, s.86. 
19 Ziya Kazıcı, “Ahilik”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 1988, cilt:1, s.540.  
20 Abdulbaki Gölpınarlı, “Ġslam ve Türk Ġllerinde Fütüvvet TeĢkilatı ve Kaynakları”, Ġstanbul Üniversitesi Ġktisat 

Fakültesi Mecmuası, 1949-1950, c. 11, sy. 1-4, s.69. 
21 M. Saffet Sarıkaya, “Osmanlı Toplumunun Dini Yapısına Bir BakıĢ Denemesi: Ahilik-BektaĢilik ĠliĢkisi I”, 

ArayıĢlar-Ġnsan Bilimleri AraĢtırmaları, 1992/2, c. 1, sy. 2, s.18,33-34. 
22 Ayrıntılı bilgi için bkz; Ahmet YaĢar Ocak, “Aleviliğin Tarihsel Sosyal Tabanı ile Teolojisi Arasındaki ĠliĢki 

Problemine Dair, Tarihi ve Kültürel Boyutlarıyla Aleviler, BektaĢiler, Nusayriler”, TartıĢmalı Ġlmi 

Toplantılar Dizisi: 28, 1999, 386-387. Ayrıca bkz; Sayın Dalkıran, a.g.e. s.108. 
23 Hasan Onat, “Kimlik-Teoloji ĠliĢkisi Bağlamında Alevilik-BektaĢilikle Ġlgili Kimlik TartıĢmaları Üzerine”, 

Alevilik BektaĢilik AraĢtırmaları Dergisi, 2009, sy. 1, s.24. 
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BektaĢiliği de kısaca değinmek gerekirse; BektaĢilik, Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye bağlı 

olup, onun yolundan giden kimseler için kullanılan bir tabirdir.
24

 Bununla beraber 

BektaĢilik, 13. asırda Kalenderilik içinde oluĢum sürecine giren, 15. yüzyılın sonlarında 

Hacı BektaĢ-ı Veli gelenekleri çerçevesinde Anadolu'da ortaya çıkan bir tarikat olarak 

tanımlanmaktadır.
25

 

19. yüzyılın sonlarına doğru gelindiğinde, KızılbaĢlık ismi yerine Alevilik ismi 

kullanılmaya baĢlanmıĢtır. Bu dönemde Alevilik adının ön plana çıkmasında özellikle 

Ġttihat ve Terakki politikalarının önemli ölçüde etkisi olmuĢtur. ġemsiye bir kavram 

haline dönüĢtürülen Alevilik; KızılbaĢ, Tahtacı, Çepni, BektaĢi gibi grupları da ifade 

etmiĢtir. Bu husus, bazı olumlu yönlerinin yanı sıra birtakım olumsuz problemlere de 

kapı aralamıĢtır.
26

 Ayrıca 19. yüzyıl sonrasında kullanılan Alevilik kavramının, 

toplumsal taban bakımından Türkler arasında faaliyette bulunan Zeydilik ve Ġsmailikten 

birtakım konularda etkilenmesiyle birlikte bu iki mezhebin bir devamı olmadığı dile 

getirilmiĢtir.
27

 

Cumhuriyetin kurulmasından sonra Ģehir hayatı ön plana çıkmıĢ ve kırsal 

kesimden Ģehre doğru göçler yaĢanmaya baĢlamıĢtır. Bu durum, daha çok kırsal 

kesimlerde hayat süren Aleviler üzerinde de etkisini göstermiĢtir. Köylerden Ģehirlere, 

taĢradan merkeze doğru bir Alevi göçü yaĢanmasıyla birlikte Aleviler, kısmi anlamda 

tek baĢına kalan bir topluluk haline bürünmüĢtür. Böylece Aleviler arasındaki merkezi 

otorite zayıflamaya baĢlamıĢtır. Aynı Ģekilde merkezden uzaklaĢanlar da merkezin 

sevmediği bir kısım ideolojik fikirlerin tesirinde kalmıĢlardır. Dolayısıyla bu durum, 

Alevilerin gelenek ile modernite arasında çekiĢme yaĢamasına sebebiyet vermiĢtir.
28

 

Alevilerin tarihine göz atıldığında, yaĢadıkları en esaslı transformasyonun 20. 

yüzyılın sonlarında baĢladığı belirtilmektedir. Halen daha Aleviler üzerindeki etkisini 

gösteren bu dönüĢümün derin ve kapsamlı bir Ģekilde devam ettiği ileri sürülmektedir. 

Zira bu dönüĢümün nedeni öncekiler gibi değildir, çok daha farklı ve oldukça etkilidir. 

Çünkü Alevi gruplar, tarihinde ilk kez kitlesel anlamda ĢehirleĢmeye gitmektedir. 

1980‟li yıllarda hız kazanan ve artık neredeyse tamamlanmıĢ olan bu ĢehirleĢme süreci, 

                                                           
24

 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik BektaĢilik, s.52. 
25 Ahmet YaĢar Ocak, “BektaĢilik” DĠA, 1992, Ġstanbul, c.5, s.373. 
26 Rıza Balcıoğlu, “Alevilik Üzerine Bir Değerlendirme”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma Dergisi, 

2003, c. 9, sy. 28, s.212. 
27 Sönmez Kutlu, Alevilik-BektaĢilik Yazıları, Aleviliğin Yazılı Kaynakları Buyruk, Tezkire-i ġeyh Safi, Ankara 

Okulu Yayınları, 2006, s.151. 
28 Mustafa Erdem, “Aleviler ve Alevilik Meselesi”, s.20. 
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Aleviliği ciddi anlamda kriz içerisine sokmaktadır. Birçok yönüyle kırsal bir karaktere 

sahip olan geleneksel Alevilik, Ģehir yaĢamına hitap eden bir anlayıĢ değildir.
29

 

Dolayısıyla modern hayatın getirdiği yenilikler ve kırsal alandan Ģehre doğru yaĢanan 

göç dalgası gibi hususlar Alevi toplumunun gelenekle olan bağlarını zayıflatmaktadır. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
29 Rıza Yıldırım, “Geleneksel Alevilikten Modern Aleviliğe: Tarihsel Bir DönüĢümün Ana Eksenleri”, Türk 

Kültürü ve Hacı BektaĢ-i Veli AraĢtırma Dergisi, 2012, sy. 62, s.141. 



 

 

BĠRĠNCĠ BÖLÜM 

 

1. TÜRKĠYE’DE ALEVĠLĠK-BEKTAġĠLĠK VE ANADOLUDAKĠ 

YERLEġĠM YERLERĠ 

 

 1.1. Anadolu’da Alevi-BektaĢi Gruplar ve Alevilik Ġçin Kullanılan Ġsimler 

Anadolu‟da Alevilik-BektaĢilik için geçmiĢte ve günümüzde çeĢitli isimler 

kullanılmıĢtır. Bunların bir kısmı kendi mensupları tarafından verilmiĢ olmakla birlikte, 

bazıları da farklı olaylar neticesinde muhalifleri tarafından dile getirilmiĢtir. 

Muhaliflerce verilmiĢ olan bazı isimler, daha sonra o toplum tarafından benimsenmiĢ de 

olabilir.
30

 ÇalıĢmamızda bu isimlerin Aleviler tarafından benimsenip benimsenmediğine 

kısmen temas edeceğiz. ġimdi Anadolu‟da Alevi-BektaĢi gruplarının ve Alevilere 

verilen bazı isimlerin neler olduğuna dikkat çekmek istiyoruz. 

 

1.1.1. BektaĢi 

Türkiye‟de Alevilik denildiği zaman akla ilk gelen isimlerin baĢında BektaĢilik 

gelmektedir. BektaĢilik kavramının anlamına bakıldığında açıkça görülmektedir ki 

BektaĢilik, Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye bağlı olup, onun yolundan giden kimseler için 

kullanılan bir tabirdir. BektaĢi geleneğine göre, Hacı BektaĢ-ı Veli Horasan erenleri 

arasındadır.
31

 

BektaĢiliğin önemli isimlerinden biri olan Hacı BektaĢ-ı Veli, “BektaĢ” adıyla ün 

kazanmıĢ bir isimdir. “Makalat” adlı yapıtta geçen hac ile ilgili bilgilerden hareketle 

Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin hacca gittiği yönünde bir netice çıkarılabilmektedir. Fakat 

kaynaklarda bu hususu doğrulayacak kesin bir bilgi mevcut değildir. Bazı menkıbelerde 

de Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin hacca gittiği hususunda çeĢitli rivayetler bulunmaktadır. 

Nitekim “Hacı” isminin de bu rivayetlere dayanabileceği kaydedilmektedir. Hacı 

BektaĢ-ı Veli‟nin sufilik kimliğinin tezahürü olarak “Veli” Ģeklinde isimlendirildiğine 

                                                           
30 Sayın Dalkıran, “Alevi Kimliği ve Anadolu Aleviliği Üzerine Bir Deneme”, s.98. 
31 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik BektaĢilik, s.52. 
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dikkat çekilmektedir. Ayrıca birtakım kaynaklarda Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin Hz. Ali 

soyuna dayandığı ifade edilmektedir.
32

 

 Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin babasının adı Ġbrahim iken annesinin adı ise Hatem 

(Hatme) Hatun‟dur.
33

 Onun NiĢabur‟da doğduğu kaydedilmekle beraber doğum 

tarihiyle ilgili farklı görüĢler bulunmaktadır. Fakat Hacı BektaĢ ilçesindeki Halk 

Kütüphanesinde bulunan bir kayıtta onun doğum ve ölüm tarihleriyle ilgili bilgi yer 

almaktadır. Buna göre, Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin doğum tarihi 606/1209, ölüm tarihi ise, 

669/1270 Ģeklindedir.
34

 Bununla birlikte Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin hayatı hakkındaki 

bilgilerin yok denecek kadar az olduğu belirtilmektedir. Horasan erenleri arasında yer 

alan Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin Ahmet Yesevi Ocağı‟nda bulunduğu zikredilmektedir.
35

 

Ayrıca Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin Anadolu‟da ikamet ettiği yer olan Sulucakarahöyük‟te 

vefat ettiği kaydedilmektedir.
36

 

Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye “Makalat” adlı yapıt baĢta olmak üzere birtakım eserler 

izafe edilmektedir. Bu eserler arasında “Kitabu’l Fevaid”, “Nesayih-i Hacı Bektaş-ı 

Veli”, “Risale” gibi yapıtlar yer almaktadır. Bu eserlerin dıĢında Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye 

“Tefsir-i Fatiha”, “Şathiyye” ve “Şerh-i Besmele” gibi birtakım eserler de mal 

edilmektedir.
37

 Ayrıca “Vilayetname” adlı eser de onun hayatıyla ilgili bizlere bilgi 

sunan en önemli eserler arasında yer almaktadır.
38

 Nitekim 15. asrın son çeyreği ile 16. 

asrın baĢlarında yazıya aktarılmıĢ menakıbnamelerden en meĢhurunun, BektaĢi 

geleneğinde daha çok “Vilayetname” veya “Velayetname” olarak isimlendirilen eser 

olduğu ifade edilmektedir.
39

 

BektaĢilik temelde iki koldan oluĢmaktadır. Bunlardan birincisi, Babagan 

(babalar) koludur. Bekar yaĢama özelliği nedeniyle Babalar koluna “mücerret kol” da 

denilmektedir. Babalar kolunun kurucusunun Balım Sultan olduğu ifade edilmektedir. 

Babalar kolunda önemli olan babalık, belli bir eğitim sürecinden sonra elde 

edilmektedir. Bu kollardan ikincisi ise, Çelebiyan (çelebi) koludur. Çelebiyan kolu, 

                                                           
32 Hünkâr Hacı BektaĢ-ı Veli, Makalat, Ali Yılmaz, Mehmet AkkuĢ, Ali Öztürk (Haz.), Alevi-BektaĢi Klasikleri 2, 

TDV Yay., Ankara, 2019, s.13. 
33 Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, Hamiye Duran (Haz.), Alevi-BektaĢi Klasikleri 4, TDV Yayınları, 2. Baskı, 

Ankara, 2014, s.30. 
34 Hünkâr Hacı BektaĢ-ı Veli, Makalat, s.15-16. 
35 Ethem Ruhi Fığlalı, Türkiye’de Alevilik BektaĢilik, Ġzmir Ġlahiyat Vakfı Yayınları, No: 30, 5. Baskı, Ġzmir, 2006, 

s.112-113. 
36 Hünkâr Hacı BektaĢ-ı Veli, Makalat, s.15. 
37 Ahmet YaĢar Ocak, “Hacı BektâĢ-ı Velî”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 1996, Ġstanbul, c. 14, s.457. 
38 Ethem Ruhi Fığlalı, Türkiye’de Alevilik BektaĢilik, s.112-113. 
39 Ahmet YaĢar Ocak, “Hacı BektaĢ Vilayetnamesi”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 1996, c. 14, s.471. 
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BektaĢilikte Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin soyundan geldiklerini iddia eden derviĢlerin 

oluĢturduğu tarikat kolu olarak nitelenmektedir.
40

 Ayrıca çoğunlukla Ģehir ve 

kasabalarda hayat süren, tekke ve zaviyelere sahip olan BektaĢi babaları “yol evladı” 

olarak tanımlanmaktadır. Yine BektaĢiliğin diğer bir kolunu temsil eden Çelebiler ise, 

“bel evladı” olarak bilinmektedir.
41

 

BektaĢiliğin Anadolu coğrafyasındaki oluĢumunun 13. asırda meydana gelen 

Babai Ġsyanıyla irtibatlı olduğu yapılan araĢtırmalar sonucunda ortaya çıkmıĢtır. Bu 

hususun Fuad Köprülü‟den itibaren görüldüğü ve yapılan diğer araĢtırmalarla beraber 

daha da gün yüzüne çıktığı belirtilmiĢtir.
42

 Ayrıca Köprülü‟ye göre, BektaĢilik 15. 

asırda kurulmuĢ ve daha ilk yerleĢtiği dönemlerde bile batıni bir nitelik kazanmıĢtır. 

Bununla birlikte BektaĢilik “Babailik, Ahilik ve Abdallık” gibi üç türlü zümrenin 

karıĢımından meydana gelerek Hurûfîlik tesiri altında kalan bir tarikat haline 

dönüĢmüĢtür.
43

 

BektaĢilik, Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye nispet edilen bir tarikattır. BektaĢilik, özellikle 

Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin vefatından bir asır sonra Osmanlı Devleti içerisinde güçlenmiĢ 

ve Anadolu coğrafyasını aĢarak Balkan topraklarında yer alan Rumeli ve Arnavutluk‟ta 

yaygınlık kazanmıĢtır.
44

  

Bazı araĢtırmacılar tarafından BektaĢilik birbirine aykırı birçok öğenin 

karıĢımından meydana gelen örf-dıĢı ve dili Türkçe olan bir halk öğretisi olarak 

tanımlanmaktadır. Ayrıca Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye ait olarak bilinen gelenek ve inanıĢların 

çok öncelerden beri Türk dünyasında yer aldığı ifade edilmektedir.
45

  

Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin vefatı sonrası, Osmanlı Devleti padiĢahlarından biri olan 

Orhan Gazi döneminde, Alevilik-BektaĢilik yaygınlaĢmaya baĢlamıĢtır.
46

 Özellikle 

BektaĢi geleneğinde önemli bir yere sahip olan ve Anadolu abdalları arasında yerini 

alan Abdal Musa,
47

 bu dönemde kendisine bağlı derviĢleriyle beraber Osmanlı 

Devleti‟nin himayesine girerek gaziler üzerinde etkisini gösteren irĢat faaliyeti 

                                                           
40 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, Ant Yayınları, 2. Baskı, 1994, s.49-50-79. 
41 Süleyman Uludağ, “Baba”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 1991, Ġstanbul, c.4, s.366. 
42 Ahmet YaĢar Ocak, “BektaĢilik”, s.373. 
43 Fuad Köprülü, Türk Edebiyatında Ġlk Mutasavvıflar, Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı Yayınları, Ankara, 3.Baskı, 

Ankara, 1976, s.349. 
44 Hilmi Ziya Ülken, Türk Tefekkürü Tarihi, Yapı Kredi Yayınları, Ġstanbul, 3.Baskı, 2007, s.310. 
45 Irene Melikoff, Uyur Ġdik Uyardılar, Çev. Turan Alptekin, Alevilik-BektaĢilik AraĢtırmaları, Cem Yayınevi, 

Birinci Basım, 1993, s.22. 
46 Ali KuzudiĢli, “Ortaöğretim Din Kültürü ve Ahlak Bilgisi 12 Ders Kitabı”, Eksen Yayıncılık, Ankara, 2019, 

s.91. 
47 Orhan F. Köprülü, “Abdal Musa”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 1988, Ġstanbul, c.1, s.64. 
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yürütmüĢtür. Böylece Osmanlı sultanları, BektaĢiliğin gaziler üzerindeki olumlu 

etkilerini gördüklerinden dolayı Yeniçeri Ocağı‟nı BektaĢiliğin edep ve erkanına 

bağlamıĢlardır.
48

 Dolayısıyla BektaĢiliğin ilk baĢlarda Osmanlı Devleti padiĢahları ile 

sıkı bir iliĢki içerisinde olduğunu ifade etmek mümkündür. 

BektaĢiliğin kurumsal hale gelmesi ve bugünkü Ģeklini kazanması Balım 

Sultan‟ın tarikatın baĢına geçmesiyle beraber olmuĢtur. BektaĢi geleneğine göre Balım 

Sultan, ikinci pir olarak kabul görmüĢtür. ġahsiyeti hakkında pek fazla bilgi 

bulunmayan Balım Sultan BektaĢiliği Kalenderlikten ayırmıĢtır.
49

 Ayrıca Balım Sultan 

16. asırda yaĢamıĢ, zamanın ihtiyaçlarına göre BektaĢiliği yeniden ele alarak düzenlemiĢ 

bir isimdir.
50

 

19. yüzyıla gelindiğinde ise, Yeniçeri Ocağı‟nın kapatılması gündeme gelmiĢtir. 

15 Haziran 1826 tarihinde padiĢah II. Mahmut‟un Yeniçeri Ocağı‟nı ortadan 

kaldırmasıyla beraber BektaĢilik faaliyetleri de yasaklanmıĢtır. II. Mahmut‟tan sonra 

sırasıyla, Abdülmecit (1839-1861), Abdülaziz (1861-1876) ve II. Abdülhamit (1876-

1909) gibi padiĢahların tutumları doğrultusunda BektaĢiliğin ülke sınırları içindeki 

durumları değiĢiklik göstermiĢtir.  

BektaĢilik, 1839 yılında ilan edilen Tanzimat Fermanı ile birlikte Yeniçeri 

Ocağı‟nın kaldırılmasıyla gelen yasağın ardından ilk kez rahat bir nefes alabilmiĢtir. 

Tanzimat Fermanı, birçok din, mezhep ve özellikle de BektaĢiliğe, II. Mahmut 

döneminin aksine bir müsamaha göstermiĢtir.
51

 BektaĢiler, 1826 sonrasında 

faaliyetlerini devam ettirebilmelerini önemli ölçüde üst düzey yönetimin desteğine 

borçludur.
52

 Dolayısıyla bahsettiğimiz olaylar sonucunda, 19. asrın ortalarına doğru 

BektaĢilik yeniden etkisini göstermeye baĢlamıĢ ve üst çevrelerde onay almıĢtır.
53

 

BektaĢilik ve Alevilik arasında bazı farkların olduğu birçok araĢtırmacı 

tarafından ifade edilmektedir. Aleviler ve BektaĢiler arasında özellikle de sosyal yapı 

çerçevesinde birtakım farkların bulunduğu dile getirilmektedir. Bir kısım araĢtırmacılara 

göre Aleviler, asırlar boyunca genellikle aĢiret çevrelerinden gelen ve göçebe bir yaĢam 

tarzına sahip olan bir topluluktur. BektaĢiler ise, kent merkezlerinde hayat süren ve 

                                                           
48 Ali KuzudiĢli, a.g.e. s.91. 
49 Ahmet YaĢar Ocak, “BektaĢilik”, c.5, s.374. 
50 Ali KuzudiĢli, a.g.e. s.91. 
51 Salih Çift, “1826 Sonrasında BektaĢilik ve Bu Alanla Ġlgili Yayın Faaliyetleri”, Uludağ Üniversitesi Ġlahiyat 

Fakültesi Dergisi, 2003, c. 12, sy. 1, s.250. 
52 Irene Melikoff, Uyur Ġdik Uyardılar, s.234. 
53 Salih Çift, “1826 Sonrasında BektaĢilik ve Bu Alanla Ġlgili Yayın Faaliyetleri”, s.251. 
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müritleri okumuĢ çevrelerden oluĢan bir tarikattır.
54

 Bununla beraber bu topluluklara 

bakıldığında, “Köy BektaĢisi” ve “ġehir BektaĢisi” gibi ayrımların yapıldığı 

görülmektedir. Nitekim Köy BektaĢisine Alevi denildiği halde, Ģehir BektaĢileri için de 

BektaĢi tabirinin kullanıldığı ifade edilmektedir.
55

 Ayrıca BektaĢiliğin tarikat 

olmasından dolayı bu tarikatın yoluna uyan herkesin BektaĢi olabileceği, Aleviliğin ise 

soya bağlı olmasından ötürü sadece ana-babası Alevi olanların Alevi olarak 

isimlendirebileceği belirtilmektedir.
56

 

KızılbaĢ Alevilik ile BektaĢilik arasındaki farklılaĢmanın siyaset temelli kültürel 

bir farklılaĢma olduğuna dikkat çekilmektedir. Özellikle de Yavuz Sultan Selim ve ġah 

Ġsmail arasında cereyan eden siyasi çatıĢmaların, kırsal kesimdeki BektaĢilik ile Ģehirde 

etkili olan BektaĢilik arasında kültürel ve siyasi ayrıĢmalara sebebiyet verdiği dile 

getirilmektedir. Bununla beraber kırsal kesimdeki BektaĢiliğin bazı hususlarda ġia‟nın 

siyasi görüĢlerinin tesirinde kaldığı belirtilmektedir. Yine Alevilik üzerinde birçok 

mezhebin etkisi olduğunu söylemek mümkündür. Fakat Alevilik mistik bir yapıyı 

devam ettirmesinden dolayı mezhep kimliği kazanan bir topluluk değildir. Bu topluluk, 

mezhepler üstü kalmayı ve yetmiĢ iki millete aynı açıdan bakmayı ilke edinmektedir.
57

 

Son olarak Alevilik ile BektaĢilik arasındaki irtibata Ģu Ģekilde iĢaret 

edilmektedir: 

 

 Alevilik/KızılbaĢlık ve BektaĢilik aynı Ģey değildir. Alevilik konusunda yapılan 

araĢtırmalar, bugün kendilerini Alevi-BektaĢi diye tanımlayan kimselerin 

önemli bir kısmının kendisini BektaĢi olarak gördüğünü ortaya koymaktadır. 

Bazı insanlar da kendilerini KızılbaĢ olarak nitelerler. KızılbaĢlıkla BektaĢiliğin 

buluĢması, Çaldıran sonrasında gerçekleĢir. Daha açık bir ifadeyle, Alevilik 

kavramı kullanılmaya baĢlanmadan önce, Ģimdilerde kendilerini Alevi diye 

isimlendiren kimselerin geçmiĢte yer aldığı ana sosyal gruplar ya KızılbaĢlık ya 

da BektaĢiliktir. „Alevilik-BektaĢilik‟ Ģeklindeki isimlendirmede, Aleviliğin 

KızılbaĢlık üzerine oturmuĢ olduğu, açıkça anlaĢılabilmektedir.
58

 

 

1.1.2. KızılbaĢ  

KızılbaĢlık Alevilik için kullanılan önemli isimler arasında yer almaktadır. 

KızılbaĢ ismi “eski dini inançlarını ve geleneklerini kendilerine has bir Ġslami anlayıĢla 

birleĢtirip sürdüren Türkmenlerin bazı batıni-ġii anlayıĢları benimsemesiyle ortaya 

                                                           
54 Irene Melikoff, Uyur Ġdik Uyardılar, s.29. 
55 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.52. 
56 Ethem Ruhi Fığlalı, Türkiye’de Alevilik BektaĢilik, s.7. 
57 Sönmez Kutlu, Alevilik-BektaĢilik Yazıları, s.154. 
58 Hasan Onat, “Kimlik-Teoloji ĠliĢkisi Bağlamında Alevilik-BektaĢilikle Ġlgili Kimlik TartıĢmaları Üzerine”, s.24. 
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çıkan terim, böyle bir dini ve sosyal yapıya mensup kiĢi veya topluluk”
59

 Ģeklinde 

tanımlanmaktadır. 

KızılbaĢların isimlendirilmesiyle ilgili olarak araĢtırmacılar tarafından bazı 

görüĢler ortaya konulmaktadır. Bunlardan birincisi, KızılbaĢ isminin eski Türk 

geleneklerine kadar uzanmıĢ olmasıdır. Nitekim bu ismin eski Türklerde önemli bir 

baĢlık olan kızıl börkle iliĢkili olması ya da Kıpçaklar‟dan bir kısmının Karabörklü 

olarak adlandırılması bunun en açık göstergeleri arasındadır. Ayrıca Kırgızlara ait olan 

oymaklardan birinin KızılbaĢ olarak isimlendirildiği, Altaylı ġamanların dini ritüelleri 

sırasında baĢlarına geçirdikleri kırmızı külahın Alevi dedelerinin ve BektaĢi babalarının 

giydiği elbiseyle benzerlik gösterdiği ifade edilmektedir. Dolayısıyla KızılbaĢ adının 

eski Türklere kadar uzandığı ve Türklerde oldukça önemli olan kızıl börkle bağlantılı 

olduğu anlaĢılmaktadır.
60

 

Bununla beraber KızılbaĢların bu isimle zikredilmelerine kaynak olarak pek çok 

olay gösterilmektedir. Bu olaylardan bazıları Ģöyle sıralanmaktadır: 1- Uhud SavaĢı 

sırasında Hz. Muhammed‟i muhafaza etmek amacıyla kendisini siper eden Ebu 

Dücane‟nin baĢındaki sarığın al kana boyanması ve kızıl olması. 2- Hz. Ali‟nin Hayber 

SavaĢı‟nda baĢına kırmızı sarık sarması. 3- Sıffin SavaĢı esnasında Hz. Ali‟nin kendi 

askerlerini Muaviye askerlerinden ayırt etmek amacıyla kendi askerlerine kızıl sarık 

sardırması. 4- Hz. Ali‟nin Kufe‟de Ġbn-i Mülcem‟in vurduğu kılıçla baĢından 

yaralanması ve baĢındaki bezin akan kan sebebiyle kızıl taca benzemesi.
61

  

Öte yandan Osmanlı Devleti'nin kuruluĢ dönemi padiĢahları arasında yer alan 

Osman Gazi ve Orhan Bey ile beraber Anadolu coğrafyasında yer alan baĢka Türk 

boylarının da kızılbörk giydiği dile getirilmiĢtir.
62

 Bununla birlikte bazı araĢtırmacılar 

tarafından kırmızı börk veya baĢlık giyen kimseler için KızılbaĢ adının kullanıldığı ifade 

edilmiĢtir. Sünni ya da Alevi fark etmeksizin bütün Türkmen bölüklerinin kızıl börk 

giydikleri belirtilmiĢtir. Sünnilerin zamanla kırmızı börk giymeyi bırakmalarından 

dolayı kırmızı börk hususu sadece Alevilere ait bir özellik haline gelmiĢtir. Böylece 

Alevi toplumuna KızılbaĢ denmeye baĢlanmıĢtır.
63

 

                                                           
59 Ġlyas Üzüm, “KızılbaĢ”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 2002, Ankara, c. 25, s.546.  
60 Ġlyas Üzüm, a.g.e. s.546-547. 
61 Mehmet Yaman, Alevilik Ġnanç-Edep-Erkan, Ufuk Matbaası, Ġstanbul, 1993, s.47. 
62 Kemal DaĢcıoğlu, “Alevilik-BektaĢilik ĠliĢkisine Dair”, SDÜ Fen-Edebiyat Fakültesi Sosyal Bilimler Dergisi, 

2004, sy. 11, s.32. 
63 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik BektaĢilik, s.80. 
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KızılbaĢlık adının kullanımının, on beĢinci ve on altıncı yüzyıla kadar gittiği 

belirtilmiĢtir.
64

 KızılbaĢ kavramı ġah Ġsmail‟in babası, ġeyh Haydar zamanında ortaya 

çıkmıĢtır. En baĢta siyasi bir tanımlama olarak kullanılan bu deyim, Safeviler‟in kırmızı 

bir serpuĢ giyen taraftarları için dile getirilmiĢtir.
65

 Öyle ki ġeyh Haydar, kendi 

müritlerini baĢka tarikat müritlerinden ayırt etmek için kendi müritlerine on iki dilimli 

kızıl bir baĢlık giydirmiĢtir.
66

 Böylece Erdebil Tekkesi mensupları için "KızılbaĢ" ismi 

kullanılmıĢtır.
67

 Dolayısıyla en baĢta siyasi bir isimlendirme olarak zuhur eden KızılbaĢ 

kavramı, Osmanlı Devleti ile Safeviler arasındaki savaĢın çok kapsamlı ve anlaĢılması 

güç olan bir Ģekle bürünmesiyle beraber siyasi bir tanımlama olmaktan çıkmıĢ dini bir 

kavrama dönüĢmeye baĢlamıĢtır.
68

 

Bazı araĢtırmacılar tarafından KızılbaĢ kavramıyla ilgili olarak en eski 

kaynaklara bakıldığında, “Alevi” kavramına hiç rastlanmadığı dile getirilmektedir. 

Nitekim ġah Ġsmail‟in “Divan” adlı yapıtında, kendi taraftarlarından ve kendinden 

bahsederken KızılbaĢ deyimini kullandığı ortaya konulmaktadır. Bununla beraber 

KızılbaĢ kavramının “rafızi ve mülhid” gibi terimlerle ifade edildiği kaydedilmektedir.
69

  

AraĢtırmalardan edinilen bilgilere göre, KızılbaĢ kavramı ġah Ġsmail ve 

taraftarları tarafından övgüyle kullanılmaktadır. Zira ġah Ġsmail‟den sonra Safevi 

devletinin baĢına geçen ġah Tahmasb‟ın kendine ait eserinde KızılbaĢ adını “Safevi 

taraftarı, Safevi askeri” Ģeklinde kullandığı ifade edilmektedir. Dolayısıyla o dönemde 

KızılbaĢ kavramının herhangi bir olumsuz mana içermediği anlaĢılmaktadır.
70

 

On beĢinci asırdan itibaren Osmanlı Devleti ile Safeviler arasında yaĢanan 

Ģiddetli çekiĢmeler esnasında KızılbaĢların Ġran devletiyle olan bağları artmıĢtır. Ġran 

üzerinden gelen KızılbaĢlar Osmanlı Devleti‟ne karĢı olumsuz propagandalar 

yürütmüĢtür. Bu olaylar neticesinde belli aralıklarla Anadolu coğrafyasında KızılbaĢ 

isyanları çıkmaya baĢlamıĢtır.
71

  

                                                           
64 Sayın Dalkıran, “Alevi Kimliği ve Anadolu Aleviliği Üzerine Bir Deneme”, s.99. 
65 Irene Melikoff, Uyur Ġdik Uyardılar, s.54. 
66 Tufan Gündüz, KızılbaĢlar Tarihi Tarih-i KızılbaĢan, Tercüme ve Notlar: Tufan Gündüz, Yeditepe Yayınevi, 

Ġstanbul, 2015, s.9. 
67 Sayın Dalkıran, “Alevi Kimliği ve Anadolu Aleviliği Üzerine Bir Deneme”, s.101. 
68 Doğan Kaplan, Buyruklara Göre KızılbaĢlık, Selçuk Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2008, 

Konya, s.14. 
69 Irene Melikoff, Uyur Ġdik Uyardılar, s.54-55. 
70 EriĢim adresi: http://www.hasanonat.net/index.php/101-k-z-lbasl-k-farkl-lasmas-uezerine-2 
71 Ahmet Turan, “Anadolu Alevileri-KızılbaĢlar”, On Dokuz Mayıs Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, 1992, 

sy. 6, s.46.  
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KızılbaĢlık ismi Aleviler tarafından pek fazla benimsenen bir isim değildir. Bazı 

araĢtırmacılar özellikle günümüzdeki Aleviliğin KızılbaĢ kavramını kabul etmediğine 

dikkat çekmektedir. Zira araĢtırmacılara göre, Alevilerin KızılbaĢ kavramını reddetmesi, 

bu kavramın pejoratif bir anlam kazanmasından ileri gelmektedir. Bununla beraber 

Osmanlı yazıĢmalarında da KızılbaĢlar için birtakım olumsuz kavramlar kullanıldığına 

vurgu yapılmaktadır. AraĢtırmacılar, KızılbaĢlığa yüklenen olumsuz anlamların 

sebebini, KızılbaĢların Osmanlı Devleti‟ne karĢı birçok olaya katılmıĢ olmalarını 

göstermektedir.
72

 Dolayısıyla KızılbaĢ kavramına yüklenen bazı olumsuzluklar 

neticesinde KızılbaĢların bu kavramı kullanması da güçleĢmektedir. 

Osmanlı Devleti ile Ġran arasındaki iliĢkilerin düzelmeye baĢlamasından sonra 

özellikle de 17. asırdan Cumhuriyet dönemine kadar olan süreçte KızılbaĢ topluluklar 

kendi içlerine kapanarak merkezden uzak yerlerde geleneklerini muhafaza etmeye 

çalıĢmıĢlardır. Bu zümreler daha sonraki dönemlerde Osmanlı Devleti‟nin 

parçalanmasıyla beraber baĢlayan Millî Mücadele hareketine destek vermiĢlerdir.
73

 

Bazı araĢtırmacılar Alevi grupları arasında yer alan BektaĢilik ve KızılbaĢlık 

arasındaki birtakım farklara değinmiĢlerdir. BektaĢilik ile KızılbaĢlık ilk baĢlarda aynı 

kökten gelen bir halk tarikatı olarak nitelendirilirken, özellikle 16. asırdan itibaren bu 

gruplarda meydana gelen ayrıĢmalarla beraber iki farklı topluluk oluĢmuĢtur. Bu 

topluluklardan birincisi, yerleĢik bir hayat tarzına sahip, az çok örgütlenmiĢ ve tekkeye 

bağlı olan BektaĢilerdir. Diğeri ise, daha çok köylerde ve kırsal alanlarda yaĢayan, en 

eski dönemlerden beri batıni bir inanca sahip olan KızılbaĢlardır.
74

 Bununla beraber 

“BektaĢilik” ifadesi yalnız baĢına kullanıldığında, erkânı ve sistemi belli olan bir tarikat 

akla gelir. “Alevilik” ifadesi ise, 19. asırdan sonra “KızılbaĢlık” yerine kullanılan 

Ģemsiye bir kavram olarak nitelendirilmiĢtir.
75

 

Daha sonraki süreçlerde ise, KızılbaĢ tabiri yerine Alevi olarak isimlendirilen 

gruplar 1960-1970 yıllarından itibaren Ģehirlere doğru göç etmeye baĢlamıĢlardır. Öte 

                                                           
72 Ayrıntılı bilgi için bkz; Vatan Özgül, “KızılbaĢlık ve Türkmenler”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma 

Dergisi, 2004, c. 10, sy. 32, s.264-265. 
73 Ġlyas Üzüm, “KızılbaĢ”, c. 25, s.550. 
74 Irene Melikoff, “Alevi-BektaĢiliğin Tarihi Kökenleri, BektaĢi-KızılbaĢ (Alevi) Bölünmesi ve Neticeleri, Tarihi ve 

Kültürel Boyutlarıyla Türkiye‟de Aleviler, BektaĢiler, Nusayriler”, TartıĢmalı Ġlmi Toplantılar Dizisi: 28, 

1999, s.22. 
75 Doğan Kaplan, Buyruklara Göre KızılbaĢlık, s.14. 
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yandan bu zümrelerin 1961 yılında baĢlayan örgütlenme süreci özellikle 1980‟lerden 

sonra hız kazanmıĢtır.
76

 

 

1.1.3. Tahtacı 

Anadolu Alevileri için kullanılan önemli isimlerden bir diğeri de Tahtacı'dır. 

Günümüzde çoğunlukla Batı Anadolu‟da yaĢayan Tahtacıların 13. asrın ilk yarısında 

yazılı eserlerde dile getirilen Ağaçeri Türkmenlerinin devamı olduğu ifade edilmektedir.  

Bu grubun, Anadolu coğrafyasındaki yerli bir topluluğun veya Hristiyan bir halkın 

parçası olduğu ve de 16. asrın sonlarına doğru Ġran toprakları üzerinden geldiği yönünde 

ortaya atılan fikirlerin doğru olmadığı ileri sürülmektedir. Tahtacıların özellikle 

Oğuzların Anadolu topraklarına adım atmasıyla beraber ormanlık alanlara 

yerleĢmelerinden dolayı “ağaç eri” olarak bilinen topluluğa mensup oldukları dile 

getirilmektedir. 

 Bu topluluğun yüksek ihtimalle ağaç kesip tahta iĢleriyle uğraĢtıkları için bu 

isimle zikredildikleri bazı araĢtırmacılar tarafından ifade edilmektedir.
77

 Nitekim Faruk 

Sümer‟in verdiği bilgiye göre ReĢidüddin, “Ağaçeri” adının geçmiĢ dönemlerde 

bulunmadığını, Yakındoğu‟ya gelen Oğuz elinden bir topluluğun ormanlık bir alana 

yerleĢmesinden dolayı bu isimle anıldığını belirtmektedir.
78

 Ayrıca Tahtacı adını 

almalarıyla ilgili olarak Ethem Ruhi Fığlalı Ģunları ifade etmektedir: "Esasen Tahtacı, 

Türkçede ağaç kesen, tahta biçen ve kereste iĢleriyle uğraĢan demektir.”
79

 Dolayısıyla 

Tahtacıların ormanlık sahalara yerleĢmeleri ve tahta iĢleriyle meĢgul olmaları, onların 

bu isimle anılmasında en önemli etken olarak gösterilmektedir. 

Yaygın kanaate göre, ağaçeriler ilk olarak Türkistan üzerinden Anadolu 

coğrafyasına göç etmiĢ, Moğol istilaları baĢ gösterdiğinde ise, Suriye ve Irak 

topraklarına geçmiĢtir. Daha sonra ağaçerilerden bir kısmı Anadolu‟ya gelerek Tahtacı 

adını verdiğimiz topluluğu oluĢturmuĢtur. En baĢta Malatya ve KahramanmaraĢ gibi 

yerlerde etkinlik gösteren Tahtacılar sonraki dönemlerde Kayseri, Sivas ve Çukurova 

yörelerinde yaygınlık kazanmıĢtır. Ayrıca Osmanlı zamanında bazı Tahtacı mensupları 

Safevilerle olan bağlarından dolayı Rumeli topraklarına sürülmüĢtür.
80

 

                                                           
76 Ġlyas Üzüm, “KızılbaĢ”, c. 25, s.550.  
77 Faruk Sümer, “Tahtacılar”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 2010, Ġstanbul, c. 39, s.436-437. 
78 Faruk Sümer, “Ağaçeriler”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 1988, Ġstanbul, c. 1, s.460. 
79 Ethem Ruhi Fığlalı, Türkiye’de Alevilik BektaĢilik, s.10. 
80 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.340. 
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Eröz, Osmanlı döneminde, Tahtacıların toprağa yerleĢtirilmeleri ile ilgili pek çok 

vesikanın bulunduğunu ifade ederek Ģunları zikretmektedir: 

 

(…) Kayıtlarda „Yörük‟ oldukları açıkça belirtilirken Tahtacılar, kendilerine 

„Türkmen‟ derler. Tahtacılar, kendi içlerinden yetiĢen bir araĢtırıcının verdiği 

bilgiye göre, belli baĢlı Ģu beĢ büyük kısımda toplanırlar: Çaylaklar, Enseliler, 

Cingözler, Aydınlılar, Üsküfler. Çaylaklar 6 koldur: Eseli, Elemeti, DanabaĢ, 

Yağdı, Göğceli ve Hay.
81  

 

Dolayısıyla yukarıda değindiğimiz gibi, Yörük oldukları ifade edilen 

Tahtacıların kendilerini Türkmen olarak nitelendirdiği ve kendi içinde beĢ büyük gruba 

ayrıldığı, bu gruplardan biri olan Çaylakların da altı koldan oluĢtuğu anlaĢılmaktadır.  

AraĢtırmacılar tarafından belirtildiği üzere, Tahtacıların büyük bir çoğunluğunu 

Yörük Türkmenleri oluĢturmaktadır. Bununla beraber Tahtacıların Oğuz nesline ait 

birçok önemli özelliği korudukları ifade edilmektedir. Tahtacıların genel anlamda 

Yanınyatır Ocağı ile Hacı Emirli Ocağı‟na bağlı oldukları dile getirilmektedir. Bu 

ocaklardan Yanınyatır Ocağı‟nın on iki oymağı bulunurken, Hacı Emirli Ocağı‟nın ise 

üç oymağı bulunmaktadır.
82

 

Yanınyatır Ocağı‟nın merkezi Ġzmir Narlıdere‟dir. Bu ocağa bağlı olan oymaklar 

toplamda on iki tanedir. Bunlar:  

1- Çobanlı Oymağı  

2- Çaylak Oymağı 

3- Sivri Külahlı Oymağı 

4- Cingöz Oymağı 

5- Üsküdarlı Oymağı 

6- Enseli Oymağı 

7- Ala Abalı Oymağı 

8- Çiçili Oymağı 

9- Mazıcı Oymağı 

10- Kahyalı Oymağı 

11- Gökçeli Oymağı 

12- Nacarlı Oymağı 

                                                           
81 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik BektaĢilik, s.23. 
82 Sayın Dalkıran, “Alevi Kimliği ve Anadolu Aleviliği Üzerine Bir Deneme”, s.101. 
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Yanınyatır Ocağı‟na bağlı oymaklar arasında yer alan Çaylak oymağı, Tahtacı 

oymakları arasında en büyük ve en nüfuzlu olanıdır. Ayrıca Ġzmir Narlıdere‟de etkili 

olan oymaklardan birisi Çobanlı oymağıdır. Burada yaĢayan Tahtacılara genellikle 

“Çobanlı” denildiği ifade edilir. 

 Hacı Emirli Ocağı‟nın merkezi ise, Aydın ReĢadiye‟dir. Bu ocağa bağlı Tahtacı 

oymakları ise Ģunlardır: 

1- ġehepli Oymağı 

2- Kabakçı Oymağı 

3- Aydınlı Oymağı 

Bu oymaklardan biri olan ġehepli oymağına mensup kiĢilerin büyük bir kısmının 

ReĢadiye‟de yer aldığı belirtilir.
83

  

Tahtacıların yaĢamlarını sürdürdüğü yerlerde Alevi ve BektaĢi gibi isimlerin 

kullanılmadığı, bu isimler yerine Tahtacı tabirinin kullanıldığı belirtilmektedir. 

Çoğunlukla ormanlık alanlarda ve dağlık bölgelerde hayatını devam ettiren Tahtacılarda 

ĢehirleĢme kültürünün zayıf olduğu ifade edilmektedir. Bununla beraber BektaĢi 

grupları içerisinde eğitim yönünden en zayıf olan topluluğun da Tahtacılar olduğu ileri 

sürülmektedir. Fakat günümüzde bu hususun değiĢtiği açıkça görülmektedir. Nitekim 

teknolojinin geliĢmesi ve hızla yayılması hem birey hem de toplumlar üzerindeki 

etkisini oldukça hissettirmektedir. Teknoloji sayesinde bireyler ve toplumlar arasında 

iletiĢim giderek artmaktadır. Günümüzde bireylerin ve toplumların birbirlerini 

etkilemeleri ve birbirlerinden etkilenmeleri kaçınılmaz olmaktadır. Artık en kuytu 

köĢelerde bile telefon, televizyon, internet, tablet gibi teknolojik aletler yaygın hale 

gelmektedir.
84

 Dolayısıyla günümüzde Tahtacıların özellikle eğitim açısından önceki 

dönemlerde olduğu gibi geri kaldıklarını söylemek doğru değildir.  

Türkmen asıllı olan Tahtacıların Türkçeden baĢka bir dil kullanmadıkları ve dini 

ritüellerini de Türkçe yaptıkları araĢtırmacılar tarafından dile getirilen önemli bir 

unsurdur. Nitekim Tahtacılara ait olan on iki oymaktan birisi de Beydili oymağıdır. 

Beydili ise, Oğuz boylarından birisidir. Bununla birlikte BektaĢilerden farklı bir grup 

olan Tahtacılar, genel olarak Caferi mezhebine mensuptur. Ayrıca kapalı bir toplum 

                                                           
83 Ayrıntılı bilgi için bkz; Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, Eklerle Yayıma Hazırlayan: 

Turhan Yörükan, T.C. Kültür Bakanlığı, Türk Tarih Kurumu Basımevi, 2. Baskı, Ankara, 2002, s. 179-203. 

Ayrıca bkz; Faruk Sümer, “Tahtacılar”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, c. 39, s.437.  
84 Kemal DaĢcıoğlu, “Alevilik-BektaĢilik ĠliĢkisine Dair”, s.32. 
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özelliğine sahip olan Tahtacıların, Hz. Ali‟ye karĢı büyük bir sevgi besledikleri 

belirtilen hususlar arasındadır.
85

 

Günümüzde ise, ağaç ve tahta iĢlerinin mekanize hale getirilmesi nedeniyle bu 

meslek özelliklerini kaybetmeye baĢlayan Tahtacıların farklı iĢler yaptıkları ve yerleĢik 

hayata geçtikleri ifade edilmektedir.
86

 Her toplum değiĢime ve geliĢime açıktır. 

Teknolojinin geliĢmesi, sanayileĢme ve ĢehirleĢme gibi unsurlar Alevi gruplarından biri 

olan Tahtacıları da etkisi altına almaktadır. Dolayısıyla Tahtacıların da gelenek ile olan 

bağlarının zayıfladığını ifade etmek mümkündür. 

 

1.1.4. Çepni 

KaĢgarlı Mahmut tarafından kaleme alınan ve ilk Türkçe sözlük olan “Divanü 

Lugati’t-Türk” adlı eserde Oğuzların bir Türk boyu olduğu ve bu boylardan biri olan 

Çepnilerin yirmi birinci sırada yer aldığı ifade edilmektedir. Ayrıca eserde her boyun 

damgalarıyla birlikte verildiği görülmektedir.
87

  

Oğuzlar Üç-Ok ile Boz-Ok olmak üzere iki kola ayrılmaktadır. Sümer‟in 

“Reşidüddin Oğuznamesinde” verdiği bilgiye göre, Bozoklar Oğuz Han‟a atfedilen bir 

gelenek çerçevesinde hâkim kolu teĢkil etmektedir. Bu yüzden hükümdarlar da bu 

koldan çıkmaktadır. Bununla beraber Bozokların, hâkim kolu teĢkil ettiklerinden dolayı 

sembolleri “yay”, Üçokların da tabi olan bir kol oldukları için sembolleri “ok” olarak 

bilinmektedir.
88

 

 Faruk Sümer‟in kaleme aldığı “Oğuzlar” adlı esere bakıldığında ise, Oğuzların 

on ikisinin Üç-Ok on ikisinin de Boz-Ok olmak üzere toplamda yirmi dört Türk 

boyundan oluĢtuğu görülmektedir. Çepni boyunun Üç-Ok kabilesinden biri olduğu da 

eserde yer verilen listeler vasıtasıyla açıkça ortaya çıkmaktadır. Bununla beraber Çepni 

kavramının anlamının ise “Nerede yağı görürse hemen savaĢır” manasına geldiği 

zikredilmektedir.
89

 Ayrıca bazı araĢtırmacılar tarafından bu boylardan yerleĢik bir hayat 

sürenlere Oğuz, göçebe bir yaĢam sürenlere ise, Türkmen adının verildiği ifade 

                                                           
85 Faruk Sümer, Tahtacılar, TDV Ġslam Ansiklopedisi, c. 39, s.437. 
86 Sayın Dalkıran, “Alevi Kimliği ve Anadolu Aleviliği Üzerine Bir Deneme”, s.101. 
87 KaĢgarlı Mahmud, Divanü Lugati’t-Türk, Çev. Seçkin Erdi, Serap Tuğba Yurteser, Kabalcı Yayınevi, Ġstanbul, 

2005, s.353-354. 
88 Faruk Sümer, “Oğuzlara Ait Destani Mahiyetde Eserler I. ReĢidüddin Oğuznamesi”, Ankara Üniversitesi Dil ve 

Tarih-Coğrafya Fakültesi Dergisi, c. 17, sy. 3-4, 1959, s.419. 
89 Ayrıntılı bilgi için bkz; Faruk Sümer, Oğuzlar (Türkmenler) Tarihleri- Boy TeĢkilatı- Destanları, Ankara 

Üniversitesi Basımevi, 2. Baskı, 1972, s.211-213.  
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edilmekle beraber sonraki dönemlerde Oğuz yerine Türk adının kullanıldığı 

belirtilmektedir.
90

 

Sümer, ReĢidüddin‟in Çepniler'i Üçoklar'ın dördüncü boyu olarak gösterdiğini 

ifade etmektedir. Bununla beraber Sümer, Çepni boyu ile ilgili olarak Ģu ifadelere yer 

vermektedir:  

 

ReĢidüddin Çepni adının ise „düĢmanla her zaman savaĢır‟ anlamına geldiğini 

yazarak Bayındır, Becene (Peçenek), Çavuldurlar'la (Çavundur) ortak olan 

onkunlarının sungur, Ģölenlerdeki et paylarının da „sol karı yağrın‟ yani sol 

kürek kemiği kısmı olduğunu bildirir.
91 

 

Orta Asya‟da AĢağı Seyhun Irmağı bölgesinde yaĢayan Oğuzlar, 10. ve 11. asrın 

baĢlarında Ġslamiyet‟i benimsemelerinden dolayı komĢuları tarafından “Türkmen” 

adıyla anılmaya baĢlamıĢlardır. Türkmenler, 11. asırda Horasan Devleti‟ni kurmuĢ ve 

1071 yılında Selçuklu hükümdarı Sultan Alparslan önderliğinde gerçekleĢen Malazgirt 

Zaferi‟nden sonra Anadolu‟ya kalıcı olarak yerleĢmiĢlerdir. Ayrıca Ģunu da belirtmek 

gerekir ki Anadolu coğrafyasında Çepni boyuna mensup olan kimselerden bazıları 

Sünni Ġslam inancını benimserken bazıları da Alevi Ġslam inancına sahiptirler.
92

 

Sulucakarahöyük‟te yaĢam süren Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin ilk müritlerini Çepniler 

oluĢturmaktadır. BektaĢi çelebileri yüksek ihtimalle bu yerleĢim yerindeki Çepnilerden 

meĢhur bir ailenin neslinden gelmektedir. Bununla beraber Çepnilerin 1240 yılında 

meydana gelen Baba Ġshak Türkmenlerinin ayaklanmasına katılmıĢ olmaları imkân 

dahilindedir.
93

 

Baba Ġlyas ve Baba Ġshak gibi Türkmen babalarının liderliğinde gerçekleĢen 

Babailer Ġsyanı, Güneydoğu Anadolu‟dan Orta Anadolu‟ya kadar olan coğrafyada 

meydana gelen bir Türkmen isyanı olarak bilinmektedir. Nitekim Hacı BektaĢ-ı Veli ve 

Çepnilerin tarihteki önemli dönüm noktalarından biri olan Babai Ġsyanı neticesinde 

zuhur eden siyasi, kültürel ve sosyal bir kaos ortamında karĢılaĢtıkları ifade 

edilmektedir. AraĢtırmacılar tarihsel veriler ıĢığında, Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin bu isyan 

giriĢiminde rol oynamadığını, Çepnilerin ise bu isyanda yer aldığını ortaya 

                                                           
90 Mehmet Özmenli, “Orta Çağ‟da Çepni ve Alevilik: Giresun Örneği”, GeçmiĢten Günümüze Alevilik 1. 

Uluslararası Sempozyumu, 03-05 Ekim, Bingöl Üniversitesi Yay. 2014, c. 2, s.636. 
91 Faruk Sümer, “Çepni”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 1993, Ġstanbul, c. 8, s.269. 
92 Zeynep ġimĢek Umaç, “Çepniler ve Çepni Ağzı”, Alevilik AraĢtırma Dergisi, 2015, sy. 10, s. 162, 163, 169. 
93 Faruk Sümer, “Çepni”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, s.269. 
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koymaktadır. Fakat her iki taraf için de asıl önemli olan Ģeyin Babailer isyanının sonucu 

olduğu belirtmektedir.
94

 

Oğuz boylarından biri olan Çepnilerin Anadolu‟nun fetih ve iskanında önemli 

roller üstlendikleri ifade edilmektedir. Fatih Sultan Mehmet‟in 1461 yılında Trabzon‟u 

fethetmeye geldiğinde Ģehrin güney ve batı yönlerindeki yerleĢim birimlerinin Çepniler 

ile dolduğu zikredilmektedir.
95

 Bazı araĢtırmacılar, Fatih Sultan Mehmet tarafından 

fethedilen Trabzon Ģehrine birçok Türkmen oymağının yerleĢtirildiğini, Çepnilerin de 

bu oymaklardan önemli bir çoğunluğu oluĢturduğunu dile getirmektedir.
96

 

16. asırda Anadolu topraklarında kırk üç kadar yerleĢim biriminin Çepnilere ait 

olduğu belirtilmektedir. Bu yerleĢim birimleri ve burada yaĢayan bazı Çepniler 

Ģunlardır: Antep‟in kuzey doğusunda yerleĢim gösteren Halep Türkmenleri, “ġark-ı 

Pale” kolu arasında hayat süren Ulu Yörük Çepnileri, Trabzon yöresi Çepnileri, 

Dulkadirli ve Boz-Ok bölgesinde oturan Çepniler, Adana‟nın Sarıçam bölgesinde 

yaĢayan Çepniler, Eski-Ġl ve Turgut yörelerinde oturan At-Çeken Çepnileri, Ankara 

iline bağlı yeni adı ġereflikoçhisar‟da ikamet eden Çepniler, Hamid sancağında 

Gölhisar‟da bulunan Çepniler, Çorum‟da “Alp Oğuz” isimli bir köyde ikamet eden ve 

“Çepni Özü” olarak isimlendirilen Çepniler ve Akkoyunluların hizmetinde bulunan Ġran 

Çepnileri bunlar arasındadır.
97

 Dolayısıyla yerleĢim birimlerine ve buralarda yaĢam 

süren Çepni oymaklarına bakıldığında, Oğuz boyları arasında yer alan Çepnilerin 

Anadolu coğrafyasında ne kadar etkili olduğu açıkça görülmektedir. 

Orta ve Doğu Karadeniz‟de yoğun olarak yaĢadıkları ifade edilen Çepnilerin, 15. 

yüzyılın ikinci yarısının ortalarında tümüyle yerleĢik hayata geçerek köylerde yaĢam 

sürdükleri belirtilmektedir. Bununla beraber günümüzde Batı Anadolu‟da Balıkesir, 

Ġzmir, Manisa ve Aydın gibi illerde yaĢayan Çepnilerin ise, “BaĢım Kızdılu ve 

Kantemir” Çepnilerinin devamı oldukları ileri sürülmektedir. Kantemir ve BaĢım 

Kızdılu Çepnilerinin 18. asrın ilk yarısında Balıkesir, Ġzmir, Manisa ve Aydın yörelerine 

gelerek 19. yüzyılın ilk yarısında yerleĢik hayata geçtikleri ifade edilmektedir.
98

 Sonuç 

                                                           
94 Emel Kılıç, “Tarihi Kaynaklar IĢığında Hacı BektaĢ-i Veli ve BektaĢi Öğretilerinin Çepni Türkmenler ile 

Bağlantısı”, Uluslararası Hacı BektaĢi Veli Sempozyumu Bildirileri, Hacı BektaĢ Veli: GüneĢte 

Zerresinden, Deryada Katresinden, 2010, s.123. 
95 Faruk Sümer, “Çepni”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, c. 8, s.269. 
96 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.21. 
97 Faruk Sümer, Oğuzlar (Türkmenler) Tarihleri- Boy TeĢkilatı – Destanları, s.329-334. 
98 Zeynep Umaç ġimĢek, “Çepniler ve Çepni Ağzı”, s.164-165. 



21 
 

olarak yapılan araĢtırmalar, Çepnilerin Orta ve Doğu Karadeniz ile Batı Anadolu‟da 

yoğun olduklarını net bir Ģekilde ortaya koymaktadır. 

 

1.1.5. Türkmen 

Anadolu Alevileri için kullanılan isimlerden bir diğeri de Türkmen‟dir. Türkmen 

adıyla ilgili olarak muhtelif görüĢler ortaya atılmaktadır. Bu isim “Bazılarına göre Türk 

+ manend (Biruni, ReĢideddin), bazılarına göre Türk + iman (Ġbn Kesir, Mehmet NeĢri), 

bazılarına göre ise Türk + mandan” türemektedir. Sonuncusu en doğru tabir olarak ifade 

edilmektedir.
99

 Bununla beraber günümüzde, “Türkmen adının sonundaki „men‟in 

mübalağa eki olduğu (kocaman, azman) söylenerek „öz Türk‟ manasını taĢıdığı üzerinde 

durulmaktadır.”
100

 Ayrıca bazı araĢtırmacılara göre, nasıl ki Köktürk tabiri belli bir 

kabileye ait bir isim olmayıp siyasi bir isimlendirme ise, Türkmen tabiri de aynı 

anlamda olmak üzere Karlukların en parlak dönemlerinde kullandığı siyasi bir 

terimdir.
101

  

 Türkmen ifadesinin, Seyhun civarında yerleĢim gösteren Oğuzlar arasında 10. 

asırdan itibaren Ġslam‟ın yayılmasıyla beraber ortaya çıktığı ifade edilmektedir. Bu 

tabirin, Müslüman olmayan Oğuzları ayırt etmek için Maveraünnehirli Ġslam‟ı kabul 

eden yerli Müslümanlar tarafından kullanıldığı belirtilmektedir. Yine Türkmen isminin 

“Müslüman Türk” manasında yaygın hale gelmesi de bu isimdeki topluluğun Ġslam‟ı 

benimseyen ilk Türk kavim olması hasebiyledir.
102

 Bazı araĢtırmacılar özellikle de 13. 

yüzyıldan itibaren çoğu yerde Oğuzlara Türkmen adının verildiğine dikkat 

çekmektedir.
103

  

Yörük kavramı, Anadolu coğrafyasına gelip burayı yurt edinen göçebe “oğuz 

boylarını (Türkmenleri)” ifade etmek için kullanılmaktadır.
104

 Tarihsel veriler 

Türkmenleri, isyanlar esnasında veya Akkoyunlu ve Safevi devletleri ile Osmanlı 

Devleti arasında meydana gelen mücadelelerde gözler önüne sermektedir. Özellikle 

Safevilerin hizmetine giren Türkmenler için çoğu zaman KızılbaĢ tabirinin kullanıldığı 

zikredilmektedir.
105

 

                                                           
99 Ahmet Caferoğlu, Türk Kavimleri, Enderun Kitabevi, Ġstanbul, 1988, s.38. 
100 Faruk Sümer, “Türkmenler”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 2012, Ġstanbul, c. 41, s.608. 
101 Mehmet Eröz, Yörükler, Türk Dünyası AraĢtırmaları Vakfı, Ġstanbul, 1991, s.17. 
102 Faruk Sümer, “Türkmenler”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, c. 41, s.607. 
103 Faruk Sümer, Oğuzlar (Türkmenler) Tarihleri- Boy TeĢkilatı – Destanları, s.105. 
104 Mehmet Eröz, Yörükler, s.20. 
105 Vatan Özgül, “KızılbaĢlık ve Türkmenler”, s.255. 
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Bazı araĢtırmacılara göre, Türkiye, Azerbaycan, Türkmenistan, Ġran, Irak ve 

Balkan topraklarında yaĢam süren Türklerin büyük çoğunluğu genel anlamda 

“Türkmen” olarak tanınmakta ve bilinmektedir. Türkmen tabirinin Türkiye‟de yer alan 

bölgelerden Marmara ve Ege bölgesinin muhtelif yerlerinde “Alevi-BektaĢi” anlamında 

kullanıldığı ifade edilmekle beraber bu tabirin diğer bölgelerde genel anlamıyla 

kullanıldığı dile getirilmektedir.
106

 Bir kısım araĢtırmacılar da günümüzde Edremit ve 

civarında yaĢam süren Tahtacıların Yörükler tarafından “Türkmen” olarak 

isimlendirildiğini belirtmektedir.
107

   

 

1.1.6. Râfızî 

Alevilik için on altıncı yüzyıldan beri Osmanlı dönemine ait kaynaklarda 

karĢılaĢılan ve olumsuz anlamda ifade edilen isimlerden biri de “Râfızî” ya da “Râfıza” 

kavramıdır.
108

 Lügat anlamı olarak “terk etmek, bırakmak, ayrılmak” gibi anlamlara 

gelen râfıza “bir fikir veya bir gruptan ayrılan kiĢi yahut topluluk” manasına 

gelmektedir. Çoğulu “revâfız” olan râfıza kavramı “topluluk” anlamında da 

kullanılmaktadır. Terim anlamı olarak ise, “baĢlangıçta Zeyd b. Ali‟den ayrılan ilk 

Ġmamiler‟e, daha sonra bütün ġii fırkaları ile ġii unsuru taĢıyan bazı batıni gruplarına 

verilen isim” Ģeklinde ifade edilmektedir.
109

  

Râfızanın Hz. Ali döneminden sonra Zeydiyye, Ġmamiyye, Keysaniyye ve Gulat 

(AĢırılar) gibi dört kısma ayrıldığı ileri sürülmektedir. Bu fırkaların her birinin 

birbirlerini küfürle itham ederek suçladığı belirtilmektedir. Yine bunlardan Gulat‟ın 

bütün fırkalarının, Ġslam dıĢı olduğuna dikkat çekilmektedir. Ravâfız olarak 

isimlendirilen fırkalardan Zeydiyye‟nin üç, Keysaniyye‟nin iki ve Ġmamiyye‟nin ise on 

beĢ fırkadan oluĢtuğu dile getirilmektedir.
110

  

Râfızî deyimine Selçuklu dönemine ait kaynaklarda hiç rastlanılmadığı ve bu 

deyimin Osmanlı dönemindeki kaynaklarda sıklıkla geçtiği vurgulanmaktadır. Yine bu 

kavramın Ġslam orta çağına kadar uzanan eski bir kavram olduğu ifade edilmektedir. 

Nitekim yukarıda da belirttiğimiz gibi, Râfızî deyiminin ilk dönemlerde ġia 

                                                           
106 Abdulkadir Sezgin, Hacı BektaĢi Veli ve BektaĢilik, Akçağ Yayınları, 6. Baskı, 2012, s.122. 
107 Vatan Özgül, “KızılbaĢlık ve Türkmenler”, s.256. 
108 Ethem Ruhi Fığlalı, Türkiye’de Alevilik BektaĢilik, s.10. 
109 Mustafa Öz, “Râfızîler”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 2007, Ġstanbul, c. 34, s.396. 
110 el-Bağdadi, Mezhepler Arasındaki Farklar (El-Fark Beyne’l-Fırak), Çeviren: Ethem Ruhi Fığlalı, Kalem 

Yayınları, Ġstanbul, 1979, s.22-24. 
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mezhebindeki ana kollardan birisi olan “Râfıza” ve “Revâfız” ile ilgili olduğu 

anlaĢılmaktadır. 

Öte yandan Osmanlı kaynaklarından önce Râfızî deyimine 14. asrın ortalarına 

doğru Ġbni Battuta Seyahatnamesinde rastlanıldığı zikredilmektedir.
111

 Ġbni Battuta, 

Sinop Ģehrinde tavĢan etiyle ilgili olarak baĢından geçen bir hikâyeyi paylaĢmaktadır. 

Ġbni Battuta bu hikâyede öncelikle Sinop halkı tarafından kendisine ve yanında bulunan 

kiĢilere Râfızî olma kuĢkusuyla bakıldığını belirtmektedir. Sonrasında ise, belde 

yöneticisi tarafından gönderilen tavĢan etini yemeleriyle beraber bu Ģüphenin ortadan 

kalktığını dile getirmektedir. Nitekim Râfızîler tavĢan eti yememektedir.
112

 Dolayısıyla 

o dönemde Anadolu coğrafyasına seyahat eden Ġbni Battuta‟nın bu olaya tanıklık 

etmesi, daha sonra Osmanlı kaynaklarında “KızılbaĢ” ve “Alevi” olarak zikredilecek 

zümrelerin bulunduğunu ortaya koymakta ve bu zümrelerin tavĢan eti yemediğini 

dolaylı olarak göstermektedir.
113

 

“Râfızî, Revâfız, Râfiziyyü‟l- mezheb, Revâfızü‟l-Mezheb” Ģeklinde belirtilen 

tabirlerin genellikle ġii unsuru taĢıyan batıni gruplar için kullanıldığı ifade edilmektedir. 

AraĢtırmacılar tarafından bu terimlerin, daha sonraki dönemlerde de Alevi ve BektaĢi 

olarak zikredilen gruplar, Ġslami anlayıĢtan uzak çeĢitli derviĢ zümreleri, ġia mezhebine 

mensup Kalenderi ve Acemler ile Ġran‟da bulunan Osmanlı muhalifi KızılbaĢ 

topluluklar için kullanıldığı vurgulanmaktadır.
114

 

 

1.1.7. Abdal 

Anadolu coğrafyasında yaĢam süren Alevi-BektaĢi zümrelerinden biri de 

Abdallardır. Abdal tabirinin yüksek ihtimalle 12-14. asırlardan baĢlayarak Ġran‟da 

yazılan edebi eserlerde “derviĢ” anlamına geldiği ifade edilmektedir. Bu tabirin 15. 

yüzyıl yazılı kaynaklarında ise, “meczup, divane” gibi manalara geldiği 

kaydedilmektedir. Bununla birlikte Abdal kavramının 17. ve 18. yüzyıllara 

gelindiğinde, “serseri, dilenci” gibi anlamlarda kullanıldığı belirtilmektedir. Bu tabir, 

özellikle Anadolu Türkleri arasında yaygın bir biçimde kullanılmaktadır. Ayrıca 

                                                           
111 Ahmet YaĢar Ocak, “Türk Heterodoksi Tarihinde Zındık-Harici-Râfızî-Mülhid ve Ehl-i Bid‟at Terimlerine Dair 

Bazı DüĢünceler”, Ġstanbul Üniversitesi Edebiyat Fakültesi Tarih Enstitüsü Dergisi, Edebiyat Fakültesi 

Matbaası, Ġstanbul, 1982, sy. 12, s.514. 
112 Ġbni Battuta Tanci, Ġbni Battuta Seyehatnamesi I, Çeviri Ġnceleme ve Notlar: A. Sait Aykut, Yapı Kredi 

Yayınları, 2000, c.1, s.443-444. 
113 Ahmet YaĢar Ocak, “Türk Heterodoksi Tarihinde Zındık-Harici-Râfızî-Mülhid ve Ehl-i Bid‟at Terimlerine Dair 

Bazı DüĢünceler”, s.514-515. 
114 Mustafa Öz, “Râfızîler”, c. 34 s.397.” 
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Abdalların Anadolu coğrafyasındaki en önemli merkezinin Seyyid Gazi Tekkesi olduğu 

zikredilmektedir.
115

 

Özellikle 16. asırda Abdallar arasında BektaĢilik ve Hacı BektaĢ-ı Veli etkisinin 

arttığı ve Seyyit Gazi Tekkesinden söz edilirken “BektaĢi Abdalları” diye bahsedilmeye 

baĢlandığı dile getirilmektedir.
116

 18. asırda ise, BektaĢi Abdalları tabirinin yaygınlık 

kazandığına, Abdal kavramının BektaĢi kelimesiyle eĢ anlamlı olarak kullanıldığına 

dikkat çekilmektedir. Ayrıca Abdallardan bir bölümünün Ģehir BektaĢiliğine karıĢmayıp 

köylerde yaĢam süren Alevi topluluklarıyla birleĢtiğinden söz edilmektedir.
117

   

Abdalların Türkler arasında yayılmasından sonra Anadolu coğrafyasının çeĢitli 

yerlerinde bu ismi taĢıyan topluluklara rastlanılmaktadır. YaĢayıĢ itibariyle Türk, dilleri 

Türkçe olan bu zümreler saz Ģairliği ile tanınmakta ve müzik aletleri çalmakla 

geçimlerini sağlamaktadır. Bu topluluğa halk arasında “göçebe çingene” denilse de 

onlar buna itiraz etmektedir. Abdallar kendilerinin Müslüman, tarikat itibariyle ise 

Alevi-BektaĢi olduklarını beyan etmektedir.
118

  

 

1.2. Türkiye’de Coğrafi Bölgelere Göre Alevi-BektaĢi YerleĢim Alanları 

GeçmiĢten günümüze kadar Alevilik ve BektaĢilik ile ilgili pek çok çalıĢma 

ortaya konulmuĢtur. Özellikle de Anadolu coğrafyasında Alevi-BektaĢi gruplarının 

nerelerde etkin olduğuna dair önemli araĢtırmalar yapılmıĢtır.  

Biz de geçmiĢte ve günümüzde yapılan çalıĢmalardan yola çıkarak Türkiye‟de 

yer alan Alevi-BektaĢi gruplarının hangi coğrafi bölge ve illerde yaĢam sürdürdüklerini 

ifade edeceğiz. Bununla beraber Alevi-BektaĢi grupları içinde yer alan bazı alt gruplar 

hakkında bilgi vererek bunların nerelerde yaygınlık gösterdiğine dikkat çekeceğiz.  

 

1.2.1. Marmara Bölgesi ve Alevilik-BektaĢilik 

Öncelikle Marmara Bölgesi‟ndeki illerden bazılarında BektaĢi kolları arasında 

yer aldığı belirtilen “Amuca” oymağı ile ilgili bilgiler vererek bu oymağın nerelerde 

etkili olduğuna dikkat çekmek istiyoruz. 

“Amuca ve Amca”, kelimeleri “baba kardeĢi” manasına gelmektedir. Yazılı 

kaynaklarda Amuca oymağı ile ilgili pek fazla bilgiye rastlanılmadığı dile 

                                                           
115 Orhan F. Köprülü, “Abdal” TDV Ġslam Ansiklopedisi, 1988, Ġstanbul, c.1, s.61. 
116 Saim Ayata, “Anadolu Abdalları”, Erciyes Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, 2012, sy. 1, c. 30, s.54. 
117 Orhan F. Köprülü, “Abdal” TDV Ġslam Ansiklopedisi, c.1, s.61. 
118 Saim Ayata, “Anadolu Abdalları”, s.59. 
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getirilmektedir. Bu oymağın adı, “Ammiler”, “Emminler”, “Amuga”, “Amuca” ve 

“Amuca oğulları” olarak ifade edilmektedir. Genel olarak Trakya‟da yaygınlık gösteren 

Amuca kabilesinin kökeni, Türkmen boylarına kadar götürülmektedir.
119

 Nitekim bazı 

araĢtırmalarda Amuca kabilesinin tümüyle Türkmen olduğundan ve bu oymağın Kayı 

boyu içinde yer alan küçük bir kabile olduğundan bahsedilmektedir.
120

 Ayrıca 

günümüzde bu kabilenin ġeyh Bedreddini, BektaĢi kollarından biri olan Babagan 

koluna mensup olduğu ve Sünni inanca göre yaĢamlarını devam ettirdiği 

belirtilmektedir.
121

 

Rumeli‟deki oymaklardan biri olan Amuca oymağının Tekirdağ‟da bulunan bazı 

yerleĢim yerlerinde, Kırklareli iline bağlı Kofçaz ve Lüleburgaz ilçesindeki bazı 

köylerde yaĢam sürdükleri ifade edilmektedir.
122

 

AraĢtırmacılar tarafından yapılan bazı çalıĢmalardan elde edilen veriler, bu 

bölgemizde yer alan Balıkesir, Bilecik, Bursa, Çanakkale, Edirne, Ġstanbul, Kırklareli, 

Tekirdağ, Kocaeli ve Yalova gibi illere bağlı birtakım ilçe ve köylerde Amuca oymağı 

mensuplarının bulunduğunu ortaya koymaktadır.
123

 

Alevi-BektaĢi grupları arasında yer alan Çepnilerin ise, daha çok Balıkesir ilinde 

yaygınlık gösterdiği pek çok araĢtırmacı tarafından ifade edilmektedir. Balıkesir‟de 

yaĢam süren “BaĢım-Kızdılu ve Kantemir” Çepnilerinin 18. asırda buraya yerleĢtikleri 

bildirilmektedir.
124

 Bununla beraber Balıkesir‟den itibaren Karadeniz sahilleri boyunca 

Ardahan‟a kadar uzanan dağlarda Çepnilerin yaĢadığı belirtilmektedir.
125

 Yine Çepni 

adının mahalli Ģive nedeniyle “Çetni” Ģeklinde söylendiği vurgulanarak bu 

bölgemizdeki Ģehirlerden Balıkesir ve Bursa gibi illerde Çepnilerin bulunduğu dile 

getirilmektedir.
126

 Ayrıca Balıkesir ve çevresinde pek çok Çepni köyü ve oymağının 

bulunduğu kaydedilmektedir.
127

 Dolayısıyla 18. yüzyılda Balıkesir‟e yerleĢen ve “çetni” 

adıyla da bilinen Çepnilerin halen daha aynı ilde faal durumda olduklarını ifade etmek 

mümkündür.  

                                                           
119 Engin Refik, “Amucalarda Muharrem Matemi ve AĢure”, Folklor/Edebiyat, 2002, c. 8, sy. 30, s.165. 
120 Ramazan Tarik, Tekirdağ Yöresi Alevi-BektaĢi Kültürü (Kılavuzlu Örneği), Marmara Üniversitesi Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 2012, Ġstanbul, s.25. 
121 Engin Refik, Ali, Çakır, “Amuca BektaĢilerinde Sofra ve Sofra Erkanı”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢi Veli 

AraĢtırma Dergisi, 2013, sy. 65, s.300. 
122 Ayrıntılı bilgi için bkz; Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.18-19. 
123 Ayrıntılı bilgi için bkz; Ramazan Tarik, Tekirdağ Yöresi Alevi-BektaĢi Kültürü (Kılavuzlu Örneği), s.32-35. 
124 Faruk Sümer, Oğuzlar (Türkmenler) Tarihleri- Boy TeĢkilatı – Destanları, s.330. 
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126 Abdulkadir Sezgin, Hacı BektaĢi Veli ve BektaĢilik, s.120. 
127 Detaylı bilgi için bkz; Aydın Ayhan, Balıkesir ve Çevresinde Yörükler, Çepniler ve Muhacırlar, Zağnos 

Kültür ve Eğitim Vakfı, Balıkesir, 1999, s.138. 
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Çepnilere ait önemli ocaklardan birinin Köse Süleyman Ocağı olduğu 

belirtilmektedir. Köse Süleyman Ocağı, özellikle de Batı Anadolu‟da hayat süren 

Çepnilerin bağlı olduğu önemli ocaklardan biridir. Günümüzde bu ocağın merkezinin 

Balıkesir ilinde yer aldığı dile getirilmektedir. Köse Süleyman ocağına Balıkesir, 

Çanakkale, Manisa, Ġzmir ve Aydın gibi Ģehirlerde yer alan Çepnilerin bağlı olduğu 

ifade edilmektedir.
128

 

Yapılan araĢtırmalar bu bölgemizde yer alan Balıkesir Ģehrinde Çepnilerin 

yoğun olarak yaĢadıklarını ortaya koymaktadır. Balıkesir iline özelde baktığımızda ise, 

Balıkesir‟in Merkez, Bigadiç, Sındırgı, Kepsut, Manyas, Ġvrindi ve Balya ilçelerinde ve 

bu ilçelere bağlı bazı köylerde Çepnilerin yer aldığı görülmektedir.
129

 BaĢka bir alan 

araĢtırmasına göre ise, yukarıda zikrettiğimiz yerleĢim birimlerine ek olarak Balıkesir‟e 

bağlı Susurluk ilçesi ile Bursa‟ya bağlı Mudanya ilçesindeki bazı yerleĢim alanlarında 

Çepnilerin varlığından söz edilmektedir.
130

 

Bununla birlikte Balıkesir‟de bulunan Çepni oymakları, yapılan araĢtırmalar 

neticesinde gün yüzüne çıkarılmaktadır. Balıkesir‟in Merkez ve bazı ilçelerine bağlı 

birtakım köylerde bulunan oymaklar arasında; “Karalar, Eyne Hocalı, Yalınayaklar, 

Nusratlı, Ellezli, Avanlar, Garili ve Evci” gibi oymaklar yer almaktadır.
131

 

Alevi-BektaĢi gruplarından biri olan Tahtacıların da çoğunlukla Marmara, Ege 

ve Akdeniz bölgelerinin sahil Ģeridinde yer alan ormanlık alanlarda yaĢadıkları ifade 

edilmektedir.
132

 Bu bölgemizde yer alan Çanakkale ve Balıkesir gibi illerde Türkmen 

aĢiretlerinden olan Tahtacıların bulunduğu belirtilmektedir.
133

 Balıkesir‟deki bazı 

Tahtacı oymaklarının 18. asrın baĢlarında Balıkesir‟e geldiği, Balıkesir‟in Merkez, 

Kepsut ve SavaĢtepe ilçelerine bağlı bir kısım köylerin de bu gelen Türkmen 

oymaklarından olduğu zikredilmektedir.
134

 Özelde bakıldığında, Balıkesir sınırları 
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içerisinde yer alan Kongurca ve Türkali köylerinin “Alevi-Türkmen-Tahtacı” oldukları 

bazı araĢtırmacılar tarafından dile getirilmektedir.
135

 

Tahtacı oymakları arasında yer alan Çaylaklar sülalesinin de Balıkesir‟e bağlı 

bazı köyler ile Edremit ilçesindeki bir kısım yerleĢim birimlerinde bulunduğuna dikkat 

çekilmektedir.
136

 Yanınyatır Ocağı‟na bağlı oymaklardan biri olan Kahyalı oymağının 

Balıkesir civarında yer aldığı zikredilmektedir. Yanınyatır Ocağı‟na bağlı Çiçili ve 

Mazıcı oymaklarının ise, Çanakkale taraflarında yaĢadıkları belirtilmektedir.
137

 

AraĢtırmacılardan Veli Asan, bu bölgemizdeki illerden Çanakkale‟ye bağlı 

Değirmendere köyüne giderek birtakım incelemelerde bulunmuĢtur. Asan, burada 

yaĢayanların Tahtacı kavramından rahatsız olmadığını ve kendilerini “Türkmen” olarak 

nitelendirdiğini dile getirmiĢtir. AraĢtırmacı ayrıca Balıkesir gibi bazı yörelerde bulunan 

Tahtacı köylerinin “Türkmen obası” olduğuna dikkat çekmiĢtir.
138

 Yine baĢka bir alan 

araĢtırmasında da Balıkesir‟in Edremit ve Burhaniye ilçelerine bağlı bazı köylerde 

yaĢam süren kiĢilerin kendilerini “Türkmen” olarak belirttikleri ifade edilmiĢtir.
139

 

Yapılan bir alan araĢtırmasına göre, Batı Anadolu‟da yaygın olarak yaĢadıkları 

bilinen Tahtacılar, Çanakkale‟de on iki mahalle ve sekiz köy olmak üzere toplamda 

yirmi yerleĢim yerinde tespit edilmiĢtir. Balıkesir ilinde ise, toplamda on üç yerleĢim 

biriminde Tahtacıların yaĢadığı belirlenmiĢtir.
140

 

Alevi gruplarından biri olan KızılbaĢların Edirne, Kırklareli ve Balıkesir gibi 

Ģehirlerde yer alan bazı yerleĢim birimlerinde varlığını sürdürdüğü belirtilmektedir.
141

 

Yine KızılbaĢların son yıllarda artan göç olgusuyla beraber Ġstanbul gibi büyük 

Ģehirlerde de bulunduğu zikredilmektedir.
142

  

Sonuç olarak araĢtırmalardan elde edilen verilere göre, bu bölgemizdeki pek çok 

ilde Alevi-BektaĢi zümrelerinden Çepni, Tahtacı, BektaĢi, KızılbaĢ gibi bazı gruplar ile 

BektaĢiliğin Babagan kolundan olduğu ifade edilen Amuca oymağına mensup kiĢilerin 

yaĢadığını söylemek mümkündür.  

                                                           
135 Ayten Kaplan, “Kongurca ve Türkali Köyü Tahtacı Cem Törenlerinde Erkan”, Folklor/Edebiyat, 2000, c. 6, sy. 

24, s.191. 
136 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.23. 
137 Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, s.201. 
138 Veli Asan, “Tahtacı Kimliği ve Tahtacı Ġnanç Merkezleri”, Uluslararası BektaĢilik ve Alevilik Sempozyumu-I-, 

28-30 Ekim 2005, 2005, s.207-208. 
139 Ġsmail Engin, “Tahtacı Tarihine Dair”, XII. Türk Tarih Kongresi: Ankara, 4-8 Ekim 1999 Kongreye Sunulan 

Bildiriler, 2002, c. 3, 1. Kısım, s.461. 
140 Ayrıntılı bilgi için bkz; Nilgün Çıblak CoĢgun, “Tahtacılar ve Tahtacı Ocaklarına Bağlı Oymakların YerleĢim 

Alanları”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢi Veli AraĢtırma Dergisi, 2013, sy. 68, s.44. 
141 Ahmet Turan, “Anadolu Alevileri-KızılbaĢlar”, s.45. 
142 Ġlyas Üzüm, “KızılbaĢ”, s.551. 
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1.2.2. Ege Bölgesi ve Alevilik-BektaĢilik 

Alevi-BektaĢi zümrelerinden biri olan Abdalların bu bölgemizdeki illerden 

Aydın, Afyon, Denizli, Manisa ve UĢak illerine bağlı bazı köy ve ilçelerde yaĢadığına 

dikkat çekilmektedir.
143

 Ayrıca Denizli ve Manisa gibi Ģehirlerde Abdal adının verildiği 

bazı yerleĢim birimlerinden söz edilmektedir.
144

 

Alevi-BektaĢi gruplarından biri olan Tahtacıların bu bölgemizde nerelerde 

bulunduğu pek çok araĢtırmacı tarafından dile getirilmektedir. Özellikle Ġzmir, Aydın, 

Manisa ve Muğla illerinde yer alan bazı yerleĢim birimlerinde Tahtacıların yaĢadıkları 

ifade edilmektedir.
145

 Yapılan bir araĢtırmada Tahtacıların, bu bölgemizde yer alan 

Ģehirlerden Aydın‟da on yedi, Ġzmir‟de yirmi üç, Manisa‟da on iki ve son olarak 

Muğla‟da dokuz yerleĢim biriminde tespit edildiği belirtilmektedir.
146

 

Daha önce de değindiğimiz gibi Tahtacıların Yanınyatır Ocağı ve Hacı Emirli 

Ocağı olmak üzere iki tane önemli ocağı vardır. Bu ocaklardan Yanınyatır Ocağı‟na 

bağlı on iki, Hacı Emirli Ocağı‟na bağlı ise, üç oymak bulunmaktadır.
147

 

Bazı araĢtırmacılar Tahtacıların önemli kolları arasında yer alan Çaylaklar 

sülalesinin genel olarak Muğla, Aydın, Denizli ve Manisa gibi illerdeki birtakım 

yerleĢim alanlarında bulunduğunu zikretmektedir.
148

 Yanınyatır Ocağı‟na bağlı Tahtacı 

oymaklardan Sivri Külahlı oymağının Ġzmir‟in KemalpaĢa ve Urla ilçelerine bağlı bazı 

yerleĢim birimlerinde bulunduğu kaydedilmektedir. Bununla beraber Cingöz oymağının 

da Ġzmir iline bağlı KemalpaĢa, Menemen ve Bergama ilçelerindeki birtakım yerleĢim 

alanları ile Manisa civarında yer aldıkları ifade edilmektedir. Ayrıca Yanınyatır 

Ocağı‟na bağlı Kahyalı oymağının Bergama taraflarında yaĢadığı dile getirilmektedir. 

Tahtacılara ait ocaklardan Hacı Emirli Ocağı‟na bağlı ġehepli oymağı 

mensuplarının büyük bir kısmının ise, Aydın ReĢadiye‟de oturduğu belirtilmektedir. Bu 

oymağa mensup kiĢilerin Ġzmir ve Aydın illerinde bulunan bazı yerleĢim birimlerinde 

yaĢadığına dikkat çekilmektedir. Öte yandan Hacı Emirli Ocağı‟na bağlı Tahtacı 

                                                           
143 Saim Ayata, KırĢehir Yöresi Abdallarının Dini Ġnançları Üzerine Bir AraĢtırma, Erciyes Üniversitesi Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, 2006, Kayseri, s.36-44. 
144 Orhan F. Köprülü, “Abdal” TDV Ġslam Ansiklopedisi, s.62. 
145 Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, s.209. 
146Ayrıntılı bilgi için bkz; Nilgün Çıblak CoĢgun, “Tahtacılar ve Tahtacı Ocaklarına Bağlı Oymakların YerleĢim 

Alanları”, s.44. 
147 Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, s.178. 
148 Detaylı bilgi için bkz; Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.23. 
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oymaklarından Kabakçı oymağına mensup bazı kiĢilerin de Denizli civarında ikamet 

ettiği kaydedilmektedir.
149

 

Bugünkü Yanınyatır Ocağı‟na bağlı Tahtacı oymaklarından biri olan Çobanlı 

oymağının Ġzmir‟in Bornova, KemalpaĢa ve Urla ilçesine bağlı bazı köylerde yerleĢim 

gösterdiği ifade edilmektedir. Bununla birlikte Manisa‟nın Salihli, Turgutlu ve AlaĢehir 

ilçelerine bağlı bazı köy ve mahallelerde bu oymağa mensup kimselerin varlığından söz 

edilmektedir. Ayrıca Aydın‟ın Nazilli ilçesi ile Afyonkarahisar‟ın Dinar ilçesindeki 

birtakım yerleĢim birimlerinde Çobanlı oymağı mensuplarının bulunduğu 

zikredilmektedir.
150

 

AraĢtırmacılar tarafından verilen bilgilerden hareketle Ege Bölgesi‟nde yer alan 

illerden Ġzmir Ģehrinde Tahtacıların yoğun olarak yaĢadıklarını ifade etmek mümkündür. 

Nitekim özelde Ġzmir iline baktığımızda, Ġzmir‟in Bayındır, Bayraklı, Bergama, 

Bornova, Buca, Menderes, Güzelbahçe, Karabağlar, KemalpaĢa, Kınık, Konak, 

Narlıdere, ÖdemiĢ, Selçuk ve Urla ilçelerine bağlı bazı köy ve mahallelerde Tahtacıların 

yer aldığı belirtilmektedir.
151

 Yapılan diğer bir araĢtırmada ise, Ġzmir‟in Bergama 

ilçesine bağlı Kapukaya, Yerli Tahtacı, Demircidere ve Gültepe köylerinde Tahtacıların 

bulunduğu ifade edilmektedir.
152

 Ayrıca araĢtırmacıların verdiği bilgiye göre, Ġzmir‟de 

bulunan Tahtacılar, her ne kadar Ģehirle bağlantı kursa da Anadolu Alevilerinin aksine 

kapalı toplum özelliklerini muhafaza ederek Ġzmir merkezden uzak mahalle ya da 

semtlerde yaĢamaya devam etmektedir.
153

 

Bir kısım araĢtırmacılara göre, Tahtacıların yoğun olarak bulunduğu illerden bir 

diğeri ise Manisa‟dır. Manisa Muradiye‟de Tahtacı Türkmenlerinin yaĢadığı ifade 

edilmektedir.
154

 Yine Manisa‟nın Akhisar, AlaĢehir, Kırkağaç, KöprübaĢı, Kula, Salihli, 

Soma ve Turgutlu ilçelerine bağlı bazı yerleĢim birimlerinde Tahtacıların yer aldığı 

kaydedilmektedir.
155

 

                                                           
149 Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, s.202. 
150 Hüseyin Kahraman Mutlu, “Balıkesir ve Batı Anadolu Yöresi Tahtacı Türkmenleri”, s.1561-1562. 
151 Senem Ersin Genç, KemalpaĢa Tahtacı Kültürü: Çınarköy Örneği, Ege Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 

Yüksek Lisans Tezi, Ġzmir, 2017, s.36-37. 
152 Kübra Dilaver Yıldırım, Bergama Yöresi Tahtacı ve Çepni Ağızları, Trakya Üniversitesi Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Edirne, 2013, s.34. 
153 Serap Akdeniz, Ġlhan, Ersoy, “Ġzmir Tahtacıları Ekseninde Kültürel Kimliğin Ġfade Aracı Olarak Semahlar”, 

Alevilik AraĢtırma Dergisi, 2012, sy. 4, s.243. 
154 Ağgül Erdoğan, Sezen, “Manisa/Muradiye‟deki Tahtacı Kıyafetleri”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ AraĢtırma 

Dergisi, 2008, sy. 47, s.179. 
155 Senem Ersin Genç, KemalpaĢa Tahtacı Kültürü: Çınarköy Örneği, s.37-38. 
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Muğla ili de Alevilerin en çok bulunduğu Ģehirler arasında yer almaktadır. 

Yapılan bir saha çalıĢmasına göre, Muğla yöresinde yaĢayan Alevi Türkmenlerinin 

genellikle Muğla‟nın ilçe merkezlerine yakın alanlarda yerleĢim gösterdikleri ifade 

edilmektedir. Bununla beraber bu yerleĢim birimlerinin ormanlık, tarım ve hayvancılığa 

uygun olduğu dile getirilmektedir.
156

 Muğla‟nın Bodrum, Fethiye, Marmaris, Milas, 

Ortaca, Seydikemer, Ula ve Yatağan ilçelerine bağlı bazı köy ve mahallelerde Tahtacı 

nüfusun varlığından söz edilmektedir.
157

 

Ege Bölgesi‟ndeki Afyonkarahisar, Aydın ve Denizli Ģehirleri, Tahtacıların 

yaĢadığı önemli iller arasında yer almaktadır. Bazı araĢtırmacılar, Aydın iline bağlı 

Merkez, Bozdoğan, Çine, Germencik, Ġncirliova, Karpuzlu, Koçarlı ve Söke ilçelerinin 

bir kısım yerleĢim birimlerinde Tahtacı nüfusun tespit edildiğini ifade etmektedir. 

Bununla birlikte Afyonkarahisar‟ın BaĢmakçı ve Dazkırı ilçelerine bağlı bazı köylerde 

Tahtacılara ait yerleĢim birimlerinin bulunduğuna dikkat çekilmektedir. 

Denizli iline özelde bakmak gerekirse, Denizli‟nin Merkez, Acıpayam, Çameli, 

Honaz ve Sarayköy ilçelerine bağlı birtakım yerleĢim alanlarında Tahtacıların 

varlığından söz edilmektedir.
158

 Ayrıca bazı araĢtırmacılar tarafından Denizli‟nin 

Merkez, Honaz, Acıpayam ve Sarayköy ilçelerine bağlı birtakım mahalle ve köylerde 

Yanınyatır Ocağı ile Hacı Emirli Ocağı‟na bağlı Tahtacı Türkmenlerinin bulunduğuna 

dikkat çekilmektedir. Özellikle de Sarayköy‟de yaĢam süren bazı Tahtacıların 

kendilerini “Çaylak Türkmeni” olarak ifade ettikleri ortaya konulmaktadır.
159

 

Kütahya ili de bu bölgemizdeki Alevilerin bulunduğu önemli merkezler arasında 

yer almaktadır. Kütahya‟nın Merkez, AltıntaĢ, Dumlupınar, TavĢanlı, Domaniç, Emet, 

Hisarcık ve Gediz ilçelerine bağlı bazı köy ve mahallelerde Alevilerin yaĢadığı ifade 

edilmektedir.
160

 Yine baĢka bir alan araĢtırmasında Kütahya iline bağlı Sofça ve Sobran 

köylerinin Alevilerden oluĢtuğu zikredilmektedir.
161

 

Ege Bölgesi‟nde varlığını gösteren Alevi gruplarından bir diğeri Çepnilerdir. 

Bazı araĢtırmacılar tarafından 16. yüzyılda Anadolu coğrafyasında tespit edilen Çepni 

                                                           
156 Aslı Büyükokutan, Muğla Yöresi Alevi Türkmenlerinin Halk Edebiyatı ve Folklor Ürünleri Üzerine Bir 

AraĢtırma, Balıkesir Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Balıkesir, 2005, s.3-5. 
157

 Senem Ersin Genç, KemalpaĢa Tahtacı Kültürü: Çınarköy Örneği, s.38. 
158 Senem Ersin Genç, a.g.e. s.33-35. 
159 Detaylı bilgi için bkz; Tok Turgut, “Denizli Yöresinde Alevilik ve BektaĢiliğin Tarihi Süreçte Genel Bir 

Değerlendirilmesi”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma Dergisi, 2008, sy. 45, s.58. 
160 Fatih Çekmez, Kütahya Alevi-BektaĢi Geleneğinde Nefes, Düvaz ve Mersiyeler, Dumlupınar Üniversitesi 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Kütahya, 2017, s.53-55. 
161 Çiğdem SavaĢ, Kütahya’ya Bağlı Sofça ve Sobran Köylerindeki Alevilik ile Ġlgili Ġnanç ve Uygulamalar, 

Dumlupınar Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Kütahya, 2011, s.28-30. 
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yer adları belirtilmektedir. Bu bölgemizde yer alan illerden “Kara-Hisar-ı Sahib” olarak 

bilinen Afyonkarahisar‟a bağlı Bolvadin ve Sandıklı ilçelerindeki bazı yerlerde Çepni 

yer adlarının bulunduğu görülmektedir.
162

 Bununla beraber Çepnilerin bu bölgemizde 

yer alan Manisa, Ġzmir ve Muğla gibi illerde bulunduğu ifade edilmektedir.
163

 Yapılan 

bir çalıĢmada, Manisa‟nın Turgutlu, Saruhanlı ve Soma ilçelerine bağlı bazı mahalle ve 

köylerde Çepni yerleĢimlerinin bulunduğu kaydedilmektedir. Aynı Ģekilde Ġzmir‟in 

Bergama, Tire, KemalpaĢa, Kınık ve Dikili ilçelerine bağlı birtakım yerleĢim 

alanlarında Çepnilerin tespit edildiği ortaya konulmaktadır. Ayrıca Aydın‟ın Söke 

ilçesine bağlı Sofular Köyü ile Afyonkarahisar‟ın Hocalar ilçesine bağlı Çepni köyünde 

Çepnilerin tespit edildiğinden bahsedilmektedir.
164

 

Bazı araĢtırmacılara göre, merkezi Balıkesir olan Köse Süleyman Ocağı Batı 

Anadolu‟da yaĢayan Çepnilerin bağlı olduğu önemli bir ocaktır. Köse Süleyman 

Ocağı‟na bu bölgemizdeki illerden Aydın, Manisa ve Ġzmir gibi Ģehirler bağlılık 

gösterir.
165

 

Alevi gruplarından biri olan BektaĢiler bu bölgemizde yer alan bir kısım 

yerleĢim birimlerinde varlığını hissettirmektedir. Bazı araĢtırmacılar tarafından özellikle 

Denizli ilinde BektaĢi kültürünün Tavas ilçesine bağlı Tekke köyünde varlığını 

koruduğundan söz edilmektedir. Tavas ilçesi Tekke köyünün Denizli ve Ġç Ege 

yörelerinde Alevi-BektaĢi kültürünün ana merkezi olduğu ifade edilmektedir. Ayrıca bu 

köyde yapılan alan çalıĢmasında burada yaĢayan köylülerin kendilerini inanç ve kimlik 

bakımından “BektaĢi” olarak nitelendirdiği ve “Oğuz Türk‟ü” olduklarını beyan ettiği 

dile getirilmektedir.
166

 Yapılan baĢka bir araĢtırmaya göre ise, Denizli‟de Çalçakırlar 

köyünde Babagan BektaĢiliğin devam ettiği ileri sürülmektedir.
167

 Ayrıca bu 

bölgemizde bulunan Kütahya ilinin AltıntaĢ ilçesine bağlı bazı köylerde Amuca oymağı 

mensuplarının yer aldığı zikredilmektedir.
168

 

                                                           
162 Detaylı bilgi için tablolara bkz; Faruk Sümer, Oğuzlar (Türkmenler) Tarihleri- Boy TeĢkilatı – Destanları, 

s.423-445. 
163 Abdülkadir Sezgin, Hacı BektaĢi Veli ve BektaĢilik, s.120. 
164 Zeynep ġimĢek Umaç, “Çepniler ve Çepni Ağzı”, s.168-169. 
165 Halil Ġbrahim ġahin, “Batı Anadolu‟da Çepnilerin Ocağı: Köse Süleyman Ocağı ve Günümüzdeki Durumu”, 

s.125. 
166 Rıza Sam, Yüksel Marım, “Denizli Tavas‟ta BektaĢi Kültürünün Günümüze Yansıyan Ġzleri: Tekke Köyü 

Örneği”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ AraĢtırma Dergisi, 2015, sy. 76, s.186-187. 
167 Turgut Tok, “Denizli Yöresinde Alevilik ve BektaĢiliğin Tarihi Süreçte Genel Bir Değerlendirilmesi”, s.58. 
168 Ramazan Tarik, Tekirdağ Yöresi Alevi-BektaĢi Kültürü (Kılavuzlu Örneği), s.35. 
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Son olarak Alevi isimlerinden biri olan KızılbaĢların ise, bu bölgemizdeki 

illerden Ġzmir ve Narlıdere ilçesinde yaĢadığı ifade edilmektedir.
169

 

Netice itibariyle yapılan çalıĢmalar ıĢığında, Ege Bölgesi‟nde yer alan birçok 

ilde Alevi-BektaĢi gruplarından Abdal, BektaĢi, Çepni, KızılbaĢ ve Tahtacı gibi 

zümrelerin bulunduğunu ifade etmek mümkündür. 

 

1.2.3. Akdeniz Bölgesi ve Alevilik-BektaĢilik 

Öncelikle Akdeniz Bölgesi‟ndeki pek çok yerleĢim alanında yaygınlık gösteren 

Tahtacı zümrelerinden bahsetmek istiyoruz. Birçok araĢtırmacı tarafından Akdeniz 

Bölgesi‟nde yer alan Antalya, Isparta, Burdur, Mersin, KahramanmaraĢ ve Adana gibi 

illere bağlı birtakım yerleĢim birimlerinde Tahtacıların bulunduğu ifade edilmektedir.
170

 

Dolayısıyla Tahtacıların Akdeniz Bölgesindeki birçok ilde yoğun olduğunu söylemek 

mümkündür. 

Bazı araĢtırmacılar Yanınyatır Ocağı ile Hacı Emirli Ocağı‟na bağlı olan Tahtacı 

oymaklarının bu bölgemizdeki pek çok yerleĢim biriminde yaĢadığını ileri sürmektedir. 

Buna göre, Tahtacı oymakları arasında yer alan Çaylak oymağının Adana, Mersin, 

Antalya, Burdur ve Isparta Ģehirlerinde bulunan birtakım yerleĢim alanlarında 

yaĢadıkları belirtilmektedir.
171

 Yanınyatır Ocağı‟na bağlı oymaklardan Çobanlı 

oymağının Mersin Kuzucubelen‟de yaĢadığı dile getirilmektedir. Enseli oymağı 

mensuplarının Finike ve Antalya civarında oturdukları kaydedilmektedir. Gökçeli 

oymağının ise, Adana taraflarında yer aldığına dikkat çekilmektedir. Öte yandan Hacı 

Emirli Ocağı‟na bağlı Aydınlı oymağının da daha önceleri Adana‟dan Aydın‟a 

gelmeleri ve sonrasında tekrardan Adana‟ya gitmelerinden dolayı “Aydınlı” namını 

aldıkları ifade edilmektedir. Ayrıca Hacı Emirli Ocağı‟na bağlı ġehepli oymağının 

Osmaniye, Antalya ve Adana‟nın Pozantı ilçesindeki bazı yerleĢim birimlerinde yer 

aldığı söylenmektedir.
172

 

Bazı kaynaklarda Tahtacı Türkmenlerinin Anadolu coğrafyasındaki dağılımı 

Türkiye haritası üzerinde gösterilmektedir. Buna göre, Tahtacı oymaklarından biri olan 

                                                           
169 Ahmet Turan, “Anadolu Alevileri-KızılbaĢlar”, s.45. 
170 Ayrıntılı bilgi için bu kaynaklara bkz; Naci Kum Atabeyli, “Antalya Tahtacılarına Dair Notlar”, Türk Tarih, 

Arkeologya ve Etnografya Dergisi, 1940, sy. 4, s.212. Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve 

Tahtacılar, s.209. Ġsmail Engin, “Tahtacılar ve Tahtacı Aleviliği”, s.123. Nilgün Çıblak CoĢgun, 

“Tahtacılar ve Tahtacı Ocaklarına Bağlı Oymakların YerleĢim Alanları”, s.44. 
171 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.23. 
172 Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, s.179-203. 
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Çaylakların Isparta, Burdur ve Antalya; Aydınlı oymağının Kilis, Adana, Mersin ve 

Antalya; yine Tahtacı oymakları arasında yer alan Enselilerin Isparta, Burdur ve 

Antalya; son olarak Cingöz oymağının da Mersin ve Antalya illerinde bulunduğu 

kaydedilmektedir.
173

 

Tahtacıların yoğun olarak yaĢadığı yerlerden birisi daha önce de değindiğimiz 

gibi, Antalya Ģehridir. Bir kısım araĢtırmacılar Antalya ilindeki Tahtacıların on üç 

oymaktan oluĢtuğunu belirtmiĢtir.
174

 CoĢgun, Antalya‟nın Elmalı, Kemer, Kepez, 

Finike, Konyaaltı, Kumluca, Manavgat, Serik ve MuratpaĢa ilçelerine bağlı bazı köy ve 

mahallelerde tespit edilen Tahtacıları tablolar vasıtasıyla göstermiĢtir.
175

 Teke yöresinde 

bulunan Antalya‟nın Kumluca, Finike ve Elmalı ilçelerindeki sekiz yerleĢim biriminde 

bazı araĢtırmacılar tarafından çalıĢma yapılmıĢtır. Bu çalıĢmaya göre, BeĢikçi, ToptaĢ, 

Hızırkahya, Tekke, Çatallar ve ManevĢelik köylerinde Tahtacıların bulunduğu ifade 

edilmiĢtir. Gökbük ve AkçeniĢ köylerinin ise, tümüyle Tahtacılardan oluĢtuğu dile 

getirilmiĢtir.
176

 Yine baĢka bir araĢtırmada, Antalya ilinin Elmalı ilçesine bağlı 

AkçaeniĢ köyünde genel itibariyle Tahtacıların yaĢadığı zikredilmiĢtir.
177

 

Mersin ili, Tahtacıların yaygın olduğu önemli Ģehirler arasında yer almaktadır. 

Mersin‟in Merkez, Bozyazı, Silifke, Tarsus, Erdemli, Mut ve Anamur ilçelerine bağlı 

birçok mahallede Tahtacıların tespit edildiği dile getirilmektedir.
178

 Aynı Ģekilde 

Tahtacıların Anamur, Mut ve Tarsus gibi yerlerde yoğun olduğu ve daha çok ormanlık 

köylerde yaĢam sürdüğü ifade edilmektedir.
179

 Bununla birlikte Mersin iline bağlı 

Silifke ve Mut ilçelerinde bulunan Tahtacıların genel olarak ağaç iĢleriyle uğraĢtığından 

bahsedilmektedir. Bu bölgede yerleĢim gösteren Tahtacıların kendilerini kimlik 

bakımından Tahtacı olarak isimlendirdiği belirtilmektedir.
180

 Mersin‟e bağlı Tarsus 

ilçesindeki Tahtacıların Çamalan ve Kaburgediği köylerinde toplandığı 

zikredilmektedir. Kaburgediği Tahtacılarının Yanınyatır Ocağı‟na bağlı Çaylak 

                                                           
173 Veli Asan, “Tahtacı Kimliği ve Tahtacı Ġnanç Merkezleri”, s.206. 
174 Detaylı bilgi için bkz; Naci Kum Atabeyli, “Antalya Tahtacılarına Dair Notlar”, s.203. 
175 Ayrıntılı bilgi için bkz; Nilgün Çıblak CoĢgun, “Tahtacılar ve Tahtacı Ocaklarına Bağlı Oymakların YerleĢim 

Alanları”, s.48. 
176 Sevgi Altunkaya, Bir Kültür Coğrafyası AraĢtırması: Teke Yöresi Tahtacıları Örneği, Akdeniz Üniversitesi 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Antalya, 2019, s.5, 30. 
177 Ġsmail Engin, “AkçaeniĢ Tahtacılarında Mürebbilik Kurumu”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma 

Dergisi, 1999, sy. 9, s.(bilinmiyor). 
178 Ahmet KuĢci, Orta Toros Tahtacıları: Tarih, Kültür ve Medeniyet, Mustafa Kemal Üniversitesi, Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Hatay, 2018, s.28-33. 
179 Ali Selçuk, Ağaçeri Türkmenleri Tahtacılar, Kültür Sanat Yayıncılık, 1. Baskı, Ġstanbul, 2008, s.55-56. 
180 Celaleddin VatandaĢ, “Bir Ġnanç ve Kültür Havzası Olarak Toroslar (Silifke-Mut Tahtacıları)”, Uluslararası Türk 

Dünyası Ġnanç Merkezleri Kongresi Bildirileri, 23-27 Eylül 2002 – Mersin, 2004, s.1235. 
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oymağından olduğu ileri sürülmektedir.
181

 Mersin‟in Anamur ilçesine bağlı KaĢdiĢlen 

köyünün Anamur‟da yer alan tek Tahtacı köy olduğu kaydedilmektedir. Ayrıca bu 

köyün Hacı Emirli Ocağı‟na bağlı olduğu da belirtilen unsurlardandır.
182

 

Tahtacıların yaĢadığı önemli Ģehirlerden bir diğeri de Adana‟dır. Bazı 

kaynaklarda Adana‟nın Merkez, Ceyhan, Ġmamoğlu, Karaisalı, Pozantı, Tufanbeyli ve 

Yüreğir ilçelerinde bulunan pek çok yerleĢim alanında Tahtacıların tespit edildiği ortaya 

konulmaktadır.
183

 Yapılan bir araĢtırmada, Adana merkezde bulunan Kireçocağı, Sepici 

ve YeĢiloba mahalleleri ile Adana Karaisalı‟daki Cingöz ve Nergizlik mahallelerinde 

Tahtacıların bulunduğu dile getirilmektedir. Yine Adana‟nın Ceyhan ilçesindeki 

Durhasandede Mahallesi ile Adana Ġmamoğlu‟na bağlı Uluçınar Mahallesi‟nin de 

Tahtacılardan oluĢtuğu kaydedilmektedir.
184

 

Bu bölgemizde yer alan Isparta ve Burdur illeri de Tahtacıların bulunduğu 

Ģehirlerdendir. Yapılan bir çalıĢmada Isparta merkeze bağlı Turan, Gülistan ve Devraz 

mahallelerinde Tahtacıların bulunduğundan söz edilmektedir.
185

 Ayrıca diğer bir 

araĢtırmada Isparta Tahtacılarının büyük bir bölümünün Sandıklı (Afyonkarahisar) ile 

Çivril (Denizli) arasındaki Akdağ‟dan gelerek bu bölgeye yerleĢtiği ifade 

edilmektedir.
186

 Burdur iline özelde bakıldığında ise, Burdur merkezde bulunan 

Değirmenler Mahallesi‟nin Tahtacılardan oluĢtuğu görülmektedir. Bununla beraber 

Burdur‟un Gölhisar ilçesine bağlı Kargalı köyünde de Tahtacı Alevilerin yer aldığına 

dikkat çekilmektedir. Ayrıca Burdur ve Isparta‟da yaĢayan Alevilerin genel olarak 

“Tahtacı” olarak nitelendiğine vurgu yapılmaktadır.
187

 

Akdeniz bölgesindeki illerden biri olan KahramanmaraĢ, yapılan araĢtırmalarda 

Alevilerin yoğun olarak yaĢadığı yerler arasında gösterilmektedir. KahramanmaraĢ‟ın 

Elbistan, Pazarcık, Ekinözü, Nurhak, Çağlayancerit, Göksun, Türkoğlu ve AfĢin 

                                                           
181 Murat Tire, Tarsus Tahtacılarında Halk Ġnançlarının Dinler Tarihi Açısından Ġncelenmesi (Çamalan ve 

Kaburgediği Köyleri Örneği), Süleyman Demirel Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans 

Tezi, Isparta, 2012, s.10-11. 
182 Ali Kocadayı, KaĢdiĢlen Tahtacılarının Dini ve Sosyo-Kültürel Yapısı, Marmara Üniversitesi, Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Ġstanbul, 2013, s.6-7.  
183 Nilgün Çıblak CoĢgun, “Tahtacılar ve Tahtacı Ocaklarına Bağlı Oymakların YerleĢim Alanları”, s.48. 
184 Ahmet KuĢci, Orta Toros Tahtacıları: Tarih, Kültür ve Medeniyet, s.25-27. 
185 Nilgün Çıblak CoĢgun, “Tahtacılar ve Tahtacı Ocaklarına Bağlı Oymakların YerleĢim Alanları”, s.50. 
186 Âdem Efe, “Isparta Tahtacılarında Dedelik”, 2. Uluslararası Türk Kültür Evreninde Alevilik ve BektaĢilik 

Bilgi ġöleni 17-18-19 Ekim 07, (t.y.), c. 1, s.162. 
187 Sabri Çakır, “Kargalı Tahtacı Alevi-Köyü”, Türk Dünyası AraĢtırmaları, 1997, sayı: 108, s.153, 154, 158. 

Ayrıca bkz; Nilgün Çıblak CoĢgun, “Tahtacılar ve Tahtacı Ocaklarına Bağlı Oymakların YerleĢim 

Alanları”, s.49. 
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ilçelerine bağlı bazı mahallelerde Alevilerin yaĢadığı ileri sürülmektedir.
188

 Yapılan 

baĢka bir araĢtırmada ise, KahramanmaraĢ‟a bağlı AfĢin ilçesindeki birtakım yerleĢim 

alanlarında Alevi-BektaĢilerin bulunduğu kaydedilmektedir. AfĢin‟de yer alan 

köylerden AğcaĢar, Berçenek, Çomudüz, Haticepınarı, Ġnci (Poskof), Ġncirli, KaĢanlı, 

Koçovası, Kötüre, Oğlakkayası, Örenli, Türkçayırı ve Binboğa köylerinde Alevi-

BektaĢilerin yoğun olarak yaĢadığı dile getirilmektedir.
189

 

 KahramanmaraĢ‟ta Barak Türkmenlerinin varlığından söz edilmektedir. Barak 

Türkmenleri “cerit oymağı” na bağlı Türkmen boyları arasında yer almaktadır. Bu 

zümre, özellikle türkü ve nefeslerde yer alan “Barak havaları” ile bilinmektedir. 

Barakların genellikle Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye mensup olduğu kabul edilmektedir.
190

 

 Bununla birlikte BektaĢi kollarından Babagan kolundan olan Amuca oymağına 

mensup kimselerin Adana ilinde bulunduğu belirtilmektedir.
191

 Yine Antalya‟nın Elmalı 

ilçesine bağlı AkçaeniĢ köyünün kısmen BektaĢilerden oluĢtuğu zikredilmektedir.
192

 

Bu bölgemizde yer alan Alevi-BektaĢi zümrelerinden bir diğeri de Abdallardır. 

Bu topluluğun özellikle Adana, Antalya, Burdur, Isparta, Mersin ve Hatay gibi illerde 

bulunduğu kaydedilmektedir.
193

 Günümüzde ise, Mersin‟in Mut ilçesi ile Antalya‟nın 

Elmalı ilçesinde Abdallara rastlanıldığından söz edilmektedir.
194

  

Bazı araĢtırmacılar KızılbaĢların, Akdeniz bölgesinde yer alan illerden Antalya 

ve ilçelerine bağlı birtakım köylerde yaĢadığını ifade etmektedir.  Burada bulunan 

KızılbaĢların genellikle sadece kendilerinin bulunduğu köylerde yaĢamına devam ettiği 

ileri sürülmektedir. Bununla birlikte Sünniler ile karıĢık KızılbaĢ köylerinin pek fazla 

olmadığı dile getirilmektedir.
195

 Son olarak bazı araĢtırmalarda KahramanmaraĢ ilinde 

de KızılbaĢların bulunduğu belirtilmektedir.
196

 

Yapılan araĢtırmalardan elde edilen veriler, Akdeniz Bölgesi‟nde pek çok Alevi-

BektaĢi grubunun yer aldığını gözler önüne sermektedir. Özellikle bu bölgede yer alan 

birçok ilde Tahtacıların bulunduğundan bahsetmek mümkündür. Bununla beraber bazı 

                                                           
188 Sema Özveren, KahramanmaraĢ Alevi Ocaklarında Ġnanç, Ġbadet ve Erkan: Sinemilli Ocağı Örneği, Mersin 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Mersin, 2019, s.23. 
189Detaylı bilgi için bkz; Halit Köker, AfĢin Yöresi Alevi BektaĢilerin Dini Ġnanç ve Ritüellerinin Tespit ve 

Değerlendirilmesi, KahramanmaraĢ Sütçü Ġmam Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans 

Tezi, KahramanmaraĢ, 2018, s.14-17. 
190 Abdulkadir Sezgin, Hacı BektaĢi Veli ve BektaĢilik, s.122-123. 
191 Ramazan Tarik, Tekirdağ Yöresi Alevi-BektaĢi Kültürü (Kılavuzlu Örneği), s.32. 
192 Ġsmail Engin, “AkçaeniĢ Tahtacılarında Mürebbilik Kurumu”, s. (sayfa numarası bilinmiyor.). 
193 Saim Ayata, “KırĢehir Yöresi Abdallarının Dini Ġnançları Üzerine Bir AraĢtırma”, s.36-42. 
194 Orhan F. Köprülü, “Abdal” TDV Ġslam Ansiklopedisi, c.1, s.62. 
195 Ahmet Turan, “Anadolu Alevileri-KızılbaĢlar”, s.45. 
196 Ġsmail Üzüm, “KızılbaĢ”, s.551.   
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illerde Alevi-BektaĢi gruplarından olan Abdallar, BektaĢiler, KızılbaĢlar ve Amuca 

oymağına mensup kiĢiler yaĢamlarını sürdürmektedir. Ayrıca KahramanmaraĢ‟ta Hacı 

BektaĢ-ı Veli‟ye mensup olduğu kabul edilen Barak Türkmenleri varlığını 

hissettirmektedir. 

 

1.2.4. Karadeniz Bölgesi ve Alevilik-BektaĢilik 

Öncelikle Sıraçlar ile ilgili kısaca bilgi verip bu topluluğun nerelerde yaĢadığına 

dikkat çekmek istiyoruz. BektaĢi zümreleri arasındaki en coĢkulu grubun Sıraçlar 

olduğu zikredilmekle beraber Sıraç kelimesinin, “kandil, lamba” gibi manalara geldiği 

belirtilmektedir. Sıraçların Hubyar Ocağına bağlı olduğundan ve bu bölgemizdeki 

illerden Tokat Ģehrinde yaĢam sürdüğünden söz edilmektedir.
197

 Bununla beraber 

Sıraçların Tokat ilinin merkeze bağlı bazı yörelerinde daha az yer aldığı belirtilmekte ve 

bunların asıl yerleĢim birimlerinin Tokat‟ın Zile ilçesi olduğu vurgulanmaktadır. Ayrıca 

bu topluluğun Hacı BektaĢ-ı Veli‟yi mücerret kabul etmelerinden dolayı “Babacı” 

denilen bir gruba mensup olduğu ileri sürülmektedir.
198

  

BaĢka bir araĢtırmada ise, Tokat‟ın Zile ilçesinde yoğun olarak yaĢadıkları ifade 

edilen Sıraçların, Oğuzların Beydili boyuna mensup olduğu vurgulanmaktadır. Bununla 

birlikte Alevi zümrelerinden biri olan Sıraçların günümüzde Tokat merkezli Hubyar 

Sultan ve AnĢabacılı olmak üzere iki ana kolu bulunduğundan bahsedilmektedir.
199

 

Ayrıca Sıraçların bu bölgemizdeki illerden Tokat, Amasya ve Çorum taraflarında 

yaĢadığı belirtilmektedir.
200

 Amasya iline özelde bakmak gerekirse, Sıraçların 

GümüĢhacıköy ilçesindeki Akpınar ve Güllüce köylerinde yaĢadığı ifade 

edilmektedir.
201

  

Bu bölgemizde bulunan Alevi-BektaĢi topluluklarından bir diğeri de Abdallardır. 

Özellikle Tokat, Çorum, Samsun, Sinop, Kastamonu, Trabzon ve Giresun gibi 

Ģehirlerde Abdal adı verilen yerleĢim yerlerinin bulunduğuna dikkat çekilmektedir.
202

 

AraĢtırmacılar tarafından bu bölgemizdeki illerden Çorum, Tokat, Sinop, Samsun, 

                                                           
197 Abdulkadir Sezgin, Hacı BektaĢi Veli ve BektaĢilik, s.123-124. 
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Trabzon, GümüĢhane, Giresun ve Zonguldak gibi Ģehirlerde Abdalların yaĢadığından 

söz edilmektedir.
203

 Abdalların genellikle bu bölgemizde yer alan illerden Çorum‟un 

Mecitözü, Osmancık, Ġskilip ilçeleri ile Amasya‟nın Merzifon ve Samsun‟un Havza 

ilçesinde rastlanıldığı ileri sürülmektedir.
204

   

Alevi grupları içerisindeki önemli zümrelerden birisi BektaĢilerdir. Yapılan 

araĢtırmalardan elde edilen veriler, bu bölgemizdeki illerden Amasya ve Tokat‟ta 

BektaĢilerin yoğun olduğunu göstermektedir. GümüĢhane‟de yaĢam süren Çepnilerin de 

BektaĢi olduğu ifade edilmektedir.
205

  

Ġlk olarak bu bölgemizdeki illerden Amasya iline bakıldığında, Alevi-BektaĢi 

kültürü izlerinin devam ettiği görülmektedir. BektaĢiliğin Amasya il merkezi ve 

ilçelerinde mühim bir yeri olduğundan bahsedilmektedir. Bununla birlikte Amasya 

bölgesinin genelinde Alevi-BektaĢi çevrelerin çoğunluğunun Hacı BektaĢ Ocağı‟na 

bağlı olarak erkan yürüten BektaĢilerden oluĢtuğu belirtilmektedir. Yine bölgede, 

Alevilik ile BektaĢiliğin iç içe geçtiğinden söz edilmektedir.
206

 Ayrıca Amasya‟nın ilçe 

merkezi ile Amasya yöresinin genelinde yer alan Alevi köylerinin büyük bir kısmının 

Türkmenlerden oluĢtuğu kaydedilmektedir. Son olarak Amasya‟nın Merkez, Merzifon, 

GümüĢhacıköy, Göynücek, Hamamözü ve Suluova ilçelerindeki bir kısım yerleĢim 

sahalarında Alevilerin yer aldığına dikkat çekilmektedir.
207

 

Tokat iline ait 64‟ü kasaba 613‟ü köy toplam 677 kasaba ve köyden; 17 kasaba 

ve 175 köy toplam 192 yerleĢim biriminde yalnızca Alevilerin yaĢadığı belirtilmektedir. 

19 yerleĢim alanında ise, Alevi ve Sünnilerin karıĢık bulunduğu dile getirilmektedir.
208

  

Tokat ve yöresindeki Aleviler, bazı araĢtırmacılar tarafından dört ana grupta ele 

alınmaktadır. Bunlar: BektaĢiler, Hubyarlılar, Erdebilliler ve Keçeci Babalılardır. 

Bölgede bulunan BektaĢi gruplarının, “Kızıldelili (Tokat merkez), Eraslanlı (Almus 

Cihet Kasabası, Alan köyü), Yağmurlu (YeĢilyurt ilçesi Yağmur köyü), Bostankolulu 

(ReĢadiye, Turhal), Güvenç Abdallı (Niksar), Ġmam Rızalı (Zile merkez ve Küçükaköz 

köyü), Ağlarcılı (Zile merkez ve Akkılıç köyü)” gibi isimlerle nitelendirildiği ifade 

edilmektedir. Ayrıca bölgedeki BektaĢiler beĢ grupta toplanmaktadır. Bu grupların da 
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“Vekilciler, DerviĢçiler, Nefes evlatlığını kabul edenler, Dedeciler ve Sırrıcılar" olduğu 

zikredilmektedir.
209

 

Bazı araĢtırmacılar tarafından Çepnilerin fikri yaĢamında Türkmen dedesi 

Güvenç Abdal‟ın etkisinin önemli olduğu ifade edilmektedir.
210

 Yine tarihi literatürde 

Güvenç Abdal‟ın Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye en yakın isimlerden biri olduğu 

belirtilmektedir.
211

 Yapılan araĢtırmalardaki genel düĢünce, Karadeniz Çepni 

Türkmenlerinde Alevi-BektaĢi hüviyetinin müĢahede edilmediği biçimindedir. Ancak 

bu bölgemizde yer alan illerden GümüĢhane, Trabzon ve Düzce‟ye bağlı birtakım 

yerleĢim birimlerinde Çepni kimliğinin Alevi-BektaĢi düĢüncesi ve Güvenç Abdal 

Ocağı mensubiyetiyle birlikte sürdürüldüğü savunulmaktadır. Ayrıca Karadeniz 

bölgesindeki illerden GümüĢhane, Tokat, Ordu Samsun, Düzce ve Zonguldak gibi 

Ģehirlerdeki bir kısım yerleĢim alanlarında Güvenç Abdal Ocağı‟na bağlı Alevi-BektaĢi 

nüfusun yaĢadığından söz edilmektedir.
212

 

Karadeniz bölgesinde yaygın olarak bulunan Alevi-BektaĢi gruplarından bir 

diğerinin Çepniler olduğunu nitelendirmek mümkündür. Sümer, 16. yüzyılda 

Anadolu‟da Çepni adı verilen yerleĢim yerlerini tablolar vasıtasıyla göstermektedir. 

Buna göre, Karadeniz bölgesindeki illerden Amasya, Bolu, Çorum, Kastamonu ve 

Trabzon‟da yer alan bazı yerleĢim yerlerinde Çepni adı verilen yerleĢim birimlerinin 

bulunduğu görülmektedir.
213

  

Eröz, Abdülkadir Ġnan‟ın yaptığı gezi ve gözlem sonucunda Ģu bilgileri verdiğini 

kaydetmektedir: 

 

 Görele‟ye yakın yukarı tarafta „Oğuz‟ köyü vardır. Burasının ahalisine „Çipni‟ 

diyorlar. Rize havalisinde de bazı köylüler kendilerini „Çipni‟ addederler. 

Vakfıkebir‟de (Trabzon) yirmi dokuz köy „Çipni‟ vardır. Vakfıkebir ve 

Pulatane mıntakasındaki Çipniler halis Oğuz grubuna mensup olsalar gerektir. 

Oğuz, Türkelli isimleri de bunu gösteriyor. Çipnilerin iĢgal ettiği mıntıka 

„Akhisar‟ deresinden baĢlar ve garba doğru uzanır. Ünye havalisi de 

Çipnilerden ibaret olsa gerektir. Buralarda hıristiyan köylerinin isimleri bile 

Türkçedir. Of etrafı da kendilerini Çepni addederler.
214

  

                                                           
209 Ayrıntılı bilgi için bkz; Cenksu Üçer, “Tokat Yöresinde Alevilik”, GaziosmanpaĢa Üniversitesi Tokat 

Sempozyumu, 01-03 Kasım 2012 Tokat Bildiriler, 2012, c. 3, s.202-207. 
210 CoĢkun Kökel, “Güvenç Abdal Ocağı Üzerine Bir Değerlendirme”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli 

AraĢtırma Dergisi, 2005, c. 12, sy. 35, s.57. 
211 Emel Kılıç, “Tarihi Kaynaklar IĢığında Hacı BektaĢ Veli ve BektaĢi Öğretilerinin Çepni Türkmenleri ile 

Bağlantısı”, s.132. 
212 CoĢkun Kökel, “Güvenç Abdal Ocağı Üzerine Bir Değerlendirme”, s.52, 57. 
213 Detaylı bilgi için bk; Faruk Sümer, Oğuzlar (Türkmenler) Tarihleri- Boy TeĢkilatı – Destanları, s.445-446. 
214 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.21-22. 
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Çepnilerin 13. asırda Sinop, Samsun ve Ordu illerine yerleĢtiği belirtmekle 

beraber bu bölgemizdeki illerden Trabzon, Samsun, GümüĢhane ve Çorum‟da 

bulunduğundan söz edilmektedir.
215

  

Bazı araĢtırmacılar tarafından Karadeniz bölgesindeki Ģehirlerden biri olan 

Giresun‟da pek çok Çepni yerleĢimi tespit edilmiĢtir. Özellikle Giresun‟un Merkez, 

Dereli, Espiye, Güce, KeĢap, Tirebolu, Yağlıdere, Çanakçı, Görele, ġebinkarahisar ve 

Eynesil ilçelerine bağlı birtakım yerleĢim birimlerinde Çepnilerin yaĢadığı 

zikredilmiĢtir.
216

 Diğer bir araĢtırmada ise, “Çepni Yurdu” olarak bilinen Giresun-

Torul-Görele arasındaki Uzugur, Kayadibi, KurtulmuĢ, Çandarlı, Firuzlu ve Halkalu 

gibi köylerin tümüyle Çepni ve Sünni olduğu belirtilmiĢtir.
217

 Yine Giresun‟a bağlı 

Zırhan Mahallesi‟nde yaĢam süren Çepnilerin kendilerini Güvenç Abdal Ocağı‟na bağlı 

olarak nitelendirdiği ifade edilmiĢtir.
218

 

Yukarıda da değindiğimiz gibi, GümüĢhane ve Trabzon illeri de Çepnilerin 

yoğun olarak yaĢadığı yerlerden biridir. Bazı araĢtırmacılar, Orta ve Doğu Karadeniz‟de 

Çepni kültürünün en yoğun ve canlı bir biçimde görüldüğü bölgenin, “Trabzon‟un 

batısında BeĢikdüzü‟nden baĢlayarak, Vakfıkebir ile Eynesil arasından Akhisar Deresi 

boyunca Ağasar” Ģeklinde ifade edilen bölge olduğunu zikretmektedir.
219

  

GümüĢhane‟nin Kürtün ilçesi ile Trabzon‟un Akçaabat ilçesine bağlı olan Eskiköy, 

Doğu Karadeniz Çepnilerinin önemli yerleĢim birimleri arasında yer almaktadır. 

Trabzon Eskiköy‟ün Çepniler ve Güvenç Abdal Ocağı açısından oldukça mühim olduğu 

belirtilmektedir. Nitekim Trabzon‟da yaĢayan Çepnilerin büyük bir bölümünün 

GümüĢhane‟nin Kürtün ilçesinden gelerek Trabzon‟a yerleĢtiği ifade edilmektedir. Bu 

yerleĢim yerleri arasında Çaykara, Vakfıkebir ve ġalpazarı‟nın bulunduğu dile 

getirilmektedir.
220

 Yine bazı araĢtırmacılar tarafından Eskiköy‟de yaĢayan Çepnilerin 

kendilerini köken bakımından Çepni olarak nitelediğine vurgu yapılmaktadır.
221

 

                                                           
215 Abdulkadir Sezgin, Hacı BektaĢi Veli ve BektaĢilik, s.120-121. 
216 Detaylı bilgi için bkz; Zeynep ġimĢek Umaç, “Çepniler ve Çepni Ağzı”, s.166. 
217 Mehmet Özmenli, “Orta Çağ‟da Çepni ve Alevilik: Giresun Örneği”, s.642.   
218Abanoz Küçük, “Giresun Yöresinde Bir Alevi-BektaĢi Çepni YerleĢimi: Zırhan Mahallesi”, Alevilik 

AraĢtırmaları Dergisi, 2011, sy. 2, s.273. 
219 Zeynep ġimĢek Umaç, “Çepniler ve Çepni Ağzı”, s.165. 
220 Alemdar Yalçın, BaĢak Uysal, “Karadeniz Çepnileri 2: Eskiköy”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma 

Dergisi, 2005, c. 12, sy. 35, s.37. 
221 Rahmi Çiçek, “Karadeniz Bölgesi Çepni Türklerinde Takvim ve Zamanın Anlamı Üzerine”, GeçmiĢten 

Günümüze Alevilik I. Uluslararası Sempozyumu, 03-05 Ekim 2013, 2014, c. 1, s.265. 
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Yapılan baĢka bir çalıĢmada, Trabzon‟un Of ve Sürmene ilçeleri gibi birtakım 

yerlerde homojen bir Çepni kültürünün varlığından söz edilmektedir. Bununla birlikte 

Çepnilerin günümüzde, bu bölgemizdeki yerleĢim birimlerinden Trabzon‟un ġalpazarı 

ilçesi ile Giresun civarında yaĢadığı dile getirilmektedir.
222

 Bazı araĢtırmacılar 

tarafından Trabzon ġalpazarı ilçesinin tümüyle Çepni olduğu ve burada yaĢayan 

Çepnilerin bu kimliklerini gururla dile getirdiği ifade edilmektedir. Ayrıca bu yörede 

hayat süren Çepnilerin kendi geleneklerinin Alevi kültürüyle oldukça benzerlik 

gösterdiğini öne süren açıklamaları olduğuna yer verilmektedir.
223

 

Ordu ili bu bölgemizdeki Alevilerin yaĢadığı önemli Ģehirler arasında yerini 

almaktadır. Ordu‟nun AkkuĢ, Çatalpınar, Fatsa, Gölköy, Korgan, Mesudiye, Ulubey ve 

Gürgentepe ilçelerine bağlı pek çok yerleĢim sahasında Alevilerin yer aldığı 

belirtilmektedir. Ordu Ģehrinde bulunan Alevilerin de Güvenç Abdal Ocağı‟na bağlı 

olduğu ifade edilmektedir. Ordu Alevilerinin Karadeniz‟e geliĢinin GümüĢhane‟nin 

Kürtün ilçesi üzerinden olduğu ileri sürülmektedir.
224

 Bununla birlikte Gölköy ve 

Gürgentepe ilçelerinin Çepnilerin yerleĢimi açısından önemli merkezler arasında yer 

aldığı kaydedilmektedir.
225

 Ayrıca Ordu-Sinop arasındaki dağlarda Çepni bakiyesi olma 

ihtimali olan Nalcıların yaĢadığı dile getirilmektedir.
226

 

GümüĢhane, Trabzon ve Düzce iline bağlı bazı köylerde yapılan saha çalıĢmaları 

sonucunda GümüĢhane ili Kürtün ilçesi TaĢlıca köyü, Trabzon ili Akçaabat ilçesi 

Eskiköy, Düzce ili Gölyaka ilçesi Yunusefendi köyünde yerleĢik Güvenç Abdal 

ocaklılarının kendilerini Güvenç Abdal Ocağı‟na bağlı “Çepni Alevisi” olarak 

tanımladığı ifade edilmektedir.
227

 Bununla beraber Karadeniz bölgesinde yaĢam süren 

Çepnilerin büyük bir bölümünün SünnileĢtiğine dikkat çekilmektedir. Fakat bazı 

yörelerde yaĢayan Alevi Çepnilerin bulunduğu da dile getirilmektedir. Özellikle daha 

önce de değindiğimiz gibi, Ordu‟nun Gürgentepe ilçesi, Kürtün TaĢlıca köyü, Trabzon 

Eskiköy ve Giresun‟un Dereli ilçesine bağlı Zırhan Mahallesi‟nde Alevi Çepnilerin yer 

                                                           
222 Betül Zahide Kaçar, Çepnilerde Din ve Sosyal-Kültürel Hayat (Giresun Örneği), Marmara Üniversitesi Sosyal 

Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, Ġstanbul, 2010, s.45. 
223 Alemdar Yalçın, BaĢak Uysal, Güzzade Dikeroğlu, “Karadeniz Çepnileri 3: ġalpazarı ve Gürgentepe”, Türk 

Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma Dergisi, 2005, c.12, sy. 35, s.43. 
224 Murat Çiçek, Gürgentepe (Ordu) Yöresinde YaĢayan Alevilerde Din ve Sosyal Hayat, Fırat Üniversitesi 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Elâzığ, 2007, s.33-36.  
225 Alemdar Yalçın, BaĢak Uysal, Güzzade Dikeroğlu, “Karadeniz Çepnileri 3: ġalpazarı ve Gürgentepe”, s.44. 
226 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.18. 
227 CoĢkun Kökel, “Güvenç Abdal Ocağı Üzerine Bir Değerlendirme”, s.52 
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aldığından söz edilmektedir.
228

 Ayrıca bu bölgemizdeki illerden Bolu‟nun Mudurnu 

ilçesine bağlı Çepni köyünün de Çepnilerden oluĢtuğu kaydedilmektedir.
229

 

Alevilerin yoğun olarak yaĢadığı yerlerin baĢında Çorum ilini de saymak yerinde 

olacaktır. Çorum Ģehrine bağlı 199 köy bulunduğu ve bu köylerden 75 köyün Alevi 

olduğu ifade edilmektedir. Çorum merkezde yaĢam süren Alevilerin belli baĢlı 

bölgelerde yoğunluk kazandığı dile getirilmektedir. Bu yerleĢim birimleri arasında 

Yavruturna Mahallesi, Kale Mahallesi ve Bahçelievler Mahallesi yer almaktadır.
230 

Bununla birlikte Çorum‟un Ġskilip ilçesine bağlı Göletçepni köyü ve Kargı ilçesine bağlı 

Çepni köyünün bulunduğuna dikkat çekilmektedir.
231

 

Karadeniz bölgesinde yer alan illerden Samsun ili de Alevilerin bulunduğu 

önemli Ģehirlerden biridir. Samsun‟un Lâdik, Havza, Alaçam, Terme, Bafra, 

Vezirköprü, Ondokuzmayıs, ÇarĢamba ve Salıpazarı ilçelerine bağlı pek çok köyde 

Alevilerin yaĢadığı ifade edilmektedir.
232

 BaĢka bir araĢtırmada ise, Vezirköprü ilçesine 

bağlı Güldere ve Ġmircik köylerinde Alevilerin yer aldığından bahsedilmektedir.
233

 

Son olarak Alevi grupları arasında yer alan KızılbaĢların Çorum‟un Mecitözü, 

Sungurlu ve Ġskilip ilçeleri ile Tokat‟ın Almus ve Zile gibi ilçelere bağlı birtakım 

yerleĢim birimlerinde yaĢadığı dile getirilmektedir.
234

 Dolayısıyla bu bölgemizde yer 

alan illerden Çorum ve Tokat Ģehirlerinde KızılbaĢların yaygın olduğunu söylemek 

mümkündür.  

Sonuç itibariyle Karadeniz Bölgesi‟ndeki illeri kapsayan çalıĢmalardan 

hareketle, bu bölgemizde birçok Alevi-BektaĢi grubunun varlığından söz etmek 

gerekmektedir. Bu bölge özellikle de Çepnilerin yoğun olarak bulunduğu bir bölge 

halini taĢımaktadır. Yine Alevi-BektaĢi grupları arasında yer alan Abdallar, BektaĢiler, 

KızılbaĢlar ve Sıraçlar bu bölgemizdeki pek çok Ģehirde bulunmaktadır. Ayrıca Çepni 

bakiyesi olma ihtimali taĢıyan Nalcılar Ordu-Sinop arasındaki dağlarda yerini 

almaktadır. 

 

                                                           
228 Abonoz, Küçük, “Giresun Yöresinde Bir Alevi-BektaĢi Çepni YerleĢimi: Zırhan Mahallesi”, s.265. 
229 Zeynep ġimĢek Umaç, “Çepniler ve Çepni Ağzı”, s.169. 
230 Demet Cılaz, Çorum Ġlinde YaĢayan Aleviler Üzerine Bir AraĢtırma, Cumhuriyet Üniversitesi Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Sivas, 2006, s.48. 
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232 Harun Yıldız, “Gelenek ve DeğiĢim Ekseninde Samsun Yöresi Alevileri”, Alevilik AraĢtırmaları Dergisi, 2013, 
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234 Ahmet Turan, “Anadolu Alevileri-KızılbaĢlar”, s.45. 
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1.2.5. Ġç Anadolu Bölgesi ve Alevilik-BektaĢilik 

Birtakım kaynaklarda Ġç Anadolu Bölgesi‟nde yer alan illerden Sivas ve Yozgat 

çevresinde Alevi-BektaĢi gruplarından biri olan Sıraçların yaĢadığına dikkat 

çekilmektedir. Özellikle de Sivas civarında “Sıraç” ismiyle anılan Aleviler olduğu 

bildirilmektedir.
235

 Aynı Ģekilde yapılan bir araĢtırmada, Sivas‟ın Yıldızeli ilçesine bağlı 

bazı köylerde yaĢam süren Alevilere “Sıraç” denildiği dile getirilmektedir.
236

 Ayrıca 

Sivas ve Yozgat‟ta yaĢam süren Sıraçların Hubyar Sultan Ocağı‟na bağlı olduğu 

kaydedilmektedir.
237

 

Bu bölgemizde Alevilik için kullanılan isimlerden biri olan BektaĢiliğin yaygın 

olduğu yapılan araĢtırmalarda açıkça görülmektedir. Özellikle NevĢehir‟in Hacı BektaĢ 

ilçesinin BektaĢiliğin merkezi konumunda olduğu dile getirilmektedir.
238

 Nitekim Hacı 

BektaĢ-ı Veli‟nin Anadolu coğrafyasında yerleĢtiği yerin (Sulucakarahöyük) bugünkü 

adı HacıbektaĢ ilçesidir.
239

 Dolayısıyla Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin Sulucakarahöyük 

(HacıbektaĢ) ilçesinde yaĢamıĢ olması, bu yerin BektaĢiler için merkez kabul 

edilmesinde oldukça önem arz etmektedir. 

EskiĢehir ili de Alevilik-BektaĢiliğin önemli merkezleri arasında yer almaktadır. 

Yapılan bir alan araĢtırmasında EskiĢehir‟in Merkez, Seyitgazi, Mahmudiye, Alpu ve 

Sarıcakaya ilçelerine bağlı otuz köyde Alevi-BektaĢi nüfusunun tespit edildiği ortaya 

konulmaktadır. Bu Ģehrin pek çok Alevi-BektaĢi alt grubunu bünyesinde barındırdığı 

belirtilmektedir. Bununla beraber burada yer alan bir köyde Babagan BektaĢiliğe 

mensup grubun bulunduğuna dikkat çekilmektedir.
240

 Ayrıca bu bölgemizdeki illerden 

Ankara‟nın Çubuk ilçesi ve EskiĢehir ilinde BektaĢi kolları arasında yer alan Çelebiler 

ve Babaganların bulunduğuna vurgu yapılmaktadır. Yapılan bir çalıĢmada, EskiĢehir 

Alevilerinin yaklaĢık %9‟unun Çelebiler ve %7‟sinin Babaganlar koluna mensup 

                                                           
235 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.18. 
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238 Sedat Bayrakal, “NevĢehir‟in Hacı BektaĢ Ġlçesindeki BektaĢi Kültürüyle ĠliĢkili Türk Eserleri”, Türk Kültürü ve 
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Yüksek Teknoloji Enstitüsü Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Gebze, 2004, s.7,12. 
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olduğu Çubuk Alevilerinin ise, %4‟ünün Çelebiler ve %6‟sının da Babaganlar koluna 

mensup olduğu ifade edilmektedir.
241

 

Sivas‟ın ġarkıĢla ilçesindeki Alevilerin büyük bir kısmının Hacı BektaĢ 

Ocağı‟na bağlı olduğu dile getirilmektedir. Altınyayla ilçesine bağlı Yassıpınar ve 

Serinyayla köylerinde yapılan araĢtırmada, her iki köyün köken olarak Oğuz 

boylarından Beydili oymağına bağlı olduğu zikredilmektedir. Bu köylerde yaĢam süren 

kiĢilerin kendilerini BektaĢi ve Türkmen olarak kabul ettiğine dikkat çekilmektedir.
242

   

Alevi-BektaĢi zümreleri arasında yer alan Abdallar Ġç Anadolu Bölgesi‟nde 

oldukça önemli bir yer tutmaktadır. Bu bölgemizde yer alan Ģehirlerden Ankara, Sivas, 

Kayseri ve Yozgat illerine bağlı bazı köy isimlerine Abdal adı verildiği ortaya 

konulmaktadır.
243

 Bununla beraber Abdalların Sivas, Konya, EskiĢehir, NevĢehir, 

KırĢehir, Niğde ve Yozgat gibi pek çok ilde yaĢadığı belirtilmektedir.
244

 KırĢehir, 

Keskin (Kırıkkale) ve Bala (Ankara) yörelerindeki Abdalların yaĢamlarını müziğe 

adadıkları ifade edilmektedir.
245

 BaĢka bir araĢtırmada ise, Sivas‟ın Gemerek ilçesine 

bağlı Eskiyurt köyünde Abdalların bulunduğuna dikkat çekilmektedir.
246

 Ayrıca 

Karaman‟ın merkez ilçesinde hayat süren Aleviler için Abdal tabirinin kullanıldığı, 

yaptıkları mesleklerden dolayı “Kalburcular” ve “Sepetçiler” gibi isimlerle anıldığı 

söylenmektedir.
247

   

KırĢehir iline özelde bakıldığında, Abdalların KırĢehir merkezde bulunan 

BağbaĢı Mahallesi‟nde oturduğu zikredilmektedir. Bununla birlikte merkez dıĢında yer 

alan ilçelerden Akpınar ilçesine bağlı Kırtıllar köyü, Çiçekdağı ilçesine bağlı Fevzi 

Çakmak Mahallesi, Mucur ilçesine bağlı Büyük Solaklı Mahallesi ile KarĢıyaka 

Mahallesi‟ne yerleĢtikleri dile getirilmektedir. Kaman ilçesine bağlı SarıuĢağı 

Mahallesi‟nde ise, Abdalların toplu olarak yaĢadığı belirtilmektedir.
248

 

Alevi-BektaĢi zümrelerinden biri olan Çepniler de bu bölgemizde yer alan bazı 

illerde varlığını hissettirmektedir. 16. asırda Anadolu coğrafyasında pek çok Çepni adı 
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verilen yerin tespit edildiği ortaya konulmaktadır. Buna göre, Ġç Anadolu Bölgesi‟ndeki 

illerden Ankara, Konya ve Sivas Ģehirlerinde bulunan bir kısım yerleĢim alanlarında 

Çepni adı verilen yer adlarının bulunduğu bildirilmektedir.
249

 Ayrıca Konya‟nın 

BeyĢehir ilçesine bağlı Üzümlü köyü ile TaĢkent ilçesine bağlı Çepni köylerinde 

Çepnilerin bulunduğu ifade edilmektedir. Yine KırĢehir‟in Çiçekdağı ilçesine bağlı 

Çepni köyü, Sivas‟ın Gemerek ilçesine bağlı Çepni beldesi ile Yozgat‟ın Boğazlıyan 

ilçesine bağlı Yazıçepni köylerinin tespit edilen Çepni yerleĢim birimleri olduğu 

kaydedilmektedir. Özellikle Çepni yerleĢimi olarak dile getirilen bu yerlerden 

KırĢehir‟in Çiçekdağı ilçesine bağlı Çepni köyünün Alevi Ġslam düĢüncesine sahip 

olduğu ifade edilmektedir.
250

 

KızılbaĢlar Alevi-BektaĢi grupları arasında önemli bir yere sahiptir. Ġç Anadolu 

Bölgesi‟ndeki bazı illerde KızılbaĢların yer aldığına dikkat çekilmektedir. Bu 

bölgemizdeki illerden Sivas ve  Divriği ilçesinde,  EskiĢehir ve çevresinde ve Yozgat‟a 

bağlı bazı köylerde KızılbaĢların yaĢadığından söz edilmektedir.
251

 Sivas iline özelde 

bakıldığında, Sivas‟ın Yıldızeli, Ġmranlı ve Gürün ilçelerinde Aleviler için KızılbaĢ 

tabirinin de kullanıldığı görülmektedir.
252

 Bununla beraber KızılbaĢların son yıllarda 

yaĢanan göçlerle birlikte Ankara gibi büyükĢehirlerde de bulunduğuna vurgu 

yapılmaktadır.
253

 Ayrıca Karaman ilinde KızılbaĢ nüfusun diğer Alevi gruplarına göre 

daha az sayıda yer aldığı belirtilmektedir.
254

  

Bu bölgemizdeki illerden Karaman Ģehrinde Tahtacıların yaĢadığı ifade 

edilmektedir. Yapılan bir araĢtırmaya göre, Karaman‟ın Ermenek ilçesine bağlı Çamlıca 

köyünde Tahtacıların varlığından söz edilmektedir.
255

 

Türkiye‟de Alevilerin en yoğun biçimde yaĢadığı illerin baĢında Sivas 

gelmektedir. Sivas‟ın Merkez, Akıncılar, Altınyayla, Divriği, Gemerek, Gölova, Gürün, 

Hafik, Ġmranlı, Kangal, Koyulhisar, SuĢehri, ġarkıĢla, UlaĢ, Yıldızeli ve Zara ilçelerine 

bağlı bazı köy ve mahallelerde Alevilerin yer aldığına dikkat çekilmektedir.
256

 Özellikle 

bu ilçeler arasında yer alan Divriği, Ġmranlı, ġarkıĢla, Zara, Hafik ve Kangal ilçelerinde 

                                                           
249 Faruk Sümer, Oğuzlar (Türkmenler) Tarihleri- Boy TeĢkilatı – Destanları, s.445-446. 
250 Zeynep ġimĢek Umaç, “Çepniler ve Çepni Ağzı”, s.169-170. 
251 Ahmet Turan, “Anadolu Alevileri-KızılbaĢlar”, s.45. 
252 Metin BozkuĢ, Sivas ve Çevresinde YaĢayan Alevilerin Ġnançları, s.87-88-96-116. 
253 Ġlyas Üzüm, “KızılbaĢ”, s.551. 
254 Bayram Polat, “Karaman Ġli Dini Tarihi ve Günümüz Ġnanç Coğrafyası”, s.661. 
255 Bayram Polat, Ermenek Tahtacıları, Dini AraĢtırmalar, 2006, c. 9, sy. 25, s.147. 
256 Metin BozkuĢ, Sivas ve Çevresinde YaĢayan Alevilerin Ġnançları, s.123. 
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Alevilerin yoğun olduğu belirtilmektedir.
257

 Bu ilçelerden biri olan Zara ilçesindeki köy 

ve mahallelerde yaĢayan kimselerin tümüyle Müslüman olduğu ve burada yaĢam süren 

nüfusun büyük bir kısmının Alevi inancına sahip olduğu zikredilmektedir.
258

 Hafik 

ilçesinde Alevi nüfusunun daha çok kırsal alanda görüldüğü ifade edilmektedir. Ayrıca 

bu ilçeye bağlı pek çok köyün tamamen Alevilerden oluĢtuğu dile getirilmektedir.
259

 

Divriği ilçesine bağlı doksan iki köyde Alevilerin yer aldığına ve bu ilçeye bağlı bazı 

köylerde Alevi-Sünni nüfusunun beraber yaĢadığına vurgu yapılmaktadır.
260

 Özelde 

bakıldığında Sivas‟ın merkez ilçesinde bulunan Alibaba, Seyrantepe ve Gökçebostan 

mahallelerinde Alevilerin yaygın olduğundan bahsedilmektedir.
261

 Yine baĢka bir 

araĢtırmada, günümüzde Alibaba Mahallesi‟nin Alevi nüfus bakımından yoğun olduğu 

söylenmektedir.
262

 

Kayseri Ģehri de Alevilerin bulunduğu önemli illerden birisidir. Kayseri 

asırlardan beri pek çok kültüre ev sahipliği yapmıĢ bir Ģehirdir. Dolayısıyla bünyesinde 

Alevileri de barındırmaktadır. Kayseri‟nin PınarbaĢı, Develi, Sarıoğlan, Felahiye ve 

Tomarza ilçelerine bağlı bazı yerleĢim alanlarında Alevilerin bulunduğu ifade 

edilmektedir. Bununla birlikte zikrettiğimiz yerlerdeki Alevilerin Sarız‟daki kadar 

yoğunluk göstermediğine dikkat çekilmektedir. Nitekim Sarız ilçesine bağlı pek çok 

yerleĢim biriminde Alevi nüfusunun yer aldığı belirtilmektedir.
263

  

Çankırı iline baktığımızda, günümüzde Alevi inancının temsil edildiği Alevi 

köylerinin Çankırı‟nın ġabanözü ilçesinde olduğu kaydedilmektedir. Bu ilçede yaĢam 

süren Alevilerin sosyolojik anlamda Ankara‟nın Çubuk, Altındağ, Kalecik ve Akyurt 

ilçelerindeki Alevi köyleri ile birlikte değerlendirilmesi gerektiğine vurgu 

yapılmaktadır. Çankırı‟nın ġabanözü ilçesine bağlı Mart, Çapar, Bulgurcu, KutluĢar, 

Karahacı, Özbek ve Göldağı köylerinde Alevi inançlı kimselerin varlığından söz 

                                                           
257 Hasan CoĢkun, Sivas Ġli Altınyayla Ġlçesi Yassıpınar ve Serinyayla Köylerinde Alevilik, s.44. 
258 Melisa Öztürk, Anadolu Alevilerinde Ocaklar ve Baba Mansur Ocağı’nın Ġnançsal Müzik Pratikleri Sivas-

Zara Örneği, Mimar Sinan Güzel Sanatlar Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 

2018, s.40. 
259 Sinan YokuĢ, Hafik Yöresinde Alevi Kültürü ile Ġnançları, Cumhuriyet Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 

Yüksek Lisans Tezi, Sivas, 2011, s.19. 
260 Ġbrahim Gökdemir, Divriği Ġlçesinde YaĢayan Alevilerde Hayat ve Yaygın Halk ĠnanıĢları, Cumhuriyet 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Sivas, 2011, s.21. 
261 Metin BozkuĢ, Sivas ve Çevresinde YaĢayan Alevilerin Ġnançları, s.67. 
262 Tolga Ergül, Sivas Ġli Alibaba Mahallesi Alevilerinin Müzik Kültürü, Erciyes Üniversitesi Güzel Sanatlar 

Enstitüsü, Doktora Tezi, Kayseri, 2019, s.38. 
263 Aziz Atlı, “Sözlü Tarihte Kayseri Alevileri: Sarız Örneği”, GeçmiĢten Günümüze Alevilik I. Uluslararası 

Sempozyumu, 03-05 Ekim 2013, 2014, c.2, s577-578. 
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edilmektedir.
264

 Ayrıca Çankırı ilinin Alevi-BektaĢi inanç kültürü açısından verimli bir 

yer olduğuna, burada BektaĢiliğin hem kültürel hem de tasavvufi manada bir hayat tarzı 

olarak kendisini gösterdiğine dikkat çekilmektedir.
265

 

Bu bölgemizde yer alan önemli illerden biri de Aksaray Ģehridir. Aksaray‟da 

birçok Alevi yerleĢim yeri tespit edilmiĢtir. Bu yerler: Saratlı beldesi, Delihebil 

(Cumhuriyet) köyü, Akmezar köyü, PınarbaĢı köyü, Süleymanhöyüğü köyü, Gaziemir 

köyü, Çağlayan (Çağıl) köyü ve Bozcayurt köyüdür.
266

 Yapılan baĢka bir araĢtırmada 

ise, Aksaray ilinde Alevi-BektaĢi kültürünün dokuz köy ve bir kasabada yaĢatılmaya 

çalıĢıldığı ifade edilmiĢtir. Bu yerleĢim yerlerinin; PınarbaĢı, Cağıl, Delihebil (artık 

Saratlı kasabasına bağlı bir mahalle), Akmezar, Bocayurt, Gaziemir, Kümbet, 

Bozcayurt, Süleymanhöyüğü ve Saratlı kasabası olduğu dile getirilmiĢtir.
267

  

Alevi-BektaĢi zümrelerinin bulunduğu önemli Ģehirlerden birisi Yozgat ilidir. 

Bazı araĢtırmacılar Yozgat‟ta yaĢam süren Alevilerin büyük bir kısmının Türkmen 

Alevilerden oluĢtuğunu kaydetmektedir. Bununla beraber Yozgat‟ın Merkez, Sorgun, 

Çekerek, Akdağmadeni, Çayıralan, Aydıncık, KadıĢehri, Yerköy ve ġefaatli ilçelerine 

bağlı pek çok yerleĢim biriminde Alevilerin yaĢadığından söz etmektedir.
268

  

Sonuç olarak araĢtırmalardan elde edilen verilerden hareketle, Ġç Anadolu 

Bölgesi‟nde yer alan pek çok ilde Alevi-BektaĢi grubunun yaĢadığını söylemek 

mümkündür. Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin bu bölgemizdeki illerden NevĢehir iline bağlı 

Sulucakarahöyük (bugünkü adıyla HacıbektaĢ) ilçesinde yaĢamıĢ olması, BektaĢiliğin 

bu bölgemizde yoğunlaĢmasını sağlamaktadır. BektaĢilik dıĢında, Abdalların da yaygın 

olduğu bir bölge olan Ġç Anadolu Bölgesi‟nde KızılbaĢlar, Sıraçlar, Tahtacılar ve 

Türkmenler gibi Alevi-BektaĢi grupları da pek çok ilde varlığını göstermektedir. 

 

                                                           
264 CoĢgun Kökel, “Çankırı Ġlindeki Alevi Köyleri Hakkında”, Alevilik AraĢtırmaları Dergisi, 2011, sy. 1, s.166. 
265 Ġbrahim Akyol, “Çankırı Kültür Coğrafyasında BektaĢi-Alevi Edebiyatı”, 2. Uluslararası Türk Kültür 

Evreninde Alevilik ve BektaĢilik Bilgi ġöleni 17-18-19 Ekim 07, c. 1, s.531. 
266 Bülent Kara, “Aksaray‟da Alevi BektaĢi Kültürünün Günümüze Yansıyan Ġzleri”, I. Uluslararası Aksaray 

Sempozyumu, 27-29 Ekim 2016, 2017, s.124. 
267 Gamze Uyar, “Alevi Kültüründe Ġnanç ve Estetik Beğenilerin Geleneksel Kadın Kıyafetlerine Yansıması (Aksaray 

Ġli Güzelyurt Ġlçesi Gaziemir Köyü Örneği)”, IV. Uluslararası Alevilik ve BektaĢilik Sempozyumu 

Bildiriler Kitabı, 18-20 Ekim 2018, Ankara, 2018, c. 2, s.653. 
268 Fevzi Rençber, “Ġnanç Turizmi Bağlamında Yozgat Alevilerinde Türbe ve Yatır Ziyareti”, II. Uluslararası Bozok 

Sempozyumu: Yozgat’ın Turizm Potansiyelleri ve Sorunları, 04-06 Mayıs 2017 Bildiri Kitabı, 2017, c. 

1, s.271-273. 
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1.2.6. Doğu Anadolu Bölgesi Alevilik-BektaĢilik 

Öncelikle Alevi-BektaĢi gruplarından biri olan Abdallara yer vermek istiyoruz. 

Bu bölgedeki illerden Malatya ve Van Ģehirlerinde Abdal adı verilen yerleĢim 

birimlerinin olduğu kaydedilmektedir.
269

 Bununla birlikte bazı araĢtırmacılar tarafından 

Doğu Anadolu Bölgesi‟ndeki Bingöl, Elâzığ, Erzurum, Kars, Malatya, MuĢ, Tunceli ve 

Van illerine bağlı birtakım yerleĢim alanlarında Abdalların bulunduğu ortaya 

konulmaktadır.
270

 

BektaĢilikle ilgili olarak bu bölgede yer alan illerden biri olan Kars‟ın merkez 

ilçesindeki bazı yerleĢim birimlerinde BektaĢiliğin Babagan kolundan olan Amuca 

oymağı mensuplarının yer aldığı ifade edilmektedir.
271

 Ayrıca Malatya‟nın Kale 

ilçesinde yapılan bir çalıĢmaya göre, burada yaĢayan Alevilerin kendilerini aynı 

zamanda BektaĢi olarak kabul ettiği ileri sürülmektedir.
272

  

Doğu Anadolu Bölgesi‟nde yer alan bazı illerde Türkmen Alevilerinin yaĢadığı 

araĢtırmacılar tarafından belirtilmektedir. Özellikle Erzurum Ģehri bu iller arasında 

bulunmaktadır. Erzurum‟un Pasinler, Köprüköy, Horasan, ġenkaya ve Olur ilçelerine 

bağlı birtakım yerleĢim birimlerinde Türkmen Alevilerinin bulunduğuna dikkat 

çekilmektedir.
273

  

Kars ve Ardahan illeri de Türkmen Alevilerini bünyesinde barındıran önemli 

Ģehirler arasında yerini almaktadır. Yapılan bir çalıĢmada, Kars yöresinde yirmi sekiz, 

Ardahan yöresinde ise, yirmi bir köy halkının “Türkmen” adı ile anıldığı ifade 

edilmektedir. Bu yörede Türkmen adı geçtiğinde ise, Alevilerin anlaĢıldığı dile getirilen 

unsurlardandır. Kars Türkmenlerinin büyük çoğunluğunun Osmanlı döneminde Divriği 

yöresinden geldiği tahmin edilmektedir. Bu kiĢilerin Kars‟ın Kağızman, Selim ve 

SarıkamıĢ ilçelerinde bulunan bazı köylerde ikamet ettiği zikredilmektedir. Ardahan 

Türkmenlerinin ise bir kısmının Divriği yöresinden gelerek Damal ilçesine, bir kısmının 

da Hanak ilçesine bağlı köylere yerleĢtiği ileri sürülmektedir. Ayrıca bu Türkmenlerin 

                                                           
269 Orhan F. Köprülü, “Abdal” TDV Ġslam Ansiklopedisi, s.62.  
270 Saim Ayata, “KırĢehir Yöresi Abdallarının Dini Ġnançları Üzerine Bir AraĢtırma”, s.36-44. 
271 Ramazan Tarik, Tekirdağ Yöresi Alevi-BektaĢi Kültürü (Kılavuzlu Örneği), s.34. 
272 Akın Özbakır, Malatya Kale Yöresi Alevi-BektaĢi Ġnançlarının Tespit ve Değerlendirilmesi, Fırat Üniversitesi 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Elâzığ, 2010, s.70. 
273 Ayrıntılı bilgi için bkz; Ahmet TaĢgın, “Erzurum Türkmen Alevileri”, Türk-Ġslam DüĢünce Tarihinde Erzurum 

Sempozyumu (26-28 Haziran 2006), 2007, c. 2, s.527-528.  
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büyük bir çoğunluğunun MaraĢ yöresinden gelen Boz-Ulus Türkmenleri olduğu 

kaydedilmektedir.
274

    

Türkiye‟de Alevilerin en çok bulunduğu Ģehirlerden birisi Tunceli‟dir. Tunceli 

ve çevresinde yaĢayan Alevi zümreleri ile ilgili birçok çalıĢma ortaya konulmaktadır. 

Özellikle Tunceli nüfusunun yaklaĢık %90‟ının Alevi olduğu beyan edilmektedir.
275

 

Burada yapılan bir araĢtırmada ankete katılan kiĢilerin %75,5‟inin Alevi, %12,9‟unun 

ise kendilerini Alevi-BektaĢi olarak isimlendirdiği belirtilmektedir. Bununla beraber 

ankete katılanların %2,6„sının BektaĢi, %1„inin ise kendilerini KızılbaĢ olarak 

nitelendirdiği zikredilmektedir.
276

 Dolayısıyla Türkiye‟de Alevilerin yaĢadığı önemli bir 

merkez olan Tunceli‟de BektaĢi ve KızılbaĢ gibi bazı grupların yer aldığını ifade 

edebiliriz. Tunceli ilinde yapılan baĢka bir anket çalıĢmasında ise, ankete katılanların 

%83,9‟unun kendilerini Alevi olarak beyan ettiği, %1,6‟sının ise kendilerini Sünni 

olarak isimlendirdiğine dikkat çekilmektedir.
277

 Ayrıca Tunceli ve çevresindeki 

Ģehirlerde yaĢam süren Zaza, Kürt ve Türk kökenli Alevilerin, yörenin tarihsel isminden 

gelen bir tabirle “Dersim Alevileri” olarak adlandırıldığı dile getirilmektedir.
278

 

Doğu Anadolu bölgesindeki illerden Elâzığ Ģehri de Alevilerin yoğun olarak 

bulunduğu önemli Ģehirler arasında yerini almaktadır. Elazığ‟daki Alevilerin yoğun 

olduğu bazı mahalle ve köylerde araĢtırmalar yapılmaktadır. Yapılan bir araĢtırmaya 

göre, Elazığ‟da bulunan Yıldızbağları Mahallesi ve Sün köyünde Alevilerin yer aldığı 

belirtilmektedir. Özellikle Yıldızbağları Mahallesi‟ne Tunceli‟de yaĢayan kiĢilerin 

yerleĢmesiyle beraber bu mahallenin bir Alevi mahallesi olma yoluna gittiğine dikkat 

çekilmektedir.
279

 BaĢka bir araĢtırmada ise, Fevzi Çakmak Mahallesi ve Esentepe 

Mahallesi‟nde de Alevilerin yoğun olarak bulunduğu kaydedilmektedir.
280

 Ayrıca 

                                                           
274 Kutluay Erdoğan (derleyen), Tazegül Demir (düzenleyen), “Kars ve Ardahan Türkmenlerinin Dünü ve Bugünü 
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Elazığ‟da yapılan bir anket çalıĢmasına göre, ankete katılanların %54,7‟sinin Sünni, 

%45,3‟ünün ise, kendilerini Alevi olarak beyan ettiğine vurgu yapılmaktadır.
281

 

Bu bölgemizde Alevilerin yaygın olarak bulunduğu önemli illerden biri de 

Erzincan‟dır. Bu Ģehir, özellikle de Zaza-Kurmanç ve Türk kökenli Alevi zümrelerinin 

kültür kuĢağını oluĢturmaktadır. Erzincan‟ın Tercan ilçesinde bulunan Ağbasar 

yöresinde Zaza Alevilerinin bulunduğu kaydedilmektedir. Bununla birlikte Erzincan‟a 

bağlı Çağlayan beldesinde de Zaza Alevilerinin yoğun olduğu ileri sürülmektedir.
282

 

BaĢka bir araĢtırmada ise, Tercan ilçesinde bulunan 66 köyden 45‟inin tümüyle Alevi 

nüfusa sahip olduğu dile getirilmektedir.
283

 Dolayısıyla Alevilerin yoğun olarak 

yaĢadığı illerden biri olan Erzincan‟da Zaza kökenli Alevilerin de bulunduğunu 

söylemek mümkündür. 

Bingöl Ģehri de Alevilerin önemli merkezleri arasında yerini almaktadır. 

Bingöl‟ün Yayladere, Kiğı ve Yedisu ilçelerinde Zaza grubundan olan Kürt Alevilerinin 

yoğunluğuna dikkat çekilmektedir.
284

 Adaklı ilçesinde, Zaza Alevilerinin nüfus 

bakımından Kurmanç Alevilerinden daha fazla olduğu dile getirilmektedir. Karlıova 

ilçesinde ise, her iki topluluğun nüfus bakımından neredeyse birbirine eĢit olduğu ifade 

edilmektedir.
285

 Ayrıca Bingöl merkeze bağlı, Sancak bölgesi Ģeklinde dile getirilen 

alanda yapılan bir anket çalıĢmasına göre, burada yaĢayan Alevilerin kendilerini itikadi 

anlamda Alevi olarak tanımladığı belirtilmektedir.
286

  

Malatya ili de Alevilerin önemli merkezlerinden biri haline gelmektedir. 

Aleviler, geçmiĢ dönemlerden beri Malatya ilinin sosyo-kültürel dokusunun 

Ģekillenmesinde büyük bir öneme sahiptir. Malatya‟nın Merkez, Arguvan, Hekimhan, 

Akçadağ, Arapgir ve DoğanĢehir ilçelerine bağlı pek çok yerleĢim yerinde önemli 

ölçüde Alevi nüfusunun yer aldığına dikkat çekilmektedir.
287

 Malatya‟nın Arguvan 

                                                           
281 Mustafa Yağbasan, Ali Öztürk, “Kültürlerarası ĠletiĢim Bağlamında Alevi-Sünni Dikotomisi: Tunceli ve Elâzığ 

Örneği”, s.188. 
282 Orhan Türkdoğan, “Erzincan Yöresi Alevileri”, Türk Dünyası AraĢtırmaları, 1999, sayı: 118, s.9-15. 
283 Fatih Bilgin, Tercan Yöresi Aleviliği, Atatürk Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, 

Erzurum, 2014, s.37. 
284 Handan Hamarat, Bingöl Alevi Toplumunda Halk Kültürü Unsurları, Bingöl Üniversitesi Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Bingöl, 2017, s.5. 
285 Irmak Yılmaz, Handan Hamarat, “Bingöl Aleviliğinde Dedelik Musahiplik DüĢkünlük ve Cem”, Bingöl 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi, 2018, c. 8, sy. 15, s.216. 
286 Halil Ġbrahim Bulut, “Bingöl Aleviliği: Sancak Bölgesi Bağlamında Bir Ġnceleme”, II. Bingöl Sempozyumu, 25-

27 Temmuz 2008, 2009, s.565-566. 
287 Mehtap Tekelioğlu, Alevi Sünni Evliliklerindeki Çocukların Din Eğitimi: Malatya Örneği, Ondokuz Mayıs 

Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Samsun, 2013, s.28. 
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ilçesinde bulunan Bahçelievler, Dolaylı (Harpuz), Tepebağ ve Yeni mahalle ile ilçede 

yer alan otuz üç köyde Alevilerin yaĢadığından söz edilmektedir.
288

  

MuĢ‟un Varto ilçesi, Aleviliğin önemli merkezlerinden biridir. Varto ilçesinde 

Kürt ve Çerkez kökenli fark etmeksizin %35-40 civarında Alevilerin yaĢadığı 

belirtilmektedir. Ġlçe merkezinde aĢağı mahallede ikamet edenlerin Sünni, yukarı 

mahallede ikamet edenlerin ise, Alevi olarak isimlendirildiğine dikkat çekilmektedir. Bu 

ilçede yaĢayan Alevilerin kökeninin Tunceli (Dersim)‟deki KureyĢan Ocağı‟na 

dayandığı ifade edilmektedir.
289

  

Son olarak Alevilerin yoğun olarak yaĢadığı yerlerden biri de bu bölgemizde 

bulunan Ardahan Ģehridir. Doğu Anadolu Bölgesi‟nin kuzeydoğusunda yer alan 

Ardahan‟ın Hanak ve Damal ilçelerinde Alevilerin yoğun olarak yaĢadığı dile 

getirilmektedir. Aynı Ģekilde Damal ve Hanak ilçesinde yaĢam süren Alevilerin 

kendilerini Türkmen olarak tanımladığına dikkat çekilmektedir. Bununla birlikte 

Ardahan‟ın Damal ve Hanak ilçesindeki Alevilerin MaraĢ-Altın‟dan, Göle ilçesindeki 

Alevilerin ise, Tunceli ve MuĢ‟un Varto ilçesinden geldiği ortaya konulmaktadır.
290

  

Sonuç itibariyle yapılan araĢtırmalardan elde ettiğimiz verileri derlemek 

gerekirse, bu bölgedeki illerden Ardahan, Bingöl, Elâzığ, Erzurum, Erzincan, Kars, 

Malatya, MuĢ ve Tunceli Ģehirlerine bağlı bazı yerlerde Alevilerin yoğun olarak yer 

aldığından bahsedebiliriz. Bununla beraber Erzurum, Kars ve Ardahan‟daki bazı 

yerleĢim birimlerinde Türkmen Alevilerinin yoğun olarak yaĢadığını söyleyebiliriz. 

Ayrıca BektaĢilerin Malatya ve Tunceli Ģehirlerinde, Amuca oymağı mensuplarının 

Kars‟a bağlı bir kısım yerleĢim birimlerinde, Abdalların ise, Bingöl, Elâzığ, Erzurum, 

Kars, Malatya, MuĢ, Tunceli ve Van illerine bağlı birtakım yerleĢim alanlarında 

bulunduğunu ifade edebiliriz.  

 

                                                           
288 Ayhan Gaspak, Malatya Yöresi Alevilerinin Dini Ġnanç ve Uygulamaları Üzerine Bir AraĢtırma (Arguvan 

Örneği), Fırat Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Doktora Tezi, Elâzığ, 2017, s.36. 
289 Hüseyin Doğan, “MuĢ-Varto Alevilerinde Dini AnlayıĢ ve Sosyal YaĢantı (Varto Alevilerinin Kökeni, Ġnanç 

Esasları, Ġbadet AnlayıĢı ve Sosyal Hayatı)”, Kelam AraĢtırmaları Dergisi, (Kader), 2014, c. 12, sy. 1, 

s.66-67. 
290 Zeki Uyanık, Arif Kala, “Ardahan Ġli Alevilerinde Kendini Tanımlama, Ġbadet ve Öteki Algısı”, Akademik 

AraĢtırmalar Dergisi, 2012, c. 14, sy. 52, s.112-114. 
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1.2.7. Güneydoğu Anadolu Bölgesi ve Alevilik-BektaĢilik 

Bu bölgemizde yer alan illerden Gaziantep ve ġanlıurfa gibi Ģehirlerde Barak 

Türkmenlerinin yaĢadığı belirtilmekte ve bu zümrenin genellikle Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye 

mensup olduğu ifade edilmektedir.
291

  

Alevi-BektaĢi zümrelerinden biri olan Tahtacıların Gaziantep‟e bağlı Ġslâhiye 

ilçesinde bulunduğu bazı araĢtırmacılar tarafından dile getirilmektedir.
292

 Bununla 

beraber Tahtacı oymaklarından Hacı Emirli Ocağı‟na bağlı Kabakçı oymağı 

mensuplarının Ġslâhiye taraflarında yer aldığına dikkat çekilmektedir.
293

 Dolayısıyla bu 

bölgemizdeki illerden biri olan Gaziantep‟e bağlı Ġslâhiye ilçesinin Tahtacılar için 

önemli bir merkez olduğunu ifade etmek mümkündür. 

Alevi-BektaĢi grupları arasında yer alan Çepnilerin Diyarbakır yöresi ile 

Gaziantep civarında yer aldığı ileri sürülmektedir.
294

 Nitekim Gaziantep‟te dokuz 

yerleĢim biriminde Çepnilerin tespit edildiği ortaya konulmaktadır. Özellikle de 

Gaziantep‟in Yavuzeli, Araban ve Nizip ilçelerine bağlı bazı köylerde Çepnilerin 

bulunduğu kaydedilmektedir. Ayrıca Batı Anadolu‟da yer alan Çepni köyleriyle 

Gaziantep ilinde bulunan Çepni köylerini birbirine bağlayan ocağın Köse Süleyman 

Ocağı olduğuna vurgu yapılmaktadır.
295

  

Abdalların ise, Güneydoğu Anadolu Bölgesi‟ndeki Ģehirlerden Adıyaman, 

Diyarbakır, Gaziantep ve ġanlıurfa illerinde yer alan bir kısım yerleĢim birimlerinde 

bulunduğu belirtilmektedir.
296

 

Bazı araĢtırmacılar Diyarbakır ve çevresinde bulunan Türkmen Alevilerinin 

yerleĢim yerlerini ve nüfus durumlarını eldeki veriler ıĢığında açıklamaktadır. Bu 

verilere göre, özellikle de Diyarbakır‟ın Merkez, Bismil ve Çınar ilçelerinde bulunan 

birtakım yerleĢim birimlerinde Türkmen-Alevi nüfusunun bulunduğu görülmektedir.
297

  

Adıyaman, Alevi-Sünni gibi pek çok dini-düĢünsel unsuru bünyesinde 

barındıran önemli Ģehirlerden biridir.
298

 Adıyaman‟ın Merkez, Besni, Çelikhan, GölbaĢı, 

                                                           
291 Abdulkadir Sezgin, Hacı BektaĢi Veli ve BektaĢilik, s.122-123. 
292 Ayrıntılı bilgi için bk; Nilgün Çıblak CoĢgun, “Tahtacılar ve Tahtacı Ocaklarına Bağlı Oymakların YerleĢim 

Alanları”, s.50. 
293 Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, s.202. 
294 Abdulkadir Sezgin, Hacı BektaĢi Veli ve BektaĢilik, s.121. 
295 Detaylı bilgi için bkz; Zeynep ġimĢek Umaç, “Çepniler ve Çepni Ağzı”, s.168-170. 
296 Ayrıntılı bilgi için bk; “Saim Ayata, KırĢehir Yöresi Abdallarının Dini Ġnançları Üzerine Bir AraĢtırma”, s.36-43. 
297 Detaylı bilgi için bk; “Ahmet TaĢgın, Güneydoğu Anadolu Alevileri”, 2. Uluslararası Türk Kültür Evreninde 

Alevilik ve BektaĢilik Bilgi ġöleni 17-18-19 Ekim 07, (t.y.), c. 2, s.1207. 
298 Fevzi Rençber, “Adıyaman Alevilerinin Coğrafi Dağılımları ve Demografik Yapısı”, e-Makalat Mezhep 

AraĢtırmaları, 2014, c. 7, sy. 1, s.7-8.  
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Kahta ve Tut ilçelerine bağlı pek çok yerleĢim yerinde Alevilerin bulunduğu ifade 

edilmektedir. Bununla birlikte Adıyaman‟ın Besni ilçesinde bulunan Alevilerin Hacı 

BektaĢ‟a Ulusoylara bağlı olduğu kaydedilmektedir.
299

  

Güneydoğu Anadolu Bölgesi‟nde bulunan illerden Gaziantep ve çevresinde 

“Karkınlılar, Çepniler, Baraklar ve Abdallar” gibi çeĢitli Alevi toplulukları yer 

almaktadır. Gaziantep‟in Araban, Nizip, Oğuzeli ve Yavuzeli ilçelerine bağlı pek çok 

yerleĢim biriminde Aleviler yaĢamaktadır. ġanlıurfa‟da yer alan Alevi yerleĢim yerleri 

ise, Kısas, Sırrın-Yaslıca ve Akpınar‟dır.
300

 Dolayısıyla Diyarbakır, Adıyaman, 

Gaziantep ve ġanlıurfa illerine bağlı bir kısım yerleĢim yerlerinde Alevi nüfusunun 

bulunduğunu söylemek mümkündür.  

Sonuç olarak yapılan çalıĢmalardan elde ettiğimiz veriler ıĢığında, Güneydoğu 

Anadolu Bölgesi‟nde yer alan pek çok Ģehirde Alevi-BektaĢi zümrelerinin bulunduğunu 

ifade etmek mümkündür. Bu bölgemizde Alevi-BektaĢi grupları arasında yer alan Barak 

Türkmenleri, Gaziantep ve ġanlıurfa gibi illerde varlığını hissettirmektedir. Tahtacılar, 

Gaziantep iline bağlı Ġslâhiye ilçesinde yoğunluk göstermektedir. Yine Gaziantep ve 

Diyarbakır illerine bağlı bazı yerleĢim yerlerinde Çepnilerin varlığı söz konusudur. 

Abdallar; Adıyaman, ġanlıurfa, Diyarbakır ve Gaziantep illerine bağlı bir kısım 

yerleĢim alanlarında yaĢamlarını sürdürmektedir. Son olarak Alevi Türkmenleri ise, 

Diyarbakır‟da ikamet etmektedir. 

 

                                                           
299 Detaylı bilgi için bkz; “Ahmet TaĢgın, Güneydoğu Anadolu Alevileri, s.1204. Ayrıca bkz; Fevzi Rençber, 

Adıyaman Alevilerinin Coğrafi Dağılımları ve Demografik Yapısı”, s.9-14. 
300 Detaylı bilgi için bkz; “Ahmet TaĢgın, Güneydoğu Anadolu Alevileri”, s.1204-1206. 



 

 

ĠKĠNCĠ BÖLÜM  

 

2. ALEVĠLĠKTE SEMBOLĠZM VE BAZI SEMBOLĠK ÖGELER 

Sembollerin birey, toplum veya dinler tarafından benimsenip kabul görmesi tabii 

bir durumdur. Çünkü her bireyin, toplumun veya dinin kendine özgü belli baĢlı sembol 

veya simgeleri olması muhtemeldir. Dolayısıyla kapalı bir toplum özelliğine sahip olan 

Aleviliğin de kendine has bazı sembol ve simgeleri mevcuttur. Bu sembollerin hangileri 

olduğu, hangi din ve inanıĢlardan esinlenerek ortaya çıktığı gibi hususlar da araĢtırma 

konumuzu oluĢturmaktadır.  

Öncelikle sembol ve sembolizm kavramlarının ne anlama geldiğini ifade 

etmenin konumuz açısından faydalı olacağını düĢünüyoruz. Devamında ise, Alevilik-

BektaĢilikte önemli olan bazı sembolleri kategorilere ayırarak alt baĢlıklarda vermenin 

uygun olacağı kanaatini taĢıyoruz. 

 

2.1. Sembol ve Sembolizm Kavramları 

Sembol, Fransızca “Symbole” Ģeklinde ifade edilen bir kavramdır. Türkçe 

anlamı olarak ise, “duyularla ifade edilemeyen bir Ģeyi belirten somut nesne veya iĢaret, 

remiz, rumuz, timsal, simge” gibi manalara gelmektedir.
301

  

Sembol karĢılığında kullanılan remiz kavramının ise, Ragıb el-Ġsfahani‟ye ait 

“Müfredat” adlı esere bakıldığında iĢaret anlamında kullanıldığı görülmektedir.
302

 Aynı 

Ģekilde remiz kavramı sözlükte “iĢaret etmek, iĢaret suretiyle bir Ģey anlatmak; iĢaret, 

sembol, niĢan ve üstü kapalı anlatım” gibi anlamlar ifade etmektedir.
303

 

AraĢtırmacılar tarafından sembol kavramının birçok tanımı yapılmaktadır. Bu 

tanımlara bakmak gerekirse; sembol, “açıklanamazın ifade biçimi” olarak 

tanımlanmaktadır. Yine baĢka bir tanımda sembol, “bazı Ģeylerin bilinmesini sağlayan 

görünür iĢaretler” Ģeklinde ifade edilmektedir.
304

 Dolayısıyla sembol ile ilgili tanımlara 
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bakıldığında, sembol kavramının daha çok iĢaret anlamında kullanıldığı müĢahede 

edilmektedir. 

Sembol kavramı, Türkçede simge kavramıyla aynı anlamı içermektedir. En 

genel manasıyla sembol, “baĢka bir Ģeyi özellikle de soyut Ģeyleri göstermek veya 

temsil etmek amacıyla kullanılan Ģey” anlamında ifade edilmektedir.
305

 Dolayısıyla 

sembol kavramı, yalnızca soyut olan ifadeleri değil, somut olan Ģeyleri de kapsayan bir 

tabirdir.  

Sembol bireyin ya da toplumun bina ettiği bir Ģeydir. Sembollerin iki önemli 

unsuru bulunmaktadır. Bunlardan birincisi, sembolleĢtirilen maddedir. Diğeri ise, bu 

maddenin temsil ettiği manevi hakikattir. Bu iki özelliğin iĢ birliği neticesinde ortaya 

çıkan sembolün, yaĢamın her alanında olması muhtemeldir.
306

 Bununla beraber 

sembolün ne olduğundan çok, iletmek istediği mesajı önemlidir.
307

 Ayrıca semboller, 

içerdikleri anlam zenginliği bakımından insan yaĢamında sözcüklerden daha fazla 

etkileyici ve fonksiyonel bir role sahiptir.
308

 

Dini sembollere de kısaca yer vermek gerekirse; bu sembollerin insan yaĢamında 

önemli bir yeri bulunmaktadır. Bir sembolün dini değeri, insanın onunla bağdaĢtırdığı 

manaya bağlıdır. Dini semboller insanın değerler ölçüsünü ifade etmektedir. Dini 

sembolleri diğer sembollerle değiĢtirmek ya da bilimsel tenkitlerle bertaraf etmek 

mümkün değildir. Basit bir haberleĢme aracı olarak görülmeyen dini semboller, duygu 

ile yüklüdür ve bu sembollerin akli ve hissi yönleri vardır.
309

  

Dini semboller yalnızca akla dayanan bir bilgi vermez, bu semboller daha çok 

sezgisel düĢünmeye yarayan kutsalın ifade ediliĢidir. Bununla beraber sembol, “zihinle 

kutsal arasında aracılık yaparak görülmeyen bir realiteyi somut, elle tutulur derecede 

açık olmayan bir algılayıĢ ile anlamamıza yardımcı olan bir tasvir” Ģeklinde ifade 

edilmektedir.
310

 

                                                           
305 Latif Tokat, “Dinin Sembolik Dili”, Milel ve Nihal: inanç kültür ve mitoloji araĢtırmaları dergisi, 2009, c. 6, 

sy. 1, s.85. 
306 Schimmel Annemaire, “Dinde Sembolün Fonksiyonu Nedir?” Ankara Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, 

1954, c.3, sy. 3-4, s.68. 
307 Necmettin Ersoy, Semboller ve Yorumları, Bölüm I, Zafer Matbaası, 2000, s.6. 
308 Resul ÇatalbaĢ, “Türklerde Hayvan Sembolizmi ve Din ĠliĢkisi”, Turan Stratejik AraĢtırmalar Merkezi 

Dergisi, 2011, c. 3, sy. 12, s.49. 
309 Galip Atasağun, “Hristiyanlığın Tanıtımı, Yorumu ve KurumsallaĢmasında Sembollerin Yeri”, Selçuk 

Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi Dergisi, 2000, sy. 10, s.184-185. 
310 MaĢallah Turan, Kur’an’ın AnlaĢılmasında Sembolizm TartıĢmaları, Selçuk Üniversitesi Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Doktora Tezi, Konya, 2006, s.4. 
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 Pek çok inanç sistemi kutsal olanla olmayanı ayırt etmek üzere bazı 

değerlendirmeler yapmaktadır. Kutsal olan, kutsal olmayanla karĢılaĢtırıldığı zaman 

farkını ortaya koymaktadır. Kutsal olan Ģeyler, olağanüstü ve etkileyici özellikleriyle 

diğerlerinden ayrı bir anlama sahiptir.
311

 Ayrıca kutsalın ortaya çıkması için belirlenmiĢ 

bir fiziksel ölçüt yoktur. Herhangi bir kiĢi, nesne veya olay kutsal olabilir. Kutsal olanda 

aranılan en önemli nitelik ise, kendisinin ötesindeki gerçekliği iyi bir Ģekilde 

yansıtabilmesidir.
312

 

Sembolizm (Remziyye) ise, 19. asrın sonlarında gerçeklik akımının etkisiyle 

oluĢan parnasizm hareketine karĢı tepki olarak Fransa‟da ortaya çıkan bir sanat 

akımıdır. Bu akım, Ģiir, edebiyat, sanat ve resim gibi alanlarda kendisini göstermiĢtir. 

Fransız Ģair Jean Moreas tarafından 1886 yılında Le Figaro gazetesinde yayımlanan 

“sembolizmin manifestosu” adlı yazıyla beraber ilk kez akımın adı ve esasları ortaya 

konulmuĢtur.
313

  

Sembolizm, “olayları yorumlamaya veya inançları anlatmaya yarayan semboller 

sistemi, simgecilik” Ģeklinde tanımlanmaktadır.
314

  BaĢka bir tanımda ise, sembolizm, 

bir Ģeyi sembolü vasıtasıyla anlatma veya gösterme iĢi olarak tarif edilmektedir.
315

 

Bununla birlikte sembolizm veya simgebilim, olayların, nesnelerin, kullanılan deyim ve 

sözcüklerin çoğunlukla dini, felsefi ve estetik bakımdan yorumunu yapan bir sistemin 

adıdır.
316

 

Dini sembolizm ise, “insanın hayatta en önemli saydığı Ģeyi yansıtır. Dini 

sembolizm, özellikle dini kelimeleri, dilin kullanımını, görünür nesneleri ve ayin 

çeĢitlerini” kapsamaktadır. Sembolik ifadelerin dindeki yeri büyüktür. Dinler, semboller 

vasıtasıyla daimî olarak varlığını sürdürmektedir. Bizler de geçmiĢ ve yabancı 

kültürlerin dini yaĢamlarını, bize kadar gelen dini semboller aracılığıyla 

öğrenmekteyiz.
317
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2.2. Gökyüzü ile Ġlgili Semboller 

Gökyüzünde ısı ve ıĢık yayarak insan hayatını kolaylaĢtıran GüneĢ, Ay ve 

yıldızlar gibi pek çok cisim bulunmaktadır. Bu cisimler, birtakım kültür ve inanıĢlarda 

yer edinmektedir. Alevi-BektaĢi anlayıĢına baktığımızda da GüneĢ, Ay ve yıldızların 

sembolik anlamı bakımından önemli olduğunu görmek mümkündür. 

 

2.2.1. GüneĢ  

Ġnsanlık tarihine göz atıldığında, GüneĢ kültüne tarih öncesi dönemlerden 

itibaren rastlanıldığı görülmektedir. GüneĢ, kendisine tapılan bir nesne halini 

taĢımasının yanı sıra zamanla geliĢme kaydetmekte ve din anlayıĢları bünyesinde 

soyutlaĢarak sembolik bir hale bürünmektedir. GüneĢ, “Türkçe‟nin çeĢitli lehçelerinde 

„küneĢ‟ ve Kıpçak Türkçesi‟nde „kuyaĢ‟ Ģeklinde” söylenmektedir. Bu kelimenin aslı 

“kün (gün)” olarak beyan edilmektedir. Ayrıca GüneĢ, dünyanın kendi etrafında bir kez 

dönüĢünün aydınlık kısmı ile onu aydınlatan gök cismine verilen bir isimdir.
318

  

Ögel‟e göre eski Türklerde, “GüneĢ doğunun sembolü idi.” Nitekim Türklere 

göre, güneĢin doğduğu yön oldukça önemlidir.
319

 Aynı Ģekilde bazı araĢtırmacılar, Hun 

döneminde Türk kağanlarının güneĢe olan saygılarından ötürü çadırlarını doğu tarafına 

yani güneĢin doğduğu yöne açtığını belirtmektedir. Türklerin yön belirlemede güneĢin 

doğduğu yönü esas almaları da güneĢe verilen önemi gözler önüne sermektedir. 

Özellikle Maniheizmin etkisiyle beraber Uygurlarda GüneĢ ve Ay gibi cisimler kut 

veren varlıklar olarak nitelenmektedir.
320

 Dolayısıyla eski Türk geleneğinde, GüneĢ‟e 

karĢı bir saygı ve kutsiyetin olduğu anlaĢılmaktadır. 

Türk mitolojisine bakıldığında, Ay ve GüneĢ gibi motiflerin çok önemli bir yere 

sahip olduğu görülmektedir. Bilhassa GüneĢ motifinin Kırgızlara ait olan çadır ve 

bayrağında yer edindiğini söylemek gerekir. Türkler, “GüneĢ, tutuğumuz, bayrağımız 

olsun, gök de çadırımız!” derken kendi dünya imparatorluklarını ifade etmektedir. Bu 

ifadeye göre, GüneĢ‟in sembolik anlamda Türk devletinin bayrağı, gök kubbenin ise, 

Türk devletinin çadırı olarak düĢünüldüğü ortaya konulmaktadır.
321

  

                                                           
318 Ahmet Güç, “GüneĢ”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 1996, Ġstanbul, c. 14, s.288. 
319 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi II, Milli Eğitim Basımevi, Ġstanbul, 1971, s.169. 
320 Abdulkadir Kıyak, “Ġslamiyet‟ten Önce Türklerde GüneĢ ve Ay ile Ġlgili ĠnanıĢlar”, Karadeniz, 2010, c. 2, sy. 6, 

s.134-136. 
321 Sadettin Koç, “Türk Mitolojisinde Kırgızlar (Ay ve GüneĢ Motifinin Kırgız Üzerindeki Yeri)”, Türk Kültürü ve 

Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma Dergisi, 2002, c. 8, sy. 22, s.79,83. 
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Eliade, GüneĢ‟in pek çok kültürde gök tanrılarla özdeĢleĢtirildiğine dikkat 

çekmektedir. Özellikle ilkel kültür katmanlarında gök tanrısının kendi özelliklerini 

güneĢ tanrısına devrettiğini ifade etmektedir. Ayrıca yazar, dünyada yer alan çeĢitli 

bölgelerde GüneĢ ile Tanrı arasında soy iliĢkisi kurulduğuna vurgu yapmaktadır.
322

 

Genel itibariyle Ġslam tasavvuf düĢünce sisteminde, GüneĢ‟in Tanrı veya 

peygamber ile olan özdeĢliğinden bahsedilmektedir. Zira Nesimi, Kaygusuz Abdal gibi 

bazı Ģairlerin Tanrı ile GüneĢ iliĢkisine değindiği Ģiirleri mevcuttur. Bu Ģiirlerde 

GüneĢ‟in Tanrı ile özdeĢleĢtirildiğine dikkat çekilmektedir.
323

  

Alevilik-BektaĢilikte ise, GüneĢ Hz. Muhammed‟i temsil etmektedir.
324

 Nitekim 

Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde Hz. Muhammed‟in GüneĢ‟e benzetildiği pek çok ifade yer 

almaktadır. Bazı Ģiirlerde Hz. Muhammed ve Hz. Ali birlikteliğinin Ay ve GüneĢ ikiliği 

içerisinde yer aldığı görülmektedir. 

Ay ile GüneĢ de secdeye indi 

Ali‟yle Muhammed dara durunca 
325

 

Yine Ģiirlerde geçen “Ay Ali‟dir gün Muhammed”
326

 ifadesinde Hz. 

Muhammed, GüneĢ ile teĢbih edilmektedir. 

Bununla birlikte Alevi-BektaĢi kültüründe, Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin de GüneĢ 

sembolü ile özdeĢleĢtirildiğine vurgu yapılmaktadır.
327

  

Gâhi bulut olup göğa ağarsın 

Gâhi yağmur olup yere yağarsın 

Ay mısın gün müsün kandan doğarsın 

Ilgıt ılgıt eser yel Hacı BektaĢ 

 Dolayısıyla yukarıda ġah Ġsmail‟in Hatayi mahlasıyla yazdığı Ģiirde de 

görüleceği gibi, Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin de GüneĢ‟e 

benzetildiğini söylemek mümkündür.
328

  

  

                                                           
322 Ayrıntılı bilgi için bkz; Mircea Eliade, Dinler Tarihine GiriĢ, Çeviren: Lale Arslan Özcan, Alfa Basım Yayın 

Dağıtım, 1. Basım, 2017, s.157-158. 
323 Esra Akbalık, “Alevi-BektaĢi ġiirinde Ay ve GüneĢ Sembolizmi”, Türkiyat Mecmuası, 2016, c.26, sy. 1, s.6. 
324 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ AraĢtırma 

Dergisi, 2001, c.7, sy. 20, s.67. 
325 Esra Akbalık, “Alevi-BektaĢi ġiirinde Ay ve GüneĢ Sembolizmi”, s.7. 
326 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, Saypa Yayınları, 1. Baskı, Ankara, 1995, c. 2, s.190. 
327 Esra Akbalık, “Alevi-BektaĢi ġiirinde Ay ve GüneĢ Sembolizmi”, s.8. 
328 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.135,155. 
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2.2.2. Ay  

Gündelik yaĢamda hayatımızı kolaylaĢtıran, belli baĢlı görevleri olan en önemli 

doğa unsurlarından biri de Ay‟dır. Ay ve GüneĢ unsurları Orta Asya Türklerinde 

hayatın her alanında bir kült haline dönüĢerek ġamanizm döneminin temel unsurları 

arasında yerini almıĢtır.
329

 Türklerde genel itibariyle “GüneĢ-Ana” ve “Ay-Baba” 

tabirleri kullanılmıĢtır. Ayrıca efsane ve masallarda güneĢ diĢi, ay da erkek olarak rol 

oynamıĢtır.
330

 

Ay ve yıldızların Türk kültüründe simgesel anlamda önemli bir yere sahip 

olduğu belirtilmektedir. Nitekim Hun imparatorlarından bazılarının Ay‟a kutsiyet 

atfettikleri ortaya konulmaktadır. Yine Türk destanlarında Oğuz Kağan‟ın altı oğlu 

olduğu ve Oğuz Kağan‟ın oğullarına “Gün, Ay, Yıldız, Gök, Dağ ve Deniz” gibi 

mitolojik isimler verdiği ifade edilmektedir.
331

 Bununla beraber Kırgız efsanelerinde de 

Ay motifinin önemli bir yeri olduğundan bahsedilmektedir.
332

 Dolayısıyla Orta Asya‟da 

eski Türkler üzerinde etkili olan ġamanizm inancı doğrultusunda Ay‟ın hayatın pek çok 

aĢamasında yer edindiğini söylemek mümkündür. 

Asıl konumuzu oluĢturan Alevilik-BektaĢilikte ise, gök cisimleri arasında yer 

alan GüneĢ ve Ay‟ın Hz. Muhammed ve Hz. Ali ile özdeĢleĢtirildiğine dikkat 

çekilmektedir. Ay Ali, Gün (GüneĢ) Muhammed‟dir. Hz. Ali‟nin sırlı olmasından 

dolayı Ay‟ı sembolize ederek karanlığı aydınlattığına vurgu yapılmaktadır.
333

  

Hz. Ali ile Ay arasında kurulan bu simgesel irtibatta Ay‟ın devamlı bir Ģekilde 

yinelenip yenilenmesi belirleyici bir etkendir. Yine Ay‟ın gerek döngüsel ritmik yapısı 

gerekse ıĢık kaynağı olması nedeniyle Alevi-BektaĢi Ģiirlerine konu edildiği 

görülmektedir. Nitekim Ay‟ın döngüselliği ile tenasüh inancı arasında bir irtibat 

bulunmaktadır.
334

 Tenasüh inancı, genel bir ifadeyle öldükten sonra insan ruhunun 

baĢka bir kalıba geçmesi suretiyle yaĢamını devam ettirmesi Ģeklinde tarif edilmektedir. 

Ocak, Ay‟ın farklı Ģekillere bürünmesiyle ilgili olarak Ģöyle demektedir: 

 

                                                           
329 Ahmet Caferoğlu, “Türk Onomastiğinde Ay ve GüneĢ Unsurları”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma 

Dergisi, 2002, c. 8, sy. 22, s.71. 
330 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi II, s.169. 
331 Ayrıntılı bilgi için bkz; Abdulkadir Kıyak, “Ġslamiyet‟ten Önce Türklerde GüneĢ ve Ay ile Ġlgili ĠnanıĢlar”, s.137-

138. 
332 Detaylı bilgi için bkz; Sadettin Koç, “Türk Mitolojisinde Kırgızlar (Ay ve GüneĢ Motifinin Kırgız Üzerindeki 

Yeri)”, s.87. 
333 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.67. 
334 Esra Akbalık, “Alevi-BektaĢi ġiirinde Ay ve GüneĢ Sembolizmi”, s.9-10. 
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Ay‟ın hilal Ģeklinden baĢlayarak zamanla dolunay hâlinde en olgun biçimine 

girip giderek kaybolması gibi, ruh da hilal gibi bir bedende doğmakta, olgun 

yaĢa gelmekte ve zamanı dolunca bedenin ölümüyle ondan çıkıp yepyeni bir 

baĢka bedende ortaya çıkmaktadır. Zâhirde hangi biçimde görünürse görünsün 

Ay aynı Ay olduğu gibi hangi bedene girerse girsin, ruh da aynı ruhtur.
335

  

 

Bazı Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde Hz. Ali‟nin de aynı Ay gibi değiĢik suretlerde 

Ģekil değiĢtirebileceğine dikkat çekilmiĢtir: 

Güzel Ali‟m çıksa çıksa salınsa 

 Bedir aylar gibi doğsa dolunsa  

 Dört Ģey vardır bir kardaĢda bulunsa 

 Bir hayr bir Ģer bir ibâdet bir niyâz
336

  

Dolayısıyla Alevilik-BektaĢilikte tenasüh inancının etkisiyle birlikte Hz. Ali‟nin 

Ay‟a benzetilerek farklı Ģekillerde zuhur ettiği inancının hâkim olduğu görülmektedir.   

Bununla beraber Anadolu coğrafyasında bulunan KızılbaĢ, Çepni, Tahtacı, 

Yörük ve Sıraç gibi bazı Alevi-BektaĢi zümrelerinde de tenasüh inancının farklı 

yönlerini sergileyen birçok örneğin bulunduğu kaydedilmektedir. Ayrıca bu inancın 

Ġslamiyet öncesi dönemde Budizm kanalıyla Türklerde yerleĢtiğine ve atalar kültüyle 

yakından irtibatlı olduğuna vurgu yapılmaktadır.
337

  

 

2.2.3. Yıldız 

Arapça‟da “necm” ve “kevkeb”, Farsça‟da “ahter” ve “sitare” kelimeleri yıldız 

karĢılığında kullanılmaktadır. Köken itibariyle necm “doğmak, ortaya çıkmak” gibi 

manalara gelirken “kevkeb” kelimesi ise, “parlamak, aydınlık olmak” gibi anlamlara 

gelmektedir. Bu iki kelime yıldız karĢılığında kullanılmasının yanı sıra “kevkeb” bazı 

durumlarda “gezegen” manasını ifade etmektedir.
338

 

Türklerde yıldızların önemli bir fonksiyonu bulunmaktaydı. Zira Türkler yıldız 

bilgisi sayesinde hem vakti öğrenmekte hem de yön ve yol bulma konusunda 

yıldızlardan faydalanmaktaydı.
339

  

Eski Türklerde birçok yıldızın önemli bir yeri bulunmaktadır. Bu yıldızlardan 

biri Zühre yıldızıdır. Ön Asya‟da Zühre adı verilen yıldız, Batı‟da Venüs Ģeklinde 

                                                           
335 YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, Enderun Yayınları, Ġstanbul, 1983, 

s.133, 141. 
336 Esra Akbalık, “Alevi-BektaĢi ġiirinde Ay ve GüneĢ Sembolizmi”, s.10. 
337 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.143. 
338 Yavuz Unat, “Yıldız”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 2013, Ġstanbul, c. 43, s.534. 
339 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi II, s. 180. 
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adlandırılmaktadır. Özellikle Yakut Türklerinde Zühre Yıldızı ayrı bir öneme sahiptir. 

Nitekim Yakutların inancına göre, Zühre yıldızı güzel bir kız olarak nitelenmektedir. Bu 

yıldız, “Ülker” adı verilen yıldızı sevmektedir. Bu iki aĢığın karĢılaĢmasıyla beraber 

gökyüzünde aĢk ve sevgi fırtınaları kopmaktadır. Kırgız Türklerinde ise, Zühre Yıldızı 

Ay‟ın kızı olarak ifade edilmektedir. Aynı Ģekilde Ülker de Ay‟ın oğlu olarak kabul 

görmektedir. Güney Sibirya topluluklarında ise, Zühre Yıldızı, “atların koruyucusu” 

Ģeklinde belirtilmektedir.
340

   

Yakut Türklerinin “Arzutilek” adı verilen tanrısı Zuhal Yıldızı olarak 

bilinmektedir. Eski Türklerde Utarit adı verilen yıldızın göklerin kâtibi olduğu dile 

getirilmektedir. Bununla beraber yabancı mitolojilerde de bu yıldız “Kâtip-ul eflak” 

olarak isimlendirilmektedir. ġamanist Türklerde ise, birçok yıldız efsaneleri yer 

almaktadır. ġaman davullarında bu efsaneleri konu eden yıldız resimleri mevcuttur.
341

  

Kimi Türk toplulukları tarafından Kutup yıldızı göğün direği olarak kabul 

edilmekte ve tanrıların da bu direğe atlarını bağladığına inanılmaktadır.
342

 Aynı Ģekilde 

Türkler semadaki yıldızların da bağlı hayvanlar gibi Kutup yıldızının çevresinde 

döndüğü inancını taĢımaktadır.
343

 

Kur‟an-ı Kerim‟e bakıldığında muhtelif ayetlerde sema, güneĢ, ay ve burçlardan 

bahsedildiği görülmektedir. Kur‟an-ı Kerim‟in 53. Suresi Necm Suresi‟dir. Kur‟an‟da 

farklı surelerdeki dört ayette “necm”, dokuz ayette ise, “nücûm” ifadesi yer 

almaktadır.
344

 

Anadolu coğrafyasında Zühre yıldızı için “Sabah Yıldızı” da denilmektedir. Zira 

bu yıldız sabaha karĢı doğduğu için bu isimle anılmaktadır. Bununla birlikte bu yıldıza 

“Akyıldız” adını verenler de mevcuttur. Doğu Anadolu‟da ise Zühre yıldızına “Sarı 

yıldız, Mavi yıldız ve Kanlı yıldız” gibi isimler verilmektedir.
345

  

Alevilik-BektaĢilikte ise, eski inanç ve kültürlerde olduğu gibi, Zühre yıldızının 

önemli bir yeri bulunmaktadır. Alevi inancına göre, kırk veya kırk bin yılda bir ortaya 

                                                           
340 Bahaeddin Ögel, a.g.e.  s.220-224. 
341 Murat Uraz, Türk Mitolojisi, DüĢünen Adam Yay., 1994, s.32. 
342 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, Kabalcı Yayınevi, Ġstanbul, 2002, s.26. 
343 Abdulkadir Kıyak, “Ġslam Öncesi Türk Kültüründe Yıldızlarla Ġlgili ĠnanıĢlar”, Fırat Üniversitesi Ġlahiyat 

Fakültesi Dergisi, 2001, c. 2, s.194. 
344 Yavuz Unat, “Yıldız”, c. 43, s.534. Ayrıca bkz; Necm Suresi 1. Ayet, Tarık Suresi 3. Ayet. 
345 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi II, s.222. 
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çıkan Zühre yıldızı, Hz. Ali‟nin alnında da görünmektedir.
346

 Ayrıca Hz. Hasan ve Hz. 

Hüseyin iki kutup manasına gelen “kutbeyn” Ģeklinde ifade edilmektedir.
347

 

Alevilikte Hz. Fatıma‟nın Zühre Yıldızı gibi nurlu olduğu hayal edilmektedir. 

Hz. Fatıma güzeller güzeli, namusun ve erdemin simgesi olarak görülmektedir.
348

 

Alevi-BektaĢi Ģiirlerine bakıldığında Hz. Ali‟nin yüzü, ıĢığını GüneĢ‟ten yani Hz. 

Muhammed‟den almakta ve çevresine gece-gündüz ıĢık saçan bir aya benzetilmektedir. 

Aynı Ģekilde yıldızlar ve gezegenler de Hz. Ali de olduğu gibi, ıĢığını GüneĢ‟ten 

almaktadır: 

Rûz u Ģeb vechündir ay Ģâh-ı Ģehîdullâhımuz 

 ÂĢikâr oldı güneĢden hak veliyullâhımuz
349

  

Son olarak Alevi-BektaĢi zümrelerinden biri olan Tahtacılarda GüneĢ, Ay ve 

Zühre (Venüs) yıldızı önemli semboller arasındadır. Selçuk, Tahtacılarda GüneĢ‟in Hz. 

Muhammed‟i, Ay‟ın Hz. Ali‟yi ve Zühre yıldızının da Hz. Fatma‟yı simgelediğini ifade 

etmektedir.
350

 Ayrıca Zühre yıldızı, okuma-yazma bilmeyen bazı KızılbaĢ Türkmen 

oymaklarının kalbinde “Fatımat-üz- Zühre” Ģeklinde yerini almaktadır.
351

 Dolayısıyla 

Alevilik-BektaĢilikte özellikle de Zühre yıldızının önemli bir yeri olduğundan söz 

etmek mümkündür.   

 

2.3. Hayvan Sembolleri 

GeçmiĢten günümüze pek çok din, inanç ve kültürlerde birtakım hayvanların ön 

plana çıktığı görülmektedir. Hayvanların ön plana çıkmasında etkili olan temel 

faktörlerden biri kendine has yapıları ve özellikleridir. Nitekim hayvanların kendi 

yapılarına göre güçlü, yırtıcı ve avcı olması birçok inanç ve kültürü etkisi altına 

almaktadır. Böylece hayvanlara inançsal bağlamda sembolik anlamlar yüklenmektedir.  

Özellikle eski Türklerin kendi inançları doğrultusunda birçok hayvana 

olağanüstü anlamlar yüklediğini söylemek mümkündür. Bu durum günümüzde bazı 

kültür ve topluluklarda da devam etmektedir. Asıl konumuzu oluĢturan Alevi-BektaĢi 

                                                           
346 Bekir ġiĢman, Mehmet ġahin, Alevi-BektaĢi Kültürünün Halk ĠnanıĢları ve Uygulamalarına Yansıması, Türk 

Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma Dergisi, 2019, sy. 92, s.51. 
347 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.221. 
348 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.67. 
349 Filiz Kalyon, Alevi BektaĢi ġiirlerinde Kullanılan Sembollere Dair Bir Ġnceleme, IV. Uluslararası Alevilik 

BektaĢilik Sempozyumu Bildiriler Kitabı, Ankara, 2018, c.1, s.757-758. 
350 Ayrıntılı bilgi için bkz; Ali Selçuk, Ağaçeri Türkmenleri Tahtacılar, s.75. 
351 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.391. 
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geleneğinde güvercin, turna, doğan, Ģahin, kaz, horoz, geyik, aslan, kurt, at vb. gibi pek 

çok hayvanın inançsal bakımdan sembol haline geldiğinden bahsedilebilir. 

 Bu hayvan türlerinden bazıları Alevi-BektaĢi inancında Ģekil değiĢtirme unsuru 

olarak karĢımıza çıkmaktadır. ġekil değiĢtirme, genelde üstün bir güç tarafından ya 

yapılan bir iyiliğe karĢılık mükafat olarak ya da kötülüğe karĢılık ceza Ģeklinde 

gerçekleĢmektedir. ġekil değiĢtirme tabiri yerine “donuna girmek” deyimi de 

kullanılmaktadır.
352

 

Bununla beraber Ģekil değiĢtirme unsurunun ġamanizm ile Budizm inancından 

geldiği belirtilmektedir. Özellikle de Budizm inancını benimseyen eski Türklerin 

Budizm‟e ait birtakım Ģekil değiĢtirme unsurlarını daha sonraki dönemlerde Ġslamiyet‟e 

taĢıdığı savunulmaktadır.
353

 

 

2.3.1. Güvercin  

Ġslamiyet‟ten önce Orta Asya‟da varlık gösteren Uygur Türkleri, güvercin için 

“kepter” ve “demder” ifadelerini kullanmıĢlardır. Bununla beraber Uygurlar, vefakâr bir 

kuĢ olarak bilinen güvercinden haberleĢmek maksadıyla yararlanmıĢlardır.
354

 Ayrıca 

Ġslamiyet öncesi Türk tarihinde kuĢ Ģekline girme inancının Türk ġamanizm‟i 

çerçevesinde ele alındığı dile getirilmiĢtir.
355

 

Güvercin adı, “Divanü Lugati’t-Türk” adlı yapıtta “kögürçgün” olarak 

geçmektedir.
356

 Ayrıca güvercin unsuru Dede Korkut Masallarında da konu 

edilmektedir. Bu masallardan birinde Deli Dumrul ile Azrail arasındaki mücadeleye yer 

verilerek Azrail‟in güvercin Ģekline girdiğinden bahsedilmektedir.
357

  

Türklerin Ġslam‟ı benimsemesiyle beraber güvercin daha önce olduğu gibi, inanç 

ve kültürel yaĢamdaki önemini muhafaza etmeyi sürdürmüĢtür.
358

 Özellikle de Hz. 

Muhammed‟in sığındığı mağarada güvercinin örümcek ağlarının üstüne yuva yapması 

ve böylece Hz. Muhammed‟i gizlemesi üzerine kutsal kabul edildiğine dikkat 

                                                           
352 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.154.  
353 Zekeriya Karadavut, Ünsal Yılmaz YeĢildal, “Anadolu-Türk Folklorunda Geyik”, Milli Folklor, 2007, sy. 76, 

s.107-108. 
354 Âdem Öger, Serkan Köse, “Uygur Kültüründe Tufan‟ın KuĢları: Kırlangıç ve Güvercin”, Uluslararası Uygur 

AraĢtırmaları Dergisi, sy. 3, 2014, s.167. 
355 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.169. 
356 KaĢgarlı Mahmud, Divanü Lugati’t-Türk, s.318.  
357 Ayrıntılı bilgi için bkz; Orhan Yılmaz, Füsun CoĢkun, Mehmet Ertuğrul, “Kutsal Bir Fenomen Olarak Yahudilik, 

Hristiyanlık ve Ġslamiyet‟te Güvercin”, Bitlis Eren Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü Dergisi, 2014, 

c. 3, sy. 2, s.135. 
358 Bahar Çetin, Yazılı Kaynaklarına Göre Alevi Sembolizmi (Hacı BektaĢ-ı Veli Örneği), Atatürk Üniversitesi 

Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Erzurum, 2020, s.36. 
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çekilmektedir.
359

 Ayrıca güvercin Ġslam inancında “masum insanların ruhu” olarak 

görülmektedir.
360

 

Alevi-BektaĢi inancında, önemli bir yere sahip olan güvercin, barıĢın simgesi 

olarak kullanılmaktadır.
361

 Menkıbelerden birinde Ahmet Yesevi tarafından Rum 

diyarına halife olarak gönderilen Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin Sulucakarahöyük‟e güvercin 

Ģeklinde indiği anlatılmaktadır.
362

 Zira “Velayetname” adlı eserde anlatılan bu 

menkıbeye göre, Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin güvercin Ģeklinde Sulucakarahöyük‟e gelip bir 

taĢın üstüne inmesi üzerine Anadolu erenleri korkuya kapılmıĢ ve onun yolunu kesmek 

için Hacı Tuğrul‟u doğan kuĢu suretinde göndermiĢlerdir. Bunun üzerine Hacı BektaĢ-ı 

Veli tekrar insan kılığına bürünmüĢ ve Hacı Tuğrul‟un aklını baĢından almıĢtır. Daha 

sonrasında Hünkâr Ģu ifadeleri kullanmıĢtır. “Ġyiliğim er, erin üzerine öyle gelmez. Siz 

bize zalim Ģeklinde geldiniz. Biz size mazlum Ģeklinde geldik. Eğer güvercinden daha 

çok mazlum bir Ģekil olsaydı (biz) o Ģekilde gelirdik.”
363

 Dolayısıyla Hacı BektaĢ-ı 

Veli‟nin Anadolu‟ya güvercin donunda gelmesi barıĢçı hedefler doğrultusunda geldiğini 

sembolize etmektedir.
364

 

Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde de güvercin motifine rastlanılmaktadır. Özellikle de 

don değiĢtirme unsuruyla ilgili olarak Pir Sultan Abdal‟ın yazdığı dörtlükte Ģu ifadelere 

yer verilmektedir: 

Güvercin donunda oturur 

TaĢlar Ģehadet getirir, 

Cümle çiğleri piĢirir 

Pirim Hacı BektaĢ Veli 
365

  

Bununla birlikte yukarıda değindiğimiz gibi, Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde Hacı 

BektaĢ-ı Veli‟nin Horasan‟dan Rum diyarına bir güvercin olarak geldiğini anlatan bazı 

ifadeler yer almaktadır: 

Güvercin donuyla Urum‟a uçan 

Ġmamlar evinin kapusın açan 
366

 

                                                           
359 Fatmagül Saklavcı, Alevi-BektaĢi Ġnançlarında Sembol ve Motifler, Cumhuriyet Üniversitesi Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Sivas, 2015, s.53. 
360 Bahar Çetin, Yazılı Kaynaklarına Göre Alevi Sembolizmi (Hacı BektaĢ-ı Veli Örneği), s.36. 
361 Belkıs Temren, “Birinci Yıldan Ġkinci Bin Yıla Kanat Çırpan BarıĢ Güvercini: Hacı BektaĢ Veli”, Türk Kültürü 

ve Hacı BektaĢ AraĢtırma Dergisi, 1999, c. 6, sy. 12, s.8.  
362 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.166. 
363 Bkz; Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.174-178. 
364 Belkıs Temren, “Birinci Yıldan Ġkinci Bin Yıla Kanat Çırpan BarıĢ Güvercini: Hacı BektaĢ Veli”, s.8. 
365 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.227.  
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Son olarak Noyan‟a göre, güvercin BektaĢiler için kutsal kabul edilmektedir. 

Bununla beraber güvercin kafeste değil, serbest bir Ģekilde beslenmektedir. Çünkü 

Alevi-BektaĢiler güvercinin özgürlüğünün kısıtlanmasını istememektedir.
367

 

 

2.3.2. Turna 

ġamanizm inancı bünyesinde Ģamanların bir kuĢ olup uçtuğundan 

bahsedilmektedir.
368

 Turna, ölümsüzlüğün ve uzun hayatın simgesi olarak ifade 

edilmektedir.
369

 Bunun yanı sıra turna, Altay Türkleri arasında kutsal sayılan önemli 

kuĢlar arasında yerini almaktadır. EĢine sadık olarak bilinen turna, öldürülmesi 

yasaklanan bir kuĢ türüdür.
370

 Turna, BaĢkurtlarda töz olarak bilinmektedir. Ġbni 

Fadlan‟ın anlattığına göre, BaĢkurtların bir bölümü turnaya tapmaktadır.
371

 Ayrıca bir 

anekdotta, turnanın ağa yakalanmasının insan için iyi olmayacağı vurgulanmaktadır.
372

 

Turna, Türk halk kültürü ürünleri arasında yer alan Ģiirlerde, türkülerde ve halk 

hikayelerinde sıklıkla karĢımıza çıkan önemli bir motiftir.
373

 Halk geleneğinde turna, 

akıllı, her hareketi doğru ve kutsal kabul edilen bir kuĢ olarak görülmektedir. ÇeĢitli 

nedenlerle eĢinden, çocuğundan, yuvasından, memleketinden ayrı kalmıĢ bazı kiĢiler, 

geride bıraktıklarına duyduğu özlem ve hasreti bir vasıta ile bildirme ihtiyacı 

hissetmektedir.  Söz gelimi bazı halk Ģairleri de bu durumu turnalar vasıtasıyla 

iletmektedir: 

Göremedin Erzurum‟un yazını 

Tekmil ettim sohbetimi yazımı 

Arzuladım Erzincan‟ın düzünü 

Benden yâre selam edin turnalar
374

 

Alevi-BektaĢi inancında önemli bir yere sahip olan turna, Hz. Ali ile 

irtibatlandırılmasından dolayı takdis edilen bir kuĢtur.
375

 Alevilik-BektaĢilikte turna sesi 

                                                                                                                                                                          
366 Irene Melikoff, Uyur Ġdik Uyardılar, s.109. 
367 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, DoğuĢ Matbaacılık, Ankara, 1985, s.97-98.  
368 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.74. 
369 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.153. 
370 Mehmet Temizkan, “Türk Kültüründe ve Alevi-BektaĢi Ġnancında Turna”, Milli Folklor, 2014, sy. 101, s.166. 
371 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.407. 
372 Jean Paul Roux, Eski Türk Mitolojisi, Çeviren: Musa YaĢar Sağlam, Bilge Su Yayıncılık, 2. Baskı, 2015, 

Ankara, s.132.  
373 Mehmet Temizkan, “Türk Kültüründe ve Alevi-BektaĢi Ġnancında Turna”, s.163. 
374 ġükrü Elçin, “Türk Halk Edebiyatında Turna Motifi”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma Dergisi, 

2003, c. 9, sy. 28, s.46,48. 
375 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.360. 
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Hz. Ali‟nin sesi olarak kabul edilir.
376

 Dolayısıyla turna, Alevilikte Hz. Ali‟yi temsil 

eder.
377

 

Alevi-BektaĢi geleneğinde “donuna girilen” hayvanlardan biri de turnadır. Söz 

gelimi “Velayetname” adlı eserde anlatılan bir menkıbede Ahmet Yesevi‟nin turna 

donuna girerek Horasan erenlerini karĢılamaya gittiğinden söz edilmektedir.
378

  

Alevi-BektaĢi Ģiirlerine baktığımızda turna motifinin geçtiği birçok ifade 

karĢımıza çıkmaktadır. Özellikle de Pir Sultan Abdal‟ın dile getirdiği pek çok Ģiirde 

turna motifine rastlanmaktadır.
379

 Halk hikayelerinde dertleĢilen, haber getiren, 

kendisinden haber sorulan bir kuĢ olarak zikredilen turnanın, Alevi-BektaĢi geleneğinde 

de Hz. Ali‟den haber vermesi beklenmektedir:  

Yemen ellerinden beri gelirken 

 Turnalar Ali‟mi görmediniz mi  

Hava üzerinde sema ederken  

Turnalar Ali‟mi görmediniz mi 
380

 

Turnalar sabahları erken saatlerde akĢamları ise gün batacağı esnada suda adeta 

iki defa dans etmektedir. Bahsini ettiğimiz bu dans, Alevilerdeki semah ritüelinin 

hareket noktasını ifade etmektedir.
381

 Melikoff, Alevilik-BektaĢilikteki semahlardan 

birinin turna semahı olduğunu dile getirmektedir. Ayrıca yazar, bu semahı 

gerçekleĢtiren on iki genç kızdan her birinin On Ġki Ġmam‟ı temsil ettiğine vurgu 

yapmaktadır.
382

 

Alevi-BektaĢi gruplarından biri olan Tahtacılar arasında Hz. Ali ile turna 

özdeĢleĢtirilerek kiĢileĢtirilmiĢtir. Özellikle daha önce değindiğimiz gibi, turna sesinin 

Hz. Ali‟nin sesi olduğu inancı, Hz. Ali‟nin ölümsüz olduğu inancıyla özdeĢleĢtirilmiĢtir. 

Dolayısıyla turnayı öldürmek Hz. Ali‟nin varlığını sona erdirmek olacağı düĢüncesiyle 

yasaklanmıĢtır.
383 Ayrıca turna, KızılbaĢ toplulukları ve BektaĢiler arasında uğurlu bir 

hayvan olarak kabul edilmiĢtir.
384

 

                                                           
376 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.97. 
377 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.74. 
378 Bkz; Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.101-102. 
379 Fatma Pınar Kuzu, “Pir Sultan Abdal‟ın ġiirlerinde Turna Motifi=Turna Motion in Pir Sultan Abdal”, Türk 

Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma Dergisi, 2018, sy. 88, s.115-118. Ayrıca bkz; Mehmet Eröz, 

Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.409. 
380 Mehmet Temizkan, “Türk Kültüründe ve Alevi-BektaĢi Ġnancında Turna”, s.167. 
381 Fatma Pınar Kuzu, “Pir Sultan Abdal‟ın ġiirlerinde Turna Motifi=Turna Motion in Pir Sultan Abdal”, s.118. 
382 Irene Melikoff, Uyur Ġdik Uyardılar, s.48. 
383 Fatmagül Saklavcı, Alevi-BektaĢi Ġnançlarında Sembol ve Motifler, s.59. 
384 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.409. 
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2.3.3. Doğan 

Schimmel‟e göre doğan, farklı bir can kuĢu olmasının yanı sıra yırtıcı ve güçlü 

bir kuĢ türüdür. Yazar, doğan kuĢunun, aĢkın karĢı koyulamaz gücünü ya da bir 

güvercini alıp götüren atmaca gibi insan kalbini iyice kavrayan ilahi rahmeti 

simgelemek amacıyla kullanılabileceğini dile getirmektedir.
385

  

Orta Asya‟da hayat süren eski Türklere bakmak gerekirse; Türklerde her Oğuz 

boyunda sembol hale gelen birer doğan çeĢidi bulunmaktaydı. Türk soyundan gelen 

Bulgar Hanları da sembol olarak ellerinde doğan tutar biçiminde tasvir edilmekteydi.
386

 

Ayrıca Türk boyları arasında yer alan Kırgızlar da kendilerini doğan kuĢundan türemiĢ 

olarak saymaktaydı.
387

 

Doğan, Türklerde çoğu zaman avcılıkta kullanılan bir ev hayvanı olmasının yanı 

sıra evlerin ve sarayların bir süsü, hakanların ve yiğitlerin simgesi olarak görülmüĢtür. 

Nitekim Osmanlı padiĢahlarının elinde doğan tuttuklarını gösteren minyatürleri de 

yapılmıĢtır. Türkler, farklı boy ve türleri olan doğanların her bir çeĢidine ayrı isimler 

vermiĢlerdir. Ayrıca “tuğrul, çağrı, Ģahin, sungur ve laçin” Ģeklindeki doğan isimleri 

insanlara öz isimleri olarak verilmiĢtir.
388

  

Alevi-BektaĢi inancına baktığımızda ise, daha önce bahsettiğimiz gibi, doğan 

motifinin Ģekil/don değiĢtirme unsuruyla beraber karĢımıza çıktığı görülmektedir. 

Nitekim menkıbeye göre, Hacı BektaĢ-ı Veli, Anadolu‟ya güvercin Ģeklinde gittiğinde, 

Anadolu erenleri onu oraya sokmamak üzere doğan kuĢu Ģekline giren Hacı Tuğrul‟u 

göndermiĢlerdir. Doğan Ģeklinde Hünkar‟ın üzerine inen Hacı Tuğrul, Hacı BektaĢ-ı 

Veli‟nin yeniden insan Ģekline bürünmesi üzerine ne yapacağını ĢaĢırmıĢ ve Hacı 

BektaĢ-ı Veli‟den bağıĢlanma dilemiĢtir. Böylece Hünkâr, Anadolu erenlerine velayet 

gücünü göstermiĢtir.
389

 

Ögel, Hacı BektaĢ-ı Veli ile Hacı Doğrul arasında geçen hikâyenin bir Türk 

mitolojisi olduğunu belirtmektedir. Çünkü yazara göre, “Doğrul Baba”nın ismi “Tuğrul 

                                                           
385Annemarie Schimmel, Tanrı’nın Yeryüzündeki ĠĢaretleri Ġslam’a Görüngübilimsel YaklaĢım, Çev: Ekrem 

Demirli, Kabalcı Yay., Birinci Baskı, 2004, Ġstanbul, s.52-53.    
386 Mustafa Sever, Türk Mitolojisinde KuĢlar, Milli Folklor, sy. 42, 2011, s.87. 
387 Halil Ersoylu, Türk Kültüründe KuĢlar, Ötüken Yay., Ġstanbul 2015, s.83. 
388 ġerife Nilgün Yıldız, Türk Halk Anlatılarında Hayvan Motifleri, Fırat Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, 

Yüksek Lisans Tezi, Elâzığ 2011, 180. 
389 Bkz; Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.174-178. 
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kuĢunun” adından alınmaktadır. Tuğrul da Türklerin hem kutsal sayılan hem de çok iyi 

av yapabilen kuĢlar arasındadır.
390

 

 

2.3.4. ġahin 

Çabukluğu ile meĢhur olan doğan türlerinden biri de Ģahindir. ġahin, Alevi-

BektaĢi inancında Ģekil/don değiĢtirme unsuruyla karĢımıza çıkmaktadır. Menkıbelerde, 

çabukluk göstermesinden dolayı gideceği yere çok çabuk ulaĢan ve hadiselere süratle 

müdahil olan bir kuĢ olarak geçmektedir. Aynı doğan kuĢu gibi yiğitliğin temsilcisi 

olarak simgelenmektedir.
391

  

ġahin motifi, daha çok menkıbelerde karĢımıza çıkmaktadır. Nitekim bir 

menkıbeye göre, Hacı BektaĢ-ı Veli, Ģahin donuna girer ve BedehĢan kafirleri tarafından 

esir alınan Hoca Ahmet Yesevi‟nin oğlu Haydar‟ı kurtarmak üzere yolu koyulur.
392

 

Dolayısıyla kendilerinin velayetini kabul etmeyenlere karĢı gerektiğinde acımasız 

olabilen BektaĢi velilerinin bu yönleri Ģahin veya doğan Ģeklinde sembolize 

edilmektedir. Söz gelimi Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin kafirlere karĢı Ģahin donuna girmesi ve 

Sarı Ġsmail‟in de doğan Ģekline bürünmesi bu sebepler arasında gösterilmektedir.
393

 

 

2.3.5. Kaz 

Kaz, Türklerin önem verdiği hayvanlardan biridir.
394

 Bazı Türk boylarının 

önemli totemleri arasında yer alan kaz, tanrılara yakın yaratıklar arasındadır.
395

 Orta 

Asya‟da ve Çin‟de çok eski dönemlerden beri kuğu ve kaz gibi bazı kuĢların kutsal 

kabul edildiğinden bahsedilmektedir. Erkekliğin, evliliğin ve baĢarının sembolü olan 

kaz, Türklerde beylik ve kutun timsalidir.
396

 

Kaz, ġamanist toplumların yanı sıra dünyanın yaratılıĢı ve ölümle ilgili 

konularda da önemli bir yere sahiptir. Örneğin Sibirya kabilelerinin tabutlarının alt 

tarafına güneĢ ve ay resmiyle beraber kaz resmini çizdikleri ortaya konulmaktadır.
397

  

                                                           
390 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi I, Milli Eğitim Basımevi, Birinci Baskı, Ġstanbul, 1971, s.110-111. 
391 Bahar Çetin, Yazılı Kaynaklarına Göre Alevi Sembolizmi (Hacı BektaĢ-ı Veli Örneği), s.38. 
392

 Ayrıntılı bilgi için bkz; Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.122-126. 
393 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.168. Ayrıca menkıbelerden 

birinde Sarı Ġsmail‟in Tavaz‟da bulunan bir yerde sarı doğan Ģekline girdiğinden söz edilmektedir. Ayrıntılı 

bilgi için bkz; Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.562, 569. 
394 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.402. 
395 Murat Uraz, Türk Mitolojisi, DüĢünen Adam Yay., 1994, s.157. 
396YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.152-153.  
397 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.403. 
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Alevi-BektaĢi gruplarından biri olan Tahtacılarda kazın mühim bir yeri 

bulunmaktadır. Tahtacıların kaza karĢı duydukları ilgi itikadi bir temele 

dayandırılmaktadır. Nitekim kaz, Hz. Ali‟nin öldürüleceğini hisseden bir hayvan 

olduğundan dolayı Tahtacılar için önem arz etmektedir. Ayrıca Tahtacılarda kazın 

avlanması da günah sayılmaktadır.
398

  

Tahtacıların kazayağı denilen ve sehpa Ģeklinde olan kutsal bir sembolleri 

mevcuttur. Tahtacı iĢçiler, iĢ yaparlarken bu damganın nakĢedildiği bir elbise 

giymektedir. Pek çok Türkmen aĢiretlerinde olduğu gibi, Tahtacılara ait mezarlarda da 

kazayağı sembolü yer almaktadır.
399

 Bununla beraber KızılbaĢ Türkmenlerinin mezar 

tahtalarına kazayağı resmi çizdiği ifade edilmektedir.
400

 Dolayısıyla kaz, Alevi-

BektaĢilerin önemli simgeleri arasındadır. Özellikle de Alevi-BektaĢi zümrelerinden biri 

olan Tahtacıların en önemli sembollerinden biri kazayağıdır. Bu sembol, bazı Alevi 

mezarlarında olduğu gibi Tahtacı mezarlarında da görülmektedir. 

  

2.3.6. Horoz 

Horoz pek çok kültürde en genel ifadeyle “güneĢin ve gururun” simgesi olarak 

algılanmıĢtır. Horozun ötüĢüyle güneĢin doğuĢu arasında irtibat kurulmuĢtur. Horoz, 

Ġran mitolojisinde Mitra inancı bağlamında “güneĢi, yeniden diriliĢi ve sonsuz yaĢamı” 

sembolize etmiĢtir. ZerdüĢtlükte ateĢi ve güneĢi temsil eden horoz, Hint mitolojisindeki 

önemli semboller arasında yerini almıĢtır. Bununla birlikte horozun ötüĢü Çin 

kültüründe hayra iĢaret kabul edilmiĢtir. Hristiyanlar ise horozu, semaya yükselen Hz. 

Ġsa‟nın simgesi olarak görmüĢlerdir.
401

 Dolayısıyla horoz, birçok din ve toplumda farklı 

nitelemelerle anlamlandırılmıĢ ve sembol haline gelmiĢtir. 

Türk kültüründe önemli bir hayvan olan horoz, “Divanü Lugati’t Türk” adlı 

yapıtta “taqagu” olarak geçmektedir. Bu eserde horoz “erkek taqagu” tavuk ise, “tiĢi 

taqagu” Ģeklinde belirtilerek birbirinden ayırt edilmektedir. Bununla beraber “taqagu 

yılı”, Türklerin on iki yıllık takviminde yer alan yıllar arasındadır.
402

  

                                                           
398Ali Selçuk, Ağaçeri Türkmenleri Tahtacılar, s.317. 
399 Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, s.454. 
400 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.403. 
401 Turgay Yazar, Abdulkadir Dündar, “Türk-Ġslam Sanatında Horoz Ġkonografisi”, Kök Sosyal ve Stratejik 

AraĢtırmalar Dergisi, c. 2, sy. 1, 2000, s.213-215. 
402 KaĢgarlı Mahmud, Divanü Lugati’t-Türk, s.533. 
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Ġslamiyet öncesi Türk kültüründe gök, yer ve atalara sunularak kurban edilen 

hayvanlardan biri olan horoz, ġamanizm inancıyla bağdaĢtırılmaktadır.
403

 Bununla 

beraber horoz, “Türk kozmolojisinde barıĢ unsurunun hayvan biçimli timsali” olarak 

ifade edilmektedir.
404

  

Horoz Alevi-BektaĢi inancında da önemli hayvanlardan biridir. Hatta Aleviler 

için en makbul sayılan bir hayvan türüdür. Alevilikte horozun diğer bir adı ise, 

Cebrail‟dir.
405

 Öncelikle beyaz horoz Alevilerde saygı konusudur.
406

 Ayrıca Pir 

Sultan‟ın arĢta öten horozdan bahsettiği kaydedilmektedir.
407

 

Yezidilikte ġeytan‟ın tekrardan bedenleĢme döngüsü “Melik Taus” (Melek 

Tavus) haline gelmesiyle neticelenmektedir. Horozun Mazdek inancının kutsal kitabı 

olan “Avesta”da “güneĢkuĢ”a eĢ değer gösterilmesi, Alevi inancındaki Cebrail ile 

benzerlik kurulması ve Cebrail‟in horoz ile sembolleĢtirilip kurban edilmesinin Kuzey 

Türk gruplarında da yer aldığı kaydedilmektedir.
408

 Dolayısıyla Yezidi inancındaki 

Melek Tavus ile Alevi-BektaĢi inancında Cebrail ismiyle anılan horoz arasında bazı 

ortak noktaların olduğu anlaĢılmaktadır.
409

 

Horoz, Alevilik-BektaĢilikte önemli olan bazı törenlerde de karĢımıza 

çıkmaktadır. Söz gelimi Cem törenlerinde Cebrail‟i temsil eden horoz, kurbanın dar 

meydanına gelmekte olduğunu haber vermektedir.
410

 Bilhassa süluk merasimi ya da iki 

talibin musahip veya kan kardeĢi olmalarının yanı sıra pek çok önemli hadisede horoz 

kesmenin gerekli olduğundan bahsedilmektedir.
411

 Ayrıca Alevilerin ocağı kutsadıkları 

törenlerinde de horozu kurban ettiklerinden söz edilmektedir.
412

 

Selçuk, Alevi-BektaĢi zümrelerinden biri olan Tahtacılarda horozun dini 

değerinin kurban edileceği esnada ortaya çıktığını ifade etmektedir. En önemli kurban 

hayvanı olarak kabul edilen horoz, kurban edileceği zaman “Cebrail” adını almaktadır. 

Cebrail kurbanı olarak kesilen horozun rengi ise beyazdır. Bununla beraber Tahtacılar 

sabahın yaklaĢtığını Allah‟ın yalnızca horoza bildirdiği inancını taĢımaktadır.
413

 

                                                           
403 Turgay Yazar, Abdulkadir Dündar, “Türk-Ġslam Sanatında Horoz Ġkonografisi”, s.215. 
404 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.149. 
405 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.75. 
406 Irene Melikoff, Uyur Ġdik Uyardılar, s.64. 
407 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.416. 
408 Ġsmet Çetin, “Türk kültüründe Bab (Baba)/ Ata Geleneği”, Millî Folklor, 2007, sy. 76, s.75. 
409 Irene Melikoff, Uyur Ġdik Uyardılar, s.23. 
410 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.75. 
411 Irene Melikoff, Uyur Ġdik Uyardılar, s.64. 
412 Turgay Yazar, Abdulkadir Dündar, “Türk-Ġslam Sanatında Horoz Ġkonografisi”, s.216. 
413 Ali Selçuk, Ağaçeri Türkmenleri Tahtacılar, s.318-319. 
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2.3.7. Geyik 

Roux, “kiyik” olarak adlandırılan geyiğin genel itibariyle av hayvanlarını 

belirtmek için kullanıldığını ifade etmektedir. Ayrıca yazar, kaya çizimleri ve 

metinlerdeki delillerden hareketle, geyik avlamanın serbest olduğundan söz 

etmektedir.
414

  

Pek çok millette olduğu gibi Türklerin de kutsal olarak kabul ettiği bazı 

hayvanlar vardır. Bunlardan biri de Türk boylarında sembol haline gelen geyiktir.
415

 

Türklerin önemli sembollerinden biri olan geyik, Ģaman törenlerinde biçimine girilen 

hayvan ata ve ruh olarak göze çarpmaktadır. Ayrıca Göktürklerde avlanmak suretiyle 

kurban edilen geyiğin, hükümdarlığın simgesi haline geldiği de ortaya konulmaktadır.
416

 

Bilge Kağan‟ın Orhun Anıtlarında geyikten söz ettiği kaydedilmektedir. Dede 

Korkut Hikayelerinde de geyiğin yol gösterme ve tuzağa düĢürme gibi farklı 

özellikleriyle ele alındığı belirtilmektedir.
417

  

Konargöçer bir yaĢam süren, avcılık ve hayvancılık gibi iĢlerle uğraĢarak 

geçimini sağlayan Ġslamiyet öncesi Türk toplumlarında geyik, kutsal ve iyilik getiren bir 

hayvan olarak nitelenmektedir. Yine Türk toplumlarında geyiğin avlanmasının 

uğursuzluk getireceğine inanılmaktadır. Nitekim “Ala Geyik” mitolojisinde, düğün 

gecesi geyik seslerini duyan gencin avlamak üzere geyiklerin peĢinden gittiği ve su 

birikintisi olan oyuklarda boğularak can verdiği anlatılmaktadır.
418

 Dolayısıyla anlatılan 

efsaneden de anlaĢılacağı üzere eski Türklerde geyiğin avlanmasının uğursuzluk 

getirdiği inancı hakimdir.   

Geyik Ġslamiyet sonrasında da pek çok mana ifade etmektedir. Bolluk ve 

bereketin simgesi haline gelen geyiğin bazı zamanlarda yol gösterici olma gibi vasıfları 

taĢıdığına dikkat çekilmektedir.
419

 Bu hususla ilgili olarak Hz. Hamza ve geyik arasında 

geçen hikâyeden bahsedilmektedir. Nitekim bu kıssada Hz. Hamza‟nın avlamak üzere 

peĢine düĢtüğü geyikten Hz. Muhammed‟in müĢrikler tarafından yaralanma hadisesini 

öğrendiği kaydedilmektedir.
420

 

                                                           
414 Jean Paul Roux, Eski Türk Mitolojisi, s.72. 
415 Gıyasettin AytaĢ, “Türk Kültür ve Edebiyatında Geyik Motifi ve „Haza Destan-ı Geyik”, Türk Kültürü ve Hacı 

BektaĢ Veli AraĢtırma Dergisi, 1999, c. 6, sy. 12, s.161.  
416 Resul ÇatalbaĢ, “Türklerde Hayvan Sembolizmi ve Din ĠliĢkisi”, s.52. 
417 Detaylı bilgi için bkz; Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.70. 
418 Zekeriya Karadavut, Ünsal Yılmaz YeĢildal, “Anadolu-Türk Folklorunda Geyik”, s.104-105. 
419 Resul ÇatalbaĢ, “Türklerde Hayvan Sembolizmi ve Din ĠliĢkisi”, s.52. 
420 Ayrıntılı bilgi için bkz; Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.71. Ayrıca bkz; 

Zekeriya Karadavut, Ünsal Yılmaz YeĢildal, “Anadolu-Türk Folklorunda Geyik”, s.106-107. 
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Geyik, Alevi-BektaĢi geleneğinde yukarıda değindiğimiz bazı kuĢ türlerinde 

olduğu gibi Ģekil değiĢtirme unsuru olarak karĢımıza çıkmaktadır. Don değiĢtirme 

(metamorfoz) unsuru, Alevilik-BektaĢilikte geyiğin en önemli unsurları arasında yer 

almaktadır.
421

 Geyik Ģekline girmeyle ilgili çeĢitli menkıbeler anlatılmaktadır. Zira 

anlatılan bir menkıbede, Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin önemli halifelerinden biri olan Hacim 

Sultan, yanındakilerle beraber Seyyid Gazi‟nin mezarını ziyarete gitmek üzere yola 

koyulur. Mezarın yakınında bulunan “Bulduk Çayır” adı verilen yere gelirler. Burada 

Seyyid‟in batını bunları karĢılar ve Hacim Sultan coĢar. Erenler, “Sultanım bu ne hal?” 

diye sorar. Hacim Sultan ise, “Biz maksadımıza erdik. Seyyid‟in batını bizi karĢıladı” 

diyerek cevap verir. Erenler onu görmediğini söylediklerinde ise, Hacim Sultan yazıya 

doğru bakmalarını söyler. Hep beraber oraya bakarlar ve çölde giden bir geyik 

sürüsünün birdenbire gözden kaybolduğunu görürler.
422

 

BaĢka bir menkıbede ise, Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin halifelerinden biri olan Baba 

Resul‟ün “Altın TaĢ” civarındaki “BeĢ KarıĢ” adı verilen yerde altın bir geyik donuna 

girdiğinden söz edilmektedir.
423

 

Bununla beraber Türkmen Ģeyhlerinden biri olan Geyikli Baba‟nın dağlarda 

geyiklerle dolaĢtığına, geyiklerin sütüyle beslenip onları yük ve binek hayvanı olarak 

kullandığına dikkat çekilmektedir.
424

 

Halk tarafından zarifliğin ve masumluğun temsilcisi olduğuna iĢaret edilen 

geyik, Hacı BektaĢ-ı Veli ile özdeĢleĢtirilmektedir. Alevi-BektaĢi zümrelerinde yaygın 

olan Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye ait portreye bakıldığında, Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin sağ eliyle 

geyiği tuttuğu görülmektedir. Dolayısıyla bu portrede, simgesel anlamda Hacı BektaĢ-ı 

Veli‟nin masumluğuna dikkat çekilmektedir.
425

 

Alevilikte geyik kutsal kabul edilmektedir. Bu yüzden dolayı Aleviler, geyiğin 

avlanmasının uğursuzluk getireceği düĢüncesine sahiptir.
426

 Aynı Ģekilde Hz. 

Muhammed‟in sevdiği hayvanlardan birinin geyik olması hasebiyle onu avlayıp 

öldürmezler.
427

 

                                                           
421 Fatmagül Saklavcı, Alevi-BektaĢi Ġnançlarında Sembol ve Motifler, s.47. 
422 Bkz; Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.577-582. Ayrıca bkz; Abdulbaki Gölpınarlı, Menakıb-ı Hünkâr Hacı 

BektaĢ-i Veli “Vilayet-Name”, Ġnkılap Kitabevi, Ġstanbul, 2019, s.83. 
423 Bkz; Hacı BektaĢ-ı Veli, a.g.e. s.602-606. 
424 Ayrıntılı bilgi için bkz; Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.162. 

Ayrıca bkz; Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.71.    
425 Bahar Çetin, Yazılı Kaynaklarına Göre Alevi Sembolizmi (Hacı BektaĢ-ı Veli Örneği), s.43. 
426 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.71.    
427 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.97.  
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Alevi-BektaĢi zümrelerinde geyik motifinin mühim bir yeri olduğu 

görülmektedir. Nitekim Tahtacı ve Yörüklerde geyik uğurlu bir hayvan olarak kabul 

edilmektedir. Zira geyiğin nazardan koruyan bir niteliğe sahip olduğuna inanılmaktadır. 

Yine BektaĢi ve KızılbaĢlarda geyik takdis edilen önemli hayvanlar arasındadır. Ocak, 

özellikle BektaĢi ve KızılbaĢ evliyasının geyiklerle olan münasebetini ortaya koyarak bu 

münasebetin Buda-geyik iliĢkisi çerçevesinde geliĢtirildiğini kaydetmektedir. Bununla 

birlikte yazar, evliya-geyik münasebetinin Anadolu coğrafyasında ortaya çıkmadığını, 

Ġslamiyet öncesi dönemlere dayandığını ifade etmektedir.
428

 

Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde geyik ile ilgili bazı ifadeler yer almaktadır. Ocak‟ın 

ifade ettiği Ģekliyle “Pir Sultan Abdal‟ın Ģu kıt ‟ası KızılbaĢ dedelerinin geyiklerle 

münasebeti hakkındaki inancın bir baĢka ifadesidir”: 

Haberim duyarsın geyikler ile 

Yaramı sararsın Ģehidler ile 

Kırk yıl dağda gezdim geyikler ile  

Dost senin derdinden ben yana yana
429

 

Sonuç itibariyle eski Türklerde önemli bir sembol olan geyiğin Alevilik-

BektaĢilikte de mühim bir yeri olduğunu söylemek mümkündür. Geyik, Alevi-BektaĢi 

geleneğinde daha çok Ģekil/don değiĢtirme unsuru olarak karĢımıza çıkmaktadır. 

Nitekim Alevi-BektaĢi menkıbelerinde geçen ifadeler bunun en açık göstergesidir. 

Bununla birlikte Alevi-BektaĢi inancı bünyesinde kutsal kabul edilen geyiğin avlanıp 

öldürülmesi, uğursuzluk sayılmaktadır. Yine halk tarafından zarifliğin ve masumluğun 

temsilcisi olduğuna iĢaret edilen geyik, Hacı BektaĢ-ı Veli ile özdeĢleĢtirilmektedir. 

Geyik, sembolik olarak Hacı BektaĢ‟ın masumluğunu ifade etmektedir.  Ayrıca bazı 

Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde de geyik motifine yer verilmektedir.   

 

2.3.8. Aslan 

Aslan, yüzyıllardır “koruyucu, kudret ve kuvvet” simgesi olarak 

kullanılmaktadır. ġamanizm inancına göre aslan, Ģamana gökyüzü ve yeraltı 

yolculuğunda yardım eden ruhtur. Bilhassa türbe ve mezar taĢlarındaki aslan 

                                                           
428 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.162-164. 
429 Ahmet YaĢar Ocak, a.g.e. s.163. 
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kabartmaları ölen kiĢinin ruhuna gökyüzü yolculuğunda yardım edecek ruhları 

simgelemektedir.
430

  

Türk sanatında önemli bir yere sahip olan aslan figürlerinin çoğunlukla Budizm 

ile beraber görüldüğü ifade edilmektedir. Bununla birlikte Altayların pazırık 

kurganlarından çıkarılan eserler üzerinde de aslan grifon tasvirleriyle karĢılaĢıldığı 

üzerinde durulmaktadır. Dolayısıyla bu durum, aslanın Türklerde daha erken 

dönemlerden beri tanındığını göstermektedir.
431

  

Ġyinin kötüyü yenmesi, savaĢ, galibiyet ve güç simgesi olan aslan, Budizm 

inancında kimi zaman Tanrı‟yı simgelemiĢ kimi zaman da hükümdarın kendisini veya 

oturduğu tahtını sembolize etmiĢtir. Bununla beraber Türklerin Ġslam‟ı 

benimsemesinden sonra da aslan simgesi anlamını kaybetmemiĢtir.
432

  

Aslan ve boğa gibi birbirine zıt hayvanların birbiriyle olan mücadelesinin pek 

çok toplumda olduğu gibi Ġslam sanatında da yer aldığı belirtilir. Aslan; “tahtı, politik 

ve askeri gücü” simgelerken boğa ise, “karĢı hakimiyeti” sembolize eder. Bu husus, 

iyiliğin kötülüğe, aydınlığın da karanlığa karĢı olması gibi çeĢitli zıt prensiplere 

uygulanabilir. Ekseriyetle Selçuklu kalelerinde bulunan aslan-boğa mücadelesi bu 

Ģekilde açıklanabilir. Aynı Ģekilde Orta Asya Ģaman kavimlerinde de benzer inanıĢlar 

bulunur.
433

 

Ġslam tarihi literatüründe belirtildiği üzere, Hz. Ali diğer niteliklerinin yanı sıra 

kahramanlığı, gözü pekliği ve cesaretiyle kendisini göstermiĢ bir kiĢiliktir. Zira Hz. Ali, 

Bedir, Uhud ve Hendek gibi gazvelerde önemli kahramanlık örnekleri sergilemiĢtir. 

Özellikle Hayber‟de Hz. Peygamber‟in sancağını taĢıyarak kalenin fethedilmesinde 

önemli katkılarda bulunmuĢtur. Bu nedenle Hz. Ali “Ģecaat timsali” olarak zikredilmiĢ 

ve kendisine Allah‟ın aslanı manasında “esedullah” lakabı verilmiĢtir.
434

  

Aslan figürü Alevi-BektaĢi inancında önemli bir yer tutmaktadır. Zira Aleviler 

ve BektaĢiler aslanı Hz. Ali‟nin sembolü olarak kabul etmektedir.
435

 Kahramanlığın ve 

cesaretin simgesi olan aslan, Hz. Ali‟nin en çok kullanılan sıfatları arasında yer 

                                                           
430 Gönül Öney, “Anadolu Selçuklu Mimarisinde Aslan Figürü”, Ankara Üniversitesi Anadolu (Anatolia) Dergisi, 

1969, sy. 13, s.37-38. 
431 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.136. 
432 Resul ÇatalbaĢ, “Türklerde Hayvan Sembolizmi ve Din ĠliĢkisi”, s.51.  
433 Gönül Öney, “Anadolu Selçuklu Mimarisinde Aslan Figürü”, s.40. 
434 Ġlyas Üzüm, “ġâh-ı Merdân Murtazâ Ali: Kültürel Alevî Kaynaklarına Göre Hz. Ali Tasavvuru”, Ġslâm 

AraĢtırmaları Dergisi, 2004, sy. 11, s. 94. 
435 Ümmü Bulut, Hüseyin Bal, “Sosyolojik Açıdan Tahtacı Grupların AraĢtırılması (Muğla Örneği)”, SDÜ Fen 

Edebiyat Fakültesi Sosyal Bilimler Dergisi, 2015, sy. 36, s.97. 
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almaktadır. Daha çok Hz. Ali‟nin cesareti ve kahramanlığı sebebiyle yapılan bu teĢbihin 

mitik bir temeli bulunmaktadır.
436

 Nitekim Miraç hadisesinde Hz. Ali‟nin aslan Ģekline 

bürünerek Hz. Muhammed‟in karĢısına çıkması Alevilik-BektaĢilikte aslanın önemini 

gösteren önemli bir unsurdur.
437

    

Alevi-BektaĢi geleneğinde önemli bir yeri olan aslan motifi bazı menkıbelerde 

karĢımıza çıkmaktadır. “Vilayet-Name”de geçen bir menkıbeye göre, AkĢehir‟de 

Seyyid Mahmud Hayrani ismindeki bir eren, ünü her tarafa yayılan 

Sulucakarahöyük‟teki Hacı BektaĢ-ı Veli‟yi görmek ister. Sonrasında Seyyid Mahmud 

Hayrani, bir aslana binip bir yılanı kamçı yapar ve üç yüz derviĢle beraber yola çıkar.
438

  

“Velayetname” adlı yapıtta geçen diğer bir menkıbede ise, Hacı BektaĢ-ı 

Veli‟nin velayet gücü ve kerametiyle beraber aslanı evcilleĢtirdiğinden 

bahsedilmektedir. Nitekim anlatıya göre, Ahmet Yesevi‟nin izni üzerine Anadolu‟ya 

doğru yola çıkan Hacı BektaĢ-ı Veli, Hac yapma niyetiyle Kabe‟ye doğru yönelerek bir 

çöle varır. Issız ve kimselerin olmadığı çölde pek çok aslanın bulunduğunu görür. Çöle 

varır varmaz iki aslan Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin üzerine hücum eder ve ona yaklaĢır. 

Bunun üzerine Hünkâr iki aslanı da baĢından kuyruğuna kadar sıvazlar ve Hünkar‟ın 

velayetiyle beraber iki aslan da taĢ kesilir. Diğer aslanlar ise, bu durumu görünce 

Hünkar‟a karĢı yüzlerini yere sürüp yalanmaya baĢlar.
439

  

Aslan ile ilgili ifadelere Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde de rastlanılmaktadır: 

Aksaya giyinmiĢ, incedir beli 

Ben pirimi gördüm, tatlıdır dili 

Tanrı‟nın aslanı Hz. Ali 

Ayrılık derdinin dermanı nedir 

Yukarıda verilen Pir Sultan‟ın yazdığı bir dörtlükte Hz. Ali‟nin Tanrı‟nın aslanı 

olduğundan söz edilmektedir.
440

 

 

                                                           
436 Sibel, KuĢca, ġah Ġsmail Hatai’nin ve Pir Sultan Abdal’ın Nefes ve DeyiĢlerinde Mitik Unsurlar, EskiĢehir 

Osmangazi Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, EskiĢehir, 2014, s.128. 
437 Ayrıntılı bilgi için bkz; Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.222-223. Ayrıca Bedri Noyan, Alevi-

BektaĢi inancındaki Miraç hadisesini Ģöyle ifade etmektedir: “Cebrail, Hz. Muhammed‟e Hakk‟ın davetini 

bildirir, ona rehberlik eder. Semada önlerine bir aslan çıkar. Bir ses gelir ki, „Aslan senden bir niĢan ister, 

yüzüğünü ver!‟ Hz. Muhammed yüzüğünü aslanın ağzına verir, yola devam ederler. Ġçinden „Amcam oğlu 

Ali burada olsaydı bu aslanın hakkından gelirdi‟ diye düĢünür. Nihayet miraç olur. Hz. Muhammed‟e Hak 

tecelli eder, Hakk‟ın didarını (yüzünü) görür. Sessiz ve sözsüz olarak doksan bin kelime (doksan bin sır) 

söyleĢilir.” (Bkz. Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.50.) 
438 Abdulbaki Gölpınarlı, Menakıb-ı Hünkâr Hacı BektaĢ-i Veli “Vilayet-Name”, s.49.  
439 Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.166. 
440 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.282. 
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2.3.9. At 

Orta Asya‟da göçebe bir hayat tarzına sahip olan Türk topluluklarında at, 

hayatın her alanında kendisinden yararlanılan bir hayvan olmuĢtur. Bu nedenle Orta 

Asya‟daki eski göçebe bozkır kültürüne “atlı çoban kültürü” adı verilmiĢtir.
441

  

Eski Türk kültüründe önemli bir yere sahip olan at, insanın ayrılmaz bir 

dostudur.
442

 Özellikle Türklerle ilgili pek çok destan, hikâye ve efsanelere konu olan at, 

sahibinin en yakın arkadaĢı, zafer ortağı ve en kıymetlisi olarak bilinir. Yine savaĢlarda 

gösterdiği yararları sebebiyle kuvvet ve gücü temsil eder. Ayrıca at sürüleri zenginliğin 

bir ifadesi olarak kabul edilir.
443

  

Türkçe sözlük olan “Divanü Lugati’t Türk” adlı eserde at, Ģu atasözüyle ifade 

edilmiĢtir: “KuĢ kanadıyla, er atıyla.”
444

 Dolayısıyla atın Türk kültüründeki yeri ve 

önemi bu ifadelerle ortaya konulmuĢtur. 

ġamanizm inancına göre, Ģamanlar gökyüzüne çıkmak için ata binmekteydi.
445

 

Altay Türkleri ġamanların bindiği bu ata “Pura” veya “Argamak” adını vermekteydi.
446

 

Bununla beraber at, Ģaman törenlerinde kurbanlık hayvan olması bakımından önemliydi. 

Aynı zamanda Gök Tanrı‟nın sembolü olan at, kurban olarak Gök Tanrı‟ya 

sunulmaktaydı. Ayrıca bu hayvan, Ģamana gökyüzüne çıkma olanağı sağlamasından 

dolayı pek çok kez kanatlı olarak düĢünülmekteydi. 

Kurgan adı verilen eski Türk mezarlarında ölen kiĢiye hizmet etmesi için 

gömülmüĢ at kadavralarına rastlanmıĢtır. Aynı Ģekilde Ġslamiyet döneminde de bazı 

Türk hükümdarlarının atıyla birlikte gömüldükleri ortaya konulmuĢtur.
447

 

Alevi-BektaĢi geleneğinde, sevilen ve Alevi ozanlarının Ģiirlerinde sıklıkla 

sözünü ettiği hayvanlardan biri de attır. Bununla beraber Alevi semahlarından birisi 

Kırat semahıdır.
448

 Dolayısıyla at, Alevilik-BektaĢilikte önemli hayvanlar arasında 

yerini almaktadır. 

“Velayetname” adlı yapıtta atın Hızır‟la beraber gideceği yere çabuk varmasına 

dikkat çekilmektedir: 

 

                                                           
441 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.24-25. 
442 Jean Paul Roux, Eski Türk Mitolojisi, s.35. 
443 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.141.  
444 KaĢgarlı Mahmud, Divanü Lugati’t-Türk, s.157. 
445 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.140. 
446 Murat Uraz, Türk Mitolojisi, s.146.  
447 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.140-141. 
448 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.71. 
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Sarı Ġsmail Hünkar‟ın Ģöyle dediğini duydu. „Hızır‟ım sohbetine susamıĢtık ama 

ne yapalım ki Hak Teala seni, kullarının zor zamanlarında yardımlarına koĢma 

ve iĢlerini kolaylaĢtırma hizmetiyle görevlendirdi. ġimdi Karadeniz‟de bir gemi 

girdaba yakalanmıĢ, batmak üzere çok zor durumda. Seni andılar. Tez yetiĢ 

onları kurtar. Seninle yine görüĢürüz.‟ dedi. Hızır Nebi ayağa kalkınca Sarı 

Ġsmail hemen dıĢarı çıkıp tekrar atı tuttu. O anda Hızır da geldi. Sarı, üzengisini 

tuttu, Hızır atına bindi. Karadeniz‟e doğru yöneldi. Bu sırada da ikindinin son 

dakikaları idi. GüneĢ batmak üzereydi. Sarı Ġsmail, Hızır‟ın atı 

mahmuzlamasıyla birlikte bir adımının Karayük‟ün üzerinde iken ikinci 

adımının güneĢle birlikte battığını gördü.
449

 

 

Eröz, konuyla ilgili Ģu ifadelere yer vermektedir: “Hz. Ali‟nin „Düldül‟ isimli atı 

Türk muhayyilesinde at sevgisi ile birleĢtirilmiĢ ve menkıbeye bürünmüĢtür.”
450

 

Bununla birlikte daha önce değindiğimiz gibi eski Türklerde göğe yükselme aracı olarak 

bilinen at, Ġslam‟da Hz. Muhammed‟in Miraç hadisesinde arĢa beraber çıktığı “Burak” 

ismiyle varlığını sürdürmüĢtür.
 451

  

Alevi-BektaĢi Ģiirlerine baktığımızda Pir Sultan Abdal tarafından kaleme alınan 

bazı dizelerde Düldül isimli atın geçtiği görülmektedir: 

Kızılırmak gibi bendinden boĢan 

Hama‟dan, Mardin‟den Sivas‟a döĢen 

Düldül eğerlendi Zülfikar kuĢan 

Ali‟m ne yatarsın günlerin geldi 
452

 

Son olarak Noyan‟a göre, at savaĢta ve darda kalanlara yardım ettiğinden dolayı 

Alevilik-BektaĢilikte sevilen hayvanlardan biridir. Ayrıca zorda olan kimselerin 

imdadına koĢan Hızır da „Bozatlı‟ Ģeklinde ifade edilmektedir.”
453

 Nitekim yukarıda 

Hızır ile ilgili değindiğimiz menkıbede bu durum net bir Ģekilde anlaĢılmaktadır.  

Sonuç olarak at, Alevi-BektaĢi geleneğinde önemli bir yere sahiptir. Nitekim 

yukarıda yer verdiğimiz gibi bu hayvanın hem menkıbelerde hem de Ģiirlerde yer aldığı 

görülmektedir. Bununla beraber boz at, gideceği yere çok çabuk giden ve Hızır ile 

özdeĢleĢen bir motif halini almaktadır.  

 

                                                           
449 Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.290-293. 
450 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.417. 
451Nesibe Yıldızhan, Hacı BektaĢ Veli’nin Velayetnamesindeki Doğa Sembolleri Üzerine Bir Ġnceleme, Yıldız 

Teknik Üniversitesi Sosyal Bilimler Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Ġstanbul, 2018, s.130.  
452 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.226-229.  
453 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.97. 
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2.3.10. Ejderha 

Dünyanın çeĢitli yerlerinde kötülüğün bir simgesi olarak bilinen, efsane ve 

masallarda yer edinen ejderha ile mücadele motifi, daha çok Orta ve Uzak Doğu 

merkezli bir motif olarak müĢahede edilmektedir.
454

 Ejderha ismi, Farsça‟da “Ajdahak 

veya Ajdaha” gibi kelimelerden türeyerek Türkçe‟ye geçmiĢ bir kelimedir.
455

 Bu 

kelimenin Türkçedeki bir ismi de “Evren‟dir.”
456

 Roux, Türklerin “ejderha” motifi ve 

ejderhayla ilgili bütün tasarımlarını yüksek ihtimalle Çinlilerden aldığını 

belirtmektedir.
457

 

ÇeĢitli milletlerce farklı Ģekillerde tasavvur edilen ejderha figürü, Çinliler 

tarafından suda yaĢam süren pullu bir sürüngen Ģeklinde tasvir edilmiĢtir. Bununla 

beraber ejderha, Fars kültüründe “kanatlı, dört ayaklı, ağzından alevler püskürten” bir 

hayvan biçiminde tasavvur edilmiĢtir.
458

 Kuraklığın ve sıcaklığın simgesi haline gelen 

ejderha aynı Ģekilde ölümün ve karanlığın da sembolü sayılmıĢtır. Zira ejderha, 

ZerdüĢtlükte karanlığın simgesi olmuĢtur.
459

  Ayrıca Çin‟de olduğu gibi Türk hayvan 

takviminde de yıl sembolü olarak yerini almıĢtır.  

Türklerde daha önceki devirlerde “bereket, refah, güç ve kuvvet” sembolü 

Ģeklinde kabul edilen ejderha, daha sonraları Ön Asya kültürüyle irtibat kurulmasıyla 

birlikte kötülüğü sembolize etmiĢtir.
460

 Göktürk yazıtlarında gök kubbe, gökkuĢağı ve 

yağmurun simgesi olan “kurt baĢlı ejder” figürü devletin ve egemenliğin timsali 

olmuĢtur.
461

  

Türkler arasında önemli bir yeri olan ejderin sembolik anlamları Ġslam sonrası 

dönemlerde de sürdürülmüĢtür.
462

 Ejderha, Anadolu Türklerinin inancına göre, doğduğu 

anda ansızın büyüyen, ağzından ateĢ püsküren ve çevresindeki her Ģeyi yakan bir varlığı 

temsil etmiĢtir. Ejder motifi bazı hikayelere konu olmuĢtur. Nitekim Anadolu 

                                                           
454 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.172. 
455 Harun Duman, Turan Sağır, “Antik Dönem Medeniyet ve Ġnançlarında Ejderha ve Tanrı ĠliĢkileri Üzerine Bir 

Değerlendirme”, Uluslararası Sosyal AraĢtırmalar Dergisi, 2018, c. 11, sy. 58, s.286. 
456 Celal Beydili, Türk Mitolojisi Ansiklopedik Sözlük, Çev: Eren Ercan, Yurt Kitap Yayın, Ankara, 2004, s.192. 
457 Jean Paul Roux, Eski Türk Mitolojisi, s.67. 
458 AyĢe Yücel, “Hacı BektaĢ Velayetnamesinde Ejderha Motifi”, Kadri Erdoğan Hacı BektaĢ Veli Armağanı, 

1997, s.115. 
459 Celal Beydili, Türk Mitolojisi Ansiklopedik Sözlük, s.193. 
460YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.133.   
461 AyĢe Yücel, “Hacı BektaĢ Velayetnamesinde Ejderha Motifi”, s.115. 
462 Resul ÇatalbaĢ, “Türklerde Hayvan Sembolizmi ve Din ĠliĢkisi”, s.50. 
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hikayelerinden birinde ilk darbede yaralanan, ikinci darbeyi aldığında ise ölmeyip 

yeniden dirilen bir ejder motifi anlatılır.
463

  

Orta Anadolu‟da bulunan Çorum, Amasya ve Yozgat gibi yerlerde ejderha 

kültüyle ilgili pek çok menkıbe yer almaktadır. Ocak, bu hususla ilgili olarak hem Türk 

öncesi hem de Türklük döneminde Orta Anadolu‟daki Çorum, Amasya ve Yozgat 

üçgeninde zuhur eden ejderha ile ilgili menkıbe ve efsanelerin diğer yerlerden daha çok 

olmasının bir nedeni olduğunu belirtmekte ve Ģu ifadelere yer vermektedir:  

 

Orta Anadolu‟nun eski çağlarla alakalı tarihi karıĢtırıldığında bu sebebi bulmak 

imkân dahiline girer gibidir. Boğazköy arĢivinde ele geçen tabletlerden 

anlaĢıldığına göre, fırtına ve gök tanrısı ile Ġlluyanka adındaki ejderha arasında 

mücadeleyi yansıtan bir Eti efsanesi mevcuttur. Bu efsaneye göre, gök tanrısı 

önceleri Ġlluyanka‟ya yenilirse de sonra kuvvetini toplayarak giriĢtiği yeni bir 

mücadelede Ġlluyanka‟yı öldürmeyi baĢarır.
464

 

 

Alevi-BektaĢi geleneğine baktığımızda ise, ejder motifinin daha çok 

menkıbelerde yer aldığı görülmektedir. Ejder, menakıbnamelerde velilerin 

kerametleriyle iliĢkilendirilmektedir. Nitekim veliler anlatılarda “ejderi öldürme, ejder 

kılığına girme ve elindeki asayı ejder Ģekline dönüĢtürme” gibi ceza verici ve kafir 

kimseleri Ġslam‟a yönelten bir kiĢilik olarak karĢımıza çıkmaktadır. “Menakıb-ı Hacı 

BektaĢ Veli” de ejder motifiyle ilgili olarak Sarı Saltuk, Ahi Evren ve Sarı Ġsmail gibi 

kimselerin kerametleri yer almaktadır.
465

 

 “Velayetname”de geçen bir menkıbede velilerden biri olan Sarı Saltuk‟un ejderi 

öldürdüğüne dikkat çekilmektedir. Menkıbeye göre, Hacı BektaĢ-ı Veli, Sarı Saltuk‟u 

Kaligra‟ya gönderir. Sarı Saltuk ve beraberindekiler Karadeniz‟de Hacı BektaĢ-ı 

Veli‟nin verdiği seccadeye oturarak yola koyulurlar. Önce Gürcistan‟a varırlar ve oranın 

padiĢahı kendilerini misafir eder. Daha sonra tekrar yola koyulurlar ve Kaligra adı 

verilen bir kalenin yanında dururlar. Sarı Saltuk, yedi baĢlı bir ejderhanın 

bulunmasından dolayı daha önce terk edilen kaleye tırmanır. Kaleye tırmandığı esnada 

yedi baĢlı ejder, Sarı Saltuk‟a saldırır ve onu yakaladıktan sonra kuyruğu ile iyice 

sıkmaya baĢlar. Sarı Saltuk yanında bulundurduğu kılıcını unutup Hızır‟a seslenir. Aynı 

                                                           
463 Celal Beydili, Türk Mitolojisi Ansiklopedik Sözlük, s.192-193. 
464 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.174-175. 
465 Semiha Altıer, “BektaĢi Ġkonografisi Üzerine Bir Deneme: Hacı BektaĢ Veli Müzesi‟ndeki Figürlü KeĢkül-ü 

Fukaralar”, Süleyman Demirel Üniversitesi Fen Edebiyat Fakültesi Sosyal Bilimler Dergisi, sy. 17, 

2008, s.113. 
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esnada Hızır, Sulucakarahöyük‟te Hacı BektaĢ-ı Veli ile oturup sohbet etmektedir. 

Hünkâr “Hızır‟ım ejderha Saltuk‟u bunalttı, yanındaki kılıcı unutup senden yardım 

istedi. Çabuk git, kılıcı Saltuk‟a hatırlat” der. Hızır derhal Hünkar‟ın dediklerini yerine 

getirir. Sarı Saltuk kılıcıyla ejderin yedi baĢını keser ve ejderi öldürür. YaĢanan bu olay 

kale sahibine bildirilir. Kale sahibi de durumu öğrendikten sonra Müslüman olur.
466

 

Dolayısıyla bu menkıbede, ejderhanın kötülüğü simgelediğini söylemek mümkündür. 

Aynı zamanda yer verdiğimiz menkıbede ejderhayı öldüren Sarı Saltuk‟un gücü ve Hacı 

BektaĢ-ı Veli‟nin kerameti de ön plana çıkan hususlar arasındadır.
467

  

 Ejderha ile ilgili ifadelere Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde de rastlanılmaktadır. 

AĢağıda yer verdiğimiz Pir Sultan‟a ait dizede ejderhanın Hz. Ali tarafından ikiye 

bölündüğüne vurgu yapılmaktadır: 

Gülün, bağlar baka baka 

Bağlar da gönderir Hakk‟a 

Ejderhayı iki Ģakka 

Bölen Murtaza Ali‟dir
468

 

Sonuç olarak Alevi-BektaĢi inancında ejder; kötülüğü simgeleyen, velilerin 

kerametlerini gösteren ve Ģekil değiĢtirme unsuruyla karĢımıza çıkan bir semboldür. 

Ejderha hem menkıbelere hem de Ģiirlere konu olan bir motiftir. 

 

2.3.11. Yılan 

Yılan “Arapça‟da „uzun yaĢayan‟ manasında „hayye‟ kelimesiyle karĢılanır, 

uzun ömürlü kiĢilere de mecazen hayye” denilmektedir. Bir taraftan yaĢam ve 

kutsallıkla iliĢkilendirilen yılan, diğer taraftan ölüm ve kötülükle iliĢkilendirilerek 

birbirine zıt anlayıĢlar ortaya koymaktadır. 

 Yılan, Orta ve Güney Amerika, Güney Afrika, eski Mısır, eski Yunan ve Roma 

gibi bazı toplumların yanı sıra Hıristiyanlık, Hinduizm ve Budizm gibi dinlerde saygı 

duyulan bir hayvandır. Bununla birlikte yılan, ZerdüĢtlük (Mecusilik) gibi kimi dinlerde 

lanetlenen bir varlıktır.
469

 Yılanla ilgili olarak Eski Hint mitolojisinde yer alan bazı 

                                                           
466 Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.350-362. 
467 Fatmagül Saklavcı, Alevi-BektaĢi Ġnançlarında Sembol ve Motifler, s.71. 
468 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.266. 
469 Salime Leyla Gürkan, “Yılan”, DĠA, Ġstanbul, 2013, c. 43, s. 527. 
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temaların Budist mitolojiye aktarıldığı kaydedilmektedir. Ayrıca Buda‟nın tekrardan 

doğmasıyla beraber suretine girdiği hayvanlardan biri yılandır.
470

 

Hayvanlar arasında sıklıkla Ģeytani bir varlık olarak nitelendirilen yılan, 

mitolojik unsurlarda yer ve su ile iliĢkilendirilmektedir. Yılan özellikle Ģaman 

davullarında yeraltı dünyası ile olan iliĢkiyi simgelemektedir. Nitekim Altaylar‟da Erlik 

yılan tutar Ģeklinde tasvir edilmektedir.
471

 Erlik, Türk ġamanizm‟inde yeraltı ilahı 

olarak ifade edilmektedir.
472

 Bununla beraber birtakım inançlara göre Erlik‟in vücudu 

baĢtan baĢa yılanlarla sarılı vaziyettedir.
473

 Diğer taraftan bazı Ģamanların yılan Ģekline 

girdiğinden söz edilmektedir.
474

  

Ejderha ile akraba olan yılan, On Ġki Hayvanlı Türk takviminde yer alan 

hayvanlar arasındadır.
475

 Türklerde çoğu kez olumsuz manalarda kullanılan yılan, 

Türklerin baĢka kültürlerden etkilenmesiyle birlikte bazı zamanlarda da olumlu 

anlamlarda kullanılan bir simgedir. Nitekim Ġslamiyet sonrasında birtakım “eski 

Anadolu ve Mezopotamya mitolojilerinin Asya ile birleĢen etkileri” nedeniyle Ģerrin 

simgesi olarak görülmemektedir.
476

 

Türk anlatılarında yenilenmeyi, değiĢim ve doğurganlığı sembolize eden yılan, 

sinsi, zararlı ve korkutucu görüntüsüyle soğuk ve hoĢlanılmayan bir hayvandır. 

Anadolu‟da yılanın kutsal kabul edilmesinden dolayı yılandan korkulmakta ve ona 

saygı duyulmaktadır. Bununla beraber birtakım Türkmen aĢiretlerince asanın yılana 

dönüĢtüğüne inanılmaktadır.
477

 Ayrıca Anadolu‟da yılanın bazı hastalıklara iyi geldiği 

ve tedavi sürecinde etkili olduğuna dair inançlar da bulunmaktadır.
478

  

Kur‟an‟da yılan motifinin yalnızca Hz. Musa‟nın asası bağlamında yer aldığı 

kaydedilmektedir.
479

 Schimmel, yılanların Hristiyan geleneğinde önemli bir yere sahip 

olduğunu belirtmekle beraber Ġslam‟da merkezi bir rol oynamadığını dile getirmektedir. 

Ayrıca yazara göre, “Kur‟an, yılana dönüĢerek Firavun‟un büyücülerinin asalarını yutan 

                                                           
470 Ayrıntılı bilgi için bkz; YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.159. 
471 Celal Beydili, Türk Mitolojisi Ansiklopedik Sözlük, s.616. 
472 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.157. 
473 Celal Beydili, Türk Mitolojisi Ansiklopedik Sözlük, s.616. 
474 Detaylı bilgi için bkz; YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.158. 
475 Jean Paul Roux, Eski Türk Mitolojisi, s.139. 
476 Resul ÇatalbaĢ, “Türklerde Hayvan Sembolizmi ve Din ĠliĢkisi”, s.54. 
477 ġerife Nilgün Yıldız, Türk Halk Anlatılarında Hayvan Motifleri, s.211. 
478 Necati Sümer, “Dinsel ve Mitolojik Bir Sembol Olarak Yılan”, The Journel of Academic Social Science 

Studies, 2016, sy. 43, s.283. 
479 Salime Leyla Gürkan, “Yılan” s.529. Ayrıca bkz; Araf Suresi/107, ġuara Suresi/32. 
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Musa‟nın asasından üstü kapalı olarak söz eder; çünkü yılanlar, bir zümrüde benzeyen 

Ģeyhin kör ettiği nefs-hayvanları Ģeklinde görülebilirler.”
480

  

Alevi yazınında yer alan yılan sembolü, Anadolu kökenli olup çok tanrılı dinlere 

kadar gitmektedir. BuluĢma yerine, Ahi Evran‟ın yılana, Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin ise, 

duvara binerek geldiği ifade edilmektedir.
481

  

Alevilik-BektaĢilikte yılan motifinin daha çok menkıbelerde yer aldığı 

görülmektedir. Daha önce de yer verdiğimiz bir menkıbede, Hacı BektaĢ-ı Veli‟yi 

görmek isteyen Seyyid Mahmud Hayrani adındaki bir erenin aslana binip bir yılanı 

kırbaç olarak kullandığı müĢahede edilmektedir.
482

 Dolayısıyla Alevilikte bu 

menkıbeden de anlaĢılacağı üzere yılanın kamçı olarak kullanıldığını ifade etmek 

mümkündür. 

BaĢka bir menkıbeye göre, yılan Ahi Evran‟ın velayetini gösteren bir motif 

olarak karĢımıza çıkmaktadır. Anlatıya göre, Ahi Evran, Kayseri‟ye gelir ve 

Debbağhane‟ye yerleĢerek çok sayıda deri satmaya baĢlar.  O dönemde gelenek olarak 

her dükkân sahibinden vergi alınır. Bunun üzerine bazı kimseler bu durumdan rahatsız 

olur ve Kayseri beyine Ģikâyette bulunurlar. Kayseri beyi ise, “gidin o kiĢiye söyleyin, 

bu Ģehre geleli kaç gün olduysa o kadar mal versin” der. Beyin adamları emri yerine 

getirmek üzere tabakhaneye gelirler ve kapıyı açtıklarında gözleri ateĢ gibi yanan bir 

yılanın yerde yattığını görürler. Yılanın kükremesiyle beraber hepsinin aklı baĢından 

gider. Daha sonra dükkândan kaçarak beylerinin yanına gelirler ve yaĢadıkları durumu 

anlatırlar. Sonuç olarak Ahi Evran‟ın velayet erenlerinden biri olduğunu anlarlar.
483

 

Dolayısıyla bu menkıbede yılanın, öfke ve kızgınlığı simgelediğini söylemek 

mümkündür.
484

 

Netice itibariyle pek çok din ve toplumda yer edinen yılan motifi, Alevi-BektaĢi 

geleneğinde çok tanrılı dinlere kadar gitmektedir. Bununla beraber yılan sembolü daha 

çok menkıbelerde karĢımıza çıkmaktadır. Ayrıca yılan motifinin, Ahi Evran ile ilgili 

değindiğimiz menkıbede de görüleceği gibi, Hacı BektaĢ-ı Veli ile irtibatlı olan bazı 

kimselerin velayetini göstermek amacıyla kullanıldığını ifade edebiliriz. 

 

                                                           
480 Annemarie Schimmel, Tanrı’nın Yeryüzündeki ĠĢaretleri Ġslam’a Görüngübilimsel YaklaĢım, s.51. Ayrıca 

bkz; Araf Suresi/117. 
481 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, Kaynak Yayınları, Ġstanbul, 2005, s. 158. 
482 Detaylı bilgi için bkz; Abdulbaki Gölpınarlı, Menakıb-ı Hünkâr Hacı BektaĢ-i Veli “Vilayet-Name”, s.49. 
483 Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.397-398. 
484 Nesibe Yıldızhan, Hacı BektaĢ Veli’nin Velayetnamesindeki Doğa Sembolleri Üzerine Bir Ġnceleme, s.158. 
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2.3.12. Kurt/Bozkurt 

Kurt, Türk dünyasında önemli semboller arasında yer almaktadır. Türk 

geleneğinde kurt, “totem kabul edilen, kurtarıcı, yol gösterici, kahramanlara yardımcı, 

Ģefkatli, cesaretli ve iyilik sever” bir varlıktır. Bununla beraber kurt; “bozkurt (gök 

börü), ak kurt ve kızıl kurt” Ģeklinde rengine göre tarif edilen bir hayvan türüdür.
485

 

Ögel, Orta Asya‟daki bazı Türk boylarında kurdun “kurt ana” ve “kurt ata” 

Ģeklinde ifade edildiğini ortaya koymaktadır. Aynı Ģekilde yazar, Göktürklerde kurdun 

dini anlamını yitirerek bir devlet sembolü haline geldiğinden söz etmektedir.
486

  Türk 

boylarının en büyük totemlerinden birisi bozkurttur.
487

 Ayrıca Hun Türk mitolojisinde 

olduğu gibi, Göktürk ve Uygurlarda da kurttan türeyiĢ efsaneleri yer almaktadır.
488

 

Türk destanlarına baktığımızda ise, kurdun yol gösterici ve buhranlı zamanlarda 

yardıma koĢan bir hayvan türü olduğu görülmektedir. Nitekim Uygurlara ait “Kutludağ 

Efsanesinde” ülkeye bolluk ve mutluluk getiren kurdun, Çinlilere verilmesiyle beraber 

açlık sıkıntısı yaĢamaya baĢlayan Uygurlara yeni yurt arayıĢlarında rehberlik ettiği 

anlatılmaktadır.
489

 Bununla birlikte “Oğuz-Kağan” destanında anlatıldığı üzere gök 

yeleli bir kurdun savaĢ sırasında Oğuz Kağan‟a yol gösterdiğinden bahsedilmektedir.
490

  

“Ergenekon Destanı‟nda” Türklerin kurdun rehberliği sayesinde kurtulduğu ifade 

edilmektedir. Ayrıca “Dede Korkut hikayelerinde ise, kurda rastlamanın, kurt yüzü 

görmenin” uğur getirdiğinden söz edilmektedir.
491

  Dolayısıyla Türklere ait birçok 

destan, hikâye ve efsanelere konu olan kurt; rehberlik eden, yol gösteren ve kutsal bir 

hayvan olarak nitelenmektedir. 

Ġslam sonrası dönemde ise, kurdun önceki anlamlarını önemli ölçüde yitirdiği 

ifade edilmiĢtir. Aynı zamanda kurt, birtakım olumsuz manalar kazanmakla birlikte 

cesaret ve kudretin sembolü olmaya devam etmiĢtir.
492

 

Alevi-BektaĢi geleneğinde kurdun menkıbelere konu olduğu görülmektedir. 

“Vilayet-Name” adlı eserde geçen bir menkıbede kurdun bir yeri yurt edinmede 

rehberlik ettiğinden, yol gösterdiğinden bahsedilmektedir: 

 

                                                           
485 Murat Uraz, Türk Mitolojisi, s.143.  
486 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi I, s.17,24. 
487 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.410. 
488 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi I, s.26-33. 
489 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.68. 
490Ayrıntılı bilgi için bkz; Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi I, s.21-22. 
491 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.411. 
492 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.136. 
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Seyyid Cemal, bir gün Hünkar‟ın kapısında oturmaktaydı. Acaba Hünkâr bize 

de bir yol gösterir mi ki orda dem-yom oynatalım fikrine düĢtü. Hünkar‟a 

malum oldu, Cemalim dedi, bizi varlık yurduna gönder, sonra bir merkeb al, 

yola düĢ. Merkebini nerde kurt yerse orasını sana yurt verdik. (…)
493

 

  

Kurt, Alevi-BektaĢi Ģiirlerine de konu olan önemli bir hayvandır. Nitekim Pir 

Sultan Abdal‟a ait bir dörtlükte bozkurt ile ilgili olarak Ģu ifadeler yer almaktadır: 

Ali bindi Düldül ata 

Can dayanmaz bu firkata 

Bozkurt ile kıyamete 

Kalan dünya değil misin
494

 

Dolayısıyla yukarıda menkıbe ve dörtlükte yer verdiğimiz üzere Alevi-BektaĢi 

geleneğinde kurdun mühim bir yeri olduğunu söylemek mümkündür. 

 Son olarak bazı Alevi-BektaĢi zümrelerinde kurdun önemli bir hayvan 

olduğundan bahsetmek gerekir. Nitekim Alevi-Türkmenler ve Yörükler yolda bir kurda 

rastlamanın uğur getireceğine inanmaktadır. Yine Edremit KızılbaĢ Türkmenlerinin 

kurda “Peygamber köpeği” adını verdiği ileri sürülmektedir. Silifke Tahtacıları ise, 

kurdun aĢık kemiğini bir iple bağlayıp asmakta ve bunun birçok derde deva olacağı 

inancını taĢımaktadır.
495

 Ayrıca Alevilerde kurt uğurlu hayvanlar arasındadır. “Aleviler 

koyun sürüsüne saldıran kurt için Hızır geldi” diyerek sevinmektedir.
496

  

 

2.3.13. TavĢan 

Türk kültüründe pek fazla yer almayan hayvanlardan biri tavĢandır. Erken 

dönem Türk kültüründe beyaz tavĢan, renginden dolayı gök, siyah tavĢan ise, yer 

unsurlarına ait kabul edilmekteydi.
497

 TavĢan, eski Türk totemi (töz) olarak kabul edilen 

hayvanlar arasındadır.
498

 Sözgelimi Altaylılar ve Yakutların duvar ve sırıklara tavĢan 

derilerini asmaları tavĢanın da bir töz olduğunu göstermektedir. Ayrıca tavĢan Ģamanın 

yardımcı ruhlarındandır.
499

 

                                                           
493 Abdulbaki Gölpınarlı, Menakıb-ı Hünkâr Hacı BektaĢ-i Veli “Vilayet-Name”, s.79. 
494 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi 2, c. 2, s.229.  
495 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.411-414. 
496 Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, s.216.   
497 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.156. 
498 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.415. 
499 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.156. 
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“Divanü Lugati’t-Türk” adlı esere bakıldığında tavĢanın “tawıĢgan” Ģeklinde 

ifade edildiği ve on iki yıllık Türk takviminin yıllarından biri olduğu görülmektedir.
500

  

Göktürklerde erkeklere tavĢan etinin yedirilmesiyle beraber güçleneceği inancı 

hakimdir.
501

 Ayrıca tavĢan, Göktürkler döneminde av hayvanı olmasından dolayı uğurlu 

kabul edilmiĢ ve bolluğu sembolize etmiĢtir.  

Bununla beraber tavĢan, Ġslamiyet sonrası Türk düĢüncesinde, “bolluk, bereket 

ve iyi Ģansın” sembolü olarak ifade edilmiĢti. Öte yandan tavĢan kimi zaman da 

korkaklığı ve ürkekliği simgelemiĢtir.
502

  

Alevi-BektaĢi inancına bakıldığında ise, tavĢanın sevilmeyen bir hayvan türü 

olduğu görülmektedir. Eröz, Alevilik-BektaĢilikte tavĢanın sevilmeyen, nefret edilen ve 

eti yenilmeyen bir hayvan olduğunu vurgulamaktadır. Yazar, bu durumun nedeninin 

totemizm, ġamanizm ve tenasühe ait inançlarla beraber devir nazariyesinde aranması 

gerektiğine iĢaret etmektedir.
503

 Noyan ise, Alevilerin tavĢanı “kafası kedi, kulağı eĢek, 

ayakları köpek, burnu fare, kuyruğu domuza” benzemesi ve hayız görmesinden ötürü 

hoĢ karĢılanmadığını ifade etmektedir.
504

 Bu durum, Çubuk yöresi Alevi dedeleri 

tarafından da ortaya konulmaktadır. Onlar da bahsettiğimiz diğer hususlara ek olarak 

tavĢanın geviĢ getirmediğini, tek tırnaklı olduğunu belirtmekte ve tavĢan etini 

yemediklerini dile getirmektedirler.
505

  

Birge ise, bu hususla ilgili olarak Brailsford‟un iddia ettiği bilgileri Ģu Ģekilde 

ortaya koymaktadır: “Brailsford, Hüseyin‟in katilinin ruhunun bir yabani tavĢana 

geçtiğini ve bu nedenle BektaĢilerin yabani bir tavĢanı avlamadıklarını, yemediklerini 

hatta ona dokunmadıklarını ileri sürer.”
506

 

Alkan, günümüzde Anadolu Alevi köylülerinin tavĢan eti yemediğini belirterek 

onların bu durumu Ģöyle açıkladıklarını dile getirmektedir: “Ali ölünce dünyaya 

yeniden tavĢan halinde geldi.”
507

 Ayrıca bazı söylentilere göre, Hz. Ali‟nin gizlendiği 

                                                           
500 KaĢgarlı Mahmud, Divanü Lugati’t-Türk, s.543. 
501 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.76. 
502 YaĢar Çoruhlu, Türk Mitolojisinin Ana Hatları, s.156. 
503 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.187. 
504Detaylı bilgi için bkz; Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.97. Ayrıca bkz; Yusuf Ziya Yörükan, 

Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, s.216. 
505 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.76. 
506 John Kingsley Birge, BektaĢilik Tarihi, Çeviren, Reha Çamuroğlu, Ant Yayınları, Ġstanbul, 1.Baskı, 1991, s.147. 
507 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.156. 
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yeri düĢmanlara bildiren hayvanın tavĢan olduğu inancı da bu hayvanın etinin 

yenilmemesinde önemli bir etkendir.
508

 

Son olarak Alevi-BektaĢi zümrelerinden biri olan Tahtacılarda en nefret edilen 

hayvanlardan biri tavĢandır. Anadolu‟da yer alan diğer Alevi-BektaĢi gruplarında da 

aynı durum söz konusudur. NevĢehir BektaĢileri tavĢanı “Hz. Ali‟nin kedisi” olarak 

gördüklerinden dolayı tavĢan etini yemezler. Mersin yöresi Tahtacılarında ise tavĢanın 

“Hz. Ali‟nin kedisi” olduğu yönündeki inanç ile karĢılaĢılmamıĢtır. Ayrıca tavĢan 

Tahtacılar arasında uğursuz olarak görülmekte, tavĢanın geçtiği araziler ve dokunduğu 

objeler uğursuz kabul edilmektedir.
509

  

 

2.4. Sembolik Sayılar 

GeçmiĢten günümüze pek çok din ve topluma bakıldığında, sayılara sadece nicel 

bakımdan değil, nitel olarak da önemli anlamlar yüklendiği görülmektedir. Yine birçok 

kültürün birbirinden etkilenmesiyle birlikte bazı sayıların sembol haline geldiğinden söz 

edilebilir. 

 Türk kültüründe sayılara yüklenen manalar dini anlayıĢların yanı sıra Ġslam 

öncesi hayat tarzından da etkilenmektedir. Bazı araĢtırmacılar, sayılar üzerine kurulan 

inançların kaynağını Orta Asya hayat tarzıyla beraber ġamanizm‟e ve Ġslamiyet‟e 

dayandırmaktadır.
510

 Özellikle sayı bilim konusunun, Ġslam dünyasına “Pisagor felsefesi 

ve Yahudi mistisizmi” ile birlikte girdiğinden bahsedilmektedir.
511

 Ayrıca Ġslam 

dünyasının harflere ve sayılara simgesel anlamlar yükleyen Hurûfîlikten önemli ölçüde 

etkilendiğinden söz etmek mümkündür. Zira Hurûfî anlayıĢ ve yorumlar birtakım 

mutasavvıfların yanı sıra muhtelif Ġslami fırkalar tarafından da ilgiyle karĢılanmıĢtır.
512

  

Alevi-BektaĢi geleneğinde ise, sayıların sembolik kullanımı hem Türk 

kültürünün sayılara yüklediği anlam ile örtüĢmekte hem de kendine has bazı inanç ve 

kabullerin izlerini taĢımaktadır.
513

 Bununla birlikte harf ve sayılara simgesel bakımdan 

anlamlar yükleyen Hurûfîliğin özellikle sayı sembolizmi konusunda Alevi-BektaĢi 

                                                           
508 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.347. 
509 Ali Selçuk, Ağaçeri Türkmenleri Tahtacılar, s.321-324. 
510 Mevhibe CoĢar, “Alevi-BektaĢi Kültüründe Sayılara Yüklenen Terim Değeri”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ 

Veli AraĢtırma Dergisi, 2011, sy. 60, s.116. 
511 Hakan Ferah, Dinlerde ve Halk Ġnançlarında Sayı Sembolizmi, Süleyman Demirel Üniversitesi Sosyal Bilimler 

Enstitüsü, Yüksek Lisans Tezi, Isparta, 2012, s.55-56. 
512 Hüsamettin Aksu, “Hurûfîlik”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 1998, c. 18, s.408. 
513Mevhibe CoĢar, “Alevi-BektaĢi Kültüründe Sayılara Yüklenen Terim Değeri”, s.117. 
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anlayıĢına etkisi bulunmaktadır.
514

 Dolayısıyla Alevilik-BektaĢilik sayılara yüklenen 

sembolik anlamlar hususunda hem Orta Asya eksenli inanç ve kültürlerden 

etkilenmekte hem de Ġslamiyet sonrasında kendine has yapısıyla birlikte bazı anlayıĢ ve 

kültürlerin tesiri altında kalan bir anlayıĢ halini taĢımaktadır. 

 Alevi-BektaĢi inancında “bir, iki, üç, dört, beĢ, yedi, dokuz, on iki, kırk” gibi 

birçok sayının simgesel anlamları mevcuttur. Bu sayıların Alevilik-BektaĢilikteki 

anlamlarının neler olduğu ise, araĢtırma konumuzu oluĢturmaktadır. Öncelikle “bir” 

sayısı ile baĢlamanın faydalı olacağı kanaatini taĢıyoruz. 

Bünyesinde bütün sayıları barındıran ve diğerlerinin oluĢumunu sağlayan bir 

sayısı; “ilk ve tektir, yani Tanrı gibidir, yaratıcıdır.”
515

 Birin olduğu bir yerde yaratma 

da mevcuttur.
516

 Ġslam düĢüncesinde, birin varlığını inkâr edemediğimiz gibi Allah‟ın 

varlığını inkâr etmek mümkün değildir.
517

 Bununla beraber “Elif” harfi, Arap 

alfabesinin ilk harfidir ve bir rakamıyla benzerlik gösterir.
518

  

Alevi-BektaĢi inancında ise, “bir; yaratıcı, yaĢatıcı, öldürücü olan Allah‟tır, 

tektir.” Vahdaniyetin (birliğin) simgesidir.
519

 Birlik, “Hakk‟la bir olma” manasında 

kullanılmaktadır. Birliğe ulaĢmak ise, “Hak ile Hak olmak” anlamındadır.
520

 Alevi-

BektaĢi Ģiirlerine baktığımızda, Pir Sultan Abdal tarafından yazılan dörtlükte, bir 

rakamının birliğin ifadesi anlamında geçtiğini görüyoruz: 

Onlar birdir, bir oluptur 

Hak içinde sır oluptur 

Tecellide nur oluptur 

Allah bir Muhammed Ali
521

 

Ġki sayısı ise, iki ilke arasındaki çatıĢmaları yansıttığından dolayı “zıtlıkların ve 

uyuĢmazlığın” simgesi olarak kullanılmaktadır. Ġki, tam anlamıyla birbirlerinin zıttı olan 

Ģeylerin sayısıdır. Nitekim zıt unsurlarla ilgili olarak “gece-gündüz, ters-yüz, erkek-diĢi, 

yer-gök”
522

 gibi pek çok örneği vermek mümkündür. Bu sayı, Alevilik-BektaĢilikte ise, 

                                                           
514 Reyhan KeleĢ, “Yedi Ulu Ozan‟ın „Yedi‟ Sembolizmi”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma Dergisi, 

2017, sy. 83, s.55, 72. 
515 Necmettin Ersoy, Semboller ve Yorumları, s.19. 
516 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.33. 
517 Necmettin Ersoy, Semboller ve Yorumları, s.19. 
518 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.32. 
519 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.212. 
520 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.62. 
521 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.32. 
522 Necmettin Ersoy, Semboller ve Yorumları, s.20. 
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“Tanrı‟dan gayrı her Ģey”
523

 olarak ifade edilmektedir. Ayrıca Aleviler, Hz. Hasan ve 

Hz. Hüseyin‟den bahsederlerken “iki kutup” manasına gelen “kutbeyn” kelimesini 

kullanmaktadır.
524

   

Üç sayısına bakıldığında, bu rakamın birçok dinde önemli semboller arasında 

yer aldığı görülmektedir. Nitekim Hinduizm‟de “Trimurtu” olarak bilinen üç ilah 

sembolü mevcuttur. Aynı Ģekilde üç rakamı, Hıristiyanlıkta teslis inancı kapsamında 

Baba-Oğul ve Kutsal ruhu sembolize etmektedir.
525

 Bazı araĢtırmacılar, ġamanizm 

inancının prensiplerine göre, evrenin üç kısımdan oluĢtuğunu ifade etmektedir. Yine 

Alkan‟ın Ziya Gökalp‟ten aktardığına göre, gökyüzü üç aĢamadan oluĢmaktadır.
526

 

Dolayısıyla Hinduizm ve Hıristiyanlıkta olduğu gibi, Orta Asya‟da eski Türklerin 

önemli inançlarından biri olan ġamanizm inancında da üç rakamının öneminden 

bahsetmek mümkündür. 

Alevilik-BektaĢilikte ise, üç rakamının “üçleme” Ģeklinde karĢımıza çıktığı 

görülmektedir. Nitekim Alevilik-BektaĢilikteki üçleme “Allah, Muhammed, Ali” 

Ģeklinde ifade edilmektedir.
527

 Bahsettiğimiz bu üçlemenin kökeni ise, Ġslam öncesi 

dönemde eski Türklerde bulunan “Gök-GüneĢ-AteĢ Tanrısı” inancından 

kaynaklanmaktadır. Yine “Allah Ruh-ullal” Ģeklinde Alevi ritüellerinde ifade edilen 

“Allah, Muhammed, Ali” üçlemesini bazı kaynakların Hıristiyanlıktaki “Baba-Oğul-

Cibril-i Emin” arasında benzerlik kurarak verdiği dile getirilmektedir. Bununla birlikte 

daha önce değindiğimiz gibi, Tahtacılarda önemli sembollerden biri olan kazayağı da 

“Allah, Muhammed, Ali” üçlemesini sembolize etmektedir.
528

 Alevi-BektaĢi terbiyesini 

simgeleyen üç rakamı, “eline, beline, diline sahip ol” Ģeklinde belirtilmektedir. Ayrıca 

Alevilik-BektaĢilikte üç sayısı ile ilgili olarak pek çok sembolik ifade yer almaktadır. 

Bunlar arasında, “üç mevcut, üç terk, üçlü Ģehadet”
529

 gibi farklı anlamları içeren 

simgesel ifadeler mevcuttur. 

                                                           
523 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.212. 
524 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.34. 
525 Ersoy Sadberk, Sezgin Ersoy, “Hacı BektaĢ-ı Veli Türbesinde Bulunan Semboller ve Anlamları”, Alevilik 

AraĢtırmaları Dergisi, 2012, sy. 4, s.288. 
526 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.37. 
527 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.212. 
528 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.36-37. Ayrıca bkz; Esat Korkmaz, Alevilik 

BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.366. 
529 Ayrıntılı bilgi için bkz; Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.365-366. Ayrıca bkz; Erdoğan 

Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.36-37. 
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Alevi-BektaĢi kültüründe üç sayısıyla alakalı “üç sünnet” Ģeklinde ifade edilen 

bir anlayıĢ bulunmaktadır. Alevi-BektaĢi klasiklerinden biri olan “Şeyh Safi Buyruğu” 

adlı eserde, üç sünnet anlayıĢı ile ilgili olarak Ģu ifadeler yer almaktadır: 

 

Birinci sünneti sufi olan kiĢinin sürekli kelime-i tevhid söylemesidir. Ġkinci 

sünneti kalbinden düĢmanlığı söküp atması; kimseye kin, kibir tutmaması, buğz 

ve haset etmemesi, hırsına uyup Ģeytana benzememesidir. Üçüncü sünneti, 

konuĢması Hakkın kudreti olup kimse ile tartıĢmaması ve kimseye düĢmanlık 

etmemesidir.
530

 

 

Alevi-BektaĢi inancında “Allah, Muhammed, Ali” Ģeklinde yer edinen üçleme 

edebi ürünlerde de geçmektedir. Nitekim Pir Sultan Abdal‟a ait olan bir dizede bu 

hususla ilgili olarak Ģu ifadeler yer almaktadır: 

Hak, Muhammed, Ali üçü bir nurdur 

Söyleyen Muhammed, dinleyen Ali 

Birisini Hak bil üçü de birdir 

Söyleyen Muhammed, dinleyen Ali 
531

 

Dört sayısı, evrende yer alan canlı, cansız pek çok unsuru ifade etmesi 

bakımından karĢımıza çıkan önemli bir rakamdır. Zira dört rakamı, “doğu, batı, kuzey, 

güney” Ģeklinde ifade edilen dört temel yönü, “ilkbahar, yaz, sonbahar, kıĢ” olarak dile 

getirilen dört mevsimi ve evreni yaratan dört temel eleman olarak zikredilen su, toprak, 

hava ve ateĢ gibi unsurları kapsamaktadır.
532

  

Bu sayının farklı dinlerde mühim bir yeri bulunmaktadır. Nitekim Hıristiyanlıkta 

dört “Ġncil” yazarı olarak bilinen “Matta, Markus, Luka ve Yuhanna”; aslan, boğa, 

insanlık uzmanı ve kartal gibi dört farklı unsurla özdeĢleĢtirilmektedir.
533

 

Alevilik-BektaĢilikte ise, dört sayısının pek çok anlamı ifade ettiği 

görülmektedir. Dört sayısı, Hz. Muhammed‟in Ehl-i beytinden olan Hz. Fatma, Hz. 

Hasan, Hz. Hüseyin ve Hz. Ali‟yi simgelemektedir. Bununla birlikte dört sayısını 

simgeleyen diğer bir unsur, “Ģeriat, hakikat, marifet, tarikat” Ģeklinde ifade edilen dört 

kapıdır.
534

 “Makalat” adlı yapıtta Allah‟ın Adem‟i dört türlü nesneden yarattığı ve 

Adem‟in evladını da dört bölüğe ayırdığı anlatılmaktadır. Bu dört türlü nesne, toprak, 

                                                           
530 Doğan Kaplan (Haz.), ġeyh Safi Buyruğu, Alevi-BektaĢi Klasikleri 15, TDV Yay., Ankara, 2015, s.277-279. 
531 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.281. 
532 Necmettin Ersoy, Semboller ve Yorumları, s.26. 
533 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.52. 
534 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.212. 
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su, ateĢ ve rüzgardır. Eserde zikredilen dört türlü insanın dört bölük ve dört kapıyla 

beraber zikredildiği görülmektedir. Buna göre, ilk bölük “abidler” olarak zikredilen 

kimselerdir. Bu kimselerin asılları rüzgardandır ve bunlar “Ģeriat” topluluklarıdır. Ġkinci 

bölük, zahidlerdir. Bunların aslı ateĢtendir ve bu kimseler “tarikat” topluluklarıdır. 

Üçüncü bölüğe gelince bu bölük, ariflerdir. Bunların aslı sudandır ve bunlar “marifet” 

topluluğudur. Son olarak dördüncü bölük ise, muhiblerdir. Bunların aslı topraktandır ve 

bunlar Hakk‟a boyun eğmelidir.
535

 

Bununla beraber Alevilikte Allah‟a yakınlığı bakımından dört büyük melek de 

önem arz eder. Bunlar; “Cebrail, Azrail, Mikail ve Ġsrafil”dir. Yine Alevilikte dört 

kapıya dayandırılan “ibadet, niyaz, adak ve vuslat” Alevilik-BektaĢiliğin özü olarak 

nitelendirilen dört inancı ifade etmektedir.
536

 Ayrıca Alevi-BektaĢi anlayıĢında dört 

rakamıyla ilgili olarak pek çok sembolik ifade yer almaktadır. Bunlar arasında “dört 

kapı öğretisi, dört kapı selamı, dört köĢe, dört budak” gibi farklı simgesel anlamlara 

gelen ifadeler bulunmaktadır.
537

 

Alevi-BektaĢi edebi ürünlerine bakıldığında da dört sayısının geçtiği 

görülmektedir. Nitekim Kul Himmet‟e ait bir dizede Alevilikte önemli bir anlamı olan 

dört kapı ile ilgili ifade geçmektedir: 

Tarikat imam gerek 

Bir tasdik iman gerek 

Talip bu dört kapının 

Varından tamam gerek 
538

 

BeĢ sayısı, Alevilik-BektaĢilikte önemli sayılardan biridir. Bu sayı, Alevilik-

BektaĢilikte Ehl-i beyti oluĢturan “Hz. Muhammed, Hz. Ali, Hz. Fatma, Hz. Hasan ve 

Hz. Hüseyin”i simgelemektedir.
539

 Bu zikrettiğimiz Ehl-i beyt mensupları, “beĢler” 

olarak da ifade edilir.
540

 Aynı Ģekilde “pençe-i Al-i aba” olarak ifade edilen bir elin beĢ 

parmağı, “Hz. Muhammed, Hz. Fatma, Hz. Ali, Hz. Hasan ve Hz. Hüseyin”den oluĢan 

Ehl-i beyti sembolize eder.
541

 Ayrıca “pençe-i Al-i aba” bu isimlerin sağ elin 

                                                           
535 Hünkâr Hacı BektaĢ-ı Veli, Makalat, s.44-52. 
536 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.49-50. 
537 Detaylı bilgi için bkz; Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.103-105. 
538 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.51. 
539 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.60. 
540 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.35. 
541 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.284. Ayrıca bkz; Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik 

Nedir, s.212. 



90 
 

baĢparmağından baĢlamak kaydıyla sırayla yazıldığı bir levhadır.
542

 Noyan, Ehl-i beyti 

simgeleyen bir elin beĢ parmağının Arap yazısıyla Allah biçiminde olduğunu 

kaydetmektedir.
543

 

Bununla beraber beĢ sayısının “beĢ alem” Ģeklinde ifade edilen ve beĢ farklı 

görünür olma durumunu sembolize eden varlık evrenleri olduğu belirtilmektedir. 

“Hazarat-ı hamse” olarak da dile getirilen varlık evrenleri; “lahut, ceberrut, melekler 

alemi, nasut ve misaldir.”
544

  

Birçok din ve toplumda olduğu gibi Alevilik-BektaĢilikte de yedi sayısının 

simgesel olarak önemli manaları bulunmaktadır. Alevilik-BektaĢilikte yedi sayısı, Hz. 

Ali‟de bulunan yedi sıfatı simgelemektedir. Yedi sayısı, tarikatta bulunan “pir, rehber, 

mürĢit, iki musahip ve eĢlerinden” oluĢan yedi erkanı temsil etmektedir.
545

 

Yedi sayısıyla ilgili olarak Alevilikte önemli bir yeri olan “yedi farz” kavramının 

“İmam Caferi Sadık Buyruğu” ile “Şeyh Safi Buyruğu” adlı yapıtlarda ifade edildiği 

görülmektedir.
546

 Yine yedi rakamı yedi kat, yedi delik ve yedi tamuyu sembolize 

etmektedir.
547

 Ayrıca gökkuĢağı (alaim-i sema), Fatma ana kuĢağı olarak belirtilmekte 

ve yedi renkten oluĢmaktadır.  

Kur‟an, Fatiha Suresi ile baĢlamaktadır ve Fatiha suresi yedi ayettir. Noyan‟ın 

ifadesiyle, “BektaĢiler ve diğer mistikler, bu sureye „Seb‟al mesani‟ de derler.”
548

 

Alevilik-BektaĢilikte yedi rakamı çerçevesinde “yediler” ifadesi de önemlidir. 

Alevilikte yediler, Tanrı tarafından kendilerine olağanüstü özellikler yüklendiğine 

inanılan “Hak ereni yedi ulu ermiĢ” e verilen bir isimdir.
549

  Çorum yöresinde bulunan 

Alevilere göre yediler; “Allah, Hz. Muhammed, Hz. Ali, Hz. Hatice, Hz. Fatıma, 

Selman-ı Farisi ve Kanber” olarak ifade edilir. Ayrıca Cibali Ocağı dedesi ve talipleri 

tarafından yediler, yedi ulu âĢıkları belirtir. Yedi ulu aĢıklar ise, “Hatayi, Nesimi, 

Fuzuli, Kul Himmet, Virani, Yemini ve Pir Sultan Abdal” olarak dile getirilir.
550

 “Yedi 

Ulu Ozan” olarak da isimlendirilen bu Ģairlerin yapıtlarında yedi rakamına çok fazla 

                                                           
542 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.284. 
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544 Ayrıntılı bilgi için bkz; Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.55. 
545 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.375. 
546 Ġmam Caferi Sadık Buyruğu, Fuat Bozkurt (Haz.), Salon Yay., 2018, Konya, s.192. Ayrıca bkz; ġeyh Safi 

Buyruğu, s.279. 
547 Ayrıntılı bilgi için bkz; Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.375-377. 
548 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.213. 
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mana yükledikleri ortaya konulur.
551

 Nitekim Yedi Ulu Ozan arasında yer alan ve 

Hatayi mahlasıyla Ģiirler yazan ġah Ġsmail‟in yazdığı bir dörtlükte üçler beĢler ve 

yediler ifadesi yer alır: 

Dirildiler üçler, beĢler, yediler 

Hak lokması geldi orda yediler 

Nefes bilmeyene lanet dediler 

Hutbe okunup da sohbet sürünce 
552

  

GeçmiĢ dönemlerden bu yana birçok kültürde önemini muhafaza eden sayılardan 

bir diğeri ise dokuz rakamıdır. Orta Asya Türk topluluklarında, Türk hakanlarının 

hakimiyet sembolü olan davul ve tuğlar dokuz adetten oluĢmaktadır. Yine Altay 

Türklerinde Ģamanların omuzlarında dokuz ok ve dokuz yay sembolünün bulunduğu 

kaydedilmektedir.
553

 Ayrıca dokuz sayısıyla ilgili olarak Yakut Türklerinde “Kurt gibi 

dokuz oğul” dan bahsedilmektedir.
554

 

 Bununla birlikte Türklere ait bazı destan ve hikayelerde dokuz sayısı ile 

karĢılaĢılmaktadır. Zira Ergenekon Destanı‟nda „Dokuz Oğuz‟a rastlanıldığı ifade 

edilmektedir. Aynı Ģekilde “Dede Korkut Hikayeleri” ile “Manas Destanı‟nda” da 

sıklıkla dokuz rakamının yer aldığı kaydedilmektedir.
555

 Dolayısıyla Orta Asya‟daki 

eski Türk kültüründe dokuz sayısının önemli bir yeri olduğundan söz etmek 

mümkündür.  

Dokuz sayısı, Alevi-BektaĢi geleneğinde de sembolik anlamları olan bir 

rakamdır. Alevilik-BektaĢilikte Tanrı, doğa ve insan iliĢkisi “sudur (oluĢum) teorisi” 

kapsamında ele alınmaktadır. Nitekim Korkmaz‟ın ifadesiyle “Sudur teorisinde 

Tanrı‟dan çıkıp yeniden Tanrı‟ya dönen bir çevrim vardır; bu çevrim üzerinde Tanrı, 

dokuz kademede dokuz varoluĢ biçimiyle görünür.”  Bunlar; “Hak, akl-ı evvel, dokuz 

akıl, dokuz ruh, dört nitelik, dört öğe, üç alem, insan-ı kâmil” olarak ifade 

edilmektedir.
556

  

AraĢtırmacılar tarafından Türk inanç sisteminde çoğu kez yedi kat Ģeklinde ifade 

edilen gökyüzünün, Hacı BektaĢ-ı Veli türbesinde dokuz kat olarak tasarlandığı 
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belirtilmektedir.
557

 Alevi inancındaki dokuz gök Ģu Ģekildedir: “Atlas, Burçlar, Zühal, 

MüĢteri, Merih, GüneĢ, Zühre, Utarit, Ay.” Ayrıca Alevi inancında dokuz sayısıyla ilgili 

bazı ifadeler yer almaktadır. Bunlar arasında “dokuz ruh, dokuz akıl” gibi tabirler 

bulunmaktadır.
558

 

Dokuz sayısı, Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde de karĢımıza çıkmaktadır. Zira Pir Sultan 

Abdal‟a ait bir dizede dokuz sayısı aĢağıda yer verdiğimiz dörtlükte Ģöyle geçmektedir: 

Yedisini tutan havada uçar 

Sekizini tutan hulleler açar 

Dokuzunu tutan cennetin açar 

Engür olmuĢ Hak ceminde ezilir 
559

 

Birçok din ve kültürde etkili olan sayılardan bir diğeri de on iki sayısıdır. On iki 

sayısı eski dönemlerden beri kullanılagelen önemli sayılar arasındadır. Zira bu rakam, 

yılı ve burçları simgelemektedir. Özellikle Çin ve Orta Asya ülkelerinde zaman ölçüsü 

bakımından on iki sayısının kullanıldığı görülmektedir.
560

 Yine on iki sayısı kapsamında 

eski Türklerin kullandığı “On Ġki Hayvanlı Türk Takvimi” de örnek olarak 

gösterilebilir.  

On iki sayısı çeĢitli dinler tarafından da benimsenen bir rakamdır. Nitekim 

Yahudilikte Hz. Yakup‟un on iki oğlu olduğundan ve “Hayat Ağacı” olarak ifade edilen 

ağacın da on iki meyvesinin bulunduğundan söz edilmektedir. Hıristiyanlıkta ise, Hz. 

Ġsa‟nın on iki havarisi olduğu ifade edilmektedir.
561

 Dolayısıyla birçok kültürde olduğu 

gibi bazı dinlerde de on iki sayısının önemli olduğunu söylemek mümkündür. 

Alevi-BektaĢi geleneğine bakıldığında mühim bir yeri olan sayılardan biri de on 

ikidir. Noyan, Alevilikte on iki sayısına “altın zincir” adı verildiğini ve bu sayının on iki 

imama iĢaret ettiğini belirtmektedir. Alevilik-BektaĢilikte “On Ġki Ġmam” olarak ifade 

edilen kiĢiler Ģunlardır: “Hz. Ali, Hz. Hasan, Hz. Hüseyin, Zeynel Abidin, Muhammed 

Bakır, Cafer Sadık, Musa Kazım, Ali Rıza, Muhammed Taki, Ali Naki, Hasan Askeri, 

Muhammed Mehdi.”
562

 Aynı Ģekilde Alevilikte on iki imama verilen diğer bir isim de 

on iki koyundur.  
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BektaĢi tacında bulunan on iki dilim de yukarıda zikrettiğimiz on iki imamı 

temsil etmektedir.
563

 Bununla beraber on iki dilimli taç, “Hüseyni tacı” olarak da ifade 

edilmektedir.
564

 Bu tacı ilk kez Balım Sultan‟ın giydiği belirtilmektedir. Yine bu tacı 

giyen derviĢte on iki vasfın olması gerekmektedir.
565

 Ayrıca Alevilikte on iki sayısıyla 

ilgili farklı kavramlar da bulunmaktadır. Bunlar arasında “on iki farz, on iki hizmet, on 

iki post” gibi ifadeler yer almaktadır.
566

  

On iki sayısı Alevi-BektaĢi edebi ürünlerinde de karĢımıza çıkmaktadır. Zira 

Hatayi‟nin yazdığı bir dörtlükte, on iki sayısının “on iki imama” vurgu yapılarak geçtiği 

görülmektedir: 

Baharda açılır gonca gülümüz 

Ol dergâha doğru gider yolumuz 

On iki imam ismin okur dilimiz 

Biz Muhammed Ali diyenlerdeniz 
567

 

GeçmiĢten günümüze birçok kültürde kullanılan önemli sayılardan bir diğeri de 

kırk rakamıdır. Kırk sayısının eski Türk kültüründe önemli bir yeri bulunmaktadır.
568

 

Nitekim Altaylarda Alkan‟ın ifadesiyle “bir kadın kocası ölünce kırk gün bekler, 

evlenemez. Kırk gün sonra „Ģimdi seni terk ediyorum‟ der haykıran bir sesle. Ġkinci 

evliliğe ancak böyle hak kazanır.”
569

 Bununla beraber kırk motifi, Kırgız (Kırk Kız) 

efsanesinden bu yana Türk destan ve hikayelerinde önemli bir yere sahiptir.
570

 Kırk 

sayısına “Oğuz Kağan” ve “Satuk Buğra Han” destanlarında da rastlanıldığı dile 

getirilmektedir. Ayrıca Dede Korkut Hikayelerinde, “kırk namert”, “kırk otağ”, “kırk 

gün kırk gece” gibi ifadelerle karĢılaĢıldığı belirtilmektedir.
571

  

Noyan‟a göre, Türk halkı tarafından nasıl ki bin bir sayısı “sayılamayacak kadar 

çok anlamında” kullanıldıysa aynı Ģekilde kırk sayısı da çok manasında 

kullanılmaktadır.
572

 Ayrıca Anadolu coğrafyamızda yer alan bazı yerleĢim birimlerinde 

                                                           
563 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.86-88. 
564 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.274. 
565 Detaylı bilgi için bkz; Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.88-89. 
566 Ayrıntılı bilgi için bkz; Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.274-275. 
567 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.155. 
568 Ġskender Pala, “Kırk”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 2002, Ankara, c. 25, s.466. 
569 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.95. 
570 Ġskender Pala, “Kırk”, c. 25, s.466. 
571 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.95. 
572 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.48. 
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kırk sayısıyla karĢılaĢılmaktadır. Örnek olarak “Kırkağaç, Kırklareli, Kırktepe, 

Kırkkuyu, Kırkkavak” gibi yerleĢim adlarını vermek mümkündür.
573

  

Kırk sayısı, Müslüman düĢüncesindeki önemli sayılardan biridir. Zira ayet ve 

hadislerde kırk sayısıyla ilgili ifadelerin yer alması, kırk hadisin derlendiği eserlerin 

oluĢmasında önemli bir etkendir. Aynı Ģekilde Hz. Muhammed‟e risaletin kırk 

yaĢındayken gelmesi, Müslümanların sayısının kırka ulaĢmasından sonra tebliğin 

açıktan yapılması ve “Ġslam hukukunda malın kırkta birinin zekât olarak verilmesi” gibi 

hususlar, Ġslam geleneğinde kırk sayısının önemli olduğunu göstermektedir.
574

  

Alevilik-BektaĢilikte ise, kırk sayısı, “kırkları” ve “kırk makamı” sembolize 

etmektedir. Alevilikte kırk makam, “Hak yolunda yürüyen tarikat yolcusunun geçmek 

zorunda olduğu manevi aĢamalardır.” Kırk makam, daha önce ifade ettiğimiz “Ģeriat, 

hakikat, marifet, tarikat” Ģeklindeki dört kapıya bağlı kırk alt aĢama olarak 

zikredilmektedir.
575

  

Bu kapıların her birine bağlı on makam bulunmaktadır. “Makalat” adlı eserde 

bu kapılara bağlı makamların neler olduğu ifade edilmektedir. Nitekim Ģeriat kapısında 

sırasıyla on makam bulunmaktadır. Bunlar: 

 

 1- Ġman getirmektir. 2- Ġlim öğrenmektir. 3- Zekattır, oruçtur. Gücü yetince 

hacca gitmektir ve yine Allah yolunda savaĢmaktır, cünüplükten 

temizlenmektir. 4- Helal kazanmaktır ve faizi haram bilmektir. 5- Nikah 

yapmaktır. 6- Hayız ve nifas halinde cinsel iliĢkiyi haram bilmektir. 7- Sünnet-i 

cemaattir. 8- ġefkattir. 9- Temiz giymek ve temiz yemektir. 10- Ġyiliği 

emretmek ve yaramaz iĢlerden sakınmaktır.
576

 

 

Tarikat makamları ise Ģöyledir:  

 

1- El alıp tövbe etmektir. 2- Mürit olmaktır. 3- Saçları tıraĢ etmek ve tarikata 

uygun elbise giymektir. 4- Cihad aĢkıyla yanmaktır. 5- Hizmet eylemektir. 6- 

Korkudur. 7- Ümitle yaĢamaktır. 8- Hırka, zenbil, makas, seccade, teĢbih 

taĢımak; her Ģeyden ibret alıp hidayet üzere yaĢamaktır. 9- Nasihat sahibi ve 

muhabbet sahibi olmaktır. 10- AĢktır, Ģevktir, fakirliktir.
577

 

 

                                                           
573 Erdoğan Alkan, Sayılar ve Hayvan Simgeleriyle Alevi Mitolojisi, s.95. 
574 Ġskender Pala, “Kırk”, c. 25, s.466. 
575 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.208. 
576 Hünkâr Hacı BektaĢ-ı Veli, Makalat, s.68-75. 
577 Hünkâr Hacı BektaĢ-ı Veli, a.g.e. s.75-78. 
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Marifet kapısının makamları ise Ģunlardır: “1- Edeptir. 2- Korkudur. 3- AĢırı 

istekleri sınırlamaktır (perhizarlık). 4- Sabırdır. 5- Utanmaktır. 6- Cömertliktir. 7- 

Ġlimdir. 8- Miskinliktir. 9- Marifettir. 10- Kendini bilmektir.”
578

 

Son olarak hakikat kapısında ise Ģu makamlar yer almaktadır: 

 

1- Toprak olmaktır. 2- YetmiĢ iki milleti ayıplamamaktır. 3- Elinden geleni men 

etmemektir. 4- Dünya içinde yaratılmıĢ her Ģeye güven vermesi. 5- Mülkün 

mutlak sahibi Allah‟ın huzurunda eğilip itibar bulmaktır. 6- Sohbettir ve hakikat 

sırlarını söylemektir. 7- Manevi yolculuktur. 8- Sırdır. 9- Allah‟a yakarıĢtır. 10- 

Hakk‟ı halkta görme (müĢahede) ve Allah‟a ulaĢmaktır.
579 

 

 Dolayısıyla Alevi yazınında geçen “dört kapı kırk makam anlayıĢı” iman 

etmekle baĢlayıp Allah‟a ulaĢmaya kadar giden kul olmanın ve kemale ermenin manevi 

aĢamalarıdır.
580

 

Kırklar ise, “gayb erenleri ululuk ermiĢlik sıralamasında yer alan, kim oldukları 

tam olarak bilinmeyen fakat varlıklarına ve kutsallıklarına inanılan kırk kiĢilik evliya 

topluluğu” olarak tarif edilmektedir. Bununla beraber kırkların Hz. Ali baĢkanlığında 

yaptıkları toplantıya “kırklar cemi” adı verilmektedir.
581

 

Hz. Muhammed‟in Miraç dönüĢü sonrasında “kırklar” olarak isimlendirilen 

ruhani bir meclise gelmesi olayı Ģöyle ifade edilmektedir: 

 

Hz. Muhammed Mustafa, Sidretü‟l-Münteha‟dan (Miraç‟tan) dünyaya döndüğü 

zaman, Kırklar Ceminin kapısına geldi ve o sırada gaipten bir ses iĢitti: 

„Habibim, ol meclise dahil ol.‟ Orada 39 kiĢi bulunuyordu. Ġçeri girmek üzere 

kapıyı çaldı. „Kimsin‟ diye sordular. „Ben peygamberim‟ dedi. „Bizim 

yanımızda peygamberin yeri yoktur‟ dediler. „Ben Muhammed‟im‟ dedi, yine 

„Biz Muhammed‟i tanımayız‟ dediler, çünkü bu sözlerde hep „benlik‟ söz 

konusu ediliyordu. O sırada Cebrail gökten indi ve Allahü Teâlâ‟dan bir mesaj 

getirdi: „Habibim, bencilliği bırak ve gönlünü türab et.‟ En son „Ben fukara-ı 

miskinim‟ dedi. Bunun üzerine kendisini içeriye aldılar. „Siz kimsiniz?‟ diye 

sordu. „Biz kırklarız‟ dediler. „Ben sizin kırklar olduğunuzu nereden bilirim?‟ 

dedi. Bunun üzerine „Biz kırklarız; birimiz hepimiz, hepimiz birimizdir. 

Birimizin kolundan kan aksa hepimizden akar‟ dediler. Hz. Ali koluna bir neĢter 

vurdu, gerçekten hepsinin kolundan kan akmaya baĢladı. Bir damla da tavandan 

damladı, bu orada bulunmayan ve Sidretü‟l-Münteha‟da Hz. Muhammed‟e 

verilen üzümü keĢküle (poĢete) koyan Selman‟ın kanı idi. Selman-ı Farisi, o 

meclise katıldıktan sonra Peygamberimiz onun getirdiği üzümden bir tanesini 

                                                           
578 Hünkâr Hacı BektaĢ-ı Veli, a.g.e. s.78. 
579 Hünkâr Hacı BektaĢ-ı Veli, a.g.e. s.78-81. 
580 Hanifi ġahin, “Alevi Yazılı Kaynaklarında Dört Kapı Kırk Makam AnlayıĢının Günümüz Alevi Yazarlarca 

AlgılanıĢı”, GeçmiĢten Günümüze Alevilik I. Uluslararası Sempozyumu, 2014, c. 1, s.278. 
581 Detaylı bilgi için bkz; Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.208-210. 
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parmağıyla sıkıp bir maĢrapa üzüm suyu meydana getirerek peygamberlik 

mucizesini gösterdi. Kırkların hepsi bu üzüm suyundan içerek kendilerinden 

geçtiler ve bunun manevi sarhoĢluğu ile ayağa kalkıp dönmeye baĢladılar.
582

  

 

 Ayrıca Alevilik-BektaĢilikte kırk sayısına verilen önemi gösteren pek çok ifade 

yer almaktadır. Bunlar; “kırk budak, kırklar dansı, kırklar semahı, kırklar makamı, 

kırklar meydanı, kırklar Ģerbeti” gibi ifadelerdir.
583

  

Kırk rakamına Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde de sıklıkla rastlanılmaktadır. Pir Sultan 

Abdal‟a ait bir dörtlükte kırklar ifadesi Ģu Ģekilde belirtilmektedir: 

Pir Sultan‟ım eydür dünya fanidir 

Kırkların sohbeti aĢk mekanıdır 

Kusura kalmayan kerem-kanıdır 

Gönülde karası olan gelmesin
584

 

 

2.5. Besmeledeki Sembolik Harfler 

Alevilik-BektaĢi anlayıĢında besmeledeki bazı harflere, simgesel bakımdan 

birtakım manalar yüklendiği görülmektedir. Nitekim Alevi-BektaĢi klasikleri arasında 

yer alan “Besmele Tefsiri” adlı yapıtta besmelenin tüm ilimlerin toplamı olduğundan 

bahsedilmektedir. Bununla beraber “bâ-i Besmele‟nin Hz. Muhammed Mustafa, bâ‟nın 

noktasının Hz. Ali ve mimin ise Cenab-ı Kibriya‟yı gizleyen bir örtü (Hz. Peygamber ve 

kâmil insanların sureti)” olduğu ifade edilmektedir.
585

  

Bâ harfiyle ilgili olarak biraz daha bilgi vermek gerekirse; Arap alfabesindeki 

ikinci harf olan bâ harfi, “ilk aklın ve varlık türlerinin belirmesine araç olan ilk kâmil 

insanı” sembolize etmektedir. Bâ‟nın noktası ise, varlık alemine iĢaret etmektedir. 

Bâ‟nın altında yer alan bu nokta, varlıkların ilk akla bağımlı olduklarını izah etmektedir. 

Yine Hz. Ali‟nin “Besmeledeki bâ‟nın altında bulunan nokta benim” dediği 

kaydedilmektedir. Bu sözle Hz. Ali‟nin ilk akla gönderme yaptığı belirtilmektedir.
586

 

Dolayısıyla besmeledeki ba-i besmelenin Hz. Muhammed‟i, bâ‟nın noktasının ise Hz. 

Ali‟yi simgelediğini ifade etmek mümkündür.  

                                                           
582 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.35-36. 
583 Ayrıntılı bilgi için bk; Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.208-211. 
584 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.249. 
585 Hünkâr Hacı BektaĢ-ı Veli, Besmele Tefsiri (Ģerh-i besmele), Hamiye Duran (Haz.), Alevi-BektaĢi Klasikleri 1, 

TDV Yay., Ankara, 2014, s.23. 
586 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.47. 



97 
 

Besmeledeki bu ifadelerin Alevi-BektaĢi Ģiirlerine de konu olduğu müĢahede 

edilmektedir. Nitekim bir beyitte Ģu ifadeler yer almaktadır: 

Bâ-i besmeledir Muhammed Mustafa 

Nokta-i bâ‟dır „Ali‟yyü‟l-Murtazâ
587

 

Hurûfî düĢüncesindeki önemli Ģairlerden biri olan ve “Yedi Ulu Ozan” arasında 

yer alan Nesimi, besmeledeki sırrın bâ harfinin altında bulunan noktada gizli olduğunu 

ifade etmekte ve sırrı bilmeyen kimsenin de yoldan çıkmıĢ bir müĢrik olduğunu ileri 

sürmektedir: 

Nokta-i sırr-ı ilâhî bâ‟-i bismillâhdur  

Kim ki bilmez bu sırı ol müĢrik-i güm-râhdur
588

  

 

2.6. Tabiat Sembolleri 

 

2.6.1. Dağ ve Tepe 

Eliade, “en yüksek” olmanın Tanrılara has bir özellik olduğunu vurgulamakta ve 

insanın ulaĢamadığı yüksek yerlerin de Tanrıların mekânı olduğunu ifade etmektedir.
589

 

Ögel, büyük dağların baĢka milletlerde olduğu gibi, Türklerin inançlarında da 

yer edindiğini belirtmektedir. Türk mitolojisinde en önemli motiflerden birinin büyük 

dağlar olduğunu vurgulayan yazar, bu kutsal dağların kapalı yahut açık bir Ģekilde Türk 

efsanelerine konu olduğunu kaydetmektedir.
590

  

Dağların önemli bir motif olarak kabul edildiği Orta Asya‟da yaĢam süren eski 

Türklere değinmek gerekirse; Oğuzlarda her boyun kendine has kutsal saydığı bir dağı 

bulunmaktaydı. Söz gelimi Göktürklerde “Ötüken Dağı” kutsaldı.
591

 Uygurlarda ise, 

“Kut Dağı” en meĢhur dağlar arasındaydı.
592

 Eski Türkler gökyüzünü Tanrı olarak kabul 

etmekteydi. Aynı Ģekilde Türkler, muazzam bir dağ gibi, gözlerine büyük görünen her 

Ģeye Tanrı demekteydi. Türkler özellikle de “Ötüken, Tanrı ve Uluğ” adı verilen dağları 

“Tanrılar dergâhı” olarak ifade etmekteydi. Nitekim bu dağların mukaddes olarak kabul 

                                                           
587 Hünkâr Hacı BektaĢ-ı Veli, Besmele Tefsiri (Ģerh-i besmele), s.24. 
588 Hakan YekbaĢ, Divan ġiirinde Kur‟an, ĠSTEM: Ġslam, San’at, Tarih, Edebiyat ve Musiki Dergisi, 2010, c. 8, 

sy. 16, s.223-224. 
589 Mircea Eliade, Dinler Tarihine GiriĢ, s.66. 
590 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi II, s.284. 
591 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.77. 
592 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi II, s.285. 
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edilmesi nedeniyle Hun, Göktürk ve Uygur hakanları tarafından “Ötüken Dağı” baĢkent 

yapıldı.
593

 

Birtakım araĢtırmacılar tarafından, Türklerin Ġslam‟ı kabul etmesiyle birlikte 

eski inançlarından bazılarını muhafaza ederek yeni inandıkları dine taĢıdıkları ortaya 

konulmaktadır. Özellikle de dağ ile ilgili bir kısım inançların günümüze kadar 

süregeldiği belirtilmektedir. Zira “Altay, Ötüken ve Tanrı Dağı” önemini halen daha 

korumakta ve günümüzde Türkler tarafından saygı duyulan bir hatıra olarak kabul 

edilmektedir.
594

  

Ögel, Anadolu coğrafyasına gelen Türklerde eski Orta Asya mitolojisinde yer 

alan “Altın Dağ” ve “Akdağlar” gibi motiflerin kaybolduğunu ifade etmekte, bunların 

yerini “Kaf Dağı” ile “Tur Dağı” olarak isimlendirilen dağların aldığını 

belirtmektedir.
595

  

Ġslam geleneğinde bazı dağların önemli bir yeri bulunmaktadır. Fakat bu dağlara 

herhangi bir kutsiyet atfedilmemektedir. Örneğin Arafat Dağı‟nın ilk peygamber Hz. 

Âdem ve eĢi Hz. Havva‟nın yeryüzünde görüĢtüğü yer olduğuna inanılmaktadır. Arafat 

Dağı‟nın yanı sıra Hz. Muhammed‟e ilk vahyin geldiği Cebel-i Nur (Nur Dağı) gibi 

kimi dağlar da Müslümanlar tarafından ziyaret edilen önemli yerlerdir.
596

  

Alevi-BektaĢi geleneğindeki bazı yazılı kaynaklara bakıldığında, dağın önemli 

bir motif olduğu görülmektedir. Özellikle de “Velayetname” adlı eserde yer alan bazı 

menkıbelerde Arafat ve Hırka dağıyla ilgili anlatımlara yer verilmektedir. Söz gelimi bir 

menkıbede Arafat Dağı ile ilgili olarak Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin burada inzivaya 

çekildiğine ve “erbain (çile)” çıkardığına vurgu yapılmaktadır.
597

 Aynı Ģekilde baĢka bir 

menkıbede ise, Hırka Dağı ile ilgili Ģu ifadelere yer verilmektedir: 

 

Bir gün ikindi vaktinde Sulucakarahöyük‟ün halkı Hırka Dağı‟nın üzerinde iki 

tane ıĢık görüp Sarı Ġsmail‟e haber verdiler. O da erenlerin huzuruna gelip 

„Erenler ġahı Hırka Dağı‟nda iki ıĢık yanarken görmüĢler, gelip haber verdiler‟ 

dedi. Hünkâr „Evet Ġsmail‟im onlar gayb erenleridir. Vatanlarından kalkıp bizi 

                                                           
593 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.76-77. 
594 Mustafa BaĢ, “Dinlerde ve Geleneksel Türk ĠnanıĢlarında Dağ Kültü”, Çukurova Üniversitesi Ġlahiyat Fakültesi 

Dergisi, 2013, c. 13, sy.1, s.175. 
595 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi II, s.287. 
596 Mustafa BaĢ, “Dinlerde ve Geleneksel Türk ĠnanıĢlarında Dağ Kültü”, s.171. 
597 Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.221. 
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görmeye geldiler. Biz de onları karĢılayalım‟ dedi. Sarı Ġsmail‟i yanına alıp 

Hırka Dağı‟na doğru yola koyuldular.
598

  

 

Dolayısıyla yukarıda verdiğimiz menkıbelerden de anlaĢılacağı üzere dağ 

motifinin Alevi-BektaĢi geleneğinde önemli bir yere sahip olduğu söylenebilir. 

Yörükan, Alevilerde yatırların öneminden bahsederek Alevilerin, Eski Türklerde 

görüldüğü gibi, yılda bir kez dağ ve tepe gibi yerlerde veliler ve babalar için kurban 

kestiğini ifade etmektedir. Bununla beraber yazar, Alevilerin yaĢam sürdüğü pek çok 

tepede bir yatırın bulunduğunu ve her tepe adının bir yatıra izafe edildiğini ortaya 

koymaktadır. Dolayısıyla yatırın bulunduğu dağ ve tepelerin Aleviler için kutsal olduğu 

anlaĢılmaktadır.
599

  

Alevi-BektaĢi gruplarından biri olan Tahtacı Türkmenler, Edremit yakınlarında 

bulunan Kaz Dağları‟nı kutsallaĢtırmaktadır. Bu dağın zirvesine yakın bir yerde “Baba 

ve Sarıkız” yatırlarının bulunduğuna inanılmaktadır. Bununla birlikte Çubuk 

yöresindeki Aleviler Aydos Dağı‟nı kutsal kabul etmektedir.
600

 Ayrıca bazı 

araĢtırmacılar tarafından Trabzon ve Giresun yöresinde bulunan Çepnilerin, yüksek 

tepeleri, yaylaları ve evliya mezarlarını kutsal saydığı ifade edilmektedir.
601

 

BektaĢi ve KızılbaĢ zümrelerinde de dağların önemli bir motif olduğundan 

bahsedilmektedir. Kırıkkale‟de yer alan Denek Dağı, burada bulunan KızılbaĢlar 

tarafından kutsal kabul edilen bir dağdır. Yine Doğu Anadolu‟da hayat süren 

KızılbaĢlar, dağ kültüne büyük bir önem vermektedir. Zira Bingöl dağları üzerinde 

bulunan KaĢkar tepesi, civarda yer alan tüm KızılbaĢ köyleri tarafından kutsal kabul 

edilmektedir.
602

 Dolayısıyla ülkemizde farklı coğrafyalarda yaĢayan Alevilerin kendine 

özgü kutsal saydığı birtakım dağ ve tepeleri olduğunu ifade etmek mümkündür. 

 

2.6.2. TaĢ ve Kaya 

Eliade, taĢa ait bazı özelliklerin insanda etki yarattığına dikkat çekmekte ve taĢın 

ilkel insanların dini anlayıĢlarında bir “hiyerofani” olduğunu ifade etmektedir. Nitekim 

insan, taĢın büyük olmasından, sağlamlığından, renginden yahut biçiminden 
                                                           
598 Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.298. Ayrıca Korkmaz Hırka Dağı ile ilgili olarak Ģu ifadelere yer vermektedir: 

“HacıbektaĢ ilçe merkezi yakınında bulunan ve Hacı BektaĢ Veli'nin derin düĢünceye dalarak ruhunu 

aydınlattığına inanılan dağ.” Bkz; Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.167. 
599 Yusuf Ziya Yörükan, Anadolu’da Aleviler ve Tahtacılar, s.65. 
600 Ġbrahim Arslanoğlu, “Alevilikte Temel Ġnanç Unsurları ve Pratikler”, s.78. 
601 Bekir ġiĢman, Elvan Dost, “Trabzon ve Giresun Yöresi Çepnilerinde Eski Türk Ġnançlarının Ġzleri”, Uluslararası 

Türk Dili ve Edebiyatı AraĢtırmaları Dergisi, 2018, c. 7, sy. 17, s.24. 
602 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.75-76. 
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etkilenmekte ve taĢta içinde bulunduğu kutsal olmayan dünyadan baĢka bir dünyaya ait 

hakikat ve kudret bulmaktadır. Ayrıca yazar, taĢ veya kaya parçasının dinsel bakımdan 

saygı gördüğünü belirtmektedir. Zira bunlar bir Ģeyi temsil etmekte ya da 

canlandırmaktadır. Bunların kutsal olması da varlıkları nedeniyle değil, bir Ģeye veya 

bir yere bağlı olmasından kaynaklanmaktadır.
603

 

TaĢ ile ilgili inançlar Orta Asya‟da bulunan eski Türk toplumlarında da görülen 

bir durumdur. Türk kavimlerinde eski dönemlerden beri süregelen yaygın bir inanıĢa 

göre, Türk Tanrısı Türklere “Yada/yat” olarak isimlendirilen bir taĢ hediye etmiĢtir. Her 

dönemde Türk Ģamanlarının ve Türk hakanlarının elinde bulunan bu taĢ, Türk 

lehçelerinde çeĢitli Ģekillerde ifade edilmiĢtir. Söz gelimi bu taĢ, Ġnan‟ın ifadesiyle 

“Yakutça‟da sata, Altayca‟da cada, Kıpçak grubuna dahil lehçelerde cay” Ģeklinde 

söylenmiĢtir.
604

  

“Divanü Lugati’t-Türk” adlı eserde ise, “Yada/yat” taĢıyla ilgili olarak Ģu 

ifadeler yer almaktadır: “Yat; yağmur, rüzgar ya da benzer Ģeyler getirmeye yarayan 

bazı özel taĢlar (yada) kullanarak icra edilen bir tür kamlık.”
605

 

Bazı araĢtırmacılar tarafından Orta Asya‟da Ġslamiyet öncesi dönemde birtakım 

taĢ ve kayaların kutsal kabul edildiğine dikkat çekilmektedir. Örnek olarak da Uygurlara 

ait “Kut Dağı” efsanesi verilmektedir. Bu efsanenin Uygurlardaki kaya kültüne iĢaret 

ettiği ortaya konulmaktadır.
606

  

“Balbal” olarak isimlendirilen ve mezarlara dikilen taĢlar da eski Türklerde 

önemli motifler arasında yer almaktadır. Türklerde sembolik olarak ölen kahramanın 

mezarına hayattayken öldürdüğü düĢman kadar “balbal” adı verilen taĢların dikildiği 

ifade edilmektedir.
607

  

Ġslam‟da bazı taĢların önemi büyüktür. Özellikle de “Hacerü‟l Esved” ve “Haceri 

Muallaka” olarak isimlendirilen taĢlar bunlar arasındadır.
608

   

TaĢ ve kaya motifleri, asıl konumuzu oluĢturan Alevi-BektaĢi inancında da 

karĢımıza çıkan unsurlardır. Zira bazı yazılı kaynaklarda taĢ ve kaya ile ilgili 

menkıbelere rastlanılmaktadır. “Vilayet-name” adlı yapıttaki bir menkıbede, daha önce 

                                                           
603 Mircea Eliade, Dinler Tarihine GiriĢ, s.245. 
604 Abdulkadir Ġnan, Tarihte ve Bugün ġamanizm Materyaller ve AraĢtırmalar, Türk Tarih Kurumu Basımevi, 

Ankara, 1986, 3.Baskı, s.160. 
605 KaĢgarlı Mahmud, Divanü Lugati’t-Türk, s.673. 
606 Bkz; Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.79. 
607 Abdulkadir Ġnan, Tarihte ve Bugün ġamanizm Materyaller ve AraĢtırmalar, s.230. 
608 Hikmet Tanyu, Türklerde TaĢla Ġlgili Ġnançlar, Ankara Üniversitesi Ġlahiyat Fak. Yay., 1968, s.3. 
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de değindiğimiz gibi, Seyyid Mahmud Hayrani adındaki bir eren, Hacı BektaĢ-ı Veli‟yi 

görmek üzere Sulucakarahöyük‟e giderken bir aslana binmiĢ ve elindeki yılanı kırbaç 

yapmıĢtır. Hacı BektaĢ-ı Veli ise, Sulucakarahöyük‟e yaklaĢmakta olan bu ereni 

karĢılamak için bir kayaya binmiĢtir.
609

 BaĢka bir menkıbede ise, beĢ taĢın dile gelip 

Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye Ģahitlik ettiği ifade edilmektedir.
610

 Dolayısıyla anlatılan 

menkıbelerde, Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin bir kaya parçasını binek olarak kullanması ve de 

beĢ taĢın dile gelip Hacı BektaĢ-ı Veli‟ye Ģahitlik etmesi Alevi-BektaĢi inancında kaya 

ve taĢın ne kadar önemli bir motif olduğunu bizlere göstermektedir.  

Anadolu coğrafyasında bulunan pek çok yerde “Hz. Ali‟nin atının ayak 

izlerinin” bulunduğu dile getirilen ve böylece kutsal sayılan ya da ziyaret edilen birçok 

kayanın varlığından bahsedilmektedir. Söz gelimi “Amasya Çoban Dede tarafında; 

Edremit‟te Duradağı üzerinde, Mudurnu‟da AktaĢ köyünde; Kayseri yakınındaki bir 

tepede ve KahramanmaraĢ-Elbistan yolu üstünde” bulunan bazı kayalarda bu tarz izlerin 

olduğu ileri sürülmektedir. Özellikle de KahramanmaraĢ-Elbistan yolu üstünde bulunan 

kayanın Elbistan yöresinde bulunan KızılbaĢlar tarafından “Ali Kayası” olarak 

bilindiğinden söz edilmektedir.
611

 Bazı araĢtırmacılar, Trabzon ve Giresun çevresinde 

yaĢayan Çepnilerin Hz. Ali‟nin atının ayak izleri olduğu düĢünülen birtakım kaya ve 

taĢları kutsal kabul ettiğine dikkat çekmektedir.
612

 Bununla birlikte Kırıkkale‟nin 

Hasandede köyündeki bir camiye yerleĢtirilen büyükçe bir taĢın bölgedeki KızılbaĢlar 

tarafından kutsal kabul edildiğine vurgu yapılmaktadır.
613

 Ayrıca Tahtacı Türkmenlerin 

önemli ziyaret yerlerinden biri olan ve Edremit civarında bulunan Kaz Dağı‟nda 

mukaddes bir taĢ bulunduğu iddia edilmektedir. Bazı araĢtırmacıların, bu dağda bulunan 

kutsal taĢı, eski Türklerdeki “yada” taĢına benzettiği ifade edilmektedir.
614

 Dolayısıyla 

ülkemizdeki muhtelif yerlerde yaĢam süren bazı Alevi-BektaĢi zümrelerde taĢ ve 

kayanın önemli bir yeri olduğundan söz etmek mümkündür. 

Son olarak Alevi-BektaĢi geleneğinde aksesuar olarak kullanılan bazı önemli 

taĢlar da bulunmaktadır. Bunlardan biri Teslim taĢıdır. Bu taĢın kenarındaki terkler 

(girintiler) on iki tanedir ve “On Ġki Ġmam” ı sembolize etmektedir. Teslim taĢı, “Balım 

                                                           
609 Abdulbaki Gölpınarlı, Menakıb-ı Hünkâr Hacı BektaĢ-i Veli “Vilayet-Name”, s.49. 
610 Bkz; Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.242-249. 
611 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.81. 
612 Ayrıntılı bilgi için bkz; Bekir ġiĢman, Elvan Dost, “Trabzon ve Giresun Yöresi Çepnilerinde Eski Türk 

Ġnançlarının Ġzleri”, s.25. 
613 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.80. 
614 Hikmet Tanyu, Türklerde TaĢla Ġlgili Ġnançlar, s.107. 



102 
 

taĢı” olarak da ifade edilmektedir. Bununla birlikte Alevi-BektaĢi geleneğindeki diğer 

önemli bir taĢ ise, Pelhenk taĢıdır. Pelhenk Farsça‟da “dizgin” manasına gelmektedir. 

Noyan‟ın ifadesiyle “DerviĢlerin gönüllerini Tanrı‟ya bağlamalarının sembolüdür.” 

Pelhenk taĢı, “Eline, beline, diline” sahip olmak gerektiğine iĢaret etmektedir. Kemer 

üzerine takılan bu taĢ, Teslim taĢının biraz daha büyüğüdür. Yine bu taĢ, Hz. 

Muhammed‟in aç yattığı günlerde midesi üzerine taĢ bastırıp açlığını gidermesini 

simgelemektedir. Ayrıca orta yerinde büyük bir mücevher taĢ olan ve bu taĢın kenarına 

çember Ģeklinde on iki ufak taĢın yerleĢtirildiği taĢlar da bulunmaktadır. Bunlar Hz. 

Muhammed ve on iki imamı sembolize etmektedir.
615

  

 

2.6.3. Ağaç ve Orman 

Eliade, kutsal ağaç motifiyle ilgili olarak ilkel dini anlayıĢlarda bazı ağaçların 

gücü temsil ettiğini belirtmektedir. Nitekim bahsedilen bu güç ağaca bağlı olmakla 

beraber onun kozmik özelliklerine de bağlıdır. Bununla birlikte ağaç, gücü ve ifade 

ettikleriyle dini bir nitelik kazanmaktadır.
616

 

Ağaç ve orman motifleri Orta Asya‟da yaĢam süren eski Türklerde önemli 

kültler arasında yer almaktadır. Ağaç ve orman motifiyle ilgili ifadeler Türklere ait bazı 

destanlarda karĢımıza çıkmaktadır. Söz gelimi Ögel, destanda Oğuz Kağan‟ın “Gökten 

inen göğün kızı ve yerdeki bir ağaç kovuğundan çıkan yerin kızları” ile evlendiğini ve 

böylece soyunu oluĢturduğunu zikretmektedir.
617

  

Roux, Ötüken Dağı‟nın mukaddes bir dağ olmasının yanı sıra kutsal bir orman 

olduğundan bahsetmektedir. Hatta bu dağın genellikle “Ötüken‟deki kutsal orman” 

Ģeklinde söz edildiğini belirtmektedir.
618

 Zira Ötüken ormanları Göktürk ve Uygurlar 

dönemindeki Türkler tarafından kutsal kabul edilmekteydi.
619

 

Bununla birlikte ġamanizm inancını benimseyen Türkler arasında ormanın 

tamamıyla bir kült sayılması gibi birtakım ağaçlar da ayrıca kutsal sayılmaktadır. 

ġamanistlerin kutsal saydığı en önemli ağaçlardan biri kayın ağacıdır.
620

 Kayın ağacı 

Uygur türeyiĢ efsanesinde karĢımıza çıkan bir motiftir. Ögel, kayın ağacının Türklerde 

kutsal kabul edildiğini ifade ederek Tanrı‟nın kendi haberlerini bu ağaç vasıtasıyla 

                                                           
615 Bkz; Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.92-93. 
616 Mircea Eliade, Dinler Tarihine GiriĢ, s.298. 
617 Ayrıntılı bilgi için bkz; Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi I, s.61,64. 
618 Jean Paul Roux, Eski Türk Mitolojisi, s.27. 
619

 Abdulkadir Ġnan, Tarihte ve Bugün ġamanizm Materyaller ve AraĢtırmalar, s.62. 
620 Abdulkadir Ġnan, a.g.e. s.64. 
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gönderdiğini kaydetmektedir.
621

 Aynı Ģekilde ġamanların davullarında güneĢ, ay, yıldız 

gibi resimlerle beraber kayın ağacı resmi de yer almaktadır.
622

 Bazı araĢtırmacılar 

Altaylarda en fazla kutsanan ağaçların kayın ve çam ağacı olduğunu ifade etmektedir. 

Ayrıca Yakutlar, BaĢkurtlar, Kazaklar ve Kırgızlar gibi Türk topluluklarında “ulu yaĢlı 

çam, kayın, ardıç, servi ve çınar” adı verilen ağaçlara adaklar adanıp kurbanlar kesildiği 

dile getirilmektedir.
623

  

Eski Türklerde “Hayat ağacı” olarak isimlendirilen “Tuba ağacının” kocaman bir 

ağaç olmasının yanı sıra yeryüzünde yaĢam süren insan sayısınca yaprağı olduğuna 

inanılmaktadır.
624

 Bu ağacın Ġslam‟da yeri büyüktür, Kur‟an‟daki bazı ayetlerde bu 

ağacın adıyla ilgili ifadeler yer alır. Tuba ağacı, isim olarak “cennetten bir ağacın adı” 

yahut “cennetin isimlerinden bir isim” Ģeklinde ifade edilir.
625

  

Ağaç kültü Türk-Ġslam edebi ürünlerine de yansımaktadır. Söz gelimi “Dede 

Korkut Kitabı‟nda” ağaç kültünün önemli bir yere sahip olduğundan bahsedilmektedir. 

Bu kitapta yer alan tüm hikayelerin sonunda “gölgelice kaba ağacın kesilmesin” 

Ģeklinde duaların bulunduğundan söz edilmektedir.
626

  

Ağaçların kutsal kabul edilmesi ve ağacın koruyucu niteliği gerek Orta 

Asya‟daki Müslüman Türklerde gerek Anadolu ve Rumeli coğrafyasında gerekse 

günümüzdeki halk geleneğinde olsun tüm canlılığı ile devam etmektedir. Bilhassa 

“akkayın, akkavak, iğde, meĢe, çam, çınar” gibi ağaç türlerinde hem ata ruhları 

koruyuculuğunun hem de sonsuzluk simgelerinin daimî olarak devam ettiği ortaya 

konulmaktadır.
627

  

Ağaç motifinin Alevi-BektaĢi inancında da önemli bir yeri bulunmaktadır. Bazı 

menkıbelerde ardıç ağacıyla ilgili ifadeler yer almaktadır. Zira “Velayetname”de geçen 

bir menkıbede, “Açık Saray” adı verilen köyde yaĢayan halk, köyden ayrılan Hünkar‟ın 

derviĢ olduğunu sonradan anlar ve onu aramaya koyulur. PeĢinden gelenlerin olduğunu 

öğrenen Hacı BektaĢ-ı Veli, Hırka Dağı‟nda bulunan “ardıç” ağacından kendisini 

gizlemesini ister. Ağacın Hünkar‟ı gizlemesi üzerine köy halkı onu bulamaz ve köye 

                                                           
621 Bkz; Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi I, s.94-95. 
622 Abdulkadir Ġnan, Tarihte ve Bugün ġamanizm Materyaller ve AraĢtırmalar, s.64. 
623 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.86. 
624 Ülkü Gürsoy, “Türk Kültüründe Ağaç Kültü ve Dut Ağacı”, Türk Kültürü ve Hacı BektaĢ Veli AraĢtırma 

Dergisi, 2012, sy. 61, s.47. 
625 Davut Aydüz, “Kur‟an, Sünnet ve Medeniyetlerimizde Ağaç”, Çevre ve Ahlak Sempozyum Bildirim Metinleri, 

2014, s.207. Ayrıca bkz; Rad Suresi 29. Ayet. 
626 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.93-94. 
627 Zeynep Korkmaz, “Eski Türklerdeki Ağaç Kültünün Ġslami Devirlerdeki Devamı”, Türk Dili AraĢtırmaları 

Yıllığı Belleten, 2003, sy. 1, s.107-108. 
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geri döner. Daha sonra ise, Hacı BektaĢ-ı Veli ağacın dibinde oturup oruç ve ibadetle 

meĢgul olur.  Menkıbede geçen bu ağaç “devcik ardıç” olarak da ifade edilmektedir.
628

 

Aynı eserde geçen baĢka bir menkıbede ise, dut ağacı motifiyle ilgili ifadeler 

bulunmaktadır. Anlatıya göre, Hacı BektaĢ-ı Veli, Hoca Ahmed Yesevi‟den izin alarak 

Anadolu coğrafyasına gitmek üzere yola düĢer. Orada bulunan erenlerden biri daha 

öncesinde meydanda yaktıkları ateĢin içindeki ucu yanmıĢ olan odunlardan birini alarak 

Anadolu‟ya doğru fırlatır. Söylentiye göre, atılan ucu yanmıĢ odun (eğsi) dut 

ağacındandır. Konya‟daki veysilerden biri olan Haka Ahmet Sultan, o eğsiyi Hünkar‟ın 

kapısının önüne diker ve Allah‟ın kudretiyle hemen kök salıp büyür.
629

 Dolayısıyla 

menkıbelerde geçen ağaç motifleri Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin velayet ve kerametini 

gösteren önemli motifler arasındadır. Ayrıca bu menkıbelerden de anlaĢılacağı üzere 

ağaç kültünün Alevi-BektaĢi inancında önemli bir yeri olduğundan söz etmek 

mümkündür. 

Ağaç kültü, Alevi-BektaĢi zümrelerinden biri olan Tahtacılar ve Yörükler ‟de ön 

plana çıkmaktadır. Zira isimlerinden de anlaĢılacağı üzere Tahtacılar, daha çok tahta 

iĢleriyle uğraĢmakta ve geçimlerini bu Ģekilde sağlamaktadır. Bu zümre, ağaçlara büyük 

bir saygı göstermektedir. Tahtacılar en fazla “sarıçam, ladin, köknar ve ardıç” ağacını 

takdis ederken Yörükler ise, “karadut, çınar ve katran” ağaçlarını kutsal saymaktadır.
630

  

Tahtacılar ağacı, aynı insan gibi canlı bir varlık olarak görmektedir. Fakat 

Tahtacılar için her ağaç kutsal kabul edilmemektedir. Mezarlıkta bulunan ağaçlar ile 

ormanlardaki yaĢlı ağaçlar kutsaldır. Onlar ormanda bulunan yaĢlı ağaçlara “ulu ağaç” 

adını vermektedir. Tahtacıların kutsal saydığı ağaçlardan biri olan ardıç ağacı, Mersin 

Tahtacıları tarafından “verimlilik sembolü” Ģeklinde ifade edilmektedir. Ardıç ağacının 

ormanda az rastlanan bir ağaç olmasından dolayı takdis edildiği ileri sürülmektedir. 

Yine Mersin Tahtacıları için kutsal sayılan diğer önemli bir ağaç mersin (murt) ağacıdır. 

Bu ağaç türünün Tahtacılar tarafından ölümle ilgili uygulamalarda kullanıldığına dikkat 

çekilmektedir. Ayrıca mezara dikilen ağaçlar “yeniden doğuĢu” simgelemektedir. 

Nitekim mezara dikilen bu ağaçların ölen kiĢiyi temsil ettiğine ve mezardaki ağacın 

kesilmesi nedeniyle yeniden doğuĢların sona ereceğine inanılmaktadır.
631

  

                                                           
628 Bkz; Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.205-209. 
629 Bkz; Hacı BektaĢ-ı Veli, a.g.e. s.165-166. 
630 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.89. 
631 Detaylı bilgi için bkz; Ali Selçuk, Ağaçeri Türkmenleri Tahtacılar, s.303-312. 
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Ağaç kültü, Doğu Anadolu‟daki KızılbaĢlarda da önemini muhafaza etmektedir. 

Söz gelimi Siirt, Tunceli, Adıyaman ve Elâzığ gibi illerde meĢe ve ardıç ağaçlarının 

kutsandığı belirtilmektedir.
632

 Bununla birlikte ağaç motifi, Trabzon ve Giresun 

yöresinde bulunan Çepniler üzerinde de etkilidir. Yayla yolları üzerinde bulunan bazı 

ağaçların büyük ve ulu olması hasebiyle bu tür ağaçlar yörede bulunan Çepniler 

tarafından kutsal kabul edilmektedir. Fakat ağaçların kutsal sayılmasının nedeni 

yalnızca ulu olduğu için değildir. Bazı ağaçların bulundukları yerde tek baĢına kalması 

ve geceleri üzerine nur indiğinin görülmesi gibi hususlar, bu ağaçların takdis 

edilmesinde önemli bir etkendir.
633

 

 

2.6.4. Su, Irmak ve Deniz 

Su, bütün din ve kültürlerde önemli bir yere sahiptir. Nitekim suyun, yaratılıĢın 

temelindeki asli bir unsur olduğuna inanılmaktadır. Evrensel bir simge olan su, “hayat, 

sonsuzluk, yenilenme, iyileĢme, temizlenme, doğurganlık ve kutsallık” gibi 

nitelikleriyle irtibatlandırılmaktadır.
634

 

Türk mitolojisinde su, yaratılıĢın baĢlıca unsuru olarak görülmekteydi.
635

 Eski 

Türklerde su kuvvet ve bereket kaynağı olarak kabul edilmekteydi. Su, kimi Türk 

boyları tarafından tanrı olarak bilinmekteydi. Altaylılarda daha hiçbir Ģey 

yaratılmamıĢken “Talay” adı verilen büyük bir su bulunmaktaydı. Yakut Türklerinde 

ise, suların “Garan” adı verilen ruhları mevcuttu.
636

 Dolayısıyla Orta Asya‟da varlık 

gösteren eski Türk inançlarına bakıldığında suyun mühim bir yeri olduğu 

görülmektedir.  

Eski Türk mitolojisine bakıldığında kutsal ırmakların da önemli bir yere sahip 

olduğu müĢahede edilmiĢtir. Söz gelimi Uygurlar, Orhun ile Selenga ırmaklarının 

birleĢtiği yere oldukça önem vermiĢtir. Zira onların ataları bu iki ırmağın kavĢağında 

bulunan bir adacıkta, gökyüzünden inen bir nurla doğmuĢ ve türemiĢtir.
637

 Bununla 

beraber Kıpçaklar ĠritiĢ ırmağını Tanrı olarak kabul etmiĢtir. Yeniseliler tarafından 

“Tom” ve “Kem” ırmakları kutsal sayılmıĢtır.
638

  

                                                           
632 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.90. 
633Bkz; Bekir ġiĢman, Elvan Dost, “Trabzon ve Giresun Yöresi Çepnilerinde Eski Türk Ġnançlarının Ġzleri”, s.27.  
634 Salime Leyla Gürkan, “Su”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 2009, Ġstanbul, c.37, s.440. 
635 Celal Beydili, Türk Mitolojisi Ansiklopedik Sözlük, s.501. 
636 Murat Uraz, Türk Mitolojisi, s. 180-181. 
637 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi II, s.302. 
638 Murat Uraz, Türk Mitolojisi, s.182. 
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Deniz ise, hayatın dinamik bir simgesidir. Her Ģey denizden çıkar ve yine denize 

döner. Deniz, yeniden doğuĢun ve değiĢimin gerçekleĢtiği bir yerdir.
639

 Daha önce de 

değindiğimiz gibi Oğuz Kağan‟ın oğullarından biri olan Deniz Han, tanrısal bir anlama 

sahiptir.
640

 Orta Asya ve Sibirya kavimlerinin birçoğu, cennetteki bir gölün yahut 

denizin sütle dolu olduğu inancını taĢımaktadır.   Yine Yakut Türkleri, Gök Tanrıya ait 

olan tahtın süt gibi ak bir dağ üzerine kurulduğuna ve bu dağın üzerinde süte benzeyen 

bir deniz olduğuna inanmaktadır.
641

 Dolayısıyla su ve ırmak motiflerinde olduğu gibi, 

deniz motifinin de eski Türk mitolojisinde önemli bir edindiğini söylemek mümkündür. 

Anadolu coğrafyasında suyun derin izler bıraktığı çeĢitli efsaneler 

bulunmaktadır. Sözgelimi Türk‟ün azim ve cesaretini simgeleyen ve Rumeli 

topraklarına geçiĢi yansıtan Kırkpınar efsanesi, Osmanlı tarihinde Ģifahi bir gelenekle 

hayat sürmüĢ önemli bir efsanedir. Aynı Ģekilde Edremit körfezindeki iki genç aĢığın 

hüzünlü hikayesini konu edinen “Hasan Boğuldu Efsanesi” ile aynı bölgede nakledilen 

“Sarıkız Efsanesi” de suyla ilgili Anadolu‟da anlatılan efsaneler arasında yerini 

almaktadır. 
642

 

Alevi-BektaĢi geleneğinde ise, su, ırmak ve deniz gibi motiflerin daha çok 

menkıbelerde geçtiği görülür. Bu menkıbelerde deniz veya ırmak üzerinde karĢı kıyıya 

geçildiği anlatılır. Nitekim daha önce de yer verdiğimiz bir menkıbede Hacı BektaĢ-ı 

Veli tarafından Kaligra adı verilen Ģehre gönderilen Sarı Saltuk ve yanındaki kiĢiler, 

Karadeniz kıyısında denizin üzerine serdikleri seccadenin üstüne oturarak yola 

koyulurlar.
643

 Bununla beraber Otman Baba‟nın da ırmak, göl ve deniz üstünde yürüyüp 

karĢı kıyıya geçtiğinden söz edilir.
644

  

BaĢka bir menkıbede ise, Hacim Sultan‟ın coĢan bir ırmağı yarıp karĢıya 

geçtiğinden bahsedilir. Menkıbeye göre, Habip Hacı ve Beğce Sultan kurban toplayıp 

yanındakilerle beraber Seyyid Gazi‟nin mezarını ziyaret etmek üzere yola koyulurlar. 

Banaz Irmağı‟nın kenarına vardıklarında ise karĢılarına taĢan bir ırmak çıkar. 

Dolayısıyla ırmağı geçmek de zorlaĢır. Onların bu durumları Hacim Sultan‟a malum 

olur ve Hacim Sultan bu iki derviĢin yanına gelir. Daha sonra Hacim Sultan baĢındaki 

elifi tacı çıkarır ve suya doğru ilerleyerek Ģöyle seslenir: “Ey didar görmüĢ temiz ve hoĢ 

                                                           
639 Necmettin Ersoy, Semboller ve Yorumları, s.195. 
640 Murat Uraz, Türk Mitolojisi, s.181. 
641 Bahaeddin Ögel, Türk Mitolojisi II, s.308. 
642 Ġskender Pala, “Su”, TDV Ġslam Ansiklopedisi, 2009, Ġstanbul, c. 37, s.443. 
643 Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.350-353. 
644 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.217. 
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su, sen dosta gidiyorsun, biz de dosta gitmek istiyoruz. Dosta gitmeye yol yok mu? Bize 

yol ver geçelim.” Sonrasında ırmak iki parçaya bölünür. Irmağın yarısı yukarı çekilir 

yarısı da aĢağı doğru akmaya baĢlar. Böylece hem kendileri hem de kurbanlar karĢı 

tarafa geçerler.
645

  Bu menkıbede, özellikle Hz. Musa‟nın Kızıldeniz ile ilgili olan 

hikayesinin temel alındığı müĢahede edilmektedir. Nitekim Kur‟an-ı Kerim‟de ve 

Kitab-ı Mukaddes‟te Allah‟ın yardımıyla Hz. Musa‟nın Ġsrailoğullarını Firavun‟un 

zulmünden kurtardığından ve Kızıldeniz‟i yarıp karĢı sahile geçtiğinden 

bahsedilmektedir.
646

 

Son olarak Edremit yöresinde yaĢam süren Tahtacılar, karın ağrısı çeken 

çocuklarına bu ağrıdan kurtulmaları için “ulu çaylara” dua etmektedir.
647

 Dolayısıyla 

Alevilik-BektaĢilikte su kültünün önemli bir yeri olduğunu söylemek mümkündür.  

 

2.7. Diğer Semboller 

 

2.7.1. Zülfikar 

Lügatte “sahip” manasındaki zû ile “omurga, boğum” manasındaki “fekar” 

kelimelerinden meydana gelen “zülfekar”, Hz. Ali‟nin iki tarafı keskin, ortası yivli 

kılıcına verilen isimdir. Bu kelime Türkçe‟ye “Zülfikar” olarak geçmiĢtir.  

Sevgili peygamberimizin bu kılıcı Hz. Ali‟ye ne zaman armağan ettiği net olarak 

bilinmemektedir. Fakat çoğu kez Hz. Muhammed‟in Uhud SavaĢı‟nda Hz. Ali‟ye bu 

kılıcı hediye ettiği kabul edilmekte ve bu esnada “Lâ fetâ illa Ali, lâ seyfe illâ Zülfikar” 

(Ali‟den baĢka yiğit, zülfikardan baĢka kılıç yoktur)” Ģeklinde seslenildiği öne 

sürülmektedir.
648

 

Zülfikar, Alevi-BektaĢi Ģiirlerinde “gücü” simgelerken tarikat törenlerinde ise, 

terbiye vasıtası bakımından “alacadeğnek” i sembolize etmektedir.
649

 Bununla birlikte 

Hz. Ali ile bütünleĢen Zülfikar, savaĢta kullanılan bir araç değildir. Bu kılıç, Aleviler-

                                                           
645 Hacı BektaĢ-ı Veli, Velayetname, s.578-581. Ayrıca bkz; Abdulbaki Gölpınarlı, Menakıb-ı Hünkâr Hacı 

BektaĢ-i Veli “Vilayet-Name”, s.82-83. 
646 Ahmet YaĢar Ocak, BektaĢi Menakıbnamelerinde Ġslam Öncesi Ġnanç Motifleri, s.215-217. Ayrıca bkz; ġuara 

Suresi/ 60-65. Ayetler. 
647 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.376. 
648 Mustafa Öz, “Zülfikar”, DĠA, 2013, Ġstanbul, c. 44, s. 553. 
649Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.387.  
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BektaĢiler tarafından “gerçek adaletin, hakkaniyetin, doğruluğun ve mertliğin” bir 

simgesi Ģeklinde kabul edilmektedir.
650

 

Alevi-BektaĢi geleneğinde önemli bir yere sahip olan Zülfikar, bazı Ģiirlerde de 

geçmektedir. Söz gelimi Pir Sultan Abdal tarafından dile getirilen bir dizede Zülfikar‟ın 

keskin oluĢundan söz edilmektedir: 

Ali‟m bilmezdi benliği 

Dilde tutmazdı kinliği 

Zülfikar‟ın keskinliği 

Zerrecesi kılıçtadır
651

 

Bununla birlikte Hz. Ali‟nin kılıcını konu edinen ve “Zülfikarname” adı verilen 

bazı Ģiirler yer almaktadır. Alevi-BektaĢi Ģair ve ozanları tarafından birçok 

“Zülfikarname” yazıldığı ifade edilmektedir. 16. yüzyılda yaĢadığı ifade edilen Sururi 

Dede‟nin Zülfikârnâmesinden bir kesit Ģu Ģekildedir: 

Levh-i mahfûz tılısımı genc-i Kur'ân üzredir 

 Âlem-ül-gaybin sıfâtı zât-ı insan üzredir 

 Âlem-ü Âdem bu sözdendir bu erkân üzredir:  

“Lâ fetâ illâ Ali lâ seyfe illâ Zülfikâr”
652

 

Dolayısıyla Alevi-BektaĢi geleneğinde Hz. Ali‟nin kılıcı olarak bilinen 

Zülfikar‟ın önemli sembollerden biri olduğunu söylemek mümkündür. Bu kılıç Aleviler 

için adaleti, hakkaniyeti ve kahramanlığı sembolize etmektedir.  Zülfikar, Alevi-BektaĢi 

edebi ürünlerine de yansımaktadır. Ayrıca bazı Alevi-BektaĢi Ģairleri tarafından kaleme 

alınan ve bu kılıcı konu edinen Zülfikarnameler de mevcuttur.  

 

2.7.2. Hırka 

Alevilik-BektaĢilikte önemli sembollerden bir diğeri de hırkadır. Hırka, “düz 

yakalı, boyu topuğa kadar uzun, omuzlardan eteğe kadar bolca bir pardesü gibi dümdüz, 

uzun geniĢ kollu bir giyim eĢyası” olarak tanımlanmaktadır.
653

 Bununla beraber hırka, 

mürĢit ile mürit arasındaki manevi irtibatı sembolize etmektedir. Hırka, pir emaneti 

olarak algılandığından dolayı kutsal sayılmaktadır. Ġçi sırla dolu olan hırkaya büyük bir 

                                                           
650 Hayrettin Ġvgin, “Alevî BektaĢî Halk ġiirinde Zülfikârnâme‟ler”, Kültür Evreni: Üç Ayda Bir Yayımlanan 

Uluslararası Sosyal Bilimler Dergisi, 2014, c. 6, sy. 24, s.74. 
651 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.232. 
652 Hayrettin Ġvgin, “Alevî BektaĢî Halk ġiirinde Zülfikârnâme‟ler”, s.74. 
653 Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.91. 
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saygı ve sevgi gösterilmektedir.
654

 Ayrıca hırka, BektaĢilikte ayıpları örtmeyi ve onları 

görmemeyi simgelemektedir. “Hırka-i settar” olarak zikredilen “örtücü hırka” 

deyiminin buradan geldiği ifade edilmektedir.
655

  

Alevi-BektaĢi Ģiirlerine bakıldığında hırka motifine yer verildiği görülmektedir. 

Zira ġah Ġsmail‟in Hatayi mahlasıyla yazdığı Ģiirlerden birinde hırka ile ilgili olarak Ģu 

ifadeler geçmektedir: 

Ali‟nin Fatma Kanber‟i 

Hırka tutunur önleri 

Severim On Ġki Ġmamları 

Atası pirimden beri
656

 

 

2.7.3. KuĢak/Kemer 

KuĢak veya kemerin Alevilik-BektaĢilikte önemli bir yeri bulunmaktadır. Kemer 

Alevilikte “Tarikat yolunda belli bir aĢamaya yükselen derviĢin beline özel bir törenle 

bağlanan ve Ali'ye, Pir'e bağlılığı simgeleyen kuĢak” Ģeklinde ifade edilmektedir. Kutsal 

olarak kabul edilen kemerin Hz. Ali‟den kaldığına inanılmaktadır.
657

  

Kemer kuĢanmak ise, manevi açıdan olgunluk “kemal” iĢareti olarak oldukça 

önemli bir yer tutmaktadır. Bununla beraber Hz. Ali‟nin vefakâr dostlarından on yedi 

zata kemer bağladığından ve Alevi-BektaĢi gülbanklarında “on yedi Kemerbest” 

Ģeklindeki ifadelerin bulunduğundan söz edilmektedir.
658

  Kemerbest ifadesi, kemer 

kuĢanan derviĢ, tığbent gibi anlamlara gelmektedir. Yine kemerbest, tığbente atılan 

“eline-beline-diline” sahip olmayı sembolize eden üç düğümden her birine verilen isim 

Ģeklinde belirtilmektedir. Ayrıca kemerbest, yeni evlenen kızın beline bağlanan kuĢak 

Ģeklinde ifade edilmektedir. Bahsi geçen bu kuĢak, Hz. Ali'nin Hz. Hasan ve Hz. 

Hüseyin‟in yanı sıra on yedi yakınına taktığı dile getirilen kemeri sembolize 

etmektedir.
659

 

Alevi-BektaĢi Ģiirlerine bakıldığında kemer ile ilgili ifadelerin yer aldığı 

görülmektedir. Nitekim ġah Ġsmail‟in Hatayi mahlasıyla yazdığı bir dörtlükte Hacı 

BektaĢ-ı Veli‟nin belindeki kemere atıfta bulunulmaktadır: 

                                                           
654 Detaylı bilgi için bkz; Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.167. 
655 Bkz; Bedri Noyan, BektaĢilik Alevilik Nedir, s.91. 
656 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.158. 
657 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.202. 
658 Mehmet Eröz, Türkiye’de Alevilik-BektaĢilik, s.273-274. 
659 Esat Korkmaz, Alevilik BektaĢilik Terimleri Sözlüğü, s.203.  
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Derdimin dermanı yaramın ucu 

Dört güruh mevcuttur güruh-i naci 

Belinde kemeri baĢında tacı 

Yüzünde balkıyor nur Hacı BektaĢ
660

 

 

  

                                                           
660 Ġsmail Özmen, Alevi-BektaĢi ġiirler Antolojisi, c. 2, s.155.  
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 SONUÇ 
 

Alevilik, Hz. Muhammed ve Ehl-i beytine özellikle de Hz. Ali ve soyuna sevgi 

ve saygı gösteren Anadolu Müslümanlarının inancına denilmektedir. Kapalı bir toplum 

kimliğine sahip olan Alevilik, bir anda ortaya çıkan bir yapı değildir. Aleviliğin kökleri 

eski Türk geleneklerine kadar dayanmaktadır. Alevilik eklektik bir yapıya sahiptir, yani 

birçok din ve inanıĢtan izler taĢımaktadır. Özellikle de Orta Asya eksenli inanıĢlardan 

biri olan ġamanizm baĢta olmak üzere Gök Tanrı, Budizm, ZerdüĢtlük, Hıristiyanlık ve 

Ġslam gibi birçok din ve inanıĢın tesiri altında kalan itikadi bir anlayıĢtır. 

Anadolu‟da Alevilik için birtakım isimlerin kullanıldığını söylemek 

mümkündür. Bu isimlerden bazıları kendilerinin benimsediği isim olmakla birlikte bir 

kısmı da muhaliflerce verilen isimlendirmelerdir. Ülkemizde Alevilik denildiğinde akla 

ilk gelen isimlerden bazıları Ģunlardır: BektaĢi, KızılbaĢ, Çepni, Tahtacı, Abdal, 

Türkmen, Râfızî… Ayrıca Alevilik isminin diğer isimleri de içine alan Ģemsiye bir 

kavram olarak 19. yüzyıldan itibaren kullanılmaya baĢlandığını ifade edebiliriz. Yapılan 

çalıĢmalar ıĢığında, BektaĢiler, KızılbaĢlar, Tahtacılar, Çepniler, Türkmenler, Abdallar 

ve Sıraçlar gibi pek çok Alevi-BektaĢi zümresinin Türkiye‟de yer alan çeĢitli yerleĢim 

birimlerinde yaĢadığını dile getirebiliriz.  

GeçmiĢten günümüze insanlar kendilerini ifade etmek için sembollere ihtiyaç 

duymaktadır. Semboller içerdikleri anlam zenginliği açısından insan hayatında 

sözcüklerden daha fazla etkileyici ve fonksiyonel bir özelliğe sahiptir. Sembollerin 

birey, toplum ya da dinler tarafından benimsenip kabul görmesi doğal bir durumdur. 

Birçok inanç sisteminde semboller kutsal olan ve kutsal olmayan Ģeklinde 

ayrılmaktadır. Sözlü bir geleneğe sahip olan Aleviliğin de kendine özgü bazı sembolleri 

bulunmakta ve kutsal kabul edilmektedir.  

Alevi-BektaĢi geleneğinde gökyüzüyle ilgili ele aldığımız semboller daha çok 

Ģiirlerde karĢımıza çıkmaktadır. Alevi-BektaĢi Ģiirlerine bakıldığında GüneĢ‟in, Hz. 

Muhammed‟i, Ay‟ın Hz. Ali‟yi, Zühre Yıldızı‟nın ise, Hz. Fatıma‟yı sembolize ettiği 

görülmektedir. 
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Alevi-BektaĢi inancında önemli bir yere sahip olan Velayetname adlı eserde 

hayvan sembollerinin diğer sembol alanlarına göre daha geniĢ bir yer tuttuğunu 

söyleyebiliriz. Dolayısıyla Alevi-BektaĢi düĢüncesinde hayvanlara yüklenen değerin 

oldukça fazla olduğunu dile getirebiliriz. Özellikle de Aleviler tarafından uğurlu ve 

kutsal kabul edilen hayvanların bir sembol haline geldiğini ifade edebiliriz. Yine 

menkıbelerde Ģekil/don değiĢtirme unsuru olarak karĢımıza çıkan güvercin, turna, 

doğan, Ģahin, geyik, ejderha ve yılan gibi bazı hayvanların sembol haline geldiğini 

görmekteyiz. Bu sembollerden biri olan güvercinin barıĢı; Ģahinin, çabukluğu ve 

yiğitliği; yılanın, öfke ve kızgınlığı sembolize ettiğini dile getirebiliriz. Ayrıca don 

değiĢtirme unsurunun Hacı BektaĢ-ı Veli‟nin ve onunla irtibatlı olan bazı kimselerin 

velayet ve kerametini göstermek amacıyla kullanıldığını zikredebiliriz.  

Alevi-BektaĢi inancında “bir, üç, dört, beĢ, yedi, on iki ve kırk” gibi sayıların 

sembol haline geldiğini söylemek mümkündür. Alevilik-BektaĢilik, sayı sembolizmi 

konusunda Orta Asya kökenli din ve inanıĢların yanı sıra Hurûfîlikten önemli ölçüde 

etkilenmektedir. Alevi-BektaĢi Ģiirlerine bakıldığında bu sayılara çok fazla yer verildiği 

görülmektedir. Bununla beraber Alevi-BektaĢi düĢüncesinde besmelede yer alan bazı 

harfler de sembol haline gelmektedir. Nitekim bazı Ģiirlere göz atıldığında besmeledeki 

bâ-i besmelenin Hz. Muhammed‟i, bâ‟nın noktasının ise, Hz. Ali‟yi simgelediği 

müĢahede edilmektedir. Ayrıca diğer semboller kapsamında ele aldığımız Zülfikar, 

hırka ve kemer gibi bir kısım semboller de yine Alevi-BektaĢi Ģiirlerine konu 

olmaktadır. Dolayısıyla Alevi-BektaĢi Ģiirlerinin sembolizm konusunda oldukça zengin 

olduğunu ifade edebiliriz.  

AraĢtırmalar sonucu elde ettiğimiz bulgulara göre, Orta Asya‟da varlık gösteren 

eski Türklerde olduğu gibi, birtakım Alevi-BektaĢi zümrelerinde de tabiat sembolleri 

kapsamında ele aldığımız dağ, tepe, taĢ, kaya, ağaç ve orman gibi motiflerin kutsal 

kabul edildiğini söyleyebiliriz. Yine bu motiflerin bazı menkıbe ve Ģiirlere konu 

olduğunu dile getirebiliriz.  

 Ülkemizde farklı coğrafyalarda yaĢayan Alevi-BektaĢi zümrelerinin kutsal 

saydığı birtakım dağ ve tepelere bazı örnekler vermek mümkündür. Sözgelimi Tahtacı 

Türkmenler için Edremit yakınlarında bulunan Kaz Dağı kutsal kabul edilirken Çubuk 

yöresi Alevileri açısından Aydos Dağı takdis edilmektedir. Giresun ve Trabzon 

çevresinde yaĢam süren Çepniler ise, yüksek tepe ve yaylaları kutsal saymaktadır. Aynı 
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Ģekilde KızılbaĢlar tarafından Kırıkkale‟deki Denek Dağı ve Bingöl Dağları üzerindeki 

KaĢkar tepesi de kutsal kabul edilen yerler arasındadır.  

Anadolu coğrafyasındaki pek çok yerde Hz. Ali‟nin atının ayak izlerinin 

bulunduğu ifade edilen ve böylece kutsal sayılan bazı kayaların varlığından 

bahsedebiliriz. Nitekim Amasya Çoban Dede civarında, Edremit‟te Duradağı üzerinde, 

Mudurnu AktaĢ köyünde, Kayseri yakınlarındaki bir tepede ve KahramanmaraĢ-

Elbistan yolu üstünde bulunan kayalar buna örnek olarak verilebilir. Aynı Ģekilde 

Giresun ve Trabzon yöresinde yaĢam süren Çepnilerin Hz. Ali‟nin atının ayak izlerinin 

olduğu düĢünülen bazı kayaları kutsal saydığını söyleyebiliriz. 

Ağaç motifine baktığımızda, ağaç kültünün özellikle Tahtacılar açısından ön 

plana çıktığını ifade etmek mümkündür. Tahtacılar, sarıçam, ladin, köknar ve ardıç gibi 

ağaçları takdis etmektedir. Nitekim Mersin Tahtacıları, ardıç ağacını verimlilik sembolü 

olarak görmektedir. Yine Tahtacılar için mezarlıkta bulunan ağaçlar ile ormandaki yaĢlı 

ağaçlar kutsal sayılmaktadır. Zira Tahtacılar, mezara dikilen ağaçların yeniden doğuĢu 

simgelediği inancını taĢımaktadır. Doğu Anadolu‟daki KızılbaĢlar tarafından da ağaç 

kültünün önemli bir yeri bulunmaktadır. Özellikle Siirt, Tunceli, Adıyaman ve Elâzığ 

gibi yerlerde meĢe ve ardıç ağaçları kutsanmaktadır. Bununla birlikte Trabzon ve 

Giresun çevresinde yaĢayan Çepniler de yayla üzerinde bulunan bazı ağaçları büyük ve 

heybetli olmasından dolayı kutsal kabul etmektedir. 

Netice itibariyle Anadolu coğrafyasında çeĢitli yerleĢim birimlerinde hayat süren 

Alevi-BektaĢi topluluklarında semboller halen daha önemini korumaktadır. Alevi-

BektaĢi kültürünün inanç sistemi, belli örnekler üzerine aktarılarak bir semboller bütünü 

oluĢturmaktadır. Nitekim çalıĢmamızda verdiğimiz örneklere göre, Hz. Ali‟nin 

varlığının gökyüzü, tabiat, hayvanlar, sayılar ve harfler gibi pek çok alana yansıtılarak 

sürdürülmeye çalıĢıldığı görülmektedir. Kanaatimizce Alevilik-BektaĢilikte bu kadar 

çok sembol alanı ve sembolün olması da Alevi-BektaĢi düĢüncesinin birçok din ve 

inanıĢın tesirinde kalmasından kaynaklanmaktadır. Alevi-BektaĢi geleneğinde genellikle 

menkıbe ve Ģiirlerde karĢımıza çıkan bu sembol ve motiflerin daha çok Orta Asya 

kökenli din ve inanıĢlardan izler taĢıdığını söylemek mümkündür. 
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ÖZGEÇMĠġ 

 

 

KiĢisel Bilgiler  

Adı Soyadı   : Talat ÖZ 

Doğum Yeri ve Tarihi :  

 

Eğitim Durumu 

Lisans Öğrenimi  : GümüĢhane Üniversitesi, Ġlahiyat Fakültesi 

Yüksek Lisans Öğrenimi : GümüĢhane Üniversitesi, Sosyal Bilimler Enstitüsü, 

Temel Ġslam Bilimleri Anabilim Dalı 

Bildiği Yabancı Diller : Ġngilizce (orta), Arapça (orta) 

Bilimsel Faaliyetler  : 

 

ĠĢ Deneyimi 

Stajlar    : Millî Eğitim Bakanlığı 

Projeler   : 

ÇalıĢtığı Kurumlar  : Millî Eğitim Bakanlığı  
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