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GIRIS

Sosyo-kiiltiirel yap1 -6zellikle modern ¢agda- hizli bir degisim
siireci i¢indedir. Bu siirecte, kiiltiirel yap1 ve degerlerdeki doniisiimle
beraber, toplumsal anlayis, bilissel ve sembolik sistemler ile pratikler de,
yeni  bicimler kazanmaktadir. Bu anlamda  kiiresellesmenin
homojenlestirici bir etkisinden s6z edilmekte; kiiltiirler 6zgiinliiklerini
yitirirken bazi kiltiirlerin de tamamen yok olmaya yiiz tuttugu ileri
stiriilmektedir. Ancak kiiresellesme siireci igerisinde 6zgiin kiiltiirlerin
kendi varliklarint  ve degerlerini, (bi¢cim degistirerek de olsa)
stirdiirdiikleri de iddia edilebilir. Eski kiiltiirel kaliplar, ¢cagdas siyasal ve
ekonomik siire¢ler tarafindan yogun olarak degisime tabi tutulsalar da;
her kiiltiiriin c¢agdaslasmayr kendine 06zgii bir bigimde yasadigi da

soylenebilir.

Farkli kiiltiirler arasindaki iletisim, giinlimiizde ulasim ve
haberlesmedeki ilerlemeler sayesinde (6zellikle iletisim teknolojileri
vasitasiyla) biiyiik bir yogunluk kazanmistir. Bu durum, hem farkli ulusal
kiiltiirler arasinda, hem de ayni toplum icindeki baskin ve alt kiiltiirler
arasinda goriilebilen siirekli bir ger¢eklik boyutu haline gelmistir. Bu
anlamda bireyler evrensel, ulusal ve yerelin, siirekli i¢ ice gectigi

anlamlar ve degerlerle birlikte yasamaktadirlar.

Bu gelismeler dogrultusunda, giiniimiizde sosyal bilimlerde,
toplumlar ve kiiltiirler arasinda artan iliskilerin, farklilik ve 6zgiinliikleri
nasil ve ne kadar ortadan kaldirdigi; hakim kiltiirler igerisinde alt

kiiltiirlerin nasil bir de8isim igerisine girdigi; degisim mekanizmalarinin



mahiyeti ve isleyisi; degisime direnebilen ve direnemeyen kiiltiirel
Ogelerin neler oldugu gibi sorularin belli bir 6nem kazandigi
goriilmektedir. Bu sorular1 irdelemeye yonelik ¢alismalarin da giderek

arttigl gozlenmektedir.

Bu baglamda kii¢iik bir etno-kiiltiirel toplulugun, kokli bir
kiiltiire sahip biiylik bir toplum igerisinde, bir asirlik bir silirecte, 6zgilin
yap1 ve degerlerini ne derece koruyabildigi, degisimi kabul veya
reddetme diizeyi, kiiltiirleraras1 iletisim agisindan incelenmeye deger bir
konudur. Bu yondeki c¢alismalar artip, alt kiiltlirlerin kimlik yapilar1 ve
degisim dinamikleri ortaya ¢ikarildikca, bu kiiltiirlerin siyasal, ekonomik
ve toplumsal alandaki giindelik diisiince, eylem ve tepki Olgiitleri de
anlasilacak; boylece kimlik degerlerinin, 6zelde bireylerin ve genelde
tim toplumun somut eylem ve etkilesimlerinde nasil cisimlestikleri

ortaya konmus olacaktir.

Sosyal bilimlerde, evrensel konularin yani sira, yerel toplumlara
ve alt gruplara 0Ozgii konular1t inceleyen calismalarin da Onemi
artmaktadir. Yerelligin herhangi bir boyutunun ele alinmasi, sosyal
bilimlerin 6nceliklerinden biri haline gelmistir. Yerel boyutlari agamamisg
bir topluluk icinde, kimligin (ulusal ve evrensel kiiltiir 6gelerinin yogun
etkisi altinda) nasil olustugu ve degisim siiregleri icinde nasil yeniden
kuruldugu sorusu, bu acidan da onem kazanmaktadir. Bu dogrultuda
calisma, lizerinde yeteri kadar durulmamis, yerel bir alan1 ele alan bir

ornek olacaktir.

Kimlik konusu, sosyal bilimlerin psikoloji, sosyal psikoloji,
kiiltiirel ve sosyal antropoloji, felsefe ve sosyoloji gibi farkli disiplinleri
igerisinde, kendi baglamlarinda ayri1 ayr1 ele alinmaktadir. Ancak son
donemlerde, sosyal bilimlerde disiplinler arasi c¢alismalarin Onemi
giderek artmakta; her tiirli konu geleneksel olarak incelene geldigi
disiplinlerle sinirlanmadan, farkli bakis agilar1 da devreye sokularak

incelenmektedir. Bu calismada da; disiplinler arasi bir bakisla hig



incelenmemis olan bir konuya, iletisim ve diger sosyal bilimlerin
(6zellikle sosyoloji, antropoloji, etnografya ve sosyal psikoloji)

birikimlerinden yararlanarak 1s1k tutulmaya ¢alisilacaktir.

Yukaridaki bilgiler ve degerlendirmelerden hareketle, bu
calismanin temel konusu; bir alt kiiltiiriin, (tarih boyunca bir yandan
kendi dogal gelisimi ve i¢ dinamikleri, bir yandan da baskin ya da diger
esdeger kiiltiirlerle kiiltiirlerarasi iletisim siirecleri i¢inde) kimliginin
olusumundaki degisme olarak belirlenmistir. Bu konu da Tiirkiye’deki

Karacay toplulugu 6rneginde ele alinmaktadir.

Karacaylar; yiizyillardir Kafkasya’da yasayan, Tiirk asilli olan
ve Kipcak grubundan bir Tiirk dili konusan; ancak uzun siire, cografi ve
demografik engellerle Tiirk diinyasinin genelinden oldukg¢a izole bir
ortamda kalmis, komsusu olan ¢esitli Kafkas halklariyla etkilesim iginde,
yogun bir kiiltiirlesme siireci yasamis kiigiik bir halktir. Bu yilizden de,
genellikle yanlis olarak bir “Cerkes” boyu zannedilir. Karagaylar’dan
bazi gruplar, 19. ylizyil sonlar1 ve 20. yiizy1l baslarinda, cesitli sebeplerle
Tirkiye’ye gocerek Anadolu topraklarinda kurduklart  kdylere
yerlesmiglerdir. O zamandan beri de Tiirkiye toplumunun bir pargasi

olarak yasamaya devam etmektedirler.

Calismanin temel amaci, bir asirdan fazla bir siiredir Tiirkiye’de
bir alt kiiltiir olarak yasayan Karacay toplulugu 6rneginde, alt kiiltiirlerde
kimligin olusumu ve degisimi ile kiiltiirel degerler arasindaki iliskiyi,
kiltiirlerarasi iletisim siirecini de dikkate alarak, ortaya ¢ikarmaktir. Bu
dogrultuda; kiiltiirler arasi iletisim siireci icinde, bir alt kiiltiiriin
kimliginin  (kiiltiirlesme yasayarak diger kiiltlirlerinki ile ortak
karakteristikler kazanmasinin yaninda) kendine 0zgiin niteliklerini ne

kadar stirdiirebildigi anlagilmaya calisilacaktir.

Kimligin, kiiltiirel ortamla baglantili olarak olusumu, genel
olarak sosyal, kurumsal ve etkilesimsel diizeylerde gozlemlenebilmekte;

daha somut olarak, dilde, geleneklerde, aile yapisinda, evlilik



degerlerinde, kutsallik anlayisinda, toplumsal rollerde, ekonomik
etkinliklerde, biligsel yapida, statii yapilarinda, seremoni ve ritiiellerde,
sosyallesmede, giindelik eylem ve davranislarin dilinde ortaya
cikmaktadir. Bu yiizden bir alt kiiltiirlin kimligi olgusunun, izole bir
kavram olarak kiiltiirden ayrilip incelenmesi miimkiin degildir. Bu durum
da, kimligin izlerinin, arastirilan alt kiiltlirlin tim 1ilgili yoOnlerinde
aranmasini, yani etrafli bir kiiltiir analizi (etnografi) yapilmasini
gerektirmektedir. Bu baglamda, Karacay kiiltiiriiniin orijinal yapisinin
tanimlanmasi1 ve esaslarinin agikliga kavusturularak, kimlik kavraminin
orijinal Karacgay kiiltiiriindeki karsiliinin bulunmasi, bir kiyaslama

yapabilmek i¢in oncelikli 6neme sahiptir.

1989 yilindan itibaren baslayan nisbi seyahat serbestligi
sayesinde Katfkasya’ya yapilan gezilerde, (Tiirkiye’dekine goére daha
homojen ve yogun bir niifusa sahip olmalar ve kiiltiirel 6gelerin daha 1iyi
korunacagi diisiiniilen bir ortamda yasamalarina ragmen) Rusya’daki
Karacaylar’da, kaynaklarda aktarilan orijinal haline kiyasla ¢ok biiylik

kiltiirel degisimler yasandigin1 gézlemlenmistir.

Kafkasya’nin Rus hakimiyeti altina girmesinden sonra, yillar
icinde gruplar halinde Tirkiye’ye gd¢meye baglayan Karacaylar da,
yaklasik yiiz otuz senedir bu topraklarda yasayan halkin bir parcasini
olusturmaktadir. Dogal olarak bu zaman zarfinda Karacaylar’in
toplumsal yasam ve kiiltiirlerinde 6nemli degisimlerin yaganmis olmasi
beklenir. Ayrica Tiirkiye’de yasanan degisimin, Kafkasya’da kendi
isimlerini tagiyan bir cumhuriyette yasayan Karacaylar’a kiyasla daha

biiyiik dlciilerde olacagi tahmin edilebilir.

Bu konulardaki on tahminlerin gercekligini denetlemek ve
Tiirkiye’deki Karagaylar’in dogru ve eksiksiz bir fotografini ¢ekmek,
sosyo-kiiltiirel durumunu tam olarak belirlemek de, ¢alismanin

amaclarindandir.



Yakin zamana kadar haklarinda ¢ok sinirli miktarda yayin
mevcut olan Karacaylar {lizerine, son yillarda Onemli ve degerli
caligmalar yapilmaya baslanmistir. Ancak gerek Rusya’dan gerek
Tiirkiye’den arastirmacilarin yaptiklar1 ¢calismalar, agirlikli olarak tarih,
edebiyat, dil, folklor, gelenekler, vb. konular {izerinde yogunlagmakta;
bir kism1 da BDT iilkelerindeki giincel politik gelismeler baglaminda
Rusya ve Karacay bolgesini ele almakta; Ozellikle Tirkiye’deki

toplulukla ilgili bilimsel yayinlara ise nadiren rastlanmaktadir.

Bilimsel literatiirde Karacaylar’in kimligiyle ilgili (6zellikle
Tiirkiye’deki gogmenlerin diasporik varliklari baglaminda) herhangi bir
calismaya rastlanilamamistir. Dolayisiyla bu c¢alisma, Tirkiye’deki
Karagay toplulugunu, bireysel ve sosyal kimligi acisindan konu alan ilk

arastirma olarak da 6nem tasimaktadir.

Calisma, nitel arastirma yontemi kullanilarak hazirlanmistir.
Sosyal bilimlerde olay ve olgularin incelenmesinde, arastirilacak
konunun ve toplanacak verinin yapisina gore, nitel (qualitative) veya
nicel (quantitative) yontemler kullanilabilmektedir. Arastirma konusu
olan alt kiiltiirde kimlik olusumu olgusu, bireyin ve toplumun tiim sosyal
iligkilerinden etkilenen, kiiltiir ve kiiltiirii olusturan Ogelerle yakindan
baglantili, karmasik ve c¢ok yonlii bir nitelik tasimaktadir. Ddrdiinci
boliimiin bagindaki metodoloji kisminda daha ayrintili olarak anlatildig:
tizere, kiiltiir ve kimlik gibi ¢ok yonlii konularin, (6zellikle 6nceden
lizerinde yeteri kadar ¢alisilip teori ve hipotezler gelistirilmemigse) nitel
arastirma yoOntemiyle incelenmesi Onerilmektedir. Bu gerekceyle

arastirmada ¢alismada nitel yontem tercih edilmistir.

Bu c¢alismada, nitel arastirma yontemi igerisinde yer alan,
“dokiiman incelemesi”, “derinlemesine miilakat” ve “katilimli-katilimsiz
gbzlem” tekniklerinin her ¢l ile veriler toplanmis ve amaca uygun

olarak analiz edilmistir.

Dokiiman incelemesi c¢ergevesinde; dncelikle Karacay toplumu



hakkinda yapilmis kitap, dergi, makale vb. her tiirlii yayin, daha sonra da
sahsi hatiratlar, aile secereleri, arsivlerde yer alan niifus ve mahkeme
kayitlari, koy muhtarliklarinin yazigsmalar1 gibi belgeler incelenmis ve

degerlendirilmistir.

Ayni zamanda Tirkiye’de Karagay toplulugunun en kalabalik
ve yogun olarak yerlestigi mahaller olarak, Eskisehir ve Konya il
merkezleri ile ¢evrelerindeki iki ilce ve dort kdyde, Karacay kiiltiiriini
temsil eden (¢ogu kiiltiirel yasamin eski ve yani hallerini karsilastirmali

olarak anlatabilecek yaslilardan olusan) 123 denekle miilakat yapilmistir.

Bunlarin yani sira, Karacay niifusunun yogun bulundugu kirsal
ve kentsel yerlesimlerde, farkli zamanlarda gergeklestirilen ¢ok sayida
diigiin, bolustan ¢ikma, kiiydov kaytarma, yolcu ugurlama, cenaze, siinnet,
mevlid, senlik, Nartlar’in Giinii festivali, vb. sosyo-Kkiiltiirel olay,

katiliml1 gozlem teknigiyle degerlendirilmistir.

Daha sonra bu ii¢ teknikle toplanan veriler genel bir
degerlendirmeye tabi tutulmus; dnce eski orijinal Karagay kiiltiiriiniin ana
hatlar1, sonra da Tirkiye’deki toplulugun kiiltiirel yapisinda ve buna
bagli olarak kimligindeki degisimin bi¢cim ve diizeyi belirlenmeye ve

yorumlanmaya calisilmistir.

Calisma dort ana boliimden olusmaktadir. Ik boliimde; kimlik
olusum siirecine temel teskil eden ve bu siire¢ lizerinde son derece etkili
olan bazi kavramlar ilizerinde durulmaktadir. Bunlar kiltiir, alt kiltir ve
etnisite ile kiiltiirleraras1 iletisim ortami1 ve bu ortamda yasanan
kiltiirlesme (acculturation) olgusudur. Bu bdliimde ¢alismanin amaglari
dogrultusunda, siralanan kavramlar genel olarak tanimlanmis ve

incelenmistir.

Ikinci boliimde, calismanin temelini olusturan kimlik konusuna
yogunlagilmistir. Bu dogrultuda kimlik kavrami, tanimlari, kimlik ve

kisilik iligkisi; dini, kiiltiirel, etnik, bireysel, sosyal, kolektif gibi kimlik



tirleri ele alinmig; inanclar, degerler, normlar gibi kimligi olusturan
unsurlar, kimlik olusum siireci ve bunlarla ilgili gelistirilen akademik

yaklasimlar iizerinde durulmustur.

Calismanin ilk iki boliimiinde, iletisim, sosyal ve kiiltiirel
antropoloji, psikoloji ve sosyoloji disiplinleri dahilinde hazirlanmis farkl
kaynaklardan yararlanilmis; bdylece ele alinan kavramlar, disiplinler

arasi bir bakis agis1 ile kavranmaya calisilmistir.

Calismanin ii¢lincii boliimii, (degisimin boyutlarin1 kavramak
i¢in bir kiyas ve referans noktasi olusturmasi amaciyla) arastirma konusu
olan Karagay toplulugunun Tiirkiye’ye getirdigi orijinal kiiltirii ele
almakta; ayrica arastirilan kiiltiirel degisimin yasandigr yakin tarihi
Ozetlemektedir. Bu konuyu daha iyi anlamak i¢in; once (bir altyapi
olusturmak iizere) Karagaylar’in Tiirkiye 6ncesi donemlerine ait kisa bir
tarihgesine yer verilmistir. Daha sonra Karacaylar’in Tiirkiye’ye gelisleri
ile ilk yerlesim yillarindan itibaren yasadiklar1 baglica olaylar anlatilmas;
ardindan da orijinal Karacay kiiltiiriinii olusturan ¢esitli 6geler, toplumsal
yapt ve bazi gelenekler ayrintili olarak incelenmistir. Bu boliimdeki
bilgilerin biiylik c¢ogunlugu, yazili kaynaklara degil, nitel arastirma
dahilinde topluluk {yeleriyle yapilan derinlemesine goriismeler ve

dokiiman incelemelerine dayanilarak yazilmistir.

Dordiinci ve son boliimde ise, nitel arastirma teknikleriyle
derlenen tiim bilgilerin genel degerlendirilmesi yapilmis, Karagay
toplulugunun siire¢ igerisinde yasadigi sosyo-kiiltiirel degisimler ana
hatlariyla belirlenmeye calisilmistir. Tiirk egemen kiiltiirii i¢inde bir alt
kiiltir konumunu kazanmis olan Tirkiye Karacay toplulugunun
kiiltliriiniin, bir asir dnce mevcut olan orijinal bi¢cimindeki 6geleri ne
Ol¢iide yasattigi, hangi agilardan farklilastigi, hangi yeni 68eleri yapisina
kattig1 konularinda saptamalar yapilmistir. Ayrica bu degisimlerin kimlik
olusumu tizerindeki etkileri analiz edilmis, en son olarak da Karacgay

toplulugunun kiiltiirel degisim trendiyle ilgili yorumlarda bulunulmustur.






Birinci Boliim

KAVRAMSAL TEMELLER

Bu c¢aligmanin temel konusu olan, Tirkiye’deki Karagay
toplulugunda kimlik olusumu siirecinin derinlemesine analiz edilebilmesi
i¢in, Oncelikle bu siiregte yeri, rolii ve etkisi olan tiim kavramlarin
incelenmesi gerekmektedir. Arastirilan Karagay toplulugunun Tiirkiye
toplumu igerisindeki konumu, genellikle bir “alt-kiiltiir grubu” olarak

i3

tanimlanmakta; bu konum bazen de “etnik grup” kavramiyla izah
edilmektedir. Bir netlik kazandirilmas: gereken bu durum, hem “alt-
kiiltiir”, hem de “etnik grup” ve onu olusturan “etnisite” kavramlarini,

caligmanin kapsamina sokmaktadir.

Ayrica, hem kimligin olusumunda etkili faktorler sayilirken
cogunlukla ilk siralarda sayilmasi (Im, 1999: 2; Smith 1994, 42; Erkal,
1997: 92; Kdsoglu, 2002: 28; Avcei, 2001: 10; Goka ve Beyazyiiz, 2005:
19), hem de alt-kiiltiir kavram1 i¢in Oncelikle izahina gerek duyulmasi
sebebiyle, kiiltiir de analiz edilmesi gereken kavramlar arasinda yer
almaktadir. Ote yandan, s6z konusu toplulugun tiim yasami ve kimlik
olusum siireci, farkli kiiltiirlerin birbirleriyle etkilesim igerisinde

olduklari bir “kiiltiirlerarast iletigim” ortaminda gerceklesmektedir.

Dolayistyla alt kiiltiirlerde kimligin olusum siireci incelenirken,
oncelikle bu temel kavramlarin (etnisite; kiiltiirlerarasi iletisim, kiiltiir ve
alt kiiltiir) lzerinde durulmasi gerekmektedir. Bu ylizden calismanin
birinci boliimii, sayilan temel kavramlarla ilgili tamimlar ve ayrintili

bilgiler iizerine odaklanmaktadir.



1.1. KULTUR

Yukarida da deginildigi gibi, hem kimligi olusturan faktorler
arasinda en Onde geleni olmasi, hem de alt-kiiltiir kavraminin temelini
olusturmasi sebebiyle, her seyden Once kiiltlir kavraminin tanimlari,
ozellikleri, olusumuna; daha sonra da alt-kiiltiir kavramina deginmek

uygun olacaktir.
1.1.1. Kiiltiir Tanimlar

Kiiltiir kavrami, farkli bakis agilarina gore degisik sekillerde
tanimlanabilen bir yapiya sahiptir. Tsioumanis ve arkadaslarina (2004: 2)
gore kiiltiir kolayca tanimlanamamakta; bilim adamlari, filozoflar ve
politikacilar arasinda kavramin tam olarak neleri igerecegi ile ilgili goriis
birligi de bulunmamaktadir. Turhan (1969: 35) da, “kiiltiir nedir?”
sorusuna herkesi tatmin eder sekilde cevap vermenin gii¢ oldugunu,
bununla beraber simdiye kadar gelistirilen biitlin tanimlar go6zden
gecirildigi takdirde, hepsinde ortak olan noktalarin goriilerek kiiltiirden
ne kastedildiginin anlasilabilecegini vurgulamaktadir. Gergekten de
sosyal bilimlerin hi¢ bir konusu, kiiltiir kavraminda oldugu kadar ¢ok

sayida yargilama ve tanimlama iiretmemistir (Ozer, 1996: 71).

Bu kelime, Avrupa dillerindeki "yiiksek genel bilgi" manasi ile
dilimize girmis olup; genel olarak, insanin eylem Oriintiileri ve bu
eylemleri belirgin kilan sembolik yapilara gonderme yapmaktadir.
Giinliik dilde; bilim, edebiyat, sanat vb. alanlarda fikir ileri siirebilenlere
de, “kiltlirlii insan” denilmekte, genel bilgi sahibi ve gorgiilii insanlar1
betimlemede kullanilmaktadir. Kavram, Tirk¢e’de oOnceleri “hars”
kelimesi ile ifade edilmis, sonra kiiltiir seklinde kabul gorerek

yayginlasmistir (Yildirim, 1996: 149).

Kiiltiir kelimesinin etimolojik kokeni, “bitki yetistirmek, topragi
islemek, ekip bigmek” anlamindaki “colere” fiilinden tiiremis olan

Latince “cultura” kelimesidir ve Tiirkge’deki “rlin, ekin, mahsul”
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karsihiginda kullanilir (Giiveng, 1979: 96). Ote yandan kiiltiir kavram,
farkli bilim dallarinda degisik anlamlarda da kullanilabilmektedir.
Ornegin biyolojide bakterilerin yapay olarak iiretilmesine de, kiiltiir
(mikrop kiiltiirii) denilmektedir. Fakat bu kelimenin en ¢ok kullanildig:
yer, sosyal bilimler, 6zellikle de sosyolojidir. Bu alanda kiiltiir, bir insan
toplulugunun nesilden nesile aktardigi inang, bilgi ve uygulamalar: ifade

etmektedir (Yildirim, 1996: 149).

[lk dénemlerde kiiltiir kavramina yaklasimin, 19. yiizyilin
Darwinist ve Sosyal Darwinist paradigmalar1 ile yakindan iliskili olan
Evrimci Okul’un egemenligi altinda oldugu goriilmektedir. Evrimciler,
diinyanin  her kosesindeki ¢esitli  kiiltlirleri  tespit etmek ve
degerlendirmek i¢in bir gelismislik skalasi olusturmuslardir. Bu bakis
acist, halklar arasindaki kiiltiirel gelisim farkliliklarini, esit olmayan
genetik egilimler ve ozelliklere baglayan bir 1rk teorisine kadar varmistir

(Schwimmer, 1999).

Bu tezi, kiltiirtin ilk resmi taniminin yer aldigi 1871 tarihli
“llkel Kiiltiir” adl1 kitabinda Edward Taylor ortaya koymustur. Taylor’un
(aktaran: Moore, 1997: 17) tanimina gore “kiiltiir ya da uygarlik, bir
toplum iiyesi olarak insanoglunun, elde ettigi tiim bilgi, inang¢, sanat,
kural, gelenek ve gérenekler ile diger beceri ve aliskanliklart igeren
karmagik biitiindiir”. Eppich’e (2001) gore, Taylor’dan o donemin ¢ogu
yazar ve bilim adamlar1 etkilenmisler; onun gibi kiiltiiriin evrimci yoniini
vurgulamiglardir. Batilt olmayan toplumlar hakkindaki bu onyargilarin
cogu aslinda yasamaya devam etmistir; ama daha sonralar1 bu 19. ylizyil
yaklasimi, irk¢ilik ve etnosentrizmin bir yansimasi olarak goriiliip yogun

bi¢imde elestirilmeye baslanmistir (Schwimmer, 1999).

Taylor’un uzun siire tek hakim goriis olarak kabul edilen
“Evrimci” kiltir tanimi, 20. ylizyilin baslarindan itibaren (6zellikle
Franz Boas’in calismalariyla) yogun olarak elestirilmeye baslamistir.

Boas’in etkisiyle yayginlasmaya baslayan “Kiiltiirel Gorecelilik” akimi,
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Taylor’un kiiltlir tanimina, kiiltiirlerin karsilagtirilmasina ve belli evrim
asamalarinda konumlandirilmasina dogrudan kars1 ¢ikmis; bilim
adamlarinin her bir kiiltiirlin i¢inde yasayarak ve dilini Ogrenerek
ylriitecekleri uzun siireli saha arastirmalarina agirlik vermistir (Eppich,
2001). Boas ve takipeilerinin kiiltiire yaklasimini Schwimmer (1999) su
sekilde dzetlemektedir: 1. Insan davranisinm kiiltiirel ydnleri, biyolojik
temelli degildir, biyoloji tarafindan da degistirilmezler; tamamen
0grenme yoluyla elde edilirler. 2. Davraniglarin kiiltiirel bi¢cimlenmesi,
aliskanlik yoluyla saglanir ve rasyonel diisiinceler degil bilingsiz stirecler
yoluyla gergeklesir. 3. Tim kiltiirler kendi Oncelikleri ve degerlerine
gore esit olarak gelisir; hig biri digerinden daha iyi, daha ¢ok gelismis ya
da daha ilkel degildir. 4. Kiiltiirel 6zellikler, bir takim evrensel gelisim
kategorilerine gore siniflandirilamaz ve yorumlanamaz. Bu ozellikler,
sadece incelenen Kkiiltiirlin icindeki birbirleriyle iliskili unsurlarin

kavramsal ¢er¢evesi icinde anlam kazanirlar.

Taylor’un 1871°deki ilk taniminin giiclii etkisiyle, 1916’ya
kadar sadece alt1 yeni tanimlama yapildigr belirlenmisken; Boas ve
ogrencilerinin getirdikleri yeni yaklagimdan sonra durum hizla degismis
ve farkli tanimlar artmaya baslamistir. Ornegin 1952 yilinda, literatiirde

yer alan farkli kiiltiir tanimlarinin sayis1 164°e ulagsmistir (Eppich, 2001).

Bu tanimlardan bazilar1 soyledir (Margolis, 2001): “Nesilden
nesile 0grenme yoluyla gecen (degerler, normlar, kurumlar ve {irtinler
dahil), genel olarak organize yasam tarzi”; “Sosyal etkilesimden dogan
kaliplasmis davranis”; “Insanlarin bir toplumun iiyesi olarak, sembolik
etkilesim yoluyla edindikleri tiim davranislar ve ilgili iiriinler"; “Insan
inanglarinin  semboller bi¢iminde gelisimi ve aktarim1”; “Insanin
faaliyetleri ve iirlinleri biitiiniinlin genetik degil sosyal olarak aktarilan
kism1”’; "Toplumun, yazili olmayan kurallar1 ve usullerine dayandigi

sey"; “Bir toplumun ya da kategorinin iyelerini digerlerinden ayiran

kolektif zihinsel programlama”; “Igerdigi anlamlar ile toplumun iiyeleri
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icin bir yonlendirmeler dizisi saglayan, 0grenilmis, paylasilan, zorunlu
ve birbiriyle iliskili semboller dizisi”; “Insan irkinm biitiin toplumsal
miras1”; “Toplumun hem zihni hem de maddi tim bilgi ve
uygulamalarinin (yiyeceklerden giyime, ev hayatinin tekniklerinden sinai
tiretim yoOntemlerine, gorgii kurallarindan kitlesel medyaya her seyi

kapsayan) bir biitiinii”.

Bodley (1994: 16), Kkiiltiriin tek bir taniminin yeterli
olamayacagini; farkli perspektiflerden farkli bi¢imlerde tanimlanmasi
gerektigini ileri siirmektedir. Ona gore farkli bakis acgilariyla su tanimlar
yapilabilir: “Zihinsel” agidan kiiltiir; hayvani diirtiilere engel olan ve
insanlar1 hayvanlardan ayiran fikirler ya da 0Ogrenilmis aliskanliklar
biitiiniidiir. “Davranigsal” acidan kiiltiir; 6grenilmis ve paylasilan tiim
insan davraniglaridir. “Normatif” agidan kiiltiir; yasamak i¢in gerekli her
tiirli kurallar, degerler ya da ideallerdir. “Islevsel” agidan kiiltiir;
insanlarin g¢evreye uyum saglama ya da birlikte yasamanin getirdigi
problemleri ¢6zme yoludur. “Tarih” agisindan kiiltiir; gelecek nesillere
aktarilan sosyal miras ya da gelenektir. “Kapsam” agisindan Kkiiltiir;
toplumla ilgili yapilacak bir konu listesindeki her seyi (toplumsal
organizasyon, din veya ekonomi gibi) kapsar. “Yapisal” agidan kiiltiir;
kaliplasmis ve birbiriyle karsilikli baglantili fikirler, semboller veya
davraniglardan olusur. “Sembolik™ ag¢idan kiiltlir; bir toplum tarafindan

paylasilan ve keyfi olarak atfedilmis anlamlara dayanir.

Yukaridaki Batili yazarlarca yapilmis ¢esitli tanimlara
bakildiginda, kiiltiir teriminin, en genel ve 6zet haliyle, bilin¢li bir grup
veya toplumun tiim {irlnlerini anlattigi goriilmektedir. Bunlar sanat,
bilim ve teknolojinin yani sira, ahlaki sistemler ile karakteristik davranis
ve aligkanliklar1 da kapsamaktadir. Ote yandan iilkemizden bazi

yazarlarin da kiltiirle ilgili tanim ve goriislerine bakmakta yarar vardir.

Ornegin, Erkal’m (1997: 88) tanimlamasmna gore kiiltiir, ayni

birikimi ve gelenegi paylasan insanlarin yeni nesillere aktardiklari bir
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grup Ogrenilmis davraniglar biitlinii; bir toplumun biitlin ideallerinin ve
sosyal kimliginin bir sembolii; insanin insana ve maddeye karsi tavir
alisim1 belirleyen bir biitiindiir. Ona goére kiltiir, bilgiyi, sanati, ahlaki,
hukuku, 6rf ve adetleri kapsadig1 gibi, insanin toplumun bir iiyesi olmasi

dolayisiyla kazandig1 diger biitlin yetenek ve aliskanliklar1 da igine alir.

Bilgiseven (1982: 17) de, kiiltiirli su sekilde ele almistir. "Kiiltiir
insanin, insan tarafindan kurulmus edilmis ve yaratilmis olan ¢evresini
ifade eder. Maddi ve manevi olmak iizere iki yiizi vardir. Baz
sosyologlarin ayn1 zamanda medeniyet ismini verdikleri maddi kiiltiir;
yapilarimiz, tekniklerimiz, yollarimiz, liretim ve ulastirma araglarimiz
gibi gozle goriilir maddi dgelerden ibaret ve kendi eserimiz olan ¢evre

sartlarimizdir".

Tural’in (1988: 52) tanimi ise, “tarih bakimindan varlig1 kesin
olarak bilinen bir toplumun, sosyal etkilesme yoluyla nesilden nesile
aktardig1 inaniglarin, kabullenislerin, maddi ve manevi yasayis tarzlarinin
yiksek diizeydeki bir bilesimi olan; sebebi ve sonucu agisindan ise,
bireye ve topluma, mensubiyet bilinci ve 6zel bir kimlik kazandiran;
yasanan ¢evreyi ve sartlart degistirme istek ve iradesi veren; zamanin ve
ihtiyaclarin dogurdugu; deger, norm ve sosyal kontrol unsurlarinin

belirledigi bir sistem” seklindedir.

Ozer’e (1996: 76) gore, kiiltiiriin insanin ortaya koydugu,
insanin icinde var oldugu tiim gerceklik oldugu sdylenebilir. “Insanin
nasil diiglindiigli, duydugu, yaptigi, istedigi; insanin kendine nasil
baktig1, 6ziinii nasil gordigii; degerlerini, ilkiilerini, isteklerini nasil
diizenledigi hep Kkiiltiiriin 6geleridir. Bundan hareketle kiiltiirii, bir
anlamlar diizeni, bir semboller ag1 ya da belirli bir toplumun genel hayat
tarzini olusturan bir ruh yapilanisi veya genellesmis bir ruh durumu ya da
insanlar arasindaki her cesit karsilikli etkilesmeler, her tirli yapip
yaratma aligkanliklari, biitlin maddi ve manevi yapit ve triinleri, yani

toplumsal bir degerler sistemi olarak tanimlamak yerinde olacaktir.”

14



1.1.2. Kiiltiir ve Medeniyet Ayrimi

Taylor’dan baslayarak giiniimiize kadar pek c¢ok tanimda,
medeniyet (civilisation) kavrami ile kiiltiir karisik olarak ve esanlamli
kelimeler gibi kullanilmistir. Gilinliikk dilde de kullanim genellikle
boyledir (kiiltiirlii insan=medeni insan). Oysa bilimsel tanim olarak

kiltiir ile medeniyet arasinda Onemli farklar oldugu bilinmektedir

(Yildirim, 1996: 150).

Batida baslayan bu kavram karisikligi, etkiledigi bazi Tiirk
aydinlar1 arasinda da Osmanli’dan beri, kiiltiir-medeniyet ayriminin
siklikla tartisilmasina, zaman zaman da onlarin kavramsal bir ¢ikmaza
siirliklenmelerine neden olmustur. Ciinkii, bir taraftan Bati diinyasinin
gelismis maddi araglarinin hepsine sahip olmak istenirken; 6biir taraftan
bu diinyanin zevkleri, aile hayati, sosyal iliskileri, dini, felsefi inanclar,
sanat-eglence hayati ve benzerlerinden nasil uzak durulabilecegi, iginden

¢ikilmaz bir problem olusturmaktadir (Ozer, 1996: 73).

Gokalp (1976: 26), kiiltirti, medeniyetten farkli kabul
etmektedir. Ona gore kiiltiir milli iken, medeniyet uluslararasidir. Kiiltiir,
tek bir milletin din, ahlak, hukuk, akil, estetik, dil, ekonomi ve fen
hayatlarinin uyumlu bir biitiiniidiir. Medeniyet ise ayn1 gelismislik
diizeyine sahip bircok milletlerin sosyal hayatlarinin ortak bir biitiinli
olarak goriilmektedir. Ayrica milli kiiltiirii olusturan unsurlar, yontem ve
bireylerin iradesiyle var olmamistir ve yapay degillerdir; medeniyet ise
yontem aracilifiyla ve kisisel iradelerle olusan toplumsal olaylarinin

butinudir.

Bilgiseven (1982: 17) de ayrima, “bazi sosyologlarin ayni
zamanda medeniyet ismini verdikleri maddi kiltiir; yapilarimiz,
tekniklerimiz, yollarimiz, iiretim ve ulastirma araclarimiz gibi gozle
gorillir maddi Ogelerden ibaret ve kendi eserimiz olan c¢evre

sartlarimizdir" seklinde yaklagsmaktadir.

15



Konuyu ozetleyen Yildirnm’a (1996: 153) gore, belirli bir
topluluga ait sosyal ve teknik kurumlar kiiltiirii meydana getirmektedir;
bazen kiiltiir kelimesi yerine kullanilan medeniyette ise, bir millete 6zgl
olma karakteri bulunmamaktadir. Medeniyeti meydana getiren, daha ¢ok,
uluslararasi sosyal ve teknik kurumlardir. Her milletin (hangi medeniyete
dahil bulunursa bulunsun), mutlaka kendine has bir kiiltiire sahip olmas1
gerekmektedir. Mesela, batt medeniyeti i¢inde yer alan milletler, zihinsel
eylem sahasinda ayni anlayis icinde bulunmakta; teknigi yaratma ve
ondan faydalanmada birbirine yakin yollar takip etmektedirler. Fakat her
birinin ayr1 kiiltiirii de bulunmaktadir. Her biri baska baska diller
konugsmakta, orf ve adetleri, ahlak telakkileri, giizel sanatlar1 ve
edebiyatlar1 birbirinden farkli olmaktadir. Hepsi de Hiristiyanlikla
yogrulmus olmalarina ragmen, din karsisindaki tutumlar1 da bir ve ayni
degildir.

1.1.3. Kiiltiiriin Ozellikleri

Buraya kadar etrafli olarak tanimi yapilmis olan kiiltiiriin,
kendine oOzgii ¢esitli Ozellikleri vardir ve farkli yazarlar kendi

calismalarinda bunlardan 6nemli bulduklari bazilarini ele almislardir.

Kim’in (2000: 268) kiiltiir analizine gore; yeni bir kiltiiri
tanirken aslinda yapilan, o kiiltiiriin (sanat, miizik, dans, giyim, yiyecek,
gelenekler gibi) lriinlerinin ve (tutumlar, degerler, normlar ve inanglar
gibi) psikolojik  yapilarinin  incelenmesidir. Bu  kiiltiirii  daha
derinlemesine taniyabilmek icin, o kiiltlirii olusturan tarihi ve felsefi
olusumlarin da bilinmesi gerekir. Ancak bunlar da 6grenilse dahi, sahip
olunan bilgilerin, kiiltliriin i¢cinden bakan ve kiiltiiriin dinamik yapisini
yasayan bir iiyesininkilere gore hala cok sinirli oldugu soylenebilir.
Insanlar kiiltiirleri, {iriinleri ve psikolojik yapilarina gore tanimlasalar da,
bunlar kiiltiirliin esas 0zilinii teskil etmezler. Gergek anlamda bir kiiltiiri
bilme, grup icindeki bir ¢ocugun dogdugu andan itibaren kesintisiz

olarak bu {iirtinlerin yaratilisina katildigi ve kullandig1 her an1 hissederek

16



yasamasina benzer bir deneyim gerektirir; bu ylizden bir kiiltiir ancak

igeriden taninabilir.

Hofstede (2004: 10) ise, kiiltiirtin soganin (en dis kabugundan
baslayip i¢cine dogru yer alan) katmanlarina benzer bir yapisi oldugunu;
her bireyin zihnindeki kiiltiirel aidiyet kavraminin, farkli agilardan
degerlendirilebilecek ¢esitli katmanlardan olustugunu One siirmektedir.
Bunlar, bireyin i¢inde yasadigr toplumun farkli katmanlar1 ve
ozellikleriyle iliskilidir. Ornegin; bireyin kiiltiiri “wlusal diizeyde”
mensup oldugu ulusla bir biitiin olarak baglantiliyken, ulus i¢inde var
olan etnik, dini veya dil farkliliklariyla da “béigesel diizeyde” iligkilidir.
Bireydeki cinsiyet farkliliklart  kiiltiiriinii ~ “cinsiyet  diizeyinde”
belirlerken, mensup oldugu nesil sebebiyle “kusak diizeyinde” de bir
kiiltiir s6z konusu olmaktadir. Ote yandan bireyin calistign kurumun
kiiltiiri  onun “kurumsal diizeyde” kiltiirinii olustururken, egitim
firsatlar1 ve is imkanlarindaki farkliliklarla baglantili olarak “sosyal sinif

diizeyinde” de bir kiiltiire sahip oldugu sdylenebilir.

Miraglia ve digerleri (1999a), kiiltiiriin en 6ne ¢ikan ozelligi
olarak Ogrenme prosediiriinii gdstermektedir Onlara gore, insan
yasaminin pek cok nitelikleri genetik olarak aktarilir. Ancak, kiltiir
ogrenilir; bu kiiltiirin ¢ok 6nemli bir 6zelligidir. Ornegin bir bebegin
beslenme istegi insan genetik kodlariyla belirlenen fizyolojik 6zelliklerce
harekete gecirilir. Ote yandan bir yetiskinin sabah kahvaltisinda 6zellikle
cay ve kizarmis ekmek istemesi genetik olarak ac¢iklanamaz; bu dogal
olan agliga kars1 verilen, ama dogal olmayan ve Ogrenilmis (yani
kiiltiirel) bir tepkidir. Belli bir toplum i¢in ortak 6grenilmis davranmiglar
biitliinii olarak kiiltiir, bu sekilde nesilden nesile davramis ve bilinci

sekillendiren bir kalip gibi calisir.

Bodley’e (1994: 12-18) gore kiiltiiriin en onemli o6zellikleri
paylasilmasi, Ogrenilmesi, nesilden nesile aktarilmasi ve sembolik

olmasidir. Kiiltliriin paylasilan 6zelligi, onun sosyal bir fenomen oldugu
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anlamina gelir; kisiye 0zel durumlardaki davramg kiiltirel degildir.
Ayrica kiiltiir &grenilir; biyolojik olarak miras almmaz. Ote yandan
bireyler, zaten var olan bir kiiltiiriin i¢ine dogarlar, o kiiltiir tarafindan
bi¢imlendirilirler; 6liimlerinden sonra da o kiiltiir var olmaya devam
eder. Bu durum da kiiltiiriin nesilden nesile aktarilma 6zelligine isaret
etmektedir. Son olarak kiiltiir, keyfi olarak atfedilmis sembolik anlamlar1
icerir. (Ornegin Amerikalilar beyaz rengin saflik anlaminda oldugunu
bilerek dogmazlar; gercekten bu evrensel bir Kkiiltiirel sembol de
degildir.) Her tiirli nesne, davramis ve duruma keyfi anlamlar
ylkleyebilme kabiliyeti, insan1 olaganiistii yaratici kilar ve hayvan

davraniglari ile olan biiyiik farklilig1 ortaya koyar.

Bonvillain ve Schwimmer (2008: 30) ise, kiiltiirlin temel
Ozelliklerini su maddeler halinde aciklamislardir: Kiiltiir, mensuplari
tarafindan paylasilan inan¢ ve davramislardan olusur; Insanlarin diinya
hakkindaki anlayis ve diisiincelerini sekillendirir; Kendi iginde tiim
yonlerinin birbirleriyle entegre oldugu bir sistem olusturur; Insanlarin
sartlara ve cevreye uyum gosterecegi bicimde siirekli degiserek gelisir;
Kiiltiirel davraniglar i¢giidiisel degildir, 6grenmeye dayanirlar; Kiiltiirel

anlayis, sozlii ya da maddi bir takim sembollere dayanir.
1.1.4. Kiiltiirii Olusturan Ogeler

Kiiltiirli olusturan unsurlar1 belirlemeden 6nce, kiiltiirel igerigin

nasil olustuguyla ilgili kisa bir bilgi vermekte yarar bulunmaktadir.

Giiveng (1979: 286), insanlarin toplum yasaminda edindikleri
kiltiirel icerigin (bazen ig-ice gecen) dort biiylik siire¢ icerisinde
olustugunu belirtmektedir.  “Kiiltiirleme”  (enculturation), kisinin
dogumundan Oliimiine degin, kendi toplumunun kiiltiir igerigini
O0grenmesi, toplumca istenen, beklenen insan olmasi siirecidir. En genis
anlamiyla toplumsal boyutlu bir egitim olan Kkiiltiirleme ile, sosyal
bilimlerde  sosyallestirme adi  verilen olgu  oOrtiismektedirler.

“Kiiltiirlesme” (acculturation) ise, birbirinden farkli kiiltiirlerden birey ve
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gruplarin  karsilikli kiiltiirel etkilesim ve aligverise girip birbirinden
etkilenmesi ve yepyeni bir kiiltiir bilesiminin ortaya ¢ikmasidir. Bireyler,
gruplar ve toplumlar kiiltiirleme ile kiltiirlesme siiregleri arasindaki
celiski ve catismay1 “Kiiltiirlenme” (culturation) adi verilen {iglincii bir
siirecle karsilayip dengelemeye calisirlar. Kiiltiirlenme, 6nceki iki siirecte
yetismis birey ve topluluklarin yeni kiiltiir bilesimleri aramasi,
geleneksel kiiltiirlerine 6zgiin katkilarda bulunmasi, yani toplumlarin
kiiltiirel bakimdan kendilerini yenileme siirecidir. Bu ii¢ kiiltiirel siirecin
genel Dbileskesi, de “kiiltiir degisimi” (cultural change) olarak

adlandirilmaktadir (Giiveng, 1979: 286-289).

Kiiltiirii olusturan ¢esitli ogeler bulunmaktadir. Kabagarama
(1993:15) kiiltiirii olusturan dgeleri 6nce maddi ve manevi olmak {izere
ikiye ayirmaktadir. Maddi 6geler olarak; binalar, otomobiller, kitaplar,
ara¢ ve gerecler gibi elle tutulabilen nesneler 6rnek verilebilir. Kiiltiiriin
manevi Ogeleri ise; degerler, normlar, inanglar, duygular, tutumlar,
kanunlar ve sembollerden olusmaktadir Baska bir siniflamaya gore,
kiltiiri olusturan unsurlar; dil, inang, deger, norm, 6rf-adet, tutum, simge

ve kanunlardir (Eroglu, 2000: 56).

Henslin (1996: 40), manevi kiiltiiriin “sembolik kiiltiir” olarak
da adlandirilabilecegini belirtmekte ve kiiltiirii olusturan baslica unsurlari
dort temel baslik altinda incelemektedir. Bunlar; jestler, dil, de§er-norm-
yaptirimlar ve geleneklerdir. Lalonde ve arkadaslari (2004: 503) ise,
kiltiiri olusturan ve kiiltiir tarafindan aktarilan unsurlari; etkilesim
igindeki normlar, roller, kurallar, gelenekler, anlayislar ve beklentiler

olarak siralamaktadir.

Kiiltiirii olusturan unsurlar yukarida gorildiigii gibi farkli ele
alinsalar da, temelde  birbirlerine  olduk¢a  yakin  olarak
siniflandirilmaktadir. Bu dogrultuda ¢ogu yazar, kiiltlirii olusturan
unsurlar igerisinde; dili, inanglari, degerleri ve normlar1 temel olarak

gormektedir. Asagida bu temel unsurlarla ilgili bilgilere yer
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verilmektedir.

Kiltiiri olusturan en Onemli unsurlardan birisi olarak dil
gosterilmektedir. Insanlarin birbirleriyle iletisim kurmalarindaki baslica
yol dildir. Dil, soyut diisiinceyi iletebilmek icin sonsuz bi¢imlerde bir
araya getirilebilen semboller sistemi olarak diisiinebilir (Henslin, 1996:

41).

Dil, ayn1 zamanda c¢esitli kiiltiirleri birbirinden ayiran en 6nemli
O0gedir. Ciinkii dil, ifade tarzi, kavramlari, s6z hazinesi, hatta grameri ile
temsil ettigi toplumun maneviyatina kaynak vazifesini goéren diisiince

sistemini adeta sarmaktadir (Kafesoglu, 1965: 181).

Dil, bir toplumu olusturan kimselerin igbirligi yapmalarina ve
birbirlerini etkilemelerine yardim eden bir takim simgeler Orgiitii olarak
da tanimlanabilir. Kiiltiiriin siirekliligini saglayan en temel unsur da
dildir. Her dilin kendine 6zgili bir morfolojisi ve sentaks1 vardir. Bunlar
dilleri birbirinden ayiran 6nemli unsurlardir. Dolayisiyla, gerek birey,
gerekse toplumun davranislarini sartlandiran en Onemli ve etkin
unsurlardan biri dildir. Bu wunsurun birlestirici ve kaynastirict
ozelliklerini bilmeksizin bir toplumun yapisinin anlagilamayacagir da
aciktir. Bireyin kimliklesmesinde de ilk devreye giren onun dilidir. Dil,
onda aidiyet suurunun olusmaya baslamasinin ilk belirtilerindendir

(Avci, 2001: 10).

Rosman ve Rubel (1995: 45), dilin, kiiltiir agisindan tamamiyla
merkezi bir konumda bulundugunu o6ne siirmektedirler. Ciinki dil,
kiltiiriin bliylik 6l¢lide 6grenildigi ve iletildigi bir aragtir. Cocuk dili
O0grenirken, ayn1 zamanda i¢inde bulundugu kiiltiirii de 6grenmektedir.
Dil, ayn1 zamanda insanlarin kiiltiirel fikirleri ve sembolik anlamlar1 bir
nesilden digerine aktarmalarini saglar. Bu durum da, yeni Kkiiltiirel

fikirlerin yaratilmasina imkan vermektedir.

Kaplan (1986: 186) ise, bugiin yasayan bir insanin, kendinden
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Oonce yasamis insanlarin binlerce yillik tecriibelerinden dil sayesinde
faydalanabildigini; sozlii veya yazili dille, bircok seyler hazir bulup
Ogrenilebildigini vurgulamaktadir. Bu yilizden dil, kiiltiirin hem bir
parcasi, hem de kiiltlirii meydana getiren en 6nemli aractir. Ona gore,
kiltiiriin iki 6nemli karakteri vardir; bunlardan birisi, onun tarihi bir
Ozellik tasimasi; digeri de bu tarihi mirasin dil ile nesilden nesile

aktarilmasidir

Kiiltiiri olusturan baska bir énemli 6ge, inan¢ ve degerlerdir.
Hatta inan¢ ve degerler sisteminin, kiiltiirii olusturan 6geler arasinda en

¢ok vurgulanani oldugu soylenebilir.

Inanglar, esyanin mevcut ve gecmis mahiyetini, neyin dogru
neyin yanlis oldugunu (dogrudan veya dolayli olarak) dikte eder ve
kiiltiirden kiiltiire degisebilir. Ornegin Nijerya’daki Higgi kiiltiirii bir
yabanciy1 sol elle selamlamay1 ayip sayarken, Amerikan halki arasinda
da konusma sirasinda elin bazi parmaklarini (yanlis anlasilma ihtimaline
kars1) ¢ok dikkatle kullanmak gerekebilir. Yirminci yiizyila kadar tiim
Hiristiyanlar ilk insanin yaratihsinin MO. 4000 yilinda olduguna
inanmislardir. Amerikan halki arasinda basin, konugsma ve toplanti
Ozgiirligiine inanilirken; akrabalik iligkileri ve yardimlagmaya deger
veren Cinliler arasinda bu nitelikler son derece tehlikeli ve bdliict
goriilebilmektedir. Cinliler i¢in karsilikli bagimlilik tiim kisisel iligkilerin
Oziidiir ve bireyin ailesi ile siilalesinin kurallarina ve isteklerine boyun
egmesi biiylik Onem tasimaktadir. Boylece inanglar belli bir diinya
gorlisliniin - olusmasinda merkezi rol oynamaktadir (Kabagarama,

1993:17).

Evrenin acgiklanabilir kisimlar1 yaninda pek ¢ok agiklanamayan
yonii de vardir. Farkli bilgilere dayanmalarina ve farkli yontemler
kullanmalarina ragmen, din, bilim ya da biiyli, olusturduklar1 inang
sistemleri ile insanliga dogal diinyanin agiklanip anlasilabilmesi ve etki

altina alinabilmesinin yollarini1 gostermektedir (Rosman ve Rubel, 1995:
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192).

Inang sistemleri, insanlarin ne hissedecekleri, diisiinecekleri ve
yapacaklarina iliskin dersler ¢ikardiklar1 dykiiler ya da mitler igerirler.
Eski Grek ve Roma uygarliklarindaki karmasik ¢ok tanrili mitolojiler,
inang sistemlerinin bir toplumun iiyelerinin giinliikk hayatlarini nasil
etkilediginin ve insanlarin eylemlerine anlam katmalarindaki rollerinin
giizel bir 6rnegidir. Genellikle en belirgin inang sistemleri, resmi dinlerle
baglantili  olanlardir, ama Oykiileriyle insanlarin davraniglarini
etkileyebilen her tiirlii inang sistemi de (batil inanglar gibi), o toplumun
kiiltliriiniin canli ve katilimct bir parcasi olabilir (Miraglia ve digerleri,

1999b).

Neyin arzu edilebilir oldugunu gosteren “deger” kavrami da,
Kabagarama’ya (1993: 16) gore, kiiltliriin ¢ok Onemli bir parcasidir.
Bazen bir kiiltiirel grubun degerleri, digerininkiyle ¢elisebilir. Bireycilik,
rekabet ve kazanma istegi Amerikan toplumun ana degerleriyken,
Konfiigylis inancinin etkisindeki Cin, Kore, Japonya gibi Dogu Asya
toplumlar1 sosyal iliskilerin diizgilin yiriitiilmesi ve korunmasina biiytlik
onem vermektedirler. Asya’da sosyal iligkilere, ABD’de ise bireye
yapilan vurgu tamamiyla birbirinden farkli davranis stilleri ve kiltiir

oruntileri uretmektedir.

Kiigiikaslan (2007: 12) degerlerin sosyal yoniiyle ilgili genel
ozelliklerini sdyle siralamaktadir: Degerler; toplum fertlerinin ortak
duygu ve diisiincelerini yansitirlar; toplumun birligini gii¢lendirirler;
toplumsal kurallara temel olustururlar; zorlayicidirlar; toplumda kusaktan
kusaga aktarilirlar; ahlaki, dini inang¢ ve ilkelere dayanirlar; toplumdan

topluma degisirler; zamanla ayni toplumda degisebilirler.

Tural’a (1988: 15) gore degerler, bir sosyal yapinin varlik,
isleyis ve devaminin sebebi olarak kabul edilen, onay ve tesvik gdren
inanglar; kavramlara yiiklenen anlamlardir. Kafesoglu’ya (1965: 56) gore

ise dil, orf ve adetler, inanclar ge¢cmis ylizyillardan akip gelen sosyal
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degerlerdir. Bu nedenle kiiltiiriin eski olmasi, kiiltiiriin tarihiliginin
gerektirdigi bir karakterdir. Toplumlar kadar eski olan kiiltlir unsurlari
nesilden nesile aktarilmaktadir. Gozlerini diinyaya agan her ¢ocuk, kendi
dilini, ahlak kurallarini, inancini, 6rf ve adetlerini ¢evresinde hazir bulur,
onlar1 alir ve sonralar1 yeni doganlara aktarir. Kiltiiriin diger karakteri

olan devamlilik bdylece ortaya ¢ikmaktadir.

Henslin’e (1996: 44) gore bir kiltiirii 6grenmek, insanlarin
degerlerini, yani yasamda nelerin arzu edilebilir olduguna iliskin
fikirlerini grenmek demektir. Insanlarin degerlerini dgrendigimizde (iyi
ve kotl, giizel ve cirkin gibi tanimlarla ilgili standartlar1 olusturduklar
i¢in), onlar hakkinda pek ¢ok sey O6grenmis oluruz. Degerler insanlarin
tercihlerine yon vermekte ve yasamda nelerin degerli olduguyla ilgili

goriislerini olusturmaktadir.

Her kiiltiir tarih i¢inde kendine 6zgii belli bir degerler sistemi
olusturur. Ornegin Robin Williams (1960: 59) tarafindan gerceklestirilen
bir aragtirmada, Amerikan toplumundaki en temel degerler saptanmistir.
Bunlar; basar1 ve yiikselme hedefi, calisma, aktiflik ve islerin gidisini
kontrol altinda tutma, bilim ve teknoloji, bireyselcilik ve bireysel haklar,
esitlik ve firsat esitligi, dine ve ahlaka baglilik, pratiklik, verimlilik ve
yeterlilik, hiimanistlik, Amerikan milliyetgiligi, demokrasi, bireysel
Ozglrliikk ve tesebblis Ozgiirliigili, 1yi bir hayat bicimi ve maddi refah,
siirekli gelisimcilik, grup i¢i uyum, egitim, romantizm ve tek esle

evliliktir.

Rokeach (1973: 5-6) ise deger ve inanglarin ayr1 &geler
olmadigini, degerin de bir inang tiiri oldugunu belirtmektedir. Rokeach
degeri; “belli bir uygulama bi¢iminin, bireysel veya sosyal olarak, bir
digerine gore tercih edilebilir olduguna dair kalici inang” olarak
tanimlamaktadir. Deger sistemini ise tercih edilebilir uygulama kipleriyle

ilgili kalic1 bir inanglar biitiinii olarak gérmektedir.

Kiiltlirii  olusturan unsurlardan bir digeri de “normlar’dir.
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Sozliik bakimindan kural anlamina gelen norm da, bir tiir deger ifadesi
olarak goriilmektedir. Deger, daha genel bir yoOnelis, benimseyis ve
kabullenisi ifade ederken; norm, degerin 6zel durumlara uygulanmasi
sirasinda hiikiim haline gelmesi; kaynagini degerlerden alan, onlarin
varlik, isleyis ve siirekliligini saglamaya yonelik hiikiimler anlamindadir
(Tural, 1988: 16). Normlar, insanlarin mensup olduklar1 grubun
degerlerinden dogan beklentileri gostermekte ve belli davranis kurallari
anlamina gelmektedir (Henslin, 1996: 44). Normlar daha 6z bir deyisle
davranisa yol gosteren kurallar olarak da tanimlanabilir (Kabagarama,

1993:17).

Bazi normlar neyin yapilmasi gerektigini ortaya koyarken,
digerleri ise yapilmamasi gerekenleri belirlemektedir. Bdylece neyin
normal oldugu ile ilgili standartlar, kiiltiir tarafindan belirlenmis
olmaktadir. Ornegin Bolivya’daki Aymara kiiltiiriinde intihar yasaktir;
ancak bir birey Olii ruhlar tarafindan ele gecirilmisse, intithar makul bir
alternatif olarak goriliir (Kabagarama, 1993:17).

Insanlara, normlara uymalarma gore gosterilen olumlu ve

i3

olumsuz tepkiler de “yaptirim” deyimiyle agiklanmaktadir. Olumlu
yaptirim, belli bir norma uyulmasindan dolay1 ortaya koyulan onaylama,
olumsuz yaptirirm ise bir norma uyulmamasindan dolay1 gosterilen
onaylamama ifadeleri olarak aciklanabilir. Yaptirimlar, 6diill ve ceza
seklinde maddi olabilecegi gibi, el sikma, kucaklama, sirt sivazlama,
tebessiim, ya da sert bakis, yumruk sikma gibi jestler seklinde de olabilir

(Henslin, 1996: 44).

Kiiltiiri olusturan unsurlar igerisinde sembollere de yer
verilmektedir. “Semboller” sadece belli bir kiiltiirii paylasanlarca
anlagilan belli bir anlami tasiyan sozciikler, jestler, resimler ya da
nesnelerdir. Yeni semboller kolaylikla ortaya ¢ikar, eskiler ortadan
kaybolur. Bir grubun sembolleri sik sik digerlerince kopyalanir. Bu

ylizden semboller kiiltiiriin en dis tabakasini teskil ederler (Hofstede,
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2004 6).

Bir kiltlir, kendisiyle baglantili  goriilen sembollerle
tanimlanabilir. Elli yildizli1 ve ¢ubuklu bir bayrak ve kartal, ya da biiylik
otomobiller Amerika’y1r sembolize eder. Bir¢ok iilkede insanlar, sadece
filmlerden tanidiklar1 Amerikan halkini, silahli ve zengin insanlar olarak
bilir. Afrika’yla ilgili pek ¢ok filmde, ¢evrede bol miktarda vahsi hayvan
goriliir. Bu 6rneklerde de goriildiigii gibi, belli bir kiiltiirle ilgili sadece

sembollere dayanan algilar, yanlis olabilir (Kabagarama, 1993:18).
1.1.5. Alt Kiiltiirler / Kars: Kiiltiirler

Tiirkiye’de genel toplumun bir parcast olarak yasayan
Karacgaylar, bir alt kiiltiir olarak tanimlanmaktadir. Asagida bu kavramin

tanim ve ozellikleri iizerinde durulacaktir. |

Higbir kiiltiirel sistem, tam anlamiyla homojen degildir; bdyle
bir “esitlik” halinin yasanmasi i¢in o toplumda gelire, harcamaya,
kiiltiire, etnisiteye, yasam bicimlerine vs. iligkin tam bir esitligin var
olmas1 gerekir. Oysa modern toplumlarda, her sey bir kenara birakilsa
bile uzmanlagma, isboliimii, liretim bigimleri, bilgi edinme yontemleri ve
bunlar1 kullanma tarzlar: itibariyle farkliliklarin dogmasi kaginilmazdir;
bu durum yine kiiltiirel sisteme farklilik olarak yansir. Alt kiiltlir kavrami1

da buradan dogmaktadir (Sezal, 2002: 82-83).

Her sosyal grubun veya ziimrenin, bilinyesinde yasadigi iilke
veya toplumun genel kiiltiir biitiinii i¢inde, etnik, dini, tarihi, ekonomik,
yerel ve mesleki nedenlerle farklilik gosteren cesitli diller, elbiseler,
evler, ¢ocuk yetistirme tarzlari, hayat ve diinya goriisleri, yasama
bigimleri vardir. Iste bu farkli kiiltiirel yonlere alt-kiiltiir ad1 verilir. Her

sosyal smif veya zlimre siddetli bir eritme politikas1 yahut baski

" Alt kiltir kavramimin etrafli bir analizi i¢in bkz.; Dick Hebdige (2004),
Altkiiltiir:  Tarzin - Anlami, Istanbul: Babil Yayinlari; Cris Jenks (2005),
Altkiiltiir: Toplumsalin Par¢alanisi. Istanbul: Ayrint1 Yayinlari.
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olmadik¢a, kendilerine 0zgii ve az-cok farkli olan bu Kkiiltiirlerini
siirdiiriirler.  Alt kiiltiirler normalde, i¢inde yer aldiklar1 ekonomik,
siyasal ve Kkiiltiirel yapinin temel degerlerine karsi degildirler, onlar1
paylasirlar. Ancak bir yandan da bu alt kiiltiir iiyelerinin diger alt
kiiltiirlere karsi etnosentrik tutumlar1 vardir; yani kendi alt kiltiiriinti

tistiin goriip digerlerini agagilarlar (Er, 1988: 28).

Giiveng (1979: 111), her kiiltiir gibi Tiirk kiiltiiriiniin de ulusal
sinirlar igerisinde bir-Ornek bir biitiin olmadigini; Trakya bolgesinin
Balkanlar, Ege ve Akdeniz bolgelerinin Akdeniz, Giineydogu bdlgesinin
Irak ve Suriye, Dogu Anadolu bdlgesinin de Azerbaycan ve Kafkas
kiltiir bolgelerine benzedigini; bunun da yerlesme kuramina gore c¢ok
normal oldugunu belirtmektedir. Ona gore ayni kiiltiirel bdlge i¢indeki
yerlesmeler bile bir 6rnek degildir; hatta bir yerlesmenin farkli semt ve
mahallelerinde bile farkl: kiiltiirel 6zellikler bulunabilmektedir. Iste milli
sinirlar igerisinde bu farkli birimlerdeki farkli kiiltiir sentezlerine alt
kiiltiir ad1 verilir. Alt kiiltlirler, baz1 kiiltiirel 6zellikleriyle birbirinden

ayrilirlar ve 6zgiin sentezlere dogru yonelirler.

Thornton’a (1997: 1) gore alt kiiltiirler, diger sosyal gruplardan
onlar1 ciddi bigimde ayiran (bir problem, ¢ikar veya uygulama gibi) bazi
ortak yonleri olan insan gruplarinin kiiltiirleridir. Ama bu tanimlama,
cemaat, toplum, hatta kiiltiir gibi baska kavramlar icin de dogrudur. Bu
ylizden alt kiiltiir tanirmlamasinin {izerinde genel olarak anlasilmis bir
netlige kavustugu sdylenemez. Gordon (1997: 40), “ulusal bir kiiltiiriin,
sinif statiisii, etnik gecmis, bolgesellik, dini bag, sehir-kdy yerlesimi gibi
ayr1 ayri bazi sosyal durumlarin bir ya da bir kagi1 tarafindan olusturulan,
ama bir araya geldiklerinde o kiiltiir i¢cindeki birey iizerinde biitlinciil bir
etkisi olan bir alt bolimii” seklinde bir alt kiiltiir tanim1 yapmaktadir.
Henslin (1996: 45) ise, alt kiiltiiri “hakim kiltliriin biliylik diinyas1
igindeki bir diinya” olarak tanimlamistir. Parrillo’ya gore (1985: 31) alt

kultiir; 1irk, etnisite, dil, din, kiiltiir, yas, bolge ve meslek temelli olabilir.

26



Alt kiltiir denildiginde mesleklerin, sosyal siniflarin, hatta
toplumsal cinsiyetin ya da belli yas gruplarinin kiiltiirel yapilanmalari
kastedilmektedir. Tiim bu alt kiiltiir gruplar1 kendilerini 6nemli 6lgiide
ist kiltiiriin paydasi olarak goriirler ve oOteki alt kiiltiir gruplariyla
aralarinda olusan farklar1 bir uyumsuzluk ve c¢atisma haline
dontistiirmezler. Normalde alt kiiltiir taniminda bir bagimsizlik arayisi,
farkliliklarin1 abartict bir tavir s6z konusu degildir. Alt kiiltiirlerin
bagimsizlik talepleri, ancak genel toplumsal diizene iliskin ciddi bir
mesruiyet kaybi1 dogmasi ve bunun telafi edilemeyecegine dair bir

kanaatin olmasi halinde s6z konusudur (Er, 1988: 29).

Cok cesitli 1rk ve gruptan insanlardan olusan toplumlarda, bu tiir
alt-kiiltiirlere sik sik rastlanir. Amerika Birlesik Devletleri ve Osmanli
Imparatorlugu bu tiir toplumlarin tipik o6rnekleridir. Birincisinde
Mormonlar’in, Amisler’in, Cinliler’in, Kizilderililer’in ve Zenciler’in
kiiltiirleri, ikincisinde ise Ermeni, Rum, Yahudi, Giircii, Arnavut, Arap,
Cerkes, Abaza, hatta Dadas, Yoriik ve Tiirkmenlerin kiiltiirleri, mensup
olduklar1 genel kiiltiir ve medeniyet biinyesinde farklilik goésteren alt

kiltiirler olarak degerlendirilir (Er, 1988: 29).

Biiyik  toplumlar, (lise Ogrencileri gibi c¢ok  genis
kapsamlilardan, viicut gelistirme sporculart gibi kiig¢iik ¢aplilara kadar)
binlerce alt kiiltiir icermektedir. Alt kiiltiirler, degerleri, normlari, dilleri
(ya da o0zel terminolojileri), dinleri, giyecekleri ve yiyecekleri ile
digerlerinden ayrilir. Etnik ve dini gruplarin yani sira, taksiciler, kamyon
soforleri, doktorlar, futbolcular veya ingaat ameleleri gibi ¢esitli meslek

gruplar1 da birer alt kiiltiire sahiptirler (Henslin, 1996:45).

Schaefer (2000: 22) homojen bir toplum i¢inde, baslangicta yok
iken sonradan, hakim ve alt gruplarin varligina (dolayisiyla hakim kiiltir,
alt kiiltiir iliskilerinin olugmasina) yol agan baglica {i¢ toplumsal (bazen

de politik) durum oldugunu belirtmektedir:
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1. Gé¢: Yeni bir ilkeye go¢® eden insanlar, cogunlukla
kendilerini bir azinlik grubu olarak bulurlar. Kiiltiirel veya fiziksel
Ozellikler ya da dini baglari, go¢cmenleri hakim gruptan ayirabilir.
Insanlar bazen kendi istekleriyle gd¢ etseler de, anavatani terk etmek her
zaman gOnilli olmayabilir. Catisma ya da savaslar insanlik tarihi
boyunca pek cok defa biiyiik gruplar1 yurtlarindan etmistir. Gog
hareketlerinde iki giiciin etkisi sdéz konusu olmaktadir. “Itici (Push)
faktorler”; kisiyl yasadigi yerde kalmaktan vazgecirir ve uzaklastirir.
Dini baskilar ve is imkanlarimin azligi, itici faktér ornekleri olarak
gosterilebilir. Daha yiiksek yasam standartlari, 6nceden go¢miis arkadas
ve akrabalar, daha iyi bir is firsat1 gibi “Cekici (Pull) faktérler” ise, bir
gbemeni yeni bir iilkeye cezbedebilir (Schaefer, 2000: 22).

2. Ilhak: Uluslar, 6zellikle savas durumlarinda ve savas sonrasi
anlagsmalarda, baska wuluslara ait topraklar1 ilhak edebilir (1938°de
Almanya’nin Avusturya ve Cekoslavakya’yr ilhak etmesi; 1848’deki
Meksika ile savas sonrasinda, California, Utah, Nevada, New Mexico,
Arizona, Colorado ve Wyoming eyaletlerinin ABD’ye katilmasi gibi). Bu
bliyiik topraklardaki yerli halklar, kendi toplumlart igerisinde hakim
durumdayken, bir gecede baska bir toplum igerisindeki siradan azinlik
gruplar1 haline gelmislerdir. Ilhak olaylarinda genellikle hakim gii¢, yeni
edindigi azinliklarin dil ve kiiltiirlerini baski altina alir; ancak bdyle
baskilar, azinlik gruplarinin kiiltiirel biitiinliiklerini koruma gayretlerini

de arttirir (Schaefer, 2000: 23).

3. Somiirgecilik: Somiirgecilik, bir grubun bagkalarini

hakimiyeti altinda tutmasinin en sik rastlanan tiiriidiir; ve “belli bir halk

> Gog (migration), her tiirlii niifus transferini agiklamak i¢in kullanilan genel bir
terimdir. Ancak “emigration”, baska bir lilkeye yonelerek kendi iilkesini terk
etmeyi, “immigration” ise yeni bir lilkeye disaridan gelme durumunu ifade
etmek icin kullanilmaktadir. Ornegin, Vietnam’dan bakildiginda Amerika’ya
gidenler “emigrant” olarak, Amerika’dan bakildiginda ise Vietnam’dan gelmis
olanlar “immigrant” olarak adlandirilacaktir.
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lizerinde bir yabanct giiclin politik, sosyal, ekonomik ve kiiltiirel
hakimiyetini uzun siire korumasi1” olarak tanimlanabilir. Somiirgecilik de
ilhak gibi, yabancilar tarafindan yonetimi igerir, ancak hakim halkin
iilkesine  ger¢ekten baglanma s6z konusu olmaz. Britanya
Imparatorlugu’nun Kuzey Amerika, Hindistan ve Afrika’nin biiyiik
bolimi tlizerindeki uzun siireli kontrolii, somiirge hakimiyetinin en
bilinen oOrnegidir. Bir toplumun baska topraklar {izerinde hakimiyet
kurmasi, askeri gii¢, politik diizenlemeler ve yatirim sermayesinin yogun
olarak kullanimini gerektirir. Somiirgeci toplum ile somiirge halklar
arasindaki iliski de, ayni toplum ig¢indeki hakim grup ile azinhik
gruplarinin durumuna benzer. Giiniimiizde siyasi anlamda somiirgecilik
ortadan kalkmis goriinmektedir. Ancak Kuzey Amerika ve Avrupa’nin
sanayilesmis iilkeleri, hala diinyanin bir¢ok {ilkesini (ad1 konmamis bir
bi¢imde) ekonomik ve politik olarak hakimiyetleri altinda tutmaktadirlar

(Schaefer, 2000: 23).

Cogu alt kiltiiriin ana deger ve normlar1t ait olduklari
toplumunkiler ile uyumludur; tagidiklar farkliliklara ragmen temelde bir
catisma sO6z konusu degildir. Ancak egemen Kkiiltiiriinkiler ile ¢elisen
degerleri yiiziinde topluma karsi tam bir isyan ve muhalefet durumuna
gelmig alt kiiltiirler de vardir ve bunlar “kars: kiiltiir” olarak tanimlanir.
Aslinda yine bir alt kiiltiir olan bu grubun yasam, de8er ve normlari
toplumun genel kiiltiiriine ters diisecek niteliktedir. Reddettikleri sistem
yerine alternatif bir kiiltiirel sistem ya da yasam bi¢imi takdim etme
iddiasinda olan bu gruplara 6rnek olarak lezbiyenler, hippiler, satanistler,
rocker’lar ve mafya alt kiiltiirleri ile 68 kusagi gencliginin anarsist ve
anti-kapitalist cizgideki toplumsal ve ideolojik tavri verilebilir (Sezal,

2002: 82-83).

Ancak toplumsal yasamin asirt uglarin1 temsil eden bu
orneklerin yani sira; genelde isyanci bir tavir gdstermemesine ragmen,

temel bazi1 konulardaki farkliliklar1 yiiziinden yine de karsi-kiiltiir olarak
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tanimlanabilecek durumlar da mevcuttur. Ornegin  Mormonlar,
1800’lerden itibaren ABD toplumunun en temel degerlerinden biri olan
tek eslilige karsi tavir almislar ve baska hicbir konuda toplumla fazla
zitlasmamalarina ragmen (sonunda o zamanlar sahipsiz ve bos bir arazi
olan Utah’da topluca yerlesinceye kadar) pek c¢ok eyaletten
kovulmuslardir (Henslin, 1996:46).

Yukarida anlatilan iki farkli tiir alt kiiltiiriin varlig1 sebebiyle,
(Ingilizce karsilig1 “sub-culture” olan) alt kiiltiir kavraminin literatiirde
de iki degisik baglamda ele alindig1 goriilmektedir. Alt kiiltiir kavrami
bazen (¢ogunlukla gelismis Bati toplumlarinda, bilhassa biiyiik sehirlerde
goriilen), Satanistler gibi aykir1 ya da karsi kiiltiirleri ifade etmekte
kullanilmaktadir (Worsley, 1999: 18). Bu gruplar, genellikle kalict
yapida degildir. Ayrica gruba aileleri ile birlikte degil, birey olarak
katilmig, aralarinda her hangi bir akrabalik bagi bulunmayan, topluma
belli konularda muhalif goriisler besleyen ve ¢ogunluk tarafindan diizen
dis1 goriilen bireylerden olusur (Thornton, 1997: 2). Bu anlamdaki
kullanimin ingilizce’deki tam karsilig1 olarak, aslinda “sub-culture” degil
“counter-culture” kelimesi daha uygun diismekte ve bazen de bu kelime
tercih edilmektedir. Ancak literatiirde bu anlam i¢in de, yaygin olarak
“sub-culture” kelimesinin kullanilmasi, belli bir karisiklia yol

agmaktadir.

Kavramin “community” baglamindaki diger kullanimi, “ana
toplumdan bazi farkli yonleri olmakla birlikte, bagkaldir1 diizeyinde bir
muhalefeti pek s6z konusu olmayan” gruplar1 ifade etmektedir. Bu
caligmada kullanilan alt kiiltiir kavrami da, “toplum kesimi”, “cemaat”,
“topluluk”, “grup” ya da “gemeinschaft” gibi kavramlarla kargilanmaya
calisilan bu ikinci anlam baglaminda ele alinmaktadir. Bu alt kiiltiirler,
(baz1 mesleki olanlar disinda) genelde aileler ve akrabalik gruplarinin

toptan liye oldugu, dinsel, etnik veya kiiltiirel 6zellikte, kalici sosyal

yapilardir (Thornton, 1997: 2).
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Calismada ele aliman Karagay toplulugunun kimliginin
olusumuna iliskin olarak, iyi anlagilmas1 gereken diger 6nemli kavramlar
da, “etnik gruplar” ve onun temelinde yatan “etnisite”dir. Arastirmanin

asagidaki kisminda bu konular ele alinacaktir.
1.2. ETNISITE

Alt kiiltiirlerin olusumunda en fazla rastlanan faktorlerden biri
olan etnisite (ya da etniklik), Ingilizce “ethnicity”nin karsiligidir.
Tirkce’de "x asilli" ya da “x kokenli” sozleri de bu kavrami

karsilamaktadir.

“Etnik” (ethnic) kelimesinin kokeni olan eski Yunanca
“etnikos” kelimesi, “irk veya ulus” anlamina gelen “ethnos” isminin sifat
halidir ve “bir etnosa ait, onunla baglantili” demektir. “Etnisite”
(ethnicity) de etnik sifatindan {iretilmis bir isimdir. Etnik bir sifattir; ama
isim hali olan etnos Ingilizce’de kullanilmamis; bu bosluk da genellikle
“etnik grup”, bazen de “etni” kavramlariyla doldurulmaya calisilmistir.
Ingilizce’de onceleri “Hiristiyan ya da Yahudi olmayan, pagan”
anlaminda kullanilan etnik sifati, zamanla giliniimiizdeki kullanim

anlamina ulagmistir (Petersen ve digerleri, 1990: 2).

Lewellen (2002: 105) etnisiteyi, “dil, din, cilt rengi, ortak ata
va da anavatan gibi, bir ya da daha ¢ok ozelligi vurgulayan, oz-bilingli
va da bagkalarinca atfedilen bir grup kimligi” olarak tanimlamaktadir.
Burada “6z-bilingli” ya da “atfedilen” ozellikle kullanilmistir; ¢iinkii
etnisite kendilerini bir sekilde grup olarak tanimlayan insanlarin kolektif
kimligi olabilecegi gibi; sadece toplumun vermis oldugu aslinda temelsiz
bir adlandirma da olabilir. Ornegin ABD’nde, hem giinliik dilde hem de
resmi ve bilimsel terminolojide, (aslinda kendilerini hi¢ de ortak bir
etnisite icinde gérmeyen Cin, Japon, Koreli, Taylandli, Vietnamli, gibi)
pek cok farkli grup, toptan “Asyali” (Asian) olarak adlandirilmaktadir.
Bu ylizden bir etnisitenin varligi, grup igindeki insanlarin ortak kimligi

ne kadar kuvvetli hissettikleri ve ¢cevredeki gruplarin onlar1 kendilerinden
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ne kadar farkli gordiikleri sorularinin cevaplarina baghidir (Lewellen,

2002: 105).

Kurtoglu (2004:52), etnisite kavramini, bir etnik sosyo-kiiltiirel
kategoriye ait olma durumu olarak almakta; etnisitenin Oncelikle etnik
grup ve kategorilerin var olmasi ile bu grup ve kategorilere ait olma
hissine bagli oldugunu sdylemektedir. Ona gore “etnisite, kiiltiirel
farkliliklarin anlamli kilindig1, tanimlandigi ve yeniden tanimlandigi,

siirekli devam eden stireclerin bir sonucudur” (Kurtoglu, 2004: 52).

Etnisitenin varligindan bahsedebilmek igin, “birbirinden izole
olmadan temas halinde yasayan, ama agikca farkli” gruplarin s6z konusu
olmast gerekir. Yani “esya ziddiyla bilinir”. Ancak etnisite ¢ogu
durumda gorecelidir; Ornegin Jamaikalilar, Dominik Cumbhuriyeti’nde
belli bir etnik grup olarak kabul edilirken, ABD’nde Zenci, Karaib'li ya
da Latin olarak tanimlanabilirler (Lewellen, 2002: 105).

Etnisitenin kisilik, davranis, sosyal etkilesim ve sosyal kurumlar
tizerindeki etkisi ¢ok agiktir. Etnisite kendisini gelenekler, adetler,
ritiieller, degerler, tutumlar ve bireylerin kisilik tipleriyle ortaya
koymaktadir; ama daha derin bir diizlemde de agik¢a gozlemlenebilir.
Bireyler, etnisite sayesinde pek c¢ok durumda kendilerini daha iyi
hissederler; Ornegin cocuklarimin gelecegini belirlemenin, ailesinin
tiyeleri lizerinde s6z hakkina sahip olmanin zevkini tadarlar (McAdoo,

1993: 4-5)

Wieviorka (1995: 35-36) etnisiteyi bir iicgenle aciklamaktadir.
Ona gore etnisite, bireyin bilincinde {i¢ boyutlu bir uzam olusturan, bir
diisiinme tarzlar1 ve davranislar serisidir. Ucgenin birinci kdsesine
yaklasan birey, tamamen c¢ikarci ve bireyci bir yaklasimla evrensel
degerleri benimser; kendi etnik kimliginin baglarindan ve dar
sinirlarindan olabildigince uzak kalmaya, hakim kiiltiire eklemlenmeye
calisir. Cemaatci kdseye yakin olan birey, etnik grubunun din, anavatan,

bolgesel yerlesim, aile yapisit gibi birlestirici dgelerine sarilir; cemaatci
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yardimlagsma ve dayanisma kanallarindan yararlanir; hayatinin genelinde
gruba boyun eger; genel toplumla arasindaki mesafe ise iyice agilir. Bat1
ilkelerindeki bazi Dogulu miisliiman go¢men topluluklart ve ABD’ndeki

Davidien tarikat1 bu tipe drnektir.

Cemaatgilik
(Dayanigma)
Bireyselcilik ve 2
Evrensel Degerler KIMLIK
Suibjektiflik
(Oznellik)

Sekil 1: Viewiorka’nin Etnisite Uggeni (Wieviorka,1995: 35)

Oznellik kosesinde ise, ego merkezli ama cemaatten uzak bir
etniklik, benmerkezcilik, kendine asir1 odaklanma, tarihe ¢ok Onem
verme, belli kahramanlar1 yiiceltme, toplum i¢inde etnikligini vurgulama,
baski ve ayrimciliga bas kaldirma, etno-kiiltiirel {riinlerin siki bir
miisterisi haline gelme, viicudu sergileme (6zellikle dans yoluyla) ve
doviis sporlarina ilgi goriiliir. Etnisite 6nemsenir ve yliceltilir, ama etnik
cemaat da begenilmez; baglarina énem verilmez, kisitlamalar1 géz ardi
edilir. Yerlesik topluma meydan okuyan bu benlik sergilemesi, siddete ve
irk¢ilia kadar varabilir. Son yillarda Fransa ve Ingiltere’de sehirlerdeki
genglik isyanlarinin altinda bu etnik 6znellik yatmaktadir. Etnik birey,
hayati boyunca bu iiggenin igerisinde dolagsmakta ve her an kdoselerin

arasindaki farkli bir yerde bulunmaktadir (Wieviorka, 1995: 36-37).

Cok sayida kiiltiirel gruptan olusan toplumlarda, etnisite

bilincinin yogunlugu, ev sahibi hakim toplumun, bu “misafir”,
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azinlik”, “alt”, ya da “yabanci” gruplara karsi tutumlar1 tarafindan
belirlenmektedir. Aslinda bu tutum da bir Ol¢iide, etnik grubun ana
toplumun kiiltiirline ne kadar mesafede durduguna baglidir. Toplumca
kabullenilme, etnik baglar1 gevsetip, asimilasyonu hizlandirabilir;
Amerika’daki Alman ve Iskoc¢ kokenlilerin gittikge yok olan durumu
buna Ornektir. Reddetme, ayirimcilik ve asagilama ise, etnisiteyi tek care
olarak gosterir ve 1iyice kuvvetlendirir; Amerika’daki zenciler ve
Meksika kokenliler ile Almanya’daki Tirkler’de, bu durum
goriilmektedir (Rose,1997: 7).

Hakim ya da ¢ogunluk gruplarinin da bir etnisiteye sahip olup
olmadigi, karmasik bir soru olusturmakta ve birbirinden farkli cevaplar
ortaya konmaktadir. Etnisiteyi giic ve iktidarla iligkili gorenlerce bu
soruya kategorik olarak olumsuz cevap verilmekte; hakim gruplarin zaten
glici ve kimin etnik oldugunun tanimini yapma yetkisini ellerinde
tuttuklar1 i¢in asla etnik olmayacaklar1 belirtilmektedir. Ornegin
ABD’nde “Beyazlar” adl1 bir kabile ya da Ingiltere’de “Etnik Ingilizler”
s6z konusu degildir; oysa Arjantin ve Hindistan’da yasayan Ingilizler bir
etnisite olustururlar. Bu yaklasim etnikligi bir tiir marjinallik noktasinda
degerlendirmektedir. Fakat politik olarak hakim durumda olmasina
ragmen, kendi lilkesinde bir etnisite olusturan gruplarin da mevcudiyetini
one siirenler bu yaklasima karsi ¢ikmakta ve Urdiin’deki Hasimiler'in
Bedeviler, Misir’daki Araplarin Kiptiler, Suriye’deki Alevilerin de
Stinniler iizerinde hakimiyet ve kontrole sahip iken, kendilerinin de birer

etnisite olmalarin1 6rnek vermektedirler (Lewellen, 2002: 106).
1.2.1. Etnik Gruplar

Genel olarak etnik gruplar, daha biliyiilk bir toplum iginde
kendine oOzgili bazi kiiltiirel ozellikler gosteren gruplardir (Marger,
1991:12). Sosyologlar etnik grubu kiiltiirel kriterlere gore tanimlamakta,
belli bir anavatana, dile, dine ve ortak ataya sahip olan insan gruplari

olarak gormektedirler (Leggon, 1979:2).
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Rose (1997: 6) etnik gruplari, “iiyelerinin nesilden nesile gecen,
Ozgiin bir sosyo-kiiltiirel miras1 paylastigi; onlar1 bagkalarindan belirgin
bi¢imde ayiran dil, din, gelenekler, aile yasami gibi Oriintiileri olan
gruplar” seklinde tanimlamakta ve cogunlukla kendi mahalle, bolge ya da
gettolarinda yasamak zorunda kaldiklarini belirtmektedir. Ona gore grup
tiyelerinde, geleneksel etnik adetleri paylastigr diger kisilere karsi
kuvvetli bir tiirdeslik ve kader ortaklig: hissi bulunmaktadir. Ote yandan
farkli etnik grup iiyeleri, fiziksel olarak birbirlerine ¢ok benzeyebilirler
(Kuzey Irlanda’daki Katolikler ve Protestanlar, Bosna’daki Sirplar ve
Bosnaklar, ya da Kudiis’teki Araplar ve Yahudiler gibi) ama ¢ok farkl

diinya goriisleri olabilir.

Marger (1991: 12-17), etnik gruplarin belli 6l¢iide onlari
toplumun ana akim kiiltiiriinden farklilagtiran belli davranis 6zellikleri
tastyan alt kiiltiirler oldugunu belirtmekte ve temel 6zellikleri olarak bes
unsuru vurgulamaktadir. Bunlar; 06zgiin kiiltiirel 6zellikler, birlik

duygusu, etnosentrizm, dogustan iiyelik ve bolgeselliktir.

Parrillo (1985: 17) ise etnik grubun temel Ozelliklerini;
kendilerine diger gruplara gore farkli davranilmasi, fiziksel veya kiiltiirel
ozellikleri sebebiyle kolaylikla fark edilebilmeleri, grup icerisinde bir
birliktelik duygusunun varligi, grup iiyeliginin dogustan elde edilmesi ve

grup ici evlenme (endogami) uygulamasi olarak siralamaktadir.

Etnik aidiyetin kendisi, tek basina bir etnik grup olusturmaz. Bu
sadece kolayliklar saglar, ya da ozellikle politik yonelimli gruplarin
olusumu icin temel olarak kullanilir. Etnik bir kiime, somut bir sosyal
eylemle etnik bir gruba doniismek i¢in, ¢ikarlarini 6zgiirce ifade edebilen

bir grup olmak zorundadir (Aslan, 2004: 12).

Etnik grup tyeleri kendi aralarinda yakin bir birlik duygusu
sergilerler. Diger bir deyisle liyeler arasinda kuvvetli bir “biz” duygusu
bulunmaktadir. Bu birlik duygusu da, ortak bir kdken ve ata inancindan

dogmaktadir. Ancak bu ortak ata gergek olmak zorunda degildir. Insanlar
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kendilerini ortak miras sebebiyle benzer gordiikleri, grup disindakiler de
bu sekilde diisiindiikleri siirece, ortak koken aslinda hayali de olsa, bir
etnik grup olustururlar. Etnik gruplarin diger oOzelliklerinden olan
etnosentrizm ise, diger gruplart kendi standart ve degerleriyle
degerlendirme ve kendi grubunu digerlerinden {istiin gérmedir (Marger,

1991: 12-15).

Etnologlar bazen bir iilkedeki etnik gruplart belirlemede, kendi
siyasi ama¢ ve bakis acilarina bagli olarak, etnik kriterleri ¢ok farkli
yaklasimlarla kullanabilirler. Bunun dogal sonucu olarak, farkli
etnologlar aym iilkede c¢ok farkli sayida etnik grup belirleyebilirler.
Ozellikle etnik gerilimin potansiyel halde mevcut oldugu toplumlarda,
etnologlarin  maksadini  asan grup tanimlamalarimin  ¢ok iyi
degerlendirilmesi gerekmektedir. Sadece dil baz alinarak yapilan

siniflamalar, yetersiz ve hatta yanlistir (Gokalp, 2007).

Etnik grup kimliklerinin tanimlanmasinda, sosyal bilimlerdeki
iki farkli bakisa da rastlanmaktadir. Bunlardan birincisi olan “Etik”
bakista, farkli kiiltiirlerin hepsi icin gegerli ve evrensel sayilan bir
gergege ulasilmasina 6nem verilir. Burada agirlik, inang, deger ve
gelenekleriyle ele alinan bir grubun, disaridaki bir baska grup ya da
bireyce tanimlanmasindadir. Bir digeri olan “Emik” bakista ise tam
tersine, her bir kiiltiire gére 6zgiin ve farkli sonuglara agirlik verilir. Bir
grubun kendi kimligi ile ilgili kendi tanimi, kendini ‘ne’, ‘kim’ olarak
gordiigii, yani gruba icerden bakis, Oncelik kazanir. Emik bakista

etnikligin dl¢iitii grubun kendi kabulleridir (Matsumoto, 2000: 5).

Etniklik konusunda etik bakis, ¢ogunlukla bilimsel temelden
uzak genelleme seklinde bir goriis ortaya ¢ikarmaktadir. Ornegin yerli
anlami i¢inde ger¢ekte Laz, sadece Rize’nin Pazar, Arhavi, Hopa iiggeni
igindeki kiigilk bir grubun adidir. Oysa toplum neredeyse her
Karadenizliyi Laz olarak gérmektedir (Gokalp, 2007).

Gilnimiizde “irk” ve “etnisite” soOzciikleri, bazen bir kavram
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kargasasina yol acacak bicimde Ozensizce kullanilmaktadir. Bu
kavramlarin birbiriyle iligki ve farklarinin ele alinmasi, konumuz

acisindan 6nem tasimaktadir.
1.2.2. Irk ve Etnisite

“Etnisite” ve “etnik grup” kavramlari, nispeten yeni
kavramlardir. Hatta 1960°a kadar hicbir Ingilizce sozliikte bu terimler yer
almamigstir. Su anda etnik grup olarak goriilen olusumlar, onceleri “irk”
ya da “ulus” olarak adlandirilmaktaydi; oysa bunlar arasinda onemli
anlam farklar1 vardir (Marger, 1991: 12). Etnisitenin de, kdken olarak
aslinda kisinin geldigi irki1 anlatmaya yaradigi, II. Diinya Savasi’ndan
sonra tehlikeli cagrisimlara yol acan 1rk (race) kavraminin yerine
uyduruldugu ve 1rk terimini 6rtmek i¢in kullanildigi da one siiriilmiistiir

(Petersen ve digerleri, 1990: 2).

Irk terimi Ingilizce’de en sik yanlis kullanilan ve yanlis
anlasilan kelimelerdendir. Leggon (1979: 3-4) kelimenin ii¢ farkli
baglamda anlamlandirildigini belirtmektedir. Siradan insanlarin giinliik
kullanim dilinde, bazen “canli tiiri” karsiligi (insan irki, at irki gibi)
kullanilirken, bazen de dil ya da din gibi kiiltiirel 6zellikleri paylasan
gruplan ifade etmektedir (Fransiz irki, Yahudi irki gibi). Bu sekilde
kullanildiginda 1rk, etnik grupla paralel hale gelmektedir. Irk ayrica
biyolojik bir anlama da sahiptir. Onceleri belli bir canli ailesi
anlamindayken, daha sonra insanin belli 6zelliklere sahip ana gruplarim
siniflandirmada kullanilmaya baglamis; Negroid, Caucasoid, Mongoloid
gibi irklar belirlenmigstir. Irkin {li¢lincii kullanimi ise sosyal bilimlerde
olup, “degistirilemez fiziksel ozellikler bakimindan diger gruplardan
farkli tanimlanan insan grubu”nu ifade etmektedir. Genel olarak, irk ve
etnisitenin, artik birbirine karistirllmamasi gereken farkli kavramlar

seklinde algilanmakta oldugu sdylenebilir.

Irk ve etnisite ile alakali olarak, kisilerin kendilerine verdikleri

isim ve tanimlamalar (emik yaklasim) ile, baskalarinin onlara verdikleri
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isim ve yaptig1 siniflandirmalar (etik yaklasim) ¢ogu kere ayni olmaz.
Disaridan bakan biri 6zellikle fiziki kriterleri temel alabilirken, igerideki
biri, grup Tlyelerinin tarih veya gelenekler gibi ortak oldugunu

varsaydiklar1 paydalar1 esas aliyor olabilir (Somersan, 2004: 23).
1.3. KULTURLERARASI iLETISIM

Calismanin konusu olan kimlik olusturma siireci, sadece
bireylerin kendi igsel boyutlarinda ve kendi gruplar i¢inde degil, ayn1
zamanda farkli kiiltiirlerin karmasik iliskilerinin yer aldigi sosyal bir
ortam ig¢inde gergeklestigi i¢in; bu tip ortamlar1 ele alan kiiltiirlerarasi
iletisim konusunun da 1iyi anlagilmasi gerekmektedir. Bu amacla,
oncelikle kiltiirtin iletisim ile iliskisi ele alinacak; daha sonra da

kiltiirlerarasi iletisim siirecleriyle ilgili diger konulara deginilecektir.
1.3.1. iletisim ve Kiiltiir fliskisi

Cagimizda kiltiirleri birbirinden farkli olan toplum, grup ve
bireylerin anlagsmalari, dogru iletisim kurmalari artik bir gereklilik olarak
kabul edilmektedir. Bunun bir sonucu olarak da, kiiltiir ve iletisim
arasindaki iligki lizerinde daha ¢ok durulmaya baslanmis ve bu alanda

yapilan ¢aligmalar da artmistir (Susar, 2005: 48).

Iletisim en genel bicimiyle, her tiirlii anlam aktarimi olarak
tanimlandigr ve diger insanlarin algilaylp yorumlayarak anlam
cikarabildikleri, istemli ya da istem dis1 biitiin davranislan igerdigi igin,
hi¢ kimse iletisimde bulunmuyorum diyemez. Her insanin diger
insanlarla sosyal temas ihtiyact duydugu; iletisimin de, diger insanlarla
etkilesim ihtiyacindan dogan bir insani davranig bi¢imi oldugu
bilinmektedir. Iletisim sekiz 0Ogeyi igermektedir. Bunlar, iletisim
kurmaya ihtiyaci ve istegi olan ve bu iletisimi belli davraniglarla ortaya
koyabilecek bir kisi (kaynak); onun uygulayacagi ve i¢ durumlarinin
iletilmesinde kullanilan sembolik bir sunum diizenlemesi (kodlama),

igsel durumlarin digsallastirilip kodlama ile ifade edilisi (mesaj); mesajin
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kaynaktan hedefe yol alabilecegi bir ara¢ (kanal); davranis1 gozleyen ve
mesaj1 algilayip kaynagi ile baglantt kuran bir diger kisi (alicy); dis
enerjinin anlamli bir deneyime cevrilmesi (kod ¢ozme); alicinin mesajla
ilgili ne yapacagina dair verdigi karar (tepki); ve son olarak da kaynaga
gelen ve baglattigi iletisimle ilgili niteliksel degerlendirmeler yapmasinda

yardimci olacak bilgilerdir (feedback) (Porter ve Samovar, 1991: 8-9).

Kartar1 (2001: 36), iletisim davraniglarinda en 6nemli goriilen
islevleri su sekilde siralamistir: Birinci islev, enformasyon aktarimidir ve
bircok kiiltiirde iletisim davranisinin en onemli islevi kabul edilir.
Onemli olan, enformasyonun istenen anlami, en kolay ve kisa yoldan
yaratmasidir. Ikinci onemli islev, iletisim davranmisinin istemli veya
istemsiz sosyal iliskileri etkilemesidir. Iletisimin mevcut iliskileri
koruma islevi bir¢ok kiiltiirde birinci sirada gelir. Bu kiiltiirlerde mesajin
iceriginden ¢ok, verilis bigimi onemlidir. Ugiincii islev olarak sayilan
pragmatiklik, bir¢ok iletisim girisiminde amacin, belirli bir icerigi ifade
etmekten c¢ok, tepkiler ve davranis degisikligi ger¢eklestirmeye
calismaktan ibaret oldugunu ifade etmektedir. Son olarak fikirlerin,
degerlerin ve duygularin aktariminda siibjektif ve duygusal islev olarak

adlandirilan, zihni ve psikolojik siirecler de s6z konusudur.

Genelde iletisimle ilgili bilinen her sey, dgeler arasindaki tiim
iligkiler, kiiltiirleraras1 iletisimde de gecgerlidir; ancak burada durumu
degistiren, kaynak ve alicinin farkli kiiltiirlerden olmasidir. Kiiltiiriin rol
ve fonksiyonlarini da hesaba katmay1 gerektiren bu fark, kiiltiirlerarasi
iletisimin kendine 0zgli bir iletisim bi¢cimi olarak tanimlanip

incelenmesini gerekli kilmaktadir (Porter ve Samovar, 1991: 10).

Kiiltiir ve iletisim birbirinden ayrilamaz iki kavramdir. iletisim
ve kiltiiriin "anlamlarin sembolik degis tokusu" olarak birbiriyle yakin
iliski icinde olduklar1 genel olarak kabul gormektedir (Adler, 1991: 64).
fletisim ve kiiltiir karsilikl1 olarak birbirini etkilemektedir. Bireyin icinde

sosyallestigi kiiltiir, onun nasil iletisim kuracagini da belirlemektedir.
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Kiiltlir insana ait olan bir seydir; kendi basina yasayan ve bir seyler
yapan, iletisimde bulunan bir varlik degildir. Kiiltiirlerarast iletisimi
yapan, kiiltiirel birimlere ait olan insanlardir. Kiiltiirleraras1 iletisim bu
insanlar arasi faaliyeti anlatmaktadir (Erdogan, 2002: 38). Bir kiiltiirlin
tiyesi, bir bagka kiiltiirlin liyesinin yararlanacagi bir mesaj lrettiginde,

kiiltiirlerarasi iletisim ortaya ¢ikmaktadir (Samovar ve Porter, 1991: 10).

Kiiltiirleraras1 iletisim genellikle gsoyle tanimlanmaktadir:
“Farkl1 kiiltlirlere ya da alt kiltiirlere mensup bireyler ya da gruplar
arasinda gerceklesen iletisim faaliyetleri...” (Mutlu, 1995: 46). Tanimdan
da anlasilacagr gibi kiltiirel farkliliklar, sadece farkli toplumlarin
kiltiirleri degil, ayn1 toplum iginde bulunan farkl kiiltiirler arasinda da
s0z konusu olmakta ve bu tiir iliskiler kiiltiirleraras1 iletisimin kapsamina

girmektedir.

Kiiltiirlerarasi iletisimi kiltiir-i¢i iletisimden ayiran 6nemli bir
ozelligi, etkilesimin gerceklestigi kurallarin belirsizligidir. Kiltiiriin
iletisim {izerindeki genis etkisi yiiziinden, iki farkli kiiltiirden insanlarin
iletisime gectikleri sirada, yiiriirliikte olacak kurallarin ne olacagindan
emin olunamaz. Bu belirsizlik durumu, hem s6zlii hem so6zsiiz
davraniglarda, hem kodlama hem kod ¢6zmede gecerlidir. Kiiltiirlerarasi
iletisimin ikinci 6nemli o6zelligi ise, ¢atisma ve yanlis anlasilmalarin
kaginilmazligidir. Bu iligkide insanlarin davranislarinin, muhataplarinin
beklentilerine uymama ihtimali bliyiiktiir ve bu durumlar genellikle
kiltiir sistemine ve ahlaka aykir1 hakaret olarak algilanabilir (Matsumoto,

2000: 368-371).

Iletisim bigimleri, pek ¢ok kiiltiirde hem kiiltiirii anlamada hem
de engelleri ortadan kaldirmada oOnemli bir isleve sahiptir. Farkh
kiiltiirlerde benzer iletisim davramiglar1 baska islevleri yerine
getirmektedir. Bu nedenle kiiltiirleraras1 karsilagsmalarda, bir davranig
igin bir tarafin bekledigi islev, diger kiiltiirlin iiyeleri tarafindan

bilinmedigi icin, beklenenden farkli davraniglar “yanlig” olarak
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degerlendirilir (Kartari, 2001:39).

Kiiltiir ve iletisimin ilging yonlerinden biri de, (ayni kiiltiir
kaliplarin1 paylasan insanlarla birlikte oldugumuz siirece) iletisimimizi
cogu kez sorgulama gereksinimi hissetmeden ger¢eklestirmemizdir. Ne
var ki; ayn1 kiiltiir kaliplar1, kendi kiiltiirimiizden insanlarla iletisimimizi
kolaylagtirirken, bagka kiltiirlerin fertleri ile kurdugumuz iletisim
anlarinda sorun yaratabilmektedirler. iste ancak o zaman, kendi
kiiltiirimiiz i¢inde alistigimiz hicbir seyin ne dogal, ne de normal

olmadiginin farkina varabilmekteyiz (Kdose, 2006:10).
1.3.2. Bilimde Kiiltiirlerarasi Iletisim Disiplini

Gliniimiizde farkli kiiltiirlerden insanlar, giinliik yasamlarinda
birbirleriyle karsilikli etkilesime girmektedir. Birgok ulusal devletin
sinirlart i¢inde, farkli kiiltiirel ve etnik kokende insanlar bir arada
yasamaktadir. Ekonomik ve siyasal nedenlere dayali gocler, kitle turizmi
ve ekonomik-siyasal birliklerin yayginlasmasi, farkli kiiltiirlerden
insanlarin  birbirleriyle karsilagsmalar1 olasiligini  arttirmis  ve bu
karsilagmalarin sosyal sonuglari c¢agdas toplumun problemleri olarak
ortaya ¢ikmaya baslamistir. Hem kiiltiirel hem de iletisim yonii bulunan
bu sorunlarin ¢oziimiinde, temelde kiiltiir bilimlerinin teorik birikiminden
yararlanilmaktadir. Kiiltiirlerarasi iletisim konulari, akademik bir disiplin
olarak teorik bilgilerin sosyal pratikler yoluyla uygulanmasi iizerinde
yogunlastif1 i¢in, bir yandan iletisim biliminin, bir yandan da cesitli
bilim dallarinin ilgi sahasina girmektedir. Oncelikle konu Dilbilimciler
tarafindan ele alinmigtir. Sosyal Psikoloji ve Kiiltiirleraras1 Psikoloji
alaninda ¢alisan bazi bilim adamlari, kiiltiirleraras: iletisim konusunda
onemli teorik katkilarda bulunmuslardir. Isletme ve Ydnetim alanlarinda
calisanlar da konuyla yakindan ilgilenmektedir. Ancak onlar konuya daha
¢ok uluslararast ekonomik etkinliklerde karsilastiklar1 kiiltiirlerarasi
sorunlarin pratik c¢oziimlerini arama agisindan yaklagmaktadirlar.

Kiiltiirleraras1 iletisimin teorik ve metodolojik ydnden en c¢ok
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yararlandig disiplin Kiiltiirel Antropoloji’dir (Kartar1, 1999: 20-22).

Kiiltiirleraras: Iletisim disiplininin inceleme alani, oncelikle
mikro diizeyde "yabanci"lar arasindaki yliz-yiize iletisimi kapsar; makro
diizeyde ise etnik gruplar, uluslar ve iilkeler arasindaki iletisim
faaliyetleri inceler. Kiiltiirleraras1 iletisimin yeterligi, gonderilen mesajin,
alicinin  algilayabilecegi ve kaynagin niyetine uygun sekilde
yorumlayabilecegi sekilde kodlanmasina, alicinin da algiladigi mesajin
farkli bir kod sisteminin {irlinii oldugunun farkinda olmasina baghdir.
Iletisimsel yeterlik, sadece dil dizgesini bilmeyi degil, kime ne
denecegini ve verili bir durumda bunun uygun sekilde nasil

sOylenecegini bilmeyi de gerektirir (Mutlu, 1995:178).

Bilimsel c¢aligmalarda kiiltiirleraras1 iletisim, “cross-cultural
communication” ve “intercultural communication” terimlerinin karsiligi
olarak kullanilmaktadir. Iletisim baglaminda ¢ok o©nemli bir fark
olmamakla beraber, arastirma baglamindaki bir farklilik vurgulanmalidir.
“Cross-cultural” arastirmada; iki ya da daha fazla kiltiiriin belli
degiskenler = bazinda  karsilastirmasi1  yapilirken;  “intercultural”
arastirmada ise iki ayr1 kiiltlire mensup insanlarin arasindaki aktif
etkilesim incelenmektedir. Ornegin Amerikali ve Japonlar1 ayri ayri
inceleyip karsilastiran ¢alismalar “cross-cultural” olarak tanimlanacak;
ama bu iki kiiltire mensup insanlarin birbirleriyle nasil iletisim
kuracaklarina iliskin bilgi vermedigi i¢in “intercultural” bir calisma

sayllmayacaktir (Matsumoto, 2000: 365-366)
1.3.3. Kiiltiirleraras1 Yaklasimin Onemi

Toplumlarin baskin kiiltiirel 6geleri, bir digeri iizerinde etki
yaratmakta, bazen de karsilikl1 bir biitiinlesme saglamaktadir. Bireyler
baska kiiltirden biri ile iliskiye gectiklerinde, karsilarina bir iletisim
kurma ve gelistirme sorunu cikmaktadir. Iletisim tarzlar, kiiltiir

tarafindan bi¢cimlenen ve kiiltiirden kiiltiire oldukga farklilik gosteren bir
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olgudur. Toplumlar arasindaki iligkiler, bazen hi¢ baslamadan yalnizca

iletisim hatalar1 yiliziinden kesintiye ugramaktadir (Susar, 2005: 49).

Pek cok insan giiniimiizde diger kiiltiirlerin iiyeleriyle iletisim
kurmak, hatta birlikte ¢alismak zorunda kalmaktadir. Bu ylizden cesitli
durumlarda kiiltiirlerarasi iletisimin inceliklerinin bilinmesi zorunlu hale
gelmektedir. Baska kiiltiirlerin igerisinde bulunan turistler, yabanci
Ogrenciler, ticari iliskiler i¢in seyahat eden isadamlari, devlet memurlari,
gocmenler, miilteciler, hatta kendi iilkesinden hi¢ ¢ikmamasina ragmen
yabanci turistlerle karsilasan insanlar gibi pek ¢ok birey, kiiltiirlerarasi

iletisimin kurallarindan haberdar olmak zorundadir (Argyle, 1991: 32).

Kiiresellesmenin hizla arttig1 giinlimiiz kosullarinda daha fazla
standartlagma, tek-tiplesme beklentileri de artmistir. Ancak kiiresellesme
ve bunun sonucunda beklenen benzerlikler bir yandan artarken, diger
taraftan yerelligin daha fazla kendini gostermeye basladigi da
gozlemlenen bir gergektir. Diinyanin her kosesinde tek tip iriinlerle
kargilagmak, ayni iletisim aglarim1 kullanmak, goriiniiste aynilagsmay1
cagristirsa da, bu {iriinlerin kullanilma bigimleri ile bu iiriinlere atfedilen
anlam birbirinden oldukc¢a farklidir. Cok kiiltiirli ortamlarda hangi
nedenle olursa olsun iletisim kurmak durumunda olan bireylerin,
orgiitlerin, isletmelerin, otoritelerin, her kiiltiirii dikkate almasi ve buna
uygun davranmasi zorunlulugu vardir. Aksi halde basar1 s6z konusu

olamaz (Kose, 2006: 15).

Biitiin iletisim ortamlarinda oldugu gibi, kiiltiirleraras: iletisim
ortamlarinda da, insanlarin diisiincelerini, davranislarini, tepkilerini
yonlendiren unsurlar, gozle goriilmeyen, kulakla isitilmeyen kiiltiir
tabakalar1 ile iligkilidirler. Bireylerin birbirleri ile kurduklar iletisime
(buzdaginin sadece gozle goriilebilen kismi agisindan) bakinca, kisilerin
davraniglar1 duruma ve sonuca gore saygili-saygisiz, gorgiilii-gorgiisiiz
vb. basmakalip etiketlerden olusan yorumlara indirgenebilir. Farkli

kiltiirlerde yetismis insanlar bir araya gelince, ¢ogunlukla kendi
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aligkanliklarinin dogru ve uygun oldugu diislincesinden hareket ederler.
Oysa, kiiltiirlerarasi iletisim ortamlarinda biitiin taraflar i¢in verimli bir
igbirligi atmosferinin yaratilmasi bir zorunluluktur. Bu zorunluluk ise,
taraflarin aralarindaki kiltiirel farkliliklara ¢ok daha farkli bir agidan
bakmalarini, buzdaginin alt kismini1 da gérmeye ¢alismalarini, 6nyargi ve

basmakalip etiketleri birakmalarint gerektirmektedir (Kdse, 2006: 18).

Kiiltiirleraras1 ortamlarda ¢esitli konularda yaklasim farklari
iletisim ve algilama hatalarina sebep olabilir. Bu hatalar Argyle (1991:

37) tarafindan su sekilde 6rneklenmektedir:

- Afrika’da ve pek cok dogu iilkesinde durumu uygun olan
insanlarin, muhtag akrabalarina siirekli yardimda bulunmasi; genglerinin
egitimini desteklemeleri beklenir. Bati1 iilkelerindeki sosyal yardim
sistemlerinin oradaki karsiligi budur. Ancak okuyup iyi bir ise giren
gencin de, karsilik olarak akrabalarina belli iyilikler yapmasi gerekir. Bu
durum devlet gorevlileri ve yetkili mercilerdeki insanlardan da
beklendigi i¢in, bagka kiltiirler bunu iltimas (kayirma) olarak

degerlendirebilirler, oysa o kiiltiirde bu bir normdur.

- Diinyanin pek ¢ok bolgesinde, devlet gorevlilerine, saticilara
ve her tiirlii hizmet verenlere (maaslarinin disinda) yaptiklar is i¢in belli
bir komisyon Odenmesi gayet normal sayilir. Hatta bunun toplumca
kabullenilmis standart oranlar1 bile bulunur. Yerel olarak normal sayilan
bu 6demeler, Avrupa ve Kuzey Amerika’da ise kanun ve etik dis1 bir

riigvet olarak algilanir.

- Tum kiiltiirlerde neyin yenip neyin yenmeyece8i ile ilgili
kurallar vardir. Ozellikle domuz etinin miisliimanlar, her tiirlii etin de
Hindular tarafindan yenmemesi; 6te yandan bazi uzak dogu iilkelerinde
kopek, maymun, yilan gibi batida kabullenemeyecek hayvanlarin
etlerinin yaygin tiiketilmesi, farkli kiiltiirler arasi ortamlara giren
bireylerin biiylik zorluklar yasamasina sebep olabilir. Ayrica yemekte

kullanilacak yontemdeki farkliliklar da (el, catal, cubuk, kasik),
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anlagmazliklara yol agabilir.

- Zaman algis1 da kiiltiirler arasinda biiyiik degisimler gosterir.
Ornegin Ingiltere ve Amerika’da 6nemli bir is randevusuna en fazla bes
dakika ge¢ kalmak, belki kabullenilebilir. Ama bu gecikme bir saate
vardiginda ciddi bir problem olmasi kaginilmazdir. Ote yandan Arap
iilkelerinde bdyle bir hassasiyet beklenemez ve ¢ok normal sayilir. Ote
yandan bir Rus sofrasinda, yemegin en az 3-4 saat slirmesi, zamanin
verimli kullanimina ve dakiklige 6nem veren bir Avrupali misafir i¢in

kavranmasi zor bir uygulamadir (Argyle, 1991: 37).

Kiiltiirlerarasi iletisimde ortaya ¢ikan bozukluklar en ¢ok dil ile
alakalidir. Bu durum (¢ogunlukla rastlanan bigimiyle) iletisimin
taraflarinin birbirlerinin dillerini bilmemeleri ile sinirli degildir; bazen
iletisim kurabilecek kadari ile ortak bir dilin bilinmesi durumunda bile,
dilin daha alt kiiltiirel katmanlarina hakim olamamadan kaynaklanan
yanlis anlasilmalar ¢ikabilir. Ornegin, bir sabah (ayn1 evde birlikte kalan
iki gencgten) ge¢ uyanan Fatma, daha once kalkmasina ragmen kendisini
uyandirmadig1 i¢in Alman arkadasi Helga’ya sitem eder. Helga ise,
Fatma’nin “bir ay1” gibi uyudugunu gordigii icin uyandirmadigini
sOyler. Kolayca tahmin edebilecegi gibi, bu benzetmeyi bir hakaret
olarak algilayan Fatma kiyameti koparir. Tiirk kiiltiiriinde “ay1” kelimesi,
kabaligin, gorgiistizliiglin simgesi olarak kullanilmaktadir. Helga ise,
gordiigii sert tepki karsisinda sasirir; ona gore bu durum gayet dogaldir;
clinkii  Alman kiiltiriinde, ay1 benzetmesi genellikle rahatligin,

sevimliligin sembolii olarak kullanilir (Ugedz, 2003: 22).
1.3.4. Kiiltiirler Aras1 Etkilesim Siirecleri

Hakim bir kiiltiir ile (eskiden beri mevcut ya da sonradan
gocmen olarak gelmis) bir ya da daha ¢ok alt kiiltiiriin birlikte yasadigi
toplumlarda, toplumsal yasamin hareketli ve siirekli degisen dogasi
geregi, bu kiiltiirler de birbirleriyle etkilesim i¢indedir. Gegen zamanla

birlikte bu etkilesimler (bazen dogal olarak, bazen de yonetim tarafindan
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yapilan tepeden miidahaleler ile) belli bir kiltiirel siire¢ karakteri
gosterir. Toplum i¢indeki hakim ve alt grup kiiltlirlerinin yasadiklar1 bu
dinamik stire¢clerden baslicalar, “kiiltiirlesme” (acculturation) ve
“eritme”dir (assimilation). Ayrica “uyum” (entegrasyon) terimi de
siklikla  kullanilmaktadir. Asagida bu kavramlarin  agiklamasi

yapilacaktir.

Tarih boyunca kiiltiirel gruplar arasindaki etkilesimlerden dogan
kiiltiir degismeleri farkli terimlerle adlandirilmistir. Bu terimlerden ilki
olan eritme (assimilation), bir azinlik grubun deger, gelenek ve
tutumlarinda, cogunluk grubununkilere yonelik degismeleri ifade eder.
Asimilasyon, azinlik kimliklerinin fiziki tedbirlere miiracaat etmeden
tesirsiz hale getirilmesini Ongoriir. Bu amagcla bazi1 devletler, azinlik
kiltiirlerini ¢ogunluk kiltiirii i¢cinde yok edip eriterek, ulus-devletin
temel hedeflerinden biri olan homojen bir toplum yaratmak amacina
yonelik politikalar uygular. Ancak devletin dogrudan bir baskis1 olmadan
da azinliklarin, az dogum veya gocle azalma (dogal asimilasyon), ya da
giderek etkisi artan globallesme ve dengesiz kiiltiirlerarast iletisim
(goniilli asimilasyon) nedeniyle, kiiltiirtinii ve kimligini kaybederek

asimile olmas1 miimkiindiir (Bebiroglu, 2006).

Sik kullanilan diger bir kavram ise uyumdur (entegrasyon). Bu
yontemde, bir lilkedeki etnik ve diger alt gruplar, kendi kimliklerini
koruyarak geneli kabullenir; hep beraber bir biitiin olusturur; alt-
kimlikler halinde egemen bir iist-kimligin altinda yasarlar. Aslinda
burada da, uzun vadede etnik ve diger sinirlamalarin kalkmasi ve ortak
bir toplumsal kimligin yaratilmasi amaglanir. Zaten bir azinlhik da
kendisini gettolarda yasamaya mahkim etmeyecekse, entegre olmak,
icinde yasadigi toplumun dilini, kiiltliriinii, degerlerini, tarihini,
geleneklerini iyi 6grenmek zorundadir. Ama uzun soluklu olmasi gereken
bu siireg, fazla hizlandirilmak istenirse, asimilasyona da kayabilir.

Uyumun 6n sart1 sosyal ve ekonomik her alanda firsat esitligidir. Birlikte
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yasayan tiim insanlar, kimliklerini, inan¢ ve kiiltiir degerlerini
koruyabilmelidirler ve bu imkan yasadiklar1 toplum ve devletler

tarafindan saglanmalidir (Bebiroglu, 2006).

Tosun (1996: 5) ise, entegrasyonu “tek tek fertlerden veya
gruplardan olusan bir coklugun bir toplumsal birime baglanmasi1”
seklinde tanimlamaktadir. Yazar, kiiltiirler arasindaki uyumu, {ic model
seklinde ele almaktadir. Birinci model olan “Tek Tarafli Uyum”;
azinligin biitlin yonleriyle ¢ogunluga uymasini gerektirir ve aslinda
asimilasyondan farksizdir. “Cogulcu Uyum Modeli”, her iki tarafin kendi
Ozelliklerini korumasini, fakat ¢cogunlugun azinligr 6zellikleriyle kabul
etmesini ve hosgoriiyle karsilamasini 6ngoriir. Ugiincii model olan
“Karsilikli Uyum”da ise, basta ¢ogunluk olmak {izere her iki taraf
tistiinliik duygularindan fedakarlik etmek zorundadir. Sadece hosgorii

yeterli degildir. Sturekli etkilesim s6z konusudur (Tosun, 1996: 5-7).

Kiiltiirleraras1 iletisim siire¢lerinde son dénemde en c¢ok
kullanilan terim olan kiiltiirlesme (acculturation) ise “iki veya daha fazla
kiltiirtin, etkilesim sonucu degerler, inanglar ve davramiglardaki
muhtemel degisme prosesi” olarak tanimlanabilir. Tanimi geregi
kiltiirlesme daha c¢ok yetiskinler i¢in s6z konusu olmaktadir. Eski
caglarda kiltiirlesme ancak iki yabanci toplumun komsuluk ya da savas
iligskileriyle, = gb¢  olaylariyla ~ ve  gezginlerin  godzlemleriyle
gerceklesiyordu. Cagimizda ise kitle iletisim araglari, gogmen isciler,
toplumlar arasinda kiiltiir aligverisinin boyutlarini ¢ok genisletmis ve

kiltiirlesmenin etkinligini de artirmistir (Giiveng, 1979: 286).

Bir tanima gore (Hosseini-Kaladjahi, 1997:76-77), kiiltiirlesme
gocmenlerin  kiiltiirel  Oriintiilerinin  ana  toplumunkiler y0Oniinde
degisimidir. Bazi gé¢men gruplarda, yeni toplum ig¢inde yasamis ve
kiltiirlinii tamamen Ogrenmis birkac nesilden sonra bile, hala iiyeler
kendilerini eski {iilkeleri ile tanimlamaktadir. Bu durum, olgunun

kimliksel ve kiiltiirel yOnlerinin ayrisabildigini  gostermektedir.
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Kiiltiirlesmenin en 6nemli yonii kimliktir ve sadece yeni kiiltiirel kodlarin
Ogrenilmesi meselesinden ibaret degildir. Bu kiiltiirel kodlar1 6grenmis
ama hala kendisini orijinal etnisitesiyle tanimlayan bir gé¢men heniiz

kiiltiirlesmis sayilmaz.

Bogardus (1949: 127) ise, “iki veya daha fazla kiiltiirel sistemin,
beseri iligkiler vasitasiyla ayri1 bir kiiltiir sistemi gelistirmesi siireci”
olarak tanimladig1 kiltiirlesmenin  {ic  tipini  belirtmektedir: 1.
Korlemesine Kiiltiirlesme, insanlarin birbirine yakin yasamalar1 ve mal
ve hizmet iliskilerine girmeleriyle kendiliginden gelisen kiiltiirel
ozelliklerin vuku bulmasidir. 2. Empoze Kiiltiirlesme, bir kiiltiiriin
digerine baski yaparak kendi 0Ozelliklerini empoze etmesidir. 3.
Demokratik Kiiltlirlesme ise, her kiiltiirlin temsilcilerinin diger kiiltiirleri

kendi tarihi ve degerler sistemi i¢inde kabul etmesidir.

Kiiltiirlesme siirecinin sonucunda ii¢ degisik durum ortaya
cikabilmektedir. Bunlar; kabul, adaptasyon ve tepkidir. Kabul; kisinin
eski kiiltiirlinden gelen mirasinin biiyiilk kisminin kaybi ve yeni kiiltiiriin
biiylik 6l¢iide benimsenmesidir. Adaptasyon; hem orijinal hem de yeni
kiltiir 6zelliklerinin basarili bicimde islev gorecek yeni bir kiiltiirel
biitlinliik olusturacak sekilde birlestirilmesidir. Tepki ise; yabanci kiiltiir
Ozelliklerinin kabuliiniin tahmin edilemeyen sonucglar1 ya da baski
sebebiyle, kiiltiirlesmeye direnmeci kars1 hareketlerin  dogmasidir

(Redfield ve digerleri, 1936: 152).

Toplum igerisindeki higbir alt-grupta, tiim iiyeler kiiltlirlesme
bakimindan tamamen ayni durumda degildir. Locke (1992: 6), hakim
kiiltiir ile iliskilerinin derecesine gore, bir grup i¢indeki farkli bireyleri
soyle siiflandirmaktadir: 1. Cift Kiiltiirliiler: Hem kendi kiiltiiriinde,
hem de hakim kiiltiirde etkili olarak islevsellik sergileyebilen bireyler; 2.
Gelenekseller: Orijinal kiltliriine ait Ozelliklere sikica sarilip hakim
kiltiirii biiyiik 6l¢lide reddeden tutucu bireyler; 3. Marjinaller: Her iki

kiltiirle de iligkilerini asgari diizeyde tutanlar; 4. Kiiltiirlesmisler:
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Orijinal kiiltiirtine ait 6zelliklerin ¢ogunu birakip hakim kiiltiiriinkileri

benimseyenler.

Arends-Toth (2003: 12), gé¢men ya da azinhk alt kiltiir
gruplarinin mensuplarinda kiiltiiriin korunmasi ve adaptasyon arasindaki
iliskinin lic bi¢imde tanmimlanabilecegini; buradan da ¢ farkh

kiltiirlesme modeli dogdugunu belirtmektedir.

[

Kiiltirel Korumacilik Kiltirel Adaptasyon

Sekil 2. Tek Boyutlu Kiiltiirlesme Modeli (Arends-Toth, 2003: 13)

Bu modellerden birincisi olan tek boyutlu modelde,
kiiltiirlesmenin iki temel ve zit yonii olan kiiltiirel korumacilik (alt kiiltiir
mensubunun orijinal kiltiri ile iligkisi) ve kiiltiirel adaptasyon (hakim
toplum kiiltliriinii benimsemesi), iki zit kutup olarak ele alinmistir. Bu
model, kiiltiirel degisim siirecini kiiltiirel korumaciliktan adaptasyon
yoniinde, tek boyutlu bir olay olarak gormekte; go¢menlerin yeni kiiltiirti

elde ettik¢e orijinal kiiltiirlerini kaybedeceklerini 6ngérmektedir.

Kultirel Adaptasyon

Disik Yiksek
=
S Distik | Avirmacilik Entegrasyon
:
o) < >
h4
E
:3 .- . .
§ Yiksek| Marjinallestirme Asimilasyon

A\ 4

Sekil 3. Iki Boyutlu Kiiltiirlesme Modeli (Arends-Toth, 2003: 13)

Iki boyutlu modelde, kiiltiirel korumacilik ve adaptasyon, iki
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bagimsiz boyut olarak sunulmakta, kisinin kendisini bir kiiltiirle
tanimlamasindaki ytikselisin, diger bir kiiltiirle tanimlamasinda gerileme
gerektirmedigi ileri siiriilmektedir. Kiiltiirel korumacilik ve adaptasyonun
birlestirildigi bu modelde dort kiiltiirlesme stratejisi ortaya cikmakta,
bunlar da; entegrasyon, asimilasyon, ayirmacilik ve marjinallestirme

olarak siralanmaktadir.

A 7'}
7 N
i > &7 Yeni Kiiltir
= /
3 /
€ /
o /
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:S ‘L/
=
)
~
) l /"
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Kiiltirel Adaptasyon

Sekil 4. Ug Boyutlu (Fiizyon) Kiiltiirlesme Modeli
(Arends-Toth, 2003: 13)

Sonuncu model olan ii¢ boyutlu flizyon modelinde ise,
kiltiirlesmenin  iki ana boyutu karismakta, her iki kiiltire de
benzemeksizin en iyi yonlerini igeren, yeni, entegre bir kiiltlir ortaya

cikmaktadir (Arends-Toth, 2003:13).

Giintimiizde asimilasyon ve kiiltiirlesme, c¢ogunlukla yanlig
olarak birbirinin yerine kullanilmaktadir. Asimilasyon, ana kiiltiirel
govde icerisine, daha kiiciik etnik bir grubun, kiiltiirel olarak absorbe
edilmesi; bir kiltiiriin bir digerine benzeme yoniinde degismesidir.
Asimilasyon genellikle asamali olarak gerceklesir; bir grup 06zgiin
kiiltiirel yapisin1 birakip hakim kiiltiirtin - 6zelliklerini  kabullenilir.

Kiiltiirlesme ise yakin iliski igerisindeki farkli kiiltiirlerin birbirine adapte
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olma siirecidir. Kiiltiirlesme, azinlik ve c¢ogunluk kiiltiir 6zelliklerinin
birbirine karigip karsiliklt degistirilmesiyle meydana gelmektedir.
Amerikan tarihinin bir doneminde hakim kiiltiire asimile olma ydniinde
kuvvetli bir egilim vardi. Ornegin; Avrupali Yahudiler Amerika’ya
gocmeye basladigr zaman, onceden orada olan Alman kdkenli Yahudiler
yeni gelenleri bir an dnce Amerikanlastirmaya calistilar. Ciinkii garip
giysileri ve konugmalarin1 utan¢ kaynag1 olarak goriiyor, genel Amerikan
goriiniistinden ayrilamayacak hale ne kadar cabuk gelirlerse o kadar iyi
olacagini diisiintiyorlardi. Giinlimiizde ise ABD’ndeki etnik gruplarda ve
yeni goecmenlerde, eski kiiltiirli ylizeysel de olsa koruma ve onunla gurur

duyma egilimleri daha agir basmaktadir (Degenova, 1997:4-5).

Buraya kadar tanimlar1 ve farkli yonleriyle deginilen kiiltiir, alt-
kiltiir, etnisite ve kiiltiirler arasi iletisim olgulari, kimlik kavraminin ve
olusumu siirecinin anlasilmas1 i¢in gerekli kavramsal altyapiy1

olusturmaktadirlar.
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ikinci Boliim

KIMLIiK ve OLUSUMU

Calismanin  amaci1 bir alt-kiiltirde kimligin olugmasini
incelemek ve tartismak oldugundan, konunun anlasilabilmesi agisindan
oncelikle kimlik kavraminin tiim boyutlariyla kavranmasi, genel olusum

siireclerinin ve kimlik tiirlerinin analiz edilmesinde yarar bulunmaktadir.

Kimlik, bireyin ve toplumun temel problemlerinden biridir.
Entelektiiel hayatta stirekli olarak, kimlik problemlerinden, kimlik
degismelerinden, kimlik arayislarindan, kimlik bunalimlarindan, etnik
kimlikten, milli kimlikten, modern kimlikten, geleneksel kimlikten, aydin
kimliginden, bilim adam1 kimliginden bahsedilmektedir. Bu kavramlarin
hepsinin ¢evresinde yogun tartisma alanlar1 vardir. Baska bir deyisle,
kimlik meselesi hem bilimin hem de aktiialitenin giindemindeki ilk

sirasint daima korumaktadir (Birkdk 1994: 4).

Aslinda kimlik, yalnizca Tiirkiye’de degil, ayni zamanda
diinyada da ge¢misi ¢cok eskiye dayanmayan bir kavramdir. 1940’lardan
sonra psikoloji ve sosyal psikolojinin kapsaminda ele alinmis,
1980’lerden itibaren ise kimlik olusumunda bireyin kendisinden g¢ok
toplumun etkili oldugunun fark edilmesiyle birlikte, daha ¢ok Sosyoloji,
Sosyal Antropoloji ve Siyaset Bilimi kapsaminda incelenmeye

baslanmistir (Siiner, 2006: 12).
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Ozellikle 1980 yilindan sonra, ¢ok daha yogun giindeme
gelmeye baslayan kimlik, artik toplumsal bir problem olarak da ele
alinmaktadir.  Toplumsal  hareketlilik, sehre go¢  olgusunun
yayginlasmasi, tiiketimin c¢ogalmasi, bu problemi iilkemizin de
glindemine sokmustur. Sosyal gelismenin ¢ok boyutlu bir yol izlemesi,
bunun yaninda iletisim teknolojisinin gelismesi, bireyin yalnizlagmasini
dogurmus; gelinen noktada “Ben kimim? Biz kimiz?” sorular1 daha ¢ok

sorulmaya baslanmistir (Y1ildiz ve Ak, 2002: 28).
2.1. KIMLIiK KAVRAMININ TANIMI

Kimlik kavraminin Bati dillerindeki karsiligi olan “identity”
sOzciigli, Latince “identites” kokiinden gelmekte olup, “6zdeslik”
anlamimi tasimaktadir. Cok farkli sekillerde tanimlanan kimlik
kavramini, tanimlarin ¢ogunda vurgulanan 6zelliklerin 1s18inda en genel
bi¢imde; “bireyin, gelisim donemleri boyunca diger insanlarla
6zdeslesme sonucunda bir siireklilik ve tutarlilik igerisinde olusturdugu,
yetigkin roliiniin mahiyeti, neye inanip deger verdigi ve beklentileri
hakkindaki toplu bilinci” olarak tanimlamak miimkiindiir (Kula, 2001:

44).

Aydin’in (1999: 12) yaklagimina gore kimlik, her seyden once
insana 0Ozgli bir kavramdir. Kimligi olusturan iki bilesen vardir.
Bunlardan birincisi taninma ve tanimlama, ikincisi ise aidiyettir.
Taninma ve tanimlama bireyin toplum igerisinde, toplum tarafindan nasil
tanindig1 ve kendisini nasil tamimladigidir. Aidiyet ise bireyin kendini
herhangi bir toplumsal gruba dahil hissetmesiyle kendini gdsterir. Her ne
kadar toplum bireyi belli bir kimlikle tanimliyorsa da, birey kendini séz
konusun kimligi olusturan topluluga dahil hissetmiyorsa, o kimlige sahip
oldugu sdylenemez. Kimlik hem biitiinliyle toplumsal, hem de benzersiz
bicimde kisiseldir; degisen derecelerde kisinin kendisi tarafindan

sahiplenilen veya bagkalar1 tarafindan atfedilen gondermelerden
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kaynaklanir. Kimlik sorununu sosyal psikolojik boyuttan toplumsal
boyuta tagiyan olgu, kisinin tanimlanmasinda agirlikli olarak onun (yas,
cinsiyet gibi) kisisel Ozelliklerinin degil, hem 06znel hem de nesnel
anlamda gruba iliskin aidiyetlerinin rol oynamaya baglamasidir (Aydin,

1999: 12).

Kosoglu’na (1995: 43) gore kimlik, kisinin yahut sosyal bir
grubun ¢esitli mensubiyetlerini agiklayan, onun taninmasini saglayan ve
dis gozlemle kavranilabilen 6zelliklerdir. Bostanci (1999:7) ise, kimligi
“en genel manada kolektif aidiyetlerden katildiklarimiz, arzularimiz,
hayallerimiz, kendimizi tasavvur etme, yasama, iligki kurma, taninma
bicimimiz gibi hayattaki durus yerimizi bildiren niteliklerin toplam1”
olarak tanimlamaktadir. Ona gore bireyler toplumsal hayata kimliklerle
katilirlar. Meslek, gelir, yas, cinsiyet, bu anlamda kimlige iliskin olan ve
toplumsal iligkilerde kendilerine atif yapilan belli bash kriterlerdir.
Geleneksel diinyada genellikle verili bir kimlik egemenken, modern

diinya bunu biiyiik 6l¢iide kazanilma yoniinde degistirmistir.

Diger bir gorlise gore (Hakan, 1995: 146) kimlik, kisinin
kendisini sosyal bir ¢evrede tanimlama ve konumlamasini icermektedir.
Insanin digerleriyle iliskilerinin ve diinya goriisiiniin cercevesini
olusturmakta, digerleriyle (hem bireyler aras1 hem bireylerin ait oldugu
gruplar arasi) iliskide kendini ya farklilastirma ya da benzer kilma

yoniinde sekillendirmektedir.

Connally’ye (1995: 204) gore kimlik, hayatin tiim evrelerinde
onemini siirdiirmektedir. “Kimliksiz bir hayat bigimi miimkiin olsa bile,
bu pek de arzu edilmeyecek bir seydir. Boyle bir durumda ne ben, bir sey
olur, yapar ya da basarirdim, ne de biz. Bu anlamda basarisizlikla
elestirecek bir “ben” ya da “biz” bile olmazd: ortada. Oyleyse kimlik su

ya da bu sekilde insan hayatinin vazgecilmez bir pargasidir”.
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Ote yandan Ergun (2000: 21), kimligin daha ¢ok batili bir
anlattm tarzi oldugunu ve Tiirk kiltlir tarihi acisindan pek tercih
edilmemesi gereken bir kavram oldugunu ifade etmektedir. Ona gore
disaridan ithal edilen bu kavram, Tirk kiltiirii icerisinde “kisilik”le
karistirilmakta, kisiligi ve kiiltiirii dar bir alana hapsetmekte; kiiltiiri
etniklestirmekte, kars1 kiiltiir alan1 yaratmakta, hatta toplumsal ayrismaya
yol vermektedir. “Bir insanin her hangi bir kimligi ya da degisik
kimlikleri, aidiyet olarak siiriiyorsa, insanin kisiliginin
Ogelerinden/boyutlarindan biri ya da bazilar1 olusuyor/olusmus demektir.
Biri ya da bazilar1 diyoruz, ¢iinkii bir insanin kisiligi pek ¢cok kimlikten

olusmaktadir” (Ergun, 2000: 21).

Birkok’e (1994:74) gore insan iliskilerinin bir fonksiyonu
olarak da ifade edilebilecek olan kimlikler, baslangicta duruma o6zeldir.
Zamanla hiyerarsik olarak organize olurlar. En merkezdeki kimlikler
kapsamli, yaygin, etkili ve baskindirlar; cinsiyet, 1irk, yas, renk, milliyet
gibi genel unsurlarla ifade edilirler ve hiyerarsik olarak alttaki diger
kimlikleri organize ederler. Bireyin tasidig1 tiim kimlikler ortaklasa onun
benligini olusturan birer faktordiir. Baska bir deyisle kimlik, bir biitiin ve
benligin ana unsuru olarak, pek c¢ok alt kimliklerin toplamidir. Bunlar

birbirlerini etkilerler ve dolayli veya dogrudan tecriibe edilirler.

Lewellen, (2002: 92) kimligi tanimlarken ii¢ farkli kavramin
gdz Onlinde bulundurulmasi gerektigini belirtmektedir. Bunlardan
birincisi bireyin kendisini nasil algiladigi, ikincisi kiginin toplumda nasil
algilandigi, sonuncusu da bireyin sosyal bilimci tarafindan nasil
algilandigidir. Bunlardan birincisi en karmasik olanidir; ¢ilinkii kisinin
herhangi bir anda kendisini nasil tanimladigi, baglama gore
degismektedir. Bu insan bir an bir kardesken az sonra bir evlat olur;
baska bir anda bir koca, diger bir anda bir patron ya da bir dini cemaatin
tiyesi olabilir. Yani kisinin kendine atfettigi kimlik baglamdan baglama

degismekte; bazen de kimlikler birbirleriyle ortiismektedir.
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Bireyin toplum tarafindan nasil goriildiigiine agirlik veren ikinci
tiir tanimlama daha az karmasiktir; zira toplum ¢ogunlukla kalip-yargilar
(stereotypes) i¢inde yasamakta, asir1 genellemeci ve devasa
siniflandirmalar yapmaktadir. Ornegin, bir Amerikan sehrinde sokakta
yuriirken goriilen bir kisi, aslinda Giiney Afrika’daki Zulu kabilesi
kokenli ama kiiciikken Ingiliz vatandashginmi kazanmis, Oxford
Universitesi’nden diplomali saygin bir cerrah olabilir; ama sokaktan
gecen diger insanlar agisindan o ne doktor, ne Ingiliz, ne Giiney Afrikali,
ne de Zulu degil, sadece siradan, basit bir zencidir. Kimlige bakisin
sosyal bilimcilere ait olan ii¢iincii tiirii de, bilimsel kaygilarin yani sira
bireyin kendisini tanimlamasina deger verebilir, ama bu sart degildir

(Lewellen, 2002: 92-93).

Tok’a (2003: 119) gore, kimlik genel kategorisi altinda {i¢ grup

unsur ayirt edilebilir:

1. Bir kisiye oOzelligini, (ayn1 kollektif kimligi paylastig
insanlar dahil) herkesten farkini veren; kimliginin karakter, kollektif
kimlik gibi diger unsurlar1 degistiginde, biitiinliigiinii saglayan ve ayni

kisi oldugu hissini veren unsurlar;

2. Bir kimsenin hem (zayif veya gii¢lii kisilikli olmas1 gibi)
psikolojik 6zellikleriyle, hem de (dogruluk, hayatinda uydugu standartlar
gibi) ahlaki ilkeleri, idealleri, inanglar1 ve degerleriyle ilgili olan kisisel

karakteristikler ya da kisilik;

3. Kisinin kendine uyguladig1 sosyo-kiiltiirel (dini, milli ve
etnik) kimlik; kisinin kendini tanimladig kiiltiirel kimlik, kimlik baglami
ve bu kiiltlirel kimlikle 6zdeslesmenin bir sonucu olarak sahip oldugu
amac, baglilik ve sadakatleri i¢ine alan sosyo-kiiltiirel unsurlar (Tok,

2003: 120).
Kisinin sosyal hayatinda kendini tek bir kimlikle ifade etme
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zorunlulugu yoktur. Ornegin bir insan hem Tiirk, hem kadm, hem de
Hristiyan kimliginde olabilir. Bu kimliklerin her biri, farkli platformlarda
Oon plana ¢ikabilirler. Milliyet¢i duygularin agir bastig1 sartlarda Tiirk
kimligi 6n plana ¢ikar, Hiristiyan kimligi geri plana itilir; kadin kimligi
ise etkisizdir. Paskalya kutlamalar1 sirasinda ise Hristiyan kimligi 6n
plana ¢ikarken Tiirk kimliginin 6nemi azalir. Kimligi olusturan farkli
Ogeler arasinda duruma gore bir 6ncelik ya da alt-iist sirasinin olmasi bir
kimlik karmasasina yol agmaz. Belli sartlar ve donemlerde belli unsurlar

digerlerine baskin ¢ikar (Giil, 2007: 22-23).

Stiner’e (2006: 13) gore de, bir birey ya da toplumsal grubun tek
bir kimligi yoktur. Insanm sahip oldugu bu kimlikler arasinda, dis
kosullara da bagli olarak degisen, belli bir hiyerarsi vardir. Buna gore dis
etkenlere bagli olarak bu kimliklerden biri ya da birka¢t 6n plana

¢ikabilir.

Amin Maalouf (2004:17) kimligin bu 6zelligini, Saraybosna’da
yasayan, orta yaslardaki herhangi bir insan1 ele alarak soyle
orneklendirmistir: “1980°e gelirken, bu adam gururla ve goniil koymadan
soyle derdi: “Ben Yugoslav’im!” Ancak daha fazla soruldugunda, Bosna-
Hersek’te yasadigini ve bu arada Miisliiman gelenegi olan bir aileden
geldigini de belirtebilirdi. On iki yil sonra, savasin en siddetli giinlerinde
ayn1 adam hi¢ duraksamadan ve bastirarak sdyle cevap verirdi: ‘Ben
Miisliman’im!” Hatta belki de seriata uygun bir sakal birakmis bile
olurdu. Bugiinse adamimizi sokakta cevirsek, once Bosnak, sonra
Miisliiman oldugunu sdyleyecektir; ama iilkesinin Avrupa’nin bir pargasi
oldugunu ve bir giin Avrupa Birligi’ne katilmasin1i umut ettigini

sOylemeden gecemeyecektir”.

Ayni durumu kendi iilkemiz i¢in diisliniirsek; Kurtulus Savasi
sirasinda isgalci devletlerin Hiristiyan olmasi sebebiyle 6n plana ¢ikan

‘Miisliimanlik’ duygusu, cumhuriyetin ilanindan sonra ulus-devletlesme
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politikalar1 ~ ve  laiklik  kavramimin  toplumda  yerlestirilmeye
calisilmasiyla, yerini toplumun ¢ogunlugunda ‘Tiirklik’ bilincine
birakmigtir. Giliniimiizde ise etnik kimliklerin 6n plana c¢ikmasiyla
birlikte, ‘Tirk mii, Tiirkiyeli mi?’ sorusu tartisilir olmustur (Siiner,

2006:14).

Kimlik kavrami giinlilk dilde bazen kisilik, karakter, mizac,
benlik gibi kavramlarla es anlamli olarak kullanilmaktadir. Oysa bunlarin
arasindaki farklarin net olarak belirlenmesi, bu ¢alisma agisindan 6nem

tasimaktadir.

Kisilik ve kimlik kavramlar1 birbirleriyle etkilesim igerisinde
olmakla birlikte birbirinden farklidir. Kisilik ya da sahsiyetin karsiligi
olan “personality”, sozciigli Latince’de tiyatro oyuncularinin rollerine
uygun olarak ylizlerine taktiklar1 maske anlamina gelen “persona”
sozciligiinden tiretilmistir. Tiirkce’de genel olarak, bir kimseye 6zgii
belirgin bedeni ve ruhi Ozelliklerin tiimiine verilen ad olarak

tanimlanmaktadir (Koknel, 1984: 24).

Kisiligi ifade eden pek ¢ok tanim yapilmistir. Bu tanimlar {i¢
grupta 6zetlenebilir. Davranis¢1 psikoloji agisindan kisilik, insanin her
zaman az ¢ok gozlenebilir davranis ve aligkanliklarinin tiimii; Sosyal
acidan kisilik, bireyin sosyal uyarict olma degeri ya da diger insanlar
tizerinde biraktig1 etkiler ve izlenimler; Derinlik Psikolojisi (Psikanaliz)
acisindan kisilik ise, bireyin i¢ hayatindaki dinamik gii¢lerin kendine has
ozellikleri, ya da id, ego ve siiper egonun bilesimidir (Baymur, 1990:
256). Genel olarak psikolojide benimsenen tanima gore ise, bireyin

kendine 6zgii ve ayirict davraniglarinin biitiiniidiir (Koknel, 1984: 21).

Kisilik ve kimlik ayirimina dikkat ¢eken Giiveng’e (1979:3)

gore kisilik, bir bireyin kendine 6zgii davranis Oriintiileridir; nesneldir;
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karsilagtirmalidir; disaridan goriildigi gibidir. Kimlik ise, bir insanin

kendisini nasil algiladig1 ve kimle 6zdeslestirdigini gdstermektedir.

Ergun (2000: 21) da, kisilik ile kimligin birbirine
karistirillmamasi gerektigini belirtmekte; kisiligin bireyin kendi i¢inde,
yani kendi bireysel psikolojisinde birlik ve biitiinliglinii olusturan
dinamik  Orgiitlenmesi;  kimligin  ise  sadece  kisiligin  bir
boyutundan/6gesinden ibaret oldugunu ve kisiligin pek c¢ok kimlikten
olusabilecegini one siirmektedir. Ona gore kimlik bir nitelik ve aidiyet
duygusuna indirgenebilir, dolayisiyla bir saptama/siniflama islemidir.
Kisilik miizikteki bir makama, kimlik ise makami olusturan degisik

seslere benzetilebilir.

Kisilik kavramimi incelerken dikkati ¢eken bir konu, yanlig
olarak kisilik anlaminda kullanilan karakter ve mizag¢ terimleridir.
Karakter kisiye has davraniglarin biitiinii olup, insanin bedensel,
duygusal ve zihni faaliyetine ¢evrenin verdigi degerdir (Koknel, 1984:
22). Mizag ise, insanin daha ¢ok dogustan getirdigi duygu ve heyecan
yoniinii gdsteren 6zelliklerdir. Ofkelilik, neselilik, cabuk kizma, sikilma

vb. seyler kisilere gore degisen mizag 6zellikleridir (Baymur, 1990: 254).

Kisilikle i¢ ice olmakla birlikte, farkli 6zellikler tasiyan bir
diger kavram da benliktir. Insan bazen kendi kisiliginin karakter ve
mizag¢ gibi kimi 6zelliklerinden, tamamen ya da kismen haberdar olmaz;
kisiliginin bagkalar1 tarafindan degerlendirilen yanlarin1 bilmez. Iste
benlik insanin bu kendini tanima ve degerlendirme bi¢imi, kisiligiyle

ilgili kanilarin toplamui, kisiligin 6zii ve 6znel yanidir (Kula, 2001: 41).

Giliniimiizde kimlik konusuyla baglantili olarak toplumsal bazi
problemlerin 6n plana ¢iktig1 ileri siiriilmektedir. Birkok (1994: 205), bu

problemleri asagidaki on maddeyle 6zetlemektedir:
1. Kolektif kimlik o6zellikleri giderek kaybolmaktadir. Birey
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acisindan sosyal degerlerin dnemi azalmakta ve bdylece belirli manevi
prensipler ¢ercevesinde cereyan eden sosyal biitiinliik sekteye

ugramaktadir.

2. Bireysel kimligin ediniminde veya kimlik transferinde etkili
olan faktorler, sosyal yap1 disindan da tasinmakta ve mevcut manevi
degerler sistemine uygun olmadiklarindan dolayr hem bireysel hem de
sosyal boyutlarda psikolojik ve toplumsal rahatsizliklara, anemiye sebep

olmaktadir.

3. Bireyin sosyallesmesinde en 6nemli faktor olan ailenin ¢ocuk
tizerindeki maddi destegi, sosyal yonlendirmesi onun ileride uygun bir
statli kazanmasini saglayan baslica faktordiir. Ancak, yalniz veya c¢alisan
ebeveynler, cografl akicilik ve diger yonelimler, ailenin bu fonksiyonunu

yerine getirmesini tehlikeye sokmaktadir.

4. Gog dalgast mevcut kiiltiirii tahrip etmekte; gogmen niifusun
tilkeyi cok-kiiltlirlii bir yapiya doniistiirme tehlikesi ortaya ¢ikmaktadir.
Gogmenler sehre geldiklerinde bir kimlik bunalimina diismekte, veya
kiiltiir sokuna ugramaktadirlar. Ayrica kisa siirede sehir kiiltiiriine uyum

saglayamadiklari takdirde verimli ve basarili da olamayacaklardir.

5. Issizlik, kimlik unsurlarini, zaman mefhumunu ve kendine
giliveni tahrip ederek, bireyin sosyal konumunu sekteye ugratmaktadir.
Bir yandan da isyerindeki sosyal destek aglar1 kopmakta, maddi zorluklar

bas gostermekte ve sosyal iliskiler zayiflamaktadir.

6. Cinsiyetlerin birbirlerine kars1 rollerinde de biiyiik bir kimlik
krizi yasanmaktadir. Escinsellik gibi beseri hayata aykir1 sapmalar da, bir

kimlik tipi olarak kabul edilmektedir.

7. Post modern, donem kendine has oOzellikleriyle, zitliklar

arasinda bir belirsizlik arz etmektedir. Post modern bilimin teknolojik
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hakimiyeti, popiiler kiiltiiriin sosyal ihtiyaglariyla birlesmekte; bdylece
bir yandan degismeler biiyiikk toplumsal fayda saglarken, o6te yandan
kaosa stiriiklemektedir. Bu konudaki endiselerden biri de post modern

kimligin giivenilir ve uyumlu benlik diisiincesini zedelemesidir.

8. lIletisimi artiran otomobil, telefon, bilgisayar ve televizyon
gibi teknolojik gelismeler sosyal hayata etkili bir sekilde yansimakta;
dolayl1 veya dogrudan sosyal iliskileri etkilemektedir. Asir1 teshir,
gittikce artan Olgiilerde gizlilikleri gozler Oniline sermekte ve bdylece

gergek benlik duygular1 zayiflamaktadir.

9. Yeryiiziinde bir sliredir mevcut olan ortam, irk¢ilik ve etnik
yargilar1 yeniden alevlendirmistir. Ozellikle siyasi alandaki degismeler
ve Sovyetler Birliginin dagilmasindan sonra yeni kurulan devletler ve

ortaya ¢ikan etnik gruplar, ayr1 kimliklerini gelistirmeye baslamislardir.

10. Yukaridaki analizler kisaca, benzerlikler temeline dayali
mekanik dayanigsmanin asindigini ve birbirinden ayr1 belirgin iliskilerin
olusturdugu kimlik tipinin ortaya ¢iktigini isaret etmektedir. Bu aslinda,
dogustan mevcut niteliklerin 6neminin azalmasi, sonradan elde edilen
niteliklerin 6neminin ise artmasina dogru isleyen bir siirectir (Birkok,

1994: 205-209).
2.2. KIMLIiK TURLERI

Kimlik gerek giinliik dilde, gerek bilimsel terminoloji i¢inde,
farkl1 baglamlarda kullanilmaktadir. Birkdk’e (1994: 72) gore, kimlik
kelimesinin etnik kimlik, kiiltiirel kimlik, 6§renci kimligi, dinsel kimlik
veya bilimsel kimlik gibi farkli anlamlarda kullanilmasi, bireyin toplum
iginde ¢esitli yonleriyle ortaya ¢ikmasini ifade etmektedir. Buna gore her
tiir sosyal Ozellik bir bagka kimlige isarettir. Boylece bir sosyal nitelik
vurgulanmaktadir; dini, sekiiler, etnik, bilimsel, kiiltlirel, linguistik,

siyasi, mesleki, ulusal kimlik gibi. Dini kimlik inancla, linguistik kimlik

62



lisanla, siyasi kimlik ise politik goriisler, tutum ve davranislarla ilgili

nitelikleri ifade etmektedir (Birkdk, 1994: 72).

Konu bir baska yaklasimla ele alindiginda ise, sosyolojik
anlamda birbirinden bazi noktalarda farkli ve degisik bakis agilariyla
degerlendirmeye miisait olan sosyal ve bireysel kimlik tiirleri s6z konusu
edilebilir. Sosyal kimlik, bireyin hangi sosyal kategoriye veya bu tiir
fonksiyonaliteye sahip organizasyon veya gruba ait oldugunu ifade eder.
Bireysel kimlikte ise, insani digerlerinden ayiran, fakat yine biiylik
Olgiide sosyal olarak sekillenmis bireysel nitelikler yatmaktadir (Birkok,
1994: 72).

Grup bakimdan bir baska siniflama da, aidiyet 6zelligine gore
yapilabilir. Bir toplumun siyasi denetiminde kendi milliyet grubu egemen
ise, birey de ¢ogunluk grubunun iiyesi, aksi takdirde azinlik grubunun
tiyesi sayilmaktadir. Bunlara ek olarak daha ziyade sosyal psikoloji
sahasinda islenen “referans grup kimligi” adi altinda bir kategori daha
mevcuttur. Bu yaklasima gore birey, kimligini, tutum ve davranisglarini,
bir takim referans gruplarina gore sekillendirmektedir (Tiirkdogan, 1993:

6).

Goffman (1986: 13), kimligi kavramlastirirken, birbiriyle
baglantili ve birlikte var olan ii¢ kimlik tiirii tanimlamaktadir. Bunlardan
ilki olan toplumsal kimlik, toplumda var olan kategorilerle, bu
kategorilerin stereotiplestirilmesiyle ve bu kategorilere yapilan atiflarla
baglantilidir. Kisiler ilk karsilasmalarda, her zaman onlarin dislarinda var
olan kategoriler i¢inde siniflandirilir ve normatif beklentilere muhatap
olurlar. Goffman’a gore eger kisinin kendisini siniflandirdigi kimlik
kategorisiyle atfedilen kimligi arasinda bir fark varsa “kisisel kimlik”ten
bahsetmek gerekmektedir. Ornegin eger birisi, yaygin stereotipe uygun
bir gogmen goriiniimiindeyse, ona “atfedilen kimlik” gdo¢men kimligi

olacaktir. Eger bu kisinin kendisi de kendisini gd¢men olarak
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siniflandiriyorsa, bu kisinin ayr1 bir kisisel kimliginden degil gé¢gmen
“toplumsal kimligi”nden bahsetmek gerekir. Eger kisi gd¢men
stereotipine uygun olup Oyle simniflandiriliyor, ama kendisini boyle
siniflandirmiyorsa, bu kisinin kisisel kimligi gé¢men degil, kendisini
hangi kategoriye gore siniflandirtyorsa o kimliktir. Gofman’in son kimlik
kavrami ise “ego kimlik’tir. Ego kimlik 6znel aidiyet hissiyle ilgilidir.
Bu durumda bir kisi 6znel olarak kendini gogmen hissediyorsa, baskalari
tarafindan 0yle goriilmese bile gogmendir. Ego kimligin kisisel kimlikten
farki, 6znel hissin gelismesi i¢in bir ya da daha fazla “6teki”ne ihtiyag

duymasidir (Goffman, 1986: 14-18).

Simdiye kadar adi gecen kimlik tiirlerinden, g¢aligmamizin
konusu agisindan iyi anlagilmasi 6nemli goriilenleriyle ilgili daha genis

bilgilere asagida yer verilmektedir.
2.2.1. Bireysel ve Sosyal (Kolektif) Kimlik

Kimlik, oncelikle bireyin davranislari, diisiinceleri, duygulari,
kisacasi ruhsal yagamini inceleyen psikolojik bilimlere ait bir kavramdir.
Cilinkii her ne kadar toplumsal kimlik gibi kavramlardan soz
edilebilmekteyse de, kimlik denen sey oOncelikle bireye aittir. Insan
kiimelerine genellenen ve adina sosyal kimlik denen durumlara, isaretlere
ancak o kiimeyi olusturan bireylerin kimliklerini taniyarak ulasabiliriz

(Hakan, 1995: 146).

Bireyin kimligi denilen sey, en genis anlamiyla onun tiim
ozelliklerini kapsar. Hem kisinin kendisini nasil gordiigii, hem de toplum
tarafindan nasil gorildigi kimlik kavramiyla baglantili durumlardir.
Kimlik, “bireyin yasamda kendine bictigi, uygun gordiigii rol veya
kendisini algilayis bi¢imi” seklinde tanimlanabilir. Bu nedenle bireyin
yasaminda, gelisimin temel 0&zelliklerinden en Onemlisi “kimlik

arayist”’dir. Kimlik uzun ¢abalar sonucu ulasilabilen 6znel bir siireklilik,
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biitiinliik ve tutarlilik duygusudur. Yine ve belki sadece, kisinin “kim
oldugu” ile ilgili kendi kendine sordugu sorunun cevabidir. Bu soruya
verilen cevap, bedensel yapi ozellikleri, cinsiyet, etnisite, yasananlar,
statii, yas, toplumsal konum, meslek gibi insanin hem kendini algilayis1
hem de baskalar1 tarafindan algilanisi c¢ercevesinde sekillenmektedir

(Goka ve Beyazyiiz, 2005: 17).

Bireyin kimligi, ideal taniminda tamamen entegre bir biitiin
olmalidir; ama uygulamada bu pek miimkiin olmamaktadir. Kimlik,
gecmisin hatiralari, gelecek korkular1 ve giiniin problemleri ile ugrasarak
pek cok krizlerden geger; ideolojik bir birlige ulagmaya calisir. Bu
ylizden kimlik olusumu, giiclii negatif kimlik unsurlariyla siirekli bir
catismay1 icermektedir. Bireysel diizeyde kimlik “Diger insanlara gore
ben kimim?” sorusuna bir cevaptir. Sosyal diizeyde ise soru “Diger insan

gruplarina gore biz kimiz?” olacaktir (Mach, 1993: 4).

Tirkdogan’in (1993:6) tanimina gore sosyal kimlik, bireyin
hangi sosyal kategoriye (veya bu tiir isleve sahip herhangi bir
organizasyon veya gruba) ait oldugunu ifade eder; bireysel kimlikte ise
insan1 digerlerinden ayiran fakat yine biiylik 0Olc¢iide sosyal olarak
sekillenmis bireysel nitelikler bulunur. Bunlar, arzular, hayaller, kendini
tasavvur etme, yasama, iligkiler kurma, taninma bi¢imi gibi hayattaki

durus yerimizi bildiren niteliklerin toplamin1 olusturur.

Diger bir tanima gore (Deschamps ve Devos, 1998: 3), sosyal
kimlik, bireyin bagka birileri ile kendisi arasindaki benzerligi, kisisel
kimlik ise digerleriyle arasindaki farki hissetmesini ifade etmektedir.
Sosyal ve bireysel kimlikler arasindaki bu fark, bireyin yasaminda
savrulmalara yol acan ikili yapinin (bireysel ile kolektif, benzerlik ile
farklilik) drnekleridir. Insan psikolojisi bu iki kutup arasindaki siirekli

catigma ile sik sik yiizlesmek zorunda kalir.
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Kolektif kimlik, Bilgin (1999: 59) tarafindan “belirli bir alanda
yerlesik topluluklarin, ilgileri, mekanlari, sosyal iliskileri grup halinde
islenebilen, yoOnetilebilen, dogrulanabilen bir grup olarak kendilerini
tanima ve diger gruplardan farklarini ortaya koyup vurgulama talebi ile,
gelistirdikleri egilim” olarak tanimlanmistir. O’na gore kolektif kimlik
belirli bir durumu degil, bir siireci yansitir. Bir grubun kimligi, diger
gruplarla iligki igerisinde ve zamanla degisir. Hi¢bir grup tek basina ve
zaman mekan dis1 bir kimlige sahip degildir. Bireysel kimliklerin
olusumu ancak kisileraras1 iletisim baglaminda miimkiin oldugu gibi,
kolektif kimliklerin olusumu da ancak gruplar arasi iletisim baglaminda

sO0z konusu olabilir.

Kolektif kimligin, (semboller, anilar, sanat eserleri, toreler,
aliskanliklar, degerler, inanglar ve bilgilerle yiiklii bir gelenekten,
gecmisin mirasindan ve kolektif bellekten hareketle insa edildigi igin)
gecmise doniik bir yoni oldugunu vurgulayan Bilgin (1999: 60-61),
kollektif kimligin 6zelliklerini su sekilde siralamaktadir: Kolektif kimlik,
birbirine karsit bir takim boyutlar1 kapsamaktadir; Hem giivenlik verici
hem de harekete geciricidir; Hem devamlilik hem doniisiim igerir; Grup
tiyeleri tarafindan siibjektif olarak algilanir ve yasanir; Gruba aidiyet
bilincinden kaynaklanir; Digerlerine karsitlik i¢inde bir zithk ve fark
olarak tanimlanir; Cesitli temsillerin olusturdugu bir sistem iginde

kavranabilir; Tutarl1 bir fikirler sistemi ya da ideoloji i¢ceren bir sdylemde
ifade edilir.

2.2.2. Kiiltiirel Kimlik

Kiiltiirel kimlik, “Ben kimim?” sorusuna verilecek cevabin ana
hatlarint igeren bir kavramdir. Kimligi bazilari, kaliim agirlikli ele
alirlar; bazilar1 ise ancak sosyo-kiiltiirel ¢cevreye dncelik vererek kimligin
agiklanabilecegini ileri siirerler. Bu yaklasima gore, biyolojik ve genetik

yoldan kazanilanlar farkli olsa da, belirli bir kiiltiir ¢evresi icinde
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yogrulan ve sosyallesen insan, ister istemez o kiiltiir ¢cevresini temsil
eden bir varlik haline gelir. Bir baska ifade ile o kiiltiir ¢evresi, kendini
bireyde temsil ettirir ve ona kimligini verir. Insan biitiin degerlerini
reddettigi bir kiiltiirel kimligin bile, disina kendini tasiyamaz (Erkal,
1997: 92).

Kiiltiirel kimlik dogustan degil daha ¢ok sonradan kazanilan
ozelliklerle ilgilidir. Fert once “ben kimim?” sorusuyla karsilasir. Sosyal
gruba girince de “biz kimiz?” sorusuna cevap arar. Ayni zamanda da
icinde bulundugu toplulugu temsil etmektedir. Kimlik sorusuna verilen
bu yanitta “biz”, nihai olarak bizim tarihi kiiltiirimiizden otiirii bizdir

(Smith, 1999: 155).

Kiiltiirel kimligin kazanilmasinda aile basta olmak iizere
arkadas c¢evresi okul ve is hayati 6nemli rol oynamaktadir. Ayrica kisi
orgiin ve yaygin egitimle de kendi kiiltiirel c¢evresinin deger ve
davraniglarin1 kazanmakta; sonucta bircok etkinliginde, i¢cinde yasadigi
kiiltiirel cevrenin ozelliklerini ortaya koymaktadir. Insan kazandig
kiiltiirii sevmeyebilir, hatta kabul etmeyebilir; ancak etkilerini tizerinden
tamamen atamaz; diisiincelerinde, davranislarinda bu kiiltiiriin izlerini
tagir. Bu yiizden bir kiiltiirden ¢ikmak ve bagska bir kiiltiire girmek kolay
degildir (Yildiz ve Ak, 2002: 32).

Bir toplum i¢indeki farkli kiiltiirel kimlikler, bir aileyi meydana
getiren bireylerin tasidiklar1 farkli isimler gibidir. Soyadlar1 ise, onlari
birlestiren, siyasal anlamda taninmalarin1 saglayan ortak adlandirmadir

(Polat, 2007: 50).

Kiiltiirel kimlik daha ¢ok, sonradan elde edilenler ve
kazanilanlarla ilgilidir; ortak degerlerden, ahlak anlayisindan, o6rf ve
adetlerden, edebiyat ve musikiden, o topluma has geleneksel sanatlardan,

ana dilden, bayrak gibi milli sembollerden, milli ve dini giin ve aylardan,
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belirli simgeleri olan mimariden, dinden, mutfaktan pay ve zevk
alabilmeye baglidir. Katilma ve mensubiyet bilinci burada 6nemlidir.
Kiiltiirel kimligi sadece din ya da milli veya mahalli dil belirleyemez

(Erkal, 2000: 150-151).

Kiiltiirel kimlik bir¢ok unsurdan olusmaktadir. Bu unsurlardan
sadece birini alarak bir kiiltiirel kimligi tanimlamak ve yine sadece bir
Ozellige dayanarak farkli kiiltiirel kimlikmis gibi degerlendirmek hatal
bir yaklasim bi¢imidir. Kiiltiirel kimlik, kiiltiir unsurlarin1 kapsayan bir

biitiin olarak degerlendirilmelidir (Y1ldiz ve Ak, 2002:29).
2.2.3. Dinsel Kimlik

Toplumlar1 bir arada tutan en O6nemli dinamiklerden biri de
dindir. Din bir ulusun olusmasinda 6nemli bir asabiyedir. Ayni dine
mensup olan ve ayni inanci paylasanlarin duygu ve diisiincelerinde biiylik

Olciide ortakliklar bulunur (Devlet, 2006: 24).

Dini inan¢ ve adetlerin yapist kiiltiirden kiiltiire degisiklik
gosterse de, bilinen tiim toplumlarda din vardir. Tim dinler, kendisine
inananlar toplulugunun yerine getirdigi ayinlerle baglantili, yiiceltme
duygularini da igeren bir semboller takimini igerirler. Bu simgeler bazen
inananlarin yasam tarzlariyla da bezenerek ortaya ¢ikarlar. Bir diger
ifadeyle dini simgeler, toplumun diger kiiltiir unsurlartyla uyum

gostererek milli karaktere benzesime yonelirler (Polat, 2007:39).

Irk, dil, cinsiyet vb. faktorler gibi, dini inanglar da kisilerin
kimliklerine biiylik katkida bulunurlar. Ancak inanglarin, diger kimlik
kaynaklarinda olmayan boyutlart vardir. Ornegin, dinsel inanglarmn
genellikle bilinen (kendi dininin en dogru olmas1 ve kurallarina uyulmasi
gerektigi gibi) olumlayan yoOniiniin yani sira, bir de (baska dinler ve
inanglarin yanligligir gibi) olumsuz yonii vardir; bu da kimlik i¢inde bir

argiman ve karsi-argiimanin birlikteligini gOstermektedir. Ayrica
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insanlar, inanglarin1 degistirebilirken etnik orijin, cinsiyet ve irklarini
degistirmeleri miimkiin olamaz. Bu farkli yonler sebebiyle, inanca dayali
kimlikler diger kimlik tiirlerinde goriilmeyen boyutlarda ¢atismalara yol

agabilir (Jones, 1999: 66).

Onder’e goére (2007: 2), etnik bir grubun diger grup ya da
gruplar icinde eriyip asimile olmasina karsi en direncgli 6ge, dilden ¢ok,

dini inangtir.

Dinsel kimlik, toplumsal simif kimliklerinden oldukc¢a farkli bir
Olclite dayanmaktadir. Dinsel kimlikler, toplumdaki farkliliklar1 birbirine
yaklastirmada onemli rol iistlenirler. Din asla (hatta pratikte belli bir
sinifa tahsis edilmis veya esas olarak belli bir sinifi amaglamis oldugu
durumlarda bile) sadece 6zel bir sinifa seslenmez; ilke olarak mesaji
evrenseldir. Ornegin XVIII. yiizyil Ingilteresi’ndeki Anglikanizm biiyiik
dlciide iist ve orta sinifa mahsustu, ama yine de ilke olarak her Ingiliz’e
acikti; nitekim kisa siire i¢inde de bu yonde evrim gecirmistir (Smith,

1994: 20-21).

Her insan tabii olarak i¢inde dogdugu ailenin sahip oldugu din
ya da mezhebin mensubu kabul edilir. Din milli kiiltiiriin de en 6nemli
unsuru, en onemli dinamigi ve temel kurumudur. Zira dinin bir toplumun
ve kiltiriin degerlerinin iiretimi ve aktarilmasinda ¢ok Onemli
fonksiyonlar {stlendigi goriilmektedir. Her seyden once bir sosyo-
kiltiirel ortamda din, kisisel degerlerin temelini olusturur. Fakat onun
aynt zamanda toplumsal ve kiiltiirel kimlik kategorilerinin
belirlenmesinde ve korunmasinda da ¢ok 6nemli rolleri vardir (Giinay,

2000: 378).

Kiiltiir ve kimlik kazandirici yonii ile din faktoriiniin, 6zellikle
Miisliiman toplumlar ac¢isindan ele alindiginda, hakim ve belirleyici bir

kiiltir diizeyinde yer aldigi goriillmektedir. Toplumun inang yapisi,
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insanlarin diisiince ve davranis bigcimlerini belirleyebilecek motivasyon
giicline sahiptir. Biitliin dinlerin, baglilarina kimlik kazandirma 6zelligi

vardir.

Islam dini ise kimlik kazandirma konusunda en onde gelen
dinler arasinda yer alir; ¢iinkii Islam dogumundan 6liimiine kadar insana
detayli bir bireysel ve sosyal hayat tarzi Onerir; tiim davraniglarinda
uyacag kurallar koyar. Ayrica Islam dini, insan olma noktasinda, baska
inanglilara ve hi¢ inanmayanlara da bir deger atfedip, onlar1 da kendi
sistematik sosyal yasami i¢inde muhatap kabul ettigi i¢in evrenselligi
daha belirgindir. Sonugta Islam yayildigi tiim cografyada toplumsal
kiltiir alanint etkilemekle kalmamis, bu alan1 ¢epecevre kusatarak tiim

kimlik olusumlarini yonlendirmistir (Calik, 1995: 14).

Miisliiman toplumlarda dinin disinda veya dinden daha gii¢lii bir
kiiltiire, ya da kiiltiirel kimlik unsuruna yer kalmasi ¢ok zordur. islam
dini, dil, edebiyat, sanat, tarih gibi kiiltiir unsurlarini 6nemli Slcilide
etkiler; ¢iinkii kiiltiir ve onu olusturan unsurlar, gelenekler ve ritiiellerin
igerisinde  kodlanmis haldeki degerler, semboller ve mitlere

dayanmaktadir (Polat, 2007:40).

Giliniimiizde kiiltiirel biitiinlesmedeki en biiyiik endise kaynagi,
ahlaki degerlerin yozlasmasidir. Ozellikle modernlesmenin getirdigi
materyalist anlayisin yayildigi cagimizda, moral degerlerdeki erime ve
yozlasma, temelden manevi dinamiklere baghiligi devam eden
toplumlarda biiyiik bir tehdit olusturmaktadir. Bu tehdit din ve Tanri
inancina sahip olan tiim toplumlar i¢in s6z konusudur. Manevi
degerlerden kopusun hiz kazandigi bir diinyada yasamak ve Kkiiltiir
aligverisi ile baslayan manevi deformasyon siireci, insanlarin farkl kiiltiir
unsurlarina endiseyle yaklagsmasina ve kiiltiirel biitiinlesmeye tavir

almasina sebep olmaktadir (Serter, 1996: 176).
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Iste giiniimiizde bireyde meydana gelen bu korkular ve

kusatilmislik hissine kars1 onun tek siginagi, dinsel kimligidir.
2.2.4. Etnik Kimlik

Kimlik ile etniklik arasinda da ¢ok yakin bir iliski vardir.
Bilgin’e gore (1999: 60) etnik kimlik, siibjektif olarak yasanan ve
kavranan bir aidiyet bilinci; belirli bir alanda kok salmis etnik gruplarin,
diger gruplardan farklarini ortaya koyma ve vurgulama talebidir. Diger
bir ifadeyle etnik kimlik, belirli bir toplulugun iiyelerinin kendilerini
diger topluluk {yelerinden ayirt eden, farklilagtiran bir aidiyet
duygusudur. Bu duygu iiyelerin kendilerini belirli bir “biz”in mensuplar1
olarak, “onlar”’dan  farkliliklarin1 ~ vurgulaylp kendi iglerinde

birlestirmektedir (Bilgin, 1999: 65).

Etnik yapinin, tarihsel kokenleri ve fizik yapilart ayr1 ayr1 olan
insan  topluluklarinin  birbirleriyle olan iliskilerinden dogdugu
bilinmektedir. Buna ragmen, etniklik bir sosyolojik gerceklik olsa da,
tanimlanmasi ve sinirlarinin ¢izilmesi giigtiir. Onun i¢in bu kavramin;
“i¢inde yasadig1 genis toplumla biitiinlesmeyerek ortak 1rk, dil, din,
milliyet ya da kiltiir varligmma dayali kiiciik birlikler olusturan bir
toplumsal grup” diye de agiklanmis olmasi buna o6rnek teskil edebilir

(Avci, 2001: 10).

Polat’a (2007:47) gore etnik kimlik; bireyin (i¢inde yasadigi
toplumda yaygin olan kiiltiir unsurlarindan farkli olarak), orijinal bir
kiltiirel sistemin yap1 Ozelliklerini tasimasiyla ortaya ¢ikan bir kiiltiirel
kimlik tiirtidiir. Etnik 6zellikler, kiiltlirel entegrasyonun saglanamadigi ve
kiiltiirler arasinda ciddi mesafenin oldugu toplum yapilarinda, ayristirici
bir unsur olarak ortaya ¢ikabilir. Kendisinde toplumun genelinden farkli
ozellikler goren bireyler, benzerleriyle yakinlasarak etnik gruplar

meydana getirmektedirler. Bu durum, toplum igerisinde “Biz” ve
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“Otekiler” ayrimin1 olusturmaktadir (Polat, 2007: 47).

Alba (1990: 21-22), etnik kimlige iligkin tanimlamalarin iki
temel algiya dayandigini ifade etmektedir. Psikolojik terminolojiye
dayanan birinci algilama, etnik kimligi insan psikolojisinin derinligindeki
yapilara dayandirmaktadir. Bu bakis acisinda kimlik, kisinin zaman ve
mekan igerisinde kendisi i¢in mevcut olan prototiplere gore ve benlik
modellerinin igsellestirilmesiyle olugsmaktadir. Bu yaklasim (daha onceki
psikolojik yaklasimlara esas olusturan) kisilik gelisiminin agirlikl1 olarak
cocukluk donemine has oldugu goriisiinii asarak, yasam dongiisiiniin her
asamasinin belli gelisim ¢oziimleri ve krizler icerdigini ileri siirmektedir.
Bu algilamanin 6zii, bireyin etnik kisiligi ve kimliginin, sadece biling
diizeyinde olmayip ¢ok daha derinlere dayandigini ortaya koymasidir. Bu
ylizden bireyler bilingli olarak etnik ge¢mislerini inkar etseler bile, hala
etnik kimlige sahip olabilirler. Ornegin; Italyan-Amerikan kiiltiirel
cevresinde yetisen bir kisi, biling diizeyinde kendisini Italyan olarak

tanimlamiyor olsa bile, kisilik algilarinda bu etkiyi yok edemeyecektir.

Etnik kimlige diger yaklasim ise, ¢agdas sosyal psikolojideki
Oz-benlik Kavrami Teorisine dayanmaktadir. Burada agirlik derin
psikolojik dinamiklerden ziyade, sosyal yapi ile kisinin kendisi hakkinda
sahip oldugu imaj arasindaki iligkiye dayanmaktadir. Buna gore,
toplumsal diinya, toplumsal kategoriler ve iiyelik gruplarindan
olusmaktadir. Birey de kendisini bunlarla tanimladigr gibi digerleri
tarafindan da bu sekilde tanimlanir. Bu yiizden bir birey ayni anda, bir
erkek, bir baba, bir marangoz ve bir Italyan-Amerikan olabilir (Alba,

1990: 22-23).

Hutchinson ve Smith’e (1996: 5) gore etnik kimlik, bireylerin
gercek ya da algilanan bir ortak kokeni ve (halen mevcut olan ya da
gecmiste mevcut olmus) bir kiiltiirii paylastiklar1 bireysel bir tanimlama

diizeyi ve etnisite deneyimidir. Kiltiir etnik kimligin ¢ok onemli bir
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Ogesidir ve sadece gelenekler, inanglar, dil ve yiyecekleri degil; bir

grubun 6zgiin deneyimlerinin paylasilmasini da icermektedir.

Chiu (2003: 39), sosyo-psikolojik bir siire¢ olarak etnik
kimligin igsel ve digsal yonleri bulundugunu belirtir. Bireyler, bir
yandan duygular1 ve zihni durumlariyla kendilerini igsel olarak bir grup
igerisinde konumlandirdiklar1 gibi, i¢ psikolojik durumlarina uygun
davraniglariyla digsal olarak da bunu gerceklestirmektedirler. Kimligin
igsel ve digsal yonleri birbirleriyle yakindan iliskili olsa da, 6nem

dereceleri kisiden kisiye degismektedir.

Etnik kimligin digsal yonleri goézlemlenebilir davranislarla
baglantilidir ve sunlart icermektedir: Belli bir dili konusma; etnik
gelenekleri uygulama; aile ve arkadaslik gibi etnik kisisel aglarda yer
alma; kilise, okul, medya gibi etnik kurumlarla ilgilenme; dernek, kuliip
gibi goniilli etnik kuruluslarin faaliyetlerine katilma; ve piknik, konser,
konferans, eglence, yarisma gibi etnik faaliyetlerde yer alma (Isajiw,

1999: 416).

Etnik kimligin i¢sel yonleri ise, imgeler, fikirler, tutumlar ve
duygulara gonderme yapmaktadir; duygusal, giivenlik, biligssel ve ahlaki
olmak tizere dort boyutu vardir. Duygusal boyut, kisinin bagka gruplara
kars1 kendi grubu i¢in besledigi tercih, merhamet ve memnuniyet
duygular1 gibi gruba baglilik gosteren duygulari igerir. Kimligin giiven
boyutu, bireyin kendi grubuna duydugu itimadi ve bunun olusturdugu
giivende olma duygusunu ifade etmektedir. Biligsel boyut, kisinin 6z-
imgeleri ile grubunun imgelerinden olusmakta; bireyin grubunun
degerleri, miras1 ve tarihi gegmisiyle ilgili bilgisini de icine almaktadir.
Moral boyutu ise, bireyin grubuna karst sorumluluk duymasini
gerektirmekte ve onun bireysel olarak topluluguna adanmisligiyla
baglantilanmaktadir. Cocuklara grubun tarihi dilini 6gretme, grup

tyelerinin is bulmalarina yardim etme ve etnik cemaat igerisinden
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evlenme, kimligin moral boyutunun 6rnekleridir (Isajiw, 1999: 417).

Etnik kimligin biinyesinde barindirdigi  6zellikler, yani
etnikligin Olgiitleri birden ¢oktur; genellikle ortak bir soy, memleket, dil,
kandaglik gibi dlgiitlere baglanir; ancak bu 6zelliklerin bir ya da birkagini
icerebilir. Ayni dili konusan insanlarin timii aym etnik kimlikle
nitelendirilemeyebilir. Mesela Suriye’de yasayan Araplar, Irak’ta
yasayan Araplarla ayni dili konusmalarina ragmen, ayni etnik kimlik
altinda birlestirilemezler. Yalnizca bir faktdre dayali, diger unsurlardan

tecrit edilmis bir kimlik yapisi diisiiniilemez (Giil 2007, 30).

Smith’e (1994: 42) gore ise, bir etnik grubun olusumunda alt1

temel nitelik s6z konusudur:
1. Toplulugu baskalarindan ayiran kollektif 6zel bir ad,
2. Tim iiyeleri ayn1 soya baglayan ortak bir koken miti,
3. Eski nesillerin etnik tarihinden ortak anilar,

4. Renk, dil, adetler, dil ve kurumlar gibi ortak kiltiirii

baskalarindan farkli kilan bir ya da daha fazla unsur,
5. Artik orada yasanmasa da 6zel bir tarihi “yurt” ile bag,

6. Niifusun en azindan Onemli bir kesiminde dayanigsma

duygusu.

Belli bir niifus, bu niteliklere ne kadar sahipse veya bu
nitelikleri paylasiyorsa, ideal etnik grup ya da etnisite tipine o Olgiide

yaklasir (Smith 1994: 42).

Etnik grubun ele alinmasi gereken en Onemli niteliklerinden
birisi dil konusudur. Bireyin kimliklesmesinde ilk devreye giren onun
dilidir. Dil, bireyde aidiyet bilincinin olusmaya baglamasinin ilk
isaretlerinden sayilmaktadir. Dil, ayn1 zamanda diger insanlar1 kategorize

etmekte kullanilan baslica faktérlerden birisidir; genelde sosyal kimligin,
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0zelde de etnik kimligin gelisiminde biiylik rol oynamaktadir. Kullanilan
dil ya da lehge, digerlerine konusanin mensubiyeti ile ilgili ipuclar
vermektedir. Etnik grup iiyeleri ayn1 dili paylastig1 insanlari, ayni kiiltiirti
paylastiklar1 kisilerden daha yakin hissetmektedirler. Dil ve etnik kimlik
karsilikli iliskilidirler; dil kullanim1 etnik kimligin olusumunu etkilerken,
etnik kimlik de dille ilgili tutum ve kullanimlar1 bi¢imlendirmektedir

(Gudykunst ve Schmidt, 1988: 1-2).

Bir¢ok durumda kisinin anadili ve bu baglamda kokeni ile etnik
kimligi Ortiismez; Tiirkiye’de de bu yaygin bir durumdur. Ornegin
KONDA tarafindan 1993’te Istanbul’un etnik yapisin1 belirlemek
amaciyla yapilan genis kapsamli ankette, bir soruya cevap olarak hem
ana hem de baba tarafindan kokenlerinin Tiirk olmadigini ifade eden
grubun %80’inden fazlasi, diger bir soruda kendilerini Tiirk olarak
tanimlamistir. Bu nedenle etnik grup niifusunu, anadil niifusuna
dayandirmak yanlistir. Genellikle kisilerin kendi iradi kabuliine dayali
etnik grup niifusu, anadil niifusunun ¢ok altindadir. Bu nedenle bir
ilkenin etnik yapisinin degerlendirilmesinde gegerli etnik grup niifuslari,
kisinin kendi iradi kabuliine dayali grup niifuslar1 kabul edilmektedir

(Onder, 2007: 2).

Etnik kimligin en temel ve zorunlu unsurlarindan birisi,
insanlarin atalariyla ilgili bilgileridir. Ancak, etnik kokenle ilgili tam ve
gercek bilgiye sahip olmak, o kadar da 6nemli degildir. Zaten ¢ogu insan
i¢in, bu bilginin kolaylikla 6grenilmesi miimkiin de olmaz. Daha ¢ok
onemli olan, kisinin atalariyla ilgili inancinin hangi derecede oldugudur;
bu da etnik kimlik igin yeterli sayilmaktadir’. Ornegin, Amerika’da

yapilan bir arastirmada soru sorulan beyaz deneklerin sadece % 3’i

3 Bu konudaki kavramsal tartisma ve farkli iilkelerdeki ortak ata miti iizerine etrafli
bir analiz i¢in bkz.: Anthony Smith (1984) “National Identity and Myths of Ethnic
Descent”, Louis Kriesberg (ed.) Research in Social Movements, Conflict and
Change. JAI Press, Vol.7 s.95-130
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atalarinin etnik kokenini bilmedigini sdylemistir. Amerika Genel Niifus
Sayimi’na paralel yapilan diger bir ¢calismada da, Amerikali beyazlarin
sadece % 10’u atalarinin geldigi iilkenin adini s6yleyememistir (Alba,

1990: 42-43).

Go¢ niteligindeki toplumsal hareketlilikler de etnik kimlik
bilincini arttirir. Sanayilesme ve sehirlesme siirecinde, biiylik niifus
kitleleri daha 6nceden belli bir dengeye oturmus olan mevcut sosyal
yapilarin1 bozmak zorunda kalarak goc¢ etmekte; ve sehirlerdeki yeni
iktisadi ve sosyal diizen i¢inde kendilerine bir yer bulmaya, kimlik
edinmeye, caligmaktadirlar. Boyle bir degisim siirecinde, bireysel tutum
ve davraniglarda iki degisik secenek goriilebilir. Ya karsilasilan yeni
diizenin kiiltiirel 6zelliklerini 6ziimseyerek hakim ve yaygin kimlik tipi
benimsenecek, ya da sahip olunan geleneksel niteliklerin varligindan bir
toplumsal giic elde etmek amaciyla bir araya gelinerek etnik gurup

olusturulacaktir (Polat, 2007: 48).

Bostanci (2005: 54), insanlarin birey olarak etnik ya da milli
kimlikleriyle iligkilerini belirleyenin, onlarin aldiklar1 egitim, yasadiklari
toplumsal meselelerin niteligi, genel olarak yasadiklar1 iilkenin
gelismislik diizeyi, ve nihayet diger kimliklerle iliskisel bir sekilde
tesekkiil eden ortam oldugunu sdylemektedir. Ona gore egitim diizeyi
yiikseldik¢e kimligin temsili esneklesmekte, sert ve keskin lislubun yerini
diyaloga dayali elestirel diislinme bi¢imi almaktadir. Egitim farkh
kimliklerle canli ve adaptasyona dayali bir yaklasimi tesvik etmekte, bu

da kisiyi tercihlerinde daha ¢ogulcu bir ¢izgiye dogru gotiirmektedir.

Etnik kimlik sadece psikolojik konularla, benlik kavramiyla ya
da kisinin kendisini digerlerine nasil sunduguyla agiklanamamakta ve
sinirlandirilamamaktadir. Asil 6nemli olan kimligin davranigsal ve
deneyimsel olarak ifade edilmesi, somut eylem ve iliski Orilintiileri

halinde kristallestirilmesidir. Etnik yiyecekler, kutlama ve tdren
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ritiielleri, yoresel sive ve deyimlerin kullanimi, etnik sosyal kuliiplere
katilim gibi eylemler, soyut bir etnik kimlige anlam katmakta ve
etnisiteyi sosyal bir form olarak canlandirmaktadir. Bireyin etnik kimligi
ne kadar giiclii olursa olsun, eylem ve deneyimlerde yansimiyorsa,
siirdiiriilebilir bir etnisiteye faydasi olmamaktadir. Etnik kimlik i¢erikten
yoksunsa ve eylem boyutunda goriilmiiyorsa, sembolik etnisite olarak

adlandirilan forma doniismiis olur (Alba, 1990: 75).

Etnik kimligin somut sosyo-kiiltiirel ifadeleriyle ilgili olarak ele
alinabilecek bazi konu basliklar1 Alba tarafindan su sekilde
siralanmaktadir (Alba, 1990: 75):

Etnik yiyeceklerin tercih edilmesi,

Etnik geleneklerin uygulanmasi,

Cocuklara etnik ge¢misin 6gretilmesi,

Etnik festival ve kutlamalara katilma,

Ecdat yurduna ziyarette bulunma,

Ana dilden kelime ve terimlerin giinliik hayatta kullanima,

Etnik kokenden dolay1 herhangi bir ayrimciliga ugramis olma,

Ayni etnik kokenden basgkalarinin ayrimcilifa ugradigini
duyma,

Etnik kokenle ilgili sabit fikirler ve kalip yargilarla karsilagsma,

Bagkalariyla genelde etnik kokenler konusunda konusma,

Taninmis kisilerin etnik kokenleriyle ilgilenme,

Baskalarinin etnik kokenini merak etme,

Baskalarinin etnik kékenle ilgili sorularina muhatap olma,

Ortak etnik kdken yliziinden bir baska kisiyle yakinlik hissetme,

Mesleki hayatta ayn1 etnik kokenden kisilerden yardim gorme.

Etnik kimligin tanimlanmasi ve anlasilmasiyla ilgili gelistirilen
ve yaygin olarak dile getirilen dort farkli teorik yaklasim mevcuttur

(Alba, 1990: 27):
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1. Alt sinif tarzi olarak etnisite: Etnik gruplarin algilanmasinda
uzun siire etkinligini koruyan ve genellikle asimilasyoncu
¢oziimlemelerle uyum ic¢indeki bu yaklasima gore; etnisite sosyal olarak
avantajli olmayan gruplarda daha giicliidiir, sosyal ve cografi hareketlilik

ile de zayiflamaktadir (Alba, 1990: 27).

2. Siyasi olarak etnisite: Bu yorumda, go¢menlerdeki etnik
kiiltiiriin yerlesim stirecinin etkileriyle hizla kayboldugu; yeni iilkelerinin
kendi i¢ durumundan kaynaklanan farkliliklar ve catismalarla Grtiismesi
sayesinde etnisitenin yeniden ama farkli bir bigimde hayatiyet kazandigi
vurgulanmaktadir. Bu yaklagima gore, etnik kimlik gili¢li bicimde,

siyasal tutumlar, katilim ve davranigla baglantilidir (Alba, 1990: 28).

3. Etnisitenin canlanisi: “Ugiincii Neslin Etnisiteye Doniisii”
olarak da bilinen bu yaklasima gore, birinci ve ikinci nesil go¢cmenler,
genellikle hakim topluma adaptasyon problemleriyle mesguldiirler ve
etnik miraslarini ikinci plana atarlar. Ancak iigiincii nesil, artik rahat ve
yeni toplum icerisindeki yerinden emin oldugu icin, babalarinin statii
arayigt sirasinda unutulan mirasin1 yeniden ortaya g¢ikarmaya kalkar.
“Ogulun unutmak istedigini, torun hatirlamaya ¢alisir”. Etnik canlanma,
Ozellikle etnik kiiltiir unsurlarina doniis ile ortaya ¢ikar; bu da etnik dile,
edebiyata, torenlere doniis, etnik festival ve kutlamalarin artis1 seklinde

goriiliir.

Ote yandan bu teori, genelde diisiiniilenin tersine, toplum-ici
entegrasyonun basarisi ile etnik kimlik arasinda da bir korelasyonun var
oldugunu 6ne siirmektedir. Yine geleneksel varsayimlarin tersine olarak
bu yaklasimda, iyi egitim almig ve sosyo-ekonomik durumlari yiiksek
kisilerin kendilerini etnik kokenleriyle tanimlama oranlarinin, daha az
egitimlilere gore yiiksek oldugu da one siiriilmektedir (Alba, 1990: 28-
29).
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4. Sembolik etnisite: Bu yaklasimda, yeni nesillerde etnik bir
canlanmanin gercekten de var oldugu; ancak bunun “son care etnisitesi”
olarak tanimlanan sembolik bir anlayisa dayandigi ileri siirtilmektedir.
Buna goére yaygin sosyal hareketlilik ve karisik evlilikler yiiziinden,
toplum i¢indeki etnik kdkenli pek ¢ok kisinin hayatinda etnisite zorunlu
olarak ikinci plana diiser. Ancak bu kisiler etnik kimliklerini tamamen
terk de etmezler; bunun yerine mevcut sosyal sartlara uyum saglayacak
bir ¢oziim olustururlar. Etnik miraslarindan (sosyal yapiya aykir
diismeyecek, zararsiz) bazi sembolik unsurlar1 segerek yasatirlar; boylece

etnisite ara sira kullanilan ikincil bir ara¢ haline gelir.

Bu durumu “tamamen etnik olmak yerine, sadece etnik
hissetmek” olarak Ozetleyen yaklasima gore, kisilerin etnik kimlik
bilingleri, genellikle gegmisin anilar1 ve birkag torenle sinirlanir; béylece
bireyler kimliklerini sadece biraz etnik ¢esni ile tatlandirmis olmaktadir.
Sembolik etnisite ayni zamanda etnik kimlikle, etnik sosyal yapilar
arasindaki baglantinin da degismesini dngérmektedir. Klasik dayanisma
modelinin tersine, etnik kimlik artik etnik organizasyonlardan,
birliklerden, mahallelerden, iliski aglarindan biliyiik olgiide ayrilip
bagimsizlagmis olur (Alba, 1990: 29-30).

2.3. KIMLiIGIN OLUSUMU

Kimlik, sadece toplum tarafindan meydana getirilen sosyal bir
fenomen degildir. Genetik 6zellikler, cografi sartlar, toplum dis1 baska
faktorler de kimlik iizerinde etkili olmaktadirlar. Kimligin olusumunda
sosyal cevredeki faktorler ve bireysel potansiyel onemli Slglide soz
konusu ise de, siyasi ve ekonomik baska faktorler de belirleyici

olmaktadir (Birkdk, 1994: 200).

Kimligin olusumu ilk ¢cocukluk yillarindan itibaren diger biligsel

ve entelektiiel gelisim asamalariyla iligki i¢inde, siirekli ve asamali bir
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sekilde gerceklesmektedir. Baslangicta nispeten yalin olan benlik
algilari, zamanla karmasiklasip farklilasmaktadir. Kimlik duygusunu
olusturan 6gelerden (cinsiyet, goriiniis gibi) bir kism1 erken yaslarda, bir
kismi1 ise daha sonraki yaglarda ortaya cikmaktadir. Aile igindeki
etkilesimler ¢ergevesinde kendine giliven, 6zsaygi, 6zdegerlilik duygusu
gibi bazi kimlik boyutlar1 olumlu ve olumsuz bir yonde gelismeye

baslamaktadir (Bilgin, 1996: 192).

Kimligin olusum siireci, ergenlikle baslayan Onemli bir
psikolojik olgudur. Bu yaslarda kimlik kazanma, yetiskinlige saglikli
gecisin O6n kosuludur. Bu siirecin sonunda dengeli bir kimlik duygusunun
gelistirilebilmesi,  olgunluk  donemlerinde  kisilik  biitiinl{igiiniin
kazanilmasinin temelinde yatan en 6nemli olgulardan biridir (Goka ve

Beyazyiiz, 2005: 18).

Kimligin olusumu, ilk ¢ocukluk yillarindan itibaren diger
biligsel ve entelektiiel gelisim asamalariyla iligski icinde, siirekli ve
asamali bicimde gerceklesir. Baslangigta nisbeten yalin olan benlik
algilari, zamanla karmagiklasir ve farklilasir. Kimlik duygusunu
olusturan 6gelerden bir kismi (cinsiyet, viicut 6zellikleri, goriiniis) erken
yaslarda, bir kismi1 daha sonraki yaslarda ortaya c¢ikmaktadir (Bilgin,
1996: 192).

Genellikle ergenlik donemiyle birlikte baslatilan kimlik olusum
siirecinin kokenleri aslinda doguma kadar goétiiriilebilir. Bebeklik
donemindeki yakin ilgi ve sefkat, gereksinimlerin giderilmesi, saglam bir
kimlik olusumunun ilk gerekliligidir. Daha sonraki yillarda ¢ocuk
gelisirken cesitli 6zdesimler kurar, yani ¢evresindeki yetiskin insanlar
model alir, onlarin davranislarini taklit eder, i¢ine sindirerek kendi
Ozellikleri haline getirir. Cocukluktaki bu o6zdesimlerin birbiriyle
biitlinlestirilmesi  ve  genclik donemindeki arkadas gruplarinin

degerlerinin alinmasiyla kimlik ortaya ¢ikar. Yani kimlik, ¢cocukluk ve
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genclikte cevredeki kisilerden kazanilan 06zelliklerin benlige (ego)
yerlesmesiyle olusur. Psikolojideki “kimlik 6zdesimlerin bittigi yerde
baglar” sozii, bunlardan kaynaklanmaktadir. Bu sdylenenlerden insanin
yetistigi c¢evrenin onun kimligini belirlemede 6nemli bir rolii oldugu
ortaya ¢ikmaktadir. Cevre diginda da bu yapiy1 belirleyen 6geler olarak
kalittm ve biyolojik yapidan sz edilebilir, ancak degistirilemeyen bu
Ogeleri dista tutarsak, kimligin biliyiik Ol¢iide diger insanlarla olan
iliskilerimizle ve o6zdesimlerle sekillendigini sdylenebilir (Goka ve

Beyazyiiz, 2005: 18).

Maslow (1943: 372-374), ergenlikle birlikte baslayan kimlik
gelisim  slirecine  girmesiyle, insanin ihtiyaglarinin da yeniden
tanimlandigin1 6ne siirmektedir. Yeme-igme, barinma, giyinme gibi
birincil fiziksel ihtiyaglarin karsilanmasi ile insanin ihtiyaglar1 sona
ermemekte, icinde bulunulan sosyal yapidan kaynaklanan ikincil
ihtiyaglar kendini hissettirmektedir. insanin sosyal bir varlik olmasindan
kaynaklanan bu ihtiyaclarin basinda psikolojik ve ekonomik giivenlik
ihtiyact gelmektedir. Ihtiyaclar hiyerarsisi kuramina gére, ergenlik
donemine girmesiyle birlikte insanin en 6nemli ihtiyaci, kimliktir; yine
kimlige bagl olarak aidiyet, baglilik, statii ve yiiksek benlik ihtiyaclari
da buna eslik etmektedir

Kimlik  konusundaki c¢aligmalarda, psiko-sosyal gelisim
teorisinin kurucusu olan Erik Erikson’un o6ncli roli, hemen herkes
tarafindan kabul edilmektedir. Erikson (1993: 247), insanin birbiri
ardindan gegtigi ve her biri de kendi biinyesinde (olumlu ve olumsuz
benlik unsurlar1 arasinda gegen) birer kriz igceren, sekiz psiko-sosyal
gelisim asamasi onermistir. Her bir krizin basarili bir sekilde ¢oziilmesi,
bireyin bu agamanin gérevlerini tamamlayip sonraki asamaya gegmesine
imkan saglamaktadir. Kimlik krizinin ¢oziilememesi durumunda ise
kisinin kendisiyle toplum igerisindeki yeri hakkinda net bakisini

kaybetmesi ve kimlik dagilmasi sonucu ortaya ¢ikmaktadir.
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Dogumdan 18. aya kadar siiren bebeklik déneminde, giiven ya
da gilivensizlik; 2-3 vyaslar arasindaki erken c¢ocukluk ddéneminde,
ozerklik ya da utan¢ ve kararsizlik; 3-5 yaslar arasindaki okul-oncesi
donemde, girisim ya da sugluluk; 6-11 yaslar arasindaki okul déneminde,
beceri ya da asagilik duygusu; 12-18 yaslar arasindaki ergenlik
doneminde kimlik ya da rol karmasasi; 19-40 yaslar arasindaki geng
yetiskinlik doneminde yakin iliski ya da soyutlanma; 41-65 yaslar
arasindaki orta yas doneminde iiretkenlik ya da kisirhik; 65 vyas
sonrasindaki yaslilik doneminde ise, ego biitliinlesimi ya da umutsuzluk

arasinda kriz yasanir (Erikson, 1993: 247-269).

Erikson’a (1993: 252) gore, Ozellikle ergenlik caginda goriilen
normatif (kuralci) ¢atisma mahiyetindeki kimlik krizi, kimlik ile
zihindeki rol karigikligr arasindaki zitliktan kaynaklanir; sonugta da bir
¢O0ziim ve kararlilik haline ulasirsa, bu asamadaki en biiyiik hedef olan
kimligin kazanilmasi ger¢eklesmekte; aksi takdirde ise, kimlik krizi
sonunda, kendisi, yasami ve toplumdaki yeri hakkinda zihnen

netlesememis bir birey ve dagilmis bir kimlik ortaya ¢ikmaktadir.

Kimlik kavraminin olusumunu Erikson’un bakis acisiyla
incelerken dikkate alinmasi gereken bir nokta, sik karsilasilan kimlik
krizi (identity crisis) ve kimlik karigiklig1 (identity diffusion) kavramlari
arasindaki farkliliktir. Ergenlik doneminde geng¢ kimligini olustururken
cocukluk doneminin 6zdeslesme Ornekleri yerine yeni orneklerle ve bir
takim sikintilarla karsi karsiya kalabilmektedir. Bu donemde, 6rneklerin
farkliligr veya coklugu, denedigi rollerin belirgin olmamasi ve deger
yargilarinin yeterince olusmamasi nedeniyle, gen¢ kimligini bulmada
zorlanmaktadir. Bu durum, her gengte olagan olarak yasanan bir kimlik
arayist bunalimi, yani “kimlik krizi” olarak adlandirilmakta ve genellikle
gecici kabul edilmektedir. Kimlik karigikligr ise, kimlik krizinin
patolojik goriiniimli bir 6zelligidir, farkli donemlerde ortaya cikabilir ve

uzun siireli bir olaydir (Kula, 2001: 45).
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Erikson’un c¢alismalarini temel alip genisleten Marcia (1966:
552) ise, kendi gelistirdigi Kimlik Kazanma Teorisi’nde, Erikson’un 6ne
siirdiigli “kimlik karisiklig1 (identity confusion) ve kimlik kararliligi
(identity resolution) asamalarinin varligina karsi ¢ikmistir. Ona gore
geng bireyler kimliklerinin olusumu siirecinde (sirali asamalar olarak

anlasilmamas1 gereken) dort ayr1 kimlik durumunda olabilirler:

1. Kimlik Kazanimi (Achievement): Birey, kimlik krizinden
gecmis, belli bir degerler manzumesi ve role adanmislik olusturmus,
bireysel ve ideolojik bagliliklarini tanimlamis, yani kimlik duygusunu

insa etmistir.

2. Kimlik Ertelemesi (Moratorium): Birey kimlik krizinin tam
ortasindadir; heniiz baglilik ve adanmisliklarini olusturamamistir, ama

alternatifleri kesfetmekte oldugundan, kimlik yoniinde de ilerlemektedir.

3. Kimlik Dagilmas: (Diffusion): Birey, kimlik krizi
yasamamaktadir, ama tam bir istikrarsizlik i¢indedir. Net bir kimlik
gelistirebilmesi i¢in sart olan adanmishik ve baglilik duygularini

olusturamadigi gibi, boyle bir gayret icinde de degildir.

4. Kimlik Imtinas: (Foreclosure): Bu konumdaki birey ise bir
kimlik krizinden ge¢meksizin kisisel ve ideolojik bagliliklarini
olusturmustur. Ancak bu durum, bireyin alternatifler arasindan kendi
secimini yapma hakkindan imtina etmesi ve gelecek tasavvurunu,
cevresindekilerin (0rnegin ailesinin ya da 6gretmeninin) beklentilerine
uyarak olusturmasi sayesinde gerceklesebilmigtir (Marcia, 1966: 553-
557).

Kimligin olusturulmasi, 6zellikle etnik grup iiyesi ergenler i¢in
olduk¢a karmasik ve zor bir siiregtir. Atkinson ve arkadaslar1 (1989: 35),
gelistirdikleri Azinlik Kimligi Gelisimi modelinde, bu siirecin bes

asamada gergeklestigini one slirmektedirler.
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1. “Uyum” olarak adlandirilan birinci asamada birey, hakim
kiltiirtin degerlerini kendi kiiltiiriine tercih etmekte; kendisininki dahil

azinlik gruplarini asag1 gormektedir.

2. “Uyumsuzluk” olarak adlandirilan ikinci agsamada birey,
kendi farkliliklarini sezmekte; hakim kiiltiir sistemi ile kendi kiiltiiriiniin
degerleri arasinda karar verememekte ve i¢ ¢atisma yasamaktadir. Bazi
bireyler bu asamadan tekrar geriye donmekte, bazilar1 ise sonraki

asamaya ilerlemektedir.

3. Uglincii asamada bu defa hakim kiiltiir sistemi reddedilmekte
ve bireyin kendi orijinal grubuna doniisii, ona ait kiiltiir 6gelerini tercihi
ve etnik gurur On plana c¢ikmaktadir. Bu asama “Direnme ve Vaftiz”

olarak adlandirilmistir.

4. “Icgézlem” olarak adlandirilan dordiincii asamaya gecebilen
birey, degerlendirmelerini yenilerken, hem kendi grubunun kiiltiiriiniin,

hem de hakim grup kiiltiirliniin elestirel bir sorgulamasini1 yapmaktadir.

5. Son asama “Sinerjik Eklemleme ve Biling¢lilik” olarak
adlandirilmaktadir. Onceki karisiklik ve catismalar bu asamada artik
¢Oziime ulagmakta; birey buraya kadar gelebilirse, hem hakim grubun
hem de kendi etnik grubunun kiiltiirel sistemlerini yansitan bir kiiltiirel

kimlik gelistirmektedir (Atkinson ve digerleri, 1989: 35-47).

Bu modeli farkli bir bakis acgisiyla ele alip gelistiren Poston
(1990: 153), kendi “Cift-Etnili Kimlik Geligimi” modelini, biraz daha
farkli olarak kurmustur. Poston, ¢ift etnik kokenli kimligin yasam
boyunca gelisimini, sonunda RGO (Referans Grup Konumlamasi)
noktasina ulasacagi bes asamali bir modelle agiklamaktadir. Ona gore
kimlik gelisimi sadece bireye bagl degildir, bireyin ¢evresindeki toplum,
Onyargilar ve benzerleri bu siiregte biiylik etkiye sahiptir. Sonu¢ olarak

tiim bireyler bir karisiklik ve uyum siirecinden gecerler.
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1. Poston’un “Bireysel Kimlik” adin1 verdigi birinci asama, geng
bireyin heniliz grup kimligi ve referans grup tutumlarini gelistirmedigi
donemde goriiliir. Kimlik, bu donemde daha ¢ok 6zdeger duygulari, spor
takimlarina baglilik, besinci sinif 6grencisi olmak gibi kisisel kimlikle
iligkili ve ¢ogunlukla aile ya da okulda gelisen faktorlere dayanir. Bu
asamadaki cocuklar, genellikle heniiz kiiciik yaslardadir ve bir etnik

gruba iiyelik yavas yavas onem kazanmaya baslar.

2. “Grup Swiflandirma Tercihi” olarak adlandirilan ikinci
asamada geng¢ birey, belli bir etnik grup kimligini se¢cmek zorunda
oldugunu hissetmektedir. Se¢im asamasi olarak da adlandirilan bu
donem, ciddi travmalar icerebilir ve bir kriz donemi haline de gelebilir.
Poston, bu asamada gencin hangi etnik grubu sececeginde etkili olan
faktorleri ise; (ailenin grup i¢indeki statiisii gibi) statii faktorleri; (¢esitli
kiiltiirlerce kabullenilme durumu gibi) sosyal destek faktorleri; ve (yas ve
fiziki goriiniis gibi) kisisel faktorler olarak siralamaktadir. Sonugta birey

kimligi i¢in ¢cogunluk veya azinlik gruplarindan birini seger.

3. “Aga Diigme ve Inkdr” asamasinda, birey artik belli bir tercih
yapmistir ve bir sekilde etnik gruplarin biri tarafindan yakalanmis, aga
disiiriilmiistiir. Ancak se¢medigi kimliklerle ilgili olarak sugluluk ve
kendinden nefret duygular1 da yasamaktadir. Ote yandan yaptigi
se¢cimden dolayi, diger etnik gruplar tarafindan reddedilmeyle de karsi
karsiyadir. Birey, tim bu durumlarin getirdigi karmasik, olumsuz
duygularla yiizlesip alt etmeyi basarmali ve her iki kiiltiire de deger

vermeyi 6grenmelidir; aksi takdirde bu asamadan ileri gidemez.

4. “Takdir” olarak adlandirilan doérdiincii asamada, birey her iki
kiltiirii takdir etmeye baslamakta, onceleri uzak durdugu etnik mirasini
timiiyle oOgrenmeye egilmekte ve c¢oklu kimliginin tiim yoOnlerini

kabullenmektedir.
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5. Son olarak “Entegrasyon” asamasinda, birey artik ¢oklu bir
kimlige sahip olmanin degerini algilamakta ve tam bir biitiinlik ve
entegrasyon duygusu yasamaktadir. Bu donemde g¢okkiiltiirliiliikle ilgili
bir cosku da goriiliir. Poston siirecin tiim asamalarinin ustaca yonetilmesi
ve dogru bir destek ile cift etnili bireylerin hedefe varabileceklerini;
sagliklt bir etnik kimlik gelistirip yasamlarinda tam bir biitiinliik hissine

ulasabileceklerini varsaymaktadir (Poston, 1990: 153-154).

Ancak etnik kimlik gelisimi, 6zellikle ergenligin baslarinda,
oldukca karmasik bir siirectir. Birey bu donemde “Ben kimim?” ve “Ben
nereye aidim?” sorularin1 sormaya baslayinca i¢ uyusmazliklar
baslayabilir; etnik ge¢misi tiim boyutlariyla aksettirmeyen bir kimlik
gelistirmekten dolay1 sucluluk ve kafa karisiklig1 yasayabilir; 6n yarg: ve
kalip-yargilar sebebiyle sosyal olarak kabullenilmeme ile yliz yiize
kalabilir. Sonug olarak tiim bunlar, ergenlerin ¢esitli davranis problemleri
sergilemelerine yol agabildiginden; kimlik asamasindaki ergenler bir risk
grubu olarak goriilmektedirler. Bu riskli davranislar, egitimde
basarisizlik, hedefsiz davranislar, yetiskinlere karsi olumsuz tutum, her
an patlamaya hazir bir kisilik, sosyallesmede yetersizlik, i¢ine kapaniklik
ve arkadaglarina saldirganlik bicimlerinde ortaya ¢ikabilir; hatta
depresyon, psikosomatik diizensizlikler, madde kullanimi ve intihar

egilimine kadar varabilir (Benedetto ve Olisky, 2001).

Kiigiikcan (1999: 49) da, etnik gruplara mensup gencler i¢in
kimlik olusumunun, ¢esitli faktorlerin devreye girmesi yiiziinden oldukga
zor hale gelebilecegini vurgulamaktadir. Ona gore, davranis farklari, dis
goriiniim ve fiziki ozellikler, cilt rengi, dil farklari, sosyal stereotipler
bunlar arasinda sayilabilir. Burada kimligin olusumunda, agik¢a hakim
ve azinhik kiiltiirel degerleri arasindaki bir kiiltiirel ¢atisma s6z konusu
olmaktadir. Iki farkli degerler manzumesini elden ge¢irip, bunlar
arasindan kimliginin igerisinde yer vereceklerini se¢gme zorunlulugu, bu

durumdaki baz1 gengcler icin her iki ihtimalde de kaybedecegi bir durum

86



ortaya ¢ikarabilir. Hakim kiltliriin degerlerine uygun bir kimlik
olusturma, gencin kendi azinlik grubundan dislanmasi sonucunu
dogurabilir. Tersi ise toplumla uyumsuzlugun devami anlamina
gelecektir. Bu ikilem, ikili-sosyallesme (dual-socialization) adi verilen
bir kiiltiir ¢atismas1 durumunu giindeme getirir. Buna gore, iki farkli
kiiltiirel deger manzumesinin i¢inde biiyiiyen bireyler, her iki tarafin da
cesitli kiiltiirel yonlerini benimseyebilir. 1ki farkli kaynaktan gelen
kiiltiirel degerleri ayn1 anda igsellestirmeye calisan kisi, hi¢ bir etnik
grupla ve kiiltiirel degerleriyle tam olarak biitiinlesemez; bireyin diinya
goriisii, degerleri ve kiltiirel aidiyet duygusunda “dualite” ve

parcalanmislik ortaya ¢ikar (Kiigiikcan, 1999: 49-50).

Mach’a (1993: 4) gore bireysel kimlik, ideal taniminda
tamamen biitiinlesik, kendi i¢inde uyumlu bir biitlindiir; ama uygulamada
bu pek miimkiin olmamaktadir. Kimlik, ge¢cmisin hatiralari, gelecek
korkular1 ve mevcut ortamin problemleri ile ugrasarak pek ¢ok krizlerden
gecger; ideolojik bir birlige ulagsmaya c¢alisir. Bu yiizden kimlik olusumu,
giiclli negatif kimlik unsurlariyla siirekli bir ¢atismay1 igermektedir. Ona
gore kimlik eylemlerimiz icin bir temel olusturur, ancak kimligin kendisi
de aslinda bir eylem iirliniidiir ve bir nesnenin diger nesnelerle temas
olmadan dogal ve i¢giidiisel olarak gelisebilen bir niteligi degildir; ancak
eylem ya da etkilesim; alinan, verilen ve yorumlanan mesajlar aligverisi
igerisinde olusur. Bu etkilesimler igerisinde hem bireyin kendisine ve
grubuna, hem de mesaj aligverisindeki muhataplarina ait kimlikler olusup
tanimlanir ve ifade edilir. Bu yiizden kimlik dinamik, siirecsel ve

baglamsal bir fenomendir (Mach, 1993: 5).

Birkok (1994: 74) kimligin olusumunda etkili olan faktdrleri iki
ana grupta toplamistir. Bunlardan efektif faktorler, kimligin his ve
duygularla ilgili yoOniinii; biligsel faktorler ise, diisiince ve bilgiyi
islemesini isaret etmektedir. Her birey kendisi hakkindaki kimlik

bilincini, farkli donemlerde, degisik bicimlerde ve bu faktorlerin etkisi

87



altinda organize etmektedir. Kimlik yeteneklerin, yonelmelerin,
benliklerin sosyal iliskiler aracilifiyla sekillenen karmasik bir sistemi
oldugu gibi, ayn1 zamanda, ait oldugu insanin ¢evresini diizenlemesini de

saglayan aktif bir faktordiir.

Onder’e (2007: 3) gore, temelde etnik bir grubun kimlik
olusumunda asil olan dil ve dini inangtir; bunlarin yani sira bir alt-grubun
taniminda onem tasiyabilen ve agirlikli olarak kiiltiirel olan baska grup
nitelikleri de mevcuttur. Bunlara 6rnek olarak, tore, gelenek, ortak sosyal
degerler, orgiitlenme yapisi, asiret organizasyonu, mensubiyet algilamasi,
meslek-ugras benzerligi, dilleri soylar1 farkli da olsa topluluklarin ortak
bir kaderi paylasmis olmalariin yarattig1 birlik duygusu ve dayanisma
sayilabilir. Dolayisiyla etnik kimligin, genetik, biyolojik, irksal temelde

tanimlanmas1 bilimsel gerceklige aykiridir

Kimlik olugsumu siirecinde toplum bireyin dniine bir¢ok kimlik
segenegi sunar. Birey bu seceneklerden bazilarini kendi istek ve
iradesiyle se¢ip benimser. Bu noktada birey her ne kadar kimlik
se¢iminde Ozgiir gibi gorlinse de, se¢imi esnasinda iginde yasadigi
toplumun deger yargilarindan bagimsiz kararlarda bulunamaz; zira
bireydeki degerlendirme siizgecini olusturan, yine bireyin i¢inde yasadigi

toplumdur (Siiner, 2006: 13),

Cok yonlii bir kavram olan kimligin olusumunda, manevi,
sosyo-kiiltiirel, politik ve ekonomik olarak dort ana siire¢ belirleyicidir.
Bu dort kimlik olusum unsurundan birinin eksik olusu, bireyin iginde
yasadig1r toplumla kurmasi gereken baglarinda da eksiklikler olmasi
demektir. Bireysel kimlik olusumunda yasanan krizlerin ¢dzlimiinde,
insanin yasadig1 ¢evrenin ve ait oldugu toplumun etkisi de géz oniinde
bulunduruldugunda, bu siire¢lerin 6nemi daha iyi anlasilabilir (Goka ve

Beyazyliz, 2005: 19)
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Birkok’e (1994: 8) gore ise bilgi, toplum igindeki dolasimiyla
iki yonde isleyen ve degisen bir siire¢ icindedir. Ilk siirecte diisiince,
ferdi zihinden kaynaklanarak sosyal boyuta ulasirken degismektedir ve
bu degisimi saglayan baglica faktor sosyal iligkilerdir. Diger siireg¢ ise,
bilginin toplumdan ferde dogru akisidir; sosyallestirme veya kimlik
edinme olarak da adlandirilabilir. Bilgi sosyal olarak yapilanmakta, daha
sonra yanstyarak toplumu ve ferdi etkilemektedir. Bilgi-toplum-fert
arasinda diyalektik bir iligski vardir. Bu siirece kimlik fenomeni denir. Bu
durum tarihi seyir i¢inde sosyal yapi unsurlarina bagli olarak c¢esitli
formlarda ortaya ¢ikar (milli, etnik vs.) Bu ¢ercevede kimlik insan

iligkilerinin sosyal ve degisken bir fonksiyonudur.

Nirun (1994: 237), sosyal yap1 igerisinde her iliskinin baslangig
noktast olan bireyin, kisilik ve kimliginin olusumunun su siraya gore
gerceklestigini belirtmektedir. Bireyde dogustan var olan mizag ve
huylar, sosyal ortamdaki etkilesimin etkisiyle ve zaman igerisinde, 6nce
karakter sonra da kisilige donilismekte; bu siire¢ en sonunda kimligin

olusumuyla tamamlanmaktadir.

Tok’a (2003: 128) goreyse, kimligin olusumu iki asamada
gerceklesmektedir. Birey ilk adimda iradesini belli bir kimlik baglami ile
iliski icinde kullanir ve onunla 6zdeslesir. Tkinci adimda kisisel kimligini
detayli bir bicimde islemek, ya da baska bir ifadeyle, 6zel varolus
bigimini olusturmak, kisisel 6zelligini, farkliligin1 yaratmak igin, sectigi
kimlik baglami iginde iradesini, yagsamiyla ilgili se¢gimleri yapacak yonde

kullanir.

Etnik kimligin olusumuyla ilgili literatiirde pek cok ¢alisma
yapilmis ve g¢esitli teorik yaklasimlar gelistirilmistir. Im (1999: 2),
kiiltiirle baglantili olarak ve kiiltiirli 6n plana alarak kimlik gelisimine beg
farkl teorik yaklasimin miimkiin oldugunu belirtmektedir: “Bireyselci ve

Kolektifci” yaklasima gore, sosyal gruplarin paylasilan degerleri kimlik
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gelisimine en 6nemli katkiyr yapmaktadir. Bu teori grup i¢i benzerlikler
ve gruplar aras1 farkliliklara agirlik verir. “Ekolojik  Sistemler”
yaklasimina gore, bireyin kimliginin olugsmasindaki temel faktor ¢evresi
ile arasindaki etkilesimlerdir. Sosyal ve fiziksel baglamlar, baglamlar
aras1 geciglerle birlikte, bireylerin kiiltiirel kimliklerini inga etme yollar1
olarak goriilmektedir. “Kiiltiirel Ekoloji” yaklagiminda, kimligin sadece
etnisitenin degil, kiiltiirel ve tarihi baglamlarin da etkisiyle olustugu one
siiriilmektedir. “Sosyal Kimlik” yaklasimina gore, kimlik ¢esitli sosyal
islemler boyunca insa edilmektedir. Degisik sosyal durumlar kimligin
goriinilirligiinii degistirebilmekte, fakat bireyler kendilerini ve baskalarini
sabit degismez olarak gérmekte ve bu goriisleri destekleyecek durumlar
yaratmaktadirlar. “Coklu Sozciikler” yaklasimi ise, bireyleri kavramlarla
baglantilandirmakta ve kimliklerini olustururlarken bireyleri kiiltiirel

sinirlarini tartismada arag olarak gormektedir (Im, 1999: 2-3).

Chiu (2003: 41) ise, etnik kimlige teorik yaklasimlar arasinda en
yaygin ve temel kabul edilenler olarak, Primordial (Ilkselci),
Instrumentalist (Aragsalci) ve Constructionist (Yapisalci) teorileri

siralamaktadir.

Sosyal bilimler literatiiriindeki en eski etnik kimlik teorisi olan
Primordial (Ilkselci) Teori, ii¢ temel argiimani icermektedir. 1. Etnik
kimlik dogustan edinilmis bir kimlik tiiriidiir ve atalardan miras alinir. 2.
Etnik kimlik sabit ve kalicidir. 3. Ortak ata ve tarih, etnik kimligin
olusumunun temelidir. Bu ylizden ortak biyolojik, tarihi ve kiiltiirel
kokenleri, insanlar1 etnik olarak birbirine baglamaktadir (Isajiw, 1999:
433). Diger bir ifadeyle etnik kimlik, gercek veya sanal bir ortak ata,
paylasilan bir tarihi gegmisin anilar1 ve bazi sembolik 6gelere odaklanma
iizerine oturmaktadir. Bu sembolik 6zelliklere O6rnek olarak akrabalik,
dini baglar, cografi koken, etnik dil veya lehge, kabile baglar1 verilebilir
(Chiu, 2003: 41).
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Bu yaklasima getirilen baslica elestiriler; etnik kimligi tamamen
duragan ve dogal bir varlik olarak gormesi; insanin kendi hayatina
miidahale edebilme kapasitesini inkar etmesi; dil, tarih ve gelenekler gibi
sembolik unsurlarin baz1 bireyler agisindan énemli sayilmama ve sonraki
nesillere aktarilmama ihtimalini g6z ardi etmesi; somiirgecilik, go¢ ve
karisik evliliklerin etnik kimligin statik algilanmasiyla uyumsuzlugu;
tarith boyunca bazi etnik kimliklerin yok olup yeni bazilarinin ortaya

c¢ikmasini agiklayamamasidir (Jenkins, 1997:45).

Ikinci yaklasimi olusturan Instrumentalist (Aragsalct) Teori ise,
etnisiteyi kaynaklara, hizmetlere ve odiillere ulasmakta stratejik bir arag
olarak gormekte ve belli bir etnik kimligin kabullenilmemesi durumunda
bunlarin elde edilememe ihtimalinin ortaya ¢ikacagini dngdrmektedir.
Kimlik kabulii sayesinde ulasilacak ¢ikarlar politik, sosyal, ekonomik ya
da statii ile ilgili olabilir. Bu goriise gore etnik kimlik, ayn1 simif ve
milliyet gibi, politik bir ara¢ olarak kullanilabilmekte; etnik gruplar da
maliyet-fayda analizine gore olusmaktadir. “Etnisite vardir, ¢linkii ise
yarar.” Bu yaklasima getirilen elestirilerde de etnisitenin taktik ve
manipiilasyoncu kullaniminin abartildigi; insanlarin tercihlerinin her
zaman rasyonel olmadigi, insanlarin 1srarla pesinden gittikleri taleplerin
her zaman zenginlik, gii¢, ya da statii ile agiklanamadigi; duygusal
biitlinlesme ve psikolojik tatmin gibi bazi insanlar i¢in Onemli olan

konularin ihmal edildigi vurgulanmaktadir (Chiu, 2003: 43).

Teorilerin en yenisi olan ve 1970’lerden beri yayginlasan
Constructionist (Yapisalci) Teori’de etnik kimlik, ilksel ve aragsal
teorilerdeki gibi dogustan ya da aragsal ozellikte degil; ¢ok boyutlu,
dinamik, duruma gore insa edilen, ve tekrar insa edilen, bazen de zaman
igerisinde dagilan bir kimlik olarak goriilmektedir. Etnik kimlik duruma
gore akicidir, tanmimlanir, sosyal iliskiler igerisinde iiretilir, zamana ve
yere gore tekrar iiretilebilir. Bu goriisiin karsisinda olanlarin elestirileri

ise, insanlarin etnik kimliginde ¢ok biiyiik 6nemi bulunan ortak ata gibi
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kavramlar1 ihmal etmesi; kimligin ingasinda politik, sosyal ve ekonomik
cikarlarin etkilerine yeteri kadar dnem vermemesi; etnik kimligin bu
derece esnek ve degisken goriilmesinin kimlikle ilgili sistematik bir

yaklasim gelistirmeyi imkansiz hale getirmesi lizerinde yogunlagmaktadir

(Chiu, 2003: 45).
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Uciincii Boliim:

KARACAYLAR’DA KULTUREL ve TOPLUMSAL YAPI

Tiirkiye’deki Karagay toplulugunda kimlik olusumu konusunun
analizine geg¢meden oOnce, Karacaylar’in ve kiiltiirlerinin tanitilmasi
gerekmektedir. Ciinkii kiiltiirlerarasi iletisim ve etkilesim siireci iginde
meydana gelen ve kimlik olusumunu da direk olarak etkileyen kiiltiirel
degismeyi anlayabilmek i¢in, kiiltiirin orijinal halinin bilinmesi
zorunludur. Bu yiizden c¢alismanin bu boliimiinde Karagaylar’in
toplumsal ve kiiltiirel yapilar1 ele alinacak; alan ¢alismasinda incelenen
mevcut durum ile karsilastirilabilecek bir referans ve kiyas noktasi olmak
lizere, kiiltiirlin yasanan degisim siireci Oncesindeki orijinal durumu
ortaya konmaya calisilacaktir. Yine konunun bilgi altyapisini olusturmak
tizere Karagaylar’in tarihgesine genel bir bakis ile Tiirkiye’ye go¢ ve

Anadolu’daki yerlesimleri ddneminde yasanan olaylara da deginilecektir.

Bu boliimdeki gerek Karacaylar’in Tiirkiye’ye goc ve yerlesim
donemi olaylari, gerekse kiiltiiriin ve toplumsal yapinin ozellikleri ile
bilgiler biiyiik Ol¢iide, alan arastirmasinda goriisiilen yaslilarla yapilan

miilakatlardan elde edilmistir.
3.1. KARACAYLAR’IN ANAVATANI

Karagaylar’in anavatani, giiniimiizde Rusya Federasyonu’nun en
giineydeki topraklarimi olusturan Kuzey Kafkasya bdlgesinde yer
almaktadir. Kuzey Kafkasya’da bugiin Rusya Federasyonu’na bagh
Stavropol ve Krasnodar eyaletleri ile yedi 6zerk cumhuriyet (Adigey,
Karacay-Cerkesya, Kabardey-Balkarya, Kuzey Osetya, Ingusetya,

Cecenya ve Dagistan) vardir.
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STAVROPOLEVALETI

ATIGEY

ABHATYA

CAGITTAN

GURCTETAN

N

Harita-1. Kafkasya: Siyasi sinirlar

Tarih boyunca pek ¢ok kavme gecis yolu ya da siginak olan ve
cesitli devletlerin egemenligine giren Kuzey Kafkasya, tim bu kavim ve
devletlerin etnik ve kiiltiirel izlerini tasimakta ve diinyanin higbir yerinde
goriinmeyen bir etnik ¢esitlilik arz etmektedir. Konusulan ¢ok sayidaki
dil sebebiyle Orta Cag Arap seyyahlarinin “Cebel-iil Elsine” (Diller
Dagi1) diye tasvir ettikleri Kuzey Kafkasya’da, g¢esitli Dagistan boylari
(Avarlar, Darginler, Kumuklar, Lezgiler, Laklar, vd.), ile Cecenler,
Osetler, Karagaylar, Kabardeyler, Cerkesler, Abazalar gibi pek ¢ok yerli
etnik grup yasamaktadir. Ayrica milyonlarca Rus ve Ukraynali ile
Ermeni, Rum, Azeri, Ahiska Tiirkii, vb. kiicik gruplar da artik yerli

haline gelmis bulunmaktadir.

Bu gruplardan Kumuklar, Karacaylar, Balkarlar ve Nogaylar
Tiirk dilinin lehgelerini, Osetler iran dilleri grubuna giren Osetce’yi,
digerleri ise diinyadaki higbir dil grubuna girmeyen ve kendi aralarinda
da oldukg¢a farklilasmis olmasina ragmen topluca “Kafkas Dilleri” olarak

siniflandirilan ¢esitli dilleri konusmaktadirlar.

94



Kuzey Kafkasya’da yasayan yerli etnik gruplarin baglicalar1 ve

Rusya Federasyonu i¢indeki niifuslar1 agagida gosterilmistir.

ETNIK GRUP NUFUS
Cegen 1.360.253
Ingus 413,016
Avar 814,473
Dargin 510,156

5 | Kumuk 422,409
— | Lezgi 411,535
= | Lak (Gazikumuk) 156,545
f Tabasaran 131,785
“ | Rutul 29,929
’:" Agul 28,292
a | Tsahur 10,366
Talis 2,548

Tat 2,303

Oset (iron ve Digor) 607,000
Kabardey 519,958
Balkar 108,426
Karagay 192,182
Cerkes 60,517
Nogay 90,666
Abazin 37,942
Adige 128,528
Saps1g 3,231
Kalmik 173,996
Kazak 140,028
Abhaz 11,366

Rusya’daki Karacaylar’in biliyiik c¢ogunlugunun yasadigi
Karagay-Cerkes Cumbhuriyeti, 14.100 km?'lik bir alan1 kaplar ve Kuzey
Kafkasya'nin merkezi kisminda yer alir. Bagkenti, 122 bin niifuslu
Cerkessk (eski ad1 Batalpasinsk) olup, diger kentleri de Karacayevsk
(eski ad1 Mikoyan Sahar), Ust-Ceguta ve Teberda’dir.

Karagay-Cerkes Cumbhuriyeti’nin dogusunda Kabardey-Balkar
Cumbhuriyeti, bati1 ve kuzeyinde de Rusya’nin Stavropol ve Krasnodar

eyaletleri yer alir. Ulkenin giiney kisimlar1 ise bastanbasa yalgin
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siradaglar ile kaplidir. Avrupa'nin en yiiksek dagi Elbruz (5,642 m.) dahil
pek cok yiiksek zirve bu bolgededir. Giirciistan’in Abhazya ve Svanetya

bolgeleri, daglardan gecen sinirin ardinda Karagay’in giiney komsusudur.

8
&
Adige Habl

KRASNODAR
EYALETI

GERKESSK

=
Kavkazskiy

STAVROPOL
EYALETI

&
Pregradnaya

4 f KARACAYEVSK

@ Verh. Teberda

Kart Curt KABARDEY
@ = BALKAR
TEBERDA @ Ugkulan CUMHURIYETI
SVANETYA

Harita-2. Karagay-Cerkes Cumhuriyeti’ndeki rayonlar ve yerlesim
merkezleri. (1. Karagay, 2. Git¢e Karacay (Malokaracgay), 3. Cogetey
(Ust Ceguta), 4. Zelenguk, 5. Urup, 6. Habez, 7. Prikuban, 8. Adige
Habl)

Cumbhuriyet topraklar1 sekiz rayona (idari birim, ilge) boliinmiis
olup, baskent Cerkessk de bir rayon statiisiindedir. Ayrica kisa bir siire
once, cumhuriyetin kuzey bolimiindeki Adige-Habl ve Habez
rayonlarindan ayrilan arazi istiine iki yeni kii¢iik rayon daha (Nogay ve

Abazin rayonlar1) kurulmus bulunmaktadir.

2002 niifus sayimina gore toplam niifusu 439,470 olan Karagay-
Cerkes Cumhuriyeti’nde halkin % 44’1 sehirlerde % 56°s1 da koylerde
yasamaktadir. Olduk¢a heterojen yapidaki cumhuriyette, Rusya

Federasyonu’nda yasayan 160 ayr1 etnik gruptan, 80’i mevcuttur.
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Niifusun etnik yapisi ve son iki sayimdaki degisim soyledir:

ETNIK GRUP NI"JFU; 98]9(UZDE NI"JFUS2 00§(UZDE
Rus 175,931 % 42,4| 147878 % 33.6
Karagay 129,449 % 31,2| 169,198 % 38.5
Cerkes (Adige) 40,241  %9,7 | 49,591 %113
Abaza 27,475  %6,6 | 32346 % 7.4
Nogay 12,993 %3,1 | 14,873  %3.4

Diger (Oset, Ermeni, Rum,
Ahiskali, Tatar, Ukraynali, 28, 881 % 7,0 25,496 % 5.8
Azeri, Cegen, vd.)

TOPLAM 414,970 439,470

Son yirmi yildir Ruslarla diger kiigiik gruplarin niifus oranlari
azalmakta, Karacaylar basta olmak tlizere yerli gruplarinki artmaktadir.
Ornegin 1989 sayiminda Ruslarin oran1 % 42.4 iken, on sekiz yil i¢inde
% 33.6’ya diismiis; Karagaylar’inki ise % 31.2°den % 38.5’e ¢ikmustir.
Niifusdaki degisim trendleri ile yapilan gelecek projeksiyonlarina gore
bu oranlar 2015’te daha da farklilasacak, Ruslar % 25’e diiserken
Karagaylar % 45°e c¢ikacaktir. Ruslar ve diger azinliklardaki niifus
azalmasi, bu gruplarda dogum oranlarindaki asir1 diislisiin yaninda,
giivenlik (Cecenistan’da yillardir siiregelen savas) ve ekonomik

kisitliliklar sebepleriyle yasanan dis gocten kaynaklanmaktadir.

Karacgaylar, en ¢ok cumhuriyetin bagkenti Cerkessk ile Karagay,
Ust-Ceguta ve Malokaracay rayonlarinda yogun olarak bulunurlar.
Ruslar, baskent Cerkessk disinda, Urup, Zelenguk ve Prikuban
rayonlarinda; Cerkesler ve Abazalar da, kuzey batidaki Habez, Adige-
Hable rayonlar1 ile baskent Cerkessk'te ve yeni olusturulan “Abaza
Rayonu’nda yasamaktadirlar. Nogaylar ise Adige-Hable rayonunun

kuzey diizliiklerindeki bes koyde yogun olarak yasarlar. Bu yorede kisa
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siire 6nce bu koyleri igceren ve merkezi Erken-Sahar kasabasi olan bir

“Nogay Rayonu” olusturulmustur.

Ortodoks Hiristiyan olan Ruslar disindaki dort etnik topluluk
Stinni/Hanefi Miisliiman’dir. Karacayca, Cerkesce, Abazaca ve Nogayca
dilleri ilkokullarda okutulur. Yine bu bes toplulugun dilinde gazete,
dergi, kitap yayimni vardir.

Tim Rusya’da yasayan Karagay niifusu 193 bin civarindadir.
Bunun yaklasik 170 bini Karacay-Cerkes Cumbhuriyeti’nde, 23 bini de
Kafkasya’nin diger bolgeleri ve Rusya’nin biliyiik sehirlerindedir.
Rusya’daki toplam Balkar niifusu ise 110 bin civarindadir. Diger BDT
(6zellikle hala siirgiinden donemeyenlerin kaldigr Kirgizistan ve
Kazakistan) iilkelerindekilerin yaklasik 15,000; Tiirkiye, Suriye, Urdiin,
ABD ve Bati1 Avrupa iilkelerine yayilmis olan diasporanin da 30,000
civarinda oldugu diisiiniiliirse diinyadaki toplam Karacay-Balkar niifusu
ancak 350 bine ulasabilmektedir. Halbuki demografik artis formiilleriyle
yapilan hesaplamalarda, Ruslarla yogun temasin baglamasindan beri
gecen son iki yilizyill boyunca, gogler, siirgiinler, savaglar ve salgin
hastaliklarda biiyiik kayiplara ugrayan Karagay-Balkar halki, bu kayiplari
vermeyip lilkesinde huzurla yasabilse ve normal bir sekilde ¢ogalabilse,

niifusunun 1 milyonu gececegi goriilmektedir.
3.2. KARACAY TARIHCESI

“Karacay” aslinda halkin degil bdlgenin adidir. Dogrusu
“Karagaylilar” olmakla beraber Tiirkiye’de “Karacgaylar” seklindeki

kullanim yerlesmistir.

Karagay Tiirklerinin tarihi ve kokeni, yakin zamanlara kadar
bilim diinyasinda nispeten ihmal edilmis konular arasinda sayilabilir.
Ancak son yillarda gerek Rusya’da gerek Tiirkiye’deki arastirmalarda,
hem nitelik hem de sayr bakimindan biiyiikk bir yilikselme
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gézlenmektedir.4 Bu caligmalarda Karagay tarihi hakkinda genis bilgiler
mevcut oldugu icin, bu ¢alismada detaylara girmeden ana hatlariyla ¢ok

genel bir 6zet yapmakla yetinilecektir.

Son yirmi yil i¢inde yogunlasan bilimsel calismalar, Karacay
Tiirklerinin tarih boyunca ayni ismi koruyarak hayatini siirdiirmiis tek bir
boyun devami degil, eski ¢aglardan itibaren Dest-i Kipgak ve Kuzey
Kafkasya’da bulunmus c¢esitli kavim ve boylarin kalintilarinin bir
karistmi oldugunu gostermistir. Anlasildig1 kadariyla, baska boylardan
unsurlar da barindirmakla birlikte, Karacaylar’in kdkeni temelde Alan ve
Bulgar kabilelerine dayanmaktadir. Ancak sonradan bu karisima eklenen
Kipgak (Kuman) Tiirkleri, hem en son, hem de sayica fazla olmalari
sebebiyle dil bakimindan en belirleyici boy olarak one ¢ikmaktadir. Bu
ylizden giliniimiiz Tiirkolojisi’nde Karacaylar, (dil unsurlari 6n planda

tutularak) bir Kipgak boyu olarak tasnif edilmektedir.

Karacay-Balkarlar’in tarihinin, (yararlanilabilecek kaynaklarin
farklilig1 sebebiyle farkli yOntemler gerektiren) bes ayr1 donemde

incelenmesi gerekir:

1. Baslangicint MO. IIL-IV. yiizyillar olarak koyabilecegimiz ilk
donemde, heniiz ortada Karacay isimli bir halk yoktur. Ancak onlarin
atalar1 oldugu diisiiniilen ¢esitli savas¢1r gocebe Tiirk boylar1 tarih
sahnesinde boy gostermekte, binlerce kilometrekarelik arazilerde (Dest-i
Kipcak ve Kuzey Kafkasya’da) biiyilkk bir hareketlilikle faaliyette
bulunmaktadirlar. Hunlar, Goktiirkler, Hazarlar gibi devasa konfederatif
devletlerin onderliginde, tiim Avrasya tarihine yon verecek capta biiyiik
olaylar yasanmaktadir. Bu devirden kalan kaynaklarda kiiltiir ve dil

alanlarinda bulunan ipuglari, ¢ok belirgin olmasa da Karacaylar’in

* Bu bolimde ana hatlartyla degerlendirilen Karagaylar’in tarihi ve kokenleri
konusunda yararlanilabilecek bagslica O6nemli c¢alismalarin yazarlar1 olarak,
Rusya’dan Umar Aliyev, Soslan Baycgorov, Ismail Miziyev, Kaziy Laypanov,
Ibrahim Samanov ve Kemal Tekeyev, Tiirkiye’den de Yilmaz Nevruz, Ufuk
Tavkul ve Adilhan Adiloglu isimleri sayilabilir.

99



kokeni ve yeni bir halkin olusumunu hazirlayan sartlarin nasil gelistigi

hakkinda 6nemli a¢ilimlar saglamaktadir.

2. Karacay tarihinin sonraki doneminin, XIII. ylizyildaki biiyiik
Mogol akinlar1 ile basladig1 sOylenebilir. Bu savaslar, bolgede yiizyillar
i¢inde belli bir stabilite kazanmigs olan gii¢cler dengesini alt list etmis, pek
cok boy ve birlik ortadan kalkmis, olusan bosluklar yepyeni etnik karisim
ve bilesimlerle ortaya ¢ikan gii¢ler ve birliklerle doldurulmustur. Karagay
halkinin miistakil bir varlik olarak olusum siireci de, bu degisimlerden
sonra baslamistir. Benzeri olaylar bir siire sonra, bu defa Timur’un
ordular1 eliyle tekrarlanmis, Timur’un, Altinorda Devleti’ne agir darbeler
indirip dagilmanin etegine getiren iki seferinden sonra, tim bolgede
bliyiilk etnik hareketlilikler yasanmistir. Karagay Tiirklerinin (tam
detaylar1 bilinmeyen bir sekilde) bu karisik ortamdaki unsurlardan olusan
yeni bir etnos olarak ortaya ¢ikisi, iste bu donemde gergeklesmistir.
“Karagay” adi, yine heniiz tarihi kayitlarda ge¢gmemektedir ama
geleneksel kaynaklardan bu yeni olusumun ana hatlar1 anlasilmaktadir.
Bu donemde Kafkasya’daki hareketlilikle ilgili tarihi belgeler yetersiz
oldugundan, agirlikli olarak geleneksel halk rivayetlerinden yararlanmak

gerekmektedir.

3. XVI. yiizyilda, bir yandan Kafkasya’daki i¢ hareketliligin
nispeten duraganlastigl ve etnik olusumlarin ana hatlar1 ile tamamlandigi,
bir yandan da Rus yayilmasinin etkilerinin Kafkasya’da kendisini iyice
hissettirmeye basladig1 goriilmektedir. Giinlimiizde Kafkasya’da mevcut
olan etnik gruplarin ¢ogu, net olarak bu donemden itibaren tarihi
kayitlarda goriilmeye baslanmistir. Tarihi kaynaklar ile yerel rivayetlerin
birbirini tamamlayacak bi¢imde kullanilmasi ile yapilan c¢alismalardan,
Karacay Tiirklerinin olusumunun bu donemin basinda artik tamamlanmis
oldugu anlagilmaktadir. Karacay Tiirklerinin XVI. yiizy1l baslarindan
itibaren bu isimle ve simdiki topraklarinda yasayan kiigiik bir beylik

olarak mevcudiyetleri kesinlik kazanmistir. XVII. yiizyildan sonra ise,
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tarihi kayitlar biraz daha artmis; baz1 Bati Avrupali gezginlerin ve Rus
Carliginin ¢esitli gorevlilerinin bodlgeye yaptiklart gezilerin raporlari,
literatiirii zenginlestirmistir. Ote yandan yerel folklorik kaynaklar da bu

donemle ilgili malzeme saglamaktadir.

4. XIX. ylizyil, Rusya’nin adim adim tim Kafkasya’y1
topraklarina kattig1 kesintisiz savaslarla gegmistir. Rus ordulari, 1859°da
Imam Samil’in teslim olmasiyla Dogu Kafkasya (Dagistan ve
Cecenistan)’a boyun egdirmis; 1864’te direnen son kabilelerin yenilip
Osmanli topraklarina siiriilmesiyle Bati Kafkasya (Cerkezistan)’da da
kontrolii ele gecirmisti. Orta Kafkasya (Karagay, Kabardey, Balkarya ve
Osetya) ise zaten daha onceden hakimiyet altina alinmis bulunuyordu.
Karacay Beyligi de, 1828’de kanli bir carpigma sonrasinda Rusya’ya
baglanmisti. Bu olay, Karagay’in artik Rus Imparatorlugu’nun kayit
sistemi i¢ine girmesi sebebiyle, tarih yazimi agisindan yeni, daha net ve
“yazili” bir donemi baglatmistir. XIX. yiizyilin ortalarindan itibaren,
niifus sayimlari, tapu ve mahkeme kayitlari, idari raporlar, ekonomik

istatistikler gibi resmi Rus belgelerinin sayis1 artmistir.

Ote yandan Rus gezginlerinin, Elbruz’a tirmanmak isteyen
dagcilarin ve etnografya bilginlerinin oldukg¢a artan ilgisi sayesinde bolge
ve halki hakkinda ¢ok sayida gezi ve arastirma belgeleri meydana
gelmistir. Ayrica resmi kayitlara gegmemis pek cok olay, yaygin sézli
tarith gelenekleri sayesinde kollektif hafizada (halk edebiyatinda)
detaylar1 ile muhafaza edilmistir. Osmanli topraklarina gocgler de bu

donemin sonlarinda yaganmistir.

5. Rus Carliginin yikilip Sovyet iktidarinin kurulmasi ile
baslayan son donemde, bolgede artik okuma-yazmanin, matbaa basta
olmak {izere modern iletisim tekniklerinin yayginlagsmasi ve
arastirmalarin artmasi sebebiyle olduk¢a bol malzeme mevcuttur. Bu
donem, kollektiflestirme hareketi, NEP donemi, II. Diinya Savasi,

Kafkasya’da Alman isgali, Karagaylarin Orta Asya siirgiinii, geri doniisii
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ve Sovyetlerin yikilist gibi olaylarla gelismis olup halen devam

etmektedir.

Geleneksel rivayetler ile, tarihsel kaynaklarin paralel
kullanimindan elde edilen tiim bilgiler, genealojik arastirmalarla da
desteklendiginde, ortaya ¢ikan sonug 6zetle sudur: Karagay etnik kimligi,
asirlar Oncesinden beri bolgede yasayan boylardan Sabir, Bulgar ve
Alanlardan olusan bir demografik altyap1 ile bunun iizerine gelen yogun
Kipcak etkisinden ortaya c¢ikmis Ozgiin bir kiiltiirel karistm olup,
bugiinkii hali, Kuma nehri boyundaki Macar sehri ¢evresinde, Altinorda
hakimiyetinde, XIII. yiizyilda olusmaya baslamistir. “Macarli’lar” ya da
“Proto-Karagaylar” olarak adlandirabilecegimiz bu kabile, Cuci Han’in
kiigiik oglu Toka Timur soyundan gelen Altinorda prensleri tarafindan
yonetilmekte ve muhtemelen ciddi bir niifusa da ulagsmis iken, 1395’teki
Timur’un istila ve katlidami ile ciddi bir darbe almis, sag kalanlarin ¢ogu
dagilip cevredeki diger kabile ve kavimler arasinda erimis ve kiiltiirel
kimliklerini yitirmistir.

Boylece Macarlr’lar da, tarihte hicbir iz birakmadan kaybolup
giden sayisiz etnik gruplardan biri olmak iizereyken, soylu prens
ailelerinin ¢evresinde toplanan kiigiik iki grup durumu degistirmistir.
Bunlardan biri, 1395’te Macar’1 terk ettikten sonra giineye yoOnelip
daglarin eteklerinde, Terek nehri g¢evresinde yerlesmis, ama bir siire
sonra Kirim’dan gelen Kabardey Cerkesleri tarafindan sikistirilinca, daha
da yiikseklere ¢ekilip, Cerek, Bizingi ve Cegem nehirlerinin en yiiksek
vadilerine siginmislardir. Bu grup giiniimiizde “Balkarlar” olarak bilinir
ve yakin komsular1 Karacgaylar’la (¢ok kiigiik farklar disinda) ayni dil ve
kiiltiirii paylasirlar. Macar’dan ¢ikis olayr ve Macar hiikiimdar1 olan
Canibek Han adi Balkar halk rivayetlerinde ge¢mekte, ancak (dogal
olarak) Kirim’dan ve Karca Biy’den hi¢ bahsedilmemektedir.

Sonradan Karacaylar olarak adlandirilan diger grup ise, Macar’1

terk ettikten sonra Kirim’a gitmis, Kirim Hanlig1’nin kurulus yillarindaki
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siyasi olaylara karigmis; ¢ikan i¢ savas lizerine (muhtemelen gercek adi
“Batir”, invani da “Kara¢t Biy” olan) Kar¢a Biy’in dnderliginde Kirim’1
terk edip Baksan vadisine yerlesimleri de 1470-1500 yillarinda
gerceklesmistir. Nitekim 1870’11 yillarda Batalpasinssk (bugiinkii
Cerkessk) sehrinde gorev yapan Rus idarecisi Gregoriy Stepanovig
Petrov, yakindan tanidigi ve arastirdigi Karacaylar’in yurtlari, hayat
sartlari, kiiltiir ve gelenekleri hakkinda oldukga genis ve ayrintili bilgiler
verdigi makalesinde, Karacaylar’in geleneksel rivayetlerdeki sekilde
Kirim’dan gelip Baksan’a yerlesimlerini anlatirken, yaslilardan bu
olaylarin ~ “bundan 400 yil 06nce gerceklestigini” 6grendigini

kaydetmektedir (Adiloglu, 2005: 103).

Bu tarihten itibaren Karagay kimligi, bu yeni ortamda, yepyeni
fiziki sartlar ve komsularla, ¢ok daha farkli bir mecrada gelisimine
devam etmistir. Komsularindan katilimlarla niifusu ¢ogalirken, karsilikli
kiiltirel aligverisler de gittikge artmaya baglamistir. Bu yogun
kiiltirlesme ortami, yaklasik iki asir i¢cinde dis goriiniis ve gelenekler
bakimindan komsularina benzer goriinlimde yeni bir toplum ortaya
cikarmistir. Karacay halki (cok eski donemlerde gocebe olarak cadir
hayat1 siirdiiren; daha sonra uzun bir siire de Altinorda doneminin ova
sehirlerinde tas binalarda yasayan dedelerinden farkli olarak) yal¢in dag
yamaglarinin sert sartlarina uygun yeni bir maddi kiiltlir de gelistirmek
zorunda kalmistir. Ote yandan, dnceleri eski Tiirk (Gok Tanr1; Karagay
dilinde: Kok Teyri) dininin muharref kalintilar1 ile Animizm karigimi bir
inang sistemine sahipken XVIIL. yiizyilda Islamiyet’i kabul etmeleri

lizerine, komsulari ile ortak noktalar1 ve yakinlagmalar1 daha da artmistir.

Boylece XVII. yilizyi1l sonlarindan itibaren Karagaylar, Orta
Kafkaslar bolgesinde artik belli bir giice ulagsmis, ¢evresinde kabul ve
saygi goren, ekonomik olarak da onem kazanmis (6zellikle kiigiikbas
hayvan yetistirmede), 6te yandan komsular1 Kabardeyler, Abazalar ve

Giircii-Svanlar ile karsilikli yogun iliskileri sayesinde pek ¢cok bakimdan
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onlarla benzesir hale gelmis bir Kafkas halki olarak betimlenebilir. Bu
durum, Karagay’in ¢esitli miicadeleler sonunda Rus Carligi’na baglandigi
1828’¢ kadar siirmiis; bu tarihten sonra ise, gerek konjonktiire bagh
sosyal degismeler, gerekse tedricen uygulanmaya baglayan sOmiirgeci
siyasi ve kiiltiirel politikalar sebebiyle, (egemen Rus giicleriyle uyum

gosteren gruplar hari¢) toplumda rahatsizliklar artmaya baglamistir.
3.3. TURKIYE’YE GOC ve YERLESIM

Karagaylar’da go¢ temayiilleri, 1828 Hasavka Savasi ile Rus
Carligi’nin  hakimiyeti altina girilmesinden itibaren baglamistir. O
donemde ve daha sonraki yillardaki isyanlar sirasinda bazi kiiglik
gruplar, Osmanli topraklarina gd¢meye baslamis olup, bu gruplarin

asimile olmus kalintilari, gliniimiizde Kars ili ¢evresinde bulunmaktadir.

Daha sonraki yillarda da gog fikri stirekli sicak kalmistir, ¢linkii
hem artan Karacay niifusu, toprak yetersizligi yiiziinden ¢ok ciddi sikinti
igine girmis, hem de Ruslar’in diger Kafkas halklarina uyguladigi
mezalim ve tehcir, siranin kendilerine de gelecegi diisiincesiyle
Karagaylar’1 da biiyiik bir tedirginlik i¢ine sokmustur. Artmaya baglayan
Islami hassasiyetler de halkin Miisliman topraklarina yonelik

beklentilerini tesvik edici rol oynamistir.
3.3.1. Birinci Go¢ Dalgasi

1884-87 doneminde birka¢ ayr1 kafile halinde (kimisi deniz
yoluyla, kimisi de karadan) gocen ve Kafkasya’da “Birin¢i Stampulcula”
(llk Istanbulcular) diye anilan ilk biiyiik gd¢men dalgasina katilanlarla
ilgili kesin bir sayr kayitlara ge¢memistir. Ancak Karagay’da bu
goclerden Once ve sonra yapilan sayim sonuglarinda 438 hanelik bir
azalma meydana gelmisti. Dogal artis farki dahil toplam1 450 aile kabul
edersek; (o donemde toplumda genis aile anlayis1 hakim oldugu igin)
toplam muhacir niifusun 5,000 kisi civarinda {izerinde oldugu

diistiniilmektedir. Ayni donemde 1,000-1,500 civarinda Balkar da, ayr1

104



kafilelerde Terek Oblasti’ndan go¢cmiistiir. (Kipkeyeva, 2000: 30)

Birinci dalgada gelen muhacirler, Osmanli teb’as1 olmuslar ve
(bazilan birkac¢ defa yer degistirdikten sonra) Anadolu’da kurduklar1 su

koylerde yerlesmislerdirr:

—

. “Yazilikaya” (simdi Eskisehir’in Han il¢esine bagli),

. “Emirler” (Sivas’in Yildizeli il¢esine bagli),

. “Arpact Karagay” (Tokat’in Sulusaray ilgesine bagli),
. “Akhisar” (Eskisehir’in Han il¢esine bagl),

. “Egrisogiit” (Kayseri’nin Pinarbasi il¢esine bagli),

. “Cilehane” (Tokat’in Resadiye il¢esine bagl),

. “Ciftlikkoy” (Yalova’ya bagl).

~N N B~ W

Gog ile dagilan Emirler disindaki kdyler, bugiin de Karagaylar’la

meskin olarak mevcudiyetlerini siirdirmektedir.

Osmanli Imparatorlugu’nun Sam (Suriye) Vildyeti’ne sevk
edilenler ise, “Biley” ve “Boydan” adli koyleri kurmuslar; ancak
cogunlukla Balkar olan bu gé¢menlerin torunlar1 simdi daha ¢ok Sam
kentine gd¢miis bulunmaktadir. Bu muhacirlerden kii¢iik bir grup ta
Urdiin’de yasamaktadir. Suriye’deki daglilardan bir grup, olumsuz
sartlardan dolay1r sonradan Tiirkiye’ye gocmiislerdir ve Bashiiyiik’te
“Samlilar” adiyla taninmaktadir. Suriye’deki iki kdy disinda, Egrisogiit
ve Emirler koylerine yerlesenlerin de bir kismi Balkar olup, geri kalan

koylerin niifusu ise tamamen Karagay’dir.
3.3.2. ikinci Go¢ Dalgasi

1902 yilindan itibaren Katfkasya’daki Karagaylar arasinda
Tirkiye’ye goc fikri, benzer sebepler ile (Rus baskilari, dini kaygilar ve
topraksizlik-fakirlik) yine alevlenmistir. Hele Rus-Japon harbi i¢in
Karacaylar’dan zorla asker alinmasi, gelecekle ilgili endise ve korkular
zirveye c¢ikarmistir. GO¢ hareketinin Onderligini yiiriiten dort kisi

(Stlpagarlam Abek, Kurgaklani Ramazan Efendi, Golalant Osman Haci
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ve Karabagslani Tuwganbiy) bir taraftan kdylerden gidecekleri organize
ederken, bir yandan da tuttuklar1 becerikli bir Rus avukat araciligiyla Rus
mercilerinde gerekli resmi islemleri ylriitmiislerdir. Bu defa gégmeye
karar verenlerin sayis1 daha da artmistir. Halkin nerdeyse yarisi gégmeyi
disiinmektedir; ama mallarin1 daha iyi fiyata satmak ve hazirliklarini
tamamlamak i¢in sonraki kafilelere katilmay:1 planladiklarindan, bu

kafilenin sayist siirl kalmistir.

“Ekinci Stampulgula” (Ikinci Istanbulcular) olarak bilinen ikinci
biiylik go¢ dalgasi, ¢cok dnceden gonderilen temsilci heyetinin, Osmanh
baskentine yaptig1 bagvuru gezisinden olumlu sonugla doniisii, Carlik
makamlarindan alian izinler, Sivastopol’daki Osmanl
Konsoloslugu’nda pasaportlara vurulan vize damgalar1 ve ucuz-pahali
satilan mallardan sonra, nihayet 1905 yilinin 25 Kasim giinii Novorossisk
limanindan bindikleri iki gemiyle Istanbul’a hareket eden 368 ailelik
(3,497 kisi) ilk kafile ile baglamistir. 1906 baharinda onlar takip eden,
Kurgaklani Ramazan Efendi’nin onderligindeki 300 ailelik ikinci
kafilenin sayis1 ise (aileler daha kii¢lik oldugundan) 1,500 civarindadir.
Ayn1 donemde ayrica 1,000 kadar da Balkar, Osmanli topraklarina
goemiistiir (Kipkeyeva 2000, 53).

Baris doneminde, iki devletin de izni alinarak yapilan bu go¢iin
ardindan, bagka kafilelerin de gé¢mesi kararlastirilmis; go¢ hazirliklari,
mallarin sattm1 hizlanmistir. Ancak Rusya’da c¢ikan karisikliklar ile
savaglar buna engel olmus; kisa siirecek bir ayrilik planlayan bircok aile,

kalic1 olarak ikiye boliinmiistiir.

> Ornegin; Ullu Karagay’daki Hurzuk koyiiniin ileri gelenlerinden, ii¢ ogul ve yedi
kiz babasi, varlikli bir sahis olan Botaglan1t Mamus iki kizini, baska bir varlikl kisi
olan Silpagarlan1 Konaliy’in iki oglu Hamzat ve Hut ile evlendirmistir. Osmanli
topraklarma go¢ fikri ortaya c¢iktifi zaman, g¢evrelerindeki pek c¢ok kisi gibi
diindirlerin her ikisi de go¢ etmeye karar verirler. Konaliy mallarin1 daha ¢abuk
satar ve ilk kafileye yetisir. Mamus ise gecirdigi hafif bir rahatsizlik sebebiyle biraz
gec kalmistir; mallarin1 satamadigindan bir sonraki kafileyi beklemek zorundadir.
Ancak Konaliy’in ogullar ile evli olan iki kiz1, kocalari ile birlikte yola ¢ikarlar. O
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1884-87 ve 1905-06 donemlerindeki iki dalgada, toplam
10,000°den fazla Karacay ve 2,500 kadar da Balkar Tiirki{i’niin go¢ ettigi
ve bu siralarda Karagay ve Balkarya’nin toplam niifusunun 60,000°e
yakin oldugu diisliniiliirse, gé¢menlerin oraninin o zamanki niifusun
beste birini astig1 goriilecektir. Daha sonralar1 Rusya’daki Bolsevik
Ihtilali ve i¢ savastan dolay1 da bir¢ok Karagayl iilkesini terk ederken, II.
Diinya Savasi’nda da Onemli sayida miilteci Kafkasya’dan ka¢cmak

zorunda kalmistir.

Istanbul’da gemiden inmeden, yola devam eden Karacgay
gocmenleri, bir siire karantinada bekletilmigler; sonra da ikiye ayrilip,
trenle Ankara ve Konya‘ya gotiriilmislerdir. Teberdi vadisindeki
koylerden gelenler Konya’ya; Duwut, Cogetey ve Ullu Karagay’daki
koylerden gelenler de Ankara’ya toplanmislar; barinma ve iaseleri devlet

tarafindan karsilanan muhacirler, iki yila yakin buralarda beklemislerdir.

Karagaylar arasinda yaygin olan (aslinda yanlis yorumlanmis
mecazli bir hadise dayanan) bir inanca gore, “dhir zamanda ¢ikip her
yeri ele gegirecek olan zdlim Deccal, sadece Sam’a giremeyecek; tekrar
dirilip diinyaya gelerek ona karsi ¢ikacak olan Hz. Isa da, ilk olarak
Sam’daki Beyaz Minare’ye inecekti.” Bu konuda ¢ok samimi ve gii¢lii bir
inanca sahip olan go¢menler, daha yolculugun basindan itibaren bu
hedefe  sartlanmislar, 1srarla  Sam’a  yerlesmek  istediklerini

soylemislerdir. Hatta 1902’de, daha Rusya’da iken, go¢ ve kabul ig¢in

siralarda karisi da 6lmiis olan Mamus, heniiz kii¢iik ¢ocuk olan iki kizini (kisa siire
sonra kendisinin de zaten onlarin yanina gidecegi ve daha iyi bakilacaklar
diisiincesiyle) evli ablalarinin yanina katar ve Konaliy’e emanet eder. Diger
cocuklar1 ise kendi yaninda kalir. Ancak Mamus, dort kiziyla kisa siirecek bir
ayrilik zanniyla veda ederken, hig¢ birini bir daha goremeyecegini bilmemektedir.
Rusya, c¢ikan karigikliklar ve savaglardan dolayir bir daha boyle diizenli bir gog
organizasyonuna izin vermez; iki T{lke arasinda bir siire devam eden
mektuplagsmalar da 1. Diinya Savasi’nin c¢ikmasiyla kesilir. 1905°te ayrilan
kardeslerin torunlar1 85 yil sonra Sovyetlerin dagilmasiyla ilk defa birbirlerini
gorebilirler.
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bagvurduklar1 Osmanlt makamlarindan da, kendilerine Sam’da yer
verilecegine dair bir belge talep edip almislar; bunu da Rus makamlarina

g0¢ 1zni i¢in bagvurularinda kullanmislardi (Kipkeyeva, 2000: 49).

Yiiksek rakima, temiz havaya ve yamaglar1 yesil ormanlarla
kapl vadilerin soguk iklimine aligskin biinyeleriyle bu daglilarin, sicak ve
kurak Arabistan sartlarina uyum gosteremeyeceklerini soyleyen Ankara
ve Konya’daki Osmanli yetkilileri, konuyu yakindan takib eden Sultan II.
Abdiilhamid’in emriyle bliyiik gayretler sarfederek onlar1 bu fikirlerinden
vaz gecirmislerdir. Sehirlerde ya da sehir yakinlarinda onerilen yerleri
reddeden, sonra da at arabalar1 ile g¢evrede kesfe c¢ikan Konya ve
Ankara’daki topluluk liderlerinin, sonunda uygun bulduklar1 yerleri
belirlemeleri {izerine; gerekli izinler ve yazigsmalardan sonra, devletin
gorev verdigi mimar ve miiteahhitler kdylerin insaatina girismislerdir.
Nihayet, Tirkiye’ye gelislerinden iki yil sonra 1907°de Karagaylar,
bolgedeki Osmanli erkaninin da katildigi, bandolu mizikali, nutuklu ve
duali biiylik torenlerle, kendi sectikleri mevkilerde diizgiin bir planla

sifirdan inga edilmis olan kdylere yerlesmislerdir.

Konya’da bekleyen gruptan (¢cogunlugu Kafkasya’daki 7Toben
Teberdi (Sinti) koylinden gelmis olan) kalabalik bir bdlimii, Konya

ovasinda kurulan ve “Umrdn-1 Hamidiye™

ad1 verilen koye (simdi
Sarayonli ilcesine bagl “Baghiiyiik” beldesi) iskan edilmislerdir.
Konya’daki go¢menlerden, tamami Kafkasya’daki Ogar: (Yukari)
Teberdi koylinden gelenlerden olusan diger boliim ise, alistiklart sekilde
daglik bir bolgede yerlesmek ve daha Onceden kurulmus Karagay
koylerine (Yazilikaya ve Akhisar’a) yakin bir mevkide olmak ig¢in 1srar
etmisler ve Eskisehir-Afyon arasindaki daglik bolgede kurulan
“Orhaniye” (simdi Eskisehir’in Han ilgesine bagh “Gdk¢geyayla” yada
“Klisa”) koyline yerlestirilmislerdir.

® Anlami: “Sultan Hamid tarafindan imar edilen”.
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I1. Abdiilhamid’in emriyle Konya’'da kurulan Umrdan-1 Hamidiye
(Bashiiyiik) kéyiiniin yerlesime agildigi giin yapilan torende Osmanli
erkani. (1907)

Bashiiyiik iin yerlesime agtlma torenini izleyen Kara¢ay Muhdcirleri

(1907).
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Ilk yerlesim giinii Ertugrul (Yakapinar) kéyii. (1907)

Karagay muhacirlerinden bir grup Yakapinar’a ilk yerlestikleri giinlerde.
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Ankara’da bekleyen grup da ili¢ kdye boliinmiistiir. Cogunlukla
Kafkasya’daki “Duwut” ve “Cazlik” kdylerinden gelenlerin olusturdugu
150 hanelik ilk grup, “Karabaslant Tuwganbiy” adli prensin
onderliginde, Eskisehir’de, Sakarya nehri yakinlarindaki bir cayirliga
kurulan (simdi Sivrihisar il¢esine bagly) “Ertugrul” (Yakapinar) kdyline
yerlesmistir. “Cégetey” ve “Ullu Karagay” bolgelerinden gelenler (100
hane) ise, Eskisehir-Ankara tren yolunun ve Sakarya nehrinin
yakinlarinda kurulan (simdi Beylikova il¢esine bagli) “Siileymdniye”
(Erten) koyline iskan edilmislerdir. Ayrica Ankara yakinlarinda da
“Yaghpinar” (simdi Golbas1 ilgesine bagli) adli bir kdéy daha

kurulmustur. Bu kdylerden Erten disindakiler giiniimiizde de mevcuttur.

Erten’de daha ilk yillarda ¢ikan amansiz bir salgin hastalik, kisa
siire i¢inde niifusun iicte birinden fazlasinin Sliimiine yol aginca, kdy
dagilmis’; halkin bir kismi diger koylerdeki yakinlarinin yanina
kagarken, kiiciik bir grup, yeni bir yerlesim yeri aramaya baslamistir.
Nihayet Emirdag civarinda, Sakarya nehrinin dogdugu mevki
yakinlarinda, (aslinda Sultan II. Mahmud’un vakif arazisi olan ve cevre
koylerin yayla olarak kullandiklar1) havadar bir yamagta, kagak olarak

yerlesmislerdir.

Sadece dokuz ailenin yaptigi, derme ¢atma barakalarla baslayan
bu yerlesim, jandarmanin birka¢ defa bu “gecekondu” evleri yikmasi ve
herkesi toplayip geri gotiirmesine ragmen, her seferinde yeniden

kurulmus; sonunda Osmanli makamlarinin da Erten’lilerin 1srarli

7 Ornegin, Ullu Karagay’dan Silpagarlan1 Konaliy adinda varlikli ve itibarli bir
sahis, karisi, li¢ oglu, ii¢ kizi, ti¢ gelini, dort torunu ve biiyiikk gelininin
(kendilerine emanet olarak verilmis) iki kiiciik kiz kardesinden olusan toplam
17 kisilik ailesi ile Erten’e yerlesmis; iki yi1l i¢inde, biiylik gelin Botaslani
Zabida disinda ailedeki herkes salgin hastaliktan 6lmiis; Zabida da Yazilikaya
koyiindeki uzak akrabalarinin yanina siginmustir. Yine Erten’e yerlesen
Karagaylilardan (ayn1 zamanda bir Naksi seyhi de olan) Ucgkulan medresesinin
miiderrisi, taninmis alim Silpagarlam1 Geriy Efendi de, yazdigi kitaplan
bastirmaya firsat bulamadan bu salginda Erten’de vefat etmistir.
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taleplerini kabul etmeleri {izerine, (simdi Eskisehir’in Cifteler il¢esine
baglt olan) Belpmar koyli resmen kurulmustur. Dagilmis olan
Erten’lilerin ¢ogu, zamanla Belpimnar’da toplanmis; anayol iizeri olan
yerinin uygunlugu sebebiyle baska koylerden de bir hayli go¢ alarak
biiyliyen koy, 150 haneye kadar ulagsmistir. Belpinar’lilarin terkettikleri
eski koyleri Erten’deki evleri ise zamanla yikilip yokolmus; sonradan

civar koylerden toplananlar burada yeniden bir kdy kurmuslardir.

Birka¢ Karacayl aile tarafindan kii¢lik bir mezra olarak kurulan
Afyon’daki “Burhaniye” (simdi Iscehisar ilgesine bagli Doglat) kdyii ise,
1907°de Balkarya’nin Cegem bolgesinden Tiirkiye’ye gocen ve ilk
yerlestikleri yeri begenmeyip buraya gelen kalabalik bir grup sayesinde,
bir Balkar koyl haline gelmistir. Bunlarin disindaki Balkarlar’in ¢ogu

ise, Sam Vilayeti’ne (simdiki Suriye ve Urdiin) gitmistir.

Sonralari, farkli koylerden Karacay aileleri, toprak alma
umuduyla, (¢evre koylerden gelen karma bir niifus tarafindan Eskisehir
ilinin Sivrihisar ilgesi topraklarindaki Aci yaylasi mevkiinde olusturulan)
Yesilkdy’e de gogmiisler; ancak umduklarini bulamayinca c¢ogu

dagilmstir.
3.3.3. Yeni Vatana Uyumda Yasanan Sorunlar

Karagaylar’in, bu yeni topraklarda yasadiklarinin, go¢
oncesindeki beklentilerine uydugu pek soylenemez. Ancak bilebildigimiz
tarihleri boyunca karsilarina ¢ikan tiim zorluklar ve yeni durumlarla bir
sekilde bas etmis olanbu insanlar, burada da yiiz y1l boyunca ¢ektikleri

cesitli zorluklara ragmen, kimlikleriyle ayakta kalmay1 basarmiglardir.

Ilk yerlesim yillarinda onlarla &zel olarak ilgilenen Sultan II.
Abdiilhamid bir siire sonra tahttan indirilmis; ard ardina ¢ikan savaslarla
ugrasan devletin ilgi ve destegi de zamanla tamamen yok olmustur.
Anadolu’nun bozkir yapisindaki topraklarindaki kdylere yerlesen giirbiiz

daglhilar, iklime wuyum saglayamadiklarindan ve ¢ikan salgin
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hastaliklardan dolay1 da ¢ok fazla kayip vermislerdir. Bu sebeplerle ilk
bir-iki yil i¢inde (6zellikle bekar olanlardan) bir hayli kisi Rusya’ya

donmiistiir.

Onceden alistiklar1 tarzda hayvancilik yapamayan; az miktardaki
verimsiz topraklarindan da dogru diiriist bir tarim geliri elde edemeyen,
Karagaylar, ekonomik olarak ¢ok zor duruma diismiisler; tiim mallarini
satip karsiliginda aldiklar1 ve Kafkasya’dan beraberlerinde getirdikleri
paralar da kisa siirede bitmistir. Hele paralarin1 (uzak goriisli bazilari
gibi altina ¢evirmeyip) kagit banknotlar halinde Rus rublesi olarak
yanlarinda getirenler, Carlik Rusya’sinin yikilmasi ve bu paralarin
tedaviilden kalkmasiyla bir anda herseylerini kaybedip yoksul diismiisler;
bavullar dolusu Carlik banknotu, Klisa kdyiindeki ¢ocuklarin oyuncagi
olmustur. Caresiz kalan Karagaylar, para eden tiim varliklarin1 satmak
zorunda kalmislar; erkekler, seref ve yigitlik sembolii olarak tasidiklari
(Dagistan’daki  meshur sanatkarlar koyii Kubagi’de 06zel olarak
yaptirilmig) savatli giimiis kamalarini, kadinlar ve gen¢ kizlar, usta
ellerden ¢ikma ince islemelerle bezeli agir giimiis kemerleri ile
elbiselerinden soktiikleri glimiis diigme ve siisleri, birka¢ mecidiye ya da
bir ¢uval un karsiliginda gezgin c¢ercilere satmiglardir. Ailelerin
ellerindeki satilabilecek her sey de bitince, erkekler ¢cevredeki Tiirkmen
ve Tatar koylerine gidip ortakcilik, arabacilik, ¢obanlik ve 1rgatlik

yapmaya baslamiglardir.

Basgdsteren ekonomik zorluklarin istiine, ardi ardina patlak
veren savaglar (0nce Balkan ve Trablusgarp sonra da 1. Diinya Harbi)
tizerine, Karacay koylerindeki genglerin ¢ogu da silah altina alinmis; bu
gencgler Canakkale’den Musul’a tiim cephelerde savasmislar, pek cogu da
sehit olmustur. Ornegin sadece Ertugrul Kdyii, Canakkale Savasi’nda 64
sehit vermistir. Karacaylar, Inénii’den Dumlupmar’a tiim Kurtulus
Savasi’na da katilmislar; bu donemde Anadolu’nun batisindaki koyler

Yunan isgalini de yasamistir. Albay Dadayli Halit Bey’in birliginden
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Yunan bagkomutani General Trikupis’i esir eden birka¢ askerden biri
Belpinar’li bir Karacay’dir. Erkekler cephedeyken kadinlar biitiin agir
yukii {stlenerek tarlalar ve hayvanlarla mesgul olmuslar; halkin yok

olmamasini saglamiglardir.

Karagaylar’in ilk yillarda miicadele etmek zorunda kaldiklar
zorluklar arasinda, yoksulluk, hastaliklar ve savaslarin yanisira, ¢evre
koylerdeki halkla iliskilerinde yasadiklar1 kiiltiir soku da ¢ok Onem

tasimaktadir; bu konuya dordiincii boliimde deginilmistir.
3.3.4. Cumhuriyet Doneminde Karacaylar :

Cumbhuriyet déoneminin ilk yillarinda ekonomik zorluklar aynen
devam etmis, pek c¢ok ailenin erkekleri c¢evre kdylerde calisarak
gecinmistir. Ama siki calisma, dayanigsma ve iyi bildikleri hayvancilik
sayesinde gec¢imleri yavas yavas diizelmeye baslamistir. 1950’lerden
sonra Tirkiye’deki genel ekonomi paralelinde, Karacay koylerinde de
ciddi bir iyilesme yasanmistir. Bunda, yokluk yillarinin anmilarim
unutmayip c¢ok calisan Karagaylar’in gayretlerinin yanisira, A.B.D.
Marshall yardim programindan yararlanarak modern tarim tekniklerini

cevrelerindeki kdylerden ¢ok dnce benimsemelerinin de etkisi vardir.

Sonraki yillarda, koyler arasinda dar kapsamli bir go¢
yasanmistir. Ozellikle tarim arazisi ¢ok kit ve ulasimi zor olup, “taw
hoyla” (dag koyleri) olarak anilan Klisa ve Akhisar’dan bazi aileler, hem
ana yola ve sehirlere daha yakin, hem de daha diizliik olan Belpinar ve
Yakapinar’a go¢cmiislerdir. Daha sonralar1 da giiniimiiziin popiiler trendi
olan kdyden sehire go¢ dogrultusunda hareketler baslamistir.
Tiirkiye’deki Karacay koylerinde, 1960’11 yillarda tek tiik ailelerin yakin
kasaba ve sehirlere gogmesiyle baslayan i¢ go¢ hareketi, 1980’lerde iyice
hizlanmis ve biiylik sehirlere de yoOnelmistir. Yiiksek Ogretim alan

genglerin ve memurlarin sayisinin artmasi gocii daha da hizlandirmistir.

Aslinda Karagaylar’dan sehirlere ilk yerlesenler icin daha eski
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tarihlere bakmak gerekir. Kaftkasya’dayken de Karagay disina ¢ikmais,
Rus sehirlerini ve ticareti bilen, gozii agik birkag kisi, Tiirkiye’ye goclip
geldiklerinde, herkesle beraber kurulan koylere gitmemisler, biiyiik
sehirlerde  yerlesmislerdir (Ankara’da Baygoralan1 Kizil Ilyas,
Istanbul’da Ozdenleni Hasan Efendi, vd.). Bu sahislarin aileleri, bugiin
genellikle maddi bakimdan olduk¢a iyi durumda olmakla beraber,
kiltiirel asimilasyon ve etnik kimlik kaybi orani, ¢ok yiiksektir. Ayrica
Rusya’daki i¢ savasta Bolsevikler’e karsi Car taraftar1 Beyaz Ordu
birliklerinde savasan; yenilince de Tiirkiye’ye gelen Karagayli subay ve

aydinlardan birkac kisi de, Istanbul ve Ankara’da yerlesmislerdir.

II. Diinya Savasi’nda, Almanlar’in Karagay bolgesini once isgal
edip kisa siire sonra da geri g¢ekilmeleri ilizerine, onlarla birlikte Bati
Avrupa’ya kacan Karacaylar’dan sag kalanlar, 1948’den sonra “miilteci”
statiisiiyle Tiirkiye tarafindan kabul edilmislerdir. Bunlarin pek cogu
Karacay koylerine gelmisler, bazilari da burada evlenmislerdir.
1960’lardan itibaren Soguk Savas’in yogunlasmasi lizerine ABD, tiim
Sovyetler Birligi kokenlilere Go¢men Statiisii taniyinca, miiltecilerin
hepsi Amerika’ya go¢miisler; tabi Tiirkiye’den evli olanlar eslerini de
gotiirmuglerdir. Bir siire sonra, bu Tiirkiye’li esler de, kendi yakinlarini
Amerika’ya gotiirmeye baslayinca, Tiirkiye’deki Karacaylar’in tarihinde
yeni bir sayfa a¢ilmistir. O zamanlar Amerika’nin gégmen alim politikasi
¢cok serbest oldugu i¢in, bir defa oraya gidebilen kisiler, en uzak
akrabalarint bile yanlarina aldirmaya baslamiglardir. Boylece 70°li ve
80’li yillarda her sene yiizlerce kisi ABD’ne gd¢miis, bu da (zaten kente

gocle sarsilmis olan) kdylerin daha da bosalmasina yol agmistir.

Amerika’ya gbé¢, 90’larda  kurallarin  sikilagtirilmasiyla
yavaglamig, 2000°’den sonra da hemen hemen durmustur. Yine de
ABD’de, (0zellikle New Jersey eyaletinin Paterson sehri cevresinde
yogunlagmis) yaklasik 3.000 kisilik bir Karacay kolonisi olusmus

bulunmaktadir.
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Glinlimiizde toplam sayilar1 25,000 civarinda olan Tirkiye
Karagaylari’nin ~ biliylikk  ¢ogunlugu, artik kentli hale gelmis
bulunmaktadir. Koylerde yaslilardan baska fazla kimse kalmamas,
cogunda hi¢ cocuk olmadigi i¢in okullar kapanmistir. Kentli niifus en
yogun olarak Konya merkezinde, Eskisehir’in il merkezi ve Cifteler
ilcesinde, Afyonkarahisar’in il merkezi ve Bolvadin il¢gesinde, Tokat’in il
merkezi ve Turhal ilgesinde, ayrica Istanbul, Ankara ve Izmir’de

bulunmaktadir.
3.4. KARACAY KULTURU
3.4.1. Karacay-Balkar Dili

Elbruz’un bati ve kuzey bati eteklerindeki Kuban vadilerinde
yerlesmis olan Karagaylar ile dagin dogu yamagclarindaki bes vadide
(Baksan, Cegem, Holam, Bizing1 ve Cerek) yasayan Balkarlar, Carlik ve
Sovyet donemlerinde bazi tarafli bilginlerce sdylendigi gibi birbirinden
farkl etnik kokene, dile, kiiltlire ve tarihe sahip iki ayr1 halk degil, ayni
dil, kiiltiir ve tarihi paylagsmasina ragmen ikiye ayrilmig tek bir Tiirk
boyudur. Karacay ve Balkar, sadece bu boyun yasadig1 cografi bolgelerin
adlaridir. Aynmi kokten gelen Karagaylar ve Balkarlarin, kisa bir
stireligine birbirinden ayrilmis olan miisterek bir tarihleri oldugu gibi,
tarith boyunca konustuklar1 dil de aynidir. Bu ylizden bu dile Karagay-
Balkar dili adi verilir. Karagay-Balkarlar kendilerine “Tawlu” (Dagl)
dedikleri gibi, dillerini de "Taw til" (Dag dili) ya da "Tawg¢a" (Dagca)

bi¢imlerinde adlandirirlar.

Karagay-Balkar Dili, Tiirk dillerinin Kuzey-Bati (Kipgak)
grubunun Kafkasya'daki kolunu meydana getirir. Diger bir siniflamaya
gore ise, Tiirk dillerinin "z" kolunun "y" boliimiiniin "taw-, bol-, kalgan"
grubuna girer. Buna gore Karacay-Balkar dilinde eski Tiirk¢e “azak”

2

veya “adak” yerine ‘“ayak”; “tag” veya “dag” yerine “taw”; “olmak”
yerine “bolmak”; “kalan” yerine “kalgan” big¢imleri kullanilir (Tavkul,

2003: 76).
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Karagay-Balkar Tiirkcesi tarihi gelisimi igerisinde iki Onemli
diyalekte ayrilmistir. Bunlar ilk bakista sanildig1 gibi Karagay ve Balkar
diyalektleri (ya da dilleri) de degildir. Ciinkii Karagay bolgesi ile ve
Malkar topraklarinin Baksan, Cegem vadilerinde konusulan dil
birbirinden farkli degildir. Karagay-Balkar halkinin yiizde doksani
tarafindan konusulan bu diyalekt, Karagay-Balkar yazi1 dilini meydana
getirir. Az sayida insan tarafindan konusulan ikinci diyalekt ise, Balkar
bolgesindeki Cerek irmagi vadisinin yukari taraflarinda yer alan “Ogar:
Malkar” (Yukar1 Balkar) bolgesinde konusulmaktadir. Sarp daglar, derin
vadiler ve kanyonlarla diger bolgelerden yiizyillar boyunca tecrit edilmis
bir sekilde kalan Yukar1 Balkar bolgesindeki Cerek diyalektinin fonetik
ve morfolojik 6zellikleri, yiizyillar boyunca muhafaza edilmistir. Holam
ve Bizingit vadilerinde konusulan dil de Cerek diyalektinin etkisi

altindadir (Tavkul, 2003: 77).

Dort taraflar farkli Kafkas kavimleriyle (Kabardeyler, Adigeler,
Abazalar, Oset-Digorlar, Abhazlar, Giircii-Svanlar ve Glircii-Mingreller)
hem fiziksel hem de kiiltiirel agidan sarilan Karacaylar, yogun etkilesim
siireci i¢inde komsularindan pek cok kavram ve soz almistir. Buna
ragmen dilin esas yapist hi¢ bozulmamis, basindan itibaren Karacaylar’
ziyaret eden tiim arastirmacilar bu kadar farkli dilin ortasinda, oldukg¢a
temiz bir Tirk dilinin muhafaza edilebilmis olmasin1 hayretle

kaydetmislerdir. Bunun altinda ii¢ sebep yatmaktadir:

1. Bagimsizlik egilimleri son derece gii¢lii olan Karagaylilar,
“tam bir Ergenekon” olarak tanimlanabilecek cografi konumlarinin da
yardimiyla, yasadiklar1 vadilere higbir yabanci giicii sokmamis; saldiri
tesebbiislerini piiskiirtmiistiir. Bu yiizden kimse Karagay halkini yonetip
kendi dilini empoze edememistir. Bu durum 1828 Hasavka Savasi’yla
Rusya hakimiyetine girildiginde bile devam etmis; ancak XIX. yiizyil
sonunda Ruslar’in Karacay’in giinliik yonetimini fiilen ellerine almalari

ve acilan Rus okullariyla degismeye baglamistir.
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2. Karacay Tiirkgesi, tarih icinde farkli Tiirk lehgelerinden
siiziilerek olusup hepsinin ifade ve kelime haznesi zenginliklerinden
yararlandig1 icin, ¢agina gore gramer bakimindan gelismis, kullanimi
kolay ve oldukg¢a giiclii bir dil olmustur. Hi¢bir komsu dil de,
kendilerininkinden daha gelismis olmadigi i¢in, Karacaylilar yasadiklari
olaylart1 ve duygularin1 ifade edebilmek i¢in baska bir dile ihtiyag

hissetmemislerdir.

3. Komsular1 olan halklar, hem niifuslarinin ¢ok fazla olmasi,
hem de yerlesim konumlarinin daha elverisli olmasi sebebiyle, Karagay’a
gore ¢ok avantajli durumdadirlar. Ancak hemen hepsi, yiizyillar boyunca
Tiirk devletlerinin hékimiyetinde yasadiklarindan (son yillarda mikro-
milliyet¢ilik akimlarinin etkisiyle reddedilip gizlenmeye calisilsa da),
miizikten askerlige, feodaliteden hayvanciliga, toplumsal kiltiirlerinin
tlim subeleri ve dilleri, bastan basa o donemlerden kalma Tiirkizmler ile
doludur. Ayrica Kafkasya’nin ¢evresi hala giiclii ve gelismis Tiirk kiiltiir
cevreleriyle (Osmanli, Kirim, Azerbaycan, Kumuk-Dagistan, Kazan)
cevrilidir. Komsulari, Karagay’a dil ve kiiltiirlerini empoze edebilmek bir
yana, kendileri siirekli c¢evrelerindeki bu gelismis Tirk halklarinin
kiiltiirel etkilerini absorbe etmekte; baslica ticari iliskiler de bu bolgelerle
yuriitilmektedir. Hatta ¢ok sayida degisik dilin konusuldugu
Kafkasya’da yerli halklar birbirleriyle ancak “/ingua franca” konumunda
olan Tiirk diliyle (doguda Kumuk, batida Kirim lehgesi) anlasabilmekte;
(disa agilabilme sansina sahip olacaklarindan) Tiirk¢e bilen gengler en iyi
damat aday1 sayilmaktadir. Mahalli 6l¢egi asan her tiirlii siyasi ve ticari
tesebbiis, ancak Tiirk dilini bilerek yiiriitiilebilmektedir. Herkesin Tiirkce
0grenmeye c¢alistigi bu ortamda, Karacaylar’in dogustan bir dil
avantajina sahip olduklar1 ve bunu herhangi baska bir dil lehine

degistirmeyi diistinmeyecekleri agiktir.
3.4.2. Dini Inanclar ve islam’in Kabulii

Glinlimiizde Siinni/Hanefi Miisliman olan Karacay-Balkar
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halkinin sosyo-kiiltiirel yapisinda 6énemli bir yer tutan ve halkin davranis
normlart lizerinde etkisini giiniimiize kadar devam ettiren eski inanglarin
kokeni iki kaynaga dayanmaktadir. Bunlardan birincisi, M. O. VIL
yiizyilda Iskitlerle baslayarak, M. S. XII. yiizyilda Kipgaklar’a kadar
devam eden, eski Tiirk “bozkir kiiltiirii” ¢evresinde ortaya ¢ikan inanglar;
ikincisi, M. S. 6. ylizyildan itibaren Kafkasya halklar1 iizerinde etkili olan
ve zamanla bozularak Samanist unsurlarin etkisiyle ¢ok tanrili bir inang

sistemine donilisen Hristiyan inanglaridir.

Simdiki topraklarina XVI. yiizy1l baslarinda yerlesmis olan
Karacaylar’da, ilk bir asir boyunca bir taraftan Alan kalintilar1 ve
Girciistan’in ~ etkisiyle olusmus ama artitk kaybolmakta olan
Hristiyanligin izleri, diger taraftan da Altinorda’dan baslayip Kirim ve
Dagistan’la  devam eden ama heniiz yiizeysel konumda olan
Miisliimanligin etkileri, eski ilkel inanglarin i¢inde erimis ve asli
kimliklerini kaybetmis vaziyette bir arada bulunmuslardir. Hazarlar’dan
kalma Yahudilik unsurlarimi da katarsak, XVI. ve XVII. yiizyillar
boyunca, Karagay halkinin alt ve orta tabakalarinin, her ii¢ semavi
dinden de (saygi duyulan ama tahrif edilmis) unsurlar igeren, bir tiir

Animist/Totemist inang sistemini yasadiklar1 sdylenebilir.

Kirim ve Dagistan ile daha yakin iligkileri olan iist tabaka “biy”
(prens) siilaleleri iginde ise, erken donemlerden beri Miisliimanlara
rastlanmaktadir. Prens siilalesi Kirimsavhal’lardan c¢esitli kisilerin
(meseld Prens Bekmirza Kirimsgavhal’in XVII. yilizyilin ilk yillarinda
yasayan oglu Kangavbiy’in) miisliman oldugu bilinmektedir. Zaten bazi
arastirmacilar Kirimsavhal siildlesinin, aslinda Dagistan kokenli ve
basindan beri miisliiman oldugunu, ancak o zamanin feodal anlayisiyla
kendilerinden asag1 diizeyde gordiikleri “kara halka” bunu yaymak i¢in
hi¢bir gayret sarf etmedikleri gibi, kendilerinin de zamanla dini bilgi ve
inan¢ bakimindan zayifladigini belirtmektedirler (Karagay, 2000).

Gergekten de Kirimsavhal siildle secerelerinde, diger tukumlarda o
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yillarda rastlanmayan bir 6zellik bulunmakta; Islamiyet’in kabuliinden
onceki nesillerde bile (Muhammat, Safar Aliy, Kurman Aliy, Mussa,
Islam, Hamzat, Acahmat=Hac1 Ahmet gibi) ¢ok sayida miisliiman ismine

rastlanmaktadir (Laypanov, 1997).

Pek ¢ok kaynakta Karacaylar’i Islam’a sokan kisi olarak Abuk
Ishak Efendi’nin ad1 verilmektedir. Ancak yerel sozlii tarih kaynaklar1 ve
genealoji materyali; bu durumun Klaproth’un belirttigi gibi 1770
yillarinda, bir seferde, toplu bicimde ve Ishak Efendi’nin dgretisiyle
degil, ylizyila yakin devam eden bir siire¢ i¢inde, oncelikle biy (prens)
siilaleleri ve dis kiiltiirlerle fazla temas eden ailelerden baglayarak
tedricen gerceklestigini gdstermektedir. Ornegin, uzun siire Buhara’da
dini ilimler tahsil edip yurduna dondiikten sonra, Prens FElbuzduk
Kirimsavhal’in (meshur Gosayah Biy¢e’den dogan) kizi ile evlenen,
kendisi de bir prens siilalesine mensup olan Dudalani Aysandir adli bir
mollanin, 1650’lerden itibaren Karagay’da Islam’i yaymaya basladig
bilinmektedir.® Halk arasinda “Buhara’¢ci Halal’ulu Abdullah Styth”
(Buhara’li Helal oglu Seyh Abdullah) olarak taninan bu karizmatik sahis,
agizdan agiza dolasan dini manzumeleri ve tasavvuf temali vaazlari
sayesinde, faaliyetlerinde oldukc¢a basarili olmustur. Seyhin toplumda
oldukca yiiksek bir statii de kazanmis oldugu, 1715 tarihli Holam
yazitinda, (komsu halklar arasindaki sinir anlagsmazliginin ¢éziimii i¢in
secilen hakemler arasinda) “Abdul Kadi: Halalov”’ seklinde adinin

gecmesinden anlagilmaktadir (Hatuyev, 1999).

Aslen Abaza kdkenli bir din adami olan Abuk Ishak Efendi ise,
1760’lardan  itibaren Kabardey bolgesinde dini  faaliyetlerini

siirdiirmustiir. 18. yiizyilin ikinci yarisinda, Kabardey bolgesinde

$Tiirkiye ve Rusya’daki Karagaylar arasindaki genealoji arastirmalart sirasinda
derledigimiz aile secerelerinde, dogumlar1 yaklasik olarak Seyh Abdullah’in
faaliyet gosterdigi yillara denk gelen iki ayri kisinin isminin “Dinkirdi” (=Din
Girdi) olmas1 ve onun dini manzumelerinin, hi¢ yaziya dokiilmemis olmasina
ragmen 350 yil sonra hala hatirlaniyor olmasi bunu géstermektedir.
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prensler arasindaki iktidar miicadelesi kizigsmis; merkezi otorite yok
olmus; siyasi bir kaos yasanmistir. Bu karisik donemde, koy-koy gezen
bu gayretli Islam misyoneri, Kabardey Prenslerini ve soylularmi ikna
ederek (zaten kismen bilinip yiizeysel olarak uygulanmakta olan) Islam’1,
tim halka ve giinliilk hayata yaymis; kadilik ve mahkemeler diizeyinde
tiim kurallariyla uygulamaya sokturmustur. Ozellikle dénemin en saygin
Kabardey Prenslerinden (Rus ordusunda Binbasi riitbesini de tagiyan)
Hatokusuko Adilceriy (Rusca yazilisi: Adil Girey Atajukin)’in tam
destegini almasi, ¢aligmalarinin prensler nezdinde basar1 kazanmasinda
etkili olmustur. Islam bdylece, bir tiir devlet dini statiisii ile birlikte,
kurallarin1 uygulatabilecek yaptirim giicii de kazanmistir (Neflaseva,

2000).

Ishak Efendi, Kabardey’de yaptig1 reformu, komsu Karagay’in
(muhtemelen zaten -sadece isimde de olsa- miisliiman olan) prenslerine
tasimistir. Sozlii tarih kaynaklarinda, “biringi apendile” denen (ama
Kabardeyli degil Karagayli) hocalarin, mahalle mahalle gezip, “kelime-i
sehadet” ile temel dini kural ve yasaklar1 anlatmalar1 aktarilir. Buradan
anlagildigina gore, Abuk Ishak Efendi’ye atfedilen Karagay’da Islam’1
halka yayma isini asil yapanlar, ishak Efendi sayesinde prensler ve
Tore’den {ist diizey destek alip Onleri agilinca, gayretlerini iyice
yogunlastiran (muhtemelen Seyh Abdullah’in yetistirdigi) Karacay’in

birinci nesil mollalaridir.

Boylece Karagay toplumu, 1770-80’lerden itibaren artik kesin
olarak Miisliiman olurken, yazili olmayan “adet” kurallariyla calisan ve
“Tore” adi verilen geleneksel yargi meclislerinin yaninda, “kadi” ve
“mahkeme” kavramlariyla da tanigsmis; mescidler ve medreseler faaliyete

baslamistir.

Bir nesil dnce yasamis olan Buhara’li Halal’ulu Abdullah’in,
bazen “Kadi” iinvaniyla anilmakla beraber, halk arasinda daha c¢ok

“Abdullah S1y1h” olarak bilinmesi dolayisiyla, aslinda bireysel diizeyde
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ve goniilliiliik esasiyla faaliyet gostererek Miisliimanligi yayan bir tarikat
seyhi hiiviyetinde oldugu anlasilmaktadir. Prenslerin himayesinde,
yaptirim giicii olan, resmi bir kamu gorevi olarak kadiligin ise, Abuk

Ishak Efendi tarafindan baslatildigi aciktir.

Karacay’in ilk resmi kadisi, aslen Dagistan’in Akusa
bolgesinden bir Dargin olan “Efendi Agayev” olmustur. 1826’da Rus
yayllmasmma karst Osmanli himayesine girdigi zaman Karacay’a
Anapa’daki Osmanli Pasasi tarafindan da “Haci Ahmed Efendi” adinda
bir kadi gonderilmistir: Ancak iki yil sonra, Rus ordusu Hasavka’da
savasarak Karagay’a girince, Ahmed Efendi Ruslar’ca tutuklanip
uzaklastirilmistir. Ama yine de, yapilan anlagsma geregi Ruslar uzunca bir
siire Karagaylar’in dini sistemine ve mahkemelerine karigsmadiklarindan,
kadilik makami devam etmis; onun yerine daha oOnce Kabardey

bolgesinde gorev yapmis olan “Abdullah Efendi” géreve baslamistir.

Aslen Karagayli olan ilk kadi, “Hubiylani Muhammed
Efendi”dir. Onun, Imam Samil’in Cerkezistan Naibi Muhammed Emin’e
uyup bir isyan hareketi baslatmasi, 1855’te ise yenilip Abhazya’ya
kacmasi lizerine, yerine “Murtaza Ali Aliyev” ge¢mistir. Daha sonraki
yillarda  Karagay’da  kadilik  yapan isimlerden  bildiklerimiz
“Bayramuklani Magomet Efendi”, “Kockarlani Ismail Soltan”,
“Akbaylani Tokmak Haci” ve “Hagirleni Cagafar Efendi”dir (Burlakov,
1999).

Ser’i mahkemeler, Rus egemenliginin ilk doneminde de
(herhalde eski adet hukukuna gore daha gelismis goriildiigii i¢in), bir siire
miisamaha hatta tesvik gormiis ve sayilar1 artmistir. Mahkemeler ve
kadilar, zenginler ve soylulara karsi, fakirler ve alt siniflarin haklarini
korumusglar; ayrica sahit, dava, vekil (avukat), tazir (ceza), vakif,
maslahat, celde (falaka cezasi), hapishane gibi hukuk kavramlarini

topluma benimsetmislerdir (Burlakov, 1999).
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Karagaylar arasinda Islamiyetin yayilmasinda, Dagistan’dan
gelerek halka Islamiyeti greten bazi Kumuklar’in da 6nemli rolii
olmustur. Ornegin, 18. yiizyilda Dagistan’dan Karagay’a gelen Kumuklu
Aliy adinda bir din hocas1 Karagaylilara Islamiyeti 6gretmek amaciyla

Karagay’in Kart Curt koyline yerlesmis ve onun soyundan bugiin

Karagay’da “Aliy” adinda bir tukum (siilale) meydana gelmistir (Tavkul,
1998: 46).
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Karagay’da Hudes mevkiinde yapilan dini bir torende Apendi (Hoca) ve
“Tamada’lar (ileri gelenler). [1880]

Yine Dagistan’dan yayilip Karacay’a getirilen tasavvuf
hareketleri (Naksibendilik ve Kadirilik) de, hizla yayilmis ve pek cok
miirid kazanmistir. Bu gelismede, koyleri gezip “izin veren” (tarikata ilk
giris ve virdlere basglatma ritiieli uygulayan) tarikat halifelerinin, halkin
¢ok hosuna giden evliya menkibeleri ve geleneksel halk edebiyati
formlarinda olusturduklar1 ritmik soyleyisli “zikir” manzumelerinin
biiyiik etkisi olmustur. Bu durum da, Islam’in Karagay halkinin alt
tabakalarinin giinlilk hayatina daha derinlemesine niifuz etmesine ve

kuvvetli bir iman anlayisinin olugsmasina katkida bulunmustur.

Naksibendi tarikatini  Karagay’a getiren miirsidlerin ilki,
yukarida da degindigimiz Buhara’lt Seyh Abdullah’dir. Erken donemden
bilinen diger isimler de, “Botaslant Sakay ulu Haci” ve “Bicileni Ojay

Haci”dir (Karagay, 2000).
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Karagay’in resmi olarak Miisliman olmasindan once, daha
XVIL. yiizy1l baslarindan itibaren Karagay’dan gengler Dagistan ve Kirim
medreselerine okumaya gitmeye baglamislar, hatta (Abdullah Siyih
orneginde oldugu gibi) Buhara medreselerine gidenler bile goriilmiistiir.
Bu egilim Islam’in resmi din haline gelmesinden sonra artarak devam
etmis, her sene Dagistan’dan izne gelen medrese "sohtalar:” (talebeleri),
izin sonunda yanlarinda yeni Ogrenci adaylari ile kafileler halinde
donmeye baglamistir. Bir siire sonra okumaya gidecek Ogrencilerin

hedefleri arasina Istanbul ve Kahire de girmistir.

B

Ogar1 Malkar kéyiinde bayram namazi (1883)

Bu ilginin altinda, dini heyecan ve bilgi achiginin yan1 sira, yeni
olusan “apendi” (din adami, hoca) sinifina girebilmenin, niifus arttik¢a
toprak sikintisindan dolay1 iyice sikisan halkin fakir tabakasi i¢in, saygin
ve nisbeten gilivenli bir ekmek kapisi olarak goriilmesi yatiyor olabilir.
Nitekim Karagay kadilar1 ve taninmis din adamlar1 arasinda biy
siilalelerinden pek kimse bulunmazken, agirhk o6zden ve kul

siniflarindadir.
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Karagay koyleri, her birinde sadece bir siildlenin yasadigi
birbirinden ayr1 ¢ok sayida mahalleden olustugu ve her mahallenin de
adeta birer mikro-kdy gibi kendi mescid ve mezarligi oldugundan,
“doldurulacak hoca kadrosu” sayis1i oldukg¢a yiikselmektedir. Ortaya
¢ikan bu yaygin yeni sinif, zincirleme etki olarak Islam’in toplum yasami

tizerindeki degistirici etkisini arttirirken, tarih boyunca kanli sinir

miicadeleleri verilen komsu kabilelerle de yeni bir yakinlik dogurmustur.
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Karacgayli din adamlar: (1905).

Iste bu ortamda yetistikleri i¢in, Sovyet iktidarinin ilk yillarinda,
Karagay toplumunda mevcut aydin tabakasi (en hizli komiinist olanlar
dahil), Rus ve diinya kiiltiiriiniin yan1 sira, yeterli Islami kiiltiir
altyapisina da sahip, Istanbul gazetelerini (ya da en azindan Kirmm’li
Ismail Gasprinski’nin gazete ve dergilerini) takip edebilen bir kadro
hiiviyetindedir. Ne yazik ki Sovyetler, bu aydinlar neslinin (6nce muhalif
olanlarini, 1930’lu yillarda da baslarda samimi bi¢gimde kendilerini

desteklemis olanlar1 olmak {izere), tamamini1 yok etmistir.
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3.4.3. Aile Yapisi

Karagay-Balkar Tiirkleri, son donemlere kadar genis aile
bi¢ciminde yasamislardir. Genellikle iig-dort kusagin bir arada yasadigi bu
genis aile tipine “ullu diyiir” adi verilir. XIX. ylzyillda ve XX. ylizyil
baslarinda, bu tip genis ailelerde 25-30 kisinin beraber yasadigi sik sik
goriiliir. Ataerkil diizenin hakim oldugu biiyiik ailede, “Uyiir Tamada”
(aile biiyligii) ad1 verilen aile reisligi mevkii, evin en yash erkegine aittir.
Babanin aile igindeki statiisi ve otoritesi son derece gii¢liidiir. Bir baba
cocuklarinin evlenme, bir bagka yere yerlesme gibi, hayatlariyla ilgili her

tiirlii konuda tek karar sahibidir (Tavkul, 2007: 360).

T

Teberdi’de Baygoralani Ojay Haci'ye ait ullu iiy (1900).

Genis ailenin biitliin bireylerinin birlikte yasadigi evin (daha
dogrusu evler kompleksinin) ana niivesini olusturan kisma “Ullu Uy”
(bliyiik ev) denir. Bekarken evlenen her erkek (ya da gelen her gelin)
i¢in, biiylik eve bitisik yeni bir ev (aslinda bir oda) insa edilir. Avluya
bakan ayr1 bir kapist olan bu eve, “otov” adi verilir. Evlenen ¢ocuklar,
esleri ve cocuklariyla birlikte kendi otovlarinda yasarlar; evlenmemis

kardesler, ise anne-babalariyla birlikte ullu {iyde kalirlar. Genis aile
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tipinde ortak miilkiyet diizeni vardir; ancak tamamen dagilan bir evin

miilkii kardesler arasinda esit olarak paylastirilir (Tavkul 2007, 363).
3.4.4. Tukumlar (Siilaleler)

Karagay toplumunda, soy iligkilerinin ve soya dayali akrabaligin
¢ok onemli bir yeri vardir. Karagay’da siildle (soy, hanedan) kavraminin
karsilig1 olarak “tukum” sozii kullanilir. Eski ve koklii soylardan gelen
her Karacayli’nin “tukum at” ad1 verilen bir soyad1 vardir. Tukuma adin1
veren, genellikle yedi-sekiz kusak once yasamis olan dedelerden biridir.
Geleneklere gore ayni tukuma mensup olan bireyler, ne kadar uzak
olurlarsa olsunlar birbirlerine “tukum cuwuk™ (soy akrabasi) olurlar ve
asla birbirleriyle evlenemezler; zira 6z kardes sayilirlar. Bu yiizden her
Karacayli yedi kusak onceki dedelerine kadar (hem baba hem anne

tarafindan) biitiin soyunu bilmek zorundadir.

Tukumlarin olusumu, yasamasi, boliinmesi ve yok olmasi ile
ilgili olarak “mitoz boliinme” esasina dayanan, geleneksel bir evrim
diizeni vardir. Bir sahsin c¢ocuklar1 ile baslayip onun adiyla anilan bir
tukum (siilale), bir ka¢ kusak sonra ¢cogalip kalabaliklagmaya baslayinca,
her bir oglunun (veya torununun) adiyla anilan alt kollara ayrilmaya
baglar. Tukumun bu kollarina “atawul” adi verilir. Bazen bir atawulun
kendi icinde bile, ayr1 bir isimle alt-atawul denebilecek bdliinmeler
olusur. Atawullar hala ayn1 tukuma mensubiyetlerini bilirler ve akrabalik
iligskileri (dayanisma, kiz alip vermeme) devam eder; ama nesiller
gectikce atawullar bagimsizlagmaya ve atawul kimligi ana tukum

kimliginin 6niine gegmeye baglar.

Nihayet ilk kardeslerden 5-6 nesil gegtikten sonra, atawullar ayri
birer tukum statiisiine yiikselerek ana tukumdan ayrilir. Bir iki nesil daha
gecince artik yeni tukumlar arasinda iist diizey akrabalik iliskileri (kiz
alip-vermeme) kaybolur. Asil tukumun adi ya (kiiltiiriin aktarimi yazil
olmadig1 i¢in) tamamen unutulur ve onun yerine artik ayri birer tukum

haline gelen eski atawullarin adlar1 yayginlasir; ya da atawullardan biri o
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ismi hala devam ettirirken digerleri, yeni isimlerini kullanmaya baglarlar.

Ornegin, Navruz, Budiyan ve  Adurhay, Karagay’in
Kafkasya’daki kurulus donemi olan XV. yiizyilin ikinci yarisinda
yasamis Onciil sahislar olup, kendi soylarindan gelen birer siilalenin de
atas1 olmuslardir. Ancak torunlardan itibaren olusmaya baslayan alt
kollar (atawullar), bes alt1 nesil sonra ayr1 birer tukum haline gelmistir.
Boylece, mitoz boliinmenin sonunda (6nceleri ilk atalarin adiyla mevcut
olan) bu ii¢ tukum yok olmus, “Adurhaylari”nin yerine Oruslari,
Laypanlart, vd., “Navruzlari”’nin yerine Silpagarlari, Kappuslar:, vd.,
“Budiyanlari”nin yerine Akbaylari, Bayrimuklar:, vd. gibi ¢ok sayida
yeni (ikinci nesil) tukum ortaya ¢ikmistir. Ote yandan Bat¢alar: tukumu
basindan beri ayni adla devam eden eski ve kalabalik bir siilaledir.
Cichanlar ise aslinda Batgalari’nin atawullarindan biri olmasina ragmen,
zaman ic¢inde bagimsiz bir tukum haline gelmis, ana tukumla paralel

olarak yasamini siirdiirmektedir.

Her tukumun kendisine ait 6zel bir sembolii vardir. Eski Tiirk
boylarinin ¢ogunda goriilen ve “Tamga” adi verilen bu sembol, tukum
mensuplarinca evlerinin duvarlarina, hayvanlarinin sagrisina, silahlarinin
iistiine ve mezar taslarina ¢izilir. Hep beraberken ayni tamgay1 kullanan
bir tukum, bdliiniip yeni tukumlar olusunca, bazi degisikliklerle yeni

tamgalar olusturulur.

Karacaylar’da  akrabalik  iligkilerine  olaganiistii =~ Onem
verildiginden, herkes mensub oldugu tukumu, tiim bireyleriyle bilmek
zorundadir. Bu yiizden ortalama bir Karagayli yash ile konusuldugunda,
hi¢ sasirmadan ylizlerce ismin ayr1 ayr1 akrabalik iliskilerini tiim
detaylariyla sayabildigi goriiliir. Hemen her yashi Karagay’in zihninde
var olan aile secerelerine bir 6rnek olarak; Karagay’in en biiyiik ve kokli
tukumlarindan  Silpagarlari’nin = seceresi  ¢aligmanin  eklerinde
verilmektedir. Bu secerede Karagay’in temelini atan dort kisiden biri

olan Navruz’dan baslayarak, ilk on bir nesil gdsterilmektedir. Ilk
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baslarda “Navruzlari” adiyla yasayan tek bir tukumdan, sonradan
atawullarinin bagimsizlagsmastyla, birka¢ yeni tukum olugmustur. Burada
Navruz'un soyundan gelen tiim tukumlar degil, sadece Silpagarlari
tukumu gosterilmistir. Endrevuk oglu Silpagar’in adi, onun torunlarinin
olusturdugu ve sonralar1 ayri bir tukum haline gelen bu atawula ad
olurken; oOnceleri Navruzlar1 icinde diger bir atawulu teskil eden

Endrevuk’un kardesi Nukkol’iin oglunun soyu da, zamanla “Kappuslart”

adl1 bir tukum haline gelmistir.

Silpagarlari'min  kendi i¢indeki atawullardan (Dobarlari,
Hasanlari, Bigengileri gibi) tesbit edebildiklerimizin adlar1 da, o
atawulun ilk kurucusu sayilan kisinin adinin yanina parantez iginde
yazilmigtir. Tamamen Rusya’da kalmis olan atawullardan Kisgalari,
Gabiyleri, Kandavurlar:t ve Hikkileri'nin alt nesilleri, (aslinda oldukca
kalabalik olmalarina ragmen) tiim detaylarina heniiz ulagilamadigindan

secerede gosterilmemistir.

En altta on birinci nesil olarak goriilen isimler, genellikle XIX.
ylizyilin ortalarinda (1830-70’lerde) dogmus, bazilart 1905°te olgunluk
yaslarindayken Osmanli topraklarina gdemiis olan nesildir. Ornegin
Dobarlar1 atawulundan Canukku’nun torunu Abek, 1905 go¢iiniin
hazirliklarin en basindan, Tiirkiye’de koylere yerlesilmesine kadar
liderligini yapmis olan, ileri gelen dort kisiden biridir. Debos’un torunu
Geriy Efendi ise, hem Karagay’dan ve Dagistan’dan gelmis miiridleri
olan bir Naksi seyhi, hem de Karagay’in merkezi olan Uckulan’daki
medresenin miiderrisi olan biiyliik bir alimdir. Geriy Efendi ve ailesi
goctiiglinde Dagistanli iki miiridi de, sirf ondan ayrilmamak igin

Karacaylar ile birlikte Tiirkiye’ye gelmis, o 6liince de geri donmiislerdir.

Bu nesilden sonra, dort nesil daha dogmus olup, su anda
Navruz’un 15. Nesli olan torunlari, genglik caglarin1 siirmekte, tiim
tukumun niifusu ise (kizdan doganlar dahil) binleri asmaktadir. Ornegin

sadece Aslan oglu Canukku’nun Tiirkiye’ye gelmis olan torunlarinin
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soyundan gelenler, su anda 400 kisiye yakindir.

Karacaylar’in orijinal yerlesim yurdu olan yukar1 Kuban vadisi
i¢inde, Hurzuk, Uckulan ve Kart-Curt adli ii¢ biiylik koy yer almaktadir.
Bu koyler, her birinde sadece bir tukuma (bazen de bir atawula) mensup
ailelerin yasadig1 “tiyre” adi verilen ¢ok sayida mahallelerden olusur;

bdylece kdy vadi boyunca ¢ok uzun bir araziyi kaplar’. Tiyreler yan yana

? Ullu Karagay bolgesini olusturan ii¢ kdy, su tiyrelerden olusmaktadir:

a. Kartcurt’daki tiyreler: Kirimsavhallari, Karamirzalari, Abayhanlari,
Aybazlari, Akacileri, Aliyleri, Alminsleri, Appaklari, Appalari, Ashaklari,
Bagatirlari, Badahlari, Bayileri, Batgalari, Baglalari, Berdileri, Bicileri,
Bolurlari, Botaslari, Bucguralari, Bitdalari, Gabiyleri, Gacalari, Gazalari,
Gandalar1, Gedileri, Gerbekleri, Glovlari, Koybaylari, Golalari, Gogiyalari,
Gulaklari, Cazalari, Cammalari, Cankozleri, Caseleri, Cagarlari, Cekkulari,
Cogulari, Dotdulari, Ebzeleri, Egizleri, Edileri, Ezileri, Halkogleri, Hapalari,
Hasanlari, Hatuvaylari, Hagirleri, Hubiyleri, Ijalari, Kobekleri, Kiyikleri,
Kuznetsovlari, Kalmikovlari, Karakotleri, Karalari, Koycgulari, Kullari,
Kusceterleri, Lepsoklari, Mukalar;, Navruzlari, Orusbiyleri, Ozdenleri,
Ortenleri, Sarilari, Sozaruklari, Silpagarlari, Tekeleri, Toklari, Tulparlari,
Samanlari, Sungarlari.

b. Hurzuk’daki tiyreler: Dudalari, Karabaslari, Kocaklari, Sahanlari,
Kaziyleri, Magayalari, Mifikoylari, Mahametleri, Temirbolatlari, Ajuvlari,
Aysandirlar1, Aliyleri, Alcaklari, Apaylari, Appaklari, Ahtavlari, Baykullari,
Bayramuklari, Begevullari, Bolatlari, Borlaklari, Botaglari, Cardanlari,
Catdolari, Cukkalari, Comalari, Cotgalari, Cipg¢iklari, Danaslari, Davletkullari,
Dekkuslari, Elkanlari, Gakkulari, Gebenleri, Geriikleri, Goguylari, Ginalari,
Giirciileri, Hablari, Hazgeriyleri, Hapalari, Hapcalari, Hasanlari, Hosular,
Kagiyleri, Kalabekleri, Kalahanlari, Karabugaylari, Karakotleri, Kargalari,
Kasaylar1, Kobanlari, Kulgalari, Kurmanlari, Laypanlari, Mamalari, Mekerleri,
Musakaylar;, Mizilari, Ozenleri, Ortenleri, Samanlari, Samasurlari,
Temircanlari, Toturkullari, Tohguklari, Umarlari, Tsulukiyanlari.

c. Ugkulan’daki tiyreler: Abaylari, Acileri, Akbaylari, Akbaslari, Albotlari,
Arduhanlari, Babolari, Bayramkullari, Baytoklari, Baycoralari, Batdilari,
Bicileri, Bostanlari, Bigaksizlari, FErikgenleri, Gappolari, Kappuslari,
Gemsokurlari, Giiziileri, Canibekleri, Cantotaylari, Dolalari, Dotdular,
Keceruklari, Kipkeleri, Kurbanlari, Kazangiklari, Kayitlari, Kobalari,
Korkmazlari, Kocharlari, Kizilaliyleri, Laypanlari, Mamgculari, Mirhaklari,
Oruslari, Semenleri, Siiylinbaylari, Silpagarlari, Tambiylari, Tebulari, Tekeleri,
Temirezleri, Habiglar1, Hacilaylar1i, Cegemlileri (Balalar1), Saylilari, Samanlari,
Sidaklarsi.
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bitisik degil, aralarindaki bos araziler, harman yerleri ve bahgelerle
birbirinden ayrilmis olarak mesafeli bicimde yerlestirildikleri ve her
tiyrede o tukumun kendi mescid ve mezarligi da oldugu i¢in, mahalle
degil, birer mini kdy olarak da goriilmeleri miimkiindiir. Ayni tiyre i¢inde
bazen atawullarin mezarliklarinin bile ayr1 oldugu goriiliir. Bir siilalenin,

birden ¢ok koyde tiyreleri de olabilir.

Uckulan’i olusturan “tiyre’lerden biri: Bay¢oralari (1880).

3.4.5. Kawumlar (Klanlar)

Ayn1 kokten gelen atawullarin, ayri1 tukumlar haline gelip
birbirlerinden ayrilmalar1 ile, yakinliklar1 tamamen bitmez. Hayatlarinin
ve ekonomilerinin hemen tamami, agir bedensel efor gerektiren ve grup
halinde yapilacak islere dayanan Karacaylilar icin, aileler arasinda
dayanisma ve yardimlasma vazgecilmez bir 6énem tasir. Bunun iizerine
bir de, sik sik yasanan kan davalari, sinir anlagmazliklar1 ve kiz
kagirmalar1t da konursa, her tukumun hayat miicadelesinde ayakta
kalabilmek icin olabildigince ¢cok miittefik bulmasi gerektigi ortaya ¢ikar.
Iste bu ihtiyagtan da, Karacaylar’in “kawum” dedikleri, (bir tiir “klan”
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yapilagmasi olan) olusum dogmustur.

Geleneklere gore, yeni bir ev kuran ogul, yeni evinin ocagini ilk
olarak, baba evinin ocagindan aldig1 atesle yakar; bdylece ayni1 ortak
atanin soyundan gelip de ayr1 ev agmis tiim erkekler ve onlar1 soyundan
gelenler, aslinda hala ayn1 ocagin atesini kullaniyor sayilirlar. Bu yiizden
Karacay’da kardeslerin soyundan gelen bireyler, kendilerini toplu olarak

12

“bir otdan c¢ikganla” ya da “ayrilganla” (bir atesten c¢ikanlar ya da
ayrilanlar) olarak adlandirirlar. Eskiden bir tukumda iken, atawullarinin
bagimsizlagmasi ile ayr1 tukumlar haline gelen bireyler de, birbirleri
hakkinda bu deyimi kullanarak belli bir yakinlik giitmeyi strdiiriirler.
Boylece artik bagimsiz olmalarina ragmen, eski koken ortakligina
istinaden, bir tiir tukumlar ittifaki dogar. Buna “kawum” (grup, obek,
klan) denir. Kawum icindeki siilaleler birbiri i¢in “karnas tukum”

(kardes siilale) konumuna gelirlerken, bu birlik sayesinde, tiim

tukumlarin siyasi/ekonomik giicii ve niifuzu artmis olur.

Karagay’daki esas kawumlar, ii¢ kurucu atanin adini tasiyan
“Adurhay kawum”, “Budiyan kawum” ve “Navruz Kavum ’dur. Daha
sonraki yillarda bunlara, nisbeten daha kiiciik olan yeni kavumlar:
“Sadibek kawum”, “Tram kawum”, “Zapis kawum” ve “Hustos kawum”

eklenmistir'®.

1% Karagay toplumunun oziinii olusturan eski 6zden (hiir, soylu) tukumlarmin,
dahil olduklar1 kawumlara gore dagilimi soyledir: Adurhay Kawumu’nu
olusturan 19 tukum: Bat¢alari, Baygoralar,, Comalari, Oruslari, Sidaklari,
Laypanlari, Cammalari, Tulparlar, Kul¢alari, Bayileri, Erikgenleri, Dolalar,
Bolatlari, Abaylar:, Abayhanlari, Katgileri, Karalari, Sungarlari, Cichanlari.
Budiyan Kawumu’nu olusturan 11 tukum: Bayramuklari, Akbaylari, Botaslari,
Dekkugslar:, Elkanlari, Cot¢alar:, Bolurlar, Tekeleri, Tambiyleri, Cankézleri,
Ezileri. Navruz Kawumu’nu olusturan 11 tukum: Silpagarlari, Kappuslari,
Batdilar, Kocharlari, Acileri, Gappolari, Bayramkullari, Kobalari,
Mamuculari, Golalar:, Sozaruklar:. Sadibek Kawumu’nu olusturan 10 tukum:
Bittalar, Hasanlari, Hubiyleri, Toh¢uklar:, Bicileri, Keceruklari, Caseleri,
Mirzalar, Bagsldlari, Dottaylari. Zapis Kawumu’nu olusturan 5 tukum:
Kipkeleri, Karakétleri, Dottulari, Gebenleri, Kayitlari. Hustos Kawumu’'nu
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Bir kawumun ilk olustugundaki iiyeleri, ger¢ekten ayni kdkten
gelen ve dedeleri kardes olan tukumlardir. Ancak ekonomik, siyasi ve
askerl  sebeplerden her zaman ittifakin  biiylimesinde yarar
goriildiigiinden, eski kavumlar, Karagay’a yeni gelen bireyleri ve aileleri
kendi aralarina katmaya; destek ihtiyacindaki yeni birey ve aileler de bir
kawuma girmeye calismislardir. Bazen disardan gelen bir aile, oldugu
gibi kawuma katilir ve kawumdaki mevcut tukumlar i¢in, yeni bir kardes
tukum haline gelir. Bazen de bir yabanci sahis, bir tukumdan saygin bir
kisi ile kan kardesi olur. Bundan sonra o da, tiim tukumun kardesi sayilir.
Bu sahsin soyu da zamanla ¢ogalip bir tukum haline geldiginde, tim
kardes tukumlarla birlikte ayn1 kawumun iiyesi olmus olur. Bu yilizden
kavumlar (bazilar1 ger¢ekten birbiriyle akraba, bazilar1 ise aslinda
tamamen yabanci) ¢ok sayida kardes tukumdan olusur hale gelmistir. Bu
gercegin bilinmesine ragmen, kawum i¢indeki tiim tukumlar ayni soydan

geldiklerini iddia ederler.

Ornegin Gola ve Aci adli sahislarin Karagay’a disaridan
(Giirciistan ve Kabardey) gelmis olduklar1 bilinir ama onlarin soyundan
gelen “Golalart” ve “Acileri” adli tukumlar, su anda Navruz kawumuna

mensup olup bizzat Navruz’un soyundan geldiklerini soylerler.

Su anda Karagay’in en kalabalik tukumlarindan biri olan
Hubiyleri’nin ilk atasi, Abhazya’dan gelerek Sadibek’in torunu Bitta’nin

kiz1 ile evlenmis; Hubiyleri tukumu da bu sayede Bittalari’nin damadi

olusturan 4 tukum: Bostanlar:, Albotlari, Hosular:,, Appagalari. Tram
Kawumu’nu olusturan 3 tukum: Korkmazlari, Canibekleri, Semenleri. Ayrica
bu kawumlardan hi¢ birine girmemis olan 24 tukum mevcuttur: Ozdenleri,
Kobanlar, Aliyleri, Marsankullari, Aybazlari, Borlaklari,, Cattolar,
Toturkullar, Kumuklulari, Aysandirlar:, Cukkalar:, Ebzeleri, Ahtaviari,
Samanlar:, Hapalar:, Tebulari, fjalarz, Umarlari, Gatgileri, Lepsoklari,
Ortenleri,  Bagatirlari, Gogiyalari,  Diigerbekirleri. “Biy”  tukumlar
(Kirimsavhallari, Dudalar:, Karabaslar:, Karamiwrzalar:, Kiliclary) ile “ikinci
sinif (ya da yarim) biy” olarak tanmimlanabilecek olan “¢anka” tukumlari da
(Kaziyleri, Kocaklari, Temirbolatlar:, Kelemetleri, Magayalar:, Sahanlari,
Mahametleri, Mingkoylari) kawumlara girmezler.
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olarak onlarin mensub oldugu Sadibek kawuma dahil olmustur. Ama
Hubiyleri de bu kawuma aidiyeti vurgulayabilmek i¢in, siilale

secerelerinin en basina kendi atalar1 olarak Sadibek’i eklerler!’.

Karagaylar’in Baksan’daki ilk yillarinda Kabardeyler ile yapilan
bir catismada iki gen¢ Olmiis, daha sonra yapilan baris anlagmasina
eklenen bir madde geregi, Kabardeyler o6len iki gencin yerine
kendilerinden iki kisiyi vermeyi kabul etmislerdir. Zamanla Karagay
toplumunda asimile olan bu iki Kabardey gencinin soyundan gelen
tukumlardan “Tambiyleri” Budiyan Kawum’a, “Tohg¢uklari” da Sadibek
Kawum’a dahil olmuglardir. Bunun sebebi de, bastaki carpismada dlen ve

kayiplari telafi edilmek istenen genclerin bu kawumlardan olmasidir.

Iki ayag1 olan bu siirekli yap: (1. Siilalelerin mitoz béliinmeyle
cogalmasi, 2. Siildlelerin kan bagi sarti olmaksizin, ama kan bagi
iddiasiyla birlikler olusturmasi) aslinda, Hunlar’dan beri asirlardir tiim
Tiirk halklarinda goriilen, kabile ve millet olusum formiiliiniin kiigiik
Ol¢ekte bir tekrarindan ibarettir. Kawumlar, olusum safhasinda kalmis
“prematiire kabileler” olarak da tanimlanabilirler. Karagaylar’in yasadigi
bolge daha diiz ve genis olsa, cevrede yayilabilecekleri bos araziler
bulunsa, niifus da gog, savas, salgin hastalik ve siirgiinler yiiziinden darbe
yemeden normal sekilde artabilseydi; biliyiik ihtimalle kawumlarin
bagimsiz kabileler haline gelerek birbirlerinden ayrilacaklari, bu
tukumlar i¢indeki atawullarin da bu yeni kabileleri olusturan tukumlar
haline gelecekleri soylenebilir. Karacay kabile-toplum yapisinin detayl
incelenmesi, (adeta sag bulunan bir yavru 6rnek sayesinde, dinozorlarin

bliylimesinin incelenebilmesi gibi) tarihin sisleri i¢inde kalmis biiylik

" Bu yiizdendir ki, XIX. yiizy1l ortalarinda Karagay’n kadisi olan Hubiyleri
tukumundan Muhammed Efendi, Imam Samil ve Muhammed Emin’in etkisiyle
isyan etmis, ayaklanma Ruslar tarafindan bastirilinca da, hemen “Tavarti”’nda
(daglarin ardindaki Abhazya’da), dedesinin akrabalarinin yasadigi ve hala
iligkilerini siirdiirdiikleri kdye kagmis, yillar sonra af ¢ikana kadar da orada
yasamisti.

134



Tirk toplumlarinin  (6rnegin  Asina’li  Goktiirk’lerin  ya da ilk
donemlerinde Kayr’li Osmanlilarin ve Kinik’I1 Selguklularin) ilk kabile
ve asiret niivelerinden itibaren, nasil evrimlestikleriyle ilgili 6nemli

ipuglar1 saglayabilir.
3.4.6. Sosyal Tabakalasma

Eski Karagay toplumunda “Karacay tipi feodalite” diye
adlandirabilecegimiz, tabakali bir yapt mevcuttur. Bu yapinin kdkleri
Orta Asya’dan Dogu Avrupa’ya kadar olan genis bolgede yasamis ve
genellikle Hanlik olarak adlandirilan  ¢esitli  Tiirk devletlerine
dayanmaktadir. Bu devletlerin en sonuncusu, Mogol hakim siifi
tarafindan, ancak yogun Tirk niifusu ile, kendinden onceki Tiirk
hanliklarinin birikimi {izerine kurulmus olan Altinorda Hanligi’dir.
Altinorda zamanla dagilip tarih sahnesinden ¢ekilmis, ama ondan dogan
Kirim, Kazan ve Astrahan Hanliklar1 da, bir siire bolgelerinde biiyiik etki
sahibi olarak yasamiglardir. Altinorda’nin ve takipgisi hanliklarin,
Orgiitsel yapilar1 ve kurumlar1 ile tabileri olan halklar ve komsulari
tizerinde biraktiklar1 etki, yokolmalarindan sonra bile yasamaya devam

etmistir.

Bu yapiy1 olusturan unsurlarin tepesinde, otoritesinin kaynagi
goksel bir giice dayandigina inanilan, kutsal bir soya mensup han
bulunur. Hanin seciminde, giicii, zekasi, cesareti ve siyasi becerisi ¢ok
onemli olsa da, kutsal sayilan belli bir soydan gelmesi vazgecilmez bir
on sart olusturur. Ancak Han, -genellikle zannedildigi gibi- sonsuz
yetkilere sahip, agzindan ¢ikan her s6z sorgulanmadan kanun olan bir
"monark" degildir. Buna yakin giiclii bir konumu eline gecirebilmis
Hanlar da olmustur, ama bunlar istisna sayilabilir. Devletin ihtisam ve
otoritesini temsil ettigi i¢in, satafatli bir hayata, giinlik (ama devlet
acisindan Onemsiz) islerde biiylik yetkilere sahip olarak sahnenin dniinde
bulunmasina izin verilen Han, devleti ve geneli ilgilendiren temel

kararlariysa kendi istedigi gibi alamaz. Sadece savas ve benzeri,
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seferberlik gerektiren olaganiistii durumlarda, 6nderlik ruhuna sahip,
giiclii karakterli Hanlar idarenin dizginlerini ellerinde toplayabilirler,
zaten bu yapilamazsa da i¢ karisikliklar, tahtin el degistirmesi, hatta

devletin yikilmasiyla sonuglanir.

Bu devletin halkini, bastanbasa homojen bir millet degil, her biri
tamamen birbirinden bagimsiz ve sadece sartlar dyle gerektirdigi igin bir
araya gelmis farkli kabileler olusturur. Han’1n basarisi, asil gii¢ ve insan
kaynagi olan bu kabilelerin liderlerini, kendisini desteklemek {iizere bir
arada tutabilmesine baglidir. Bu ylizden en giiclii ii¢c-bes kabilenin
liderleri (Karagibiyler), vezir statiisiinde sayilip, Han’in ¢evresinde bir
yiiksek yonetim konseyi olustururlar; devleti fiilen bu heyet yoOnetir.
Hanlik normalde ayn1 aile i¢inde kalmakla beraber, mevcut Han 6liince
hangi hanzadenin han olacagina da, ¢ogunlukla bu kabile beyleri karar
verir. Dirayetsiz hanlarin konsey tarafindan tahttan indirilmesi, hatta
bastaki hanedanin sona erdirilip, bir bagka asil prens hanedanindan han
secilmesi de nadir bir olay degildir. Adeta bir tiir “Kabile Beyleri

Oligarsisi” so6z konusudur.

Han’dan ve biiyilk beylerden sonra, toplumsal tabakalarin
tepesinde, yine ayni kutsal soydan gelmis, asil prens siilalelerinin
olusturdugu si1g bir katman yer alir; onun altinda da toplumun
cogunlugunu olusturan normal hiir aileler bulunur. Asillerin bazi
imtiyazlar1 olsa da, genis halk kitleleri iizerinde (Avrupa feodalitesinin
sahip oldugu gibi) sinirsiz yetkilere sahip degildiler. En altta da, donemin

sartlarinda normal bir uygulama sayilan kdleler ve azatlilar yer alir.

Kurucularmin bir Altinorda sehri olan Macar’da dogup yasamis
olmalari, daha sonra uzunca bir siire (yine Altinorda’nin devami olan)
Kirim’da kalmalari, hatta ilk beyinin de muhtemelen bir Kirim
Karagibiy’i oldugu diisiiniiliince, Karacay’in yonetsel ve toplumsal
yapisinin, Altinorda’nin ¢ok kiiciik bir kopyasi, adeta bir “mikro-hanlik”

olmasi normal karsilanmalidir. Karacay’in basinda da sec¢ilmis kutsal
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soydan bir prens (“Biy”) bulunur. Fakat (ilk yerlesim yillarinda
Kabardeyler’le yapilan g¢atismalar ve li¢ buguk asir sonra Hasavka’da
Ruslar ile yapilan savas disinda), Karagay beylerinin toplumun kaderini
degistirecek Onemli miidahalelerde bulundugu, adlarinin tarihte iz
biraktig1r bir olay, pek yoktur. Bu da “savas disinda sinirli yetkiler”

formiiliine uymaktadir.

5

4 P

Kart-Curt’un biyleri ve tamadalart (prensler ve ileri gelenler) (1867).

Ote yandan ayni Altinorda/Kirim sistemindeki “Han ve
Karagibiyler” gibi, Karagay toplumu da kuruldugu andan itibaren bir
prens ve ii¢ giiclii sef tarafindan yonetilmistir.'* Han pozisyonunda olan

Karca Biy, zorlu go¢ ve carpisma donemlerinde halki yonlendirse de,

"2 Ornegin Karagay halkinin ilk olusum yillarinda, Budiyan kavumundan ileri
gelen bir kisi olan Botas, g¢esitli konularda Karca Biy ile anlagmazlik i¢ine
girmig, Karca Biy bir tiirlii ona istedigini yaptiramayinca, en sonunda bir
baskasina oldiirtmek zorunda kalmisti. Bu durum dengeleri bozunca baslayan
baskilar, gii¢lii prensin alttan almasini1 gerektirmis, Karca, Botas ailesinin affin
kazanabilmek igin olaganiistii zor bir isi yerine getirmek, susuz tarlalarina
kilometrelerce uzaktan 6zel bir kanalet kazarak su getirmek zorunda kalmisti.
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yetkileri Avrupa’daki ortacag prensleri gibi bliylik olmamis, ii¢ biiylik
ailenin liderleri (Budiyan, Navruz ve Adurhay) temel kararlarda hep son
sozii sOyleyerek, bir tir “Karagibiy” pozisyonunda olduklarini
gostermislerdir. Nitekim Karagay’a sonradan katilan pek c¢ok kisi ve aile
de, onlardan birinin himayesine girmis ve olusan “kawum”lar (miittefik
siilale gruplar1) birer kiiciik kabile halini almistir. Yonetim de, bu fi¢

bliyiik giiciin bey ile dengesi iizerine oturmustur.

Biiyiik yetkileri degil, bazi imtiyazlar1 olan asiller sinifi
(“biyler”) ve toplumun Oziinii temsil eden hiir kesim (“ézdenler”) de,
Karacay’da aynen mevcuttur. (Buradaki “biy” kavrami, hiikiimdar olan
tek bir sahs1 degil, kutsal soydan gelmis siilalelerin tamamini
kapsamaktadir.) Ayn1 sekilde Karacay’da bir kole smifi da
bulunmaktadir. Ozetle Altinorda-Kirim sistemi ile benzerlikler ¢ok

asikardair.

Karacay’daki sosyal tabakalagsma sistemi, en kalabalik ve gii¢li
komsular1 Kabardeyler’deki sosyal tabakalar ile de biiylik benzerlik
gosterir. Bu durumu vurgulayan bazi arastirmacilar, Kabardeyler’in
sayica en biiyiik ve gii¢lii toplum olarak baska bazi konularda c¢evresine
ornek olmasindan dolayi, Karacay feodalite sisteminin de onlardan
alindigin1 sdyleyegelmistir. Oysa her iki asalet sistemi de, eski metbulari
Altinorda’dakinin kiiciik kopyalaridir. Zaten Kabardeyler’in hem ilk
kurucu hanedanini olusturan Kabar’larin, hem de daha sonra hakimiyeti
ele gecirip sonraki prens hanedanini kuran Yinal’in, Tiirk boylarindan
asiller olduklar1 bilinmektedir. Yalniz Kabardeyler bu sistemi biraz daha

gelistirip ara tabakalar eklemislerdir'.

1 Karagay’da kullanilan “prens soyuna mensup asil” anlamindaki “biy”, yerine
Kabardeyler’de “psi”; “ikinci simif prens, yarim prens” anlamindaki “canka”,
yerine Kabardeyler’de “tlekotles”; “hiir soylu” anlamindaki “dzden”, yerine
Kabardeyler’de “work”, hiir koyliler icinse “fekol” terimleri kullanilir.
Karagay’daki “kul” (kole) kavramimin Kabardeyler’deki karsilign “psit!”;

“kazak” ki ise “vuneut” olmaktadir.
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19. yiizy1l baslarinda Karagaylar ve kardes boy Balkarlar’da
sosyal tabakalar su bigimdedir:

1. Biy ya da Tawbiy (prensler),

2. Canka (melez, ikinci derece, yarim prensler),

3. Ozden (hiir, soyu belli, orta tabaka) [Alt tiirleri olarak Basg
Ozden (Swrma Ozden), Orta Ozden, Tében Ozden ve Kara Ozden
(Karakisi)]

4. Azat (prens ve soylularca azat edilmis eski kdleler)

5. Kul (kole), [Alt tiirleri olarak Casak¢i ve Cagar (topragi olan
koleler), Kazak (hi¢bir hakki olmayan tam kole)] (Tavkul, 2007: 290).

a. Biyler

Karagay’da “biy” ad1 verilen prenslere (Avrupa’da asillere “mavi
kanli” dendigi gibi), “aksiiyek” (beyaz kemik) de denir. Prenslerin esleri
ve kizlar1 da “biyge” (prenses) adini alirlar. Prens siildleleri, zaten
oldukca siki kurallardan olusan Karagay adetlerini, 6zdenlerden ¢ok daha
sik1 bicimde uygularlar; olaganiistii kiiciik detaylara hassasiyetle dikkat
ederek, adeta igne istiinde yasarlar. Biyler ve biygeler, biiyiik
servetlerinin yam1 sira, kutsal bir soydan geldiklerine inanildig1 igin

cesitli imtiyazlara sahiptir.

Karagcay’in en biiylik biy siilalesi, Kart-Curt’da yasayan
“Kirimsavhallart”dir. Zaman ig¢inde “Acahmatlart”, “Kiiciikleri”,
“Mahametleri”, “Gilastanlart” gibi birka¢ atawula ayrilmis, aradan
gecen nesillerle, artitk bu atawullar da miistakil birer tukum halini
almigtir. Yani artik Kirimsavhallari’'nin bu kollar1 arasinda evlilik
yapilabilmektedir. Ancak tukumun eski adinin toplum ig¢inde bliyiik bir
agirhigr oldugu igin, biitliin kollar eski tukum adini birakmayip resmi
soyad1 olarak kullanmaya devam ederler. Karagay’in diger biy tukumlari

’

da, Hurzuk’ta yasayan “Dudalari” ve “Karabagslari”dir. Ayrica Nogay
ve Kabardey kokenli iki prens siilalesi olan “Karamirzalar:” ve

“Kiliglar1” da, bu statiilerini koruyarak Karagay’a yerlesmislerdir.
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Ogart Malkar’li biygeler.

Balkar bolgesini olusturan vadilerde yasayan ve “fawbiy” denen
prens siilaleleri ise sunlardir: Baksan vadisinde “Orusbiyleri”, Bizingi’da

“Stiyiingleri”, Holam’da “Sakmanlar1”, Cegem vadisinde

)
5

“Malkaruklar1”,  “Barisbiyleri”,  “Kiigiikleri” ve  “Kelemetleri’
bolgenin merkezi sayilan Ullu Malkar’da ise “Abaylart”, “Zanhotlar:”,

“Aydabollart” “Biyleri” ve “Sahanlari”.

Bir prensin nikahli karisindan doganlar disinda, bir
“karavag”dan (cariye, kadin kole) da oglu olursa, buna “canka” adi
verilir. Canka ogul da diger kardesleri gibi babasinin mirasindan pay alir,
ama soyundan gelenler baba prensin tukum adini1 kullanamazlar, yeni bir

siilale sayilirlar. Iste boyle ortaya ¢ikmis “ikinci sinif biy, melez, yari-
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prens siilalelerine de “canka tukumlar” denir. Canka tukumlari, biy
tukumlarindan asagi, 6zden tukumlarindan iistiin sayilirlar. Karagay’daki
baslica canka tukumlar1 olarak Kocaklari, Temirbolatlar:, Sahanlari,
Kaziyleri, Magayalari, Kelemetleri, Mahametleri ve Mingkoylari

sayilabilir.

Baksan vadisinin prensi Orusbiylant Smayil.

1867 sayimina gore, o donemde toplam erkek niifusu 15,000
olan Karagay’da, tiim asil-prens tukumlarindan (biyler ve ¢cankalar dahil)

sadece 653 erkek yasamaktadir (Tavkul, 2007: 300).
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b. Ozdenler

“Ozden” adi verilen hiir (orta tabaka) soylular, Karacay
niifusunun en biiyiik kismini olustururlar. 1867°deki sayima gore 15 bin

kisilik erkek niifusun 10 bini 6zdenlerdir (Tavkul, 2007: 300).

Bir ozden kizi.

Ozdenler prenslere saygi gostermek, ihtiyact olabilecek
konularda yardim etmek zorundadir. Ancak fiilen hizmet etme
uygulamasi, 6zdenlerin tamaminda degil “orta 6zden™, ve “tében 6zden”
(asag1 6zden) denen, giicli fazla olmayan, topraklar1 ve hayvan sayisi az
ailelerde gecerlidir. “Kara ézden” ya da “Karakisi” ad1 verilen en alt
seviyedeki fakir ve topraksiz 6zdenler, tamamen bir prens ailesine bagh
yasarlar, onlarin verdigi birka¢ parca tarla ve hayvanla gecinir,
karsiliginda da siirekli onun islerinde calisirlar. Oysa 6zden tabakasi

arasinda, zenginlikleri ile prenslere denk, hatta maddi agidan onlardan

giiclii aileler de vardir. “Bags 6zden”, “siyli 6zden”, “sirma 6zden” adlar
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verilen bu aileler, prenslere saygili davransalar da herhangi bir hizmet
etmezler, gorlislerine de Onem verilir. Buradan anlasildigr gibi,
O0zdenlerin kendi i¢indeki ayrimlar, sabit, dogustan gelen kategorik
ozellikler degil, tamamen ekonomik duruma bagli olarak olusmus, biyin
destegine olan ihtiyaca gore degisebilen, esnek konumlar1 ifade

etmektedir.
c. Azatlar

Bazi kolelerin azat edilmesiyle, ya da kendi 6zgiirliiklerini bedel
O0deyerek satin almalariyla ortaya ¢ikan “azat” tabakasi ise, normalde
O0zden ve karakisilerle esit, ama pratikte biraz daha asagi goriilen sinifi
teskil eder ve prenslere daha ¢ok saygi gostermek zorundadirlar. Azatlar
da, sonradan zenginlesip statiilerini daha fazla gii¢lendirebilirler. 1867’°de
Karacgay’da yasayan azat sinifindan erkek sayis1 1800’diir (Tavkul, 2007:
300).

d. Kullar

Karacay toplumunun en alt tabakasini olusturan insanlar igin
kullanilan “kul/” tabiri, genelde anlasildig: gibi, pazardan alinmis, higbir
hakki olmayan kdle anlamina gelmez; gercekten bu durumda olanlar, kul
denenlerin icinde c¢ok kiiciik bir boliimii olusturur. Daha c¢ok prens
tabakasinin sahip oldugu kullara, giiclii 6zden ailelerinde de rastlanir.
Genel olarak “kul” adi verilen bu tabaka, kendi i¢inde bir takim siniflara

ayrilir.

1. “Bagsiz kul” veya “Colsuz kul”: Bu “gercek koleler”, satin
alinan ya da savasta esir edilmis, baska milletlerden (Rus, Giircii, Ukrain,
Polonyali, Kalmuk, vb.) kisilerdir ve higbir seyleri yoktur. Prensin
evinde ve topraklarinda calisan erkek kolelere “kazak”, ev islerinde
calisip hizmetcilik yapan kadinlara da “karavas” (cariye) adi verilir. Bu
tip kullarin sayis1 diisiiktiir. Dini kabahatler i¢in keffaret olarak kdle azad

etmeyi oOngdren ve onlara zulmetmeyi yasaklayan Islamiyet’in,
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Karacay’da yayginlagsmasindan sonra, bu say1 daha da azalmigtir. Zaten
bliyiik prens aileleri disinda fazla da rastlanmaz. Karacay’in ilk detayl
sayimint yaptiran Albay Petrusevi¢’in verdigi rakamlara gore, 1867
yilinda, li¢ biiylik kdyden olusan Ullu Karagay’in erkek niifusu 15,000
civarindayken, bassiz kullarin sayis1 sadece 582 kisidir (Tavkul, 2007:
300).

2. “Ulgiilii kul” veya “Collu kul” (“Casak¢t” ve “Cagar”): Bu
tabakanin kendi evleri, topraklari, aileleri olur, normal bigimde calisip
evlerini gecindirirler; prensler tarafindan satilamazlar, agir cezalara
carptirtlamazlar. Ulgiilii kullar, bagli olduklar1 prensin ya da dzdenlerin
her tiirli isini goriir, kendi yetistirdikleri {iriinlin yarisini prense verir,
ama prensin islerini bitirdikten sonra kendi islerini yapabilirler. Bunlarin
bir kismi, 6nceleri bagsiz kul iken biy tarafindan verilen ev ve mallarla
tilgiili kul statiisiine gegmis kimselerken; bazilar1 da zaten hiir iken,
isledigi bir sugtan veya biiyiik bir borcundan ya da maddi zorluklardan
dolay1r bir prensin emri ve himayesi altina girmek zorunda kalmis
kisilerdir. Zaten yari-hiir olan bu tabaka icinde, iyi calisip zengin
olabilenler de c¢ikar. “Bas iyesi” (bagli oldugu kisi) ile “culuw” adi
verilen belli bir azatlik bedeli (genellikle canli hayvan olarak) iizerinde
anlasanlar, bu miktar1 biriktirip 6deyince, hiirriyetine de kavusabilir ve
“azat” siifina terfi eder. Bu tabakanin da, Karagay niifusu i¢indeki orani
oldukca dusiiktiir. Albay Petrusevi¢’in verdigi rakamlara gore, 1867
yilinda Ullu Karagay’in 15,000 kisilik erkek niifusu icinde, tlgiili
kullarin sayis1 1,828 kisidir (Tavkul, 2007: 300).

Ulgiilii kullari, bilinen genel anlamda “kéle” olarak tanimlamak
miimkiin degildir. “Fakirlik, bor¢ ya da isledigi bir su¢un cezasi olarak,
bir prens ya da 6zdenin himayesine girmek ve hizmetinde bulunmak
zorunda kalmis; ama kendi evinde, kendi ailesiyle yasayip, kendine ait
topraginda ¢alisan; durumunu diizeltince de tam hiirriyetine

kavusabilecek bor¢lular” daha dogru bir tanim olabilir. Ayrica Osmanl
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terminolojisinde, bilinen anlamiyla koéle olmamalarmma ragmen,
Padisah’in emrindeki herkesin “kul” sifatiyla anilmasi da, iilgiilii kullarin
durumuna benzemekte olup, iki durumun benzerlikleri ve muhtemel

ortak kokenleri incelenmelidir.

Kullar, her ne kadar bazi konularda 6zdenlerle ayni haklara
(evlenme, kendi ev ve topragina sahip olma, zenginlesebilme, hatta bazen
kole satin alma, vb.) sahip olsalar; aralarindan zengin, tecriibeli ve
becerikli bazilar1 6zdenlerle sahsi dostluk yliriitse de, yine de statii olarak
asagida goriiliir, yasadiklar1 koylerin idari islerine karistirilmazlar.
Karagay toplumunu ilgilendiren iist diizey olaylarda koéle tabakasinin s6z

hakk1 yoktur. Hele kdle ve 6zden aileleri arasinda evlenme, asla olamaz.

Ozgiirliiklerine kavustuktan sonra yeni bir toplumsal sinif olusturan kul
ailelerinden, el degirmeni ve dibekte ¢alisan iki gen¢ kadin.

Kolelerin toplu olarak hiirriyetlerine kavusup,
bagimsizlagsmasindan sonra da bu telakkiler kolayca degismemistir. Oysa

bundan sonra boyle ayirimlar yapilmasi, hem kanunen hem de dinen
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miimkiin olmadig1 gibi, eski kdleler servet, giic ve (yeni yeni baglayan)
egitim bakimindan, agirliklarini da hissettirmeye baslamiglardir. XX.
ylzyilin baslarinda bu tip evlenmelerin ilk O6rnekleri goriilmeye
basladiginda biiyiik karisikliklar ¢ikmistir. Ornegin eski kullarin kurdugu
Toben Teberdi (Sint1) kdyiinde yasayan, Tiirkiye’de dini egitim almis,
girisken ve basarili bir gen¢ olan Kurgaklani Ramazan Efendi ile Ullu
Teberdi koyiiniin otoriter “starsina”s1 (muhtar1) “Kag¢gan” adiyla meshur
Tutaraclant (Bat¢alani) Uniis’iin  yegeninin birlikte kagmasi, hala
unutulmayan {iziicii olaylara ve acikli bir halk sarkisinin dogmasina
sebep olmustur. Giiniimiizde bu ayrimlar oldukca zayiflamis ve evlilikler
bir hayli artmis olmasma ragmen, hem Kafkasya hem de Tiirkiye’de
yaslilar i¢in, eskiden kalma Onyargilar, kisileri degerlendirmede hala

etkili olabilmektedir.

Kendisine bagl kullar1 olan biy ve 6zdenlerin ¢ogu (aralarindan
bazen sadist ruhlu, baskici, zalim kisiler de ¢ikmakla beraber), bu kullara
1yl muamele eder, ailelerinin bir pargasi gibi goriip, onlar1 daima koruyup
kollarlar. Hatta bu yakin dostlugu iyice ig¢sellestiren aileler, koleler
serbest kaldiktan sonra da iligkilerini sanki yakin akraba ailelermis¢esine
(gercek kan akrabalarinda oldugu gibi birbirlerinden kiz alip vermeyecek
kadar yogun) devam ettirmislerdir. Bir ¢cok 6zden ailesi, azatliktan sonra
kendilerine ait tukum adlar1 olmayan ve resmi kayitlar i¢in uygun bir
soyadi arayan eski kullarin1 hala kendilerinden bir pargca gibi
gordiiklerinden, dedelerinden kalma tukum adlarini resmi olarak alma

izni vermisglerdir.

Bazi ailelerde bu yakinligin ne kadar ileri derecelerde olduguna

ornek olarak, sahitlerinden derlenen bir 6rnek olay zikredilebilir:

“1950°li yillarda, Eskisehir c¢evresinde yasayan Karagay
muhacirlerinin ileri gelenlerinden SS adinda yaslh bir zat, bir isi
icin Konya'ya giderken, yoliizerindeki biiyiik bir Karac¢ay kéyii

olan Baghiiyiik’e ugrar. Siki Karagay kurallarina gore gece
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kalmak igin muhakkak kéydeki en yakin akrabasina gitmek
zorunda olan yash, sokakta tesadiifen, eskiden Kafkasya’'da
kendi ailesinin kulu olan bir ailenin, simdi burada yasayan ve
vaslanan kizt ile karsilasir. Gogte birbirlerinin izini kaybetmig
olan ve bu tesadiife ¢ok sevinen eski ¢ocukluk arkadagslari, en
vakin dostlar ve kardeslerde bile zor goriilecek bir hasret ve
sevgiyle, gozyaslart icinde kucaklasirlar. Oz kiz kardesini
gormiis kadar sevindigini séyleyen yasli, adetleri ¢igneyip biiyiik
bir jest yaparak koydeki yakin akrabasi yerine bu yash kadinin
evine gider. Iki eski arkadas, yash kadimin torunlarimin hayret
dolu bakislar: arasinda, saatlerce birbirinden ayrilamadan, diz

’

dize eski hatiralar: yad ederler.’

Rusya’nin modernlesme g¢abalar1 dogrultusunda 1861°de kdlelik
kaldirilmig, bu karar 1868°’de Albay Petrusevi¢’in kontrolii altinda
Karacay’da da uygulanmistir. Petrusevig’in bundan bir yil Once
Karacay’da yaptirdig1 sayimda 1,828’1 iilgiilii (toprak sahibi, yari-hiir),
528’1 basgsiz (tam kole) olmak iizere toplam 2,410 kul erkegin yasadig:
anlagilmisken; ertesi yil tiim koleler hiirriyetlerine kavustugunda (erkek
ve kadin) toplam sayr 2,806 kisi olduguna gore, 396 da kadin kole
mevcuttu. Ozgiirliigiine yeni kavusan tiim kullar, toplam Karacay

niifusunun yaklagik % 10’unu olusturmaktadir.

1867 sayiminda, ¢ok daha eskiden kendi Ozgiirliiklerini satin
almis ya da efendileri tarafindan azat edilmis eski kullarin teskil ettigi
“azat” sinifindan da 1,800 erkek ¢ikmistir (Tavkul, 2007: 300). Yarist
kadar olacagimmi1 tahmin edebilece§imiz kadinlar1 da katarsak azath
ailelerindeki niifusun da 2700 kadar oldugu sdylenebilir. Boylece
(0zgiirliigiine eskiden veya heniiz yeni kavusmuslar dahil) tiim eski
kullarin sayisinin 5,500 civarinda oldugu anlasilmaktadir; Bu da, o
donem 27,000 civarinda olan toplam Karacay niifusunun yaklagik %

20’sini olusturmaktadir.
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3.4.7. Akrabalik Iliskileri

Karacay adetleri arasinda en Onemlileri, toplumsal yapinin
temelini  olusturdugunu sdyleyebilecegimiz  “cuwukluk” (yakinlik,
akrabalik) ile ilgili olanlardir. Bir Karacayli, aralarinda akrabalik iliskisi

mevcut olan diger bir Karagayli’dan sunlar1 bekler:

1. Hayati boyunca kendisinin ve ailesinin kiigiik-biliylik tiim
onemli giinlerinde (dogum, siinnet, evlilik, hastalik, bayram, tasinma,
0lim) muhakkak yaninda olmasi, yapilacak islere bizzat yardim etmesi;

mubhtag ise mali olarak da desteklemesi,

2. Tamamen manuel yontemlerle, biliyilk emek sarf edilerek ve
topluluk halinde yiriitilmek zorunda olan hayvancilik ve ziraat

calismalarinda kendisine bedenen yardim etmesi,

3. Sinir anlagsmazligi, tartisma, hakaret, kiz kacirma ya da baska
sebeplerle ortaya ¢ikan, sonra da hasimlik, diismanlik, hatta kan davasina
doniisebilen durumlarda, tamamen haksiz bile olsa, kendisinin yaninda

Oliimiine miicadeleye katilmasi.

Besinci dereceye kadar birbiriyle akraba olan farkli cinslerden
iki gencin evlenmesi de kesinlikle miimkiin degildir. Bu Karagay’daki en
onemli sakinma kuralidir; akraba ile kardes farksiz gorildiigi igin,
aksinin (degil uygulanmasi) konusulmasi bile biiylik bir ahlaksizlik
sayilir. Zaten boyle bir sey hi¢ kimsenin aklina gelmez, zira biitiin
gengler cocukluktan itibaren akraba olduklari gencler ile 6z kardes gibi
bilyiiyerek bu bakis1 i¢sellestirir, aksini diisiinemez hale gelirler. Ug-dort
neslin ayn1 avluda yasadigi genis aile diizeni ve biitiin “fukum”un kendi
“tiyre”sinde bir arada yasamasi, gencin tamamen sartlandigi bu egitime

biiyiik katki saglar.

Ana esaslarini; “sinirsiz dayanisma ve evlenmeme” olarak
Ozetleyebilecegimiz Karacay usulii akrabalik, bu derece biiyliik 6nem

tasidigindan, herkesin akrabalarini tanimasi ve kendisi igin eksiksiz bir
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“vakin ve uzak akrabalar database”i olusturmasi beklenir. Bunun ig¢in
gergekten biiylik bir hafiza kapasitesi gerekmektedir. Zira Karacay-
Balkar Tiirk¢esi’nde akraba (“cuwuk”) kavraminin kapsami, Tiirkiye
Tiirkgesi’ndekinden c¢ok daha genis, biraz da komplikedir. Ayrica

akrabaligin farkl tiirleri ve dereceleri vardir.

Bu ylizden herkesin, kimleri akraba tanimi ig¢ine alacagini
bilmek icin genis bir aragtirma yapmasi, c¢ocuklugundan itibaren
herkesten bu konuda bir seyler 6grenmeye ¢alismasi ve tiim ecdadi ile
aile secerelerini ezberlemesi gerekir. Karagaylar’in giinliik sohbetleri
i¢inde bu konular muhakkak yer alir; bilgiler karsilikli degis tokus edilir,
“belli iki sahsin babaannelerinin kim olduklari; birbirleriyle kacinci
dereceden ve hangi dedeleri tarafindan akraba olduklar1” gibi tartismali
konular ¢oziilmeye calisilir. Bu sayede, yogun Karacay kiiltiirii i¢inde
yetismis kisiler, sadece kendisinin degil, kdyiindeki ¢ogu kimsenin de
kimlerle nasil akraba oldugunu rahatlikla soyleyebilecek kadar biiyiik bir

birikimi, adeta dev bir niifus kiitiigii gibi zihinlerinde tasirlar.

Karacaylar’da iki birey arasindaki akrabalik kavraminin gdbek

hesabina ve yakin sayilan ailelere gore belirlenen baslica iki tiirii vardir:
a. Sanalgan cuwuk (Sayuabilen akraba)

Karagaylar’da birinci akrabalik belirleme yOntemi, bireylerin
birbirine  kaginci  gobekten  (dereceden) akraba  olduklarinin
hesaplanmasim1 gerektirir ve oldukg¢a farkli hesaplanir. Karagay dilinde
(Ingilizce’de “first cousin” olarak adlandirilan) kuzenlere, yani iki
kardesin ¢ocuklarina (hala, teyze, amca ve day1 ¢ocuklari), duruma gore
“karnasladan tuwgan” (kardeslerden dogmus) veya “egecleden tuwgan”
(kizkardeslerden dogmus) ya da kisaca “tuwgan” denir. Akrabalik da, -
genelde bildigimiz sekilde kardeslerden degil- bu kuzenlerden itibaren
hesaplanmaya baglanir. Tuwganlar aslinda o kadar yakindir ki, 6z
kardeslerden farksiz goriiliirler; aralarinda da g¢ogunlukla “egec¢” (kiz

kardes) ve “karnas” (kardes) tabirleri kullanilir. Bu iki kisi, birbirinin

149



birinci dereceden (birinci gobek) akrabasi sayilirlar. Bunlar icin “birde

turalla” (“birde duruyorlar™) ya da “birdelle” (“birdeler”) denir.

Iki tuwgan’in “tuwduk” adi verilen c¢ocuklar1 (iki kardesin
torunlari) ise, ikinci derecede (ikinci gobekten) akraba kabul edilir; onlar
i¢in de “ikide turalla” (“ikide duruyorlar”) ya da “ekidelle” (“ikideler”)
denir. Bu sekilde iki kisi, kendilerinden itibaren atalarina dogru nesilleri
sayarak cikarken, kacinci nesilde kardeslere ulastilarsa, akrabaliklari o
sayidan bir az1 olacaktir (kardesler sayilmadigindan). Ustelik bu
hesaplamalar sadece babanin ata siilalesinden olanlar i¢in degil anne,
babaanne ve anneanne siilaleleri i¢in de gecerlidir; boylece her bir
Karagayli’nin farkli bir cok siilalelerden pek ¢ok “yakin” akrabasi

mevcuttur.

Ornegin ekteki Silpagar tukumuna ait secerede, Temircan’in
birinci oglu Hasan’dan torunu Osman ile, diger oglu Aslan’dan torunu
Canukku (iki kardesin c¢ocuklari, “tuwganlar” olarak) birbirlerine
akrabadan da Ote adeta 6z kardes sayilmakta, yakinliklar1 birinci
derecede (birinci gobek) kabul edilmektedir (“birde durmaktadirlar”).
Onlarin  ¢ocuklar1 olan Tohtar ile Orazay, kardeslerin torunlari
(tuwdukla) oldugundan, aralarindaki akrabalik ikinci derecede (ikide);
onlarin da cocuklar1 olan Zekeriya ile Abek ise, kardes c¢ocuklarinin
torunlar1 (tuwdukladan tuwganla) olduklarindan akrabaliklar1 iigte
olmaktadir. Beksoltan’in soyundan gelenler (6rnegin Basc¢i’nin torunu

Koban) ile akrabalik ise, artik dérde ulagsmistir.

Karacaylar’da besinci dereceye (gobege) kadar olan akrabalar
(iki kardesin c¢ocuklarinin torunlarinin torunlar1) dahi, yakin akraba
sayildiklar1 i¢in evlenemez; birbirlerine de “karnas” (erkek kardes) ve
“ege¢” (kiz kardes) diye hitab ederler. Yukarida da belirtildigi gibi bu
akrabalik kisinin sadece babasinin siilalesinden degil; anne, babaanne ve
anneanne siilalelerinden de hesaplanir. Ornegin iki gengten birinin

anneannesinin dedesi ile digerinin babaannesinin anneannesi kardes
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iseler, akrabaliklar1 daha dortte oldugundan genglerin birbirlerini kardes

goziiyle géormeleri gerekir.

Bu sekilde olan (gobek hesabi yapildiginda limit dahilinde
cikan) akrabalara “sanawlu cuwuk” ya da “sanalgan cuwuk” (sayilabilen

akraba) denir.

Son zamanlarda ¢esitli sebeplerle, sayimi “tuwganlar” yerine
kardeglerden baglatma ve eski hesaba gore “dortte” olan kisileri “beste”
sayma egilimi baglamis olup, boylece eskiden yakin akraba sinirlari
i¢cinde sayilan kisileri limit disina ¢ikarma ve evlenebilme imkéanina
kavusulmaktadir. Oysa eskiden gobek hesabinin, tuwganlardan bile degil
tuwduklardan baslatildigini, boylece simdi “beste” sayilanlarin “dortte”
sayildigin1 yaglilar sdylemektedir. Boylece giiniimiizde reel akrabalik

sinirinin eskiye gore iki nesil azaltilmis oldugu goriilmektedir.
b. Tukum cuwuk (Siilaleden akraba)

Diger akrabalik tiirii 1ise, herhangi bir gobek hesabi
yapilmaksizin, bir tukumun biitliniiyle akraba sayilmasini igerir; bunun
da en oOnemli Orne8i baba siilalesidir. Her birey otomatik olarak
babasinin tukum adini tasir ve o tukumdan olan herkes, kac goébek
uzaktan, ne kadar uzak olursa olsun, yakin akraba tanimina dahildir;
onlar i¢in bir hesaplama yapmaya dahi gerek yoktur. Ancak toptan
akrabalik yiriitiilmesi gereken tukumlar babaninkinden ibaret degildir;
annenin, babaannenin, anneannenin, hatta onlarin  annelerinin
siilaleleriyle de ayni sekilde akrabalik yiiriitiilmek gerekmektedir. Sahsin
kendisinden bir Onceki nesilde iki olan tukum sayist (baba ve
annesininkiler), dedesinin neslinde doérde, dedesinin babasinin neslinde
ise sekize ¢ikar. Babalar ¢cocuklariyla ayni tukum ismini tasidiklari i¢in,
aslinda geriye dogru gidilen her nesilde eklenenler, hep annelerin (biiylik

bliyiikanneler ve ninelerin) tukumlar1 olmaktadir.

Herkesin kendisi ve ecdadi ile ilgili olarak bilmesi gereken
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bilgilere 6rnek olarak; bir Karacay bireyin, baba ve anne tarafindan tim
dede ve nineleri ile, bunlar dolayisiyla yakinlik kazandigi tukumlari
gosteren seceresi, ¢alismanin sonunda ek olarak verilmistir. Dedenin
dedesinin nesline geldigimizde (alttan besinci kademede) sahis,
damarlarindaki kanda pay1 bulunan on alt1 ayr1 tukumla kars1 karsiyadir.
Bu bireysel secerenin besinci kademesinde siralanan sekiz dede ve sekiz
ninenin, bilinen kardeslerinin asagi dogru biitliin soyu, zaten daha dortte
olduklarindan akraba sayilir. Ancak “bas tukum” denip, asil ve 6nemli
sayilan baba tukumunda ise, gobek hesabi besin iizerinde bile olsa, yine

sinirsiz akrabalik s6z konusudur.

Ancak bu 16 tukumun hepsiyle (tim fertleriyle) sinirsiz
akrabalik elbette yliriitiilemez. Kaginci derecede olduguna bakilmaksizin
tim siildlenin akraba sayilacagi en Onemli ve yakin tukumlar (basta
babanin ve anneninkiler olmak iizere) genellikle sekizdir. Ancak son
zamanlarda dorde indigi kabul edilmektedir. Zaten genellikle bunlarin
bazilarinin (6zellikle en eski biiyiikannelerden bazilarinin) kim olduklari
ve tukumlar1 bilinmez ve bu sekide baba degil anne tarafindan akraba
olan tukumlar “kizdan tuwgan” seklinde adlandirilip daha zayif kabul

edilir.

Genel olarak bir Karagay gencinin tercihen sekiz, ama en
azindan dort tukumunu (iki dede ve iki ninesininkileri) bilmesi ve bu dort
tukumdan olan (ayni1 tukumlar kendisinin de dort tukumu arasinda
bulunan) herkesi (kaginci dereceden, ka¢ gobek uzaktan olursa olsun)
kardes ve akraba saymasi1 gerekir. Bu sekilde tiimiiyle akraba sayilan
tukumlara mensup, ama derece (gobek hesabi) olarak uzak yakinlara,

“tukum cuwuk” (siilale akrabasi) denir.

Bu yiizden daha oOnceden tanismayan karsi cinsten Karagay
gengleri, diigiinlerdeki sohbet toplantilarinda bir araya gelip ilk defa
tanigirken, her seyden once ciddi bir “fukum sanama” (siildle sayma)

islemi yapmak zorundadirlar. Eger iki tarafin dorder (hatta sekizer)
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tukumu arasindan en az biri tutuyorsa, gencler birbirlerinin akrabasi
olduklarin1 anlar ve bundan sonra iki 6z kardes birbirine nasil giiven
duyar ve teklifsiz davranirsa Oyle davranirlar. Eger iki gencin dorder
tukumu arasinda birbirini tutan ¢ikmazsa, artik akrabaligin olmadigi
disiiniiliir ve eger gengler birbirinden hoslaniyorsa, sonu evlenmeye

kadar gidebilecek bir sohbet baslayabilir.

Ancak bu yontem akrabaligin iki degisik tanimindan sadece biri
olan “tukum cuwuk” (gobek hesabi yapilmayacak kadar 6nemli sayilan
temel siilalelerden akrabalik) tiirliniin mevcut olup olmadigin1 anlamaya
yarar. Halbuki ¢ogu gencin bilmedigi i¢in sayamadig1 sekiz hatta on alt1
tukumu ic¢inde de, “sanalgan cuwuk” tiirlinden, dort ve besinci gdbekte
akrabalar olabilir. Bu yiizden son donemlerde bazen bunu fark edemeden
tanigip evlenenler olmakta ve yaslilar tarafindan biiylik bir hararetle

ayiplanmaktadirlar.

Eskiden pek cok kimse, hem kendi ecdadi olan on alti tukumun
¢ogunu, hem de her bir tukumdan besinci gobege kadar kimlerle akraba
oldugunu iyi bildiginden, bdyle bir hata olmazdi. Hatali bir iliski de, (o
zamanlar toplumda pek cok kisi, kendisinden baskalarinin akrabalik
durumlarin1 da ¢ok iyi bildiginden) daha baslamak {izereyken, bilenler

tarafindan aninda yapilan uyarilarla engellenirdi.

Tukum cuwuk tiirii akrabaligin tesbitine 6rnek olarak asagidaki
tabloda Akbay siilalesinden hayali bir kisinin baba ve annesinden gelen
tiim tukumlar1 gosterilmistir. Bu sahsin, biliniyorsa sekiz (Akbay, Botas,
Semen ve Bitta, Coma, Ozden, Baygora, Aybaz), ama en azindan dort
onemli tukumundan (Akbay, Botas, Semen ve Bitta) olan herkes, onun
(tukum cuwuk tiiriinden) akrabasi olmaktadir. Aslinda teorik olarak
tablodaki adi gegen tiim tukumlar bireyin akrabasidir; ancak eski
nesillerde eklenenlere dogru ¢iktikca ve eklenenler baba yerine anne

tukumu oldukg¢a, akrabalik acisindan 6nemi azalir.
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Tabloda bir bireyin tiim tukumlarinin, “tukum cuwuk” tiri
akrabalik ag¢isindan, ne kadar dncelikli ve 6nemli oldugu, bir indeks ile
gosterilmistir. Ozel durumlar disinda indeksi 85 ve iizeri olan tukumlarla
akrabalik “cok giiclii ve zaruri” sayilir. Indeksi 70 iizerindekilerle
akrabalik ise “biliniyorsa ve yapilabilse, ¢ok iyi ve takdire sayan, ama
yapilamazsa da kabul edilebilir” seklinde degerlendirilmektedir. Bunun
altindaki indekse sahip tukumlarla, 6zel sebeplerle iliskinin canli kaldig1

durumlar disinda, “tukum cuwuk’ tarzi akrabalik tutulmaz.

Tabii “sanalgan cuwukluk” ayr1 bir yontem gerektir; o tiiriin
kural ve simnirlar1 dahilinde kaldigi i¢in, bu tabloda en altta ve zayif
sayllan tukumlardan bile yakin akrabalik yiiriitiilmesi gerekecekler

olacaktir.

Karagaylar, gercek kan akrabaligi disinda siit emmeden
kaynaklanan yakinlik, evlilikle devreye giren kayin tarafiyla akrabalik,
diigiinde damadin saklandig1 evin sahibinin (“bolus ata”) bir tir ikinci
baba gibi goriilmesi ve “tayak karnaslik” denen kan kardesligi yollariyla

kurulan yakinliklara da biiyiik 6nem veririler.
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3.4.8. Sakinma Gelenekleri :

Karacay toplumunda, bireylerin aile ve toplum igi iliskilerinde
uymak zorunda olduklar1 oldukg¢a kati kurallar vardir. Bunlardan en
onemlileri, geleneksel olarak yapilmasi hos karsilanmayan, hatta yasak
olan davranig bi¢cimlerini kapsiyan “sakinma” (avoidance) gelenekleridir.
Ozellikle evlenmeden sonra yogunlasan bu geleneklere gore Karagayli
bir sahis, ¢ocuklari, esi, siilale biiyiikleri, anne-babas1 ve esinin ailesi ile
iligkilerinde belli bazi davranislardan titizlikle sakinmak zorundadir

(Tavkul, 2007: 364).

Karacay-Balkar geleneklerine gore, bir damat kendi diigiiniinde,
etkinliklerin basladigi andan itibaren kimseye goriinmemek, ortadan
kaybolmak zorundadir. Giiniin herhangi bir saatinde sokakta goriiliirse,
bliyiik bir ayip islemis sayilir ve doviilerek kovalanir. Bir ¢ok detayli
kurallara gore ve giinlerce siiren satafatli diigiin térenleri boyunca yeni
damat, “bolus”’a girer; yani kendi koyii ya da yakin kdylerden birinde,
sevdigi bir sahsin evinde yasar. Sadece geceleri kimseye goriinmeden
“otov”a (baba evinde yeni gelin i¢in hazirlanmis olan gerdek odasina)

gelir, sabah erkenden de yine bolusa girdigi eve doner.

Damadin saklandigi bu eve “bolus iiy”, evin reisine de “bolus
ata” denir. Bundan sonraki hayati boyunca damat i¢in, bolus atasi,
(aralarinda hi¢ bir akrabalik olmasa bile) yeni bir akraba, hatta ikinci bir

baba gibi yakin sayilacaktir.

Bolusta kalig, diigiin merasimleri bitince de sona ermez; ayni
minvalde aylarca siirebilir. Eski donemlerde bolusta kalma siiresi, prens
siilalelerinden damatlar i¢in bir y1l, 6zdenlerde ise bir ka¢ ay iken, zaman
icinde yavas yavas kisalarak bir haftaya (hatta en son sartlarda iki giine)
kadar diigmiistiir. Biiyliklerin karar1 ve ortamin sartlarina gore belirlenen
damadin bolustan ¢ikarilma giinii gelince, diigiinde oldugu gibi tiim
tanidiklar ve koy halkinin davetli oldugu, ziyafetli ve eglenceli bir sdlen

daha diizenlenir. “Bolustan ¢itkma” toreninden sonra artik damat
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toplumdan utanip kagmaya son verir, halkin i¢ine ¢ikabilir.

Ancak damat diigiinden sonra da, daha uzunca bir siire, esinin
aile biiyliklerine (kaynana, kaynata, vd.) goriinmekten sakinmak ve
evlerine gitmemek zorundadir. Bir siire (eskiden birkag¢ yil, simdilerde
bir-iki ay) sonra, gelin tarafinin biiylikleri, damadi ilk ziyaret i¢in
evlerine c¢agirirlar. Bunun iizerine adeta yeniden bir diigiin kafilesi
olusturulur; damat arkadaslar1 ve cesitli hediyelerle kaynatasinin evine
gider. Bu ziyarete “kiiyév kaytarma” (damadi geri gonderme) denir.
Gelinin baba evinde, misafirler ve kendi kdy halkinin davetli oldugu
ziyafetli ve eglenceli bir solen diizenlenir. Boylece damat artik
kaynatasinin evinde bulunma hakkini kazanmis olur. Ama yine de,
utanma ortadan tamamen kalkmadigi i¢in damadin, kaynana ve
kaynatasiyla mesafeli durmaya, zorunlu olmadik¢a ayni ortamda
bulunmamaya dikkat etmesi gerekir. Diigiinden beri anne-babasini
gormeyen gelinin de, birlikte geldigi kafile ile donmeyip, baba evinde bir

stre kalmasina izin verilir.

Damatlar i¢in oldukga kisitlayici ve zor goriilen bu sakinma
gelenekleri, gelinlerin uymak zorunda olduklarinin yaninda ¢ok hafif
sayilir. Karacaylar birka¢ neslin bir arada bulundugu genis aileler
seklinde yasadiklarindan, bir gelin evlenip yeni yuvasina geldiginde,
kocasindan bagska pek c¢ok kisi (kaynata, kaynana, evli-bekar
kayinbiraderler, bekar goriimceler, diger gelinler-eltiler, pek ¢ok cocuk, -
aile zenginse- parali hizmetciler, hatta belki de koleler) ile siirekli giinliik

iliski i¢cinde olacagi bir ortama girmis olur.

Gelinin evi, her yeni gelin i¢in ana eve ilave edilen bir odadan
ibaret olan “otov’dur. Gelin bir siire kendi otovunda yasar, avluda
yapilan tiim islere yardim eder; ama kaynata ve kaynanasiyla konusamaz,
onlarin odasinin yer aldig1 “ullu iiy”’e (biiyliik ev, ana binaya) giremez.
Nihayet bir siire sonra kaynana gelinine ullu iiy’e giris izni verince artik

onlarin 6zel hizmetlerini de gérmeye baglar. Bu izin kisa bir silirede

156



cikabilecegi gibi gelinin ilk c¢ocugu dogurmasina kadar siirebilir.
Geleneklere asir1 onem verilen biiyiikk prens ailelerinde ise bes-alt1 yila

kadar uzayabilir (Tavkul, 2007: 372).

Yeni gelinin belli bir siire konusmayacagi kisiler, kaynanasi ve
kaynatasi ile de sinirli degildir. Kocasinin tiim kardesleri ve biiyiik kiigiik
tim akrabalari, amcalar, halalar, teyzeler, dayilar, kii¢iik ¢cocuklar dahil
tiim kuzen ve yegenleri, diigiin sirasinda gizlendigi evin sahibi olan bolus
atasi, hatta aralarindaki yas farki biiyiikse kendinden kidemli eltileri,
gelinin konusmayacaklari listesindedir. “7Til tutgan” (dil tutma) denen ve
gelinin edep ve saygisint gosterdigi diisiiniilen bu uygulama geregi,
stirekli dilsiz gibi davranmak zorunda kalan yeni gelin, sadece yasit1 olan

eltileri ya da goriimceleri ile yalnizken agzini agabilir.

Gelinin konusmaktan sakindigr herkes, giicline gore kiigiik-
biiyiik bir “sélestirgenlik” (konusturmalik) hediyesi vererek gelinin dilini
¢ozer; gelin de o kisiyle artik konugsmaya baglar. Gelinin kayinbiraderleri
ve kayin akrabalariyla konusmaya baslamasi bazi ailelerde (6zellikle
prens ailelerinde) yillar alabilir; hatta bazi kayin tarafi akrabalariyla hig

konusmadan yaglanip 6lmiis gelinler mevcuttur.

Konusmasi pek ¢ok kayit altina alinmis olan gelin, konusurken
de olaganiistii bir dikkat gostermek zorundadir. Zira kaynana ve
kaynatasinin, kayinbiraderlerinin, goriimcelerinin, kocasinin
akrabalarindan erkek ve kadin aile biiyiiklerinin (kayin amca, teyze, vb.)
ve tabii ki kocasinin ve g¢ocuklarinin adlarini agzina alamaz. Tiim bu
isimlerin yerine, kastettigi sahs1 imaen anlatan (bir ¢ocugunun adi, yahut

fiziki bir sifat1 gibi) bir ifade bulup kullanmasi gerekir.'* Bu uygulamaya

'* Bu amagla gelinlerin kullandig1 ifadelerden bazilar1 sunlardir: Kocasi (“eri”)
igin: “

o “« ”» “«

ol”, “sabiyleni atasi”, “6biirov”, “........... ni atast”, “cas”. Kaynanasi
icin: “anabiz” “kartanagiz”, “anang”, “amma”. Kaynatasi i¢in: “atabiz”,

99 9

“tamada”, “akka”. Kaymnbiraderi (“kayni”) igin: “casibiz”, “casuw”, “casg¢ik”,

113 113

........ ni atasi”. Goriimcesi (“kayinkizi”) icin: “kiz¢ik”, “.........m1 anast”,
.......... nt katint”. Kendi oglu (“cast”) i¢in: “gikka”, “abadan”, “tamada”,
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“at casirgan” (isim saklama) denir. Buna karsilik aile ve akrabalardan

hi¢ kimse de, gelinin asil adin1 agzina almaz (Tavkul 2007, 374).

Kaynanasindan ullu ly’e giris izni almis, konusma yasagi
kaldirilmis ve kayin tarafinin tiim akrabalariyla konusabilir hale gelmis
olsa dahi, bir gelin onlarla ayn1 sofraya oturamaz, hatta onlarin yaninda

yemek yiyemez.

Gelin aradan yillar gecip kidemi arttik¢a, konum olarak rahatlar;
en sonunda ailenin en kidemli kadin1 haline gelip, kendi de ogullarina
gelin almaya baslayinca, statiisli zirveye varir ve her kararda s6z sahibi

olur.

Karagay’da insanlar ¢ocuk sahibi olunca devreye giren bir takim
sakinma kurallarina da dikkat etmek zorundadirlar. Baba ¢ocuklarla ¢ok
yakindan ilgilenmez, hatta onlar {izerinde fazla bir denetleme ve izleme
bile yapmaz. Cocugu annesi, ¢evresi ve yasitlari (biraz da dede ve ninesi)
sosyallestirir. Babalarin bazen yalniz kaldiklarinda ¢ocuklarina tath
sozler sarf ettikleri ve iltifatlarda bulunduklar1 olsa da, genelde “asiri
sevgi gosterisinde bulunma” gseklinde yorumlanacak davranislar
(6zellikle erkek ¢ocuklar igin), ciddi bir hata ve zaaf olarak goriiliir. Hele
baskalarinin yaninda ¢ocugunu sevmek ve ihtimam gostermek ¢ok biiyiik
bir ayip sayilir. Cemiyet i¢cinde baba-ogulun son derece ciddi, vakur ve
mesafeli durmalari, zorunlu olmadik¢a konusmayip, konustuklarinda da
kisa ve net ifadeler kullanmalar1 gerekir. Ogul da babasina karsi
olaganiistii saygili olmak zorundadir. Baba giyabinda da oglu hakkinda
fazla konusmaz, onu yiiceltmez, 6vmez; hatta konu agildiginda 6zellikle

kusurlarini vurgular ve 6nemsemez bir iislup kullanir.

Adetlerin daha siki uygulandig1 bazi soylu ve prens ailelerinde,

kiz ¢ocuklar: ile anneleri arasinda da, ayni sekilde mesafeli bir yiiksek

“gitce”, “cas kibik”, “bizni carti”, “bizni teli”’, “cas¢ik”, “sart”’, “kara”,
“sogudan”. Kaynanasi ile ayni isime sahip olan baska bir kadin i¢in: “anabiz
atl”.
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disiplin ortaminin mevcudiyeti goriilebilir.

Eski atalardan beri devam eden adet ve gelenekler, vahsi bir
tabiat ve amansiz dlismanlarla cevrili bir ortamda, dayanikli ve her
bakimdan kendi kendine yetebilir bireyler yetistirebilmek i¢in, ebeveyn-
cocuk iligkilerinde -giinlimiizde asir1 diyebilecegimiz- bir disiplin

ortamini ongormustur.

Tim bunlara mukabil, yaslanip ge¢im ve aile yOnetme
sorumluluklarinit sonraki nesle devretmeye baslayan dede ve ninelerin,
kendi c¢ocuklarina gosteremedikleri sevgiyi fazlasiyla torunlarina
yonlendirdikleri goriilmektedir. Annesinden her attig1 adimda uyar1 alan,
sert ve disiplinli babasi1 ile de ¢ok nadiren uzun bir konusma yapabilen
bir ¢ocuk i¢in, kendisine sorgusuz sualsiz sevgi veren, sinirsiz bir
miisamaha gosterip bol bol simartan dedesi, essiz bir dengeleyici

rahatlama firsat1 olusturmaktadir.

Karacaylar’da kari-koca ile ilgili sakinma gelenekleri de vardir.
Karacayli erkekler, 6zel hayatlarinda eslerine karsi ¢ok yardimsever ve
nazik olduklar1 halde, yabancilarin yaninda onlara hi¢ dikkat etmiyormus
gibi gorliinmeleri gerekir. Eslerin toplum i¢inde birbirine ilgi ve sevgi

gostermesi, samimi davranmasi ¢ok ayip karsilanir (Tavkul, 2007: 368).
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Dordiincii Boliiom

ARASTIRMA BULGULARINA GORE TURKIYE’DEKI
KARACAY KULTURUNDE DEGISME ve KiMLIiK

Bu Dbolimde, gerceklestirilen nitel alan arastirmasinin
bulgularina dayanarak varilan sonugclar ele alinacaktir. Ancak oncelikle,
uzun bir zaman dilimi iginde gergeklestirilen bu arastirmanin, hangi
metodlar uygulanarak ve nasil yiiriitiildiigi agiklanacaktir. Daha sonra
da, toplanan veriler 15181inda, Karacay toplulugunun, Tiirkiye’de bir asr1
gecen yasami i¢inde, orijinal kiiltiirlinde ne gibi 6nemli degisimlerin
gerceklesmis olduguna iliskin saptamalar oOzetlenecek ve kimlik
olusumunda ¢ok biiyiik etkisi olan kiiltiirdeki bu degisimlerin Karagay
kimliginin olusumunu nasil etkiledigi yoOniindeki degerlendirmeler

sunulacaktir.
4.1. ARASTIRMA METODOLOJiSi

Geleneksel olarak Newtoncu pozitivist paradigmanin etkisi
altinda olan sosyal bilimlerde, ¢ok uzun siire boyunca biitliniiyle nicel
(quantitative) yonteme agirlik verilmistir. Bu dogrultuda, bilimsel
calismalar da ¢ogunlukla nicel teknikler kullanilarak ger¢eklestirilmistir.
Ancak stirekli gelisim i¢inde olan bilim diinyasinda, 20. ylizy1l baglarinda
yayginlagmaya baglayan yorumlamacilik (interpretativism), ingacilik
(constructionism), yapisalcilik-6tesi (post-structuralism) ve anlamacilik
(hermeneutik) gibi yaklagimlarin etkisiyle, yeni bir bilimsel paradigma
gelistirilmistir.  Genellikle “post-pozivist” ya da “naturalist” olarak
adlandirilan yeni yaklasim, ontolojik agidan tiim varliga ve gerceklige

pozitivist paradigmadan ¢ok farkli bakmaktadir. Bu paradigmaya paralel
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olarak, bilimsel arastirmalarda yontem konusunda da degisiklikler
yasanmig; Ozellikle 20. yilizyilin ikinci yarisindan itibaren, nicel
yontemlerin  yanisira, nitel yada niteliksel (qualitative) olarak

adlandirilan yontemler de yayginlasmaya baslamistir (Creswell, 1994: 4).

Hammersley ve Atkinson (1995: 2), nitel arastirma yonteminin
son yillarda sosyal bilim arastirmalarinda biliyiik bir popiilarite
kazandigini, hatta sosyal bilimlerin bazi1 alanlarinda tamamiyle hakim
duruma geldigini belirtmektedir. Onlara gore bunun sebebi biraz da, uzun
yillar sosyal bilimlerde hakim pozisyona sahip olan nicel caligmalar
hakkindaki hayal kirikligidir. Gergekten de ¢esitli sosyal bilim
alanlarindaki literatiirde, nitel yontemle yapilmis arastirmalarin ve bu
konuyu anlatan motodoloji kitaplarinin sayisinda biiyliik bir artig
goriilmekte;  genel olarak  nitel  yontemlere olumlu  bakis
yayginlasmaktadir. Ornegin nitel arastirma ydnteminin iletisim
alanindaki kullanimini ele alan Lindlof (1995; xi), sunlar1 yazmaktadir:
“letisim alaninda, 1980’lerin basindan beri, yeni arastirma metodlarina
olan yonelimden daha carpici degisme olmamustir. Ozellikle iletisimde
siire¢, baglam ve anlam konulariyla baglantili olan bu metodlarin genel
ad1, nitel arastirmadir.” Hsia (1998: 286) ise, nicel yontemler gibi nitel
yontemlerin de pek c¢ok iletisim arastirmasinda hedefe ulagmakta
kullanilabilecegini; hatta bazi durumlarda daha da verimli olabilecegini

belirtmektedir.'®

"> Nitel yontemlerin iletisim alaninda kullanimi hakkinda bkz. Thomas R.
Lindlof (1995) Qualitative Communication Research Methods. Thousand Oaks:
Sage Publications; Christine Daymon ve Immy Holloway (2004) Qualitative
Research Methods in Public Relations and Marketing Communications. New
York: Routledge; David L. Altheide (1996) Qualitative Media Analysis.
Thousand Oaks: Sage Publications; H.J. Hsia (1998) Mass Communication
Research Methods: A Step by Step Approach. Hillsdale: Lawrance Erlbaum
Associates Publishers; K.B. Jensen ve N.W. Jankowski (1991) A Handbook of
Qualitative Methodologies for Mass Communication Research. New York:
Routledge.
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Nitel ve nicel arastirma yontemleri, sadece dayandiklari
paradigmalar degil, uyguladiklar1 tekniklerin 6zellikleri bakimindan da
farklilagmaktadirlar. Nicel arastirmalarda amag; nesnel, genellenebilir,
gecerli ve giivenilir bilgi elde edip, olaylar arasindaki nedensellik
iliskisini acgiklamak ve genellemeler yapmaktir (Kus, 2003: 105).
Calismalara Onceden belirlenmis ve sinanacak bir kuram ve bazi
hipotezlerle baglamak; yapilasmis bir arastirma stratejisi uygulamak;
yapilasmis veri toplama arag ve tekniklerini kullanarak olciilebilen
standart veriler toplamak; veriyi sayisal gostergelere indirgemek; ve belli
bir norm arayist igerisinde verileri analiz etmek, temel olarak
goriilmektedir; ayrica, arastirmacinin roliiniin de olay ve olgularin
disinda, yansiz ve nesnel olmasi beklenmektedir (Yildirim ve Simsek,

2006: 49).

Nitel arastirmalardaki amacg ise; olay ve olgular1 biitiin
yonleriyle  kesfetmek, derinlemesine  betimlemelerini  yapmak,
aralarindaki Oriintiileri ortaya ¢ikarmak, yorumlamak ve i¢inde yer alan
bireylerin bakis acilarini anlamaktir. “Ne?”, “Ne kadar?” sorular1 yerine,
“Nas11?” sorusuna cevap aramaya agirlik verilir. Arastirma siirecine bir
teoriden baglayan ve tiimdengelim yaklasimini yansitan nicel yontemin
tersine; tlimevarim esas alinir ve higbir 6n bilgi, tanim ya da varsayim
olmaksizin baslanir. Herhangi bir teori veya hipotez test edilmez; bir
hipotez, ancak c¢alismanin en sonunda elde edilebilir. Onceden kesin
olarak yapilandirilmis ve sinirlar1 belli bir arastirma planina uymak
zorunlulugu yoktur; arastirmanin tiim yapisit ve stratejisi slire¢ iginde
ihtiyaca gore degistirilebilir. Veri toplama araci, bizzat arastirmacinin
kendisidir; genelde yardimci kullanilmaz. Veriler iizerinde 6lgme ve
istatistiki yontemlerle degerlendirme yapilmas: s6z konusu degildir.
Arastirmacinin arastirdigi olay ve olgularin disinda, yansiz veya nesnel
olmas1 degil; tam tersine olay ve olgulara tamamen dahil, 6znel bakis

agisina sahip ve empatik olmasi gerekmektedir (Yildirim ve Simsek,
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2006: 49). '

Giintimiizde bu iki yontem, arastirmacilarin ¢esitli faktorleri goz
onilinde bulundurarak aralarindan se¢im yapabilecekleri, ¢ok farkli, ama
aynt derecede saygin iki bilimsel alternatif konumuna gelmis
bulunmaktadir. Arastirmaci; kendi diinya goriisiinii olusturdugu ontolojik
ve bilimsel paradigma, egitim altyapisi, sahip oldugu yetenekler ve
deneyimin yanisira; arastiritlacak konunun yapisi ve toplanacak veri
tiriine gore hangi yontemi uygulayacagina serbestge karar

verebilmektedir (Creswell, 1994: 4).

Burada en oOnemli faktor, problemin dogas1 geregi
aragtirmacinin toplayabilecegi verilerin tiriidir. Nicel veriler, miktar,
kapsam, yogunluk ve frekans gibi Olgiilebilecek, ayristirilip net
kategoriler igerisine konulabilecek, sayisal olarak oOzetlenebilecek ve
istatistiki yontemlerle degerlendirilebilecek bir 6zellik tasimaktadir. Nitel
verilerin ise, ¢ok yonlii ve karmagik yapisi geregi Olclilmesi, basite
indirgenmesi, sayisallastirilmas1 ve kategoriler igerisine konulmasi
miimkiin degildir; daha c¢ok beseri ve sézel malzemeden, oykiiler,

imgeler, anlatim ve tanimlamalardan olugsmaktadir. Arastirma konusunun

'® Nitel ve nitel yontemler ile altlarinda yatan paradigmalarin karsilastiriimasi
ve nitel aragtirma tekniklerinin detaylari i¢in bkz. John W. Creswell (1994)
Research Design, Qualitative & Quantitative Approaches. Thousand Oaks:
Sage Publications; Catherine Marshall ve Gretchen B. Rossman (1999)
Designing Qualitative Research. Thousand Oaks: Sage Publications; Bruce L.
Berg (2004) Qualitative Research Methods for the Social Sciences. Boston:
Pearson Education Inc.; Kenneth D. Bailey (1994) Methods of Social Research.
New York: The Free Press; Martin Hammersley ve Paul Atkinson (1995)
Ethnography: Principles in Practice. New York: Routledge; Peter G. Burgess
(1984) In the Field: An Introduction to Field Research. London: Unwin Hyman
Ltd.; Hilary Arksey ve Peter Knight (1999) Interviewing for Social Scientists.
London: Sage Publications; Ali Yildirim ve Hasan Simsek (2006) Sosyal
Bilimlerde Nitel Arastirma Yéntemleri. Ankara: Segkin Yayincilik; Belkis
Kiimbetoglu (2005) Sosyolojide ve Antropolojide Niteliksel Yontem ve
Arastirma. Istanbul: Baglam Yaymlar; Elif Kus (2003) Nicel ve Nitel
Arastirma Teknikleri. Ankara: Am1 Yayincilik.
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ayrigtirthp  smirlandirilabilecegi  ve nicel tiirdeki verilerin elde
edilmesinin miimkiin oldugu durumlarda, survey yonteminin kullanilmasi
Onerilirken; agirlikli olarak nitel datanin bulundugu, ¢ok yonlii, karmasik
ve biitiinciil ele alinacak konularda ise, nitel yontemlerin tercih edilmesi

gerektigi belirtilmektedir (Arksey ve Knight, 1999: 6).

Bu dogrultuda arastirmacinin, belirli bir problem ve hipotez
cercevesinde, simirlt birkag degisken arasindaki iliskinin ne diizeyde
oldugunu 6grenmek istemesi halinde, ankete dayanan bir nicel yaklagimi
kullanmasinin daha uygun olacagi vurgulanmaktadir (Yildirim ve
Simsek, 2006: 169). Bunun i¢in konunun ana hatlarinin daha 6énceden en
azindan belli 6l¢iide incelenmis, belli hipotezlerin de mevcut olmasi
sarttir. Ote yandan arastirmacinin, heniiz fazla arastirllmamis ve {izerinde
hipotezler olusturulmamais, ¢ok yonlii ve karmasik bir olgunun, ayn1 anda
biitiin boyutlar1 hakkinda, derinlemesine ve ayrintili bilgi elde etmek
istemesi durumunda, nitel yontemleri kullanmasinin daha yerinde olacagi

ifade edilmektedir (Creswell, 1994: 9).

Yukaridaki farkliliklar c¢er¢cevesinde yapilan degerlendirme
sonucunda, bu calismada nitel arastirma yontemi kullaniminin daha
uygun olacagina karar verilmistir. Oncelikle, Yildirim ve Simsek (2006:
71) tarafindan da belirtildigi gibi; kiiltiir, ¢ok yonlii, muglak ve degisken
yapist nedeniyle, standardize edilmis veri toplama aracglariyla bir biitiin
olarak oOl¢iilemez. Kiiltiirii ve bu kiiltiiriin birey ya da gruplar {izerindeki
etkilerinin anlasilabilmesi i¢in, alanda uzun zaman kalinmasi, kiiltiiriin
derinlemesine taninmasi; verilerin nitel veri toplama yontemleriyle elde
edilmesi gerektir. Ele alinan “Tiirkiye’deki Karacay toplulugu alt-
kiltiirinde kimligin olusumu ve degisimi” konusu da, cok yonli,
karmasik yapisi ve bir asirdan uzun bir zaman dilimini kapsamasi
nedeniyle, tiim boyutlariyla ve derinlemesine bir kiiltiirel analizi zorunlu

hale getirmektedir.

Bu analizlerin eksiksiz olarak yapilabilmesi; toplulugun
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tarihgesi, orijinal kiiltiirliniin esaslari, kiiltliriinli olusturan tiim faktorler,
Tirkiye’ye geldikten sonraki durumu, yasadigi ekonomik, sosyal ve
kiiltiirel degisimler, orf, adet ve geleneklerin ne 6l¢iide korunabildigi,
degisen kiiltlirel 6gelerin neler oldugu, uzun yillar boyunca Tiirkiye’deki
hakim kiiltiirle yasanan tiim iliskiler, degisimin bireyler tarafindan nasil
algilandig1, vb. gibi ¢esitli hususlarin ayrintili incelenmesini gerekli

kilmaktadir.

Nicel bir arastirmayla elde edilebilecek wveriler, yukarida
belirtilen ve yapilmasi gereken tiim bu incelemelerin hepsini igine
alamayacagi icin eksik kalacaktir. Baska bir deyisle nicel yontemle
toplanan veriler, inceleme konusunun biitiintiyle ilgili, ayrintili analiz
yapmada yetersiz kalacaktir. Zaten nicel c¢alismalarin dogasi geregi
arastirmanin basinda mevcut olmasi gereken, hareket noktasi olarak
kullanilacak (konunun ana hatlariyla incelendigi, alt basgliklarinin ve
incelenebilecek problemlerin neler oldugunun belirlendigi) bir literatiiriin
ve sinanabilecek hipotezlerin de olmamasit bu tercihi zorunlu hale

getirmektedir.

Ancak, bu calismadan sonra, konunun esaslar1 artik oldukca
aciklik kazanmis olacagi i¢in, deginilen degisme konularindan herhangi
biri tek basina ele alinip, belli degiskenler kullanilarak, survey teknigiyle

nicel ¢alismalar yapilabilecektir.

Nitel arastirma yontemleri kullanilarak yapilan calismalarin,
bilimsel uygulama iginde olusan gelenekler dogrultusunda, bes farkl
strateji lizerinde yogunlastigi goriilmektedir. Bunlar; kiiltiir analizi
(etnografya), olgubilim (phenomenology), kuram olusturma (grounded
theory), durum c¢alismasi (case study) ve eylem arastirmasi (action
research) dir (Yildirnm ve Simsek, 2006: 69). Bu c¢alismada, konunun

yapist ve kapsami geregi kiiltiir analizi stratejisi temel olarak se¢ilmistir.

Nitel arastirmalarda yaygin olarak kullanilan {i¢ temel teknik
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bulunmaktadir. Bunlar goézlem, derinlemesine miilakat ve dokiiman
incelemesidir (Burgess, 1984: 78-123). Bazi1 arastirmacilar bu ii¢ temel
teknige bir de “odak grup goriismesi” teknigini (Yildirim ve Simsek,

2006: 151) eklemektedir; ancak bu da miilakatin bir alt tiirii sayilabilir.

Nitel arastirmalarda en sik kullanilan tekniklerin baginda
derinlemesine miilakatlar gelmektedir; pek c¢ok durumda tim bir
arastirma sadece miilakatlarla gergeklestirilebilir (Marshall ve Rossman,
1999: 108). Bailey (1994: 174) miilakatin avantajlar1 arasinda; zaman ve
ortam iizerindeki kontrolii, esnekligini, cevap alma oraninin yiiksekligini,
sOzsiiz davramiglarin  da gozlenebilmesini, soru sirasinin kontrol
edilebilmesini, denegin anlik tepkilerinin alinabilmesini, denegin
cevresel  etkilerden uzak olarak bizzat cevap  vermesinin
saglanabilmesini, tiim sorularin  detayli ve eksiksiz  halde
cevaplanmasindan emin olunmasini, genis bir soru listesi kullanilarak
derinlemesine bilgi alinabilmesini saymaktadir. Miilakatin dezavantajlar1
ise, harcanacak zamanin ve maliyetin artabilmesi, denegin zaman ayirma
giicliigli, gézlemcinin yanli olma ihtimali, denegin gizliliginin ortadan
kalkmasi, sorularin standart olamamasi, bazen deneklere ulasmanin zor

olmasidir (Bailey, 1994: 175).

Nitel arastirmalarda yaygin olarak kullanilan diger bir teknik de,
(katiliml1 veya katilimsiz olabilen) gozlemdir. Gézlem, arastirmaya konu
olan olgu, olay ve duruma iligkin herhangi bir ortamda ya da kurumda
olusan davranisi derinlemesine ve ayrintili olarak tanimlamak amaciyla
kullanilmaktadir (Yildirnrm ve Simsek, 2006: 169-170). Go6zlemin
avantajlari; sozel olmayan her tiirlii davranigla ilgili birinci elden veri
toplanabilmesi, kendi dogal ortaminda davraniglarin tiim detaylarinin
incelenmesi ve zaman kisitlamasinin olmamasi; dezavantajlari ise, bazen
gozlem alanina giris izni alinamamasi, 6rneklemin daha kii¢iik olma
zorunlulugu, ortamin kontrol edilememesi, toplanan verilerin

sayisallastirilmasinin ~ giicliigi ve deneklerin gizliliginin ortadan
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kalkmasidir (Bailey, 1994: 240-241).

Diger bir nitel arastirma teknigi olan dokiiman incelemesi;
aslinda bilimsel amaglarla hazirlanmamis, ama arastirilan olgu hakkinda
herhangi bir bilgi icerebilecek (kitaplar, dergi, biilten ve gazete yazilari,
brosiirler, otobiyografiler, hatiratlar, gezi giinliikleri, mektuplar, aile
secereleri, her tirlii notlar, toplant1 tutanaklari, resmi ve 6zel muhasebe
kayitlari, yerel ve sozlii tarih ¢alismalari, resmi belgeler ve yazismalar,
niifus ve mahkeme kayitlari, fotograflar, film ve videolar, bina kitabeleri,
miize objeleri, mezar taslari, harita ve semalar gibi) her tiirli

materyallerin analizini kapsamaktadir (Burgess, 1984: 123).

Dokiiman incelemesinin avantajli yOnleri arasinda; kolay
ulagilamayacak 0Oznelere ulagilmasini saglamasi, denek tepkiselligi
probleminin olmamasi, ¢ok uzun siireli analize imkan vermesi, 6rneklemi
cok biiyiitebilmesi, denegin bireysellik ve 6zglinliigiinii saglamasi, diisiik
maliyet ve c¢ogu malzemenin diizenlenmis olmas1 sayilmaktadir;
dezavantajlar ise dokiimanlar1 hazirlayanlarin olas1 yanliligi, tek basina
bir bilgi kaynagi olarak eksikligi, belgelere ulasmadaki kisitlamalar,
standart bir formatinin olmamasi, sézel olmayan davranisi yansitmamasi

ve kodlama zorluklaridir (Bailey, 1994: 291-292).

Bu calismada, yukarida siralan nitel arastirma tekniklerinin her
ticiiyle de toplanacak tiirde veriler s6z konusu oldugu icin, ii¢ teknik de

birbirine paralel olarak kullanilmistir.

Calismanin alan arastirmasi kisimlari, agirhikli olarak yogun
Karacay niifusunun yasadigi Konya, Eskisehir ve Afyonkarahisar illeri

dahilinde, asagidaki sekiz yerlesim biriminde yiiriitilmustiir.

a. Kursal verlesimler:

1. Eskisehir’in Cifteler ilgesine bagli Belpinar koyii,
2. Eskisehir’in Sivrihisar ilgesine bagli Ertugrul (Yakapinar)

koyi,
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3. Eskisehir’in Han ilgesine bagli Gokceyayla (Klisa) koyti,
4. Konya’nin Sarayonii ilgesine bagli Baghiiyiik koyii.

b. Kentsel yerlesimler:

. Eskisehir il merkezi,

5

6. Eskisehir iline bagl Cifteler ilge merkezi,

7. Afyonkarahisar iline bagli Bolvadin ilge merkezi.
8

. Konya il merkezi.

Bunlarin disinda Eskisehir’e bagli Yazilikaya ve Akhisar,
Yalova’ya bagh Ciftlikkdy, Afyonkarahisar’a bagli Doglat ve Tokat’a
bagli Arpaci Karacay koyleri ile Istanbul, Ankara, Izmir ve
Afyonkarahisar il merkezlerinde de sinirli bazi gozlem ve goriismeler

yapilmistir.

Calismada gozlem teknigi kapsaminda, farkli zamanlarda hem
kirsal hem de kentsel yerlesimlerde gerceklestirilen ¢ok sayida (diigiin,
“bolustan ¢ikma”, “kiiyov kaytarma”, cenaze, slinnet, mevlid, yolcu
ugurlama, senlik, vb.) sosyal etkinliklere katilarak gozlemlerde
bulunulmus; bunun yanisira kentlerde kurulu olan dernekler c¢esitli
vesilelerle ziyaret edilerek etkinlikleri gézlemlenmistir. Ayrica her yil
okullarin kapandigi haftayr takib eden hafta sonu yapilan ve tiim
Tiirkiye’den binlerce kisinin katildigr “Nartlan1 Toy Kiini” adi verilen

biiyiik kir senligine diizenli olarak katilinmistir.

Bazilar1 bu toplu etkinlikler sirasinda bulunan firsatlarda,
cogunlugu ise 6zel olarak evlerinde ziyaret edilerek, toplam 123 Karacay
kokenli vatandagsla (goriisiilenlerin isim listesi i¢in bkz. Ek-1) miilakat
yapilmistir. Goriisiilecek kisilerin se¢giminde, sosyal ve kiiltiirel yasamin
eski yillardaki durumunu bilmeleri ve simdikiyle mukayese edebilmeleri
sebebiyle oOncelikle yashilar tercih edilmis, ancak bazi orta yaglilar ve

genglere de yer verilmistir.
Genis kapsamli bu miilakat ¢aligmasinda, toplumsal kiiltiiriin
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tim yonleriyle kavranabilmesi i¢in ¢esitli konularda sorular iceren bir
soru listesi kullanilmistir (bkz. Ek-2). Soru listesinin ilk taslaginin
hazirlanmasinda Goldstein (1977), Thomson (2007), Yildir (2002) ve
Yener (1960)’den yararlanilmis; ancak Karacay kiiltliriinlin 6zgiin
yonlerini kapsayabilmesi icin biiylik Olclide ekleme ve degisiklikler
yapilmistir. Daha sonra ¢alisma boyunca alinan bilgiler dogrultusunda da

gelistirici degisiklikler yapilmaya devam edilmistir.

Miilakat sirasinda verilen cevaplarda, denegin belli bir konuda
etrafli bilgi sahibi olduguna dair ipuglari bulunmasi1 durumunda, konuyu
derinlestirecek ek sorular da sorulmus; bazen tek bir sorudan onlarca ek
soru dogmustur. Ote yandan belli bir konudan denegin tamamen habersiz
oldugu anlasilmasi durumunda o konu ile ilgili tiim sorular goz ardi
edilmistir. BoOylece fiili olarak her denekte uygulanan sorular farkli

olmustur.

Miilakatta serbest sohbet akisinin dogalligi olabildigince
korunmaya ¢alisilmis, sohbet konularinin sorularda olmayan bahislere de
kaymasina izin verilmistir. Biitlin goriismelerde not tutulmus, imkanlar
elverdigince goriismeler ses kasetlerine ya da video kasete de
kaydedilmistir. Ayrica goriisiilen kisiler, gozlemlenen etkinlikler ve

goriilebilen kiiltiirel objelerin bir ¢cogunun fotograflari da ¢ekilmistir.

Yapilan derinlemesine goriisme ve gozlemlerin yanisira, tim
literatlir taranarak Karagaylar’in gerek Kafkasya’daki orijinal, gerek
Tiirkiye’deki diaspora kiiltiirleri ile ilgili yayinlardan bulunabilen bilgiler
derlenmistir. Ayrica; nitel yontemdeki dokiiman incelemesi teknigine
uygun olarak, kiiltiirlin farkli yonlerini anlamakta yardimci olabilecegi
diiglintilen diger belge kaynaklar1 da ihmal edilmemistir. Bu dogrultuda;
gilinliik olarak tutulmus bazi eski hatira defterleri, aile secereleri, 0zel
notlar ve eski fotograflar, Karagay muhacirlerine ait kdylerin eski niifus
kitiikleri, mahkeme kararlari, koy muhtarlik arsivlerindeki c¢esitli

yazigsma ve belgeler ile koy mezarliklar1 ve camilerindeki kitabeler de
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incelenmistir.

Aragtirma sonunda elde edilen ve biiylik miktarlara ulasan
etrafli bilgi ile, orijinal Karagay kiiltliriinlin mahiyeti, Tiirkiye’deki
Karagaylar’in ve Kkiiltiirlerinin hangi asamalardan gectigi, yasanan
degisimlerden sonra yeni bir yiizyilin esiginde nasil bir durumda oldugu
ve bu degisimlerin kimlik konusundaki etkileri, oldukca net olarak ortaya
cikmigtir. Calismanin iigilincii boliimii de arastirmada derlenen bilgilere
dayanmaktadir. Asagida ise bu konuda elde edilen tiim arastirma

bulgularina dayanarak yapilan degerlendirmelere yer verilmektedir.

4.2. KARACAYLAR’DA DEGISMENIN BOYUTLARI

Tarih boyunca siirekli goriildiigii gibi, toplumlar yasadiklari
ortamdan biiyiik 6lclide etkilenir ve ¢evresel sartlara uyum gostermek
lizere evrim yasarlar. Tarihin ¢cok eski donemlerindeki atalarinin yari
gocebe olduklar diisiiniilen Karacaylar’in, bilinen son beg asirlik
tarihleri siliresinde ise, siirekli Kafkas daglarinin ulasilmasi zor

vadilerinde yasamiglardir.

Fiziki sartlarin olaganiistii zorlugu ile ulagim, tarim ve ticaret
gibi ekonomik imkénlarin yok denebilecek kadar azligi géz Oniinde
bulundurulursa, normalde hig¢bir toplumun bdyle bir ortami goniilli
olarak se¢meyecegi agiktir. Ancak o zamanki siyasi durum, Karagaylar’1

bu dogal hapishaneye siginmaya mecbur etmistir.

Bu zor sartlarla miicadele ederek ayakta kalabilmek i¢in iiretilen
¢oziimlerden, kendine 6zgii bir “dagli” yasam bi¢cimi ortaya c¢ikmistir.
Yiiksek rakima uyum gosterebilen ydreye ozgii at ve koyun irklar
gelistirilmis, daglardan siirekli diisen kaya parcalarina karsi c¢atis1 kalin
bir toprak tabakasiyla kapli 6zel konutlar yapilmis, sifirin ¢ok altindaki
soguklarda disarida hayatta kalmay1 saglayacak “yamg¢i1” ve benzeri
giysiler hazirlanmis, sartlara ve imkanlara uygun bir yiyecek kiiltiiri

olusturulmus; kisaca her sey, dogru diiriist yolun ve meyilsiz diizliikk
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alanin olmadigi, olaganiistii soguk ve dik yamaglarda gececek bir yasami

siirdiirmek tlizere tasarlanmistir.

Yiizlerce yil siirlip topluma iyice sinen bu yasam tarzi yiiziinden,
tim komsular1 Karagaylar’i, “Daglilar” olarak adlandirmislar; onlar da
kendilerinden “tawlu” olarak bahsedilmesini bir 6viing kaynagi olarak
gormeye baslamiglardir. Bu yasam tarzinin, tiim tutum ve davranislar ile
beraber kiiltiirel, bireysel ve toplumsal kimligi de etkileyecegi aciktir.
Ancak Tiirkiye’de bu sartlarin hemen tamami degisince, yasam tarzi ile

birlikte, pek ¢ok sey de degismistir.

Karacay toplulugu i¢indeki bireyleri, giinliik hayatlarinda
cevreleyip etkileyen ve kimliklerinin olusmasina katkida bulunan pek
cok wunsur vardir. Yapilan arastirma, bunlarin ¢ogunda dramatik
degisimlerin yasandigini gostermektedir. Bu konularda elimizdeki
veriler, ¢ok biiylik miktarlarda oldugu icin sadece en belirgin ve etkili

bazilarina deginilmekle yetinilecektir.
4.2.1. Toplumsal Karakter

Karagaylar’da ¢evresel sartlarin da etkisiyle olusmus, en belirgin
toplumsal karakter Ozellikleri olarak “dayanisma, misafirperverlik,
caligkanlik ve sertlik” 6zelliklerinin one ¢iktig1r goriiliir. Karacaylar’in
daglik bolgelerde zor sartlar altinda yasamalarina bagli olarak gelisen bu
toplumsal karakteristikler, sadece Karacaylar’a mahsus olmayip, benzer

sartlarin olustugu baska bolgelerde de goriilebilir."”

Ancak eski yurtlarindaki yal¢in daglardan uzaklagsmanin; 6nce
Anadolu bozkirindaki koylere, daha sonra da kalabalik kentlere dogru
degisen cevrenin etkisiyle, artik yeni Karacay nesillerinde ciddi bir

degisim s6z konusudur. Bu degisim, Karacay toplumsal karakterinin en

" Ornegin Konya’nmin “Ovalilar1” (Konya merkezi ve ¢evresindeki ova
koylerinin halki) ile “Daglhilar” (ilin glineyindeki daglik bolgede, Hadim,
Taskent, Bozkir ¢evrelerinde yasayanlar) arasinda da benzer bir karakter
farklilig1 ve ayirim olusmus durumdadir.
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belirgin 6zelliklerine gore asagida ayr1 ayr1 ele alinacaktir.
a. Dayanigsma ve Yardimlagma:

Tarim ve hayvancilik faaliyetleri basta olmak iizere, hayatlarinin
her an1 biiyiik zorluklarla miicadele ederek gecen Karagay daglilari, bu
miicadelede ancak olaganiistii bir dayanigsma ile ayakta kalabilmislerdir.
“Ihtiyac1 olana yardim etmeyene, ihtiyaci oldugunda yardim edilmez”
prensibi, her giin c¢esitli ihtiyaglar1 olan bu insanlarin iliskilerini
kurmalarinda ¢ok etkili olmustur. Karagay toplumunda bu dayanigsma ve
yardimlasma sistemindeki en 6nemli diizenleyici bag olarak, akrabalik
kurumu yer alir. Ileride tekrar deginilecek olan bu kurum, beraberinde
getirdigi “sinirsiz dayanisma” prensibi ile bireylerin hayatindaki en

bliyiik belirleyici konumundadir.

Eski Karagay toplumunda bireysel bir yasam neredeyse
imkansizdir. Her fert, karsisindaki problemler i¢in (problemin ¢apina
gore), kademe kademe genisleyen bir dayanisma agina; oncelikle kendi
genis ailesinin fertlerinin, sonra ‘“atavul”unun (siiladle alt kolu), daha
sonra “tukum”unun (siilale), en sonra da “el”inin (kOyiiniin) destegine
giivenir. Evini insa etmekten, giyecek ve yiyeceklerinin hazirlanmasina,
cocugunun dogumundan, her tiirli saglik problemine, giinlerce siiren
kislik ot bigme isinden, dag agillarinda koyun siiriilerine bakmaya, kiz
kagirmaktan, agir diiglin hazirliklarina, aileler arasi kan davalarindan,
komsu kabilelerle savasa kadar, hayattaki her seyi birilerinin yardimi ile

yapmak zorundadir.

Bu yiizden dayanisma ve yardimlasma toplumun tiim kesimleri
icin adeta hayatin temeli olmustur. Ornegin ocak yakmak ve kalabalik bir
ailenin ihtiyaci olan miktarda ekmek pisirmek, tek bir kadin i¢in ¢ok
kiilfetli bir istir. Oysa tiyrenin (sonralar1 mahallenin) kadinlar1 belli bir
giin, en uygun firina sahip olan evde bir araya gelirler. Bir taraftan tiirkii
ve manilerle eglenirken, bir taraftan da isb6limii yaparak hummali bir

calismayla yiizlerce ekmek pisirirler. Camasirlar su basinda ayn1 sekilde
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birlikte yikanir; yerli kumaslar birlikte dokunur; elbiseler birlikte dikilir;
evlenecek kizin ceyizleri birlikte hazirlanir. Tamamen bedensel giicle
yuriitiilen tarla isleri (stirme, ekme, bigme, saman hazirlama, vb.)
komsular ya da akrabalarin olusturdugu ¢alisma gruplarinca hep birlikte
yapilir. Evler birlikte insa edilir. Oliiniin arkasindan kdyiin tiim kadinlar1
toplanip birlikte hatimler indirirler. Bu 6rnekleri ¢ok daha fazla arttirmak

mumkindur.

Karacay toplumsal kiiltiiriinii  sekillendirmis olan  bu
dayanigmanin giliniimiizde de koylerde kismen yasadig1
gozlemlenmektedir; ancak genelde bu ozelligin hizla zayifladigi hatta
yok olmaya dogru gittigi sdylenebilir. Bu gidisi tetikleyen pek ¢ok faktor

mevcuttur.

e ik olarak 1960°l1 yillarda baslayan ve 80’lerden sonra iyice
hizlanan go¢ olgusu yiiziinden, Karagaylarin % 80’1 artik kendi
koylerinde bir arada degil, kozmopolit niifuslu, kalabalik kentlerde
yasamaktadir. Kdylerde okula gidecek ¢agda cocuk kalmadigi igin hemen
timiinde okullar kapanmistir. Tiirkiye Karacaylar1 biiyiik 6l¢iide artik bir

tarim toplumu olmaktan ¢ikmis bulunmaktadir.

e Insanlar artik eskisinin onda biri kadar bile birbirlerine muhtag
degildir. Tarim modern makinalarla yapilmakta; hayvancilik da zaten
biiylik 6lclide terkedilmis bulunmaktadir. Kumas dokuma, giysi dikme,
ekmek pisirme, hali dokuma, ahsap ve deri isleri gibi bir zamanlar tiim
zamani dolduran faaliyetler unutulmustur. Kdylerde bile (ekmek dahil)
tim yiyecek ve giyecekler hazir olarak alinmaktadir. Zaten niifusun ¢ok
biiyiik kismi artik kentlerde, mavi ve beyaz yakali islerde ¢alismaktadir.
Bunlarda ise dayanisma ihtiyaci, komsular ve is yerindeki meslekdaglarla

sinirlidir.

e Dayanigsmaci biiylik aile modeli ¢okmiistiir; sehirlerde c¢ekirdek
aileler, modern yasamin bireyselci egilimlerine uygun (kalabalik i¢inde

ama yalniz) yasamakta; yakinlik bakimindan is ¢evresi ve komsular,
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akrabalarin yerini almaktadir.
e Karagay dis1 topluluklardan karma evlilikler iyice artmistir.

e Karma evliliklerle olusan veya kentlilesen ailelerde, Karacay
kiltiirh  ve toplumsal iliski normlart umursanmamakta, hatta

bilinmemektedir.

e Bu faktorlere bagli olarak eski akrabalik baglar1 ve kurallarina

uyma da hizla zayiflamaktadir.
b. Misafirperverlik ve Comertlik:

Dagli yasam tarzinin getirdigi karakteristik 6zelliklerden biri de
misafirperverliktir. Kafkasya’da en yoksul Karagay evi bile her zaman
bir misafir agirlamaya hazirdir. Her seyin en iyisi misafire ayrilir, elde ne
varsa paylasilir. Koye gelen misafirleri kendi evine gotlirme serefi
paylasilamaz. Misafir edilen yolcuya, kendisi anlatmadik¢a nereye
gittigi, buraya neden geldigi bile sorulmaz. Misafirperverlik (her zaman
icten gelmese bile) toplumsal bir norm haline geldigi ic¢in, herkes bu
konuda kendini goOstermeye c¢alisir. Sofrasinda misafir bulundurmak,
yemek yedirmek biiyiik bir 6viing kaynagi, bundan kaginmak da biiylik
ayip sayilir. Bir Karacay koyiine bagka bir kdyden bir sahis geldiginde,
onu kendi evine misafir olarak gotiirmek isteyen uzak akrabalar1 arasinda
ciddi tartigmalar ¢iktig1 anlatilmaktadir. Biraz daha zengin olanlarin, hele
biy siilalesinden ailelerin evlerinde, ¢ok sayida misafir i¢in 6zel misafir

odalar1 da bulunur.

Bir ¢ok kisi, 6liim, diigiin, ticaret gibi vesilelerle, ya da higbir
0zel sebep olmaksizin, baska koylerdeki yakin ve uzak akrabalarina
ziyarete giderler; bu misafirligin siliresi bazen aylar1 bulabilir. Bu
misafirlik siiresince o kdydeki tiim akrabalari, sirayla onu evlerine davet

edip serefine ziyafet verir ve kurban keserler.

Zor sartlarda toplum olarak ayakta kalabilmenin, ancak

(yolculuk hali dahil) her durumda dayanisma ile miimkiin oldugu
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gergeginden hareketle ve miitekabiliyet esasl gelistigini diislindiiglimiiz
bu davramig sekli de, Tirkiye’deki Karagay toplumunda oldukca
degismeye baslamistir. Yaptigimiz tiim goriismelerde, gegmisteki sinirsiz
misafirperverligin ¢ok azaldigindan sikayet edilmis; konunun yakin
akrabalarla sinirlandig1 ifade edilmistir. Yatili misafir olarak gitmeler,
cok 0zel durumlar disinda iyice azalmig; 6liim, diiglin gibi durumlarla
sinirlanmigtir. Hele kent yasamindaki durum, 6zellikle konut mimarisi ve
diizeniyle, okul ve ¢aligma takviminin sinirlamalar1 yiizinden, gegmisten

tamamen farklilasmigtir.

Koylerde ise, eski duruma kiyasla azalmis olsa da,
misafirperverlik gosterme hala bir norm olarak yasamaktadir. Bu tiir bir
durumla bu arastirma sirasinda da karsilasilmis; arastirma icin gidilen bir
kdoyde misafir etmek isteyen iki akraba aile arasindan birinin tercih
edilmesi {izerine, digeri ile aralarinin bir siireligine bozuldugu

goriilmistiir.

Ote yandan goriisiilen bir baska yasli ise, aksam vakti yolunun
izeri olan bir Karacay koyline ugrayip kahvesinde iki saat oturdugunu,
ama kimsenin kendisini davet etmedigini; bunun eskiden asla
rastlanmayan ve asla akabul edilemeyecek bir davranis oldugunu

anlatmistir.
c. Caliskanlik ve Zorluklara Tahammiil:

Daglinin hayatta kalabilmesi igin, ¢ok fazla caligmasi gerekir.
Soguk iklimde yiliksek vadilerdeki agillarda yiiriitiilmeye calisilan
hayvancilik ile tiim modern teknik ve gere¢lerden mahrum olarak, sarp
yamaglardaki volkanik taslarla kapli ve sulanamayan kii¢lik diizliiklerde,
biiyiik zorluklarla yapilan ilkel tarim ¢alismalari, bunu gerektirmektedir.
Karacaylar’in zor sartlara, ¢ok calisarak uyum gosterebilme Ozelligi,
once Orta Asya bozkirlarina siirgiin edilmelerinde, sonra da tamamen
yok edilmis koylerine doniip her seyi yeniden sifirdan kurmalarinda,

hayatlarini kurtarmistir.
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Goriisiilen yashh Karagaylar’in hepsinde, biiyiik yokluklarla
yilmadan miicadele etmenin &viildiigii, cok agir bedensel ¢aligmalarin ve
gecmiste agir sartlar altinda boyle calisan kisilerin  yiiceltildigi
goriilmistiir. Hatta bu yaklasim, modern yasamin getirdigi kolayliklardan
yararlanmay1 “kolaycilik” ve “tembellik” olarak niteleyip kiiclimsemeye
kadar varmaktadir. Ornegin bu yashlar, telefonla veya internetten
kolaylikla halledilebilecek bir is s6z konusu oldugunda, hala bizzat yaya
olarak gidip c¢oOziilmesini istemekte, telefonu ya da interneti Oneren

cocuklarini ayiplamaktadirlar.

Oysa giiniimiizde Karagaylar’in fiziki ¢evreleri tamamen
degismistir. Artik ne daglar, ne zor calisma sartlari, ne de asir1 soguklar
s0z konusudur. Yeni nesillerin diinyaya ve ¢aligma kavramina bakislari
degismistir. Artik agir bedensel calisma yliceltilmemekte, her isin
olabildigince az efor sarf ederek halledilebilmesi; okuyup rahat bir masa
bast isi bulabilmek diisiiniilmektedir. Hatta bu egilimin, yaslilarin
“tembellesme” ithamlarina hak verdirecek boyutlara ulastigi bile

sOylenebilir.

Sehir hayatinin  kolayliklar1 bir yana, koylerde tarim ile
ugrasanlar bile, birkag aylik ¢alisma donemi disinda biitiin sene higcbir
ekonomik faaliyette bulunmadan bos oturmaya alismistir. Hemen tiim
genglerde “az calisip ¢ok para kazanmak” s6yleminin var oldugu; her isin
begenilmedigi; bir ise girip ¢alisanlarin ¢ogunda da sebat ve istikrarin
olmadig1 gézlemlenmektedir. Ailelerine yiik olarak uzun siire igsiz gezen
gencler nadir degildir. Ancak fakir ailelerden ¢ikip okuyan, yiiksek okul

bitirerek meslek sahibi olanlarin sayis1 oldukga yiiksektir.

Goriisiillen genclerin biiyiilk c¢ogunlugu, eski giinlerde agir
caligma sartlarinda miicadele etmis biiyiiklerinin gayretlerini saygiyla

anmakta, ancak karsilarina ¢ikip da degerlendirmedikleri daha rahat
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yasama firsatlari i¢in de suclamaktadirlar.'®
d. Sertlik ve A¢iksozliiliik:

Sert iklim ve zor sartlar ile kozmopolit kent yasamindan uzak ve
yabancilardan izole yasamin getirdigi 6zelliklerden biri de, iliskilerdeki
agiklik ve sertliktir. Daglilarin konusmalar1 da tartismalar1 da, tanimayan
yabancilar i¢in korku verecek bicimde dobra, hasin ve serttir. Bu durum
sakalagmalarinda bile goriiliir. Yiizyillardir hem tabiatla, hem de komsu
Cerkes ve Abaza kabileleri ile siirekli ¢atisma durumunda olan,
problemlerin aniden ¢iktig1 ve aninda ¢oziim istedigi, pek uzun vadeli

planin yapilmadigi bu toplum i¢in bu davranis tarzi, normal sayilabilir.

Problemler genellikle gii¢ kullanilarak ¢dziiliir; dostluklar da
diismanliklar da ilk andan itibaren acikca deklare edilir. Cok begenilen
at, babasinca verilmeyen kiz kagirilir; komsu kabileler birbirine yagma
baskinlar1 diizenler. Ustelik basariyla gerceklestirilen bir kagirma
operasyonu herkes tarafindan takdir edilir. Zira gilinliik hayattaki her sey,
aslinda siirekli i¢inde bulunulan savas hali i¢in bir hazirlik olarak goriiliir

ve o agidan degerlendirilir.

Bir Karagay koyiiniin bir donem komsulart ile simir
anlagmazliklar1 olur; topraklari (ilgili memurlarla daha iyi anlagan)
komsu koy tarafindan ustalikla kagit {izerinde ele gecirilir. Buna
Karacaylar’in tepkisi ise, s0z konusu koye baskin diizenleyip bulduklari

tim erkekleri dovmek olur. Tabi ki sonugta topraklar da geri alinamaz.

' Ozellikle Anadolu’daki ilk yerlesim sirasinda, Osmanli yetkililerinin

oncelikle  sehirlerde  yerlestirme  tekliflerinin  Karagaylar tarafindan
reddedilmesi; daha sonra sehirlere yakin ovalik bolgelerde gosterilen yerlerin
de begenilmeyip “biz daglik yer istiyoruz” diye simdiki yerlerin seg¢ilmesi,
genglerce elestirilmektedir. Ornegin bazi Karacaylar, o zaman kiiciik bir kasaba
olan Eskisehir’de Porsuk nehrinin kiyisindaki kenar mahallelerden (simdiki
Kopriibas1 semti) kendilerine verilen genis arazileri yok pahasina satarak daglik
bolgelerdeki koylere gitmislerdir; oysa bu mevkiler simdi modern Eskisehir
kent merkezinin tam ortasinda yer almaktadir ve arsa degerleri ilk satilig
fiyatlarina gore binlerce kat artmistir.
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Buna benzer bir diger olayda da, kadastro ¢aligsmalar1 sirasinda komsu
kdy, kadastro memurunu ikna edip sinir1 kendi istedigi yerden gegirtirler;
Karacaylar ise memuru dovmekle iktifa ederler. Yapilan goriismelerde

farkli koylerden buna benzer pek ¢ok olay aktarilmistir.

Bu husunetin izleri dilde de goriilebilir. Karacay dilinde,
“karsisindakinin gonliinii almak i¢in, pek de i¢cten olmamasina ragmen
nazikane giizel sozler, iltifatlar sarfeden kisi” anlamindaki “kuka” sifati
ve boyle miiltefitine davranip nazik konugsmak anlamindaki

“kukalanmak” fiili, asagilayici bir anlam tagir.

Oysa kent yasaminda, bireylerin giinliik iliskileri ¢ok yonlidiir;
her birey farkli c¢evrelerdeki farkli rollerini ve kimliklerini ustaca
kullanarak iliskilerinde hassas bir denge olusturur; uzun vadeli
menfaatleri gz Onilinde bulundurur; yerine gére hoslanmadigi pek cok
kimseyi de karsisina almamak icin “idare eder”. Burada cok c¢esitli
cevrelerle olan iliskileri bozmadan siirdiirebilmek igin yeri geldikge
“kukalanmak™ sarttir. Bunlarin kabullenilmesi ise Karacaylar ig¢in

oldukca zordur.

Dagli Karagaylar’in Anadolu’da karsilastiklar1 kentli/ovalili
topluluklarla ilk iliskileri, bu keskin tavir farkliligindan dolayi, baslarda
oldukca sancili olmustur. Yash Karagaylar’in anlattigina goére kendileri,
komsular1 olan kdylerdeki ve pazar i¢in indikleri kasabalardaki halk ile
iliskilerden “iki yiizl{i, yalanci, hesapci, cimri, tembel, diizenbaz ve
korkak, ama akilli, diizenli, becerikli ve usta” intibalar1 ile donerken; bu
koy ve kasabalarda Karacaylar hakkinda olusan intiba ise “sert, vahsi,
patavatsiz, dobra, nezaketsiz, kavgaci ve zorba, ama comert, caligkan,

misafirperver, cesur, saf ve diiriist” seklinde olmustur.

Burada ilging olan bir nokta, 13 asir 6nce yazdigi Orhun’daki
kitabesinin metninde, kaba-saba ama samimi ve acik sozlii gdgebe
Goktiirk mentalitesiyle konusan Ilteris Bilge Kagan’in da, yerlesik Cin

kiltirinde esas olan ince ve nazikdne sOylem tarzini, Karacaylar’a
y > ¢ay
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benzer sekilde, “kaypak ve iki yilizlii” olarak tanimlamasidir.

Aradan gecen bir asir ve ii¢ nesilden sonra, giiniimiizde durumun
oldukca farklilastign  goriilmektedir. Daha o6nceki  Ozelliklerin
degismesinde etkili olan faktdrlerin, burada da degistirici etkisi soz
konusudur. Pek ¢ok ailenin karma evliliklerle olusmus oldugu, biiyiik
Olgiide kentlilesmis yeni Karacay nesillerinde, eski hasin tabiatlar
oldukga torpiilenmis; asir1 ve sert tepkiler sinirlanmisg, anlatilan eski
sahislara hi¢ benzemeyen, ¢ok daha yumusak ve medeni bir topluluk
ortaya c¢ikmistir. Bu karakter degisiminde kentlilesme ve karma
evliliklerin yanisira, ¢ok etkili olan diger iki faktor de, yiikselen egitim

diizeyi ile Islamiyetin terbiye edici ve birlestirici etkisidir.

Ancak tiim bunlara ragmen, Karagaylarin bir yoniiniin hala fazla
degismemis oldugunu da soyleyebiliriz., Kentli, yiliksek tahsilli ve
profesyonel bir meslek sahibi bile olsalar, Karagaylar’in ifade tarzlar
hala oldukg¢a acik ve dogrudandir; ikna etmek ve goniil almak igin
ylrekten gelmeyen tath sozler soyleyemezler; kisaca “kukalanmay1” pek

beceremezler.

Goriistiiglimiiz pek ¢ok sahis (iki nesildir sehirli olanlar dahil)
mesleklerinde ve sosyal iligkilerinde genel olarak ne kadar basarili
olsalar da, baz1 meslekdaslar1 gibi s6z ustalifini ve igten gelmeyen
iltifatlarda bulunmay1 beceremediklerini, duruma ve muhataba gore
siiratle soylem degistiremediklerini ve c¢evrelerinde fazla dobra
bulunduklarint ifade etmislerdir. Bu durumun bazen mesleki

yiikselmelerde engel oldugu da kaydedilmistir.
4.2.2. Egitim

Karacaylar’in resmi egitim acisindan gerek Kafkasya’dayken,
gerek ilk yillarinda Tiirkiye’de, genel olarak olduk¢a geri durumda
olduklar1 aciktir. Muhacirler arasindaki egitimliler, Dagistan veya

Karacay’daki medreselerde dini egitim alirken biraz Arapg¢a (belki
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bununla beraber Arap harfleriyle Karagay dili yazisini1 da) 6grenen birkag
kisiden ibarettir (Ancak hem Uckulan kasabasindaki medresenin
miiderrisi, hem de Naksi seyhi olan, birkag¢ kitabin miellifi Silpagarian:
Geriy Efendi ile Istanbul’da medrese egitimi almis Kurgaklan: Ramazan
Efendi gibi, 1y1 egitimli istisnalar da yok degildir.) Ayrica muhaceretden
once Rusya tarafindan Karacay’da ac¢ilmis olan ilkokullarda Rusca
okumus birkag kisi de mevcuttur. Az ya da ¢ok egitim alabilmis kisilere,
daha ziyade “FEkin¢i Stampul¢ula” denen 1905 muhacirlerinde
rastlandig1, 1880°li yillardaki ilk kafileler ile gelenlerde, bu kadarinin da

olmadigi bilinmektedir.

Tiirkiye’deki ilk 20-30 yillari, ardarda ¢ikan savaslar ve yokluk
icinde gegtiginden Karagaylar’dan okula gidebilenlerin sayis1 ¢ok sinirli
olmustur.” 1930’larin  basinda  Eskisehir ¢evresindeki Karacay
koylerinden ilk 6grenciler yakindaki ilge merkezlerindeki ilkokullara

gitmeye baglamislar; bir ka¢ yil icinde koylerde diizenli egitim

" Bunlardan en taninmisi, Kafkasya’dan 12 yasinda gelip ailesiyle Bashiiyiik
koyline yerlesen, o zamanlar prestijli bir okul olan Konya Muallim
Mektebi’'nden mezun olduktan sonra, kurucu miidiir ve Ogretmen
(“Basdgretmen”) olarak 1929°da Bashiiyiik Ilkokulu’nu kuran ve burada otuz
yil gorev yapan Acileni Musa Kazim (Karca) Hoca’dir. Yine Bashiiyiik’ten Op.
Dr. Mahmut Batca, Dr. Ali Thsan Demirtoka, miihendis/miiteahhit Mahmut
Tavlan, hakim Emin (Azret) Selguk, hakim Ozdemir Tiizer (Hamzat Silpagar),
Dr. Ihsan Beybolat gibi daha o yillarda yiiksek tahsil yapmis ve meslek sahibi
olmus birkag kisi ¢ikabilmigtir.

Yine bu nesilden, Kafkasya’dan 13 yasinda gelip ailesiyle 6nce Gokgeyayla’ya,
daha sonra da Belpinar’a yerlesen Semenleni Suayb Necib Efendi (Esen) de
ilging kisiligi ile one ¢ikmaktadir. Suayib Efendi, hem Rusya’dayken Rus
okulunda, hem de Konya‘da Osmanli riistiye mektebinde okuyup kendini ¢ok
iyi yetistirmis, Rus¢a, Osmanlica ve Arapgay1, Islam tarihini, hukukunu, divan
edebiyatini iyi bilen (ayrica istiklal madalyasi sahibi de olan) bir zatdir. Genis
ve miitebahhir bilgisi, biiylik kiitiiphanesi, bilge ve olgun kisiligi ile, hem
halkin hem de resmi makamlarin saygisin1 kazanmis; kdyde yasamasina ragmen
Eskigehir Vilayet Enclimeni &azaligima secilmistir. Tiirkiye’de Karagaylar
iizerine (yaymlanamamasina ragmen) ilk dil ve etnografya c¢alismalarini yapan
da kendisidir.
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calismalar1 da baslatilmistir. Onceleri kdy halkindan tahsilli bir kisi kisa
bir egitimden gecirilip “egitmen” olarak gdrevlendirilmistir Grnegin
Belpinar’da 1936°da ilkdgretimi baglatan ilk egitmen, Mahmudiye Ziraat
Mektebi mezunu Sait Esen (Aydamullan1 Seyit Efendi), Yakapinar’da ise
1938’de Yusuf Yildirim (Karabaslant Aytek Biy) olmustur. Gokceyayla
ise ancak 1941°de ilkdgretimi baglatabilmistir. Bu egitmenlerin
(genellikle miisait bir evde) actigr ilkokullarda, ii¢ yillik egitimin
ardindan ilk diplomalar verilmis; daha sonraki yillarda resmi 6gretmen
tayinleri ve okul binalarinin insas1 ile ilkogretim iyice yayginlasip

yerlesmistir.zo

1950°deki ¢ok partili demokrasiye gecis, Karacaylar’in da disa
actlmasin1 tesvik etmis; ilk lise Ogrencileri bu yillarda egitime
baslamislar; aralarindan yiiksek tahsil yapanlar da olmustur.
(Arastirmaci-yazar olarak da 6nemli ¢alismalari bulunan Op. Dr. Yilmaz
Nevruz ile Avukat Ahmet Tokoglu bu gruptandir.) Bundan sonra her yil
artis goOsteren yiiksek O0grenimdeki 6grenci sayisi, 80’lerin ortalarinda

tam bir patlama gostermistir.

Giliniimiizde hemen her Karacay ailesinde birkag {iniversite
mezunu ya da 6grencisi bulunmaktadir; lise mezunu olmayan geng ise
nadirdir. Ogrenciler 6grenim icin Tiirkiye’nin ¢esitli kentlerine
dagildiklarindan, farkli yoreler ve kiiltiirlerle tamisarak ilk nesil
Karacaylarin i¢e kapanikliklarindan  siyrilmakta; ailelerini  de
yonlendirmektedirler. Yiiksek 6grenimin bu kadar yayginlagsmasi, genel
olarak Karacaylar’in toplum i¢inde konumlarini, sayginliklarini,

gelirlerini ve yasam standartlarini olumlu yonde etkilemektedir.

Ancak bu durumun bir de yan etkisi de vardir. Ogrenciligi

siiresinde ve mezuniyet sonrasi meslek hayatinda yasadigr degisim

* Egitim, saglhk, altyapi, tarim teknolojileri gibi pek ¢ok konuda Tiirkiye
capinda oncii ve ornek bir kdy olan Bashiiyiik’de ise, Musa Kédzim Hoca’nin
onderliginde kurulan ilkokulla, daha 1929’da egitim baslamistir.
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sonucunda geleneksel baglara ve yakinlarina bagimliliktan kurtulup,
toplum ic¢inde giiciinii kendinden alan bagimsiz bir konum kazanan
gengler, geleneksel kiiltiirlin normlarindan da kopmaktadirlar. Bu da
Karacay kimliginin tedricen yok olmasmma giden bir olguyu

tetiklemektedir.

Ilging olan bir diger olgu da, kdyiinden daha énce hi¢ ¢cikmamis
ileri yaslardaki pek ¢ok ebeveynin, okuyan ya da mezuniyet sonrasi tayin
olan ¢ocuklarinin pesinden uzak sehirlere gitmeleri ve buralarda biraz
ge¢ ve sancili da olsa, yogun bir toplumsal adaptasyon siireci

yasamalaridir.
4.2.3. Ekonomik Yapi

Bildigimiz tiim tarihleri boyunca Karacaylar’in en iyi bildikleri
ve en ¢ok yaptiklar1 baslica ekonomik faaliyet, koyun yetistiriciligidir.
Bolgenin arazi yapisi ve iklimine uygun olarak 6zel gelistirilmis siyah
tiiyli bir 1rk olan “Karagay koyunu” da, yiiniiniin kalitesi ve etinin lezzeti
ile bilinir. Ortalama bir Karagayli’nin tiim hayati, hayvancilik takvimine
endekslidir. Toplum iginde “zenginlik” kavrami, sahip olunan siiriiniin
biiylikliigii ile es anlamlidir. Halk kiiltiirlinde, geleneklerde her sey
hayvancilik ile bir sekilde baglantilidir. Dilde hayvancilik ile ilgili
olaganiistii cok sayida ve detayli kelimeler, terimler, deyimler, atasdzleri

vardir.

Hayvancilik konusunda tiim Rusya’da hakli bir sohret kazanan
Karacaylar i¢in, yiiksek rakimli ve engebeli cografyada tarima uygun
arazinin yok denecek kadar az olmasi ve iklimin sertligi sebebleri ile,
tarim ikinci-iigiincii planda kalir ve ¢ok iyi de bilinmez. Bu konuda bile,
tahil vb. iiriinlerin alinmasindan ziyade, hayvanlar i¢in kishik yiyecek

olarak ot bigme isi 6n plana ¢ikar (Mkrtumian, 1973: 224).

Tiirkiye’de ise sartlar ¢cok farkli bir gelisim gostermistir. Kendi

Ozgin dag koyun irkini1 buraya getiremeyen daglilarin Oniine, baglica
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gecim yolu olarak, (Anadolu bozkirindaki yerlesik koylerin temel
ekonomik faaliyeti olan) tarim g¢ikmistir. Ancak ilk verilen arazilerin
yetersizligi, sulama yapilamamasi, modern tarim tekniklerinin yoklugu,
halkin teknik bilgisizligi ve iklime uyum saglayamamas1 gibi sebeplerle,
ilk yillarda Karagaylar tarimda pek basar1 gosterememisler; alistiklar
bicimde hayvancilik da yapamadiklarindan hizli bir ekonomik c¢okiis
yasamislardir. Hazir paralar1 ve satilabilecek degerli her seyleri bitince,
koylerden kagis ve c¢evre koylerde g¢obanlik, irgathik yapma donemi
baslamis; arka arkaya cikan savaglar ve sonrasindaki yillarda, yokluk ve

sikint1 had safthada yasanmuistir.

Koyliiller, ancak savaglarin bitmesi ve Cumhuriyetin
kurulusundan sonra kendi islerine donebilmisler; biiylik bir gayret ve ¢ok
yogun bir ¢aligma temposu ile yeniden topraklarini islemeye, siiriilerini
arttirmaya baslamislardir. Dag kdyleri yogun bi¢cimde kacak odun ticareti
ile ugrasirken, diizlerde ise (¢cevre koylerde c¢alistiklar1 yillarda Anadolu
cografyasina uygun tarim ve hayvancilik tekniklerini 6§renmeleri ve ¢ok
calismalar1 sayesinde) 1940’larin baslarinda yavas yavas bir toparlanma

baslar.

1950’lerde modern tarim tekniklerini ¢evredeki herkesten Once
benimsemeleri, Karagay koylerinin (6zellikle daglik olmayan Bashiiytik,
Yakapmar ve Belpinar’in) yildizim1 parlatmistir. Servetler ¢ogalmais,
cocuklarin sehirlerde okutulmasi moda olmus; disa agilmalar, seyahatlar
artmis, tek tiikk sehre gogmeler bile baslamistir. Tarim ve hayvanciligin

parlak yillar1 olan bu dénem 70’lerin sonlarina kadar devam eder.

Bu yillarda Tiirkiye ekonomisindeki olumsuz degisim ve miras
yoluyla tarim arazilerinin boéliinmesinin getirdigi sikintilardan dolayi,
sehre goc¢ ve is¢i olarak fabrikalara girme egilimi kuvvetlenmistir.
Okumaya sehirlere giden ¢ocuklarin bazilar1 ebeveynlerini de yanlarina

¢ekmislerdir. Mezun olanlarin (dogal olarak) sehirde is bulmalar1 ve
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evlenince ailelerini de yanlarina almaya baslamalar1 ile koy niifuslar

lyice azalmaya baglamistir.

80’lerde ise sehre gocte tam bir patlama yasanir. Onceleri kisin
sehirde yazin kdyde yasayan bazi aileler, yavas yavas koyli tamamen
terketmeye baglarlar. Tarim arazileri biliyiiyen niifus i¢in ¢ok yetersiz
kalmakta; cogu sehirde okumus geng¢ nesiller de artik kdyde yasamak
istememektedirler. Yiiksek 0grenim gorenlerin donmesi zaten s6z konusu

degildir; digerleri de artik sehirde is bulmaya kilitlenmislerdir.

Bu arada Karacay tarihinde nadir rastlanan bir durum
gerceklesmis, bir cok Karagayli, isyeri acip, imalat, ticaret ve esnaflik
yapmaya baslamistir. 90’larda da giiclenerek devam eden bu egilimin
yanisira, iniversite mezunlarinin da iyice artmast ile, Karagay
toplumunun ekonomik fotografi, yiizlerce yillik tarihinde hi¢ benzeri

goriilmemis bir gorliiniime ulagmistir.

Su anda Tirkiye’deki Karagay niifusunun % 80’inden fazlasi
sehirlerde yasamaktadir. Aileler kdoy yasamindan, tarim ve hayvancilik
konularindan uzaklagmistir. Karacay kiltiiri, gelenekleri, dili ve
edebiyatinda biiyiikk yer alan hayvancilik ve tarimla ilgili uygulamalar,
kavramlar, deyimler, degerler ve espriler, yeni Karagaylar i¢in anlamsiz
hale gelip hizla unutulmaya baslamistir. Yeni nesillerin de devreye
girmesi ile artik ¢ok biiyliylip, herbirinde 5 ila 20 aile olan tukumlarda
(siilalelerde), cogu aile babalarindan kalan tarlalar1 satmistir. Koyde
kalan bir-ka¢ aile, satilmamis tarlalar1 “ortak™ olarak ekip bicerek

gecinmektedir.

Sehirlerde ise {iiniversite mezunu olup profesyonel olarak
calisanlarin sayis1 siirekli artmaktadir. Eskiden her bir kdyden ¢ikmis
miihendis, doktor, hakim, avukat, subay, 6gretim gorevlisi gibi meslek
sahipleri parmakla sayilirken, artik her ailede bir iki tanesine rastlanir
hale gelmistir. Hele Ogretmen, polis ve astsubaylarin sayis1 ¢ok

yiiksektir. Sanayi tesislerinde is¢i ve usta olarak ¢alisanlar da 6nemli bir
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orana ulagmistir; ancak ticaret ve esnaflik ile mesgul olanlarin sayis1 hala
oldukca diisiiktiir. Biitiin sehirlilesme ve uygarlagsma siireglerine ragmen
Karacaylar’da, ticaretin gerektirdigi fikri manevra yapma yeteneginin,
s6z cambazliginin ve para hirsinin gelismedigi goriilmekte, geleneksel
karakterleri olan uzun vadeli plan yapamama ile fazla dobralik, agik
sozlilik ve safdilane diriistliigiin, ticari tesebbiislerde kalici

olamamalarinin baglica sebebi oldugu degerlendirilmektedir.

Ayrica 1970’li yillarda baglayip 80’ler boyunca artarak siiren
Amerika’ya gO¢ olgusu da, Karagaylar’in ekonomik yasamlarina
damgasini vurmustur. 90’larin ortalarinda yavaslayip 2001°den sonra
sona eren bu gocilin, aslinda hem kiiltiir hem de ekonomi iizerinde

olumsuz etkileri oldugu goriilmektedir.

Amerika’dan tatile gelenlerin, ellerindeki dolarlar bozduruldugu
zaman elde edilen biiyiik miktarda Tiirk parasini kolayca harcamalari,
orada herkesin otomobil sahibi olmasi, her evde sicak su akmasi,
gidenlerin buradaki muhta¢ yakinlarina ciddi yardimlar yapabilmeleri
gibi faktorlerle alevlenen ABD sevdasi hemen herkesi avcuna almus,
ABD pasaportu ya da yesil kart1 (oturma ve calisma izni) sahibi olan
biriyle evlenebilmek hayali, pek c¢ok genci uzun siire uykusuz
birakmigtir. Bu yillarda Tirkiye’deki Karagay genglerinin biiylik
cogunlugu ABD’ne go¢ etme beklentisi i¢ine girdiklerinden ise

girmemis, meslek edinmemis, bazilari islerini ve okullarini birakmistir.

Ancak oraya gidebilenlerin ¢ogu da hayal kiriklig1 yasamaktan
kurtulamamistir. Tiirk parasi karsilig1 ¢cok gibi goriilen maaglarin aslinda,
oradaki sartlarda kira, yiyecek vb. masraflar1 ancak karsiladigini;
kazanilanlarin giinliik olarak harcanip gittigini; ¢ogu kimsenin hi¢ para
biriktiremedigini gérmiisler, ancak bu sathadan sonra geri donmek de
miimkiin olmadigindan diizene uymak zorunda kalmislardir. Ayrica ¢ok
agir olan calisma diizeni, ailelere kiiltiir ve geleneklerini yasatacak

zaman ve firsat vermemekte, O0te yandan da, asir1 serbestlik verilen

186



genglerin biiyiik ¢ogunlugu ne Karagay, ne Tiirk, ne de Islam kiiltiiriinii
alamadan biiylimektedir. Bu sebeplerle Amerika, diinya iizerinde Karagay
toplumu ic¢in en olumsuz sartlarin mevcut oldugu, bireylerin kiiltiirel
kimliklerini en ¢abuk kaybettigi ortamdir. Orada dogup biiyliyen
nesillerin biiylik ¢cogunluguna “kaybedilmis” goziiyle bakilabilir.

4.2.4. Tukum/Kawum Yapisi

Ugiincii  boliimde detayli olarak anlatildigi gibi, Karacay
toplumsal yapis1 tamamen tukumlar (siilaleler) lizerine oturmakta ve tiim
iliskiler bu baglamda tanimlanmaktadir. Bu tukumlarin olusumu ve
yasaminda var oldugunu belirttigimiz geleneksel evrim zinciri ise, artik

kirilmig bulunmaktadir.

Karacaylarin Tiirkiye’ye gociinlin arifesinde (XIX. yiizyil
sonlarinda), ikinci nesil tukumlarin olusumunun iizerinden 4-5 nesil
geemis, ilk nesil tukumlar mitoz boliinme sonrasi tamamen unutulmus;
hatta yeni tukumlarin i¢lerinde de birka¢ atawul olusmus durumdadir.
Tam bu tukumlarda da mitoz béliinmelerin baslamasi, atawullarin ligiincii
nesil tukumlar1 olusturmak tizere bagimsizlasmasi beklenirken (hatta bir
iki tukumda, bunun ilk 6rnekleri de yasanmisken), Karacay Rusya’nin
idari sistemi igine girmistir.

Yazili niifus kayitlarimin tutulmaya baslandigi, birey ve aile
isimlerinin (toplumsal hafiza ve giinliik kullanim aligkanliklar1 yerine)
resmi yazili belgelerle belirlendigi, ilk defa olarak resmi soyadi ve kimlik
belgesiyle tanisildigi bu donemden sonra, tukumlarin geleneksel evrim
dongiisii bozulmus; artik bir tukumun bdéliinerek ilk adinin unutulmasi
imkansizlasmistir. Herhangi bir sahis i¢in, mensubu oldugu tukumun
ad1,-geleneksel yapida oldugu sekilde “Once atawul adi ile birlikte paralel
kullanilirken, zamanla ikinci plana diisen, en sonunda da tamamen terk
edilen” bir kimlik 6gesi olmaktan ¢ikmis; sonsuza kadar degismeyecek

sabit ve resmi bir soyadi haline gelmistir.
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Glinlimiiz Karagay’inda bu yiizden artik ismen béliinemeyen
tukumlardan bazilari, asir1 biiyiiylip binlerce kisilik boyutlara ulasirken,
onlarca atawul icermekte, tukum iyelerinin birbirlerini tanimalari
imkansiz hale gelmektedir. Artik ayn1 tukum adin1 tasimak (akrabalik
gercekten cok yakin degilse), eskisi gibi otomatik olarak teklifsiz ve
sinirsiz bir kardeslik ve dayanigsma dogmasini saglamamaktadir. Boylece
tukumlar dogal yapilarina hi¢ uymayan anormal bir duruma diismiisler;

bir zamanlar ¢ok 6nemli olan tukumdaslik, anlamsiz hale gelmistir.

Buna ilave olarak, modern toplumsal yapi, genis aileden
cekirdek aileye gecis, kent hayatinin sartlari, diger halklarla karisik
yasama, egitim ve calisma icin gurbete c¢ikma, bedensel giic ve
baskasindan yardim gerektirmeyen yeni is sahalar1 ve mesleklerin
olugsmast gibi sebeplerle, soya dayali dayanigsmaya ihtiya¢ oldukca
azalmistir. Bu da bir zamanlar her tiirlii toplumsal iliskide birinci ve en
onemli belirleyici olan “tukum yakinligin1” Onemsizlestirmis, hele
“kawum yakinlig1 ve dayanigsmasi” ise yaslilarin anilar1 disinda tamamen
kaybolmustur. Zaten son ylizyilda durumun ilk isaretleri gdriinmeye
baslayinca, yeni olusan bazi tukumlar, artik bir kawuma girme ihtiyacini
hissetmemisler; boylece hi¢cbir kawuma dahil olmayan tukumlar grubu da

olusmaya baslamistir.

Ilging bigimde, gocten sonra Tiirkiye’deki Karagaylar’da,
tukumlarin geleneksel evrimi daha bir siire bozulmadan eski minval
lizere devam etmistir. Bu ylizden giinlimiizde Kafkasya’da hala
boliinememis biiylik bir tukum biinyesinde yer alan ve sadece bir atawul
olarak bilinen siilaleler, Tiirkiye’de bagimsizlasip ayr1 tukum statiisiine
kavusmus, hatta onlarin da kendi icinde atawul boliinmeleri baslamaistir.
Ornegin Tiirkiye’deki Karacgaylar’da, “Cichanlari”, “Tutaraclart”,
“Bokaylar1”, “Gilaslar1”, “Calkulart” ve “Akmaklar:” ayri birer tukum
gibi kabul edilirken, Kafkasya’da bu siilalelere mensup ailelerin hepsi

hala “Batg¢alar:” tukumuna dahil sayilirlar. Ayni sekilde Tiirkiye’de artik
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’

ayr1 tukumlar olan “Papunlari” ve “Astemirleri”, Kafkasya’da hala

“Bayrimkullar:” tukumu bilinyesindedir.
Bu farklilasmanin sebepleri olarak,
1.Tukum isimlerinin hig¢bir yazili kayit altina alinmamasi,

2.Tirkiye’de soyadir kullaniminin olduk¢a ge¢ bir donemde

baslamasi,

3.Soyadi Kanunu ¢iktiktan sonra da ¢ogu ailenin, asil tukum
isimleri yerine memurlarin rastgele verdikleri soyadlar1 almak zorunda
kalmalar1 (baz1 ailelerde {i¢c kardesin ii¢ ayr1 soyadi aldigi bile
goriilmistiir.), boylece tukum isimlerinin, ayn1 eskiden oldugu gibi resmi

kayitlar disinda kalmasi,

4. Toplumsal kullanimdaki siirekli ve dinamik degisme
siirecinde, ikinci plana diisen isimlendirilmelerin, toplumsal hafizada da

hemen yenileri ile degismesi,

5.Karagaylar’in uzun sire (1960’lara kadar) hep kendi
koylerinde Tiirkiye’nin diger etnik gruplarindan, sehirlesmeden ve

moderniteden kismen izole yasamalari,

6.Koylerin birbirinden uzak ve ulasimin da zor olmasi sebebiyle,
aslinda ayni1 tukumdan olup da farkli kdylerde yasayan alt gruplarin

iliskilerinin azalarak birbirlerinden uzaklasmalari,

7.Yedi gobek akraba ile evlenmeme kurali yliziinden, li¢ nesil
sonra artik kendi kdyilinde evlenilebilecek (akraba olmayan) kiz bulmakta
zorlanan ailelerin, ¢6ziim olarak biraz uzaklagsmis olan akrabaliklar1 ve
diger atawullarin mensuplarin1  akraba saymamaya baglamalari,

sayilabilir.

Ayni evrim siirecinin, farkli sartlar altinda, farkli hizlarda
ylriimesinin ilging bir 6rnegi de “Tramlari’”nin ii¢ ayr1 bolgedeki farkl

konumudur. Kafkasya’da “Tramlar1’” once tek bir tukum iken, ii¢
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kardesin soyundan gelen atawullar (“Korkmazlar1”, “Semenleri” ve
“Canibekleri”), XX. yilizy1l baslarindan itibaren, ili¢ ayr1 tukum olarak
ayrismistir. Bu {i¢ tukum arasinda, boliinme sonrasinda ortaya cikan
“Tram Kawumu”nun iyeleri olarak, hala kismi bir yakinlik s6z
konusudur ama, eski tek “Tramlar:” tukumu yok olmus; ortaya ¢ikan {li¢
siildle, artik hem Tiirkiye’de hem Kafkasya’da bagimsiz tukumlar haline
gelmistir. Hatta Tirkiye’de evrim siireci daha da ileri gitmis; her g
tukum da, kendi iglerindeki atawullarin (Bigaksizlari, Aydamullari,
Bazargilari, Eckibaslari, vd.) giliclenip bagimsizlasmasi ve daha c¢ok
bilinir hale gelmesi yiiziinden, unutulmaya bile baglamistir. Oysa
Tokat’taki Arpaci Karagay koyiinii olusturan ailelerin mensup olduklari
tukumlar arasinda, “Tramlari”ndan bir ailenin ismi de ge¢mektedir.
Demek ki, en eski Karacay muhacirlerinin kurdugu bu kdyilin goctiigi
1884  yilinda, Tramlar1 henliz tukumlara boliinme siirecini
tamamlamamis, eski ortak ismi terketmemistir. Su anda ortadan kalkmis
durumda olan bu isimlendirme, bu kdydeki bir ailenin adinda, (sonraki
gelismeleri yasayamadan) adeta tarihin bir noktasinda dondurularak
kalmistir. Boylece ayni anda, {i¢ ayr1 yerde, ayni siilalenin evriminin ii¢

ayr1 safhasi birden gézlemlenebilmektedir.
4.2.5. Sosyal Tabakalasma, Itibar ve Otorite

Ekonomik ve sosyal yapidaki biiyiik degisimin dogal sonucu
olarak toplum icindeki servet dagilimi ve tabakalagsma da tamamen
degismistir. Eski yapida her birey, sirtinda mensub oldugu aile ve
siilalenin tarih boyunca olusturmus oldugu sosyal imaj1 tasiyarak dogar.
Hayat1 boyunca tiim yapacaklari, bu statlide ancak c¢ok kiigiik
degisiklikler saglayabilir. Prens ailesinde dogan ¢ocuk, maddi durumu ne
olursa olsun hayat boyu belli ayricaliklardan yararlanir; sonradan hiir
kalmis eski bir kdle ailesinin ¢ocugu da ne kadar calisip ¢abalasa, belli
kisitliliklar1 asamaz. Zaten servet anlamina gelen baglica varliklar da

(koyun ve at siiriileri ile tarim arazileri), cogunlukla prens siilalelerinin
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elinde olur, bazen hiir soylular (6zdenler) arasindan da ¢ok
zenginlesenler ¢ikabilir. Maddi giiclin sagladigi itibar ve otorite, soydan

gelenle genellikle birbirlerini desteklerler.

Glinlimiizde ise, modern toplumlarda yaygin olan kapitalizm
esaslt degerler, bu eski degerleri gen¢ nesillerin zihinlerinden
silmektedir. Artik hangi kokten gelirse gelsin, sosyal statiisii yiliksek bir
ise ya da ciddi bir servete sahip olan kisiler, (hdla bazi sohbet
ortamlarinda yaslhilar tarafindan laf arasinda o kisinin dedelerinin
durumuna istihza ile deginilse de) belli bir itibar1 kazanabilmekte; maddi
basar1 tiim geleneksel toplum engellerini agsmaktadir. Evlenme 6ncesinde
aile biiyiikleri damat (ya da gelin) adayinin ailesinin ge¢misteki sosyal
statiisiinii, itibarin1 gozoniinde bulundurup geleneksel degerleri referans
alan uyarilarda bulunsalar da, gencler cagdas kriterlere (gii¢, para ve

statll) gore tercihlerde bulunmaktadir.

Eski sosyal yap1 artik ¢oziilmis durumdadir. Karagay
toplumunda asirlarca itibar ve otoritenin baslica kaynagi olan asalet, artik
Onemini tamamen yitirmis; bilinmeyen, uygulanmayan, sadece anlatilan
bir efsane haline gelmistir. Servet ve maddi gii¢ ise, eskiden de itibar
kaynagi olmasina ragmen, (o zamanki tanim geregi ¢ogunlukla soydan
gelen itibarla baglantili oldugu igin) pratikte herkes i¢in ulagilmasi
miimkiin degilken, simdi o da tam demokratik bir konuma ulasmis
bulunmaktadir. Babasi ne zengin ne de asil olan, siradan bir geng, aklini
ve firsatlarim iyi kullanarak sifirdan zengin olabilir ya da basarili bir
O0grenim sonrasinda onemli bir makama gelirse; geleneklere hala bagh

olan Karagaylar arasinda bile saygi ve itibar kazanabilmektedir.

Ote yandan itibar ve otoritenin ¢ok onemli diger kaynagi olan
yasca biiylikligiin de eski anlamini kaybettigi goriilmektedir. Zihni
melekelerini kaybetmedigi siirece, ne kadar yasli ve zayif olursa olsun,
ailede her konuda kesin ve tartisilmaz bir otoriteye sahip olan babanin

(“ullu ytir” tipi ailelerde dedenin) egemen rolii, artik modern sinirlar
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igine ¢ekilmis bulunmaktadir. Cagdas sehir yasamindaki ¢ogu ailede
oldugu gibi, “gizli kral” konumunu ¢ocuklar isgal etmekte; gencler ise
erkenden bagimsizliklarini ilan ederek ¢ogu kararlarini kendi baglarina

almaktadir.
4.2.6. Akrabalik iliskileri

Geleneksel yapist i¢cinde Karacay toplumunun esas iskeletini
akrabalik sistemi olusturur. Toplumsal tiim degerler ve iliskiler,
akrabalik kriterlerine gore diizenlenmistir. Bu kriterler olmadan bir
Karacay toplumunun varligindan s6z edilemez. Zaten giliniimiizde
Karacay toplumunun hizla ¢oziilmeye baslamasinin altinda yatan en
onemli faktor, giinlilk yasamda akrabalik sisteminin dneminin azalmasina
paralel olarak, uygulanmasinin da iyice gevsemeye baslamasidir. Bu
gidisi degistirebilecek radikal bir degisiklik olmazsa, bir-iki nesil sonra
Karacay kimliginin yiizeysel ve folklorik bir motif haline gelmesi

kacinilmaz olacaktir.

Geleneksel Karagay kiiltiiriinde bir kisi, ¢evresindeki herkesin
soyunu siilalesini bilmeden, kiminle ne kadar akraba oldugunu
o6grenmeden, hemen higbir sosyal iliski kuramaz, tesebbiiste bulunamaz.
Sosyal sistem, evlenme, s6zlenme, asik olma, ev insa etme, dostluklar
kurma, herhangi bir isi i¢in baska bir kdye gitme, hayvancilik yapma,
tarimla ugrasma, vb. herseyin ancak akrabalarla yakin temas halinde
yapilabilmesini saglayacak bir bi¢imde olusturulmustur; aksi takdirde
kisi tek basina hemen hicbir sey yapamaz. Bu yiizden de herkes herkesin
soy-sopunu ve kendisiyle akrabalik derecesini iyi bilir, bilmiyorsa da

cevresinde bunlari iyi bilen birini kolaylikla bulabilir.

Akrabaligin tiim iliskilerde temel belirleyici olmasinin altinda
eski Tiirk kabile yapis1 yatmakta; bu da gerek gocebe gerek dagli hayat
tarzlarindaki zorluk ve tehditler karsisinda hayatta kalabilmenin ancak bu
tip bir dayaniyma mekanizmasiyla miimkiin olmasimma dayanmaktadir.

Oysa giliniimlizde yasanan toplumsal ger¢eklik, bambaska dengeler ve
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ihtiyaglar iizerine kurulmustur. Kendi zamaninin sartlarina gore
tasarlanmis bir hayatta kalma stratejisinin, baska zaman ve sartlarda

anlamsiz hale gelmesi kaginilmazdir.

Tiirkiye’nin her tarafina dagilmis, rekabet¢i is ortaminda, soluk
soluga, modern kent yasaminin yiiksek temposunu yakalamaya caligan
akraba bireylerin, birbiriyle degil dayanismaya, ylizeysel bir
haberlesmeye bile firsatlar1 olmamaktadir. Olaganiistii durumlar disinda
bir dayanisma ve yardimlagmaya zaten ihtiyaglar1 da yoktur. Herkesin
hayatinin ve vaktini, ailesinin yanisira kendi sosyal ¢evresi, komsulari, is
arkadasglar1 ve hobi gruplar1 (spor, siyaset, vb.) doldurmakta; gerekli
maddi ve manevi destek biiylik 6l¢iide bu cevrelerden temin edildigi;
geleneksel Karacay kiiltiirliniin uygulanabilecegi bir yasam tarzindan da
tamamen kopuldugu i¢in; uzak bir sehirdeki soy yakinlig1 disinda fazla
ortak nokta olmayan bir sahis pek akla gelip aranmamaktadir. Hele bu
aileler arasinda karma evliliklerle kurulmus olanlar da varsa, en yakin

akrabalar arasinda dahi iliskiler cok hizli bigimde zayiflamaktadir.

Geleneksel kiiltiiriin koylerde hala yogun ve canli bigimde
yasadigi son yillar olan 80’ler ve 90’lar1 yasamis olan kisiler, su anda
orta yaslara gelmistir. Bu nesilden, kdylerin disinda olanlar (geleneksel
degerlerin, yogun akrabalik iliskilerinin yasandigi ortamlar1 goérmiis
olmalarima ragmen) yukarida anlattigimiz ¢oziilmeyi bizzat yasamakta;
bilip de uygulayamamanin sikintisin1 hissetmektedirler. Ayni stilaleye
mensup akrabalarin bir cenaze veya digiin vesilesiyle koyde
toplandiklar1 zaman, sohbetlerin ¢ogu, “eski sicak, yakin giinlerin
hasretle anilmas1” ile baglamakta, “hayat kosusturmasi arasinda bir tiirli
birbirlerini aramaya bile vakitlerinin olmadig1 yakinmasiyla” siirmekte,
“aramayacaklarini bile bile telefon numarasi ve adres degis tokuslariyla”
bitmektedir. Daha gen¢ olanlar i¢in ise, zihinlerde referans olabilecek
bdyle bir ortam hatirast da mevcut degildir ve biiyliklerinin hasret ¢ektigi

seyin ne oldugunu da anlayamamaktadirlar. Zaten ¢ogu ailenin elinde

193



kendi siilalesinin kimlerden olustugunu gosterebilecek diizenli bir secere

de mevcut degildir. Olsa da, seceredekilerin ¢ogunu sahsen tanimazlar.

Sonug olarak, belli bir yasin iizerinde ve bu konulara merakli
olanlar ile sans eseri birbirine ¢ok yakin ortamlarda olup yakin
iligkilerini siirdiirebilenler disinda, Karagay toplumunda akrabalik
iliskileri ile ilgili geleneksel uygulama hizla yok olmakta, bunu
sirdiirebilmek icin gerekli bilgi birikimi de yeni nesillere
aktarilmamaktadir. Velev ki bu saglanmis olsa bile, modern hayatin
sartlarinda birbirinden uzaga savrulan, iistelik birbirine fazla ihtiyaci da
kalmayan ailelerin, eskisi gibi ¢ok yakin bir iliskiyi siirdiirmeleri
beklenemez. Bu ylizden modern sehir hayatinin sartlarina uyan yeni bir
akrabalik iliskileri modeli gelistirilmezse, mevcut haliyle bu modelin en

fazla bir nesillik 6mrii kalmistir.
4.2.7. Gelenekler

Geleneksel toplum i¢inde, birey yasaminin énemli noktalarinda
uygulanan adet, gelenek ve ritiieller, yapilan torenler, uyulan sakinma
kurallari, biiylik onem tasir ve bireysel degil kollektif bir olay biciminde
algilanir. Kendinden yasca biiyiikler ve kiigiiklerle miinasebetler, dogum,
ad verme, besige yatirma, siinnet, okula baslama, mezun olma, eglenme,
askere gitme, soOzlenme, evlenme, diiglin, esinin yakinlariyla ilk
karsilagsma, ev yapma, yeni bir esya, mal ya da hayvan alma veya satma,
eglenme, ziyaret ve misafirlikler, hacca gitme, hastaliklar, 6liim, yas
tutma, miras bdliisme gibi olaylarin her biri i¢in, burada detaylarina
giremeyecegimiz kadar ¢ok sayida, etrafli adet ve kurallar mevcuttur.
Bunlarin bir kismi1 sadece goristiigiimiiz yaslilarin ifadeleri ve eski
gezginlerin notlarinda kalmistir; bazilarina arastirmamizin ilk yillarinda
birka¢ defa rastlamamiza ragmen artik terkedilmeye baslanmistir;

bazilar ise hala yasamakta ve uygulanmaktadir.

Detayli karsilagtirmalar1 ayri bir ¢alisma konusu olan bu alanla

ilgili sadece su sonucu sOylemek miimkiindiir: Bu geleneklerin
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yarisindan fazlasi, yeni nesil tarafindan hi¢ bilinmemekte ve
uygulanmamaktadir. Geri kalanlarin da -moda tabirle- hafiflestirilip

kolaylastirilarak “light” hale getirildigi goriilmektedir.
Bu degisimle ilgili gozlemlenen genel egilimler,

(1) I¢inde yasanilan toplumun deger yargilari ile giiniin moda
zevk ve anlayislarina, modern hayatin akis ve diizenine uyumlu olmayan

adet ve uygulamalarin, ya kolaylastirilmasi ya da tamamen birakilmast;

(2) Diiglin ve cenadze gibi gibi genel katilima agik olaylarda
hafifletilmis bigimde de olsa ilgili adet ve geleneklerin uygulanmaya
devam edilmesi; ama aile icinde ve dar kapsamli ortamlarda
uygulanacak, yani ihmalinde toplum baskisinin yasanmayacagi

geleneklerin (6zellikle sakinmalarin) daha kolayca terkedilmesidir.

Koylerde durumun nisbeten biraz daha az bozulma gosterdigi
soylenebilir; bir ¢cok adet artik sadece kdylerde uygulanmaktadir; ama
koylerde toplam niifusun sadece beste birinin yasadigi diisiiniiliirse, bu

durumun geneldeki ¢oziilmeyi ortemeyecegi de goriliir.

Ote yandan gozlemledigimiz celiskili bir uygulamanin da alt1
cizilmelidir. Bir yandan eski adet ve geleneklerin zor gelen ya da genel
zevk ve anlayisa uymayanlar1 gereksiz goriiliip terkedilirken; bir yandan
da iliski i¢inde bulunulan toplumdan alinan (bazilar1 terkedilenlerden
daha da zor yada anlamsiz olan) yeni kural ve adetler uygulanmaya

baslamaktadir. Burada “6zenti” faktoriiniin etkisi oldugu agiktir.

Ornegin, pek ¢ok eski Karagay adeti terkedilip, geleneklere gore
toplum i¢inde “ayip” sayilan seyler artik rahatlikla icra edilirken, eskiden
bilinmeyen “kina gecesi”, asir1 miktarlarda altin takilmasi gibi
uygulamalar yayginlasmis; Amerika’daki Karagaylar’in diigiinlerinde
(“bestman”, “bridesmaids”, “groomsmen” “flower girl”, “ring bearer”
gibi) klise geleneklerine dayanan pek ¢ok Amerikan tarzi diiglin adetinin

uygulanmasi zorunlu hale gelmistir.

195



4.2.8. Dil

Okumak ve is icin kdylerden gogiin artmaya basladigr 1960’lara
kadar, koylerde Karacay dilinin gayet fasih ve yogun big¢imde
konusuldugu, kdyliilerin ¢cogunun Tiirkiye Tiirk¢esi’ni bile iyi bilmedigi,
cocuklarin da ancak okulda 2-3. siniflarda 6grenebildigi anlatilmaktadir.
Cesitli sebeplerle Karagay koylerine gelen ve bir siire yasayan (imam,
O0gretmen, ¢oban, 1rgat, vb.) yabancilarin da bu yogun dil ve kiiltiir ortam1
icinde kisa siirede Karagay dilini konusmaya basladiklari, hatta
bazilarinin tamamen asimile olup kendilerini Karacayli saymaya
basladiklar1 belirtilmektedir. Oysa giliniimiizde Karagay asilli gengler
arasinda Karacay dilini konusabilenlerin orani siirekli diismektedir.
Bilhassa sehirde biiyliyenlerin yarisina yakimi dili hi¢ bilmemekte,

kalanlarin bir kism1 da duyduklarini anlasalar da konugamamaktadir.

Bu durumda bu genglerin bir Karagayli olma bilincine sahip
olmalarima ve bazi Karagay geleneklerini uygulamalarina ragmen; bu
kiiltiirii ne ol¢lide temsil ediyor olduklari tartigilir. Hele onlardan sonra
gelecek olan nesilde, durumun daha da kotiiye gidecegi kolaylikla tahmin
edilebilir. Zaten konusulan dil de orijinal olmaktan iyice uzaklasmis, hem

kelime haznesi hem de telaffuz, biiyiik 6l¢lide Tiirkcelesmistir.

Genglerin dil bilgilerini arttirabilecekleri bir ortam olmadigi
gibi, bu konuda yararlanabilecekleri yayinlar da mevcut degildir. Son
yillarda Rusya’dan gelen (kitap, dergi, vb.) Karagayca yayinlardan ise,
hem yogun Rus¢a etkisi altinda bir dil, hem de Kril alfabesi
kullanildigindan, fazla yararlanilamamaktadir. Mevcut durumda, koyler
hari¢, Karacay dilinin kullanimdan kalkmasinin, en fazla iki nesil i¢inde

gerceklesecegi sOylenebilir.
4.2.9. Miizik ve Danslar

Disardan bakanlar i¢in, etnik kiiltiiriin en belirgin ve gz oniinde

olan yonii siiphesiz miizik ve danslardir. Ozellikle diigiinlerde rastlanan
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ve her zaman ¢ok popiiler bir manzara olusturan Kafkas miizik ve
danslari, gengler icin de cazip geldigi ve diger geleneklere gore daha
eglenceli oldugu igin biiyiik ilgi toplamaktadir. Bu yiizden Karagaylar’in
toplu olarak yasadiklar1 her yerde, vakif, dernek vb. bir orgiitlenme
kuruldugunda, kiiltiirel faaliyet olarak ilk akla gelen, bir folklor ekibi

kurmak olmaktadir.

Aslinda bu konuda da, yaslilar tarafindan eski orijinal tavirdaki
miizik ve danslardan uzaklagildigi yoniinde yogun tenkitler
yapilmaktadir. Gergekten de, otantik Karacay mizik tarzi, hem
“tartuwla” (dans miizikleri), hem de “cirla” (sarkilar) baglaminda, hemen
hemen unutulmus gibidir. Miizikler 6nce 1970’lerde Rusya’dan gelen
kaset ve bantlar1 dinleyen gen¢ miizisyenlerce kismen modernize edilmis,
eski calig tavrindan uzaklagsma baslamistir. O yillarda yaslilarin, bu
kasetleri elestirdikleri ve bir sey anlamadiklarini sodyledikleri
goriilmistiir. Son yillarda ise, hem Rusya’da hem de Tiirkiye’deki yaygin
pop miizik akimlarinin etkisiyle Tiirkiye’deki Karacay gencleri de
miizikte yeni arayislara girmislerdir. Boylece yeni bir sentez dogmakta

ve eski tarzdan iyice uzaklasilmaktadir.

Tiim bunlara ragmen, miizik ve danslarin, kiiltiirlin en fazla talep
goren ve yasayan yoniinii olusturdugu g6z ardi edilemez. Pek ¢ok geng,
sarkilarin sézlerini anlayamamalari, danslar1 da oynayamamalarina
ragmen, bunlar dinlemek ve seyretmekten hald zevk almakta, diigiinler
ilgi odag1 olmaya devam etmektedir. Bu yoniiyle dans ve miizik, Karagay
kiiltiirliniin vitrini roliinii slirdiirmekte; Karacay kiiltiiriinden, adet ve
geleneklerinden habersiz, akrabalarini tanimayan ve dilini konusamayan
yeni nesil Karacay genclerine, Karagayli olduklarini hissettirebilen tek

faaliyet olarak 6nemli bir islev gérmektedir.
4.3. KARACAY KiMLiGINi OLUSTURAN UNSURLAR

Kimligi olusturan unsurlarin, farkli uluslar ve alt gruplarda

birbirinden farkli olmasi ya da 6nem siralarinin degismesi normaldir.
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Karagay toplulugu icin de, kimligi nelerin olusturdugu sorusunun cevabi

kendine 6zgii olmalidir.

Bu arastirmadan elde edilen bulgular, genel olarak
degerlendirildiklerinde, Karagay toplumunun 6zgiinliigii icinde varolmasi
ve varligini siirdiirmesinin -yani kimliginin tam olarak olusumunun-, her
bir bireyde var olmasi gereken ii¢ temel olgu iizerine oturdugunu
gostermektedir. “Karagay kimliginin olmazsa olmazlar1” diyebilecegimiz
bu olgular, 6nem sirasina gore “Karagay adetleri”, “Karacay dili” ve

“ortak gecmis inanc1”dir.

“Din”in bunlardan sonra geldigi; “vatan” olgusunun ise,
toplumsal varlik icin ¢ok daha az 6nemi haiz oldugu anlasilmaktadir.
Karacaylar’in herhangi bir yere veya topraga fazla baglanma
aliskanliklar1  olmadigi ve kolaylikla go¢meye hazir olduklar
goriilmektedir. Bunda etkili olan, tarihin derinliklerinden gelen bazi suur

alt1 etkenlerin varlhigi diisiiniilebilir.
1. Ortak Gecmis Inanci

En eski c¢aglardan beri tim Tirk boylarinda varhig:
gbézlemlenmis olan; hamasi Karacay milliyet¢iligi sOylemi iginde de
siirekli gonderme yapilan, ortak bir atadan gelme inancinin, aslinda
pratikte higbir anlami yoktur. Irk unsurunun Karacay toplumunun
varhiginda (hemen tiim Tiirk halklarinda oldugu gibi) kesinlikle

belirleyici ve onciil bir rolii, mevcut degildir.

Simdiki Karacay tukumlarindan pek ¢ogunun, yiizyillar boyunca
tek basina disaridan gelip topluma katilmis ve evlenip asimile olmus
sahislarin soyundan geldikleri, gayet iyi bilinmektedir. Bu “iltihak”
olaylarindan bazilar1 sadece bir bucguk asir Once gergeklestiginden,
detaylariyla halk hafizasinda yasamaktadir. Ancak yine de her Karacayl,
atalariin  “Karca Biy’le birlikte diismanlarla nasil kahramanca

savastigin1” bliylik bir iftiharla anlatabilir.
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Halbuki bu tarihi olaylar sirasinda Karacay toplumunu olusturan
gergek sahislarin soyundan gelen tukumlar, Karagay toplumunun yarisini
bile olusturmaz. Aslinda pek ¢ok Karacay tukumu, “kavum”
orgiitlenmesi sayesinde, kan kardesligi yoluyla bu orijinal tukumlara
katilmig ve igreti olarak onlarla ayn1 kokten gelme iddiasini
sahiplenmislerdir. Ozellikle erken donemlerde bu sekilde kavumlara
katilmis tukumlarin bugilinkii mensuplarinin ¢ogu (ger¢cek kokenleri
konusunda yiizyillar boyunca siirdiiriilen bilingli ihmal sonunda), artik o
kavumun ilk atasinin soyundan geldiklerine samimi olarak
inanmaktadirlar. Bu konular1 bilenler birlik-beraberlik kaygisiyla fazla
desmemeye, konu acildiginda da =zarif esprilerle Ortmeye &zen

gostermektedirler.

Bu 6ncii grubun dort 6nderi oldugu, birinin de soyunun devam
etmedigi bilindigi i¢in, diger ii¢ ata, biiyiik 6nem kazanmis ve kisilikleri
halk muhayyilesinde iiretilmis efsaneler ile Oriilmiistiir. Ancak son
yillarda yapilan calismalardan sonradir ki, bu kisilerin ve ig¢inde rol
aldiklar1 olaylarin daha gercek¢i bir tasvirinin yapilmast miimkiin
olmustur. Bu kurucu atalar (Karg¢a, Adurhay, Budiyan ve Navruz),
idealize edilmis karakterlere donlismiis hatiralariyla, Karagay toplumsal
kimliginin sembolik birlesticiligi gorevini hala siirdiirmektedirler. Hatta
ortak-ata figiiriinli daha da giiclendirmek isteyen kollektif suur, bazi
rivayetlerde (aslinda muhtemelen koken olarak ayni kabilelerden bile

olmayan) bu kisileri, kardes olarak sunmaktadir.

Daha sonraki donemlerde topluma eklenen tukumlar, mevcut
kavumlardan birine de girmemisler; dolayisiyla egreti de olsa kendilerini
ilk atalara izafe edebilecek bir baglanti edinememislerdir. Ama onlar da
genel bir sOylem ile ortak atalari1 sahiplenmekten geri durmamaktadir.
Demek ki tarihi gerceklige dayanmamasina ragmen, bu “sanal gercegin”
ortaklasa kabulii, sembolik diizlemde de olsa birliktelik ve kimlik

olusumu icin gerekli goriilmektedir.
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Karagay toplumu igin birlestirici “Vatan kuran Karca Biy ve li¢
kardesi” imajinin onemi, Tiirkiye toplumunun biiyiik bir kismi i¢in ortak
tarih bilincinin vazgeg¢ilmez dayanagi olan “Osman Gazi ve 400 cadirlik
Kay1 boyu” imaj1 ile karsilastirilabilir. Bu 6ge, giiniimiizde ve gelecekte
de Karacay toplumu i¢in birlestici olma giiclinii ve potansiyelini

korumaktadir.
2. Ortak Dil

Kiiltiirel kimliklerin olusumunda dilin, en biiylik etkiye sahip
faktorlerden oldugu malumdur. Karagaylar’da bu etkinin daha da 6nemli
oldugu sdylenebilir; zira sozlii kiiltiirli, yani halk edebiyati tirlinlerini, her
birinin ardinda belli bir olayin yattig1 atasodzlerini ve deyimleri, vb.
cikarirsaniz geriye Karacay kiiltiirli olarak ¢ok fazla bir sey kalmaz. Tiim
bunlar da, ancak Karacay dilinin ¢ok bilinmesi ile anlasilip kavranabilir
Ogelerdir. Kisacas1 Karagay dilini bilmeden Karagay kiiltiiriine sahip
olmak, Karacay kimliginin mahiyetini kavramak miimkiin degildir; zira
Karacay kiiltiirliniin hemen tiim yonleri ancak dil ile kaim olacak
yapidadir; hatta biiyiilk kismi dilden ibarettir. Bu yiizden Tiirkiye
Tiirkgesi’nin giiclii etkisi altinda hizla yokolma siireci i¢inde bulunan
Karagay dilinin unutulmasi ve kullanilmamasi, etnik ve kiiltiirel kimligi
olusturan en onemli ii¢ ayaktan birinin yikilmasi anlamina gelecek; ve

Karacay kiiltiiriiniin tiim yonleriyle kaybolmasini dogurabilecektir.
3. Adet ve Gelenekler (Akrabalik ve Dayanisma)

Karacay toplumunda dogumdan oliime kadar hayatin her
safthasin1 diizenleyen c¢esitli geleneksel kurallar vardir. Toplumsal
kimligin olusumunda bu kurallar hayati 6nem tasir; hatta toplum bu
kurallardan ibarettir. Baska bi¢cimde ifade edersek, “Karacayli”
olabilmenin temel sart1 Karagay toplumunun adetlerini uygulamay1 kabul

etmektir.

Orijinal Karacay toplumunda bir bireyin, alisilagelenden farkli
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bir takim etkinliklerle kendisini 0zgiin bir kisilik olarak
benimsetebilmesi, son derece zor ve istisnai bir durumdur. Cocukluktan
baslayarak sirayla cesitli rollere biiriinen bir erkegin, ogul, kardes,
kayinbirader, ¢coban, savas¢i, c¢iftci, kan davacisi, sevgili, damat, koca,
baba, amca, dayi, komsu, akraba, kaympeder, dede, prens, soylu, kole
gibi rollerin her birinde nasil davranacagi, neler yapmasinin beklenecegi,
nelerin “ayip”, nelerin “¢ok ayip”, nelerin de “toplumdan dislanma
sebebi” sayilacagi kurallara baglanmis, farklilik veya yaraticiliga agik

kap1 birakilmamaistir.

Bu kurallarin belki de en Onemlisi akrabalik iliskilerini
diizenleyenlerdir. Bir Karacayl1 toplumsal hayat1 boyunca neredeyse akla
gelebilecek her seyi, birileriyle birlikte yapmak zorundadir. Tiim isleri
icin dayanabilecegi, giivenebilecegi birilerine ihtiyaci vardir. Iste bu

“birileri”, akrabalar1 olacaktir.

Karacay toplumundaki kimlik anlayisi, bireyin kendisini
oncelikle mensup oldugu tukum ve atawul ile belirlemesini gerektirir.
Hayat boyunca biiriiniilen her roliin hakkini verebilmek i¢in atilacak her
adimda akrabalar ile isbirligi yapmak zorunda olan bireylerden olusan
Karagaylari, bu yiizden en kisa ve kapsayici ifadeyle “bir akrabalik

toplumu” olarak tanimlanabilir.

Genelde adet ve gelenekler ve bunlar i¢ginde 6zellikle akrabalik
iliskileri, Karacaylilik kimligini olusturan en Onemli 6ge olmasina
ragmen, toplumun hizla modernlesme ve sehirlesmesinden dolayr en
fazla zayiflayan bu Ogedir. Arastirmada acik bir sekilde, Karagay
adetlerinin kiiciik bir kismi disinda unutuldugu belirlenmistir. Yeni
nesillerin goriismelerde sergiledikleri Karacay kimligi tasavvurunda,
hamasi ve sembolik 6geler 6n planda yer alirken; yasamin her anini
diizenleyen, (modern sehir diizeninde uygulanmasi zor ve karmasik)
adetlerin ¢ogunun adinin bile duyulmamis oldugu, bilinenlerin de

uygulanamayacagi goriisliniin hakim oldugu gorilmiistiir.
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SONUC

Bu calismada yiiriitiillen inceleme, goriisme ve goézlemlerden

cikan sonuclar s0yle 6zetlenebilir.

1. Karagaylarin Kafkasya’daki orijinal kiiltiirleri, i¢inde once
farkli Tiirk boylarinin sonra da cesitli Kafkasya halklarinin yer aldigi,
karmasik bir kiiltiirlesme (acculturation) siireci sonunda olusmus; biiyiik
Olgiide cevresel ve sosyal sartlara uyum kaygisi ile sekillenmis, cok

detayli ama pragmatik bir yapidir.

2. Tirkiye’de bir alt kiiltiir konumunda bir asir yasamis olan
Karacay toplulugunda, bu siire zarfinda biiyiik bir kiiltiirel degisme
yasanmis, go¢ sirasindaki orijinal kiiltiirden ve yasam tarzindan hemen
hi¢ eser kalmamistir. Burada yasanan kiiltiirel degisme formu ise,

kiiltiirlesmeden ziyade, goniilli denebilecek bir asimilasyondur.

3. Karagay bireylerinde kimligin kurulmasinda geleneksel
degerler etkilerini heniiz tamamiyla kaybetmemistir; ancak orta ve uzun

vadede tam asimilasyon ka¢inilmazdir.

3. Tirkiye’deki Karacay toplulugunun baskin kiiltiirle
iligkisinde islk nesillerde goriilen se¢ici benimseme tutumu, ikinci
nesilden sonra gevsemis ve daha genis bir asimilasyona dogru

yonelmistir.

4. Karagay kimligini olusturan en dnemli unsurlar ve bireylerin
kiltiirel kimligi benimsemelerinin en 6nemli gostergeleri, 6zgiin dilin

kullanim1 ve geleneklerin uygulanmasidir.

5. Bu iki unsurun yanisira, bilissel bir 6ge olarak ortak gecmis

bilinci ve ortak bir ata inanci1 da biiylik 6nem tagimaktadir.

6. Bu {i¢ unsurdan ikisinin (dil ve geleneklerin) yasatilma orani

hizla diismektedir.
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8. Geleneksel degerlerin kimligin kurulmasindaki etkisi, kirsal
bolgelerde, hala kentlere gore daha fazladir ve asimilasyona kdylerde bir

sure daha direnilecektir.

9. Egitim ve ekonomik gili¢ diizeylerinin yiikselmesi ile
medyanin etkilerine maruz kalma, geleneksel degerlere bagliligt

azaltmaktadir.

10. Tiim bunlara ragmen “Uciincii Neslin Déniisii” teorisine

uygun olarak geng nesilde yeniden kdklere donme egilimi baslamistir.

11. Ancak bu doniisiin, kiiltiiriin (artik yok olmus ve yasamasi
miimkiin olmayan) klasik sekline olmasi miimkiin degildir. Bu yiizden
O0zgilin ve yeni (ama daha ¢ok sembolik yapida) bir Karacay kimligi
formatinin olusacagi; bunun merkezinde de ortak ge¢mis inancinin ve

miizigin yer alacagi tahmin edilmektedir.

Karacay toplumunda kimligin olusumunu en fazla etkileyen
faktorler olarak belirledigimiz Ogeler, adet-gelenekler, dil ve ortak
gecmis inancidir. Bu 6gelerden dil ve adet-gelenekler hizli bir ¢oziilme
igindedir. Mevcut toplumsal yasam sartlar1 i¢inde eski adet ve
geleneklerin biiyiik cogunlugu anlamini yitirmis ya da uygulanamaz hale
gelmigtir. Glinler siiren ve pek ¢ok detayli ama zor adetin uygulanmasini
gerektiren gercek bir Karacgay diiglinliniin yapilmasi artik higbir yerde
mimkiin goriinmemektedir. Oysa toplumsal kiiltiir ve kimlik bu ve

benzeri etkinliklere muhtactir.

Bu durum giin gectikge daha da dramatik boyutlara ulagsmakta,
bir siire sonra pratik olarak yok olusun kesin oldugu goériilmektedir. Dilde
de durum aynidir; goniillii ve tedrici asimilasyonun Karagay dilini bir
siire sonra marjinal hale getirecegi soylenebilir. Tiirkiye’de hakim
kiltiiriin Karagaylar’a baskis1 gibi bir problem yasanmadigi i¢in, (bazi alt
kiltiirlerde yasandigi belirtilen) savunma iggiidiisiiyle dil ve adetlere

siginma olayinin da yasanmayacagi kesindir. Bu durumda, mevcut sartlar

204



altinda, iki-ii¢ nesil sonra (kdyler ve marjinal kii¢iik gruplar disinda)

Karagay dilinin ve eski kiiltiir pratiklerinin yok olacagi tahmin edilebilir.

Devam eden asimilasyonda egitimin hizlandirici etkisi oldugu da
agikca goriilmektedir. Gogmenlerin ilk neslinin hakim kiiltiirle minimum
iliski kurarak, sadece ekonomik olarak hayatta kalmaya c¢alistiklari,
ikinci neslin hakim ekonomik ve sosyal yapiya uyum gostererek
kendisini ispatlama gayreti i¢ine girdigi (ve de bunu basardigi) bir siire¢
yasanmistir. Ucgiincii nesil ise ekonomik olarak rahatlayinca, kiiltiirel
olarak (eskiyle iliskisi hemen hemen kalmadigi i¢in) boslukta kaldigini
farketmistir. Su anda gen¢ bireylerin ¢ogu (zaten biiyiikk Olcilide
tanimadig1 ve fazla ilgisinin de kalmadigi) Karacgay kiiltiirii ve kimligini
tamamen terk edip etmeme noktasina gelmisler; bazilar1 da ¢oktan bu

karar1 verip ipleri koparmistir.

Ancak bu durum, Karacay kimliginin de, artik kendini yeniden
iireterek olusamayacagi i¢in kesin olarak yok olacagi sonucunu vermez.
Deginmedigimiz li¢iincii faktor, ortak bir kokenden gelme inanci ve buna
bagli olan “Karagayliga mensubiyet bilinci”, 6gelerden en sanal ve hayali
olan1 gibi gorlinmesine ragmen, kimligi yasatma potansiyeline sahiptir.
Modern toplumun yasam sartlarinin getirdigi ruhi boslugu doldurabilme
arayislarinda, bir ¢ok kisi etnik kokenine sarilma ihtiyaci duymakta ve
aslinda tamamen kopmus oldugu kiiltiir koklerine yeniden doniis
yasamaktadir. Bu durumda ge¢miste yasanan ve kendi sartlarina uygun
olarak evrimlesmis Karacay kiiltiiriinden ¢ok farkli, yeni bir Karagay
kimligi olusacaktir. Bu durum, kuramsal béliimde agiklanan “Ugiincii
Neslin  Dontlisii” ve “Sembolik  Kimlik” Kuramlar1 ile uyum

gostermektedir.

Daha sehirli ve modern eksenli bu kimligin dogus isaretlerini su
anda internet iizerinde olusan sitelerdeki, hararetli tartigmalarin siirdiigii
forumlarda gorebiliyoruz. Bu gencler, kendi yasam sartlar1 i¢inde olusan

modern kimlikleriyle, eski kiiltiir mirasindan segerek aldiklar1i (¢ogu
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pratik degil sanal) ogeleri birlestirerek yeni bir birliktelik modeli ve
pratigi gelistirmektedirler. Karacay kimliginin, bdyle bir modelin
olgunlasip  yayginlasmasindan baska gelecek sanst  olmadigi

goriilmektedir.

Son olarak; alaninda oncii bu calismada, ¢cok genel hatlariyla ve
makro diizeyde ele aliman “Karagay kiiltiiriinde degisme ve kimlik”
konusunun, daha detayli inceleme ve arastirmalara muhta¢ oldugunun da
vurgulanmas1 gerekmektedir. iIlk olmasi sebebiyle nitel ve kapsayici
olmak zorunda olan bu ¢aligsmadan sonra; artik daha alt diizeyde, spesifik
konularda, hem nitel, hem de nicel (anketli) ¢calismalar yapilmasi1 uygun
olacaktir. Ayrica Karacgaylar’in uzun siiredir yasadigi baslica tilkelerde
(ABD, Rusya, Kirgizistan, Suriye, Tiirkiye) genis ve “cross-cultural”
(kiiltirleraras1 karsilastirmali) ozellikte bir calisma yapilarak,orijinal
kiiltiiriin farkli sartlar ve ortamlarda yasadigi degisimin farklarinin

incelenmesi de, konuya onemli bir agilim kazandiracaktir.
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Ek. 1.
MULAKAT YAPILAN KiSILER
(Adi, [Lakabi], Tukumu, Dogum Tarihi, Dogum Yeri)

ESKISEHIR’DE GORUSULEN KIiSILER (28) :

Sait Esen (Semen, 1902, Kafkasya)

Abbasa Teke (Bolur, 1902, Kafkasya)

Ismail [Biilbiil’nii] Orsel (Bitta, 1902, Kafkasya)

Saliha [Zalihat] Esen (Silpagar, 1902, Kafkasya)

Suayib [Hac1 Hatip] Tabakc1 (Bitta, 1917, Belpinar)

Necip [Aldav’ni] Cangdz (Cankdz, 1920, Ertugrul)

Sadettin [C1g1r] Korkmaz (Bakgu-Korkmaz, 1921, Gokgeyayla)
Giilbahar Tabakci (Dombayg¢i-Silpagar, 1922, Bashiiyiik)
Nazmiye Korkmaz (Bitta, 1922, Belpinar)

. Kemal [Corna’n1] Kogkar (Kiiygen-Koghar, 1922, Ertugrul)
. Cemal Esen (Semen, 1925, Belpinar)

. Muhittin Cang6z (Cankoz, 1925, Ertugrul)

. Hizir Kuday (Kuday, 1927, Kafkasya)

. Safiye [Saviya] Bahge (Ciciv-Semen, 1929, Gokceyayla)
. Ozdemir Esen (Semen, 1931, Belpinar)

. Abbas Bahar (Silpagar, 1932, Yazilikaya)

. Giilay [Tara] Okay (Semen, 1932, Belpinar)

. Nurettin Nevruz (Silpagar, 1932, Ertugrul)

. Abrek Laypan (Laypan, 1933, Kafkasya)

. Yildiz Kogkar (Orus, 1935, Belpinar)

. Naciye Esen (Kochar, 1936, Gokgeyayla)

. Anisat Esen (Tutarac-Batca, 1936, Doglat)

. Stileyman Kog¢ (Hirgen-Koghar,1938, Belpinar )

. Yilmaz Nevruz (Silpagar, 1939, Ertugrul)

. Meliha Kalabek (Bitta, 1939, Belpinar)

. Cemalettin Tabakci1 (Bitta, 1940, Belpinar)
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27.
28.

29.
30.
31.
32.
33.
34.
35.
36.
37.
38.
39.
40.
41.
42.
43.
44.
45.
46.
47.
48.
49.
50.
51.
52.
53.
54.
55.
56.

Erdivan Orman (Aci, 1952, Belpinar)
Tekin Kockar (Kiiygen-Kogkar, 1955, Ertugrul)

YAKAPINAR’DA GORUSULEN KiSILER (28):
Hatice [Haciyat] Altintas (Kipke, Katkasya, 1902)
Harsim [Abuk’ulu] Akbay (Akbay, 1902, Kaftkasya)
Muhammet [Kara’ni] Karabici (Bici, 1907, Ertugrul)
Mehmet [Canka] Oziinegiiven (Karabas,1915, Akhisar)
Nayza Yildirim (Ciciv-Semen, 1916, Gokgeyayla)
Ibrahim [Danna] Angiin (Bokay-Bat¢a, 1919, Ertugrul)
Cahit [Hayitbiy] Oziinegiiven (Karabas, 1921, Ertugrul)
Aznavur Onalan (Coma, 1923, Ertugrul)

Ebubekir [Harsim’ni] Akbay (Akbay, 1925, Ertugrul)
Cemil Taskin (Kiiygen-Kochar, 1926, Ertugrul)

Asiyat Altintag (Cimik-Kipke, 1926, Gokceyayla)

Salih Altintas (Kiipse-Kochar, 1927, Ertugrul)

Sait Bici (Bici, 1929, Belpinar)

Ahmet Bat¢a (Batga, 1929, Ertugrul)

Saadet Bici (Cankoz, 1930, Ertugrul)

Seyit Karacay (Borlak, 1932, Ertugrul)

Cengiz Akbay (Akbay, 1933, Ertugrul)

Rafiye Ozil (Kursa-Bitta, 1933, Ertugrul)

Hilmi Ozil (Kiipse-Koghar, 1933, Ertugrul)

Sapiy Cangoz (Zapis-Kipke, 1933, Ertugrul)

Giilsen Karagay (Silpagar, 1936, Ertugrul)

Rauf Akbay (Akbay , 1936, Ertugrul)

Liitfiye Taskin (Cukka, 1936, Belpinar)

Omer [Noriibiy] Oziinegiiven (Karabas, 1940, Ertugrul)
Cemile Akbay (Baitta, 1942, Belpinar)

Safiye [Sappa] Oziinegiiven (Silpagar, 1942, Ertugrul)
Zeytullah Ozcan (Kursa-Bitta, 1949, Ertugrul)

Yasar Arisli (Bitta, 1959, Yenidogan)
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57.
58.
59.
60.
61.
62.
63.
64.
65.
66.
67.
68.
69.
70.
71.
72.
73.
74.
75.
76.
77.
78.
79.
80.
81.
82.

83.
84.
85.

BELPINAR’DA GORUSULEN KIiSIiLER (26):

Omer [Gitcekiz’n1] Kiigiik (Abayhan, 1907, Yazilikaya)
Mekke Kiiclik (Semen, 1911, Belpinar)

Celal [Copellev] Esen (Semen, 1912, Gokceyayla)
Yusuf Ozbek (Cukka, 1914, Belpinar)

Hanefi [Gici’n1] Demircan (Silpagar, 1918, Belpinar)
Veli Yesil (Calmek, 1918, Akhisar)

Hiiseyin [Cavuscuk] Stimer (Teke, 1920, Belpinar)

Halit [Hosdan n1] Ozbay (Kursa-Bitta, 1921, Ertugrul)
Padima [Batik’n1] Tuncel (Semen, 1923, Belpinar)
Hasan [Muhacir’ni] Demircan (Silpagar, 1923, Belpinar)
Nurettin Dogdu (Semen, 1924, Belpinar)

Burhanettin Esen (Semen, 1925, Gokg¢eyayla)

Muhittin Tabakci1 (Bitta, 1926, Belpinar)

Nurcan [Morh¢an] Dogdu (Kilig, 1927, Belpinar)

Fatma Tabakc1 (Teke, 1927, Belpinar)

Havva [Hayat’n1] Tekgus (Dekkus, 1927, Belpinar)
Suayib [Canbek] Korkmaz (Korkmaz, 1927, Belpinar)
Mehmet [Cirik] Sagdi¢ (Bolur, 1928 , Gokgeyayla)
Suayb Ozcan (Papun-Bayramkul, 1929, Belpinar)
Stileyman Bahge (Tutarag-Batca, 1931, Doglat)

Yusuf [Abek ulu] Akil (Dombaygi-Silpagar, 1931, Belpinar)
Halit Ozcan (Papun-Bayramkul, 1932, Belpinar)

Tiirkan Bahge (Semen, 1934, Belpinar)

Ismet [Hac1] Tezcan (Papun-Bayramkul, 1937, Belpinar)
Rusen Ozbek (Silpagar, 1940, Ertugrul)

Haci Mehmet Tuncel (Gardos, 1950, Belpinar)

GOKCEYAYLA ve BOLVADIN’DE GORUSULEN KIiSILER (13) :
Halil [Ersi] Teke (Teke, 1916, Gokceyayla)

Esref Ors (Dombaygi-Silpagar, 1918, Gokgeyayla)
Yusuf [Hadij’ulu] Bulur (Bolur, 1920, Gokgeyayla)
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86.
87.
88.
89.
90.
91.
92.
93.
94.
95.

96.
97.
98.
99.
100.

101.
102.
103.
104.

105.
106.
107.
108.
109.
110.
111.

Remsiye Ors (Cicrv-Semen, 1920, Gokgeyayla)

Suayib Erendur (Cimik-Kipke, 1924, Gokceyayla)
Yakup Yilmaz (Kubadi, 1930, Gokceyayla)

Cabak Bigaksiz (Bigaksiz-Semen, 1930, Gokgeyayla)
Seyit [Gopban] Yilmaz (Tirklid’ulu, 1936, Gokgeyayla)
Adil Sagdi¢ (Bolur, 1939, Gokgeyayla)

Karamirza Ay (Dombayci-Silpagar, 1942, Gokgeyayla)
Enver Ors (Dombaygi-Silpagar, 1944, Gokceyayla)
Firdevs Ay (Baycora, 1946, Gokceyayla)

Nedim Yilmaz (Kubadi, 1959, Gokceyayla)

CIFTELER’DE GORUSULEN KIiSILER (5) :
Anisat Bahge (Bazarc¢i-Korkmaz, 1908, Gokgeyayla)
Sabri [Sabir] Bilgin (Kumuklu, 1933, Belpinar)
Ismet Oniir (Bayramuk, 1936, Gokceyayla)

Kezban Bilgin (Batga, 1937, Doglat)

Meliha Potas (Kilig, 1939, Belpinar)

CIFTLIKKOY’DE GORUSULEN KIiSILER (4):
Emin Dogdu (Semen, 1921, Belpinar)

Naciye Dogdu (Karakot, 1930, Belpinar)
Hiisamettin Koggar (Koggar, 1935, Ertugrul)
Hafiza Koggar (Gardos, 1940, Belpinar)

BASHUYUK ve KONYA’DA GORUSULEN KIiSILER (12):
Emine Kalabek [Sikka’kiz1] (Silpagar, 1890, Kafkasya)

Kadir [Cugu’lu] Ozkan (Kipke, 1918, Bashiiyiik)

Hanimsat Karga (Bitta, 1919, Belpinar)

Isa Silpagar (Silpagar, 1927, Bashiiyiik)

Meryem Kalabek (Telibay, 1932, Bashiiyiik)

Orhan Kalabek (Kurgak, 1936, Bashiiyiik)

Ulker Batas (Aci, 1940, Bashiiyiik)
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112.
113.
114.
115.

116.

117.
118.
119.
120.

121.
122.

123.

Erdogan Silpagar (Silpagar, 1945, Bashiiyiik)
Hacer Karca (Kipke, 1948, Bashiiyiik)
Anzavur Demirpolat (Canhot, 1964, Baghiiyiik)
Hakan Goger (Goger, 1969, Konya)

AFYON’DA GORUSULEN KISILER (1)
Halit Tiiziin (Calku-Batca, 1925, Kafkasya)

ISTANBUL’DA GORUSULEN KIiSILER (4):
Hasan Akézden (Ozden, 1920, istanbul)
Abdiilvahit Tabake¢i1 (Bitta, 1926, Belpinar)
Pakize Tabakc1 (Semen, 1926, Belpinar)

Seniha Barsamoglu (Semen, 1936, Belpinar)

IZMIiR’DE GORUSULEN KIiSILER (1)
Yahya [Gara] Diril (Baygora, 1917, Belpinar)

Fahri Ozbek (Cukka, 1938, Belpinar)

ANKARA’DA GORUSULEN KISILER (1)))
Dursun Bice (Bija, 1933, Cilehane)
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EK.2.
MULAKAT SORU LISTESI

1. Koyliniiz su anda idari olarak hangi il ve ilgeye bagli;
degistiyse daha dnce nereye bagliydi1?

2. Kdoylinlize nasil hangi yollardan gidilebilir?
3. Kdyliniizlin simdiki resmi adi nedir? Adin anlam1 ve kaynag1?

Daha 6nce adi farkli miyd1? Resmi adindan farkli olarak halk arasinda

kullanilan ad1 var mi1?

4. Koy ve cevresinin arazi yapisi, yer sekilleri? Belli bash
mevkilerin (dag, tepe, nehir, gol, su kaynagi, cayir, yayla, vadi, vb.) ve
kdylin mahallelerinin adlar1 ve dykiileri?

5. Kdyde ve civarinda tabi giizellik, tarihi eser ya da bagka tiir
ilging bir yer var m1?

6. Koyliniizin komsusu olan kdyler hangileri? (Haritalar) Bu
koylerin halki hangi etnik gruba mensup (Cerkes, Abaza, Afsar, Manav,
Kiirt, Tatar, Alevi, vb.)? Bu kdylerle aranizda iliskiler nasil; herhangi bir

anlagmazlik var m1?

7. Koydeki mevcut hane sayis1 ve niifus? Bu niifus yaz kis

degisiyor mu? Kdylin daha 6nceki sayim sonuglar1?

8. Koyde Karacayli olmayan kisi yasiyor mu? Varsa nereden ve

ne zaman gelmisler?

9. Kéy dagilmaya ne zaman ve neden bagladi? Koy hig

dagilmasaydi su anda niifus ne kadar olurdu?

10. Koyliniiz kokenliler su anda nerelerde bulunuyorlar ve

sayilar1 ne kadar? Koy disinda yasayanlarin koyle iliskileri nas1l?

11. Kdyiiniiziin halki Kafkasya’da nereden, ne zaman go¢ etmis?
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(Cazlik, Duvut, Cogetey, Teberdi, Kart Curt, Hurzuk, Uckulan, Sinti,
Taskopiir, Narsana, vb.)

12. Bu kdyden baska koylerden gelen aileler de varsa bunlar

kimler? Nereden, ne zaman gelmisler?

13. Kafkasya’dan gelis hikayesi? Goge nasil ve neden karar
verilmis; gocte kimler onderlik etmis; go¢ nasil cereyan etmis, hangi

yoldan gelinmis? Yolda baslarina gelen ilging olaylar?

14. Bu koyiin yeri nasil se¢ilmis? Koy burada ne zaman, kag
hane olarak ve nasil kurulmus? Koyii ilk kuran ailelerin sayis1 ve isimleri

(tukum isimleri, cam atlari, aile reisleri)?

15. ilk yillarda hangi zorluklar yasanmis? Koyden ilk yillarda
Kafkasya’ya kac kisi geri donmiis, isimleri?

16. Koye kurulduktan sonra diger kdylerden gdgen aileler varsa
isimleri ve gelis tarihleri?

17. Ozelde sizin ailenizin tarihgesi?

18. Balkan Harbi, Diinya Savasi ve Kurtulus Savasi’nda koyiin

durumu ve yasananlar?

19. Kdyde simdiye kadar gorev yapmis olan muhtarlar, heyet

azalari, imamlar ve 6gretmenler; adlart ve gorev tarihleri?

20. Koylinlizde simdiye kadar yasamis onemli kisilikler (ileri
gelen tecriibeli onder kisiler, sanatkarlar, ustalar, cirgilar, tepsevgiiler,
sporcular, giires¢iler, biniciler, avcilar, alimler, hocalar, geleneksel tip

ustalari, vs.) ?

21. Koyiinlizden ¢ikmis olan okumuslar, memur, asker, esnaf,
tiiccar, zanaatkar ve tahsilli kisiler (Ismi, okudugu okul, meslegi ve

simdiki gorev yeri)?

22. Siyasi egilimler; simdiye kadar olan se¢imlerde ¢ikan oy

dagilimi?
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23. Kdyiiniiziin ekonomik durumu nasil, ge¢cim kaynaklar1 neler?

24. Simdiye kadar kdyilin ekonomik durumunda yasanan 6nemli

degisimler?

25. Tarim arazisi miktari, mevkisi verim ve o6zellikleri? Uriin

tipleri, pazarlamas1? Tarim metotlar1; kullanilan arag-geregler?

26. Hayvan tiirleri ve sayis1? Hayvancilikta kullanilan bakim,
besleme, koruma, dol alma, g¢obanlik vs. metotlar; kullanilan arag-

gerecgler? Elde edilen iiriinler, miktarlar1 ve pazarlamasi?

27. Diger gelir kaynaklari (orman f{iriinleri, tuzculuk, avcilik,
balik¢ilik, aricilik, bahgecilik, halicilik, ticaret, turizm, demir-agac vs.
islemeciligi)?

28. Yaylaya ¢ikma adeti var midir? Diger gegici yerlesimler?

29. Kadastro ve modern tarim teknikleri (ilk traktor, bigerdover,

sulama vs.) kdye ne zaman geldi?

30. Koydeki altyapr ve tesislerin (yol, sulama, elektrik, telefon,
su, kanalizasyon, degirmen, kdy konagi, okul, diigiin salonu, saglik

ocagl, postane, vb.) sayilari, yapilis tarihleri ve oykiileri?

31. Bitkisel ve hayvani besinleri elde etme, hazirlama ve koruma

metotlar1?

32. Mutfak diizeni, ara¢ ve gerecleri? Yemek cesitleri ve

hazirlanislar1? Sofra diizeni ve adetleri?

33. Olgiim ve hesap birimleri? Zaman, alan ve mesafe

kavramlar1?
34. Aydinlanma, 1sinma, pisirme yontemleri ve arag-geregleri?
35. Konut tipleri, yapim teknikleri ve arag-geregleri?
36. Ev egyasi tiirleri, yapimi ve kullanilig1?

37. Agag, tas, maden, toprak, cam ve deri isleme yontemleri?
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38. Dokumacilik, halicilik, isleme, 6rme, basma isleri?

39. Erkek, kadin ve ¢ocuklarin, mesleklerin ve yas gruplarinin

giinliik ve merasim kiyafetleri, taki ve siisleri; hazirlanis ve kullanimi?
40. Halk tababeti, ebelik, baytarlik yontemleri?
41. Halk botanigi, zoolojisi, meteorolojisi?

42. Gegmiste ve hali hazirda koy halkinin servet ve gelir

dagilimi ve dengesi, maddi tabakalasma?

43. Koyde sosyal tabakalagsma nasildir, eski zamanlara gore nasil

degisim geg¢irmistir?
44. Koyde itibarin ve sosyal otoritenin kaynaklar1 nelerdir?

45. Koyde yasamin baslica ge¢is donemleriyle ilgili (dogum,
cocukluk ve ¢ocukluktan ergenlige gecis, slinnet, nisan-evlenme, askere

gidis, 6liim, vb.) gelenekler ve sakinmalar eskiden nasildi, simdi nasil?

46. Koylinlizde en basindan sonuna kadar tiim asamalariyla bir

diigiin nasil yapilir; bu konuda eski uygulama nasildi1?

47. Isim verme gelenekleri, kullanilan erkek ve kiz isimleri,

etimolojileri, lakaplar, siilale ve alt kollarinin isimleri?
48. Isimlendirme ve hitab ile ilgili sakinmalar?
49. Akrabalik tiirleri, usulleri, kurallari, sakinmalar?
50. Geleneksel halk hukuku, cezalandirmalar?

51. Koyliniizde ve kisilerin evlerinde misafir odast var mi?

Misafirlere nasil davranilir?

52. Karagay dilinin bilinme, konusulma ve korunma durumu;

nesillere gore kullanim1?

53. Dini inang¢larin durumu ve ibadetler? Dini ve resmi

bayramlar ve diger kutlamalar nasil gerceklestirilir?
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54. Yagmur duasi, yatir-mezar ziyaretleri, hurafeler, fal, riiya
yorumu, muska, nazar, dogaiistii varliklar ve biiyl ile ilgili inan¢ ve

uygulamalar?

55. Koyde estetik, giizellik ve begeni ile ilgili telakkilerdeki

degisim nasildir?
56. Eglence kiiltiirii, seyirlik oyunlar, halk sporlari, yarigmalar?
57. Cocuk oyunlar1 ve oyuncaklar1?

58. Koyde eski halk edebiyatina ait (masal, efsane, tiirkii, siir,
agit, destan, fikra, atasozii, deyim, tekerleme, bilmece, ilahi, mani, ninni,

alkig-kargis, vb.) hala yasayan bilinen tirtinler nelerdir?
59. Halk danslar1, miizikleri ve miizik aletleri?

60. Tirkiye’yer geldikten sonra koyliniizde iiretilmis bir halk

edebiyati iirlini (tiirkii, agit, mani, vb.) var m1?

61. Koyde her hangi bir kiiltiirel faaliyet (festival, senlik,

bayram, kurs, seminer, folklor ekibi) yapiliyor mu, daha 6nce yapildi mi1?

62. Karacay-Balkar Tiirklerinin ve siilalenizin tarihgesi,
Kafkasya’daki hayatlari, ekonomileri, niifuslari, kdyleri ve Kkiiltiirleri

hakkinda bildikleriniz?

63. Genel olarak Karacay ve Balkar Tirklerinin gogiiniin
sebeplerini anlatir misiniz? Karacay ve Balkar Tiirklerinden, kag seferde,

hangi tarihlerde, hangi kdylerden, ne kadar kisi go¢ etmisti?

64. Tirkiye’deki hangi Karagay-Malkar kdylerini biliyorsunuz;
kokenleri, oOzellikleri, yerlesme Oykiileri? Bunlardan hangileri simdi

dagilmistir?

65. Sizde ya da tamidiginiz bir kimsede, koyiiniiziin eski halini
ya da koyiiniizde yasamis kisileri gosteren eski fotograflar; eski belgeler;
eskiden kalma ses kayitlari; eski elbise, silah, aksesuar, vb. objeler var

mi?
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66. Simdiye kadar koyliniizden ya da disaridan koyiiniizle ya da
genel olarak Karagay-Balkar Tiirkleri ile ilgili arastirma yapan derleme

yapan bir kimse biliyor musunuz?

67. Tirkiye’ye toplu gocler disinda ayrica tek basina ya da
kiiciik gruplar halinde gelen kimseler biliyor musunuz (Cegemliler,

Samlilar, vb.)?

68. Rusya’daki devrim sirasindaki i¢ savaslarda yenilince
General Vrangel ordusunun dokiintiileri ile birlikte Tirkiye’ye gelen

Karacaylilar’dan kimseyi taniyor musunuz?

69. Ilk goc zamaninda hi¢ kdylere yerlesmeden direk sehirlere

yerlesmis kimseler biliyor musunuz?

70. Miilteciler hakkinda neler biliyorsunuz; kac¢ kisiydiler;
Tiirkiye’ye neden, ne zaman ve nasil geldiler; sonra nasil gittiler?
Miiltecilerden (sizin koyiiniizde kalanlar basta) tiim bildiklerinizin

isimleri, tukumlari, 6zellikleri ve haklarinda bildiginiz anekdotlar?

71. Koyler disinda Karagay ve Balkar Tiirkleri’nin yasadigi
baslica sehirler hangileridir; bunlarda ne kadar aile yasamaktadir;

ekonomik ve kiltiirel durumlar1 nasildir?

72. Suriye, Urdiin ve Amerika’daki Karacay-Balkar Tiirkleri
hakkinda neler biliyorsunuz? Oralarda kag aile ve kag kisi yasiyor, hangi
bolgelerdeler; nasil, ne zaman ve neden gittiler, kiiltiirel ve ekonomik

durumlari nasil?

73. Tiurkiye’deki Karacay ve Kafkas derneklerinin faaliyetleri

hakkinda ne biliyorsunuz ve diisiiniiyorsunuz?

74. Diger Kafkas halklarin1 (¢erkes, adige, abaza, ¢egen, giircii,

vs.) kendinize yakinlik agisindan nasil goriiyorsunuz?

75. Cevrenizde sizi hangi kimlikle bilir ve anarlar, bu durum

eskiden beri hig¢ farklilik géstermis midir?
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76. Siz kendinizi hangi kimlige yakin hissediyorsunuz; Kafkasli,
Cerkes, Karagay, Tiirk, Dagli, Miisliiman, vd., ? Bu goriisliniiz hayatiniz

boyunca nasil degisim gosterdi ?

77.Sizin i¢in din, dil, 1rk/soy, akrabalik, vatandaslik,
hemsehrilik, is arkadasligi, komsuluk baglarindan hangisi daha oncelikli

ve onemlidir?
78. Karacay halkinin sizce olumlu ve olumsuz yonleri nelerdir?

79. Karagay adetlerinin modern toplum icinde uygulanabilme

sans1 nedir?

80. Karagay kimligi, dili, kiiltiirii ve geleneklerinin gelecegini

nasil goriiyorsunuz?
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Ek.4.

Bir Karacay tukum seceresi é6rnegi (Silpagarlari).
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