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OZET

ATES, Esra, Din- Devlet Iliskileri Ekseninde 13. ve 16. Yiizyilda Bogomilizm ve
Tasavvuf Ornegi Uzerinden Osmanli’daki Heterodoks Hareketler, Yiiksek Lisans
Tezi, Nevsehir, 2021.

Bogomilizm 10. yiizyilda Balkanlarda goriilen Hiristiyan heterodoks, diialist,
heretik, gnostik inang sistemidir. Tasavvuf ise, Islam dini i¢inde ortaya ¢ikmis olan,
Islami heterodoks ve gnostik 6geler barmdiran bir inanctir. Calismada basvurulan
kaynaklarda, Bogomilizm ile tasavvuf inancinin, belli cografyalarda birlikte yasadiklar
ve etkilestikleri gdzlemlenmistir. Ozellikle bazi mutasavviflar etrafinda, mistik
Miisliimanlarin yani sira, Bogomillerin de toplandiklari goriilmiistiir. Arastirmamizda,
Bogomilizm ile tasavvuf anlayisinin, teolojik yonden dinler iistii bagdastirmaci bir inang
sistemi olusturdugu, dini olarak olusan bu birlikte yasam formunun, belli noktalarda

siyasi zeminde nasil ortaya ¢iktiklari incelenmistir.

Bogomillerin Miisliiman olmasiyla birlikte, Balkan cografyasinda Osmanli’nin
yayitlimimi kolaylastirdig1 saptanmistir. Bunun yam sira, tasavvufi Islami kabul eden
Bogomillerin 15. ve 16. yiizyilda Osmanli siyasal hayatin1 ve toplumsal hayatin1 menfi
yonden etkileyen, Seyh Bedreddin isyanina, Borkliice Mustafa isyanina, Hamza Bali
Bosnak’in iddia edilen isyan hazirliklarina olan desteklerinin izleri aranmaya
calisilmistir. Osmanli Devleti’nin Fetret doneminde saltanat miicadelesi verdigi ve
yiikkselme doneminde yeni topraklar fethetme politikalarmin siirdiigii siirecte, iilke
icinde yasanan bu ihtilal hareketlerini bastirmaya yoneldiklerinden dolayi, Osmanl

Devleti’nin genislemesini sekteye ugrattig tespit edilmistir.

Anahtar Kelimeler: Bogomilizm, Tasavvuf, Heterodoksizm, Balkanlar, Osmanli
Imparatorlugu
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ABSTRACT

ATES, Esra, Heterodox Movements in the Ottoman Empire Through the Case of
Bogomilism and Sufism in the 13th and 16th Centuries on the Axis of Religion-
State Relations, Master Thesis, Nevsehir 2021.

Bogomilism is a Christian heteroxist, dualist, heretic, gnostic belief system that
arose in 10th century. Stfizm is an Islamic heterodoxist, heretic and gnostic belief
system. In the researches, that was observed Bogomilism and Mysticism lived together
and interacted in some geographies. Especially some of sifis has gathered mystic
Muslims in addition to Bogomils. In this research, the religious life form Bogomilism
and Stfizm teologically formed a mediating over-religion belief system and how this

form was existed in political ground was investigated.

That was stated, as well the Bogomils accepted Islam, they eased the expansion of
Ottomans. In addition, that traces of support of the Bogomils those accepted mystic
Islam, was supported Sheikh Bedrettin Riot, Borkliice Mustafa Riot, Hamza Bali
Bosnak’s claimed riot preparations those effected Ottomans political and social life
negatively in 15th and 16th century. During the sultanate fights in Ottomans
interregnum period and in policy of conquesting in rising period of Ottoman, due to

quelling of this riots that was determined expansion of Ottomans was interrupted.

Keywords: Bogomilism, Mysticism, Heterodoxism, Balkans, Ottoman Empire
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GIRIS

Inanclarin devletlerden 6nce var olmalar1 sebebiyle, insanlar, bir organizasyon
olarak yoOnetim sistemini olustururken, beylik, derebeylik, imparatorluk, devlet
sistemine geg¢isin tim donemlerinde, yonetimin kurallarini, mesruiyetini veya sinirlarini
inanclar1 dogrultusunda belirlemislerdir. Ozellikle ¢alismanin konusu geregi Ortacag
doneminde devletler, basa gececek yoneticilerini, o donemin ve o cografyanin kabul
ettigi inancin temelleri tizerine kurulu bir kutsiyetle mesrulagtirmak, kurallarmi o
inancin ¢erg¢evesinde belirlemek ve politikalarini o inancin mesru saydigr sekilde
yiiriitmek durumunda kalmislardir. Ortagag toplumu da, bir karara katilirken, bir savasa
istirak ederken, devleti miidafaada asker olurken veya devletin kendini tahakkiimiine

izin verirken, inanglar1 dogrultusunda hareket etmislerdir.

Devletlerin, inanglar1 kendi mesruiyetlerini kazanmak ve devam ettirmek igin, bir
politika araci olarak kullandig1 bu donemde, her devletin merkez kabul ettigi bir inang,
din veya mezhep olmustur. Devletler hakim saydigi dinlerin ve mezheplerin disinda
olan tiim inanglar1 diglamis, o inanglarla miicadele etmislerdir. Bir anlamda Ortacag’da
devletlerin dini olmalar1 sebebiyle, uluslararas1 arenada bir devletin tahakkiimii ayni
zamanda o devletin hakim saydigi dinin tahakkiimii olmus ve o dine mensup diger
devletler lizerinde de hakimiyet kurma amaciyla hareket etmislerdir. Bu dogrultuda bir
nevi Devletlerin savast ayni zamanda dinlerin veya mezheplerin de savasi olmustur.
Kendi hakim saydig1 din disindaki diger dinleri reddeden ve onlarla savasan devletler,
ayn1 zamanda ayni din i¢inde kendi hakim saydig1 mezhep disindaki diger mezhepleri
heterodoks yapiya sahip olmalar1 sebebiyle sapkin (heretik) saymistir. Es zamanli bu

heterodoks inanglarla da miicadele etmistir.

Calismada, bu heterodoks inanglarin devletlerle olan miicadelesi ele alinacaktir.
Konuyu anlasilir kilmak i¢in oncelikle ¢aligmanin birinci boliimiinde Heterodoksizm
kavrami1 tanimlanacak ve Hiristiyan Heterodoks inanglar incelenecektir. Ikinci
boliimiinde ise, Hiristiyan Heterodokslar arasinda, calismanin konusunu olusturan
Bogomilizm ele alinacak, Bogomilizmin ortaya ¢ikisi, inang sistemi, yayildigi cografya
ve bu cografyalardaki devletlerle olan iliskileri incelenecektir. Calismanin iiglincii
boliimiinde Islam heterodoksizmi incelenecektir. Islam heterodoksizmi olarak nitelenen

tasavvuf inancinin ortaya ¢ikisi, inang esaslari, ilk ve 6nemli mutasavviflar ve bunlarin



faaliyet gosterdikleri cografyadaki devletle olan iliskileri incelenecektir. Calismanin
dordiincii ve son bodliimiinde ise, Osmanli Imparatorlugu’nun ydnetim esaslari genel
olarak ele alinacak, Bogomiller ve Tasavvufcular arasindaki baglantilar ve bu

baglantinin Osmanli siyasi ve sosyal hayatina etkileri ortaya konacaktir.

Calisma, hem wulusal hem uluslararasi literatiire katki saglamak amaciyla
yazilmistir. Uluslararas: literatiirde Hiristiyan heretik inanglari, Bogomilizmi ve
Bogomillerin Islam’a gegisini ele alan ¢ok sayida kaynagin varlig1 bilinmektedir. Ulusal
literatiirde ise, Hiristiyanlar ile Osmanli kurulus doneminde tasavvuf inancinin
etkilesimi {izerine calismalar bulunmakla birlikte, spesifik olarak Bogomilizmin Islam
inancina entegre olmasinda tasavvuf inancinin etkisinden bahseden yazili kaynak
olduk¢a azdir. Caligmada Hiristiyan inanci ile tasavvuf inancinin etkilesimine dair
ornekler kisaca ele almacak ancak bu calismanin asil 6rneklem kiimesini islam’1 kabul
eden Bogomiller icinde tasavvufi Islam’i kabul edenler olusturacaktir. Ilaveten
literatiirde Osmanli'min veya Islam’in Bogomilizm iizerindeki etkisi ele alinirken,
Bogomilizmin Osmanli’ya etkisinin arastirilmaya muhtag oldugu da tespit edilmistir.
Bu arastirma, Bogomilizmin Osmanli’ya etkisi ekseninde ilerleyecek ve daha sonra bu

alanda aragtirma yapmak isteyen kisilere bagvuru kaynaklarindan birini teskil edecektir.

Bu aragtirmada genel ve iligkisel tarama modeli yontemi kullanmilmistir. Ayni
zamanda karsilastirma modelinden de yararlanilmigtir. Arastirmada kullanilan bilgi ve
veriler, ikincil kaynaklardan edinilmistir. Bu kaynaklara basili yayinlar, internet ve
kiitiiphaneler araciligiyla ulagilmistir. Kaynaklar, konu hakkinda yazilmis ytiksek lisans
ve doktora tezleri, kitaplar, dergi makalelerinden olusmustur. internet web siteleri ve
bloglar1 birgok konuyu kaynaga dayandirmadigi ve konuyu spekiile ettigi ic¢in

kullanilmamustir.



1.  BOLUM
HETERODOKSIZM VE HIRISTiYAN HETERODOKSIZMi

Hiristiyanlik dini, diger semavi dinlerde oldugu gibi, bir peygamber ve bir kutsal
kitap etrafinda tekci bir yapidadir. Fakat Hiristiyanlikta, Roma Imparatorlugu
zamaninda radikal mezhepsel ayrim ilk defa kendini gostermistir. Balkanlar; Roma
Imparatoru I.Teodosius (346-395) tarafindan iki ogluna paylastirilmak iizere, Dogu
Roma ve Bati Roma olarak siyasi manada ayristirilmistir. Bu siyasi ayriligi 1054 yilinda

Ortodoks ve Katolik olarak dini mezhep ayriligi takip etmistir (Nurkig, 1992, s. 6).

Bu radikal ayrilis 6ncesinde, Hiristiyanlik dini i¢erisinde baz1 ezoterik inanglar da
kendini gostermistir. Hiristiyanligin dogdugu cografyada gelisememis bir din olarak,
sigindig1 cografyanin ve kiiltiirlin rengini aldigim1 belirten Albayrak, Hiristiyanligin
Tanr anlayisindan hukuka, ahlaktan sanata kadar bircok alanda tarihin miidahalesine
maruz kaldigini belirtir (2005, s. 14). Tarihin miidahalesi iginde ¢esitli bolgelerde ¢esitli
inanglarin ortaya c¢ikmasi da pek tabiidir. Ayni1 din iginde inancin ¢esitlenmesi

Hiristiyan Heterodoksizmi kavramini dogurmustur.

Calismada ele alinacak olan Bogomilizm inanci da bir Hiristiyan heterodoks
inanctir. Bogomilizmin anlasilir hale gelebilmesi adina, oncelikle Heterodoksizmi
aciklamak ardindan Hiristiyan Heterodoksizminin ne oldugunu incelemek ve
Bogomilizm disindaki diger Hiristiyan heterodoks inanclar1 tanimak ¢alismanin seyri

acisindan gerekli goriilmiistiir.

1.1. HETERODOKSIZM

(13

Bir kavrami bilimsel olarak tanimlarken, genel olarak, o kavramin ‘“ne
oldugundan” bahsedilir. Ancak bazi kavramlar vardir ki, tanimlama yapilirken “ne
olmadig1” anlatilarak ifade edilmesi, anlamay1 daha kolay kilar. Bu tanimlama, genelde
bir seyin reddi, tersi veya harici olan durumlarin agiklanmasi i¢in kullanilir. Heterodoksi
kavrami da, Ortodoksinin tersi veya Ortodoksinin diginda olan anlami tasidigi igin,

Heterodoksiyi tanimlayabilmek, dncelikle ortodoksiyi tanimlamaktan gegmektedir.



Yunanca OpSuwg, orthos (dogru) ve Adéa, doxa (diisiince) kelimelerinden tiiremis
olan Ortodoksi, belirli bir dinsel inanma bi¢iminin temsil kurumlari, yazili kutsal
metinleri, buna gore yorumlanmig, kabul edilmis sdylemleri ve ritiiel kaliplarinin
olusturdugu biitiine denir (Giltekin, 2019, s. 80). Bu tanim semavi dinler i¢in
diisiiniildiiglinde, bir dinin kutsal kitabinda yazanlar, o dinin peygamberinin sdyledikleri
ve davranislari, o kutsal kitab1 okuyan kadim alimlerin genel kabul gérmiis yorumlari ve
o dinin ortaya ¢ikt1ig1 ilk doneminde yapilan dini ritiiellerinin dogru, asil, hakim inang
kabul edilmesine ortodoksi denilebilir. Diger bir tanimla, kendini ¢ogunlugun inancini
ifade eden merkezi din anlayisiyla ve egemen siyasal giicle 6zdeslestiren dinsel yorum,
as1l dogru 6gretiyi savundugu ve dogru inanglarin temsilcisi oldugu iddiasiyla kendisini
Ortodoks olarak nitelemistir (Giindiiz, 2004, ss. 75-76). Ortodoks kelimesi ayni
zamanda dinsel yoni disinda, siyasi olarak da iktidarin merkezi uygulamalari, kabulleri,
programlar1 i¢in de kullanilabilmektedir. Bir devletin resmi olarak kabul ettigi dinin
veya mezhebin, o devletin Ortodoks inanci oldugu gibi, o devletin yiiriittiigli ideoloji
Ortodoks ideolojisidir, uyguladigr programlar Ortodoks programlaridir. Giiniimiizde
Ortodoks kelimesi zihinlerde yalnizca Hiristiyanligin bir mezhebi olarak canlaniyor olsa
da, calismada Ortodoks kelimesi “hakim olan, sahih kabul edilen inang” anlami goz

Oniinde bulundurularak kullanilmstir.

Heterodoksi ise, Yunanca heteros (étepog, Oteki) ve doxa (46éa, diisiince)
kelimelerinden tiiremistir. Ortodoks yorumun ve/veya sinirlarin disinda kalan, fakat bir
sekilde yine ayni dinsel eksenle iliski i¢inde kendisini var eden farkli séylem ve
pratiklerdir (Giiltekin, 2019, s. 80). Tirk Dil Kurumu sozliigiine gore (TDK, 2006);
“heterodoks, kabul edilmis din kurallarina aykiri, aykiri diisiincelere ve ilkelere
saplanmig” anlamina gelmektedir. Heterodoksinin, ortodoksi ile ayni dinsel eksende
ancak ortodoksinin genel sinirlart disinda oldugunu belirten tanimi bulundugu gibi,
resmi olmayan, kabul edilmeyen hatta dinden ¢ikma (heresy) gibi anlamlari igerebilen

tanimi da bulunmaktadir (Giiltekin, 2019, s. 80).

Heterodoksi taniminin, Ortodoks goriislerce yapildigi  unutulmamalidir.
Heterodoks olarak tanimlanmis higbir inang, kendisini heterodoks olarak ifade
etmemektedir. Cilinkli kendilerini sahih olarak gormiislerdir. Heterodoks kelimesi,

Ortodoks goriise sahip olanlarin, kendileri gibi diisiinmeyenleri, kendileri gibi



inanmayanlari, kendileri gibi ibadet etmeyenleri dislamak icin kullandiklar1 bir
tanimlamadir. Bu dogrultuda, Ortodoksi ve heterodoksi kelimesinin, dogru veya yanlis
inan¢ anlamlarini tasimadiginin altin1 ¢izmek gerekir. Ortodoksi o bdlgede, o donemde,
o devlette veya toplulukta genel kabul edilmis inanctir. Heterodoksi ise bu goriisiin
disinda kalan inangtir. Dolayisiyla doneme veya topluma gore ortodoksiler degisebilir.
Bugiin bir devletin merkezi inang olarak kabul ettigi Ortodoks inang, yarin baska bir
donemde veya iktidarda degisir ise, bu inang artik heterodoks inang olabilir. Veya kimi
toplumda ortodoks olan inang, ayn1 zamanda baska bir toplumda heterodoks inang

sayilabilir. Bu tanimlama o inanca nereden baktiginiza gore degisecektir.

1.2 HIRISTIYAN HETERODOKSIiZMi

Hiristiyan Heterodoksizmi; “Ortodoks karsitligi/aykiriligi” anlamina gelir. Bunun
yaninda, “diialist” anlamini tasirken, sapkinlik (heresy) olarak da nitelendirilmektedir.
Bu nitelendirme aslinda heterodokslari diisman sayan Hiristiyan Kiliseler tarafindan
yaptlmistir. 1054 yilinda Hiristiyanlik Ortodoks ve Katolik olarak iki ana mezhep
ayrimina gitmis olsa da, iki mezhebin ortak noktalar1 vardir. Her iki mezhep de Meryem
Ana’ya, azizlere, meleklere saygi gdstermis, ibadetlerinde resim, ikon, heykel ve hag
kullanmuis, her ikisi de inang acgisindan onlardan farkli olanlar1 heretik olarak kinamistir.
Roma Katolik Kilisesi, heretikleri yedi oliimciil giinahin hepsinden suglu olarak
goriirken, Ortodoks (Yunan) Kilisesi ise, heretiklerin bu diinyada ve Obiir diinyada
higbir sekilde affedilmeyecegini ilan etmistir (Brockett, 1879, p. 15). Hiristiyan
heterodoks inanglari, Hiristiyanligin Ortodoks ve Katolik mezheplerinden ayiran en
belirgin noktalar, heretik sayilmalari, dialist ve gnostik inanglart biinyelerinde
barindirmalar1 olmustur. Bu o6zellikleri incelemek, Hiristiyan heterodoksizminin ve
calismanin ana unsurlarindan birini olusturan Bogomilizmin dogru tahlilinin

yapilabilmesi agisindan yol gdsterici olacaktir.

1.2.1 Heretizm

Heresi, Yunanca kokenli bir sozciik olup, “se¢cim yapmak, tercih etmek”
anlamina gelmektedir (Kaygusuz, 2006, s. 173). Tarihsel siire¢ igerisinde kelime anlami

“sapkin” olarak degismis olan heresi, Ortodoks inanca sahip kisilerce, kendileri gibi



inanmayan, diisinmeyen kisileri sapkin olarak nitelendirmek i¢in kullanilmigtir. Bu

sebeple heterodoks inanglar ayn1 zamanda heretik olarak kabul edilmistir.

Heretizmin ahirete hazirlik hedefinde oldugunu sdyleyen Albayrak, birer dini
ideoloji olduklarim1 kabul eder. Etkili olmasinda temel sebebin ise, taraftarlarina
sundugu segeneklerin Ortodoks inanglara gore daha gergek¢i ¢oOziimler iiretmesi
oldugunu diislintir. Heresi’nin esas amact diinyayr degistirmek degil, ihtilalci bir
anlayisla kiliseyi cezalandirmak, yola getirmek ve 1slah etmektir. Heretik dini akimlar,
Ogretilerinde siddeti reddettikleri i¢in, genel olarak yandaslarina siddet ve kavgayi

onermemistir (2005, s. 33).

1.2.2. Dualizm

Diializm (ikicilik), herhangi bir alanda birbirlerine indirgenemeyen iki karsit
ilkenin varligmin ileri stiriilmesidir. Dinsel alanda diializm, mallilarla (gigliiler)
malsizlar (gii¢siizler) ikiligine dayanan iyilik ve kotiiliik karsitligi tistiinde yiikselmistir.
Stimerlerin yer ve gok tanrilari, eski Misir’in iyilikei ve kotiiliikgti tanrilari, eski Cin’in
Yin-Yang, Hind’in Tamas-Sattva, iran’in Ahuramazda-Angra mainyu gibi karanlik ve
aydinlik ilkelerinin hepsi bu karsit ikiliklerin dile getirilmesidir. Felsefe alaninda ilk
diialist ise, Antik Cag Yunan diisiinlirii Anaksagoras’tir. Anaksagoras, 6zdekle ruhu
kesin olarak birbirinden ayirmis ve sonsuza kadar da birbirlerinden ayr1 kalacaklarini
sOylemistir (Hangerlioglu, 1993, s. 177). Descartes’in zihin-madde, Platon’un 6liimlii
beden-6liimsiiz ruh ve Kant’mn fenomen-nomen alem arasindaki ayrimlari igin de
diializm kavrami kullanilmistir. Diializm terimi 1700 yilinda Thomas Hayde tarafindan
ise, Maniheizm gibi birbirine esit iki ayr1 giliciin, tanr1 ve seytanin bulundugu sistemleri

aciklamak maksadiyla kullanilmistir.

Dini olarak “diializm” birbirine karsi, zit iki tanr1 ve ilkeye inanmak demektir
(Fine, 1975, p. 115). Dini diializmin, radikal diializm ve 1liml diializm olmak tizere iKi
tiiri bulunmaktadir. Radikal (mutlak) diializmde; mevcut yaratilistan sorumlu ebedi iki
ayr1 prensibin var olduguna inanilir. Ilimli veya monarsist diializm ise, ylice bir
yaraticinin hiikiimranlhigin1 kabul etmekle birlikte, ikinci prensip olan koétiiliigiin, daha

sonra ortaya ¢iktigin1 ve kaynaginin genel olarak birinci prensip igindeki bir yanlisliktan



aldigint belirtir (Eliade & Couilano, 1997, s. 83). Radikal diializm tiiriinde, iyilik ve
kotiilik yaraticilar1 ayr1 birer prensiptir. lyilik ve kétiiliik, baslangigtan beri bir
miicadele halindedir ve bu miicadele sonsuza dek siirecektir. Ilimli diializmde bir
mutlak yaratici vardir, ikinci yaratict ondan kaynagini almistir. Aralarindaki miicadeleyi

sonunda, mutlak yaratict kazanacaktir.

1.2.3. Gnostisizm

Yunanca gnosis (yvworg) ‘“bilgi” demektir. Gnostisizm kozmolojisine gore,
kusursuz bir ruhani diinya vardir ve i¢inde bulundugumuz evren kozmik bir kaza
sonucu meydana gelmis, kusurlu bir evrendir. Insanoglunun ruhani tarafinin bu kusurlu
diinyadan kurtulusunun Gnosis’e yani hakiki bilgiye bagli olduguna inanilir (J.Hamilton
ve B.Hamilton, 2010, s. 37). Gnostisizm, mistik sirlarin 6grenimi, tanri bilgisine
ulasmay1, maji' ve insanin tekAmiiliinii kapsar. Gnostisizmi, ilk Hiristiyan

felsefecilerinden Iskenderiyeli Clement, “Tanr1 bilgisi” olarak tanimlamigstir (Kaplan,

2020, s. 30).

Gnostik hareketlerin baglica 6zelliklerinden biri, asli dini tecriilbeye az sayida
kisinin ulasabilecegi, genellikle deruni bir anlama ve anlayis sayesinde bilgiye
ulagilabilecegi diisiincesidir. Bu 06zel bilgi bir nevi seyh-miirit iligkisiyle ogretilir.
Gnostiklerin bir diger 6zelligi ise, yan yana iki diinya ve iki yaraticinin varligimi kabul
etmeleridir. Gnostiklere gore, hakiki diinya yani goriinmeyen diinya Isik Tanris1 olan iyi
tanr tarafindan yaratilmis ve onun tarafindan idare edilmektedir. Buna karsin, goriinen
diinya, maddi alem Karanlik Tanris1 olan daha asagi bir tanri tarafindan yaratilmistir ve
bu Tanrt insanoglunun diismani oldugu gibi inananlari da esir etmektedir. Kotiilik
Tanrisi, lyilik Tanrisi’na ait 151k pargalarini, hile ile insanin viicudunda saklamustir.
Insana diisen gorev ise, bu 151k parcalarini gercek sahibine iade etmektir (Albayrak,
2005, ss.58-64). Gnostizme gore, iyi Tanri i¢inde yasadigimiz kotii diinyayr yaratmisg
olamazdi, koétiiliiglin sorumlusu iyi Tanr1 olamazdi. Bu sebeple, maddi alemi/koti

diinyay1 bir karanlik/kotii tanri yaratmis olmaliyd: (Obolensky, 1948, p. 3).

1 Maji; astroloji, ilahiyat, dogal sifa ve okiiltizimden olusur.



Gnostik hareketlerde iki anlayis yer almaktadir. ilki “zahidane/asketik hayat”
anlayisidir. Buna gore, insanlar diinyevi ve maddi seylerden kacinarak ilahi asillarina
donecektir. Ikinci anlayis ise “libertinist”tir. Yani, diinyada biitiin giinahlar islenmelidir.
Diinya en fani ve en maddi haline gelmeden kurtulusa eremeyecektir. Bu iki goriisten
dogan bir¢ok akim, tarih boyunca yeraltinda heretik baz1 mezheplerde yasamaya devam
etmistir (Albayrak, 2005, s. 62). Gnostikler genelde asketik hayat tarzin1 benimsemisler,
gizli mekanlarda toplanarak ogretilerini gizlilik i¢inde yasamislardir. Gnostizmin
insana, lIyilik Tanrisi’nin 151811 iade etme gdrevi yiiklemesi, asketik hayat yasamasinda
etkilidir. Insanlara bu diinyadaki davranislar1 dogrultusunda, kurtululusa ulasabilecegini
bildirir. Gnostiklere gore, Isik Tanris1 diializmi anlatmasi icin tarih boyunca bir¢ok
peygamber géndermistir. Kimi Gnostikler’e gore Isa da bu génderilen peygamberlerden
birisidir. Bu sebeple Gnostikler, Isa’nin Tanr1 oldugunu veya onun bir reenkarnasyonu

oldugu fikrini reddederler (Nassi, 1993, s. 41).

Gnostisizmin i¢inde, Babil, Misir, Hint, Yunan ve Yahudi mistisizmini
barindirdigint belirten Kaplan, arastirmacilarin Platon’un felsefesinde de, Helen
mistisizminde de, Gnostik mistisizmin benzerliklerinden bahsettigini bildirir (2020, s.
29). Yahudilik’te Esseniler ve Kabbalistler, Hiristiyanlik’ta Katharlar ve giinimiizdeki
“Christian Science Church” ve “Scientology” diisiincesi gnostiktir. Islamiyet’te ise sifi
diisiince geleneklerinde gnostik unsurlarin mevcut oldugunu o6ne siiren Albayrak,
gnostizmin, her dinde ortaya ¢ikan, marjinal addedilen batini® bir akim oldugu belirtir
(2005, s. 58). Gnostizmin varligi, Hiristiyanlik ve Islam’dan énce pagan topluluklarda
goriilmiistiir. Pagan topluluklarin  zaman iginde Islamiyeti, Yahudiligi veya
Hiristiyanlig1 segse de, sectikleri dini inanmis ile birlikte, eskiden siire gelen gnostik

mistisizmi sentezledikleri ve inanmaya devam ettikleri kabul edilmektedir.

Pek c¢ok heterodoks inan¢ bulunmakla beraber, bu c¢alismada Hiristiyan
heterodoks inancglar i¢inde yer alan Bogomilizm incelenecektir. Ancak Oncesinde
Bogomilizme kaynaklik ettigi savunulan diger heterodoks inanglarin tizerinde durulmasi

konunun incelenmesine 151k tutacaktir.

2 “Batn” veya “butun” kdkiinden tiiremistir. Batiniyye, “gizli olani bilenler” anlamina gelmektedir. Her
zahirin (gorinen) bir batini oldugunu, bunu yalnizca Tanri tarafindan belirlenmis kisinin veya Tanri ile
iliski kurmus masum bir imamin bilebilecegini iddia eden inanistir.



1.3. HIRISTIYAN HETERODOKS INANCLAR

Hiristiyan heterodoks inanglar, ilk olarak 2. ylizyilin ortalarinda goriilmeye
baslamistir. Zaman igerisinde, farkli cografyalarda, farkli isimlerle c¢ok sayida
heterodoks inancin ortaya ¢iktigr goriilmiistiir. Bu inanglara genel bir pencereden
bakildiginda oldukg¢a benzer bir sorgulama icinde olduklari ve ayni zamanda benzer
inanclara sahip olduklar1 da ilk bakista anlasilabilir. Heterodoks bu inanglarin farkli
diisiindiikleri noktalarin da bulundugu tespit edilmekle birlikte, her heterodoks inancin
kendinden Onceki bagka bir heterodoks inang lizerinden gelistirildigi tespit edilmistir.
Bu sebeple bu ¢aligmada Bogomilizmin de orijinal bir inan¢ olup olmadigini tespit
edebilmek amaciyla, diger heterodoks inanglara yer vererek, inanglarin benzerlikleri

veya farkliliklar1 incelenmek istenmistir.

Bogomilizm inanct {izerine yapilan caligmalarda genelde Maniheizm,
Paulikianizm ve Messalianizm’den kaynagini aldigi yoniinde tespitler yapidigi
gozlemlenmistir. Bu sebeple bu li¢ inanca calismada daha genis yer verilmis, diger

heterodoks inanclara ise, kisaca deginilmistir.

1.3.1. Maniheizm

Maniheizm, Iranli Mani tarafindan 3. yiizyilin ortalarinda kurulan dindir.
Mani’nin Babylonia’da (Babil) Mardinu koyiinde 215-216 yilinda diinyaya geldigi,
276-277 yillarinda ise 6ldiigii sanilmaktadir. Maniheizm dini, Babil, Mezopotamya ve
Tiirkistan’da taraftar bulurken, Dogu’da Kuzey Hindistan, Bat1 Cin ve Tibet’e, Bati’da
ise Afrika, Ispanya, Kuzey Italya, Fransa ve Balkanlara kadar yayilmistir (Rudolph,
2002, ss. 382-383).

Mani kendisini bir peygamber ve gnostik teosof olarak gérmiis, Dogu’nun dinsel
gelenegini insanin kurtulusunu amagclayan evrensel bir dinle birlestirmeyi gorev
edinmistir (Rudolph, 2002, s. 385). Bu nedenle Maniheizm dini, ortaya ¢iktigi donemde
bilinen tiim dinsel sistemlerin bilesimi oldugunu iddia etmistir. Maniheizm’in, Zerdiist
Ikilemciligi (Zoroastrian Diializmi), Babil kiiltiiri Budizm’in ahlak ilkeleri ve

Hiristiyanlik 6gelerinden bazi ylizeysel ve kiiglik eklentileri bilinyesinde barmdirdigi
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goriilmistiir (Kaygusuz, 2006, s. 173). Maniheizmin Pers veya Babil kokenli bir dogu
dini degil, daha onceki Gnostik sistemlerden daha basit ve tutarli bir Hiristiyan-
Helenistik Gnosis formu oldugu kabul edilmektedir. Gnostisizm gibi Maniheizmin de
inancin gizemlerini evrenin Onyargili bir felsefi yorumuna tabi tutarak Hiristiyanligi

rasyonalize etmeye ¢alismistir (Obolensky, 1948, p. 16).

Kaynasan bu inang sistemlerinin en lstiinde ise, iki sonsuz ilke olarak iyilik ve
kotiilik kurami yer alir. Bu yoniiyle Maniheizm dini, dialist bir din bi¢imidir.
Maniheizm kozmogonisine gore, baslangigta yer, gok ve bunlarda mevcut olan higbir
sey heniiz yokken, iyi ve kétii iki prensip vardi. Iyi prensip, Isik Cenneti’nin ilah1 Azrua
idi. Aydinlik {ilkesinde oturuyordu ve eski Tiirkce metinlerde “Bis Tengriler” diye
gecen bes vasfi vardi. Bunlar; akil, ilim, gayb, hilm ve disiince idi (Tanyu, 1980, s. 60).
Azrua’nin karsisinda karanliklar prensi Hyle bulunuyordu. Hyle’nin de duman, ates,
karanlik, sam yeli, sis olmak {izere bes vasfi vardi. iki diismanin tek ortak yonii, ortak
stnira sahip olmalariydi. Karanliklar prensi Adem’e hayat verip, nur pargalarindan bir
kismini ona hapsetti. Adem’de hapis kalan nur parcalarmi kurtarmak iizere Isik
Cenneti’nin ilahi, bir kurtaric1 génderildi. Bu kurtaric Isa idi. Hz. Isa, Adem’i 6liim
uykusundan uyandirip, disi “archon”un giiciinii ondan uzaklastirdi. Adem o6lim
uykusundan uyanip diisiinceye daldi ve hayat agacinin meyvesinden yedi. Boylece
yaratma hadisesi son buldu. Nur, kendi kaynagina, karanlik da kendi asli cevherine
donerek, iki prensip eski durumuna geldiler. iste bu durum kiyamet ve ahiretti.
Maniheizm’in ahiret inancina gore, insanlarin 6lim aninda yanlarina melekler ve
seytanlar gelir. Siddiklarin ruhunu melekler, giinahkarlarin ruhunu seytanlar alir. Iyi
insanlarin ruhu cennete, kotii insanlarin ruhu cehenneme gider ve sonsuza kadar orada
kalir. Bu ifadeler gostermektedir ki, Mani dinine gore insani Karanliklar prensi
yaratmistir (Glingor, 1988, ss. 153-157). Mani dininin yaratilis inancindaki, iki prensip,
iyi ve kotii yaratict arasindaki diismanlik, Adem ve insani, goriinen alemi kotii
yaraticinin (Seytan/Satan/Satanael) yarattigi iddiasi, Maniheizmden sonra gelecek olan

tiim heretik, Gnostik ve diialist inanglar1 etkilemis goriinmektedir.

Maniheistlere gore insanin kurtulusu, ruhun bilgi araciligiyla uyanmasi sonucu
gerceklesecektir. Bu uyanis igin ise, kurtarict hakikata aracilik eden 1sik elgilerine

gereksinim vardir. Maniheistler kurtaric1 olarak, Sit, Nuh, Enos, Enok, Sam, Ibrahim,
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Aurentes, Zerdiist, Buda, Isa, Paulos ve Mani’yi kabul ederler (Rudolph, 2002, s. 390).
Maniheizm’de segkinler, dinleyiciler ve giinahkarlar (bu dine mensup olmayanlar)
olarak ii¢ sinif insan bulunmaktadir. Seckinler sinifi; bir lider, 12 havari, 72 piskopos,
360 yaslilar grubu ve sade segkinlerden olusmaktadir (Zeren, 2017, s. 142). Segkinler
bekar olmak zorundadirlar ve kendilerine verilen sadakalarla gecinmekte, sadaka
verilmezse dilencilik yapmaktadirlar. Dinleyiciler ise, halktan kimselerdir, tek kadinla
evlenme ve ¢ok c¢ocuk sahibi olmama sarti ile evlenebilirler. Seckinler kadar kati
kurallara tabi degillerdir. Giinahkarlar ile ahlaki agidan Mani dini ilgilenmez, yalnizca

onlara kurtulugun yollarini tanitmaya ¢aligir (Giingor, 1988, ss. 164-165).

Mani dininde namaz, dua, orug gibi ibadetler, agzin miihri, elin miihrii, kalbin
miihrii gibi ahlaki ilkeler biiyiik bir 6neme sahiptir. Maniheistler hayvanlarin da seytan
tarafindan yaratilmis olduklarina inandiklarindan, basta et olmak {izere hayvansal
gidalar1 haram sayar ve yemezler. Bitkiler ise, seytan tarafindan yaratilmis olmalarina
ragmen, diger yaratiklardan daha fazla nur zerrecikleri bulundurmakta, dolayisiyla
bitkileri yedikce nur aldiklarina inanmakta ve haram saymamaktadirlar. iceceklerden
“Muslum” denilen bas serbeti ile ezilmis iizim serbeti igmek helal, sarap igmek
tamamen yasaktir. Ger¢ek dindar ise, gogu zaman biitiin yiyeceklerden kendilerini uzak
tutmakla miikelleftir. Insanmn icinde en ¢ok nur zerrecigi tasiyan varlik olduguna
inanmalar1 sebebiyle, insan Oldiirmek, savasmak, silah tasimak, hirsizlik yapmak
haramdir. Miiritlerin giinliik yiyecek ve yillik giyecekleri disinda mal sahibi olmalari,
mal biriktirmeleri ve evlenmeleri yasaktir. Evlilik ile yeni bedenlerin yaratilmasinin, nur
zerreciklerinin  yeni bedenlere hapsolmasina neden olacagina ve kurtulusun
gecikecegine inanirlar (Giingor, 1988, ss. 60-64). Maniheistler tiim bu yasaklamalar ile

temelde diinyevi zevklerin tiimiinii reddeder.

Maniheizm, 3. ve 7. yiizyillar arasinda Akdeniz havzasi iilkelerine, bugiinkii
Suriye, Anadolu, Misir, Kuzey Afrika, Ispanya, Italya ve Bizans’a girmistir. Maniheizm
Roma Imparatorluguna 3. yiizyihn sonunda girdiginde, Roma Persler ile savas
halindeydi. Bu yiizden Imparator Diocletian (284-305), Maniheistleri politik olarak
tehlikeli buldu ve 297°de bir bildiri yayinlayarak bu dinin yasal olmadigin1 ve bu dine
inananlari 6liim cezasina carptirilmasin1 emretti (Hamilton ve Hamilton, 2010, s. 12).

Bu donemden itibaren Bizans’ta Maniheistlere baski uygulanmaya baglanmis, ele
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gecirilen tiim belge ve yazilar yok edilmis, Maniheistler yer altina c¢ekilerek
Hiristiyanlar arasinda yasamaya, gizli bir hareket olarak kalmaya devam etmistir. 9. ve
14. yiizyilda Neo-Maniheist hareket olarak yeniden yayilmis, Karadeniz, Atlantik, Ren
Nehri’ne kadar biitiin Gliney ve Merkezi Avrupa’ya sizmis, Sirbistan, Bosna, Kuzey

Italya ve Giiney Fransa’da Ortagag boyunca tekrar goriilmiistiir.

Maniheistlerin Bogomiller ile iligkili oldugunu diisiinen, hatta devami oldugunu
kabul eden bir¢ok arastirmaci Bogomiller hususunda yaptii arastirmanin basliginda
Neo-Maniheist olarak onlar1 nitelemistir. Ornegin Dimitri Obolensky “The Bogomil”
kitabinin alt bagligin1 “A Study in Balkan Neo-Manichaeism” olarak belirlemis, Steven
Runciman ise, “The Medieval Manichee” bashig: ile aragtirmasini yayinlamistir. Bu
calismalarin yan1 sira, Hamilton, Bizans’ta Maniheist suc¢lamasinin sadece
Maniheistlere degil, Hiristiyan heretiklere, dini ve politik mubhaliflere, onlar
damgalamak i¢in de kullandigin1 belirtmektedir (Hamilton ve Hamilton, 2010, s. 20).
Dolayistyla Maniheistlerin Bogomillerin fikir atalar1 oldugu yoniindeki iddialara karsi
cikmaktadir. Maniheistler ile Bogomillerin teolojik yonden benzerlikleri bulunmaktadir.
Ornegin her iki inancin da diialist bir yapisi vardir. Ancak Maniheizm mutlak diializmi
kabul ederken, Bogomilizm 1limli diializmi kabul etmektedir. Maniheizm kendi dinini
Hiristiyanlik i¢inde tanimlamazken, Bogomiller kendilerinin ger¢cek Hiristiyan
olduklarini, 6gretilerinin gergek Hiristiyanlik oldugunu ileri siirmektedir. Maniheistler
Isa’y1 tek kurtarici olarak gérmez, birgok kurtaricidan biri olarak gériirler, Bogomiller
ise, Isa’y1 tek kurtarict olarak kabul ederler. Dolayistyla Maniheizm ile Bogomilizm
arasinda bir baglant1 oldugu veya devami olduklar1 yoniinde kesin bir kabul gérme icin

daha ¢ok veriye ihtiya¢ duyuldugu goriilmektedir.

1.3.2. Paulikianizm

Paulikianizm, kurucusunun heniiz tarihsel bir netlik kazanmadigi, kayitlarda ilk
kez 554 Dvin Konsil’inde adi gegen, Hiristiyan heterodoks, diialist ve heretik inangtir.
Paulikianizm inancinin, Paul isim kokiine sahip olmasi, 6gretinin kurucusunun kim
oldugunu saptamanin zorlagsmasina neden olmustur. Kurucusunun kim oldugu hakkinda
temelde iic ayr1 goriis vardir. Birinci goriise gore, Paulikianizm Aziz Paulos ile

iliskilendirilir (Ozisik, 2010, s. 507). Paulikianlar dgretilerini 1. yiizyilda yasamis olan
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Aziz Paulos’un adina baglamaktadirlar. Bu nedenle Paulikian ad1, 6gretileri geregi Aziz
Paulos’tan gelmis olabilir. Ikinci goriise gore, Paulikianizm’in kurucusu, Antakya
Patrigi Samsathi Paulos’tur (6.272) (Giirsoy, 2018, s. 30). Samsathi Paulos, MS. 3.
ylizyllda Mani inancini benimseyen bir Heterodoks Hiristiyan olarak ge¢mektedir
(Kaygusuz, 2006, s. 177). Uciincii goriise gore ise, yine Samsatli oldugu tahmin edilen
Kallinike adinda bir kadinin Paul ve Iohannes adindaki iki oglu tarafindan Paulikianizm
7. yiizyllda kurulmustur (Ozisik, 2010, s. 507). Aziz Paulos, Samsatli Paulos ve
Kalline’nin oglu Paul’un isimlerinin benzer olmalar1 sebebi ile karigtirilmis olmalari
oldukca olasidir. Kaygusuz’a gore, ilk Samsatli Paulos’tan baslayan Paulikianizm, 7.
yizyilda yine Samsath Kallinike’nin ogullar1 aracilifiyla ikinci kez uyanmuigstir.
Kaygusuz, her iki bilgiyi de dogru kabul etmekte, ilkine baslangi¢ ikincisine ise ikinci

uyanis demektedir (2006, s. 181).

Paulikianlarin 6gretileri ve tarihi hakkindaki bilgiler, Imparator 1. Basileios’ un
(867-886) Paulikianlara gonderdigi elgi rahip Sicilyali Peter’in kaleme aldig1 “Historia
Manicheceorum seu Paulicianorum” adli kitap aracilifiyla Ogrenilmektedir. Peter,
Paulikianlarin adlarinin, Maniheizm inangli Samsatli bir anne olan Kallinike tarafindan
yetistirilmis Paul’dan geldigini sdylemektedir. Ancak Hamilton, Kalllinike adl1 kisinin
varliginin tarihi olarak giivenilir olmadigini, Kallinike’nin oglu olan Paul’un varligina
dair bir kanit bulunmadigini belirtir (2010, s. 44). Tarihi olarak adi gegen bu kisilerin
varliginin tespit edilememesi Peter’in anlattigi hikayeyenin bir efsane oldugunu
diistindiirmiis, inandirict bulunmamugtir. Ayni zamanda Paulikianlarin 7. yiizyilda ortaya
ciktigr diisiiniilse de, 554 yilinda ilk kez Dvin Konsil’inde tutanaga adi gectigi ileri
striilmektedir (Gokbel, 2004, s. 65). Bu durumda Paulikianlarin 7. yiizyildan 6nce
varolduklarini kabul etmek gerekmektedir. Paulikianlarin Aziz Paulos’un manastirlarin
kendi manastirlar1 olarak tanimalari, Paulikianlarin Aziz Paulos’a da bagl olduklarini
gostermektedir. Paulikianlarin kitabi anlamda Aziz Paulos’a, teolojik anlamda Samsatl
Paulos’a dayandig diisiintilebilir. Samsatli Paulos’un 6gretisinde, ruh ve beden arasinda
var olduguna inanilan kat1 diializm dikkat ¢ekmektedir. Paulos’a gore, beden giinahi,
olumi, kotiligi, sapkinligt vb. olumsuz nitelikleri barindirir, ruh ise kurtulus, iyilik,

hayat gibi olumlu niteliklere sahiptir (Giindiiz, 2001, s. 110).
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Paulikianlar da, gokylizii ve melekleri yaratanin Goksel Tanr1 oldugunu kabul
etmiglerdir. Goksel Tanri’nin egemenliginin anlasilirlik 6tesi diinya {lizerinde hakim
olduguna inanmislardir. Onlara gore, goriinen, duyumsanan diinyayi, yeryiiziini ve
insanlart ise Kotiliik Tanri’s1 yaratmistir. Goksel Tanr1 Baba, yeryiiziine kotiiliikle
savasmasi i¢in Kurtaric1 Melek gondermistir. Bu Kurtarict Melegin, Isa (Khristos)
oldugunu kabul etmislerdir. isa Meryem’den diinyaya gelmisti ama Meryem,
yeryiiziinda Isa’nin sevgi ile ig¢ine kondugu bir uygulama araci idi. Bu sebeple,
Theotokos’un (Tanr1 doguran, Tanr1 anasi, yani Meryem) kutsal olmadigina
inanmuslardir. Paulikianlara gore, bakire Meryem’in Isa’y1 dogurmasi bir goriiniisten
ibarettir; gercek annesi goksel Kudiis’tiir. Paulikianlarin en belirgin 6zellikleri
Meryem’e kutsiyet yiiklememeleridir. Isa’nin (Khristos) ise, Goksel Tanri’nin Sézciik i
(Logos), sadece kendisiyle iletisim kurma araci oldugunu, Incil’in yalnizca yazisia
degil, anlamina baglandiklarini1 diistinmiislerdir. Onlar haga, puta lanetli bir eser olarak
bakmuslar, sadece Khristos’u (Isa’y1) gercek bir hag olarak kabul etmislerdir (Kaygusuz,
2006, s. 186). Paulikianlar, kendilerini hakiki Hiristiyan olarak kabul etmisler,
kiliselerini siisten, gosteristen uzak sade yapida kurmuslardir. Kiliselerinde ikonlar,
aziz-azize resimleri bulundurmamuslardir. Katolik Kilisesi’nin gosterisli torenlerle
ayinler diizenlemesini, ikona ve azizlere kutsiyet vermesini elestiren Paulikianlar,
Katolik Kilisesi tarafindan uygulanan ibadetlere karsi ¢ikmislardir. Katolik kiliselerinde
uygulanan diz ¢0kme, 1stavroz ¢ikarma ve diger sakramentleri kabul etmemisler,
Evharist toreni reddetmislerdir. Eski Ahit’i kabul etmekle birlikte, Yeni Ahit’e ve

ozellikle Paulos Mushaflarina 6nem vermislerdir (Giirsoy, 2018, ss. 30-42).

Samsatl Paulos, kilisenin 6gretilerine meydan okuyarak, Isa’y1 ve onun dogasini
siradan bir insan gibi degerlendirmis, hakkinda algaltici fikirler ileri siirmiistiir. Bunun
lizerine Iskenderiye piskoposu, bir synod (kiliseler ortak meclisi) toplanmasi igin ¢agri
yapmis, ancak kendisi yaslt ve hasta olmasi sebebiyle katilamayinca, goriislerini bir
mektupla toplantiya iletmistir. Dort bir yandan taninmis piskoposlar, papazlar ve diger
kilise temsilcileri bir araya gelerek (264-5), Paulos ve arkadaslarinin uzun zaman
boyunca gizledikleri heterodoks inanglarini, Isa’ya kars:1 kiifiirlerini, sapkinliklarini
aciga ¢cikarmiglardir. Birinci synodda Paulos hakkinda bir karara varilamamis ve 271°de

yeni bir synod toplanmistir. 70-80 piskopos ve kilise temsilcisinin katildig1 bu synodda
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Paulos Antakya sapkinligimnin ilk yaraticisi ve heterodoksu olarak suclanip, biitiin

diinyadaki Hiristiyan kiliselerinden aforoz edilmistir (Kaygusuz, 2006, ss. 178-179).

Paulos’un aforozundan sonra, Paulikianlarin uzun bir siire Ogretilerini devam
ettirdikleri diisiiniilmektedir. 8. yiizyila gelindiginde ise, Imparator III. Leon (717-741)
doneminde 726 yilinda baslayan Ikonoklasmus (Tasvir kiricilik) akiminda, ikonlarim,
haglarin kirildig, kilise duvarlarindaki fresklerin sokiildiigli ya da {stlinlin kapatildig
Tasvir kiricilik akimi Bizans topraklarinda biiyiik bir i¢ kargasaya yol agmustir. Haglara,
ikonlara, kilise esyalarinin kutsalligina kars1 olan Paulikianizm bu donemde biiyiik bir
hizla yayilmistir. Paulikianlarin  hizli  yayilmasi sebebiyle, siirekli Bizans
Imparatorlugu’nun baskisi, iskenceleri, katliamlar1 ve siirgiinleri artmustir. Siirekli
kovusturulduklar1 igin kagmak durumunda kalan Paulikianlar, Theofilos (829-842)
yonetimi sirasinda Arap topraklarina yerlesmis ve baskenti Tephrike (Divrigi) olan bir
devlet kurmuslardir (Brockett, 1879, p. 26). Paulikianlarin ¢ok sayida savas¢idan olusan
askeri bir devlet oldugu bilinmektedir. Lider Sergius, Paulikianlar1 birlestirmis,
misyonerlik sevkiyle ilham vermis ve onlar1 iyi organize olmus topluluklar haline
getirmistir. Imparatorlugun savasc1 ve asi tebaasi olan Paulikianlar, Araplarla ittifak
halinde sik sik Bizans topraklarina akinlar yapmustir (Obolensky, 1948, p. 29).
Paulikianlara karsi ilk biiyiik saldirilar Imparator III. Mikhail (842-867) zamaninda
gerceklestirilmistir.  Onbinlerce Paulikian o6ldiirtilmiis, binlercesi kitleler halinde
siiriilmiistiir. En biiyiik katliam yapan ise, Imparatorun annesi Theodora’nin kumandani
Theoktistos’tur. 843 yilinda Paulikianlar iizerine diizenlenen biiyiik seferde, yiiz bin
Paulikian 6ldiiriilmiis ve geri kalan1 siirgiin edilmistir (Brockett, 1879, p. 25). Mal ve
miilklerine yasadiklar1 topraklara devlet tarafindan el konulmustur. Bir sonraki saldiri
856 yilinda komutan Bardas’in kardesi Petrios tarafindan yapilmis, 6nce Samsat, Amid
ardindan Tephrike’ye girerek ¢ok sayida esirle doniilmiistiir. Son saldir1 ise, Basileios 1
(867-886) zamaninda kayinbiraderi Khristophoros tarafindan 872’de gergeklesmistir.
Son saldirida Paulikianlar bagkentleri ile birlikte bircok kaleyi kaybetmistir. Bu kanl

savasta tiim giicleri yok olmustur.

Bizans Imparatorlari, Paulikianlarin dgretilerini yaymalarii engellemek igin, ok
sayida Paulikian1 siirglin ederek dagitmaya, topluluk olusturmalarin1 engellemeye

calismistir. S6z konusu bu siirgiinler hakkinda Imparator Alexius I Komnenos un
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(1081-1118) kizi Anna Comnena’nin (6.1153) yazdigi Alexiad adli kitapta bilgiler
bulunabilmektedir. Imparator Tzimiskes’in Paulikianlari, Khalybes ve Armenia
memleketlerinden siirlip, Asyali koleler olarak Trakya’ya yerlesmeye zorladiklarini
bildirmektedir. Tzimiskes’in bu siirgiinlerdeki amacinin; bir yandan Paulikianlar1
zorbalikla yonettikleri kasaba ve kentlerden siirmek, diger yandan da Trakya bolgesinde
yasanan Slav akinlarina karsi siper olarak Paulikianlar1 kullanmak oldugunu bildirir
(Comnena, 2000, p. 272). imparator Iohannes Tzimiskes’in (969-976), 974 yilinda
Philippopolis’e Melitene (Malatya) ve Theodosioupolis (Erzurum) g¢evresinden
gonderdigi 2500 Paulikian savasc¢i oldugu bilinmektedir (Kaygusuz, 2006, s. 175).
Ancak bu siirglinler Paulikianlarin 6gretilerini bitirmek yerine, daha fazla cografyaya
yayillmalarma sebep olmustur. Ozellikle Trakya bélgesinde Philippolis’te
(Bulgaristan’da Filibe kenti, giinimiizde Plovdiv kenti) yer alan Paulikianlarin burada

Bogomilizmi dogurdugu veya etkiledigi diisiniilmektedir.

Paulikianlar, Philippolis ve ¢evresinde uzun yiizyillar boyunca inanglarimni
korumustur. Sracimir Devleti (1356-1396) icindeki Vidin bolgesinde Paulikian niifusa
rastlanmistir. Vidin’in 1365°te Macar Devleti tarafindan isgali doneminde tiim Ortodoks
niifus gibi Paulikianlar da Katolik olmaya zorlanmislardir. Ancak 1369’da Macarlar’in
bolgeyi terk etmelerine miiteakip niifusun ilk dinine dondigi disiiniilmektedir. 16. ve
17. yiizy1l baslarindan kalan belgeler, Vidin ve Nikopol bolgesinde, Bulgarca konusan,
kiliseleri olan, ancak Hag¢’1 tanimayan Paulikianlarin hala yasadiklarini bildirmektedir.
Oysa bu bolgede Bosna’dan gelen Fransiskenler, bolge halkini Katoliklestirmistir.
Giliniimiizde Kuzey Bulgaristan’da; Pavlikeni, Gorno Pavlikeni, Dolno-Pavlikeni gibi

yer adlar1 bulunmaktadir, burada yasayanlar da Ortodoks Bulgarlardir.
1.3.3. Messalianizm

Messalianizm, 4. Yiizyilda bugiinkii Suriye’de ortaya ¢ikan Hiristiyan Gnostik ve
Diialist 6geler igeren mezheptir. Messallian Siiryanice “dua edenler, tapanlar” anlamina
gelmektedir (Brockett, 1879, p. 29). Kendilerini Hiristiyan olarak nitelemisler,
ibadetlerini manastirlarin inzivaci diinyasinda Paulos’un “durmadan dua edin” emrine

dayandirdiklarini iddia etmislerdir (Albayrak, 2005, s. 90).
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Messalianlar, “Kutsal Uglii”yii kabul etmislerdir. Ancak onlara gére, Kutsal Uglii,
evrenin Gtesindeki seylerin tek efendisi olan Tanr1 Baba, yeryiiziindeki her seye sahip
olan biiyiik ogul Satanel (Seytan) ve gokyliziindeki seylere hiikkmeden kiigiik ogul
Isa’dan olusmustur. Bu kavramlardan dolay1 bazi Messalianlar, korktuklar yeryiizii
efendisi Satanel’e tapmislar, insanoglunda Kutsal Ruh ile Satan’in (Seytan) birlikte
yasadiklarini kabul etmislerdir (Urgun, 2011, s. 12). Ortodoks Kilisesinin higbir kutsal
nesnesine inanmamislar, yalnizca ara vermeden dua etmenin, insani temizledigine ve
onun viicudunda kutsal ruhun oturacagi bir yer bulmak icin iblisleri ve onlarin
kotiiliiklerini kovma giicline sahip olduguna inanmislardir. Ancak o zaman, temizlenmis
ruhun goriis alanina ¢iktigini, Kutsal Ruh ve Kutsal Uclilyii gorebildiklerini ileri
stirmiislerdir. Bu mistik uygulamadan dolayi, Messalienler “coskucu ve hayal gorenler”
adiyla da anilirlar (Kaygusuz, 2006, s. 210). Bakire Meryem’i kutsal kabul etmemis,
ha¢1 reddetmis ve genelde iiyelerini, evlilik bagini1 koparanlardan, malini miilkiinii satip

savan veya bagislayanlardan, efendisinden kagan kolelerden se¢mislerdir.

Messalianlarin vaftiz’e bakis acilar1 hakkinda iki farkli goriis yer almaktadir.
Kaygusuz, Messalianlarin insani siirekli bir bigimde kotiiliikk ve gilinahlarla yetistiren
Seytan’1 kovalayan Ortodoks Kilisesinin higbir kutsal nesnesine inanmayip, yalnizca
vaftiz torenini kabul ettiklerini bildirmistir (2006, s. 210). Hamilton ise, Messalianlarin,
kotii ruhlart ne vaftizle ne de baska bir dini eylemle kovabildiklerini, k6tli ruhlarin
yalnizca dua ile kovulduguna inandiklarmi belirterek, vaftize inanmadiklarmi ileri
siirmiistiir. Messalianizme gore, insan Adem’den beri icinde kotilik ve seytan
tasimaktadir. Bunlar1 kovup yerine ylice ruhun yerlesmesi i¢in devamli dua etmelidir.
Kisi ben duygusunun yok oldugu bir seviyeye ulagsmak ic¢in ¢abalamalidir ki, Tann ile
biitiinlegsin (2010, s. 77). Messalianizm Ogretisi 6nemli bir kurumsal yapi
olusturamamuistir. Diger heterodoks &gretiler gibi, merkezi otoritelerce kabul gérmemis

olan Messalian 6greti 431 yilinda Efes Konsili’nde aforoz edilmistir.

Bizansl yazar Mikhael Psellos, Messalienlerin 6nce Pamphylia®, sonra ise 11-12.
yiizyillda Bizans’in batisina Balkanlara yayildigini, “Bogomiller” adiyla tanindiklarim

yazmigtir (Kaygusuz, 2006, s. 211). Walter Nigg’e gore, “Messalian inanig

3 Anadolu'nun giineyinde Aksu ¢ayinin dogusundan baslayarak Antalya ilinin dogusuna kapsayan Likya ve
Kilikya antik kentleri arasinda kalan bolgedir.
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Hiristiyanligin ikinci milenyumunda Bulgaristan’da yasamis ve Bogomiller olarak
yeniden ortaya ¢ikmig ve bunlara “Tanri’y1 sevenler” adi verilmistir (1962, p. 151).
Bununla birlikte, Messalianizm ile Bogomillik arasinda bir iliskinin varliginin
muhtemel goriinmedigini iddia eden, Hamilton’a gore, Messalianlar Tanri’nin verdigi
nimetleri, Isa’min ¢agrisina daha iyi bir cevap verebilmek icin kabul ederken,
Bogomiller bunlari bizatihi kotii olduklart ve bir Hiristiyan’in hayatinda uygulamasini

miimkiin gérmedikleri i¢in tercih etmislerdir (Hamilton ve Hamilton, 2010, s. 78).
1.3.4. Diger Hiristiyan Heterodoks Inanclar

Diger Hiristiyan heterodoks inanglar; Markiyonizm, Apollinariyanizm,
Makedonizm, Ariyanizm, Mazdeizm, Nestoriyanizm, Katharizm (Albigenizm),

Lollardlar olarak siralanabilir.

Bunlar arasinda, 1. ylizyilda ortaya ¢ikan ilk diialist heretik 6greti olmas1 6zelligi
ile Markiyonizm One c¢ikmaktadir. Markion tahminen 85°te Sinop’ta dogmus ve
yaklasik 160°da lmiistiir (Durak, 2013, s. 2). Markion, lyilik ve Kétiiliik Tanris1 olmak
tizere iki Tanri’nin varligim1 kabul etmistir. Markion’a goére, Eski dinleri ve goriinen
dlemi Kotiilik Tanrisi, yeni din Hiristiyanligi ise Iyilik Tanrist gondermistir.
Markiyonizm inancima gore, Adem’in isledigi giinahtan Ktiiliik Tanrisi sorumludur, o
giinahin hatasini ise, onun soyundan gelen insanlara yiiklemektedir. Markion’a gore;
“Eger yaratict Tanr1 var ettigi diinyada bulunan kotiiliigii dnceden kestiremediyse
cahildir, bunu kestirip 6nleyemediyse kotiidiir, nlemek isteyip de yapamadiysa acizdir”
(Challaye, 1998, s. 172). Markion, Isa’nin dogumundan itibaren tanrisal ruhu tasidigina
inanmamus, Iyilik Tanrist’nin kendini daha sonra Isa’da goriiniir kildigmi, Isa Mesih’in
gercek bir bedeni olmadigini, bedensel varligin sadece bir hayal oldugunu ileri
stirmiistiir (Durak, 2013, s. 12). Dolayisiyla onun ¢armiha gerilmesi, 6lmesi ve yeniden
dirilmesi gibi olaylarin gercek degil hayal oldugunu diislinmiistiir. Marcion, insanin
kurtulusa erebilmesi i¢in, yeryiizii yasantisindan uzak durmasi, evlenmemesi, ¢ocuk
sahibi olmamasi, et yememesi gerektigini ileri siirmiistiir (Gilindiiz, 2012, s. 71).
Marcion, goriisleri Hiristiyan dogmalarina aykir1 bulundugundan Roma Kilisesi’nce 144

yilinda aforoz edilmistir (Isik, 2019, s. 286).
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Apollinariyanizm, Laodicea (Suriye) Episkoposu Apollinariusun (310-390)
goriislerinden ortaya ¢ikmustir. Apollinarius Isa’nin, giinah isleyecek bir zihin ve akil
yapisina sahip olmadigini, ancak Isa’da bir Logos bulundugunu ileri siirmiistiir. Ona
gore, Isa ne tam bir Tanr1, ne de tam bir insandi. Apollinarius, Isa’nin giinah isleme ve
hata yapma imkanina sahip bir insani can/ruh’unun olmadigina inanmistir (Albayrak,
2005, ss. 81-82). Dolayisiyla bu inang, Isa’nin beseri bir cana sahip olmadigini ileri
siirerek, Isa’nin giinahtan kurtariciligmi reddetmis; “ulGihiyet ve ceset bir tek tabiati
olusturan iki kisimdir. Tipk1 normal bir insanin i¢inde ruh ve cesetten miitesekkil bir tek
tabiata sahip olundugu gibi” (Sengil, 2020, s. 122) iddiasinda bulunmus, bu

diisiincelerinden dolay1 Kilise tarafindan bir¢ok kez mahkiim edilmistir.

Makedoniyanizm, Istanbul Patrigi Macedonius’un (342-346; 351-360)
goriislerinden dogmustur. Macedonius, Kutsal Ruh’un yaratildigina inanmais, bu sebeple
Kutsal Ruh’un tanrisalligia kars1 ¢ikmustir. Diisiincelerinden dolayr 381°de 1. Istanbul

Konsil’i toplanmis ve Macedonius aforoz edilmistir (Aydin, 1995, s. 54).

Ariyanizm, 4. yiizyilda Iskenderiye Patrigi Aryiis’iin (256-336) fikirlerinden
dogan bir inanistir. Aryiis, Tanr1 ile Ogul’un ayni 6zden olmadigma inanmus, Isa’nmn
Tanrisalligimi kabul etmemis, Isa’nin Tanri’nin eseri oldugunu ileri siirmiistiir. Aryiis
Teslisin {i¢ unsuru oldugunu kabul etmekle birlikte bu unsurlarin tabiatlarinin ayri
oldugunu belirtmistir. Aryiis fikirlerinden dolay1 325’te diizenlenen Iznik Konsili’nde
aforoz edilmistir (Aydin, 1986, ss. 125-126).

[ran’da 6. yiizyiln ortalarinda bir din adanmi olan Mazdek, kendisini peygamber
ilan ederek, Zerdiisliigiin bozulmus sistemini diizeltmek tizere gonderildigini ileri
stirmistiir. Mazdekler, insanlar arasinda esitligi ve miilkiyetin ortakligin1 savunmus
(Cesmeli, 2018, s. 62), Zerdiist rahiplerin insanlart somiirmesine karsi ¢ikmislardir
(Nassi, 1993, s. 169). Mazdekler, alemin iki 68esi olan Nur ile Zulmet karsitli§ina
vurgu yapmiglardir. Nur’un iradi bir eylem olduguna, Zulmet’in ise, amagsiz ve tesadiifi
olduguna, Nur ve Zulmet’in tesadiifen karistigina inanmiglardir (Aslan, 2012, s. 292).
Mazdekler, iyiligin yaraticisi 151k (nur) ve kotiiliigiin yaraticisi karanlik (zulmet) evreni
birlikte diizenledigini, iyilik ve kotiiliigli segmenin insanin kendi elinde oldugunu kabul

etmiglerdir (Cesmeli, 2018, s. 76). Mazdekler goriislerinden dolay1 tutuklanarak idam
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edilmiglerdir. Mazdeizm 10. yiizyila kadar cevre iilkelerde varligini siirdiirmis,

Azerbaycan’da da yayilarak Islam diisiincesini etkilemistir (Nassi, 1993, s. 169).

Nestoriyanizm, 428 yilinda Istanbul Patrigi olan Nestorious’un diisiincelerinden
dogmustur. Nasturilik, Isa'nin tanrilig1 ve insanli1 arasinda ayrim yapmus, onlar1 ayri
kisisel varliklar olarak ele almus, bir insan ve Tanr1 bir araya getirilmis gibi, Isa Mesih’i
bir kisi degil, iki kisi olarak kabul etmistir. Nasturiler, Mesih'in hem Tanriliginin hem
de insanhigmin gercek birligine iligkin ifadelerden kac¢inmislar ve aralarinda bir
birlesmeden bahsetmeyi tercih etmislerdir (Kyle, 1989, p. 73). Nestoriuos’a gore,
Bakire Meryem Tanr1 annesi degil, insan olan Isa’nin annesidir (Aydin, 1982, s. 151).
431 yilinda toplanan Efes ekiimenik konsilinde Nestur’un goriisleri reddedilmistir.
Roma Imparatorlugu topraklarindan kovulan Nesturiler, Islam halifelerinin ve
Miisliimanlarin hosgoriisii altinda Arabistan, Suriye, Filistin ve Tiirkistan’da inanglarini
stirdirmiis, Katolik Roma’ya baglananlar da, “Keldani” adin1 almiglardir (Albayrak,
2002, s. 207).

Katharlar’in (Albigenler), 11. yiizyilda Paulikianlardan ve Bogomillerden
tiiredikleri diisiiniilmektedir. Katharlar diialist ve doketiktirler.* Eliade’ye gore,
Katharlar, Bizans'tan gelen iki farkli doktrin taraftarlaridirlar. Birisi Bogomil doktrini,
digeri ise, Origenizm ve biraz da Maniheizm'in bir karisimi olarak Bizansh ¢ileci
entellektiieller arasinda gergeklestirilen Midi'li  Albigeoilerin doktrinidir. Kuzey
ltalya'da iki Kathar Kilisesi'nin farkli doktrinleri, Lombardiya'da Concorezzo'lu
"Bulgarlar" denilen monarsist Katharlar (Bogomiller) ile Garde golii {izerinde
Desenzano'lu  "Albanailer" belki de "Albigeoiler" denilen radikal Katharlarin
(origenciler) polemigi i¢inde ifade edilirler (2003, s. 88). Katharlar Hiristiyanlik
sakramantlerini reddetmis, evlilige kars1 ¢cikmis ve gercek kilinsin kendileri olduguna
inanmiglardir. Mitkemmeller ve dinleyiciler olarak iki gruba ayrildiklar1 goriilmistiir.
Reerkarnasyon inancini kabul etmis, arafi reddetmis, sik sik acliktan 6liimii uygulamis
ve baris taraftar1 olduklarindan savasa karsi ¢ikmislardir. Eski Ahit’i reddetmemislerdir.

Temel Hiristiyan doktrinlerine degil, Reformcularin kilise karsitliklari, ahlaki

4 Doketik, gibi goriinmek/ goz aldanmasi anlamlarina gelir. Muhteviyatinda isa’nin fiziki bedenin sadece
‘vanilmasa (goriiniiste)’ ve hag lizerinde goriiniiste 6len bir ruh oldugunu kabul eden bir inanistir.
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kokusmusluklar1 ve liiks igerisinde yasamalarina karsi bir tepki gostermislerdir

(Albayrak, 2005, ss. 99-100).

Lollardlar, Oxford Universitesi’nde ilahiyat¢1 akademisyen John Wycliffe’m (d.
1320- 6.1384) takipcileridir. Hareketin ad1 sessizce sarki sdylemek anlamindaki “lull”
veya issiz, gligsiiz, aylakca gezmek anlamindaki “loll” kelimesinden tiiremistir.
Lollardlar, sekiiler gezginci vaizler seklinde, ingilizce Kitab-1 Mukaddes’i yaymustirlar.
Papanin otoritesini tanimamislar, Kitab-1 Mukaddes’i kendilerine gére yorumlamislar,
kutsal yerlere, ikonlara saygi duymamuslar, arafi, evharistiyadaki kan ve etin ekmek ve
saraba donustiigii fikrini, hac ziyaretini ve azizlere saygilyl, giinah itirafini
reddetmislerdir. Goriislerinden dolay: Ingiltere’de yakilarak cezalandirilmislardir. Buna
ragmen goriislerini Iskocya, Bohemya ve diger iilkelere tasimak suretiyle Reform
hareketlerinin 6ncii kuvvetleri olmuslardir  (Vasilev, 2008, pp. 1-10). Bu erken
reformist gruplar, Kutsal Yazilarin yerel dillerdeki terciimeleri ve vaazlari yoluyla
yiizyillardir siiren bir kendini aydinlatma ve kendi kendini miijdeleme siirecini

yansitmislardir.

Hiristiyan heterodoksizmi ¢alismada ele alinan bu inanglar ile sinirli degildir, bu
say1 ¢ogaltilabilir. Genelde Hiristiyanligin diialist yorumlarla heterodoks inanglarinin
cesitlendigi goriilmiistiir. Calismada ele alinan inanglar yaratilis mitlerinde genel olarak
diialist yap1 tasimaktadir. Bunun yaninda Isa hakkindaki yorumlar1 da inancin alt
kirilimlara ayrilmasinda énemli bir yapi tasidir. Hiristiyanlarin ilk ekiimenik konsilden
itibaren Isa hakkinda, onun Tanrisallig1, cismiligi, yalmizca insan m1 oldugu, hem Tanri
hem insan mi1 oldugu, gercekte bedenen yasayip yasamadigi, onun yalnizca bir Logos
yani s0z olup olmadigi hakkinda birden fazla soruya cevap aranmis ve fikir iiretilmistir.
Bu kadar farkli fikrin ortaya ¢ikmasindaki temel sorunsalin ne oldugu bu g¢aligmanin
konusuna girmemektedir. Ancak bu fikirlerin tarihsel siire¢ icinde birbirlerini
etkileyerek, gelistirerek c¢esitlendirdigi fark edilebilir. Calismada ele alman bu
heterodoks inanclar kimi ortak ozellikler tasimaktadir. Bu 6zellikleri diialist olmalari,
Hiristiyanligin temel dgretilerine, sakramentlerine karsi olmalari, Isa’nin Tanri’nin oglu
olduguna inanmamalari, Meryem’in kutsiyetini kabul etmemeleri ve dolayisiyla kendi
caglarinda merkez inang tarafindan tehlike olarak goriilmeleri olarak siralayabiliriz. Bu

teolojik benzerlikler, heterodoks inanglarin birbirlerini etkiledigini diisiindiirmektedir.
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Bunlarin yani sira, bulunduklar1 veya yayildiklart cografyalarin benzerlikleri de
birbirleri ile iletisime ve etkilesime gecmis  olabilecekleri  ihtimalini

kuvvetlendirmektedir.

Sozii edilen tiim heterodoks inanglar heretiktir. Ortaya ¢iktigi donemde Ortodoks
dinin disinda olduklar1 igin, Ortodokslarca kendileri heretik ilan edilmistir. Heretik
inanglarin daha cok kirsal alanlarda goriildiigii tespit edilmistir. Bu sebeple, heretik
hareketlerin feodaliteye karsi ortaya ¢ikmis olduklari diisiiniilmiistir. Ozisik, bu
hareketlerin kirsal bolgelerde gelisme sebebini, yasaklama ve kontrollerin, merkezi
bolgelere oranla kirsal alanlarda daha az olmasina yormustur. Ayni zamanda
heretiklerin kirsal alanlarda kendilerini daha gilivende hissettiklerini ileri stirmiistiir
(2010, ss. 512-513). Genel olarak, merkezi yapinin zayif oldugu yerlerde yayilmalari,
otoritenin boslugunu kullanmalarindan ileri gelmektedir. Merkezi bolgelerde devletin
kontrol ve denetim mekanizmalar1 daha etkin ¢alismasi bu bolgelerde yayilmalarini
engellemis ve yiiritilen tahkikatlarda daha kolay ele gecirilmelerini saglamistir.
Aslinda hemen hepsinde inan¢ merkezli bir olusum olduklar1 goériilmektedir. Fakat
devletlerin, onlar1 yok edilmeleri gereken diisman olarak gormeleri, bu olusumlarin

siyasi hiiviyet kazanmalarina neden olmustur.

Calismanin konusunu olusturan Bogomilizm de diger Hiristiyan heterodoks
inanglar gibi, teolojik olarak kendinden dnceki inanglardan beslenmis, inang merkezli
bir olusum olmasinin yaninda, bulunduklari donemde hakimiyeti elinde bulunduran
devletlerin Ortodoks inanglarini kabul etmedikleri i¢in, yok edilmeye ¢alisilmis ve bu

durum onlarin siyasi hiiviyet kazanmalarina neden olmustur.
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2. BOLUM

BOGOMILIZM

Bogomilizmin kurucusu Bulgaristan’da Car Petar doneminde (927-969) yasayan
gnostik bir ruhban olan Rahip Bogomil’dir (Isik, 2017, s. 119). Hristiyalik igerisinde
gnostik, ezoterik, heretik, diialist (Hangerlioglu, 1993, ss. 143-177) bir tarikat olarak
ortaya cikmistir. Kimi goriise goére, Maniheizm, Messaliyanizm, Paulikiancilik
Ozelliklerini tastyan inang sistemlerinin uzantisidir (Isik, 2017, s. 124; Cog, 2008, s. 74).
Ortacagda Avrupa’da goriilen Katarlar (Catharlar) ve Albigenler bu inancin temelleri

tizerinde 6gretilerini olusturmuslardir (EI-Mi'ves, 2004, s. 186).

Bogomil kelimesi, “Tanri’nin sevdigi, Tanri’nin hosuna giden”, “Tanri’nin
sevgilisi” (El-Mi'ves, 2004, s. 183) anlamlarini tasimaktadir. Kelimenin zamanla
anlammin degiserek “kotii, igreng, acinacak kisi” ve hatta “Hag¢ Karsiti” (Hodzig, 2007,
sS. 6-7), olarak Oviilenden kotiilenene evrildigi goriilmektedir. Bunun temel sebebi
Bogomil inancinin Katolik ve Ortodoks inancina ters diismesi ve kiliseye karst durus ve
sOylem gelistirmesidir. Bogomil sozciigiiniin bu inancin diismanlart tarafindan
“Tanrinin diisman1” demek olan Bogonomil’e gevirildigi distiniilmektedir (Albayrak,

2005, s. 33).

Papa III. innocentius 11 Eyliil 1200 yilinda Macar Krali Emerik’e (1196-1204)
yazdigit mektupta, Split bolgesinden c¢ok sayida Bogomilin uzaklastirildigindan
bahsetmistir. Bu mektubun Bogomillerden s6z eden ilk papalik evraki oldugu
bilinmektedir (izeti, 2014, s. 27). Ancak bununla birlikte, Bulgar Car1 1. Peter (927-
969), Istanbul baspiskoposu Teophylaktos’a iki mektup géndermis ve bu mektuplarda
Bulgaristan’da goriilen diialist inangtan bahsetmistir. Teophylaktos’un mektuba verdigi
cevapta, bu sapkinligin Maniheizm ve Paulikianizmin karigimi oldugunu, Ortodokslugu
reddetmis rahipleri ile birlikte saglam bir Bulgar ¢ekirdek olusturdugunu séylemektedir
(Kaygusuz, 2006, s. 216). Burada bahsedilen diialist inancin Bogomilizm oldugu kabul
edilmektedir. Teophylaktos, mektubunda Peter’a, bu sapkin suglulara karsi nasil tepki
gOsterecegini, hangi cezalara carptiracagimi Ogiitlemistir. Benzer sekilde, Papa IlI.

Innocentius’un 1200 yilinda yazdigi mektuptan sonra da, Vatikan rahipleri ve birgok
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papa Bogomillerin dinden ¢ikmis sapkin bir mezhebe inandiklarini bolge yoneticilerine
bildirerek, talimat olarak gonderilen mektuplarda bu yanlis inancin koklerinden

kazinmas1 gerektigini siirekli olarak sdylemislerdir (izeti, 2014, s. 27).

Bogomil inancinin Hiristiyanligin temel bazi1 6gretilerinin ¢ok disinda bir inang
sistemi gelistirmesine, kilise babalar1 tepki gdstermistir. Bu tepki; Bogomil inancinin
taraftar toplamamasi, diglanmasi, karalanmasi ve kotiilenmesi adina kelimenin anlamca
kotiilestirilmesi ile baglamis, devaminda inanca sahip kisilerin tiirlii iskence ve
kiyimlardan ge¢cmesi ile sonuglanmistir. Kaldi ki, bu dénemde Ortodoks ve Katolik
mezhepler, ortaya c¢ikisiyla birlikte Balkanlarda kendi hakimiyetini kurma cabasiyla
amansiz bir miicadeleye girmistir (Nurkig, 1992, s. 6). Bogomiller de bu miicadeleden
payma diiseni almistir. Her iki mezhep de, Bogomil inancim1i sapkin olarak
nitelendirmistir. Kilise tarafindan dislanmasinda en biiylik etkinin, bu iki mezhep

arasindaki gili¢ savast oldugu goriilmiistiir.

Papaz Bogomil hakkinda ¢ok genis bilgi bulunmamaktadir. Bogomil hakkinda
genelde rakipleri veya karsit goriislii yazarlar tarafindan yazilmig birkag ciimle bilgi
bulunmaktadir. Kaygusuz’a gore, yasadigi donemin sosyo-politik yasami ve dinsel
sistemi g6z Oniine alindiginda Papaz Bogomil’in ¢ok akilli, ¢agdaslarinin iistiinde
yetigsmis, onlar1 kendi diisiincelerine ¢eviren ve onlara yeni yollar acan cesur ruhlu,
olaganiistii bir adam oldugunu gosterir. Papaz Bogomil’in baslangicta bir kilisede rahip
oldugu bilinmektedir. Bu kilisenin Ortodoks kilise oldugu yoniinde tahminler daha
giicliidiir. Resmi kiliselerin, Hiristiyanligi, dine kabulde sade giristen uzaklasmus,
arkasinda Isa’nin eseri drtiilmiis ve halktan gizlenen gosterisli térenlerle yasanmasindan
rahatsizlik duyan Bogomil’in, resmi kilise temsilcilerine gore halka yakin oldugu,
onlarin isteklerini bildigi diistiniilmektedir. Bu nedenlerle olsa gerek, o donemde
yasayan kolelerin ve halkin, Derebeyler ve Manastirlarin sahip oldugu arazilerde, aci
cektigi bir tutsaklik sistemini reddetmistir. Insan haklar1 ve ruhun kurtulusu ile uyumlu
ve halka yakin olmas1 gereken gergek bir Hiristiyanligin vaizcisi olmaya karar vermistir
(Kaygusuz, 2006, ss. 217-218). Papaz Bogomil, kilise simifinin en iyi egitimli kisileri
arasindadir ve Bogomil Eski ve Yeni Ahit’i ve heretik akimlarin esaslarmi ¢ok iyi
bilmektedir. Ogretilerini bu cok zengin bilgi {izerine insa etmistir (Dimiter, 1987, p. 15).

Bogomil, ileri siirdiigii tim o6gretilerini, ciddi bir teoloji bilgisi {izerine, en mantiksal
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kuramla ve ayaklari yere basan bir felsefe insa ederek ortaya koymustur. Bu
tumturaklilik Bogomilizmin halkin disinda, soylular arasinda da yayilmasinda etkili

olmus olabilir.

Bogomil’in insanin sosyal durumuna insancil bakisi, Ortagag kosullarinda az
bulunur bir diisiincedir. Bu durum Papaz Bogomil i¢in basit bir dilekken, savunmasiz
bireyler icin, adaletsizlik ve sosyal zorbaliklara karsi bir protesto bigiminde, kolelik
kurumuna, monarsi ve derebeylik diizenine muhafelet eden bir dilektir. Bogomil bu
bireysel arzusunu yazma cesareti gostermis, baski goren kimselerin yiiksek sesle
sOylemeye cesaret edemediklerini dile getirmistir. Bu cesaret, birkag yiizyil sonra dahi,
soylu sosyal adalet savunucularinin 6nciisii olmasini saglamistir (Kaygusuz, 2006, s.
219). Feodalite ve kilise yonetimine bir muhalefet olusturan Bogomilizmin her ne
kadar siyasi bir hiiviyet kazandig1 ve bunu eylemlilige doktiigii goriilse de, bir dini
olusum oldugu kabul edilmektedir. Bundan dolayr dncelikle ¢alismada Bogomilerin

temel inang esaslarina ve felsefelerine bakilmasinin yerinde olacag: diisiiniilmiistir.

2.1. BOGOMILIZMIN TEMEL iNANC FELSEFESI

Bir inanc1 tanimak i¢in 6ncelikle inancin evrenin baslangicini nasil yorumladigini
ele almak gerekmektedir. Bogomiller, yasamin baslangicina neyi koymaktaydi?
Bogomillerin yaratilis miti neydi? Bogomiller Tanr1’ya, yani bir yaraticinin varligina
inantyor muydu? Bu hususta kaynaklarin bir kismi, baslangigta tek bir yaraticinin
varligina inandigini, ancak daha sonra biiyiik oglunun Tanri’ya baskaldirmasi sonucu
ikinci bir yaratici olarak ortaya ¢ikmasiyla, iki karsit giiclin olustugunu anlatirken, kimi
kaynaklara gore ise, baglangigtan beri Tanr1 ve ogullar1 vardi ve biiyiik oglu ona isyan
edince evreni yaratmisti. Esasen bu anlatim farkliliginin mutlak diializm ile 1limh
diializm arasindaki farktan kaynaklandigi ilk bakista anlasilmaktadir. Kaynaklarin
hemen hepsinin aktardigi ortak nokta Bogomillerin, Tanri’nin iki oglu olduguna
inandiklar1 tizerinedir. Biri biiyiik oglu, kimi kaynakta ismi Lucifer (Albayrak, 2005, s.
71), kimilerinde Satan (Satanel) (Kaygusuz, 2006, s. 189) olarak gecen Seytan’dir.
Digeri ise kiigiik oglu, Isa’dir (Khristos). Bogomil dgretisini ele alan tiim aragtirmalarda

hemen hemen ayni ifadelerle anlatilan yaratilis miti su sekildedir:
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Seytan, Tanr1’nin biiylik oglu idi ve Tanr1’ya isyan etmisti. Tanr1’nin oglu olmasi
vesilesiyle, yaraticilik giicii vardi. Isyan sonrasi her ne kadar melekler onu yenilgiye
ugratmis olsa da, o hala yaraticilik giiclinii korumaktaydi. Biitiin maddi alemi yedi
giinde yaratan, Adem ve Havva’y1 yaratan Seytan’di. Ancak Seytan yarattig1 bu madde
olan insana ruh verememisti. Babasina giderek, ondan can (ruh) vermesini istemisti.
Tanr1 insana ruhu vermisti. Seytan yarattigi insani koétiiliige ve giinah islemeye sevk
etmisti. Iste o zaman Tanri, kiiciik oglu Isa’y1 Seytan ile savasmasi igin yeryiiziine

gondermisti.

Bu sekilde oOzetlenebilecek bu yaratilis mitinde, hikdye detaylandirildikca
kaynaklarda farkliliklar olusmaya baslamaktadir. Fine’in yazdiklarina gére, lyi ruhsal
Tanr1, ruhsal evreni, melekleri ve insan ruhlarini yaratti. Biiyiik meleklerden biri olan
Seytan, kovuldugu cennette gilinah isledi ya da isyan etti. Bdylelikle siirgiine
gonderilmis olan Seytan (siirgliniiniin bir sonucu olarak ismindeki "el" kelimesini
kaybetmisti) kendi diinyasin1 yaratmaya giristi, goriinen diinyay1 ve i¢indeki tiim maddi
seyleri yaratti. Insan1 camurdan yaratt;, ama ona hayat vermek icin (hikayeler degisir)
ya Tanri'y1 kile vurmaya tesvik etti ya da bir melegi yakaladi ve onu kilden gévdeye
miihiirledi. Cinsiyet ve iireme yoluyla, ruhlarin insan ki - insan bedenlerine
hapsedilmis melekler - siirdiiriilmiistiir. Sonunda, insana aciyan Tanr1, kurtulus mesajini
getirmesi i¢in manevi bir varligi - Mesih'i - yeryiiziine gonderdi. Mesih'in hayatinin
insani yonleri yalnizca belliydi ve goriiniisteki 6liimiinden sonra cennetteki Tanri'ya
dondii. Kurtulusa giden yol, temelde maddi seylerden vazgegen miinzevi bir yasamdan

geciyordu (Fine, 1975, p. 116).

Eliade’e gore, Bogomiller, Adem ile Seytan arasinda bir anlasma olduguna
inaniyorlardi. Bu anlasmaya gére Seytan’in yarattif1 yeryiizii, isa’nin gelisine kadar
Adem ve onun soyundan gelenlere aitti. (2003, s. 210) Wakefield ve Evans’in
Bogomillerin yapit1 oldugu diisiiniilen ve Latinceye cevrilen “Interrogatio Iohannis”
(Iohannes’in Sorgulamasi) kitabindan aktardigina goére, Seytan goézden diislistinden
once, Tanr1 Baba’dan sonra birinciydi, Isa ise, Tanr1 Baba’nin yan1 basinda oturuyordu.
S6z konusu kitap Yuhanna’nin isa ile konusmalarina yer vermektedir. Isa’nin
Yuhanna’nin evrenin yaratilisi hakkindaki sorularina verdigi yanit, Seytan’in Tanr1’nin

meleklerini kandirarak yanina ¢ekmesine karsilik goézden diistiigiinii, seytanin once



27

havadan sonra sudan asagiya inerek, cehenneme kadar yolculuk ettigini, yeryiiziindeki
her seyi yedi giinde melekler yardimiyla yarattigimi anlatmaktadir (Wakefield and
Evans, 1991, p. 449).

Yaratilis mitlerinin bazen de cografyaya gore, bazi farkliliklar igerdigi
goriilmektedir. Ornegin, Kiiciik Asya (Anadolu) Bogomillerinin inanglarina gore, seytan
Tanridan bir ruh (can) ¢aldi ve onu canlandirmak igin biiyiikk bir zahmetle Adem’in

bedenine soktu.

Yine baska bir versiyona gore;

“Satanel’in bizzat kendisi, nefesini iifleyerek Adem’i canlandirmay
denedi, fakat sag ayaginin parmagindan disart ¢ikti ve bir yilana doniistii.
Satanel, yardim etmesi ve Adem’e can vermesi icin Tanr1 Baba'ya yalvardi.
Tanr1 acidr ve ilk insana can verdi. Diger tarafta, ondan da Havva'y1 yapti.
Sonra Satanel, Hava ile iliskide bulundu ve o Satanel’den Kain (Kabil)
adinda bir ogul ve Kalomel adinda bir kiz diinyaya getirdi. Adem ile
Havva’min iliskilerinden de Abel (Habil) dogdu ve Kain tarafindan
oldiiriildii. Cinayetten dogan giinahkdr insanlar artti ve Satanel, yaratmuis
oldugu diinyada bir diizen kurup yonetmeyi siirdiirdii... Sonug olarak Tanrt
Baba, insamin Satanel tarafindan kétiiye kullanildigini gérdii. Saswrtilmig
insanligt merhameti altina aldi. Yeryiiziiniin (yani Satan’in diinyasinin)
yvaratilisinin - 5500 tincii  yilinda Tanri, oglunun kalbinden Soéz/Kelam
(Logos) olarak ¢ikardi, adim Jesus (Isa) koydu ve Adem neslini egitimiyle
kurtarmak icin onu yeryiiziine gonderdi. Isa yere inmeden énce, Tanri kendi
melegi Marie’yi (Meryem), Isa’yt icine almak icin yer iistine gonderdi.
“Soz (Isa)”, bakire Meryem’in igine kulagindan girdi ve bedensel insan
bicimiyle disart ¢ikti, fakat bu bedensel bicim maddesel degil, ruhsaldir...
Satanel, Isa’min yere indigini ogrenince, ona karsi savasmaya giristi...
Satanel Yahudilerin kiskirtmasiyla Isa ’yi yakalatti ve onu ¢carmiha gerdi onu
oldii sandy, fakat yanilmisti. Ciinkii “Soz” élmedi, Isa act cekmedi ve oliim

sadece goriiniisteydi. Isa “Soz”ii, gercegi tamsinlar ve kendi kendilerini
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kurtarsinlar diye insanlara birakti. Yedi gok sarsilinca, Isa ikinci kez
insanligr yargilamak igin gelecek... Evrenin olusumu, insanin yaratilist ve

kaderi iizerinde Bogomil ogretisi boyle idi.” (Kaygusuz, 2006, ss. 221-222).

Bogomillerin yaratilis inanci ile kaynaklarin ortaya koydugu yaratilis inanglari
arasinda ortak noktalar, Seytan’in Tanri’nin oglu oldugu, goriinen alemi ve insani
Seytan’mn yaratt1g1, Isa’nin Seytan’a kars1 insanlar igin kurtarici olarak génderildigidir.
Bogomiller, Tanri’nin insanin maddi varligin1 yarattifina inanmiyorlardi ancak ruhun
Tanr tarafindan verildigine inaniyorlardi. Ozetle, bu inang sistemi, insanin iki karsit
giic tarafindan yaratildigini kabul eden, diialist bir inanctir. Bedenin koétiiliigiin eseri
olarak Seytan tarafindan, ruhun ise iyiligin eseri olarak Tanri tarafindan yaratildigini
kabul ediyordu. Bu sebeple bu goriinen diinya i¢in yapilan her sey, onlara gore giinahti.
Aslolan ruhtu. Insanin ruhuna yonelerek, gercek yaraticitya ulagmalari gerektigine
inaniyorlardi. Asketik (¢ileci) hayat yagamalarinin altinda yatan sebep bu inanctir. Tanr1
algilarinin her zaman iyilik iizerine kurulu olmasi, yaratilis mitini belirlemis olmalidir.
O yaratic1 Oyle i1yidir ki, diinyadaki bu kadar kétiiliiglin sebebi veya bu kotiiliikleri
yapan veya bunlara g6z yuman olamazdi. Olsa olsa bu diinyay:1 yaratan kotiiliiglin
yaraticist Seytan olabilirdi. Olusturduklar1 Tanr1 dyle iyiydi ki, kendileri de bu Tanri’nin

bir parcasi olarak ¢ok iyi insanlar, giinahsiz insanlar olmaliydilar.

Bogomiller’in Isa’y1 algilayislar1 belki de onlar1 Ortodoks, kitabi Hiristiyanliktan
ayiran en dnemli noktadir. Bogomil 6gretisinde Isa, insanlar1 giinahtan kurtarmak igin
gonderilmis, Tanrisal s6z, yani Logos’tur. Bu 0greti, Bogomillerin biiylik saygi
gosterdikleri Iohannes Incil’inden alinmadir. Bu kabulden dolayi, Isa’nin goriiniiste
Meryem’in oglu olduguna, goriiniiste insan bi¢giminde yasadigina, bir goriintii olarak
Hag iizerinde 6ldiigiine inanirlar (Kaygusuz, 2006, s. 194). Onlara gore Hz. isa’nin
bedeni gdlge bir bedendi ve bu sebeple gercekte ne 1zdirap ¢ekmis ne de dlmiistiir (Izeti,
2014, s. 28). Bogomiller, isa Mesih’in mucizevi olarak anlatilan hayatinin tamamen
sembolik anlatildigima inanmiglardir. Onun Tanri’nin  oglu oldugunu kabul
etmemislerdir (Isik, 2017, s. 218). Tanr’nin birligini kabul eden Bogomiller, Isa ve
Kutsal Ruh’u onun tecellileri olarak gormiislerdir (Cetin ve Cag, 2011, s. 22).
Bogomiller hakkinda yazilan birgok kaynakta Isa’min Tanri’nin oglu olduguna

inanmadiklar 6zellikle belirtilmektedir. Ancak yukarida yaratilis mitlerine bakildiginda
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ise, incelenen versiyonlarda Isa’nin Tanr’nin oglu olduguna inaniyor gériinmektedirler.
Bu hususta bir ¢eligki ortaya ¢ikmaktadir. Burada Bogomiller, goksel tahtta Tanri’nin
oglu oldugunu, ancak yeryiiziine gelen Isa’nin kitabi Hiristiyanligin zannettigi gibi
Tanr’nin oglu olmadigim1 mi1 sdylemeye calismislardi? Veya Isa’nin Logos/soz
oldugunu kabul ettikleri, bedenen bir Tanri oglu olmadigini mi vurgulamislardir?

Burada konu c¢eliskili kalmaktadir.

Bogomiller, ahiret inang¢larinda ise, bedenen dirilisi kabul etmiyorlardi. Bogomil
vaizcileri, bir kere topraga verilmis bir bedenin toz-toprak olacagina ve bir daha asla
dirilemeyecegine inaniyorlardi (Kaygusuz, 2006, s. 194). Bogomillere gore dirilecek
olan ruhtu. Eger dlen kisi, yasadigi donemde iyi insan olarak yasayabilmigse, Seytan
tarafindan kendilerine verilmis olan bedenin giinahkar isteklerine uygun yasamamis,
Tanri’dan gelen ruhu, bedeni (seytani) isteklerden uzak tutmus ise, o vakit 6ldiikten
sonra ruhu dirilecek ve gergek sahibi olan Tanr1’ya varacaktir. Ancak tam tersi, yasadigi
donemde Seytani zevklerine, bedenin ihtiya¢ ve isteklerine uygun bir yasam siirdiiyse,
oldiikten sonra dirilecek olan ruhu Seytan ile birlikte azap ¢ekecektir. Oliilerin yeniden
dirilecegine inanmadiklar1 igin, dogal olarak Isa Mesih’in kiyamet giinii yeniden
dirilecegine de inanmamislardir (Isik, 2017) Bogomilizme gore, Mitkemmel Bogomilin

ruhu, 6liimiinden sonra, onunla birlesmek icin kaynagi olan Tanr1’ya geri doner.

Bogomiller, Hag Kkiiltiiriinii benimsememislerdir, Isa Mesih’in ¢armihta can
verdigi, tekrar dirildigi ve goge ylikseldigi tlirden anlatilan hikdyenin gergekte
olmadigini, Mesih yerine yiizii ¢ok benzeyen baska birinin c¢armihta 6ldiiglini
savunmuglardir. Vaftiz térenine de kars1 ¢ikmis, vaftiz suyunu kutsal kabul etmemis,
onun sadece bir su olduguna inanmislardir (Isik, 2017, ss. 128-130). Bayramlari
kutlamamiglar, gosterisi sevmemisler, Kilisenin kurulusu, aziz ve ikonlarin 06zel
tarihlerini  kutlamanin, seytanin plan1 olduguna inanmuglardir. Ikonlara kars
durmuslardir. Ekmek-sarap ayinini de kabul etmemisler, bu ritiieli anlamsiz, sapkin bir
pratik olarak nitelendirmislerdir (Istk, 2017, s.128). Bogomiller Isa’nin kani
simgeleyen saraba batirilmis ekmek parcast yeme torenlerini, Azizler inancini
reddetmis, ikonlar/tasvirler ve Hag isaretini putperestlik saymislardir (Okig, 1973, s.
209). Meryem Ana Kkiltinii ve azizlerin risalelerini kabul etmemislerdir.

Ibadethanelerinde ikonografya kullanmamuslar, liikkse tamamen kars1 ¢ikmislar ve ruhun
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makamlara yiikselebilecegine inanmislardir. En énemli bayramlar1 Hz. Isa’nin dogumu
ve Purilli dedikleri ilkbahara giris giiniidiir (Izeti, 2014, ss. 28-29). Eliade’nin de
belirttigine gore, Bogomiller, Ortodoks kilisesinin sakramentlerini, ikonlarin1 ve
térenlerini, Seytan’in yapit1 olduklari i¢in bos seyler olarak gormiislerdir (Eliade, 2003,
s. 208).

Bogomiller, Lucifer’in (Seytan) yarattigi bu maddi alem kétii oldugu igin, evliligi
ve doguma gotiirecek cinsel birlesmeleri tamamen reddetmislerdir (Albayrak, 2005, s.
71). Evlilikten, her tiirlii cinsel iliskiden, et ve saraptan, Tanr1’dan uzaklastiran eylemler
oldugu gerekcesiyle uzak durmuslardir. Bu eylemlerden uzak duranlarn gergek dindar
saymiglardir (Isik, 2017, s.129). Bogomiller hayvanlarin et, yag, peynir, yumurta, siit
gidalarinm tikketmemiglerdir. Bunun sebebi ise, hayvanlarin ¢iftlesme ile tirediklerinden
ileri gelmektedir. Yalnizca ¢iftlesme ile tiremedigi igin balik yemislerdir (Kaygusuz,
2006, ss. 222).

Bogomiller bir rahip sinifi tanimiyor, baslarinda kendilerine yardimci olan Did
(dede, biiyiikbaba) bulunuyordu (Kaygusuz, 2006, s. 190). Dede, Bogomil cemaatinin
manevi lideriydi, on iki halifenin (strojnik) arasindan seg¢ilir ve hayatinin sonuna kadar
gorevde kalirdi. Dedenin yonettigi on iki halifeden- Hz. Isa’nin havarileri gibi- olusan
bir kurul vardi. Halifelerden her biri belirli bir bolgenin dini yoneticisiydi. Dede ve
halifenin disinda Bogomillerde “yasli” (starac) ve “misafir” (gost) unvan1 da mevcuttu.
Bogomil anlayisa gore, insanlarin miimin olmak i¢in kiliseye ihtiyaci yoktur.
Bogomillere gore iki gesit miimin vardir: Ilki, alalade (siradan) miiminler, ikincisi ise
temizlenmis miiminlerdir. Ikinci grupta yer alan miiminler, diinyevi arzulardan
uzaklagmig, bu diinyanin maddi yonlerini hige sayarak nefsini temizlemeye c¢alisan
insanlardir (Izeti, 2014, ss. 26-28 ve 46). Bogomil doktrinine inananlar kendilerine &zel
bir kilise kurmuglardi. Bu kilise Ortodoks kilisesinden farkli idi. Kilise iiyeleri,
mitkemmeller (perfectii, kadmiller) ve siradan inananlar (basitler) diye ikiye ayrilirdi.
Aralarinda kadinlarin da bulundugu miikemmeller, cileci, asir1 dindar bir hayat
stiriiyorlardi. Ruhlarin1 kotiiliikkten uzaklastirmak i¢in, bedenlerine karsi siirekli bir
savasim halindeydiler. Bu sebeple bekarlik onemli bir kuraldi. Siradan inananlar,
miikemmellerin yiyeceklerini sagliyorlardi. Ciinkii Bogomillere gore, tiim yaratilan

varliklar tanrinin bir parcasini tagimaktaydi, bu yiizden bir sebze topladiklarinda, bir
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hayvana veya siirlingene dokunduklarinda tanrisal bir par¢ayr mahvetmekten
korkuyorlardi. Miikkemmel bogomiller giinah isleyemeyecekleri i¢in, burada giinahi
yiiklenme isi siradan bogomillere diisiiyordu. Siradan bogomiller sebzeleri toplar ve
miikemmellerin (zaten ¢ok az beslendikleri bilinmekte) yeme ihtiyacini karsilardi.
Boylece temiz-saf bir yasam siirdiiren Miitkemmel Bogomil, Isa araciligiyla havarileri
ve onlarin miiritlerine gegen Kutsal Ruh’un tasiyicisiydi. Bu sebeple Kamil
Bogomillere, Theotokes, yani Ruh ya da Séz/Logos olarak Isa’y1 kendilerinde tasiyanlar
ve onu digerlerine gecirerek ¢ogaltanlar denirdi. Basit Bogomiller ise, ¢ileci bir hayat
yasamazlar, ancak miikemmellerin ideal yasamina miimkiin oldugu kadar yaklagmaya
caligirlardi. Servet ve varlik edinebiliyorlar, evlilik kurabiliyorlar, ancak tek evlilik
yapabiliyorlardi. Basit bogomillere ¢ok evlilik yasakti. Milkemmel bogomiller, ¢ok az
beslenerek bazi giinler hicbir sey yemeden yasarken, basit Bogomillerin dindar
Ortodokslar gibi beslenmelerine izin verilmisti ancak, Pazartesi, Persembe, Cuma ve
bazen Pazar giinleri ¢ok az yiyecek yiyorlardi. Pazar giinlerini ¢alisarak geciriyorlardi.
Basit Bogomiller asker oluyor, ayn1 zamanda savaglara ve ayaklanmalara katiliyorlardi

(Kaygusuz, 2006, ss. 222-223).

Bogomiller, kiliseye ihtiyag duymamuislar ve kilise hiyerarsisini reddetmislerdir.
Bogomiller, kurtulusun papazlarla alakasi olmadigini, kurtulusun insanin i¢ diinyasi ile
ilgili oldugunu belirtmislerdir (izeti, 2014, s. 28). Bogomiller Ortodoks kiliselerini
seytanlarin evi olarak gordiikleri i¢in tanimazlardi. Kudiis tapinaginda bizzat Satanel’in
kendisi oturuyordu, onun yikilmasindan sonra Kostantinopolis katedrali Saint-
Sophie’ye (Ayasofya) yerlesti (Giirsoy, 2018, s. 45). Bogomiller evlerinde veya
disarida, yol {izerinde, kavsaklarda ibadet ederlerdi. Ne manastirlar1 ne de kesisleri
vardi. Uzun siire oru¢ tutmaya kiymet vermiglerdir. Biitlin diinya menfaatlerini
reddetmislerdir (Isik, 2017, ss.128-129). Sarap i¢miyorlar, vejeteryan besleniyorlardi.
Kesisler gibi kukuletali siyah pelerin giyiyorlardi. El is1 yapmaktan kaciniyorlar ve

yoksul bir hayat siiriiyorlardu.

Bogomiller malvarliklar1 ortakligin1 kabul etmislerdir. Miikemmel Bogomiller bu
ortak malvarligindan, yoksullara, mutsuzlara, caresizlere yardim dagitiyorlardi. Agir

hastalik ve umutsuzluk yasayan bir Bogomil, kurtulusa ermek i¢in, sert bir perhize ve
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oruc tutar, karisi, ¢ocuklari, arazisi ve yeryliziindeki her seyi terk ederek, ruhsal
temizligi, secilmislerin el vermesiyle Kutsal Ruhu kabul ederdi. Eger hayatta kalir, bu
hastaliktan kurtulursa, milkemmel Bogomilin yasamini siirdiirmek zorundaydi. Siradan
Bogomiller kendi seckinlerine aziz gibi saygi gosteriyor, giiveniyor, kendilerinden
kuskulanmiyorlardi. Mitkkemmel Bogomilin durumuna yiikselis agamasi sertlesen bir 6n

hazirlig1 gerektiriyordu (Kaygusuz, 2006, s. 224).

Bogomiller kilisenin temsilcilerine, Ortacag Bulgaristani’ni1 ilgilendiren iki 6nemli
konuda, servet ve otorite konusunda muhalefet etmislerdir. Kilise, giicii Tanri’dan gelen
bir sey, zenginligi de Tanri’nin litfu kabul ederken Bogomiller de onlar1 seytanin
usaklart ve Tanr’nin nefretini kazanmis kisiler olarak addetmistir. Bu elestiriler
miilkiyet esitsizligine ve feodal despotizme karst uygun temeller sagliyordu.
Bogomillerin 6gretilerinde Carlara ve efendilere itaatsizligi gosteren unsurlar ¢oktur.
Bogomillerin bu elestirileri en ¢ok, agir yiikler altinda ezilen kirsal niifustan ve ¢alisan
kesimden taraftar bulmustur (Albayrak, 2005, s. 222). Bogomiller, katiiliik yapan kral
ve yiiksek riitbeli makam sahiplerini, seytanin ortagi olarak goérmiis ve bu kisilere itaat
etmemeyi vaaz vermislerdir (Isik, 2017, s.129). Bogomilizm asketik fakat ihtilalci bir
toplumsal tepki hareketi hiiviyeti tasiyordu. Bogomiller, higbir hiyerarsi (dinsel riitbe,
makam) tanimazlar, soylulari suglar ve halki efendilerine karsi, pasif direnise gegirerek
onlara itaat etmemeye tesvik ederlerdi. Ayrica miilk sahiplerine ve 6zellikle Bizans
(vergi) ajanlarina karsit olan yoksul Bulgar kdylisiiniin kindarligiyla, kilisenin
satafatindan ve papazlarin liyakatsizliginden hayal kirikligina ugrayan halk dindarlig
birlesmisti (Eliade, 2003, s. 208). Bogomiller, koleleri ve serfleri, senyorleri igin
caligmamaya tesvik ediyor, kral i¢in ¢alisanlarin nefrete layik oldugu yoniinde
propoganda yapiyor, zuliim ve baskidan kacan serfleri aralarina kabul ediyorlardi. Bu
davranisg, toplum iginde esitlik ve insanseverlik sistemini gelistirmekle birlikte, kurulu

diizeni devirme hedefi olan bir devrimci hareket niteligine blirinmemistir.

Bogomiller i¢in tek gecerli dualari, dort kere giindiiz ve dort kere geceleyin
zikredilen dua, “Pater Noster/Babamiz, Tanr1 Babamiz” idi. Bogomiller et yemezler,
sarap igmezler ve evliligi tavsiye etmezlerdi. Kadinlar gibi erkekler de itirafta bulunur
ve birbirlerini bagislarlardi (Eliade, 2003, s. 208). Bogomillerin dinsel hizmetleri ¢ok

kanaatkardi. Incil’in okunmasi, agiklanmasi ve biricik dua olarak her yemekten sonra
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“Babamiz™1 zikretmek. Giindiizleri dort kez, geceleri de yine dort kez diz ¢okerek
tapinirlardi. Konstantinopolis Bogomilleri ise daha sik dua ediyorlardi: giindiiz yedi
kez, geceleyin bes. Bir kimseyi inanglarina kabul ettikleri veya basit bir Bogomil, Kamil
Bogomillige doniistiigii zaman, kutsal ekmegi keserken ve paylasirken, hizmetler ¢ok
sayida biliylik mumlarla, ilahilerin okundugu bir ayinle olurdu. Bu hizmetler sirasinda
hemen her giin, Iohannes Incili’nin baslangici okunurdu: “Baslangicta S6z (kelam,
logos) oldu.” Tapmmalar1 sonunda, erkekler erkeklerle, kadinlar kadinlarla sarilip
Opiiserek ayrilirlardi. Erkekler, dirsekleriyle dokunarak kadinlardan izin alirlardi

(Kaygusuz, 2006, ss. 225-226).

Sonu¢ olarak, Bogomilizm inancinin temel ilkelerinden yola ¢ikarak
Bogomilizmin, Hiristiyanligin Ortodoks ve Katolik mezhebiyle taban tabana zit oldugu
goriilmektedir. Basta Hz. Isa’nin Tanri’nin oglu olmadigina inanmalari, hag ve ikonlara
kars1 durmalar1 dahi tek basina, o donem igin bize Hiristiyanlarca neden sapkin olarak
nitelendirildiklerini agiklamaktadir. Bogomillerin tutum ve davranislari, onlara
Ortodoks kilisesinin diigmanca tavrim1 harekete gecirmistir. Konsil toplantilari,
polemikler, mal-miilk miisadereleri, cezalandirmalar ve siirgiinler, Bogomil sapkinligini
yok etmek i¢in arag olarak kullanilmigtir. Bogomillerin faaliyetleri yasa dig1 sayilmigtir.
Bu ise Bogomillerin yok olmasimi saglamak yerine kendilerini gizlemelerine neden
olmus, ancak uygun zamanlarda, 1limhi krallarin donemlerinde yeniden ortaya
cikmislardir. Bogomiller gizli yasadiklar1 donemlerde, Bogomil olduklarini belli
etmemek adina, Ortodoks gibi yasamis, Ortodoks kiliselerine gitmis, ibadet etmislerdir.
Bu gizlenme ve kendilerini Ortodoks gibi gdsterme eylemleri, onlarin yalanci ve
ikiylizlii olarak su¢lanmalarina neden olmustur. Bogomil karsiti kimseler, halka
yanagmak i¢in kesis pelerinlerine biirlindiiklerini, tuttuklar1 oruglarin sahte oldugunu,
bir yere davet edildiklerinde filler gibi yemek yediklerini ileri siirerek onlar
suglamiglardir. Ibadet i¢in toplandiklarinda, rezilce eglendikleri yoniinde karalamalarda
bulunmuslardir. Hatta kendilerine escinsel yaftasini dahi yapistirilmistir. Bunun yam
sira, Bogomillerin Kutsal metinleri, tartigmalar sirasinda yerinde kullanma becerileri ve
yiiksek derecede egitimli olduklarini tiim rakipleri kabul etmis, Ortodokslara onlarla
tartismaya girmemelerini ve her durumda onlardan sakinmalarini tavsiye etmislerdir.

Ciinkii Bogomiller ¢ok tehlikeli, ikna giicii cok yiiksek hatiplerdir.
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Bogomilizmin, bulundugu bdlgelerdeki kosullara gore farklilastigit da
goriilmektedir. Bogomiller yasadiklari cografyanin siyasi kosullari, dini aidiyeti,
toplumsal yapis1 ve belki de ekonomik durumuna gore durus almislardir. Bulunduklari
cografyada otekilestirilmeden ayakta kalabilmek adina, kimi zaman gizlendikleri,
gizlendikleri donemde ise, o cografyanin Ortodoks inancina gore yasadiklari
goriilmektedir. Bu durum Bogomillerin kimi cografyalarda bagka isimlerle (6rn; Babun,

Pataren, Kristiyan vb.) inanglarin stirdiirmelerine sebep olmustur.

2.2. BOGOMILIZMIiN YAYILDIGI COGRAFYA

Bir inancin yayilma hizi, o inanca taraftar toplamayr miimkiin kilan kosullar ve
insanlarin hazir bulunuslari ile dogrudan ilintilidir. Bogomilizmin ortaya ¢iktigi donem
itibariyle, gérece hizli bir sekilde yayilmasinin nedenlerini, yine o dénemin ve ortaya
ciktig1 cografyanin o giinkii kosullarinda aramak gerekmektedir. Bogomilizm Ortagag
Bulgaristan’inda ortaya ¢ikmistir. O halde bu inancin genis cografyalara yayilmasindaki
nedenlerin anlasilabilmesi i¢in Oncelikle genel olarak Ortagag kosullari, Ortagag’da
Bulgaristan’in kosullar1, yayildigi diger bolgelerin kosullarinin benzer durumda olup
olmadig1 ve o giiniin kosullarindaki insanlarin toplumsal, ekonomik, psikolojik durumu
ve nihayetinde siyasi arenada iggal ettigi konumu iyi tahlil edilmelidir. En nihayetinde
belirlenen bu sartlara, Bogomil inancinin nasil baktigi, ne cevap verdigi ve ne vaad
ettigine bakilmalidir. Bu dogrultuda genel olarak Ortacag’da Bulgaristan’dan yola
cikarak Bogomilizmin yayildig1 bolgeler ve yayilma basarisinin altinda yatan nedenler

calismanin devaminda aranmaya caligilacaktir.

Bogomilizm, Birinci ve lkinci Bulgar Devletinde etkili olmus, kurulu diizeni
sarsmig, Bulgaristan’dan Sirbistan’a oradan Bosna’ya yayilarak gelmistir (Albayrak,
2005, s. 33). Bogomil inancinin yayildigi bolgelerin Bosna, Bulgaristan, Sirbistan,
Macaristan oldugu bilinmektedir (Isik, 2017, ss. 145-155). Bu bdlgelerin yaninda
Bogomil &gretinin Konstantinopolis (Istanbul), Kii¢iik Asya da denilen Anadolu ve
Balkan iilkelerinden Arnavutluk’ta da izlerine rastlanmaktadir. 1240 yilinda, Bogomil

doktrini tiim Avrupa'ya yayildiginda ve miiminlerin sayisinin iki milyondan az
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olmadigin1 hatta {i¢c milyonu asmis olabilecegini, Miikemmellerin sayisinin ise dort bini

civarinda oldugunu bildirmektedir (Brockett, 1879, p. 38).

Genel olarak Ortagag’a bakildiginda Bogomilizmin yayilmasindaki nedenler su
haliyle 6zetlenebilir. Bogomilizmin yayilmasindaki en 6nemli ve baslica faktorlerden
biri, dini-felsefi diisiince sistemidir. Bogomilizmin temel 6gretilerine bakildiginda, o
donem insanlarin dini anlamdaki bocalamalarina cevap veren ve yasadigi feodal sistem
icerisindeki hem sekiiler hem dini yonden ezilmisligine karsi durus sergilemesi,
baslangicta toplumun alt gruplarinin ilgi duymasini saglamistir. Eliade’e gore; Bogomil
hareketin basarisi, Kilise hiyeragisinin ¢lirlimiisliigli ve rahiplerin ahlaksiz bir hayat
stirmesi ile dogru orantiliydi (2003, s. 213). Ortacag’da rahipler teolojik olarak
yetersizdi ve Kilise’nin, diinyevi otorite ile birlikte bir otorite kurma, halki tahakkiim
altina alma amacinda olmasi, Bogomillerin taraftar toplamasina neden olmustur.
Ostrogorski’ye gore ise, Bogomilizm, bunalim ve kitlik devrelerinde yayillmistir. Ciinkii
Bogomilizm gibi sapkin diislinceler, ¢ok derin bir karamsarliga dayanir ve yalnizca belli
bir diizeni degil, biitiin fani diinyay1 oldugu gibi reddeden bir diinya goriisiinii tasir.
Bunalim ve kitlik zamanlarinda bu diisiinceler daha kuvvetle beslenebilmekte ve
ozellikle protestolar1 kandirici gorinmektedir (2011, p. 251). Biitiin bunlarin yaninda,
Bogomil kesislerin, teolojik bilgi diizeylerinin yiiksek olmasinin da bu Ogretinin
yayillmasinda onemli bir payr olusturdugunu belirtmek gerekir. Bogomil kesisler hem
Ortodoks Hiristiyanligin teolojik olarak yanlislarini sdyleyebiliyor, hem o donemki
toplumun alt sinifi olan serflerin ezilmisligine kars1 ¢ikip, onlar1 savunuyor, hem de
diinyevi zevklerin pesinde olmayan, kendilerince temiz, abartisiz, kotiiliige karsi duran,
baris¢il ve 6zel miilkiyete, zenginlesmeye karsi paylasimer bir hayat siiriiyorlardi. Tiim
bunlar hesaba katildiginda, gretinin insanlar1 cezbetmesi dogal goriinmektedir. Bu
bilgileri 151831nda Bogomilizmin yayildig1 cografyalara tek tek bakildiginda, hareketin

nasil genis bir alana yayildiginin analizi daha iyi yapilabilecektir.

2.2.1 Bulgaristan’da Bogomilizm

Bulgaristan’da Ortagag, derebeylik sisteminin ve biiylik toprak miilkiyetinin
ortaya ¢ikisina bagl olarak serfligin yasandig: bir donemdir. Bu donemde otorite, kilise

ve toprak sahiplerinin birlikteligi {izerine insa edilmistir. 9. yiizyilin ikinci yarisinda
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Bulgaristan’da Boris I’in (865) kralligi doneminde Ortodoks Hiristiyanlik devlet dini
olarak kabul edilmistir. Boris’in kralligi doneminde, Paganizm’in yerine Hiristiyanliga
gecilmesinin, hemen ardindan gelen bir dinsel Kkararsizlik silireci yasanmustir.
Hiristiyanligin kabuliinden sonra uzun zaman Bulgarlar, pagan geleneklerini korumayi
siirdiirmiis ve inanglarmin kararsizligi igerisinde yasamislardir (Kaygusuz, 2006, s.
211). Bu siiregte devletin resmi dini Hiristiyanlik olmakla birlikte, koyliiler igin
Hiristiyanlagsma sadece nominal olmus, yani 6ze inmemistir (Albayrak, 2005, s. 144).
Elbette Bogomilizmin dogusuna yardimci olan yalnmizca Paganizm ve Hiristiyanlik
olarak iki din sisteminin birlikte var olmasi degildir. Hiristiyanligin Bulgaristan
topraklarinda yayilmasiyla birlikte, Bizans niifuzu toprak ve adalet iligkilerinde
zorlanmalar yasamistir. Degisimlere kosut olarak, dnceki gelenek ve goreneklerin icine
girip, Devlet ve Kilise tarafindan koyliillere uygulanan tutsakliga karsi yepyeni bir
diizenle yiizlesen halk, diismanca tavriyla baskaldirilar  gerceklestirerek
hosnutsuzluklarin1 dile getirmislerdir. Kilise Orgiitii ya da rahip smifi yerli halkin

sevgisi ve giivenini kazanmay1 bagaramamistir (Kaygusuz, 2006, ss. 211-212).

Boris I’'in oglu Simeon (893-927) déneminde Slavlar’in havarileri Kiril ve
Methodios’un katkisi ile Slav yazisi ve harfleri kullanilmaya baslanmistir. Bizans
yonetiminin misyoner memurlar1 olan bu iki kesis 9. yiizyil ortalarinda Moravya ve
Panonya Slavlar1 arasinda misyonerlik ¢aligmalarina baslamiglardir. Slav kilisesi kiiltiirti
ve Slav kilisesi edebiyatinin merkezi olarak Bulgaristan’da Preslav ve Makedonya’da
Ohrid bolgeleri 6ne ¢ikmig, Slav edebiyati ve Slav din edebiyati bu kentlerden tiim
Balkanlara yayilmaya baslamistir (Imamovic, 2018, s. 26). Kisa siire icinde egitimli,
cogunlugunu oOgretmen ve din adamlarinin olusturdugu bir Bulgar aydin smifi
olusmustur. Bu aydin smif, vaaz ve yazilarinda Slavca kullanarak biiyilik bir kitleye
hitap etmis, hizli bir kiiltiirel gelisme kaydedilmistir. Bu donemde yasanan etnik, dini ve
kiltiirel gelismeler sonucunda 9. ylizyilin sonlarma dogru kabilevi yapr ¢Okmiis,
feodalizm ve mal miilk edinmeye gore sosyal katmanlasma ortaya ¢ikmistir (Dimiter,

1987, p. 6).

9. ylizyilda Bulgaristan on idari bolgeye ayrilmisti ve her bir bolge bir soylunun
yonetimi altinda bulunuyordu. Toplumun tepe noktasinda ise, Slavca konusan Hiristiyan

boyarlar yer aliyordu. Boyarlar biiyiik oranlarda toprak sahibi olmus, devlet sisteminde
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yiiksek sivil ve askeri gorevler almislardir. Ulkenin yéneticileri olmalarim yaninda,
yasama, idare ve yargi giliciinii de ellerinde toplamislardir. Bununla birlikte, Bulgar
Kilisesi’nin en iist riitbelerini de ellerinde bulunduruyorlardi. Yiiksek kilise sinifi olan
bu kimseler yasal ve sosyal ayricaliklara sahiplerdi. Baz1 Bulgar manastirlarinin ¢ok
genis arazileri ve gelirleri bulunuyordu. Bu donemde yonetici sinif, herseyi kilisenin
goriisleri dogrultusunda temellendirmisti. Nasil ki goriinen ve goriinmeyen alemin
yaraticis1 Tanri, gokyiiziinde her birinin belli gorevleri olan itaatkar hizmetgileri olan
melekler tarafindan kusatilmis hiyerarsik bir saltanat kurmus ise, bu hiyerarsik monist
yap1 Tanr tarafindan yeryliziinde de irade edilmisti (Dimiter, 1987, p. 8). Diinyevi
saltanatin kokeninin Tanri’nin iradesinden gelmis oldugu kabul ediliyor, Car ve
boyarlarin Tanr1 tarafindan secilip atandigi kabul ediliyordu. Her kim idareye karsi
gelirse, Tanri’nin iradesine karsi gelmis, giinah islemis olacakti. Buna dayanarak, kotii
bir yonetici tarafindan verilmis olsa da itaat etmek ve emirleri yerine getirmek ilahi bir
fazilet olarak ilan edilmistir. Bu goriis kilisenin otorite hakkinda goriislerini ortaya
koymaktadir. Kilise iist yonetimi ile birlikte diinyevi otoriteyi de elinde bulunduran ¢ar
ve boyarlar yani yonetici zengin smif, halk tizerindeki tahakkiimiinii, kokenini ilahi
kudrete dayandirdiklar: iktidar yetkisini, bu sekilde mesrulagtirmiglardir. Bogomillerin
fikri, ister sekiiler, ister dini olsun diinyevi yoneticilerin Tanr1 tarafindan tayin
edilmedigi, bilakis seytanin hizmetgileri oldugu seklindedir. Bu sekilde carlarin,
boyarlarin vb. seytanin hizmetcileri olarak algilanmalar1 diinyevi idarecilerin iizerindeki
tanrisal haleyi/gizi kaldirmig, Bulgar toplumunda degisik goriislerin ve muhalefet
duygusunun ortaya ¢ikmasina ve yayginlagsmasina sebep olmustur (Albayrak, 2005,
5.197).

Bogomilizm, Bulgar Boyarlar ve Knezlere® karsi ¢ikan Slav kdyliiler arasinda ¢ok
revag bulmaya baglamistir (Albayrak, 2005, s. 74). Bu dénemde koyli sinifi, siirekli
caligmaya ilaveten, merkezi otorite ve feodal beyler tarafindan bir¢ok ek hizmeti
iistleniyor, koprii ve kale yapimi, yapit malzemelerinin nakli, yiyecek maddelerinin
tedariki, askeri birlikler i¢in sigiak/barinak ve yiyecek temini, yabanci gorevliler veya
yerli iist ve alt tabaka gorevlileri kdylerden gecerken korumalik yapmak gibi bir¢cok

gorevi yerine getiriyordu. Bogomillerin fikirleri, Hiristiyanligi tam olarak anlamamus,

5> Knez, Sirpga prens anlamina gelir. Balkanlarda bélge yéneticilerine knez denirdi.
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feodalizmin zulmiinden yilmis, okuma yazma bilmeyen kesimleri cezbetmistir. Bununla
birlikte belirtmek gerekir ki, Ortagag’da heretik fikirler, baslangicta kirsaldaki koyliiler
arasinda taraftar bulurken, zamanla kasabalilar arasinda ve zanaatkar, esnaf, schirdeki
koyliiler ve fakir insanlar arasinda da taraftar bulmustur. Bu bize heretizmin gelisiminin

tek nedene baglanamayacagini gostermektedir.

10. yiizyilin sonunda ise Bulgaristan’da Bogomilizmin bir tavir degisikligine
gittigi goriilmiistiir. Bunun sebebi ise, Bizans Imparatorlugu’nun genisleme cabasi ile
Bulgaristan’1 isgal etmeyi amaglamasidir. Bulgarlar bu saldirilara karsi hazirlanirken,
Bogomiller de, o zamana kadar boyarlara, ¢arlara ve kilise iist sinifina karsiyken, artik
dis diismanlar1 hedef almislardir. Eskiden beri siire gelen dinsel ve sosyal farkliliklar bir
kenara birakilmis, heretiklerin hepsi boyarlar ile ortak isgalci diismana, Bizans’a karsi
birlesmistir (Dimiter, 1987, p. 29). Bu durum Bogomillerin siyasi gii¢ odagi olma,
rejimi degistirme gibi bir ihtilalci ve devrimci bir hareket olmadigini gostermektedir.
Bogomillerin asil dertleri iilke i¢indeki yanlis gidisata tepki gostererek iyilestirme
yapmak olmali ki, Bizans’in Bulgaristan’t isgal etme ihtimalinin bulundugu bir
donemde i¢ karigiklik yaratarak, otoritenin sarsilmasi ve devaminda otoriteyi devirme
gibi bir ¢abaya girilmemistir. Bogomiller ve boyarlarin birlikte yiiriittiikleri topraklarini
savunma miicadelesi, 1018 yilinda Bizans’in Bulgaristan’t ele gegirmesi ile
basarisizliga ugramistir. Bizans, Bulgar halk iizerinde, agir gorev ve vergilerle zor
yasam sartlar1 tesis etmistir. Bizans’in gii¢ yonetimini takiben 1030’larda Pecenekler ve
daha sonra Uzlar ve Kumanlar’in Tuna Nehri ile Balkan Siradaglar1 arasindaki bolgeyi
istila siireci baglamigtir. Bulgarlarin zor yasam sartlar1 iki ayr1 yerden gelen istila ile
daha da karmasik ve zor bir durum almistir. Bu istilalarin pesi sira, 1096 ve 1147
yillarinda Hagli  Seferleri’yle, 1081°de Bulgaristan’in gilineybati  bolgelerinde
Normanlarin isgali ile Bulgaristan’da yasanan olumsuz gelismelerin sonucunda,
Bogomillizm, Bizans karsit1 bolgelerde hizli bir sekilde yayilmistir. Bu siirecte
Bogomilizm en biiyiik destegi, isgalcilerin omuzlarina en agir yikii yiiklemis oldugu
koyliilerden gormiistiir. Sonug olarak, tiim bunlar o donemde Bogomilligi canlandirdig:
gibi, Bogomillerin Bizans’a kars1 diismanliginin da devamli olarak biiyiimesine neden
olmustur. 1040 yilinda Bulgaristan’in giineybatisinda, Car Peter Delyan’in 6nderligini

yaptigt ve i¢inde bircok Bogomil isyancinin da bulundugu bir ayaklanma bas
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gostermistir. Ayaklanma bastirilmis ve bir¢ok isyanci kagmaya zorlanmistir (Albayrak,

2005, 5. 145).

1186 yilinda Peter ve Asen kardesler, Bizans idaresine karsi baslattigi basarili
isyan sonucunda, Tuna, Karadeniz, Balkan Siradaglar1 ve Isker Nehri’ni i¢inde alan bir
Bulgar devleti tekrar kurulmus, Kaloyan zamaninda da, Makedonya ve Trakya (1205)
Bulgar devlet topraklarma katilmustir. 13. yiizyilda Kutsal Roma Imparatorlugu’na kars:
verilen bu miicadelelerde, Trakya ve Filibe’de bulunan Bogomil ve Paulikianlar, Bulgar
Devleti’ni desteklemistir. Kaloyan ve onun birlikleri Filibe’ye girdiklerinde yerel
heretiklerce kurtarict olarak karsilanmiglardir. Bunun karsiliginda Kaloyan, heretiklere
hosgorii gostermis, Bogomiller fikirlerini 6zgiirce yayma imkani bulmustur. Bu siireg
Kaloyan’in 6liimiine kadar devam etmistir. Kaloyan’in yerine tahti zorla ele gegirerek
gelen, yegeni Boril (1207-1218) zamaninda, Bogomillere kars1 tutum tam tersi yonde
degismis, Asen Hanedani’na baglanan herkese iskenceler yapmaya baslayan Car Boril,
bas diisman olarak Bogomilleri gorerek zuliim uygulamistir. Bunun {izerine Bogomiller,
yeniden seytanin hizmetgileri olarak gordiikleri carlara, boyarlara ve kilise iist sinifina
kars1 ¢cikmislardir. Nihayetinde 11 Subat 1211°de Tirnovo’da, Boril tarafindan, Bogomil
doktrinini kinamak ve aforoz ettirmek amaciyla bir konsil toplanmistir. Konsilde
Bizans’in Aryiisgiiliik ve Ikonoklazm gibi degisik heretik 0gretileri lanetleyen Yunanca
bir metin Bulgarcaya c¢evrilerek, Bogomillere karsi uygulanmistir. Bogomiller,
“Helenist pagan ayinlerine benzer sekilde kutsal olmayan sirlara tapanlar” olarak

suglanmiglardir (Dimiter, 1987, pp. 35-36).

. Ivan Asen déneminde ise (1218-1241) Bogomillere uygulanan zuliim kismen
hafiflemistir. Car Asen, Bogomillere yonelik sert bir tavir uygulamadig i¢in, Papa IX.
Gregory’nin iilkeyi heretiklere doldurdugu suglamasina maruz kalmistir. Bu suglama
tizerine, Car Asen Bogomillere kars1 olan hosgoriilii tavrini sertlestirmistir. 13. ylizyilin
ikinci yarisinda II. Ivan Asen’den sonra Bogomiller hakkinda kaynak oldukca azdir. 13.
yiizyildan sonraki bilgiler, Tirnovo’lu Theodosius’in biyografisinden aktaran Angelov
araciligiyla ogrenilebilmektedir (Dimiter, 1987, ss. 36-37). O donemki Bulgaristan
bagkenti Tirnovo’da Bosota adiyla bilinen Kril ve onun 6grencisi Peder Stefan isimli iki
onemli Bogomil teolog bulunuyordu. Bu teologlarin, Bogomillerin fikirlerinde oldukca

onemli yer teskil eden, diializm, evlilige kars1 ¢ikma, hag¢ ve ikonlar1 reddetme, yiyecek
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ve igecek gibi ihtiyaglar i¢in endise duymanin yersizligi, fakirligi yiiceltme gibi fikirleri
yaydigr goriilmiistiir. Esasen bu kisiler, “miikemmel” Bogomil doktrini goriislerini
yaytyorlardi. Bunun iizerine, bu iki teologu aforoz etmek ve heretik akimlara son
vermek tizere, 1350 yilinda bir konsil toplanmasina karar verildi ve iki teolog konsil
sonunda alman kararlar geregince tilkeden siiriildiiler. Ancak 1360°da bir konsil daha
toplanmas1 ve 1365°te bir Fransiskan kesisin, yerel niifusun hemen hemen {igte birinin
diialist goriislere sahip olan Bogomil ve Paulikianlardan olustugunu yazmasi,
Bulgaristan’da Bogomilci goriisiin - bahsedilen tarihlerde de devam ettigini

gostermektedir.
2.2.2.Bosna’da Bogomilizm

Diger Balkan iilkelerinde oldugu gibi Bosna’da da, topraga bagl serfler ve feodal
aristokratlarin bulundugu bir ortamda Bogomilizm niifuz bulmustur. Bosna 13. ve 15.
yiizyillar boyunca, Ortodoks Sirplarla Katolik Macarlarin miicadele alani olmus, her
mezhep digerine zulmetmis ve bundan yilmis olan bir¢cok soylu ve dnde gelen kisiler

Bogomilligi kabul etmistir.

Bosna’daki Bogomilizmi, diger Balkan iilkelerinden ayiran esasli bazi noktalar
vardir. Bunlardan ilki, diger iilkelerde Bogomillerin feodallere karsi olmasina ragmen,
Bosna’da feodaller Bogomillizmi koruma atina almisti. Bogomiller de kral ve feodaller
arasinda bir ¢ekisme olmas1 durumunda feodallerden yana tavir alirdi. Bir diger fark ise,
Bosna’da Bogomillerin, Ortodoks ve Katolik Kiliseleri’ne bagli olmayan, bagimsiz bir
Bosna Kilisesi kurmus olmasi ve bu kilisenin devletin resmi kilisesi olarak kabul
edilmis olmasidir (Albayrak, 2005, s. 165). Bogomilizm’in resmi din, Bosna

Kilisesi’nin de resmi kilise olmas1 Ban Kulin doneminde (1180-1204) ger¢eklesmistir.

Heretik inancin Bosna’da yayildigina dair ilk sdylentiler Ban Kulin doneminde
(1180-1204) baslamis, yayilim giderek artmig, Ban Kulin ve ailesinin de heretik inanci
kabul etmistir. Bosna’da heretizmin yayildig:r haberini Papa 1199 yilinda almistir. Bu
haberin tistiine Roma, Bosna’da heretik kaynagi kurutmak tizere ¢alismalara baglamistir.
[k olarak Papa II. Innocentius, Macar Krali Emerik’e 1200 yilinda bir mektup yazmus

ve Bosna heretikleri ile miicadele etmesini istemistir ve Kral Emerik, Papa’nin ¢agrisini
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kabul etmistir. Imamovig, bdylece “Kutsal Roma” ile Macar-Hirvat Krallar, Nemanjic
Hanedani’na mensup c¢esitli hiikiimdarlar ve onlarin Ortodoks Aziz Sava Kilisesi

arasinda, Bosna’ya karsi bir daha hi¢ kesilmeyecek olan “Kili¢ ve Hag’in” ig birliginin

basladigini belirtmistir (2018, ss. 33-35).

Bosna’ya kars1 olan bu ortak miicadele karsisinda, Hagli Savaslari tehlikesini fark
eden Ban Kulin ihtiyatli davranarak, Roma yonetimine bir mektup yazmis, mektubunda
heretikleri Katoliklerden ayirt etmeyi bilmedigini belirterek, her tiirli dogru 6gretiyi
kabul etmeye hazir oldugunu bildirir ve bu minvalde Papa’nin kendisine ve adamlarina
dogru yolu gostermesi i¢in bir temsilcisi gondermesini ister. Papa bu talebi kabul eder
ve Ivan de Kazamaris’i Bosna’ya gonderir. Kazamaris 1203 yilinda Bosna’ya gelir.
Zenica yakinlarindaki Bilino Polje’de, Ban Kulin ve memurlar ile Kristiyanlarin
(Bagimsiz Bosna Kilisesi mensuplari) ileri gelenleri ve halkin katildig1 bir meclis toplar.
Kristiyanlarin ileri gelenlerinin sorgulamasi sonucunda Kazamaris, onlarin dini goriis ve
uygulamalarinin genelde Hiristiyanlik ile ve 6zelde Katolik ogretileri ile gelistigini
tespit eder. Onlardan kendi Ogretilerinin 6nemli konularindan vazge¢melerini ister.
Kristiyanlar bu istege uyar ve 8 Nisan 1203 yilinda heretik 6gretileri terk ettiklerini
beyan eden bir sdzlesme imzalarlar. S6zlesmeyi Kristiyanlar, Ban Kulin ve sahit olarak
Dubrovnik Basdiyakoz imzalar. Boylece, Papa Innocentius’in talimatlarini yerine
getiren Kazamaris’in Bosna’daki gbrevi sona erer. Fakat, sozlesmeye ragmen heretik
dgreti Bosna’da azalip yok olacagia, daha da gelisip Slavonya’ya® yayilir ve Bosnali
Kristiyan heretikler batidaki heretikler ile dogrudan iligskiye gecerler. Roma bu defa hem
kendilerinin hem de “onlar1 kabul eden ve koruyan herkesin” gilic kullanilarak,
koklerinin kazinmasina karar verir. Bu amacla Papa 6zel bir mektupla Macar Krali,
soylular1 ve ruhban sinifina seslenerek, Bosna’ya kars1 diizenleyecegi Hagli Seferi i¢in
hagli askeri toplama ve kazandirma konusunda kendisine yardimci olunmasini ister
(Imamovic, 2018, ss. 42-43). Macar Krali II. Andras bu gorevi Kalocsa
Baspiskoposu’na devreder. Papa Baspikopos’a “dindarlari, inangsizlara Kkarsi

kiskirtmasini” tavsiye eder. Tiim hazirliklara ragmen, gercek bir sonug elde edilemez.

6 Slavonya, Hirvatistan’da Zagreb’in 100 km. dogusundan tilkenin dogu sinirlarina kadar uzanan bélgeyi
kapsamaktadir.
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Hagl1 seferi ¢abasi sonugsuz kalinca Papa, 1233 yilinda Kardinal Jakob’u temsilci
olarak Bosna’ya gonderir. Kardinal Jakop, ilk olarak heretik bir aileden gelen donemin
Bosna Bani, Ban Matej Ninoslav (1232-1250) ile temas kurarak, onu Katoliklige
gecmeye ikna eder (1233). Kardinal Jakob, Roma’dan aldig1 yetkiye dayanarak, Bosna
Psikoposluguna 1234 yilinda Alman asilli Dominikan Tarikati mensubu Ivan Teutonac’1
atar. 1234 yilinda Ban Ninoslav’in yeniden heretiklere katildig1 ve heretizmin komsu
iilkeleri, 6zellikle Slavonya’y1 da etkiledigine dair Bosna’dan Papa’ya haber gelmistir.
Bu haber iizerine, Papa (1234), Bosna’nin yeni Piskoposu Ivan Teutonac’a, Bosna ve
Slavonya heretiklerine kars: yiiriitiilecek, ayn1 zamanda Macar Kralligi’na yaklasmakta
olan tehlikeyi de bertaraf edecek kutsal savas i¢in propaganda faaliyeti yiirlitmesi
talimat1 vermistir. Piskopos Ivan Teutonac’a, Hagli Ordusu’na katilip “heretikleri yok
etme” savasinda gorev alacak herkese cesitli ayricaliklar saglama ve giinah affetme
yetkisi vermistir. Oyle ki, kilise mensuplarina el kaldirmis olan kundakgilara, zorbalara
bile Hagli Ordusu’na katilmalar1 halinde gilinahlarinin affedilecegi vaat edilmistir
(Imamovic, 2018, s. 45). Ancak Papa adma bu sefer de basarisizlikla sonuglanmistir.
Bosna’nin komsu rakip iilkelerle yaptigi ¢ok sayida savasa ve birden fazla Hagh
Seferleri’ne maruz kaldig1 bilinmektedir. Tim bu savaglar karsisinda, Bulgaristan’da

oldugu gibi Bosna’da da Kral, feodaller ve Bogomiller birlikte miicadele etmistir.

Papanin ve Macar Kralligi’nin heretizmi yok etme ¢abalar1 basarili olamadikga,
Bosna Bani iktidarini gili¢lendirmis, Bosna soylu sinifi yiikselis donemine ge¢mis ve
Bosna Kilisesi varligini yeniden kanitlamigtir. Dis diismana karsi ortak miicadele
yiiritmeleri soylular ile kilisenin yakinlasmasini saglamis, soylular her gecen giin Bosna
Kilise’sinin ogretilerini kabul ederken, Bosna Kilisesi de soylularin diinyevi islerine
dahil olmaya baslamis, giiglerini Bosna Kilisesi’nde birlestirmislerdir. Mustafa
Imamovig soylularm, burada Kiliseyi, Roma Kilisesi ve Macar-Hirvat Kilisesi’ne kars1
korurken aym1 zamanda kendi feodal toprak miilkiyet haklarmmi da koruduklarini
belirtmektedir. Bosna devletinin bagimsizligi hem Kilisenin hem de soylularin var olma
sarti haline gelmistir. Roma, Bosna heretiklerine karsi yiiriitiilecek miicadelede
basarinin 6n sartinin, onlarin etkin oldugu bolgenin dilini bilmekten gectigini anlamis, o
yorenin dilini bilen Fransisken kesisleri 13. yiizyill sonunda Bosna’ya gondermistir.

Fransiskenler, yoksul dilenci kesislerdir ve heretiklere kars1 miicadelede gii¢c kullanimi
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ve engizisyon yontemlerini reddederler. Onlar asama asama ama kararli bir sekilde
halka yakinlasir, diger yandan hiikiimdar ve soylular icin siyasal ve diplomatik
sorunlarda danigsmanlik, aracilik ederler. Bosna sarayi, dis siyasi islerde, Bosna Kilise
mensuplarinin gizli kimlikle katilimlarin1 saglardi. Stjepan Tomas doneminden (1435-
1461) itibaren ise Fransiskenler Bosna dis siyasetinde etkin role kavusarak, Bosna
Kilise mensuplarint saf dist birakmiglardir. Boylece Macar krallarinin gii¢ kullanarak
yapmak isteyip yapamadiklarini, yani Bosna Kilisesi’ni ve onun 6gretisini dizginleme
isini Fransiskenler barig¢il yontemler kullanarak basarmislardir. 1. Stjepan Kotromanic
ve oglu II. Stjepan Kotromanic doneminde hem igte Fransiskenler, hem dista Subic’ler,
Bosna Kilisesi ile miicadeleye devam etmistir. Hersek’in Bosna biinyesine girmesi ile
Bosna’da Ortodoks niifus artmistir. Ortodoks din adamlari, Bosna Kilisesi’nin dini
pratigine asir1 derecede karsi olmasina ragmen, siyasal acidan ¢atismaya girmemislerdir.
Imamovig, Ortodoks kilisesinin, Bosna Kilisesi ile siyasal catismaya girmemesini,
donemin Hersek Voyvodasi Herceg Stjepan Kosaca’nin bir Kristiyan olarak Bosna

Kilisesi’ne mensup olmasina baglamistir (2018, s. 60).

Sirp Ortodoks Kilisesi, Bosna’da siyasal alanda faal olarak calismasalar da
Fransiskenler Katolikligin hamileri olarak israrla bu faaliyetlerini siirdiirmiistiir. 1340
yilinda Visoko merkezli Bosna Fransisken Vikarligir kurulmustur. Ortodoksluk {ilkenin
dogu ve giiney bdlgeleriyle simirlanmis olmasina ragmen, heretiklere karsi pasif
kalmamis, onlarin doniistiiriilmesi yoniinde g¢abalamistir. Bu caligmalar esnasinda
Orotodoks Kilisesi, tipkt Katolik Kilisesi gibi, yer, zaman ve sartlarin uygun oldugu her
firsatta giic kullanmaktan kaginmamustir. Bu doénemde Imamovi¢’in aktardigina gore
(Imamovic, 2018, s. 60), Hum Bolgesi’ndeki Bosnali Kristiyanlarm Ortodoksluga
gecirilmesi siireci, barig¢il yontemlerle yiirtitiiliirken, Podrinje bolgesinin heretikleri 15.

yiizyil ortalarinda siirgiinlerle ve gii¢ kullanilarak Ortodoksluga zorla gecirilmislerdir.

Tim Ortagag boyunca hemen hemen tiim Balkan cografyasinda degisik diialist
ogretiler goriilmektedir. Bu bir tiir “Balkan-Slav Protestanliginin”, bolgede derin sosyal-
etik kokleri olmakla birlikte, yalniz Bosna’da siyasal rolii olmustur. Heretik Ogreti,
Bosna’da siiphesiz bir devlet politikasi aracidir, ancak onun Bosnali insanin kiiltiirel

yasamu iizerindeki belirleyici rolii de inkar edilemez (Imamovic, 2018, s. 37).
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Nihayetinde, bazi muhtemelen abartili tahminlere gore Fransiskenler, yaklagik
120 yillik misyonerlik calismalar1 sonucunda, yani 1339 ile 1463 yillar1 arasinda
Bosna’da 500.000°den fazla Bogomil takipgisini Katoliklige gecirmislerdir ki bu say1
“donemin Bosna niifusunun beste dordiinden fazlaydi.” Fransiskenlerin basrahibi
Andelo Zvizdovic Vrhbosanski, Bosna’nin fethi sirasinda Fatih Sultan Mehmet’in
karsisina ¢ikma ve Fransiskenler i¢in dini faaliyetlerine devam izni verilmesini isteme
cesaretini gostermistir. Fatih Sultan Mehmet, seriat kurallarina gore, dini faaliyetlerinde
Ozgiir olduklarina dair garanti anlaminda, 28 Mayis 1464 tarihinde {inli “ahidname”
isimli fermanmi imzalamistir. Bu ahidname ile Katolikler Bosna’da Sultan’a tabi
olduklari, emirlerini yerine getirdikleri ve huzursuzluk g¢ikarmadiklar siirece, din ve

vicdan hiirriyetlerini korumus oldular (Imamovic, 2018, ss. 53-55).

Bosna’da  Bogomilizmin izleri Osmanli’'nin Bosna’yr fethine kadar
stiriilebilmektedir. Osmanli’nin Bosna’y1 fethinden itibaren Bogomillerden bahseden
herhangi bir kaynak bulunamamistir. Bunun sebebini, Bosna Bogomillerinin Islamiyet’i
kabul etmis olmalarina baglayan kaynaklar oldugu gibi, farkli diisiinceler ileri siiren
calismalar da vardir. Bu husus c¢alismanin 4. Boliimiinde “Bogomillerin

Miisliimanlagsmalar1” baslig1 altinda ele alinacaktir.
2.2.3. Bizans’ta Bogomilizm

11. yilizyil sonlarinda Bogomil hareketi Konstansinopolis’e gec¢mistir.
Bulgaristan’in 1018°de II. Basileus tarafindan fethedilmesinden sonra ¢ok sayida Bulgar
soylusu Konstansinopolis’e yerlesmistir. Baz1 yerel soylu aileler ve hatta Bizanslh
kesisler tarafindan kabul edilmis olan Bogomilizm, dinsel bilgi ve ilkelerini burada
orgiitlenmistir  (Eliade, 2003, ss. 208-209). Bogomiller Istanbul’a geldiginde,
Imparatorlugun bas edemedigi Messalianlar ve Paulikianlar basta olmak iizere birgok
degisik kiiclik yer alt1 mezhepleriyle karsilagsmiglardir. Kutsal fakirlige 6nem veriyor
olmalari, manastirlardan ¢ok sayida kisiyi yanlarina ¢ekmelerini saglamstir.
Yasayislarindaki kat1 ve disiplinli temizlik, laikler arasinda da saygin konum
kazanmalarina neden olmustur. Yonetime ve yasaya karsi tutumlari onlar1 pasif

direnis¢iler konumuna getirmistir (Albayrak, 2005, ss. 152-153).
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Biiyiik olasilikla bu sebepledir ki; Bulgar Bogomilleri ile Konstantinopolis’teki
Bogomiller arasinda kimi teolojik farklar da bulunmaktadir. Bulgar Bogomillerinin ve
Bizans Bogomillerinin 1limli diialist olmalarma karsin, Trakya’daki Dragovitsa
Kilisesi’nde goriilen Bogomiller mutlak diialist ozellikler tasiyordu (Hamilton ve
Hamilton, 2010, s. 106). Kii¢ciik Asya (Anadolu) Bogomilleri, Tanri, Baba ve Kutsal
ticliiye inandiklarini agiklarken, goriinen diinyanin yaraticist Seytan’a da tapiyorlardi.
Konstantinopolis Bogomilleri cinlere ve kotii ruhlara tapiniyor ve onlarin 6fkelerinden
korktuklari i¢in 6nlerinde secdeye kapaniyorlardi. Konstantinopolis Bogomillerine gore,
kotii ruhlar, insanlarin ilizerinde bizzat Tanri’nin kendisinin kaldirabilecegi bir giice

sahiptiler (Kaygusuz, 2006, s. 228).

(Cagdas Bizanslhi yazar Euthymios Zgibenos’un (1050-1120) yazdigina gore,
Bizans’ta Bogomilizmin ilk &greticisi John Tzurillas adinda bir heretiktir. Trakya ve
Izmir’de inanglarmi yaydigmi ve taraftar topladigini anlatmaktadir. Imparator 1.
Alexius’un doneminde (1081-1118) yakalanan bir Bogomilin ifsa ettigi iizere, hareketin
Istanbul’daki onderi Basil adinda bir kesistir (Comnena, 2000). Kostantinopolis
Bogomillerinin basinda ismen tanman yalnizca Basil’dir. Basil’in de tipk1 Isa gibi, tipki
Mani gibi 12 havarisi vardir (Kaygusuz, 2006, s. 226).

Euthymios Zgibenos, Bogomilizm’e giris toreni ve tapimnmalar1 hakkinda su kisa

tanimlamay1 vermektedir:

“Biz Ortodoklarin suyla yaptigimiz Hiristiyanliga giris ayinine
(vaftiz) onlar Iohannes’in vaftizi diyorlar ve kendilerininkine Isa’nin
uygulamasi adini vermektedirler. Ciinkii bunun Biiyiik Ruh tarafindan
yapildigina inaniyorlar. Iste bunun icin Ortodoksluktan Bogomilizm
mezhebine girenler, her seyden dnce tovbe ve pismanlik, ruhsal temizlik ve
dualart artirmak icin belli bir siirede anlastiktan sonra ikinci kez vaftiz
yapmis olurlardi. Bunun icin hemen o kiginin basi iizerine bir Iohannes
Incil’i koyarken, kendileri icin Kutsal Ruh yardima cagrilmakta ve Tanri
Babamizi (Pater Noster) zikretmekteydiler. Bu giris (vaftiz) toreninin hemen
ardindan inang degistiren kisi bir siire i¢in ¢ok yogun dinsel uygulamalar,

¢cok sert bir yasama ve en saf duaya ve tapinmaya kendini adamak
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zorundaydi. Bundan sonra, biitin bu verilen goérevieri tamamlamis ve
uygulamalart yerine getirmis oldugunu duyurmasi icin (egitilmis) aday
toplantiya ¢agriliyyor ve oradaki kadinlarin ve erkeklerin tanikliginin
ardindan, onu asil kabul torenine gotiiriiyorlardi. O zaman, yiizii batiya
doniik durdurulan talihsiz (!) adamin, zavalli basi iizerine yeniden Incil
koyup, hazir bulunan kadin ve erkekler kirli elleriyle adama dokunarak, o
kiiftir dolu resmi girig-kabul sarkisini séyliiyorlar. Bogomiller tiim Ortodoks
Kilisesi tapinmalarimi reddederek sadece “Pater Noster” duasini her
keresinde en fazla on bes kez okunmak iizere giindiiz yedi, gece bes kez

diziistii oturarak tapimiyorlar.” (Kaygusuz, 2006, ss. 243-244)

Bu anlatidan anlasildigi  ilizere, Bizans Bogomilizmi, Bulgar
Bogomilizminden ayr1 olarak, dini giris torenleri ve daha fazla sayida dua
icermektedir. Bizans Bogomilizmi, Konstantinopolis’de entelektiiellere hitap eden
kompleks bir teoloji halini almig ve bu haliyle, Akdeniz {izerinden Dalmagya,

italya ve Fransa’ya tagimnmustir.
2.2.4. Sirbistan’da Bogomillizm

Patrik Teofilakt’in Bulgar Krali Petar’a (927-969) gonderdigi mektupta “Bogomil
hareketi Hiristiyanlik’in bagindan beri mevcut olan kilise karsit1 hareketlerin devamudir.
Bu nedenle Katolik kilisesinin uygulamalar1 dogrudur ve Ortodokslar da bu harekete
kars1 ayni siddetle davranmalidir” yazmasi {izerine Bogomiller, Bulgaristan’dan siir
dis1 edilmis ardindan Sirbistan’a gegmistir (Izeti, 2014, s. 27). Kaynaklar Sirbistan’da
Bogomilligin yayilma sebebi olarak, Ortodoks Kilisesi’nin de dahiliyle feodal sistemin

insanlar1 ezmesinden dogan olumsuz sartlar1 gostermektedir (Albayrak, 2005, s. 163).

11. ylizyillda Sirbistan’da yayillan Bogomilizm, Sirp Krali Stefan Nemanya
zamaninda glic kazanmis, bunun karsisinda Nemanya, Bogomillerin dillerinin
kesilmesi, kitaplarinin yakilmasi, taraftarlarinin siirgiin edilmesini emretmistir. 1221°de
Zica konsili toplanmis ve zamanin Sirbistan Ortodoks Kilisesi lideri Bagpiskopos Sava,
Bogomil heresileri aforoz etmistir. Nemanya’'nin siddetine maruz kalan ve 12. yiizyilda

Nemanya tarafindan sinir dis1 edilen Bogomiller, Bosna, Hersek ve Dalmagya’ya go¢
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etmislerse de, Sirbistan’da Bogomillizm 13. ve 14. yiizyillar boyunca da yayilmaya

devam etmistir.

2.2.5 Trakya ve Kiiciik Asya’da Bogomilizm

Makedonya’da yasayan Bogomiller, Kutugeri adiyla ve 15. yiizyilin bagindan beri
zikredilmektedir. Simdiki Kutugerci (Kostendil bolgesinde) ve Kutugeri (Voden
bolgesi) gibi Bulgar koylerinin adi bu sozciikten gelmektedir. Obolensky de
calismasinda, Euthymius’un, Kibyreiotes Thema’sindaki’ heretiklere Bogomil,
Opsikion Thema’sindakilere® ise Phundagiatae admi verdigini, “Phundagiaitac”
tabirinin, Yunanca powda kelimesinin, Latince “funda” kelimesi oldugunu ve bunun da
“canta” veya “torba” anlamina geldigini tespit etmistir. Obolensky’e gore onlara bu
ismin verilme nedeni, sirtlarinda torbalarla dilenen, ancak kendine yetecek kadar
yiyecekle yetinen, fakirce yasadiklari hayat tarzindan ileri gelmektedir (Obolensky,
1948, p. 177).

Selanik Bagpiskoposu Simeon (1410-1429), onlardan Selanik’e yerlesmis
Hiristiyanlar olarak bahsetmis olmasina ragmen, Ortodoks diismanlar1 ve hag kiricilari
ve kendi doneminin tek sapkin temsilcileri olarak gormiistiir. Orta Makedonya’da,
Babuna daginin eteklerindeki Babuni Bogomilleri yasamaktaydi. Bu bolgede ayrica
Bogomila adli bir koy ve Babuna irmag: bulunmaktadir. Bugiin Kuzey Makedonya’da
yer alan Tikves, Kicevo, Debar, Skopje (Uskiip) bolgelerinde ve Sar-Planina’daki
(Makedonya’daki Sar Daglar1) Gora bdlgesinde yasamaktadirlar. Bazi kuzey
Arnavutluk Torbesi’leri (torbacilari) Katoliklige gegmistir ve eski adlari “funda=Grekge
torba” sozcligiinii hala korumaktadirlar. Kaygusuz, torbesi (torba) sézciigiiniin Tiirkge
oldugunu ileri siirerek, Anadolu’nun cesitli bolgelerinde gocer halde yasayan yazin
koyleri ve harmanlar1 dolasarak kendi yaptiklar1 elek-kalbur ve sepetler karsiliginda
tahil, un ve g¢esitli yiyecekler toplayip bunlari sirtlarinda bulunan torba-canta ve

heybelerinde tasiyan Abdal gruplart bulunduguna dikkat g¢ekmektedir. Abdallara

7 Thema, Bizans imparatorlugu’nda askeri-sivil eyaletlere verilen isimdir. Kibyreiotes (Cibyrrhaeots)
Temasi, buglinkii Mugla ve Antalya’nin kiyi seridini ve Mersin’in bir kismini icine alan bolgedir.

8 Opsikion Themasi (Opsician Theme), bugiinkii, Kuzey Marmara, Canakkale, Bursa, Bilecik, Eskisehir ve
Katahya’'nin bir kismini igine alan bolgedir.
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“Elekgi-Kalburcu-lar”, “Sepetci-ler” “Kalayci-lar” ve daha Onemlisi sirtlarinda
tasidiklar1 torbalardan dolayr “Torbaci-lar” gibi adlar verildigini belirtmektedir. Bu
baglamda, Torbesi Bogomillerinin, Tirklesmis Bogomiller olup olamayacaklarini

sorgulamaktadir (2006, ss. 231-232).

11. ylizyildan itibaren yasayan Kiiciik Asya Bogomillerinden bir kismi, uzun siire
Tirk egemenliginde kaldiktan sonra, Balkanlara gogerek orada Torbacilar ve
Kutugerciler adiyla diialist inanglarimi siirdiirmiis olabilirler. Opsikion, Marmara’nin
giiney kiyilarindan Bursa’ya Eskisehir-Kiitahya’ya kadar uzanan Bizans eyaleti; Silifke
dahil Mersin’e kadar Giineydogu Akdeniz bolgesi ise Kibyreiotes eyaletini
olusturuyordu. Bu bolgelerde hala yogun yasayan Abdallar1 g6z oniinde bulundurulursa,
Anadolu’da kalanlar bugiin hala “Torbacilar, Elekgiler, Sepetciler vb” adlarla yasayan
ve bliylikk cogunlugu Alevi inancli Abdallar olabilirler. Boyle bir kabul bugiin
Balkanlarda yasayan Alevilerin bir kisminin Bogomilizmden Alevi kiiltiiriine ge¢mis

olan kisiler olabilecegi sonucunu ortaya ¢ikarmaktadir (Kaygusuz, 2006, s. 233).

Sonu¢ olarak, Bogomilizm Ogretisi Bosna’da resmi devlet dini olmasinin
disinda, ekseriyetle yayildiklar1 cografyada hakim Ortodoks veya Katolik inancin
disinda kalmasi nedeniyle, heretik olarak goriilmiistiir. Devletler ve Kiliseler arasindaki
dini-siyasi isbirligi, Bogomilizmi, egemenliklerine tehdit olarak gormiis ve bu sapkin
inanc1  yok etmeye calismiglardir. Bogomillerin kendilerini Hiristiyan olarak
gormelerine ragmen, Balkan Devletleri ve Bizans bu inanci, din dis1 saymis ve Hach
Seferi diizenlemistir. Hiristiyanlik inancina bagli devletlerin kendi dinleri digindaki bir
dine bagli olan devletlere kars: yiirtittiikleri, s6zde dini duygularla yaptiklari, seferlere
Hagli Seferi denilirdi. Ancak Bogomilizm inanci, Hiristiyan olmasma ragmen,
kendilerine Hagli Seferi diizenlenen bir istisna olmasindan dolayr Onemlidir.
Bogomillere karsi Katolik ve Ortodoks Hiristiyan devletlerin yiiriittiikleri siyaset
oldukca sert olmustur. Bogomiller c¢esitli iskencelerden geg¢mis, siirgiin edilmis veya
Oldiirtilmistiir. Burada temel sebebin din olmadigi, siyasi oldugu diisiiniilmektedir.
Ortacag, devletlerin siyasetlerini dini temeller {izerine oturtan bir devlet yOnetimi
tizerine kurdugu bir donem olmasi sebebiyle bu baskici yonetim her ne kadar dini bir

miicadele olarak okunsa da, siyasi giicii koruma endisesine hizmet ettigi ortadadir.
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3. BOLUM
ISLAM TASAVVUF INANCI
(ISLAM HETERODOKSIZMI)

Tek tanrili bir din olarak 7. yiizyilda Orta Arabistan’da ortaya cikan Islam dini,
fetih politikalar1 (cihad ve gaza anlayisi) ile hizla yayilmistir. S6z konusu fetihlerde yer
alan Araplar, Kuran-1 Kerim’in Arap¢a olmasi, Islam’in kendi cografyalarinda ortaya
cikmasi gibi sebeplerle, Islam’1 kendi ideolojileri haline getirmis ve hakim unsur olarak
kendilerini gormiislerdir. Islam’mn devletlestigi Emevi ve Abbasi dénemlerinde de,
hakim unsuru Araplar olusturmustur. Araplarin hakim unsur olmasinin yani sira, fetihler
ile genisleyen Islam topraklarinda Arap olmayip sonradan Miisliiman olan (mevali)
toplumlar ile heterojen bir toplum yapisi olusmustur. S6z konusu hakim unsur, bu
cesitlilik tlizerinde merkezi bir otorite kurma ve bdylece egemenligini siirekli kilma
cabasi ile “siyasallasmis bir Islam ortodoksisi” ortaya ¢ikarmistir. Mevali’nin bir kismi
[slam’1 samimiyetle kabul etmistir, Islam’m getirdigi esitlikci ve adil ilkelere
inanmiglardir. Bu sebeple, siyasi otoritelerin esitlie uymasini, Araplar ile kendilerine
esit muamele edilmesini istemisler, buna uyulmadigr durumda ise tepki gostermekten
cekinmemislerdir. 8. yiizy1lda Mevali icindeki bir kisim, Islam ortodoksisine kars1 Islam
kimligini ve teolojik kavramlarini1 kullanarak, eski inan¢ ve kiiltiirleri iizerine kendi
inanglarim (kamifle ederek) olusturmaya baslamustir. Ozellikle Zerdiisti iran’da Sasani
toplumunun smiflara ayrilmis, esitlik¢i olmayan adaletsiz yapisina sosyal bir tepki
olarak dogan Mazdeizm ve Maniheizm gibi dinler ana referansi olusturmustur. Farkli
kalip ve bigimlere biiriinen bireysel ve toplumsal tepki hareketleri ortaya c¢ikmaistir.
Islam tarih yazicihginda, islam dairesi disina ¢ikmus bu hareketlere zindiklik (zendeka)
ve miilhidlik (ilhad) denilmektedir (Ocak, 2020, ss. 33-49).

Bu hareketler Arap aristokrasisini temsil eden Emevi devleti doneminde ortaya
cikmistir.  Emevi iktidarimin Mevali’ye ikinci smif insan muamelesi yapmasi,
kendilerinden cizye almaya devam etmesi hareketin neden bu dénemde ortaya ¢iktigini
aciklamaktadir. Bu yoniiyle bakildiginda, Ahmet Yasar Ocak, zindiklik ve miilhidlik
olarak isimlendirilen bu hareketlerin, eski inanglarina bagli kesim ile Arap ydnetici sinif

arasindaki inan¢ goriiniimlii ama temelde sosyal nitelikli bir kavga, kiiltiirel bir var olma
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savasi olduguna dikkat ¢ekmektedir (2020, s. 51). Nihayetinde eski kiiltiir ve inanglart
olan Mazdeizm ve Maniheizm de, Zerdiistligiin olusturdugu esitliksiz, adil olmayan
yonetime bir sosyal tepki ile olusmustu, bu bagkaldirn kiiltiirii eskiden beri
muhteviyatlarinda vardi. Ne var ki bu hareketler, zamanla kitlesel hareketleri, buna
paralel olarak entelektiiel hareketleri, Islami inang¢ ve hayat tarzim1 dislayan felsefi
boyutlu inangsizlik bigimlerini ve higbir teolojik ve felsefi temeli olmayan yalnizca

sefihane hayat slirdiirme ¢abasindaki basit inangsizliklar1 da ig¢ine almistir.

Zendeka ve miilhidlik hareketleri, kimi zaman kitlesel hareketler olarak ortaya
¢ikmig, kimi zaman ihtilalci, kimi zaman entelektiiel bir hareket olarak kendini
gostermis, kimi zaman teoloji kimi zaman felsefi biiriiniimde tezahiir etmistir. Tarihte
zindiklik suclamasina mahkim olan bir¢ok isim olmus, zendeka hareketi sayilan bir¢cok
olay vuku bulmustur. Nihayetinde tiirii ne olursa olsun, Siinni Islam digindaki biitiin
inang ve hareketler zindiklik sayilmistir. Ancak bu ¢alismada tlizerinde durulacak konu
tasavvuf inanci olacagindan, tasavvuf inanci i¢indeki zindiklik ve miilhidlik konusuna
deginilmistir. Islam tasavvuf inancinin zindiklik damgasi yemesindeki kasti
anlayabilmek adina, oncelikle tasavvufun ne oldugunu, amacini ve ilk mutasavviflari
kisaca tanimak gerekmektedir. Bu sayede s6z konusu ithamin mantigt daha iyi

kavranabilecektir.
3.1. TASAVVUF NEDIR?

Tasavvuf, Islam dini icinde Hz. Muhammed’in peygamberligini ve Kur’an-1
Kerim’in kutsal kitap oldugunu kabul ederek, ayn1 zamanda deruni bir islam felsefesi
diisiincesi i¢ine girerek, temelinde yiice bir Allah aski barindiran, farzlarin yaninda
nafilelerin de yogun oldugu bir ibadet halinde yasama ve manevi yonii gliclii bir iman
kurma felsefesi, inancidir. Tasavvufu ilk tarif edenlerden olan Muhammed b. Vasi’a
(6.741) gore, tasavvuf husu, nefsi hor gorme, kanatkarlik ve alcak goniilliiliiktiir
(Ongoéren, 2011, s. 119). Ahmet Yasar Ocak’a gére “tasavvuf, hayatta insana Tanr1’y1
unutturmaktan baska bir ise yaramayan diinyevi zevklerden, gailelerden, arzu ve
hirslardan, tutkulardan, ahlaki zaaflardan, beseri ihtiyaclardan uzaklasip O’na daha ¢ok
yaklagtiracak, O’nu hayatinin merkezine alacak bir diisiince, bir ruh hali ve yasama

tarzidir” (Ocak, 2020, s. 80).
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Tasavvuf yolunu benimseyen kimselere, sifi, mutasavvif veya ehl-i tasavvuf adi
verilmistir (Ongéren, 2011, s. 119). ilk dénemlerde mutasavvif ve sifi es anlaml
kullanilirken daha sonra, Hicviri mutasavvif ve siifi arasinda fark oldugunu ileri siirerek,
“Hakk’in yakiligin1 kazanan kimse”ye stfi, “Hakk’in yakinligin1 kazanmaya c¢alisan
kimse”’ye mutasavvif demistir. Sihabeddin es-Siihreverdi ise, mutasavvifi imanin
yaninda ilim sahibi, sOfiyi ilim ve imanmn yaninda ayrica zevk sahibi olarak
tamimlamustir (Uludag, 2011, s. 379). Bir diger sekliyle nefis miicadelesini siirdiirmekte
olanlar mutasavvuf, bu miicadeleyi kazanip kemale ermis kisiler ise stfidir (Ongéoren,
2009, s. 471). Ocak ise mutasavvuf ve stfi ayrimini su sekilde ele almistir: Mutasavvif,
herhangi bir tasavvuf nazariyesi ve mesrebi ortaya koyan veya bu alanda eser yazan
tasavvufgulara, sifi ise sadece bir hayat tarzi olarak tasavvufu yasayanlara denir (Ocak,
2020, s. 80). Mutasavviflar, Allah’a ulagsmak igin, ¢esitli nazariyeler ve usuller gelistirir.
Her bir mutasavvufin ayr1 bir yolu vardir. Stfiler bu yollardan birini secer ve o yolda

hayatin1 yasar.

3.2. TASAVVUFUN DOGUSU VE iLK MUTASAVVIFLAR

Tasavvuf inanci, koklerini Islam’in ilk ortaya ¢ikti1 yillarda, Hz. Muhammed
heniiz hayatta iken yasanmaya baslanan, ziihd hayatindan almaktadir. 7. ve 8. ylizyilda,
Allah’a siikretmek tizere gecenin bir boliimiinii ibadetle gegiren Hz. Muhammed’i 6rnek
alip, onun gibi yasamaya gayret gosteren zahidler ortaya ¢ikmaya baslamistir. Bu
zahidler Hz. Muhammed’den (s.a.v.) derinden etkilenmis, ona sevgiyle uymay1 ve onun
yasadig1 manevi ve ruhani hayati devam ettirmeyi ilk gorevleri saymislardir (Ongoren,
2011, s. 120). Hz. Muhammed’le birlikte, onu 6rnek alarak yasayan Ashab-1 Suffe gibi
ilk kusak Miisliimanlarinin yogun dini hayat tarzi, Hz. Muhammed’in vefatindan sonra
Islam fetihlerini ydneten, fetihlerin onlerine agtigi liiks hayati benimseyen ve siyasi
otoriteyi elinde bulunduran ikinci gen¢ kusaga karsi bir toplumsal tepkiye donligmiistiir.
Boylece Ortacag’da Islamda bir ziihd (Islami asketizm) hareketi dogmustur. Bu tavir ile
toplumun belli bir kesimde, ziihd ve takva hayati ad1 altinda koyu bir dindarlik, kendini
Tanr1’ya adamaya yonelik bir yasam tarzi ve diisiince yapisi gelismistir (Ocak, 2020, s.
81).
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Hz. Peygamber’in kimi sahabilere zikri telkin ettigini kabul eden tasavvuf
inancinda, zikir silsilesi ortaya ¢ikmistir. Hz. Ali ve Hz. Ebu Bekir’den gelen zikir
silsileleri, degisik kollarla giiniimiize kadar ulasmistir (Ongodren, 2011, s. 120). Ziihd
hayat1 yasayan zahidler, genisleyen Islam topraklarinda Miisliiman olmayan ama
kendileri gibi miinzevi hayat siiren mistiklerle tanismig ve onlarla iliski kurmuslardir.
Bununla birlikte zahidler kendi mistik nazariyelerini olusturmuslardir. 9. yiizyildan
itibaren Beyazid-i Bistami, Ciineyd-i Bagdadi, Ziinnun-1 Misri, Sakik-i Belhi gibi ilk
mutasavvif ve sifiler ortaya ¢ikmislardir. 12. yiizyilda, Ahmed er-Rifa’i, Abdiilkadir
Gilani gibi biiyiik tarikat kurucular1 yetigsmistir. 13. yiizyilda ise Muhyiddin-i Arabi gibi
Vahdet-i Viicutculuk, Sihabeddin-i Siihreverdi-i Maktul gibi Israkilik, Sihabeddin Omer
es-Stihreverdi gibi Siihreverdilik ve Necmeddin-1 Kiibra gibi Kiibrevilik yolunu agan
mutasavviflar ortaya c¢ikmistir. S6z konusu adi gecen mutasavviflarin ¢ogu, Arap

kokenli olmayan kisilerdir (Ocak, 2020, s. 82).

9. yilizyillda ¢ogunlukla Mevali kesimin siyasi iktidar g¢evrelerine ve egemen
siiflarin kontroliindeki toplumsal diizene kars1 “mistik bir protesto hareketi” olarak
gelistirdigi tasavvuf akimi, ulema ve siyasi otorite ¢evrelerinde zindiklik ve miilhidlikle
suclanmustir. Bu suclamalarin temelinde, ilk mutasavviflardan olan bazi kimselerin eski
fran kiiltir ve inanglarmin, nazariyelerinde ihda ettiklerine olan benzerlikleri
yatmaktadir. Ornegin, Beyazid-i Bistami, Zerdiist bir dedenin torunudur. Kendisinin
Fena Fillah (3tém s B ) nazariyesinin, Budizm’deki Nirvana nazariyesi ile benzerligi hala
tartisma konusudur. Sahibeddin-i Siihreverdi-i Maktul’iin Israk (3! ¥') nazariyesinin,
eski Zerdiist inangtaki ve Maniheizm’deki Isik (Nur) kavramiyla ilgisi de yine tartisilan

bir diger husustur.

Zendeka ve ilhad ne tiir olursa olsun, Siinni Islam’a muhalif biitiin inan¢ ve
hareketler demektir. Bdyle bir bakis acisindan yola ¢ikarak, islam diinyasinda daha ilk
devirlerinden itibaren tasavvuf hareketi ve mensuplari, yani mutasavviflar ve sifiler, o
zamanlardaki ulema tarafindan zindik ve miilhid olarak damgalanmis ve resmi
otoritelerce bu sugtan yargilanip (Kur’an-1 Kerim’de bu yolda bir ayet olmamasina
ragmen) genellikle 6liime mahkim edilmislerdir (Ocak, 2020, s. 47). Tasavvuf tarihinin
¢ok iyi bilinen ve zendeka sugundan idam edilen iki simasi; Hallac-1 Mansur (858-922)

ve Sihabeddin-i Siihreverdi-i Maktul’diir (1145-1191). Eski bir Iranl aileye mensup
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olan El-Hiiseyn b. Mansur el-Hallac, yine Fars kokenli olan Cuneyd-i Bagdadi’nin
mirididir. Hallac-1 Mansur, sihirbazlik bilmekte, biitiin gizli ilimlere ve kimyaya ilgi
gostermekte, taraftarlarina kendini “Allah” olarak tanitmakta, Allah’in insan bedenine
gectigine inanarak “Ene-1 Hak” (3= U) sozii ile taninmaktadir. Ene-1 Hak, kisinin kendi
benliginden gegip bir biitiine ilerlemesi ve orada kendisiyle bulusmasinin felsefesidir,
yani her sey O’ndan geldi ve O’na donecektir (Topal, 2020, s. 9). Goriisleri dolayisiyla
Hallac-1 Mansur 6liime mahktm edilmis, diri diri kollar1 ve bacaklar1 ¢aprazlama olarak
kesilerek infaz edilmis, cesedi uzun siire teshir edildikten sonra yakilarak kiilleri Dicle
Irmagi’na dokiilmistir (Uludag, 1997, s. 378). Bu tasavvuf tarihinin en trajik

olaylarindan biridir.

Bir diger zendeka suclamasindan dolayr idam edilen mutasavvif Fars kokenli
Sihabeddin-i Siihreverdi-i Maktul’diir. Stihreverdi, fikih 6grenimi déneminde felsefe ve
stfilige merak sararak gezici dervis gibi iilke iilke dolasmistir. Anadolu’da Selguklu
Sultam1 [LKilicarslan’in  (1155-1192) yaninda bir siire kaldigi bilinmektedir.
Siihreverdi'nin Israk (Isik) Nazariyesi’nde Zerdiistliige yaklastig1, kendisini peygamber
ilan ettigi, Batini fikirlere sahip oldugu, kimya ile ugragmasi sebebiyle biiyiicii oldugu
iddialarindan dolay1 Selahattin Eyyiibi’nin (1171-1193) verdigi talimatla, muhakeme
edilmis, zindiklik ve miilhidlikle su¢lanmis, idam edilmistir (Ocak, 2020, s. 86).

Idam ile sonuglanan suglamalara maruz kalan ornekler oldugu kadar, olagan
sekilde hayatin1 tamamlayan, yasadigi donemden sonra da zindiklik ve miilhidlikle
suglanmaya devam eden sahsiyetler de olmustur. En bilinen drnek, Muhyiddin Ibnii’l
Arabi’dir (1165-1240). Vahdet-i Viicud tasavvurunu sistemli bir teofizik ve metafizik
doktrin haline getirerek tasavvufa biiyiik katki yapmustir. Ciddi bir bilgi birikimine
sahip olan Arabi’nin doktrinini anlamak i¢in yliksek bir tasavvuf kiiltiirine sahip olmak
gerektigini belirten Ocak, muhalif ¢evrelerce bu doktrinin anlasilamayarak kaba bir
panteizmle yorumlandigini ve agir ithamlarla maruz kaldigini bildirmistir (Ocak, 2020,
s. 87). Bir diger drnek sahsiyet olan ibn Mukaffa,(102 veya 106-759) Zerdiistliikten
Miisliimanliga ge¢mis bir Iranhidir ve eserlerinin biiyiikk kismini Pehlevi dilinden
terciime edilmis risaleler olusturur. Kelile ve Dimne (4 5 4LIS) Pehleviden Arapgaya
cevirdigi onemli eserlerden biridir. Bu kitabin asli, Sanskrit dilinde hiikiimdara mahsus

nasihatmane olan Pancatantra’dir. Materyalist bir ahlaka dayanan bu esere gore, insana
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kilavuzluk eden akildir. Insan kendi mutlulugunu bulmak isterse, baskasinin
mutluluguna saygi gostermelidir. Ekonomik bakimdan devletin temeli, asag: kitlelerdir.
Devletin yedi unsuru vardir: hiikiimdar, kendisine yol gosteren viizera, tebaasi, kaleler,
miidafaa ve taarruz kuvvetleri, hazine ve mikelleftir. Adalet hiikiimdarin birinci
vazifesidir ve tarafsizlik adaletin ilk mihengidir. Adil yonetimde ikinci unsur ise akla
tabi olmaktir. Adaleti yerine getirmede en giivenli yol, hiikiimdarin bizzat davayi
dinleyip hiikiim vermesidir. Hiikkimdarin vazifeleri, zuliim ve taarruzu Onleyerek
tebaanin hayatini, malin1 korumak, adaleti tarafsizlikla yerine getirmek, ziraat ve
sanayinin gelismesine &nayak olmak ve halki zenginlestirmektedir (Inalcik, 2020, s.

16).

S6z konusu bu mutasavviflarin bilinmesi, calismada yer alacak olan Osmanl
tasavvufcularini tanimak, Osmanli’nin tasavvufa bakisin1 ve tavrini, zindik ve miilhid
suglamalarini, tasavvufcularin Osmanli’y1 nasil etkilediginin anlagilabilmesi adina 6nem
teskil etmektedir. Osmanli devletinde tasavvuf inancina sahip birgok mutasavvif
inanglarinin kokenlerini bu donemlerden almistir. Osmanli’nin tasavvufa bakis agis1 da
bu donemlerde yasanan olaylar, Emevi ve Abbasi devletlerinin olaylar karsisindaki

uygulamalariyla sekillenmistir.

3.3. SOFIILIK

Tasavvuf, “yaratilan”in “Yaratan”in tecellisinden ibaret oldugu goriisii ile izale
etmeye c¢alisan mistik bir felsefeye dayali deruni bir hayat tarzidir. Yaratan-yaratilan
ikiliginin ortadan kaldirilmasinin bir aract sifatiyla “insan-1 kdmil” ve “velayet”
teorisinde odaklastig1 sdylenebilir. insan velayet sistemindeki biitiin kademeleri asarak,
ilahi gercege ulastig1 son noktay: temsil eden “insan-1 kamil” mertebesine ulagabilir. Bu

kademeleri asmaya calisan kisiye stfi denir.

Mistik bir hayat tarzi olarak sfilik, Islam &ncesi eski mistik kiiltiirlerin
temsilcisi olan Arap kokenli olmayan Mevali tabakasinda arasmda ve ilk Islam
fetihlerini takiben Mezopotamya’da kurulmus olan Basra, Kiife gibi sehirlere yerlesen
Arap kokenli yeni niifus arasinda sekillenmeye baslamistir. Bu sehirlere Bagdat’in da
katilmas ile birlikte temelini bu sehrin olusturdugu bir tasavvuf anlayisi gelismistir. Bu

donem Irak mektebi Beyazid-i Bistami (6.848), Hallac-1 Mansur (6.922) benzeri Fars
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kokenli biiylik sifi teorisyenleri, aynt zamanda Seyyid Abdiilkadir el-Cili (Gilani)
(0.1165) ve Seyyid Ahmet er Rifai (6.1182) gibi Arap kdkenli Onemli tarikat
kurucularini da yetistirmistir (Ocak, 2020, s. 172). Bu sehirlerde gelisen tasaavufun yani
sira, 9. yiizyilda Iran kiiltiiriiniin besigi olan Horasan bolgesinde, Irak mektebinin ziiht
hayatindan tamamen farkli, biitiiniiyle ilahi ask ve cezbe dayali, Melamitiyye adiyla yeni
bir tasavvuf anlayisi ortaya ¢cikmistir. Ahmed b. Hadraveyh(6.854), Ebu Hafs-1 Haddad
(6.879), Hamdun-i Kassar (6. 885), Ebu Osman EIl-Hiri (6.911), es-Siilemi gibi

sahsiyetler, 6zellikle Hamdun-i Kassar, bu ikinci stfilik anlayisinin onciileri olmustur.

11. ylizyildan itibaren bu iki shfilik anlayisi, zamanla taifeler, cemaatler ve
tarikatlar olarak sGfi tesekkiiller ortaya ¢ikarmistir. Bu tarikatlar 13. yiizyilla birlikte
Anadolu’ya akin etmeye baslamistir. Horasan Melametiyyesi’ni temsil eden
Kalenderiye ve buna bagl Haydarriye, Irak kdkenli Vefaiyye gibi popiiler tarikatlarin
yan1 sira, Iran iizerinden yine Horasan kokenli Siinni ¢izgiye sahip olan Kiibreviyye ve
Irak tizerinden Siihreverdiyye, Rifaiyye ve Kadiriyye olmak iizere ii¢ biiyiik siinni

tarikat da Anadoluya girerek birgok taraftar toplamustir.

3.4. HURUFILIiK

Eski caglarda, harflerle sayilarin kutsal oldugunu kabul eden, bunlara sembolik
anlamlar yiikleyen anlayis s6z konusudur. Evrende kimi gizli gii¢lerin varligi kabul
edilmekte, bu giicler sekil ve harflerle ifade edilmistir. Tilsim, efsun, sihir gibi
tekniklerle “Huriif 1lmi” ad1 altinda ilim tretilmistir. Hurufiligin temelinin bu hurif ilmi
oldugu kabul edilmektedir. Gizli baz1 giiclerin, tilsim ve sihirin giiclintin varligimi kabul
eden bu inanglar esasen MO. 4. ve 3. yiizyillardan itibaren Ortadogu’da Helenistik-
gnostik karakterli inanglarda ve dinlerde ortaya ¢ikmistir. Zaman i¢inde Hak dinlerin
icine de sirayet eden bu inang, Yahudilikte Kabalizm ve Islam’da ise Hurifilik adiyla

kendini gostermistir.

Islam diinyasinda 8. yiizyilda radikal Sii Mugire b.Said el-Icli, Allah’1 harflere
benzetmistir. Ardindan Hurifi anlayis ve yorumlar, bazi mutasavviflar ve Islami gruplar
arasinda ilgi gérmiis, ibnii’l-Arabi ile birlikte bu ilgi daha da artmistir. Hurifiligi Islam

diinyasinda batini diislinceler 1s18inda ilk sistemli hale getiren ise Fazlullah’1t Hurufi
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olmustur. Fazlullah’1t Hurufi, rityasinda gercegi buldugunu, kimi sirlarin kendisine riiya
yolu ile bildirildigini ileri siirmiistiir. Arapg¢a’daki yirmi sekiz harf ile Fars¢a’daki dort
harf arasinda ¢esitli iliskiler kurarak, batini te’villerle Hurufiligi yerlestirmistir. Biitlin
dini hiikiimler yirmi sekiz ve otuz iki sayisina uygulanarak, bu hiikiimlerin insanin

yiiziinde temsil edildigine inanilmistir (Aksu, 1998, ss. 408-409).

Hurufilerin ahireti ve dini sorumluluklarin ¢ogunu kabul etmemeleri, Allah’in
Fazlullah’t Hurufi’de zuhur ettigine inanmalari, Fazllullah’in kitabi Cavidanname’yi
kutsal kitap saymalar1 sebepleriyle zindik olarak sug¢lanmislardir. Fazlullah’in
diisiincelerinin batini yorumlara sahip oldugu ve diisiincelerinin seriata aykirt oldugu
gerekeesi ile Timur tarafindan takibata maruz kalmis ve yargilama sonucunda
Oldiiriilmiistiir. Fazlullah’in 6liimiinden sonra, bilinen en énemli Hurufilerden bazilari,
Ali el-A’la, Mahmud-i Merdud, torunu Emir Nurullah, Mevlana Ma’ruf, Seyid Emir
Ishak’tir. Seyyid, hace, dervis, emir ve Mevlana unvanlarini kullanan Hurufiler,
Hurufiligi Isfahan, Tebriz, Misir, Irak-Suriye, Anadolu ve Balkanlara yaymuslardir.

Islami tasavvuf i¢inde Hurufilik kimi tasavvuf mezheplerinin i¢ine de sizmustir.
3.5. TASAVVUF INANCININ FELSEFESI

Tasavvuf inanci Vahdet-i Viicud felsefesini kabul eder. Vahdet birlik, teklik;
Viicut ise, varlik anlamina gelir. Vahdet-i viicut ise, Allah’tan bagka hakiki bir varlik
kabul etmeyen, tim varligin mutlak viicudun tezahiirii, tecellisi olarak goren kesif ve
dini tecriibeye dayanan anlayistir. Bu anlayisa gore, mutlak varligin disinda higbir varlik
gercek bir viicuda sahip degildir (Tanriverdi, 2012, s. 66). Tanr1, evren ve insan bir
biitlin olarak goriiliir. Bunun yaninda Vahdet-i Mutlak (Viicud-u Mutlak-Mutlak Varlik)
felsefesini de kabul eder. Bu felsefeye gore, evren tek bir varliktir, bu varlik da
Tanr’dir. Bir diger inang felsefesi Hiisnii Mutlak’tir (Mutlak Giizellik). Bu felsefeye
gore, evren Tanri’nin bir tecellisi, gorlinligiidiir. Hiisnii Mutlak, kendi giizelligini bir
aynaya yansir gibi Adem’e yansitmis, onda tecelli etmistir (Kopriilii, 1976, s.311 ve

316).

asavvuf felsefesinin temel esaslarindan biri “a avramidir. Tasavvufa gore
T f felsef t 1 larindan biri “ask” k dir. T fz

ask; Tanr1i’ya has bir nitelik olup, onun sirr1, gériinen simgesidir. Bu sebeple Tanri’ya
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korku ve menfaatle degil, ask ve sevgiyle yaklasilmalidir. Tasavvuf inancinda iki tiir
ask vardir, biri mecazi ask, digeri gercek agsk. Mecazi agk insanin insana olan askidir,
gecicidir ve bu ask ile insan Tanr1 askini dener ve gelistirir. Gergek agk ise, Tanri
askidir, sonsuzdur. Tasavvuf inancina gore, insan gegici(fani) diinyasinda da sevmeli,
sevilmelidir. Ancak mecazi agk, gercek aska geciste bir kopriidiir (Cebecioglu, 2009).
Bu kopriide fazla oyalanmak insanin gercek aska/Tanri’ya ulagsmasini geciktirir, bu
sebeple cabucak bu kopriiden gegilmelidir. Varlik, giizellik, iyilik Tanri’nin
ozellikleridir. Bu sebeple Ademoglu kendinde kétiiliigii, yoklugu ve cirkinligi yani nefsi
yok etmelidir ki, varlik, giizellik, iyilik kalsin. Bu Tanri’nin 6zelligine varmak, ona

katilmaktir (Koprili, 1976, s. 310).

Tasavvuf inancinda en 6nemli felsefelerden biri de Ene’l-Hak felsefesidir. Ene’l-
Hak; insanin kendi nefsini 6ldiirlip, mutlak varlik olan Tanr1’ya ulagsmasi duruma denir.
Icindeki Tanr’ya ulasan insan Ene’l-Hak (Ben Tanri’yim) der. Bu noktaya varan
kisilere tasavvuf inancinda, ermis, olgun insan (insan-1 kdmil) denir. Tarihte Ene’l-Hak
(Ben Hak’im/Tanr1’yim) dedigi i¢in idam edilen bir¢ok seyhten en bilinen ikisi; Hallaci
Mansur ve Seyyid Nesimi’dir. Hiiseyin b. Mansur Hallac'in "Ene'l-Hak” (Ben Hakk'im)
sOziindeki maksadi, "Ben Hakk'im, O'nunla ittihad ettim" demek degildir. Cilinkii bu s6z
kiifiirdiir ve sahibinin katlini gerektirir. Aksine, bu s6ziin manasi sudur: "Ben yokum,

mevcud (var) olan O Hakk'tir" (Erginli, 2006, s. 952).

Tasavvuf inancina goére, insan iki unsurdan olusur. Bu unsurlardan biri; beden
(ten)dir. Oliimliidiir, gecicidir ve toprak, ates, su, hava gibi elementlerden olusur. Diger
unsur ise ruh(6z)tur. Oliimsiizdiir ve Tanr1’nin niteliklerini tasir. Bu minvalde, insan biri
zahiri ve digeri batini olmak iizere iki niishadan olusmaktadir. Zahir niishas1 biitlintiyle
aleme benzer. Batini niishas1 ise Ilahi Hazret'e benzer. Su halde insan mana ve hakikatte
kiilli bir varliktir. Ciinkii insan biitiin mevcudatin mukabilidir (Erginli, 2006, s. 468).
Ilk zahid ve siifiler, insanlarin fiillerini de bedenin ve kalbin fiilleri olarak ikiye
ayirmiglar. Bedenin fiillerine zahiri amel, kalbin fiilerine ise batini amel demislerdir.
Zahiri ameller Islam dininin sekli yoniinii, Kalbi ameller ise, iman, tasdik, marifet,

muhabbet, ihlas, takva, murakebe, sabir, riza, tevekkiil, hayd gibi manevi yoniinii
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olusturur (Ongéren, 2011, p. 120). Yani dinin yalnizca sekil ve ibadet olmadigin,

bunlarin yaninda Islam’in ziine deger vermek gerektigine inanmislardir.

Tasavvuf inancinin felsefesindeki bu anlayislar, kitabi Islam taraftarlari tarafindan
sapkmlik sayilmis, sufi ve mutasavviflar zindik olarak suglanmistir. Kitabi Islam’m
siyasallasmis kurumlar1 olan Islam Devletleri de, bu suclamalari kurumsal diizeyde
muhakeme siireci ile yiiriitmiis ve tasavvuf inancina bagli mutasavviflart idam
ettirmistir. Osmanli déneminde de 15. yiizyil ile birlikte, kitabi Islam’in otoritenin dini
olarak segilmesi ile birlikte tasavvuf inancina intisap edenler, zindik ve miilhid olarak
yargilanmis ve idam edilmistir. Osmanli devletinin bu siiregte kullandigi muhakeme ve
tasavvuf inancina karsi miicadele yontemi Emevi ve Abbasi doneminde kullanilan
yontemlerle aynidir. Bu sebeple ¢aligmada oncelikle Emevi ve Abbasi donemi zendeka

ve ilhad siireci ele alinmig, muhakeme ve miicadele yontemleri incelenmistir.

3.6. EMEVi VE ABBASIi DONEMI SiYASi OTORITE’NIN ZENDEKA VE
ILHADA KARSI UYGULAMALARI

Emevi devleti ve dzellikle Abbasi Devleti doneminde, diialist iran dinlerine dayali
Islam yorumlarma kars1 miicadele verilmistir. Boliim girisinde de bahsedildigi gibi,
zendeka ve ilhad suglamasi yapilan hareketler, yalnizca tasavvufi boyutta degil, kitlesel,
ihtilalci, bazen entelektiiel, bazen fikhi gibi ¢ok boyutlu bir alanda kendini gostermistir.
Calismanin alani1 tasavvuf konusunda olmasin sebebiyle, daha ¢ok tasavvufi hareketlere
kars1 siyasi otoritenin uygulamalarma deginilecektir. Ancak sunu belirtmekte fayda
vardir ki, ddnemin siyasi otoriteleri, bir biitiin olarak tiim zendeka ve ilhad hareketlerine

ayn1 sekilde yaklagsmistir.

Emevi doneminin son zamanlarinda goriinen zendeka hareketi, Abbasi doneminde
daha yogun bir bigimde yasanmistir. Abbasiler, zendeka hareketlerini, kisilerin sahsiyla
sinirli kalan bir inan¢ ve diislince farkliligi olarak gdrmemis, nihayetinde devletin
otoritesine ve birligine bir saldir1 olarak degerlendirmistir. Siinni Islam disinda, eski
inanclara referans veren Islami yorumlar olarak degerlendirilen zendeka, giderek

mevcut diizenin inang ve toplumsal biitiinliigiinii bozabilecek, boylece merkezi iktidarin
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otoritesini sarsabilecek siyasal bir muhalefet bigimine doniismiistiir. Bununla birlikte,
kitlesel zendeka hareketlerinin liderlerinin Kutsal Ruh’un kendilerinde hulul ettigi
iddialari, liderlerin halifeye karsi bir ¢esit peygamber huviyetinde, gizli bir rakip olarak
algilanmasi1 (Ocak, 2020, ss. 88-89) siyasi otoritenin, hem siyasi egemenliginin hem de
hilafet otoritesinin tehlikede oldugunu hissini kuvvetlendirmistir. Zendekanin siyasi
otoritelerce tehlikeli goriinmesi, onlara karsi en kiigiik bir miisamaha gostermeden
derhal miidahale edilmesini gerekli kilmistir. Emeviler ve 6zellikle Abbasiler, zendeka
hareketlerine kars1 ti¢ yonlii miicadele etmistir. Birinci yontem adli, ikinci yontem fikhi,
ticiincli yontem ise kelami’dir. Birinci yontemde zindiklara kars1 yogun bir kovusturma
uygulanmis, zindiklar yakalanarak oldiirilmistiir. E1-Mehdi déneminde (775-785) adli
miicadele kurumlastirilarak yiriitilmistir. EI-Mehdi bazi sehirlerde sirf zendeka
suclularinin takip etmek ve cezalandirmakla yiikiimlii birer daire kurdurmus ve bu
dairelerin basina sahibii’z-zenadika denilen gorevlileri tayin etmistir (Kutluer, 2000, s.
94). ElI-Memun (813-833) zamaninda ise kurumlagsma bir ileri seviyeye tasinmis,
Miitezile mezhebi® devlet mezhebi olarak kabul edildikten sonra, Miitezile’ye muhalefet
edenlerin sindirilmesi ve cezalandirilmasi i¢in Mihne sistemini kurmustur. Mihne,
“sorguya c¢ekip eziyete maruz birakma” demektir. EI-Memun tarafindan kurulan kimi
muhafazakar alimlerin sorgulanmasi ve bir kismina eziyet edilmesine iliskin yonetimin
bu sert tutumu mihne diye anilmistir (Yiicesoy, 2005, s. 26). Mihne, Batili tarihgiler
tarafindan bir ¢esit engizisyon olarak degerlendirilir. Zendeka’ya kars1 ilk teskilatl,
sistematik tahkikat ve ceza kurumu olarak degerlendirenler de vardir (Ocak, 2020, s.
91). EI-Memun (813-833) doneminde yakalanan zindiklar, Mihne’ye sevk edilmis,

burada sorgulamasi ve yargilamasi yapildiktan sonra cezasi infaz edilmistir.

Ikinci yontem fikhi, yani fakihler ve kelamcilar eliyle, hukuki sug ve
miieyyidelerin belirlenmesi yoluyla, zindiklarin yargilanmasinin mesrulagtirilmasidir.
Fakihler, Hz. Muhammed ve Do6rt Halife doneminde irtidad (dinden donme) ve nifak
(miinafiklik) olaylarinda uygulanan miieyyideleri temel alarak, hangi inang¢ ve
davranisin zendeka ve ilhad sayilacagini, amacglarinin ne oldugu, hangi niyetle
aciklandig1, harekete 6n ayak olan kisilerin durumu gibi bir¢ok hususta, donemin

sartlarma gore hukuki sonuglara varmis ve bunlart vazgegilmez hiikiimlere

9 8. Yuizyilda Basra’da Vasil b. Ata ve Amr b. Ubeyd tarafindan kurulan mezheptir.
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doniistiirmislerdir. Bu hiikiimler, ileriki yiizyillarda da benzer durumlarda uygulanmasi

i¢in, fikih kaynaklarinda da yer bulmustur (Ocak, 2020, s. 92).

Ugiincii yontem olan kelami yontemi ise, kalem ile miicadeledir. Siyasi
otoritelerin bazen siparisi ile bazen de destegiyle, zendeka ve miilhidlik hususunda
cokca reddiye yazildig1 anlagilmaktadir. Reddiyeler vasitast ile, zendeka inaniglarinin
halk arasinda yayilmasi, insanlarin bu inanglarin pesinden gitmeleri engellenmeye
calisilmistir. Bunun yani sira, siyasi otorite, yakalanan bir¢ok zindiktan ele gecirdikleri
kitaplar1 bigaklarla pargalatmak suretiyle imha ettirmistir (Ocak, 2011, s. 90). Boylece
zindiklarin kitaplar1 araciligiyla daha fazla insana ulagsmasinin Oniine gecilmeye
calisilirken, bir yandan da reddiyeler ile toplumun bu fikirleri 6ne siirenlere, karsi

diisiinceleri gelistirilmeye calisilmistir.

Genel olarak bakildiginda, donemin siyasi iktidarlarinin, otoritelerini koruma
kaygis1 ile zendeka hareketlerinden korktugu, onlart yok etmek adina ¢ok sert
uygulamalara bagvurdugu gozlemlenmistir. Kilig ile korkutmanin, fikih ile
mesrulagtirmanin, kelam ile manevi/fikri miicadelenin birlikte yiiriitiildiigii bu
donemdeki politikalar, Osmanli doneminde uygulanan politikalarla benzerlik

gostermektedir.

3.7. OSMANLI’DA TASAVVUF

Siyasallasan Islam Osmanli doneminde, devlet otoritesinde ulema araciligiyla
temsil edilirken, halk kesiminde tarikatlar araciliiyla temsil edilmistir. Osmanli Devleti
bu hassasiyetin farkinda olarak, kurulusundan beri tarikatlarin niifuzunu tanimis, onlarla
iyi iligkiler siirdiirmeye c¢aligmistir. Hatta Osmanli sultanlarindan bazilar1 da kimi
tarikatlarin miintesibi olmuslardir. Buna ragmen Osmanli tarihinde yasanan birtakim
ayaklanmalar da yine bu tarikat ¢evrelerince gerceklestirilmistir. Bu durum Osmanli
merkezi yOnetiminin bu c¢evreleri siki takip etmesi ve kontrol altinda tutmasi

gerekliligini dogurmustur (Ocak, 2020, s. 140).

Osmanli Devleti’nin ilk doénemlerinden beri Anadolu topraklar1 tasavvufla

tanigmig, tarikatlar bu topraklarda taraftarlarim1i toplamaya bagslamistir. Kurulus
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doneminde Osmanli beyligi, Babai hareketiyle!® baglantili olan Rum Abdallari’nin
temsil ettigi Vefaiyye sifiliginin etkisi altindadir. (Kafadar, 2010, s. 218) 16. yiizyilda
Balim Sultan, Osmanli beylik doneminin Rum Abdallarini, Hac1 Bektas kiiltiiriiniin ilk
temsilcileri  olarak  tamimlayarak, Abdallik  gelenegini, Bektagilik  olarak
kurumsallastirmis. Boylece Osmanli’nin en popiiler tarikat1 Bektasilik olmustur. Zaman
icinde Osmanli topraklarinda baskaca tarikatlarin da etkili oldugu goriilmiistiir. Bu

tarikatlardan biri Mevlevilik’tir.

Mevlevilik, Horasan Melametiyye mektebinin ve Vahdet-i Viicud anlayisinin
etkisi ile Mevlana tarafindan ilahi ask ve coskuyu merkez alan bir sentez ile Celalilik
adiyla ortaya ¢ikmistir. Mevlevilik kavrami ise, 1273’te Mevlana’nin 6liimiinden sonra
oglu Veled’in kurumsallastirdigi tarikat ile kullanmilmaya baglanmigtir. Mevleviligin
merkezi Konya’da idi. Konya o donem Karamanogullart Beyligi’ne bagliydi.
Osmanli’nin 15. ylizyllda Karamanogullarina son vermesi ile Mevlevilik Osmanl
hakimiyetini kabullenmis ve Osmanli Mevlevilik ile tanismistir. II. Murat Edirne’de
Mevlevi dergahi agarak, Mevleviligi tanidigin1 ve bu tarikat ¢cevresine duydugu saygiyi
gostermistir. 15. yiizyill ile Osmanli safiligi i¢cinde yer alan Mevlevilik, asil mithim
sahsiyetleri 17. ve 18. yiizyilda yetistirerek Osmanli’nin en saygin stfi gevrelerinin

basinda gelmistir (Ocak, 2020, ss. 175-176).

Osmanli’daki bir diger etkin tarikatlar, Irak tizerinden gelen ve Siinni ¢izgide yer
alan Rifailik ve Kadirilik olmustur. 14. yiizyilda Seyyid Ahmet Kiicek-1 Rifai Rifailigi
(Ocak, 2020, s. 176), 15. ylizyilda da Esrefoglu Rumi Kadiriligi (Azamat, 2001,s. 132)
Anadolu’da yerlesmistir. Osmanli doneminde bu tarikatlar, imparatorlugun Anadolu ve

Rumeli topraklarindaki en gelismis popiiler tarikatlar1 arasina girmistir.

Bir diger tarikat Naksibendilik’tir. Buhara, Semerkant ve Maveraiinnehir’de
gelismis Siinni ¢izgideki bu tarikat, esasen Mogol putperestligine tepki olarak
dogmustur. Naksibendiligin Anadolu’ya girisi ise, Molla Ilah-i Simavi (8.1494)
tarafindan gercgeklestirilmistir. Naksibendilik fikih¢t medreselerle 1y1 iligkiler
gelistirmis, ulema tarafindan muhalefetle karsilagmamis, merkezi yonetimle g¢atigmaya

girmemistir (Ocak, 2020, s. 177). Naksibendiligin merkezi yonetim ve ulema ile iyi

101240 yilinda Vefaiyye tarikatindan Baba ilyas Horsani ve miiridi Baba ishak’in, Anadolu Selguk Devleti
topraklarinda (Maras, Adiyaman, Kahta, Gerger, Elbistan, Doganyol, Harran, Urfa, Amasya ve Tokat
bolgelerinde) ¢ikardigl ayaklanmadir.
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iligkiler kurmasi, bugiin bile gelisimini devam ettirmesi ve tutunmasinda en onemli

sebeptir.

Genel itibariyle buraya kadar ismine yer verilen tarikatlardan kimileri Siinni
olmasi sebebiyle, kimileri Vahdet-i Viicud’¢u bir anlayis tagimamalar1 veya tagidiklari
bu anlayisin panteizme varmamasi nedenleriyle, Osmanli medreseleri ve merkezi
yonetimle problemleri olmayan tarikatlardir. Osmanli imparatorlugu ile problem
yasayan, Osmanli’nin zindik ve miilhid ithamina muhatap olan tarikatlar ise, Bayramilik
ve Halvetiligin kolu olan Giilgeniliktir. Calismanin muhteviyati geregi, hangi
tarikatlarin veya mutasavviflarin Bogomiller ile baglantist oldugu arastirilacaktir.
Elbette bu baglantinin anlasilabilmesi, Balkanlarda faaliyet siirdiiren tarikatlarin, bu
tarikatlarin faaliyet gosterdigi bolgelerin ve ilgili mutasavviflarin ele alinmasini zorunlu

kilmaktadir.

3.7.1 Osmanli’da ve Balkanlarda Faaliyet Siirdiiren Tasavvuf Akimlar:

Balkan topraklarinda, Tiirk ve Miisliiman etkileri, Osmanli Devleti’nden 6ncesine
dayanmaktadir. Balkanlarda Osmanlidan 6nce, Pecenekler, Uzlar, Bulgarlar, Kumanlar,
Kipgaklar varhigini siirdiirmiistiir. Bélgeye Selcuklu Sultami II. Izzettin (Hasanoglu,
2018, s. 6) ve Islam mutasavviflari da gitmistir. Balkanlarda goriilen tasavvufi
tarikatlar; Mevlevilik, Naksibendilik, Halvetilik, Kadirilik, Rifailik, Sa’dilik, Bektasilik,
Melamilik, Babailik (izeti, 2014, ss. 145-305) tarikatlar1 olmustur. Bu tarikatlarin bir
kismi birbiri i¢inde zamanla erimis olmakla beraber c¢ogunlugu varligmi hala
sirdiirmektedir. Bu tarikatlar araciligiyla Balkanlara giden mutasavviflar buralarda
tekkeler kurarak, Tiirk-Islam kiiltiiriinii Balkanlarda yaymaya baslamistir. Bunlar
arasinda, ilk gittigi diisiiniilen ve en cok bilinen Sar1 Saltuk olmustur. Osmanh
Imparatorlugu déneminde de Balkanlar; Gaziler, Abdallar ve Ahilerin akimina
ugramistir. Osmanlilar Balkanlar’a yerlesmeden Once seyyah dervisler bu bolgelere
gelip bir taraftan Islam’i anlatmus, diger taraftan da adaletsiz bir yonetim altinda

yasayan topluluklara aliskin olmadiklari alternatif bir tolerans sunmuslardir (izeti, 2014,
S. 47).
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Dervislerin bos topraklarda kurduklari tekke ve zaviyelerin etrafinda zamanla
koyler olusarak, buralar din, kiiltlir ve sanat merkezi haline gelmistir. Tekkelerin iktisadi
ve sosyal alandaki faaliyetlerinde din, dil, irk farki gézetmemeleri halk tarafindan ragbet
gormelerine vesile olmustur. Bu bolgelere Miisliiman halkin yani sira gayr-i Miislimler
de yerlesmistir. Zaviyelerdeki pek ¢ok miiridin “Abdullah oglu” seklinde kaydedilmis
oldugu, Hiristiyanliktan Miislimanliga gegen miridlerin varligi gorilmiistir. So6z
konusu bu tasavvuf faaliyetlerini gerceklestiren tarikatlar1 inceledigimizde,

Miisliimanlasma siirecine katkilarini1 da belirlemis olacagiz.

3.7.1.1. Mevlevilik

Mevlevilik XII. yiizyilin sonlarinda Anadolu’da dogan, Mevlana Celaleddin
Rumi’ye (6. 1273) nisbet edilen ve oglu Sultan Veled (6.712/1312) tarafindan son sekli
verilen bir tarikattir. Mevlevi tarikatinin silsilesi Hz. Ali’ye ulagsmakla birlikte, Hz. Ebu
Bekir’e ulasan bir silsileden de s6z edilmektedir (Izeti, 2014, ss. 146-147). Mevleviligin
inan¢ bakimindan iki ayr1 kolu vardir. Bunlardan ilki Ziihti esas alip seriat ¢izgisini
takip eden “Veled kolu”, digeri ise Kalenderiler gibi, seriat ¢izgisini takip etmeyip

Batini karaktere sahip “Sems Kolu”dur.

Mevlana’nin gelistirdigi tasavvuf anlayisinin temelinde, Endiiliis’iin Vahdet-i
Viicut anlayist ile ve Horasan’1n siirlerle ifade ettigi ilahi ask fikrine dayali tasavvufi
ogretiler yer almaktadir. Bu sentezin sonucu olarak Mevlana ve onun izinden gidenleri,
I[slam’mn insanhiga yonelik mesajindaki evrensel temalar1 yakalayabilmis ve bilfiil
yasadiklari ilahi ask ve cezb ile diger din mensuplar1 arasinda da Islamin yayilmasina
hizmet etmislerdir. “Kamil insan” tipinin en belirgin 6zelligini iizerinde toplayan
Mevlana, miiridleri vasitasiyla bu c¢izgiyi devam ettirerek, Balkanlar’a da tagimistir

(Izeti, 2014, ss. 148-149).

Mevlana, “yaradanin agki her yerde ve ister Mecusi, ister Yahudi, isterse
Hiristiyan,  biitin ~ insanlarin  {izerindedir”  der.  Balivet, = Hiristiyanlarin
Konstantinopolis’teki patriklik otoritesiyle ruhani baglarinin giderek gevsedigi bir
ortamda, bu kadar hosgoriilii bir seyhin pesinden gitmenin ve gayri Miisliimlerin esnek

ve herkese acik Mevlevi ogretisiyle dzdeslestirdikleri Islam dinini benimsemenin
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¢ekiciliginin giiclii oldugunu belirtmektedir. Mevlevilerin bagdastirmaci ruhu, “hakikati
arayanlarin yoluna” girenlerin manevi cemaati i¢inde bigimsel dini farkliliklart 6nemsiz
sayma egilimindeydi ve bu durum ihtidayr kolaylastirmistir. Boylece Anadolu’da
Mevlana tarafindan baslatilan dervis tarikatlarinin uzlastirict niteligi, fethedilen halklar

arasinda Islamin basarisinin énemli nedenlerinden biri olmustur (Balivet, 2021, s. 25).

Islam bir 6nceki manastir hayat1 ve ruhani hayatla ilgili faaliyetlerin devami ve
dogal bir uzantis1 olarak sunulmaktadir, bu faaliyetler ayni cografi ¢ercevede, ama bu
kez yeni dinin biinyesinde siirdiiriilmektedir. Boylece bu halklar din degistirmenin daha
onceki hayat sartlarini fazla degistirmedigi izlenimine kapilarak tesvik edilmistir.
Mevlana doneminde, Bizans ve Frank topraklarinda, Miisliiman tarikatlar ile Hiristiyan
manastir ¢evreleri arasinda siki temaslar kurulmustur. Balivet’e goére, bu baglar,
Osmanli donemindeki Bektasilerin ve Bedreddinilerin bagdastirmaci ruhunun habercisi
olan psikolojik ve kiiltiirel i¢ i¢e gecisin ilk asamasidir. Bir¢ok gayrimiislim kendi dinini
terk etmeden ve bunu yapmaya zorlanmadan tarikatlarla iligkisini siirdiirmiistiir. Bu
durumun en bilinen 6rnegi Konya yakinindaki Platon manastiridir. Buradaki kesisler,
kalic1 bir Islam-Hiristiyan uzlasmasi baslatmislardir. Mevlana sik sik dua etmek igin
manastira gelir ve onun ¢ile marifetlerine tanik olan baspapaz, kendi dinini korumakla

birlikte onun kutsal kisiligini ve mesajinin dogrulugunu kabul eder (2021, ss. 32-35).
Balivet’in Mevlana’nin cenaze toreni hakkinda Eflaki’den aktardigina gore,

“....Hiristiyanlardan, Yahudilerden, Araplardan, Tiirklerden vb.
biitiin milletler, biitiin din ve devlet sahipleri hazir bulunuyordu. Her biri,
kendi adetleri veghile kitaplari ellerinde onden gidiyorlar, Zebur’dan,
Tevrat'tan, Incil’den ayetler okuyor ve hepsi feryat ediyordu. .. Bu haber
biiyiik sultana, Sahibe ve Pervane’ye eristi. Bunun iizerine onlar da papaz
ve kiliselerin biiyiiklerini ¢agirip onlara “Bu olayin sizinle ne ilgisi vardir?
Bu din padigaht bizim reisimiz, imamimiz ve muktedamizdir” dediler. Onlar
da: “Biz Musa min, Isa’min ve biitiin peygamberlerim hakikatini onun agik
sozlerinden anladik ve kendi kitaplarimizda — okudugumuz  olgun
peygamberlerin tabiat ve hareketlerini onda gordiik. Siz Miisliimanlar
Mevilana’yr nasil devrinin Muhammed'’i olarak taniyorsanuz, biz de onu

zamanmin Musa’st ve Isa’st olarak biliyoruz. Siz nasil onun muhibbi iseniz,
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biz de bin su kadar misli daha ¢ok onun kulu ve miiridiyiz. Nitekim kendisi
buyurmustur: “Yetmis iki millet sirrimi bizden dinler. Biz, bir perdeyle

yiizlerce ses ¢ikaran bir neyiz.””

Bu anlatidan goriildiigii iizere Mevlana, dini ne olursa olsun her kesimin kalbinde,
zihninde yer etmis ve sundugu hosgoriilii, bagdastirmaci teoloji her kesimden taraftari
kendine baglamistir. Mevlana’nin soyundan gelen oglu Sultan Veled ve torunu Arif
Celebi, Mevlana’nin bagdastirmaci zihniyetini korumus ve ug¢ beylerinin {izerinde
giderek artan bir etki yaratarak, yeni fethedilen yerlerdeki halklara nasil davranmalari
gerektigi konusunda, kendi anlayislarini agilamislardir. Sadece Mevlana’nin dliimiine
kadar on sekiz bin gayri miisliim iman getirerek Miisliiman ve miirit olmustur ve hala da

olmaktadir (Balivet, 2021, s. 30).

11. ylizyilin ikinci yarisinda Saraybosna’da ilk Mevlevi tekkesi kurulmustur. Bu
tekke 1462 yilinda Ishakoglu Isa Bey tarafindan insa edilmistir. Vakfiye ile beraber
Ishakoglu Isa Bey, 3 ev, ahir, hamam, Miljacka nehri iizerinde bir kdprii de insa etmis
ve bunlar zaviye ile beraber fukaralara, 6grencilere, seyyidlere, gazilere, yolculara
hizmet etmek ve karmnlarini doyurmak i¢in kurmustur. Hizmet edenler igin ¢orba
verilmisg, fazlasi ise, bu kasabada oturan yetimlere dagitilmistir. Osmanli’nin Bosna-
Hersek’e tamamen yerlesmesi ile birlikte Rumeli’nin degisik yerlerinde insa edilen
Mevlevi tekke ve zaviyeler kurulmustur. Evliya Celebi’de Saraybosna’da 47 tekke
oldugunu sdyledikten sonra Isa Bey’in kurdugu Mevlevi tekkesinden bahsetmistir.
Bunun yani sira, Bosna-Hersek ’te, Mostar, Belgradcik (Konjic), Belgrad, Uskiip, Nis,
Manastir (Bitola) gibi sehirlerde de Mevlevi tekkeleri kurulmustur (Izeti, 2014, ss. 149-
151). Giiniimiizde Sirbistan, Kosova, Arnavutluk ve Makedonyada’da Mevlevi tekkeler

bulunmaktadir.

Mevlana’nin Anadolu’da faaliyet gosterdigi yillarda, Kiigiik Asya Bogomilleri de
Anadolu topraklarinda varligimi siirdiirmektedir. Mevlana’nin yanina gelen bir¢ok
Hiristiyanlar arasinda Bogomillerin de bulunma ihtimali vardir. 11. yiizyilda
Saraybosna’da Mevleviligin izlerine rastlanmasi, Bosna’da Bogomiller ile Mevleviligin

tanigmis olma ihtimalini ortaya ¢ikarmaktadir. Mevlana’nin dinler iistii bir hosgorii ile
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tim inangtan insanlari kucaklayict sOylemi, Bogomillerin de Mevlevilik iizerinden

Islam tasavvufu ile tanismasina vesile olmus olabilir.

3.7.1.2. Bektasilik

Bektasilik Horasan erenlerinden bir Tiirk olan Haci Bektasi Veli (6.1270-1271)
tarafindan kurulmustur. Asil adi Muhammed olan Haci Bektasi Veli 12. ylizyilda
Anadolu’da yetismistir. Seyyid oldugunu yéniinde rivayetlerde bulunur (izeti, 2014, s.
276). Hac1 Bektasi Veli, Hoca Ahmet Yesevi’nin miiridlerinden Lokman-1 Perende’nin
miirididir (Kopriilii, 1976, s. 51). Bu sebeple Hoca Ahmet Yesevi ile aralarinda baglanti
oldugu kabul edilmektedir.

Balivet, Bektasiligi Orta Asya’nin Saman ve asiret gelenekleri ile tasavvuf
anlayisin1 6zgiin bir sentez halinde kaynastiran 6zerk bir tasavvuf akimi, Hac1 Bektas-1
Veli’ye baglanan hareket olarak tanimlamistir (2021, s. 41). Melikoff ise, Bektasiligi
birbirine aykir1 birgok 6genin karisageldigi, 6rf-dist ve dili Tiirkge olan bir halk dgretisi
olarak agiklamustir (1993, s. 22). izeti’ye gore, Hac1 Bektasi Veli, diisiincelerini Kur’an
ayetleri ve hadislerine dayandirmakla beraber, tarikatin amacin seriata ve halka hizmet
olarak belirlemistir. Bektasiligin ilk devri olarak adlandirilan, Haci1 Bektasi Veli
doneminde Bektasiligin heterodoks bir anlayis1 biinyesinde barindirmadigini sdylemistir
(2014, s. 279). Melikoff da benzer sekilde, Bektasiligin 15. yiizyil sonlarinda Safavi
propagandasi ile heterodoksluga kaydigini ileri stirmiistiir (1993, s. 25). 15. yiizyildan
once Osmanli ve Bektasi tarikati uyum i¢inde iken, 15. yiizyilin basginda Osmanli dini-
siyasi kiilltlirimiin iki muhalif kutbu haline gelmisler ve 16. yiizyilda Bektasi tarikati,
Osmanli karsithiginin ana temsilcisi olmus ve kendilerini dogma savaslarinin tarafinda
bulan c¢evrelerin dini-siyasi hareketler i¢in bir toplanma noktasi olarak ortaya ¢ikmistir

(Kafadar, 2010, s. 151).

Kati dogmatik smirlar1 olmayan, genis Alevi-Bektasi manevi ailesi, tarihsel
gelisimler sonucunda olduk¢a erken bir tarihte gayrimiislim halklarla, ozellikle
Hiristiyanlarla temas icine girmis ve esnek heterodokslugu sayesinde islamin disindaki
birgok unsuru kabullenmeye hazirlanmistir Tiirklerin, gazi dervislerin de katildigi,

Anadolu’daki ilerleyisi sirasinda, stfi topluluklar sistemli olarak Bizans sinirlarindaki
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uc beyliklerine yerlesmis ve bu topraklar fethedildikten sonra zaviyeler kurarak
buralardan hareketle yoreyi senlendirmis ve Ogretilerini yerlesik yerli niifus arasinda
oldugu gibi, Tiirkmen agiretleri arasinda da yaymislardir. Vilayetname’nin Hac1 Bektas
ve ilk miiritleri hakkinda aktardigi olgular, 14. ve 15. yiizyilda yogun bir din yayma
etkinligi yiiriitiildiigii konusunda bilgi verir. Ancak bu kendine 6zgii, resmi Islamin
sinirlarinin olduk¢a diginda bir din yayma anlayisidir ve amaci, harekete yalnizca
gayrimuslimleri degil “siradan” Miisliimanlar1 da katmak ve onlar1 katt Ortodoks
Islamin reddedecegi dis etkileri 6ziinlemeyi kabul eden bir tarikatin mensubu yapmaktir

(Balivet, 2021, s. 45).

Bektasilik, yerel dinin terk edilmesini zorunlu kilmayan ve daha g¢ok yerel
gelenegin mistik tamamlayicist ve igsel derinlesmesi olarak goriillen manevi bir
ideolojinin Hiristiyan ortaminda basari kazanmasma katkida bulunmustur. Erenler,
Simavnali Seyh Bedreddin’in de ilerde yapacagi gibi, bir Frengistan adasindaki kesisi
ziyaret etmistir. Evliyanin tiirbesini bir Hiristiyan insa etmistir. Miiridleri Haydar,
Hiristiyan bir kadinla evlemis, bagka bir miiridi Karaca Ahmed, Balkanlar’da biiyiik
saygl gormiistiir. Sar1 Ismail tekkeye doniistiirdiigii Tavas kilisesine yerlesmis ve Isa
suretinde goriinerek kent halkini ihtida ettirmistir. Resul Baba da Altintag ve
Hisacik’taki Hiristiyanlar1 benzeri bir donilisiimiin sonucunda kazanmistir. Bektasiler
karma ibadet yerlerini, ritliellerin birbirine karigmasin1 desteklemis; saflarina
Hiristiyanlar1 kabul etmis, rahiplerle diizenli temas halinde olmus ve kimi zaman agikca
evrenselci nitelik tagtyan tiiziikler hazirlamistir. Ornegin tarikatin kurallarina gore,
gercek Bektasi hangi dinden olursa olsun her insana saygi gosterir, onu sevgili kardesi
sayar. Hicbir dini reddetmez, hepsine saygi gosterir, higbir kutsal kitabi, ahrete iliskin
hi¢bir 6gretiyi mahk(im etmez. Bu genis goriis acis1 tarikatin sik sik eski ve saygin
sahsiyetleri kendinden saymasina neden olmustur; bu sahsiyetler Aya Yorgi’den halk
tarafindan ¢ok sevilen ozan Yunus Emre gibi en ilnli Tirk mutasavviflarina kadar
uzanan genis bir yelpaze olusturur (Balivet, 2021, s. 48). Keza Haci1 Bektas, bazi
Hiristiyanlardan Aziz Haralambos olarak sayg1 gormiistiir (Kafadar, 2010, s. 117).

Bektasiligin Balkanlara yerlesmesi 13. ylizyillda baslamistir. Osmanli heniiz
Balkanlara gelmeden once gezici Bektasi dervisler gelmis ve buralarda tekke ve zaviye

insa etmistir. Bu erken donem Bektasi mutasavviflarindan Balkanlarda hizmet edenlerin
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basinda Sar1 Saltuk gelmektedir. Kendisine ayr1 bir boliimde uzunca deginilecektir.
Bunun yaninda 6nemli isimlerden biri de Seyyid Ali Sultan’dir. Seyyid Ali Sultan (0.
1412°den sonra), Romanya, Dogu Bulgaristan ve Dogu Yunanistan’da Islam1 ve
Bektasiligi tanitmistir. Kendisi bugiinkii Yunanistan’in Dimetoka sehrinde yasamis ve
burada kendi adiyla anilan bir dergdh kurmustur. Bu dergahta Balim Sultan (d.1457-
0.1517), Vahdeti Dede, Sadik Abdullah Baba yetismis ve Balkanlarda Bektasiligin
yayilmasinda 6nemli rol oynamislardir. Ozellikle Balim Sultan, 16. yiizyilda Pir-i Sani
adryla anilmis ve Bektasilik’in kurumsallasmasinda biiyiik hizmet vermistir (izeti, 2014,
ss. 279-281). Devaminda Balkanlarda Bektasiligin genis alana yayildig
diistiniilmektedir. Melikoff, Deli Orman’da hala Bektasiligi yasayan bir topluluk
oldugunu ortaya koymustur (1993, s. 45). Kaygusuz, Bosna ve Arnavutluk
Bektasilerinin 14. yiizyilda Islam dinine girmis Bogomiller oldugu goriisiiniin olduk¢a
yaygin oldugundan bahsetmistir (2006, s.205). Bektasiligin, mistik ve bagdastirmaci

tavri Bogomillerin Miisliimanlagsmasinda etkili olmus olabilir.

3.7.1.3.Melamilik

Melamilik, kendini bir mesrep olarak goren inang¢ bicimidir. Melamiler, fiitiivvet
anlayisina agirlik vermis ve mensuplaria melameti adin1 vermislerdir. Genel olarak
Melamilik hakkinda yapilan arastirmalar Melamiligi ii¢ doneme ayirmaktadir.
Melamiligin ilk donemi, 9. yiizyilda Nisabur mektebinde (Horasan) ortaya c¢ikan,
Hamdun el Kassar (6.885) tarafindan sistemlestirilen donemdir. Melamiler halktan biri
gibi gorlinmeyi tercih etmis, hirka ve sema gibi kimliklerini belli eden seylere karsi
cikmiglardir. Siradan bir miimin gibi yasamak esastir (Ongéren, 2009, s. 121).
Melamiligin ikinci doénemi ise, Hact Bayram Veli (6.1430) tarafindan kurulan
Bayramilik tarikatinin bir kolu olarak, Hac1 Bayram Veli’nin halifelerinden Dede Emir
Sikkini (6.1745) tarafindan tesis edilmistir. Ugiincii devre Melamileri ise Seyyit
Mahmut Nur (d.1813-6.1888) tarafindan olusturulmustur (Golpinarli, 2017, s. 231).

Calismanin muhteviyati geregi {lizerinde durulacak asil Melamilik, ikinci devre
Melamiligi’dir. Hac1 Bayram Veli’nin 6liimiinden sonra, halifelerinin her biri bir yana

dagilmigtir. Fatih Sultan Mehmet’in yaninda yer alan Aksemseddin ile Emir Sikkini
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Haci Bayram Veli’nin miiridlerindendir. Aksemseddin ile Emir Sikkini’nin arasit hep
acik olmustur. Veli’nin Oliimiinden sonra da bu durum devam etmis, tarikatin
ayrismasina yol agmistir. Kendisi de bir Melami olan Sar1 Abdullah’in Semeratul-Fuad
adli eserinde yazdigina gore, Hact Bayram Veli dervislerinden bazilari, Génen’de
(Balikesir) Emir Sikkini yanina geliyor, onunla sohbet ediyordu. Aksemseddin ise, Emir
(Omer) Sikkini’nin okuma yazma bilmediginden dolay: cahil oldugunu, Hac1 Bayram
Veli’nin hirkast ve tacinin kendinde olmasindan dolayi, Emir Sikkini’nin miirsidlik
yapamayacagini, kimseyi irsad edemeyecegini sdyleyerek, miiridlere Emir Sikkini’nin
yanina gitmemelerini sdyliiyordu. Bir glin Emir Sikkini’nin yanina giden Aksemseddin,
Hact Bayram Veli’nin bizzat kullandig1 tacin, hirkanin, tesbihin ve asanin kendinde
oldugunu soyleyerek irsada hakkinin olmadigini séyler. Emir Sikkini bunun iizerine,
kim Hac1 Bayram Veli’ye sadik ise birer yiikk odun getirilmesini ister ve ates yaktirir.
Emir Sikkini Aksemseddin’e derki; “Haci Bayram Veli’nin tac ile hirkasi, tesbih ile
asas1 ve seccadesi bizde de vardir. Eger zevk ve halet tagla abada ise, viicudumuz bu
ateste odun olsun fakat ta¢ ve aba yanmasin. Aksi takdirde yani zevk, halet, ask ve
muhabbet bizdeyse tagla aba yanip kiil olsun, viicudumuza bir zarar gelmesin”. Bunun
iizerine, Emir Sikkini, besmele ile atese girer ve sema eder. Uzerindeki tac, hirka, yanip
kiil olur ama kendisine higbir sey olmaz (Efendi, 1967, ss. 263-264). Bu olaydan
itibaren Emir Sikkini taraflart Melamilik olarak Bayramilik i¢inde ayri bir kol olarak
ortaya cikmislardir. Melamiler, tac, hirka gibi nesnelere deger vermemislerdir.
Melamiler kitabi Islam’dan ayrilmadan, maneviyati giiglii bir Islam yasantisi

yasamiglardir. Vahdet ve ask nes’esine dnem vermislerdir.

Melamilik’te kutb inanci vardir. Melamiler’e gore, her devirde bir veli vardir bu
kisi devrin kutbu, biiylik lider ve zamanin essiz insanidir. Kendi ruhunu Allah katina
ulagtirmak isteyen kisi, kdmil insan olmali ve kutbun Hak yolunu tutmahdir (Efendi,
1967, s. 10). Melamilikteki bu kutb ve mehdilik anlayisi, panteist Vahdet-i
Mevcud’guluga varan bir felsefe tasimasi sebebiyle, zindik ve miilhid olarak
suclanmustir (Ocak, 2020, s. 335). Melamiler Hz. Ali ve On iki Imam’a baghdirlar. Bu
sebeple Ortodoks Islam icinde yer almis sayilmazlar. Melamiler Hz. Ali’yi,

Peygamberden sonra Niiblivveti Muhammediyenin velayet sahibi ve Hakikati
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Muhammediye’nin mazhari olarak kabul ederler. Diger halifelerin hilafetinin, yalnizca

zahiri olduguna inanirlar (G6lpnarli, 2017, s. 199).

Melamilik’in  Balkanlarda faaliyetlerinin 16. Yiizyildan sonra basladig
bilinmektedir. Balkanlardaki en 6nemli Kutb ise, Hamza Bali Bosnak’tir. Kendisinin
Bogomiller ile goristiigii iddialar1 bulunmaktadir ve bu iddialar c¢alismanin son

boliiminde ele alinacaktir.

3.7.1.4.Diger Sifi Tarikatlar

Balkanlarda onemli nufiiza sahip tarikatlardan biri Naksibendilik’tir. Hace
Bahauddin Muhammed Naksibend Buhari’nin ardindan (6.1389) tarikat Naksibendilik
ismiyle taninmigtir. Buhara ve Orta Asya’dan, Anadolu’ya, Hind Altkitasina, Dogu ve
Kuzey Afrika’ya ve Balkanlara yayilmistir. Naksibendi tarikat1 tarihsel siire¢ i¢inde,
Siddikilik, Tayfurilik ve Haceganilik gibi isimlerle de anilmustir (Izeti, 2014, s. 162).
Naksibendilerin en goze carpan temel Ozellikleri, seriat kurallarina ¢ok fazla 6nem
vermeleri, temkinli bir orta yol tasavvuf anlayisi1 ytiriitmeleri, temel ilkeleri gozetirken
ayn1 zamanda yerel, sosyo-kiiltiirel ortamlara ve degisen sartlara uyum gosterme
kabiliyetleridir (Atay, 2011, s. 50). Idari acidan merkeziyetci bir yonetim modeli yerine,
Adem-i merkeziyetci bir yapilanmay1 esas almasi, Balkanlarm birgok bolgesine girerek

faaliyet gdstermesini saglamustir (Izeti, 2014, s. 163).

Naksibendiligin Bosna-Hersek’e ne zaman girdigi tam olarak bilinmemekle
beraber, dervisler arasinda dolasan sifai menkibelere gore Fatih Sultan Mehmet’in
Balkan Fethinde ordu igerisinde ok sayida Naksi miiridin oldugu sdylenmektedir (izeti,
2014, s. 163). Bununla beraber 15. yiizyilda, Osmanli Bosna’ya yerlestikten sonra,
Naksibendilerin faaliyet gosterdigine dair yorumlar, Saraybosna Ali Pasa Camii
haziresinde Ayni Dede ve Semsi Dede’nin mezarlarinin bulunmasindan ileri
gelmektedir. Ayni Dede ve Semsi Dede Bosna’nin fethi sirasinda savasmis ve sehit
diismiiglerdir. Ayni Dede’nin mezar tasinda, Fatih Sultan Mehmet’in arkadasi ve
danismani oldugu yazmaktadir. Semdi Dede’nin mezar tasinda, Naksi tarikatina mensup
oldugu ve Fatih Sultan Mekmet’in ordusunun basinda yiiriidiigii yazihidir (izeti, 2014, s.
164). Naksibendilerin Makedonya’daki faaliyetleri ise, Bosna-Hersek’ten daha oncedir.
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1491°de Molla Ilahi, Simav ve Istanbul’dan sonra, Makedonya’nin Vardar Yenicesi’ne
yerlesmis ve orada vefat edene kadar irsad faaliyetlerini siirdiirmiistiir. Molla ilahi’nin
ozellikle Rumeli ve Anadoluda Vahdet-i Viicud anlayisinin yayilmasinda etkisi
biiyiiktiir. 15. yiizyil sonunda Liitfullah Uskiibi’nin Uskiip’iin Vodno daginda kurdugu
tekke ise, bolgede kurulan ilk Naksibendi tekkesidir (izeti, 2014, ss. 183-184).

Balkanlarda goriilen dnemli tarikatlardan biri de Halvetilik’tir. Omer Halveti
(6.1397) tarafindan kurulan Halvetilik tarikatinda, nefsin giinahtan ve kotiiliikten
arindirilmasi esastir. Nefsin terbiyesinin yolu ise, dille, ruhla, kalple ve sirla yapilan
zikirdir (Uludag, 1997,s. 394). Tarikat Anadolu’ya ve oradan Balkanlara “pir-i sani”
olarak tanman Seyyid Yahya Sirvani (1457) ve halifeleri tarafindan yayilmstir (izeti,
2014, s. 186). Halvetiligin Bosna Hersek, Kosova ve Makedonya bdlgelerine
Osmanlimin  Balkanlar’a yerlesmesinden sonra 16. ylizyll itibariyle girdigi
gozlemlenmistir. Ugije Nis, Belgrad ve Saraybosna iiggeninde bulunur. Bosna-Hersek
ve Macaristan gibi bircok komsu iilkeye Halvetiligin Ujice’de yetisen halifeler
tarafindan agildigi tespit edilmistir. Halvetiligin Ujige’ye Seyh Omer Halveti ile geldigi
diisiiniilmektedir. Arnavutluk’ta ise, Mirahor Ilyas Bey tarafindan, 1490 yillarinda
Korga’da yapilmis bir Halveti tarikat: mevcuttur (izeti, 2014, ss. 187-224).

Balkanlarda goriilen diger tarikatlar, Kadirilik, Rifailik ve Sa’diliktir. Calismanin
zaman dilimini 13. ve 16. yilizyillar olusturdugu i¢in, s6z konusu bu tarikatlar 16.
yiizyildan sonra Balkanlar’da goriildiglinden kisaca tanmitilmasi yeterli goriilmiistiir.
Kadirilik tarikati, Bagdat’ta Abdiilkadir Geylani (1166-67) tarafindan kurulmustur.
Islam tarihinin en eski tarikatlarindan biri olarak kabul edilir. Kadirilik, Balkanlara 17.
yiizyilda Ismail Riimi vasitasiyla girmistir (Azamat, 2001, s. 133). Dolayisiyla Kadirilik
tarikatt Osmanli’'nin Balkanlar’da yerlesmesinden sonraki bir donemde Balkanlarda
faaliyet gostermis bir tarikattir. Rifailik tarikati Irak’ta Ahmed er-Rifai tarafindan
kurulan Arap kokenli bir tarikattir. Rifailigin Anadolu’ya girisi 13. yiizyilin baslarina
rastlar. Balkanlarda Rifailik ise, 19. ylizyilda faaliyet gostermeye baslamistir (Tahrali,
2008, ss. 99-100). Balkanlarda goriilen bir diger tarikat ise, Sa’diliktir. Sa’dilik tarikati
Sa’deddin Cebavi tarafindan 12. yilizyilda Sam’da kurulmustur (Yiicer, 2001, s. 741).
Sa’dilik tarikati da 18. ylizy1l sonrasinda Balkanlarda faaliyet gostermislerdir.



72

Sonug olarak, Islam heterodoksizmi olarak goriilen tasavvuf anlayisi, Hanefi
Ortodoks Emevi ve Abbasi Devletleri doneminde zendeka ve ilhad hareketi olarak
gorilmistir. Osmanli Devleti’nde ise, tasavvufa bakisi 15. yiizyildan 6nce ve sonra
diye ikiye ayirarak degerlendirmek yerinde olacaktir. Osmanli kurulus yillar1 ve 14.
yiizyil boyunca tasavvuf anlayisi, Osmanli beylerince de kabul goren, intisap edilen bir
inangtir. Ancak 15. yiizyildan itibaren Osmanli Devleti resmi dinini Siinni islam olarak
segmesiyle birlikte Tasavvuf inanci i¢indeki Vahdet-i Vuciid felsefesinin panteist
yorumunu tasiyan, Hurufiligi barindiran, Kalenderilik, Melamilik, Babailik gibi
tarikatlar zendeka ve ilhad olarak goriilmiis, tasaavuf inancini yasayan mutasavviflar ve
stfiler, zindik ve miilhid olarak sug¢lanmis ve muhakeme edilmislerdir. Tarikat liderleri

olarak goriilenler ise, cogunlukla idam edilmistir.
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4. BOLUM
OSMANLI DEVLETI’NDE BOGOMILiZM VE ETKINLIGi

Osmanli Imparatorlugu, hem Hiristiyan heterodoksizmin, hemde Islam
heterodoksizminin goriildiigii topraklar iizerinde kurulmustur. Heterodoks Islam
inanglarinin  6zellikle devletin kurulus zamanlarinda, Osmanli beyleri ile de
temaslar1 ve hatta 6nemli etkileri olmustur. Osman Gazi, Orhan Gazi ve 1. Murat
daha ¢ok Bektasi tabanli olan Rum Abdallari’na intisap etmistir. Bu donemde
tasavvuf inancina saygi duyulmus, dervislerin miiritleri ile bir arada bulunabilmeleri
ve irsadlarin1 gergeklestirebilmeleri i¢in tekkeler kurulmasina izin verilmistir. Bu
heterodoks Islam inanglar1 beylikten imparatorluga gegis déneminde yayildiklar:
alanlar1 ve etkiledikleri kisileri her gegen giin artirmistir. Osmanli beylik doneminde
saygl duyulan ve hatta itikat edilen bu heterodoks inanglar, zaman i¢cinde Osmanli
Imparatorlugu déneminde 15. yiizyildan itibaren devlet siyasetinin degismesi ile
birlikte, zindik ve miilhid sayilmis ve bu inanglar ile 6nemli bir miicadele
baglamistir. Osmanli donemindeki bu miicadelenin sebeplerini ve sonuglarini
incelenecegi bu bdliimde, meselenin iyi analiz edilebilmesi i¢in Oncelikle Osmanli

devlet siyaseti ve ideolojisi genel bir bakisla ele alinacaktir.

4.1 OSMANLI DEVLET SiYASETI

Osmanli Devleti’nin siyasetini olusturan temelde {i¢ kok oldugu diisiiniiliir.
Bunlardan ilki Eski Tiirk siyasal gelenegi, ikincisi Islamiyet’in kabulii ile eklemlenen
Islam siyasal gelenegi ve Istanbul’'un fethi ile tanisilan Dogu Roma (Bizans)
gelenegidir. Osmanli Devletinin siyasal mesruiyet kaynaklari, padisahlarin iktidarlarinin
mesruiyetleri, gorev ve sorumluluklari, Osmanli kurumlari, bu kurumlar iginde
ulemanin durumu, halkin konumu gibi bir¢ok niians iste bu geleneklerin sentezleri ile
modellenmistir. S6z konusu bu sentez kurulusta farkli 6geleri barindirirken, Istanbul’un
fethi ile farkli o6geleri barindirmaya baslamistir. Ancak 13. ve 16. yiizyll icin
bakildiginda genel olarak, Osmanli siyasetinin lizerine insa oldugu ayaklar asagidaki

sekilde 6zetlenebilir.
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411 Hakimiyet, Hiikiimdarhk ve Devlet (Devlet-i Ali Osman, Devlet-i
Ebed-Miiddet) Anlayisi

Osmanli Devleti’nde hakimiyet anlayisi, eski Tiirk geleneginin devami
niteligindedir. Islam 6ncesi Orta Asya Tiirk geleneginde hakimiyet, ilahi kokenlidir,
evrensel bir hedefe yoneliktir ve téreye dayamir. Islamiyet 6ncesinde Gok Kiiltii’ne
inanan Tiirk devletleri, hakanin hakimiyetinin G6k Tanri’dan geldigine, Gok Tanri’nin
hakan1 hakimiyete getirdigine inanirlardi. Orhun Kitabelerinde Goktiirk hiikiimdari
Bilge Kagan (717-734) i¢in, “Tanr1 gibi gokte dogmus”, “Tanr istedigi igin tahta
oturmus”, “Tanr gii¢ verdigi i¢in giliglii” yazmaktadir (Ergin, 2009, ss. 3,7 ve 13). Bu
inanig, eski Tiirk devletlerinin ardili olan devletlerde de goriilmeye devam etmis,
Islamiyet’in kabuliinden sonra da terk edilmemis, Islami kimi kurumlarla da
pekistirilerek giiglendirilmistir. Bu sebeple, Selguklu ve ardili olan Tiirk-Islam
devletlerince de hakimiyet anlayisi, hakimiyetin Hak’tan geldigine inanilarak devam
ettirilmistir. Osmanli Devleti de bir¢gok kurumda oldugu gibi hakimiyet anlayisinda da
eski Tiirk ve Tiirk-Islam Devlet gelenegini siirdiirmiis, Zillullah fi’l Alem (Allah’in
yeryiiziindeki golgesi) veya el-miieyyed min’indillah (Allah tarafindan tey’id edilen)
seklinde, Islami terminoloji ile formiillestirilmis kaliplar halinde (Ocak, 2020, s. 117)

hakimiyet anlayisin1 kabul etmis ve ettirmistir.

Hakimiyetin evrenselligi hedefi ise, Oguz Kagan Destani’nda bahsi gecen,
Tanri’nin cithan hakimiyetini Irkil Ata’nmin Oguz Kagan’a haber vermesi, benzer bir
sekilde Tiirk-Islam devletlerinde Korkut Ata’min cihan hakimiyetini hiikiimdara
miijdelemesi, yine benzer sekilde Seyh Edebali’nin Osmanli kurulus déneminde cihan
hakimiyetini Osman Gazi’ye miijdelemesi lizerine anlatilagelen kiiltiirle, Osmanli
Devlet’inde kizil elma olarak kendini gosteren diistura donlismiistiir. Bir diger
hakimiyetin gostergesi ise tore koyma yetkisidir. Eski Tiirk geleneginde hakimiyetin
ilahi kokenli olmasi1 sebebiyle, yine ilahi destege sahip hiikiimdarca tére konulabilirdi.
Kutadgu Bilig’de aciklandig iizere, bir saltanati iki sey olusturur: hikmet ve torii (tore).
Tirk Devlet kavraminda kaganin toriisii, kuttan ayr1 diistiniilemez. Hiikiimdar olabilmek
Tanri’'nin kutuna mazhar olmakla miimkiindiir (inalcik, 2020, s. 10). Osmanh
Devleti’nde de bu usul Fatih Sultan Mehmet doneminde belirginlesmis, 6rfi hukukun

temelini teskil etmistir.
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Hiikiimdar ise, hakimiyetin temsilcisidir. Osmanli padisahlar;; Oguz Kagan
soyundan gelmesi sebebiyle “Tiirk kagan™1, Miisliiman bir hiikiimdar oldugundan Islam
gelenegi’nin “sultan™, Istanbul’un fethi ile Bizans gelenegine gére Dogu Roma
imparatoru “kayser-i Rum” unvanlarint kendi sahsinda birlestirmistir. 16. yiizyil
itibariyle, hilafetin Osmanli’ya nakli ile birlikte, “Halife-sultan” unvani kullanilmigtir.
Osmanli padisahlar1 i¢cin Batili kaynaklarda ise “imparator” unvaninin kullanildig:
gorilmistir. Tim bunlarin yaninda, hakimiyet anlayisindan dolayr hiikiimdar,
‘hakimiyet yetkisi Allah tarafindan verilmis’ kisi olarak kabul edilmistir. Hiikiimdarlar
Allah tarafindan kendilerine verilmis yetki ile devleti yonetmiglerdir. Hiikiimdarlar bu
yetki ile kutsal, dolayisiyla yonettikleri devlet de kutsal sayilmigtir. Ancak burada
ozellikle belirtmek gerekir ki, eski Tiirtk geleneginde ve Tiirk-islam geleneginde
hiikiimdarin bu kutsiyeti, sahsina ait degildir. Temsil ettikleri hakimiyet ilahi kokenli
kabul edilmistir (Inalcik, 2020, s. 27). Dolayisiyla, hiikiimdarm emri, dinin emri gibi
kabul gormiistiir. Hiikiimdarin emrine itaat etmeyenler, devletin kurallarini ¢igneyenler,
devlete zeval getirecek bir eylemde bulunanlar cezalandirilmistir. Hiikiimdarin kutsiyeti
ile yonettigi devlette kutsal sayilmis, devletin yasamasi i¢in, devamli olmasi temel

motto sayilmistir.

Devlet-i ebed miiddet anlayisi neticesinde, devletin devami igin, gerekirse
hanedandan birilerinin dldiiriilmesi (kardes katli), gerekirse seri hiikiimlere aykir1 olan
orfi hiikiimler uygulanmasi uygun goriilmiistiir. Devletin edebiyen yasamasi esas gaye
olmustur. Bu sebeple Osmanli Devleti’nin adi Devlet-i Aliyye veya Devlet-i Aliyye-i

Osmaniyye’dir (her zaman, her seyden yiice ve dyle kalacak olan Osmanli Devleti).

4.1.2  Daire-i Adliye Fikri

Osmanli Devleti, devletin siirekliligini saglamanin ancak adaletle miimkiin
olduguna inanmigtir. Daire-1 adliye olarak formiillestirdigi bu fikri 6zenle korumus, ister
Miisliiman ister gayrimiislim olsun tiim tebaya adil olmaya dikkat etmistir. Bu devlet

teorisi, mutlakiyetci glic-devlet kavramiyla adalet kavramini bagdastirmistir. Sarayin en
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gbdze carpan yeri, Daru’l-Adl denilen Adalet Kulesit! ve Cihanniima!®’dir (Inalcik,
2020, s. 12). Bu yapilar, devletin biitliin {ilkeyi gozetledigi, tiim saraya hakim olan
yapilardir. Divan-1 Hiimayun yiiksek bir adalet divani olarak sayilmis, Divana bizzat
padisah bagkanlik etmistir. Siradan bir vatandas dahi temsil edenlere karsi, burada
sikayetini dile getirebilmistir. Inalcik’mn altin1 ¢izdigi iizere, bu kurumun kaynag: Seriat

degil, tarihi gelenektir.

“Eski Hind-Iran siyaset teorisinden genel temel nazariye, adalet dairesi adiyla
sOyle formiillestirilmistir: Hiikiimdarin giicli askeri giice, askeri gili¢ hazineye, hazine
reayanin Odedigi vergilere, vergilerin artist adalete baghidir. Bu nedenle akilli
hiikiimdar, kendi egemenligini korumak ve giiclinii artirmak istiyorsa, reayaya adaletle
muamele etmeli, zuliinden kagimmalidir” (Inalcik, 2020, s. 12). Daire-i Adliye terimi,
“cihanin adaletle ayakta duracagi, adaleti devletin saglayacagi; devletin ise bir
hiikiimdara ihtiyag¢ gosterecegi, hilkiimdarin ordu olmadan is géremeyecegi; orduyu ise
ancak servetin (mal) toplayabilecegi, serveti reayanin saglayacagi, reayanin da ancak
adil hitkkimdar sayesinde refaha erecegi” seklinde 6zetlenebilir (Ocak, 2020, s. 119). Bu
eski Hind-iran gelenegi, Kutadgu Bilig’de de yer almus, Tiirk devletlerince kabul
edilmis ve Osmanli Devleti de siyasal diisiincesini, islam adalet kavramiyla da ortiisen,

“daire-i adliye” lizerine kurmustur.

4.1.3  Nizami’l-Alem Anlayis1

Osmanli Devleti devlet-i ebed miiddeti saglamak ig¢in, nizami’l-alemi korumaya
fazlaca 6nem vermistir. Nizami’l-alem’in bozulmasina veya sarsilmasina sebep olacak
davraniglar en biiyiik su¢ olarak goriilmiis ve asla buna miisamaha gdsterilmemistir.
Nizami’l-alem’in bozulmas1 veya bozulmak iizere oldugu durumlarda derhal miidahale
edilmistir. Merkezi otoriteye rakip olacak, onu sarsacak, dolayisyla nizami’l-alemi

bozacak her tiirlii egilimi siddetle bastirmis, ortadan kaldirancaya kadar ugrasmustir.

11 Topkapi Sarayi'nda bulunan kule. Kubbealti binasinin hemen yanindadir. Osmanli sultaninin sonsuz
adaletini sembolize etmesi, uzaktan bakildiginda herkesin gérmesi ve sultanin adaletinden emin olmasi
amaclanmistir.

12 Bogaz, Halic ve Marmarayi gdren bir mevkide insa edilen késke Cihanniima adi verilmistir. Sultan Il.
Abdiilhamid’in kdskiin Gst katindan diirbiini ile istanbulu ve bogazi sik sik izledigi bilinmektedir.
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Devletin her seyden {istiin oldugu fikrine dayanan Osmanli Devleti’nde,
hakimiyetindeki tiim topraklarin sahibi Devlet’tir. Bu sebeple 6zel miilkiyet yoktur.
Bazi istisnai durumlarda 6zel miilkiyet hakki verilmisse de miisadere (el koyma) hakki
her zaman sakli tutulmustur. Devlet dogru yollardan kazanildigina inanmadigi
miilkiyete veya miilkii gereginden fazla olanin miilkiyetine el koymustur. Kisilerin fazla
miilk sahibi olarak devlete rakip olmalari, dolayisiyla Nizami’l-alemin bozulmast bu

yolla da engellenmeye caligilmistir.

4.1.4 Cihad/Gaza (I’Lay-1 Kelimetullah) Anlayis1

Osmanli islam’1nin iistlendigi énemli rollerden biri, cihad ve gaza ideali ve bunun
merkezindeki I’La-yi Kelimetullah’tir ( Allah’in adimi yiiceltme). Cihad ve gaza ideali
Osmanli’nin fetih politikalarinin temelinde bulunan itici giigtiir. Elbette politik
yayilmacilik i¢in de elverisli bir mesruiyet aract oldugu da goz ardi edilemez. Cihad ve
gaza anlayis1 Osmanli’nin Islam geleneginden miras aldig1 bir ideal olmakla birlikte,
Eski Tiirk geleneginde de cihan hakimiyeti ideali altinda uygulanan ganimet elde etme

ve yagma ile birbirlerini destekledikleri goriilmektedir.

Osmanli Devletinin Islam, Gaza ve Cihat anlayis1 iizerine birbirinden farkl
iddialar 6ne siiriildiigii goriilmiistiir. Bunlar icinde Gibbons, Osmanlilarin Yunanistan ve
Balkan Slavlarinin, Tiirk halklar ile karigsarak yeni bir irk ortaya c¢ikardigini ileri
stirmistiir. Bu karisan irklar icinde Hiristiyan sayisinin Tiirk sayisindan fazla oldugunu
dolayisiyla Osmanli’nin koklerinin saf Tiirk-Misliimanlardan olusmadigini, Bizans-
Hiristiyan kokene sahip oldugunu, bu sebeple de Osmanli yonetiminin, Bizans yonetim
geleneklerinden olustugunu, Bizans yonetim pratiklerinin Islam adi altinda devam
ettigini savunmustu. (1916, p. 27). Gibbons’a kars1 tez olarak Wittek “Gaza Tezi”ni
ortaya atmistir. Ug ad1 verilen bolgelerde yasayan ug savascilarinin Bizans topraklarina
stirekli akinlar yaptigini, bu akinlarin ekonomik temelini yagma diisiincesinin
olusturdugu aktaran Wittek, Gazilerin “din miicahitleri” olarak kafirler ve sapkinlarla
miicadele etmek amaciyla biitiin igsiz giigsiiz ve durumundan hosnutsuz savasci
unsurlar1 kendi bayrag: altinda topladigini anlatmistir. Wittek bu unsurlart bir araya
getiren esas umudun ise ganimet oldugunu belirtmekle beraber Osmanlilarin ilk ortaya

cikislarindan itibaren, siyasal geleneklerinin baslica unsurunun Hiristiyan komsularla
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miicadele oldugunu ve bu miicadelenin, Osmanli i¢in 6nemini her zaman korudugunu
ileri stirmiistiir (2000, s. 11 ve 29). Gaza ile cihad’in ayn1 anlama gelmedigini savunan
Kafadar ise, gazanin aslinda “yagmaci akin” ya da “yabanci topraklara yapilan
yolculuk™ anlamina geldigini iddia etmistir. Gaza anlayisinda, kafirlerle dostca iliskiler
kurmanin uygunsuz goriinmediginin, tarihte bir¢ok Hiristiyan-Misliiman igbirliginin
oldugunun altin1 ¢izen Kafadar’a gore, eger gaza cihad ile ayn1 anlami tasisaydi,
servetin pesinden kosulmasi, sergilenmesi ve olumlu bir sey olarak degerlendirilmesi
fikrine sahip olamayacaklarin1 belirtmistir. ilaveten gazada elde edilen ganimetlerin
isbirligi yapan gayri Miislimlere paylasildigini belirten Kafadar, gazilerin esas itici
giiciiniin din degil ganimet oldugunu, yine gazilerin Hiristiyanlarla siirekli miicadele
halinde olma giidiislinliin olmadigini, Hiristiyanlarla igbirligi i¢inde oldugunu ileri
stirmiigtiir (2010, ss. 124-134). Lowry ise, erken donem Osmanli metinlerinde
kullanilan Arapca gazi kelimesinin, aslinda Tiirkge akin anlamina geldiginin altini
cizerek, Gaza’nin diigmanlarin “lstline akma”ya yogunlagsmis bir eylem konfederasyonu
oldugunu, Hiristiyanlar1 “ihtida etme” amach dini bir kardeslik amac1 glitmedigini, esas
tutkularinin ganimet ve kole edinme sevdasi oldugunu savunmustur (2010, s. 50).
Ocak’a gore ise, Osmanli’nin resmi ideolojisini inan¢ olusturur. Osmanli Devlet’inde
devletle din 6zdeslesmistir. Din ve devlet ayri iki daire degildir, iki daire iist iiste
cakisir, din dairesi biitiinliyle devlet dairesinin i¢indedir. Bu 6zdeslikte, her seyin devlet

i¢in oldugu gibi, din de devlet i¢indir (2020, s. 114).

Osmanli Devleti, Abbasi Devleti’nin ortadan kalkmasiyla birlikte, Islam adima
cihad ve gaza misyonunu yerine getirecek devletin kalmamasi ile olusan boslugun,
baska bir devletce doldurulmasi gerektigine duyulan ihtiyacin ve bu misyonun, siyasal
kudretin mesruiyetinin temeli sayilmaya baslamasinin, 6nemli rol oynadigina olan
inancin olustugu bir ortamda (14. yiizy1l) miicahid ve gazi islam devleti olarak tarih
sahnesine ¢ikmistir (Ocak, 2020, s. 142). Ertugrul Gazi’nin beyligi doneminden
baslayarak, Osmanli beyligi doneminde, Tiirkmen savaggilarla (gazilerle) Bizans
arazilerine saldirilar gerceklestirmislerdir. Bu saldirilar sebebiyle Osmanli topraklari,
Islam diinyasimin bircok bdlgesinde yasayan Miisliimanlar i¢in ve 6zellikle Mogollar’m
oniinden Anadolu’ya kacan Tiirk etnik gruplarina mensup gaziler icin, islam adima
savasma firsat1 verdiginden cazibe merkezi haline gelmistir (imamovic, 2018, ss. 112-

114). Ozellikle Bapheus Zaferi (27 Temmuz 1302) tarihine dikkat ¢ceken Inalcik, bir ug
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beyi olan Osman Gazi’nin, Bizans imparatorluk ordusuna kars1 kazandigi bu zafer
sonunda, bolgede karizmatik bir bey durumuna geldigini ve gazilerin onun bayragi

altina kostugunu yazmaktadir (inalcik, 2020, s. 33).

Istanbul’'un alinmasi ile Osmanli’nin gazi devleti misyonu diger Miisliiman
devletlerce de kabul edilmistir. Osmanli sultanlar1 miicahidlik ve gazilik unvanlarini
hem Dogulu hem Batili hiikiimdarlara yollanan name-i hiimayunlarda, fetihnamelerde,
hem de mimari eserlerde Ozellikle ve gosterisle vurgulamistir (Ocak, 2020, s. 151).
Bunun yan1 sira Osmanli, bir yandan kutsal gaza anlayisini kesintisiz siirdiirmiis, diger
yandan ayni donemde Ortodoks Kilisesi ile beraber, basta Yunan ve Sirplarin i¢inde yer
aldig1 Ortodoks Hiristiyanlarin ve Bosnali ve diger Katoliklerin koruyucusu olmustur
(Imamovic, 2018, s. 115). Bu durum Osmanlilar’mn gaza anlayisina gergekte egemenlik

kurmak olarak baktiklarini gostermektedir.

4.1.5. Osmanl’nin islam Anlayisi

Osmanli Devleti kurulus donemine bakildiginda, Osmanli’da kitabi ve popiiler
Islam olarak iki paralel Islam yorumunun oldugu gbriiliir. Kurulus doneminde daha
yogun popiiler Islam da denilen, heterodoks Islam’in kabul edildigi fark edilebilir. 14.
yiizyilda halkin belli bir kesimi heterodoks Islam anlayisina sahiptir. Osmanli beyliginin
kurulus donemlerinde Rum Abdallar1 (Abdalan-1 Rum) ve daha ziyade Vefai
geleneginin temsilcileri olan dervisler beylikle i¢ icedir. Eski Osmanli rivayetleri, alpler,
alperenler, ahilerin Osman Gazi’nin en yakinlar1 olduklarini gosterir. Rivayete gore,
Osman, bir Babai “halifesi” olan Seyh Edebali’nin irsadi ve beline gaza kilicini
baglamas: ile gazi olmus ve gaza akinlarina baslamistir. (Inalcik, 2020, s. 35) Basta
Osman Gazi olmak tizere, Orhan Gazi ve 1. Murad gibi Osmanli beylerinin etrafi, Seyh
Edebali, Geyikli Baba, Kumral Baba, Abdal Musa, Abdal Murad, Abdal Mehmed ve
Postinpus Baba gibi dervislerle ¢evrilidir (Ocak, 2020, s. 123).

Tiirkmen boylar1 yiizyillar i¢cinde ¢ok kuvvetli bir bag ile bu kisilere bagliydi.
Beylik doneminde Osman Gazi, Turgut Alp gibi Osmanli yoneticileri de, bu
Tiikmenlerle aymi toplumsal tabana mensup olduklarindan ayni1 popiiler Islam anlayigini

paylagmalar1 ¢ok dogaldir. Rum Abdallari’'na ¢ok miisamahali davranmislar,
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dervigleriyle birlikte yasayabilmeleri i¢in onlara zaviyeler agmislar, vakiflar tesis
etmislerdir. Boylece hem sahsi olarak yakinlik duyduklari, saygi gosterdikleri bu
kimselere minnettarliklarin1 gostermisler, hem de onlar araciligi ile Tiirkmen boylar1
tizerinde egemenliklerini mesrulagtirmis ve pekistirmislerdir. Bu donemde yonetenlerle
yonetilenler ayn1 toplumsal tabana mensup olduklarindan heniiz 6nemli bir Islami
anlayls ve yorumlayis farki yoktur. Boyle bir ortamda Islam, heniiz araglar iyi
olusturulmus, kurumlar1 yerine oturmus, ideolojik muhtevasi olgunlasmis bir siyaset
araci haline gelmemistir. Zaman i¢inde yeni topraklarin fethedilmesi ile biiyiiyen beylik,
imparatorluga dogru evrilme siirecinde, idari yapmin karmasiklasmasindan dolay1
organize olma ve kurumlasmaya ihtiyag duymaya baslamistir. Saglamca kurumlagmis
bir biirokrasiyi karsilayabilecek tek kurum o donem icin medrese olabilirdi. Bu
kurumlasmada ideolojik motivasyon konumundaki Islam ise, uzun bir tarihsel tecriibesi

olan Siinni (veya kitabi) Islam’d1 (Ocak, 2020, s. 124).

Siinni islam’m Osmanli Devlet’inde mesruiyet kazanmasi ile birlikte, Islam ¢ifte
bir fonksiyon kazanmistir. {lk fonksiyonu Osmanli devletine kutsiyet kazandirmasi
olmus, ikinci fonksiyonu ise, Osmanlinin siyaset etme aract olmustur. Osmanl
Devleti’nde ideolojik karaktere biiriinen ve Siinni huviyetiyle siyasallasan Islam, Fatih
Sultan Mehmet déneminde, imparatorlugun resmi ideolojisinin siitunlarindan biri haline
gelmigtir. Istanbul’'un fethinden sonra Istanbul’u imparatorlugun merkezi haline
getirmek adina yogun bir imar plani baglamistir. 1470 yilinda imar edilen Sahn-1 Seman
(U 3 o~= ) Medresesi, geng imparatorlugun ideolosini liretme gorevini tstlenmistir

(Ocak, 2020, s. 137).

Fatih Sultan Mehmet, Islam’in imparatorluk genelindeki kurumlasmis en yiiksek
makami olarak seyhiilislamlig1 kendine baglamistir. Bdylece, sultan yalnizca siyasi
otoriteyi degil, dini otoriyeti de kendisinde birlestirmistir. Bu sayede Islam’in tiim
kurumlari, seyhiilislamlik araciligiyla, ilmiye Orgiitiinii, fetva kurumunu, merkezden
tasraya tim ulemay1 devlet kontroliine almis, merkezi yonetimin aract haline gelmistir.
Fatih Sultan Mehmet’in ulemay1 dini biirokrasi vasfi kazandirarak merkezi yonetime
bagl kildig1 bu sistemi Bizans geleneginden aldigi diisiiniilmektedir. Seyhiilislam
Bizans’taki Patriklik makamina yiikseltilmistir (Yiksel, 2016, s. 3494). Ancak burada
Bizans patrikligi ile Osmanli ulemasi arasindaki; ruhani otorite bakiginin farkliligi

hemen belirtmelidir. Bizans’ta Patrik ruhani otoriteyi temsil etmekte, Papa Bizans
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imparatorlarina ta¢ giydirerek o imparatorun hakimiyetini mesrulastirmaktadir.
Osmanli’da ise, seyhiilislam ruhani bir otoriteyi temsil etmez, Osmanli padisahlarina tag
giydirmezdi. Seyhiilislam, dini biirokrasinin en iist kademesini temsil eden memur
olmaktan oteye gecemezdi. Buradaki Bizans geleneginden Osmanli’ya alinmis olan, din
kurumunun bagimsiz olmadigi, hiikiimdarin kontrolii altinda tutuldugu bir idari
teskilatlanma bigimidir. Ulemanin devletin bir parcasi haline doniistiigii bu sistem daha
once higbir Islam devletinde goriilmemisti (Ocak, 2020, s. 137). Emevi ve Abbasi

donemlerinde ulemanin, siyasal otoriteden bagimsizdir.

Ulema artik yalnizca bilgi iireterek bilime katki saglamiyor, aynt zamanda
merkezi iktidarin iradesi dogrultusunda, hem siyasal iktidarin tiim fillerini
mesrulastiriyor, hem de merkezi idareye Islami egitimle biirokrat yetistiriyordu (Ocak,
2020, s. 137). islam bu kurumsallasma ile hem Osmanli Devleti’nin itici giicii olmus,
hem de siyasi otoritenin kontrolii altinda tutularak, yonetimden ayr1 bir gii¢ odagi haline
gelmesi engellenmistir. 15. ylizyilin baslar1 itibariyle ulema “dini biirokrat” kimligine
kavusmus ve Hanefilik tarafindan temsil edilen Siinni islam’1 devletin resmi dini haline

gelmistir.

16. ylizyiln ilk yillarindan itibaren Safeviler, Osmanli topraklarinda Militan Sii
ideolojisi propagandasina baglamig, halk arasinda ve bazi tarikatlar iginde taraftar
toplamaya baslamisti. Safevileri ideolojik olarak bertaraf etmek isteyen Osmanli, ciddi
bir siyasal ve ideolojik miicadele baslatmis, katilasan bir Siinnilik ile baskict metodlar
uygulamistir. Yavuz Sultan Selim ve Kanuni Sultan Siileyman donemine denk gelen bu
donemde merkezi yonetim, imparatorlugun her yaninda siki bir zindik, miilhid ve rafizi
takibati baslatmis ve 16. 17. ve 18.yiizyillar boyunca dogmatiklesen ve siyasallagmis
“devlet Islami™na ve “devlet Siinniligi’ne doniismiistir. Osmanli, Islam’1
gayrimiislimleri Miisliimanlastirmak maksadiyla ideolojik ara¢ olarak kullanmazken,
kendi i¢inden ¢ikmis miilhid ve rafizilere karsi kati bir sekilde baski araci olarak

kullanmistir (Ocak, 2020, ss. 138-139).



82

4.1.6. Osmanl’min Gayri Miislimlere Bakisi

I[slam’n temel prensipleri geregi, Osmanli Devleti, gayri miisliimlere kendi
dinlerini ve geleneklerini 6zgiirce yasama imkani sunmustur. Bu politika Osmanli’nin
son donemlerine kadar siirmiistiir. Osmanli Devleti bir tiir bag vergisi olan “cizyeyi”
O0demeleri sart1 ile siirlari i¢inde yasayan Ortodoks, Katolik ve Yahudiler gibi koruma
altindaki azinliklarin can ve mal giivenligini taminat altina almigtir. Bunun disinda,
Osmanlilarin devlet gelirlerinin kaynagi olarak gordiikleri koyliilere karsi hosgoriili
tutumlar1 oldugunu anlatan Iimamovi¢, Osmanlilarin bu yaklasimmin geleneksel ve
siirekli siyasetleri oldugunu, bu yoldan dini tolerans tesvik ettigini belirtmektedir. Bu
dini tolerans sayesinde basindan beri, sinir boylarinda yasayan Miisliimanlarin
Hiristiyanlarla 6zgiirce karigtigini vurgulamistir. Bizans’in sinir birlikleri ile Miisliiman
gazilerin, smir boylarinda temasi oldugunun, bu sebeple o donemde bircok Yunan ve
Sirp kokenli asker ve koyliilerin Islam’a gegtiginin altim gizmektedir (2018, s. 116).
Keza Halil Inalcik’1n da belirttigi iizere, u¢ cemiyeti etnik a¢idan oldukea karisiktir. Ug
beyliklere, merkezden kacan siyasi mubhaliflerin, rafizilerin ve maceracilarin kagip
sigindigini, uglarda mistik ve eklektik, heniiz kaliplasmamis bir halk kiiltiirii olan rafizi
tarikatlarin, mistik ve epik bir edebiyatin ve 6rfi ve milli hukukun hakim oldugunu
soylemistir (Inalcik, 2020, s. 34). Wittek ise, uglarda yasayan gazilerin cogunlukla
heterodoks Islam’1 kabul ettiklerini belirtmistir (Wittek, 2000, s. 29).

Hiristiyanlarla iliski kuran, yalnizca ug beyliklerinde yasayan gazi veya go¢men
gruplar degildir. Osmanli beyleri de Hiristiyanlarla iliskileri kurmus ve haraggiizarliga
kadar ilerletmistir. Lowry’nin anlatimina gore, Bizans’a karsi savagmak i¢in giiclerini
birlestiren Mihal, Turachan, Evrenes ve Osman, aralarinda kendilerine Osman’1 Bey
olarak se¢mislerdir yani Osmanli Miisliman ve Hiristiyan savascilar tarafindan
kurulmustur (Lowry, 2010, s. 61 ve 72). Osman Gazi, sehirler ve kdylerdeki Hiristiyan
liderlerle komsuluk iliskileri kurmustur, yaylaklara gogerken, asiretin esyalarini Bilecik
Kalesi’ne, Bilecik tekfuruna emanet etmis, karsiliginda minnettarliginin nisanesi olarak
giizel halilar, kilimler, peynir ve kaymak gondermistir. Cevre bolgelerdeki
gayrimislimlerle Miisliimanlar1 bir araya getiren kent pazarlart kurdurmustur.
Harmankaya koOyii reisi Mihal, Osman’in siyasi topluluguna kalic1 olarak katilmus,

torunlar1 Mihalogullar1 gaziler arasindaki en yiiksek mertebeye erigsmistir (Kafadar,
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2010, ss. 215-216). Osman Gazi, Tiirk, Bitinyali, Rum, Ermeni ve Yahudi olmak iizere
farkli etnik ve dini gruplar1 bir sancak altinda toplamistir (Lowry, 2010, s. 63).

Gayri miisliimler Osmanli’nin, Fatih Sultan Mehmet doneminde Marmara
Denizi havzasinda yasayan Rum niifusun Islam’1 kabul etmesi sonucu, diger Miisliiman
niifusla beraber, Bizans’in devami olduguna dair goriislere sahiptiler. Fatih’in 29 Mayis
1453 giinii Konstantinopolis’i fethedip, ismini Istanbul’a doniistiirmesi ile beraber,
Avrupa’da onun bir kisim ategli taraftarlar1 da ortaya c¢ikti. Fatih onlar igin bir
zamanlarin Konstantinopolis’inin hiikiimdar1 olarak Roma Imparatorlugu’nun devami
niteligindeydi. Bu ylizden Batili yazarlar arasinda Konstantinopolis ismi i¢in “Tiirk
Roma’s1” ismine rastlamak miimkiindiir. Boylece bir zamanlarin sinir beyligi, zaman
icinde asamali olarak Islam’m, Ortodoks, Katolik, Musevi diinyasi ile birlikte yasama
kosullar1 yarattigi, tim wrklarin, dinlerin bir biitiin olusturdugu, kozmopolit bir devlete

doniismiistiir (Imamovic, 2018, s. 117).

Herhangi bir Nizami’l-alem’i bozacak vaka vuku bulmadikca, hara¢ ve cizye
vergilerini 6dedikg¢e, tiim gayri miislimlerin, devlet topraklart i¢inde 6zgiirce dinlerini
yasamasina izin verilmistir. Osmanli Hanedani’nin kozmopolit bir imparatorluk
olusturmasi, dinlere hosgoriilii olmasi, egemenligi altindaki, egemenligine uyan herkesi
korumasi, imparatorlugun goérece uzun Omiirlii olmasinin temelinde yatan onemli bir

neden olmalidir.

4.1.7. Fetih Politikasi

Osmanli Devleti’nin, fetihlerinde genel olarak iki farkli satha uyguladig
goriilmiistiir. Ilki, komsu devletler iizerinde bir gesit hiikiimdarlik insa etmektir.
Osmanli tarihinde komsu devletlerin tahakkiim altina alinmasi siireci, Osman Gazi
doneminde, Harmankaya tekfuru Kose Mihal miittefikliginin daha sonra haraggiizarliga
dontlismesi ile baglamis, Osman Gazi’den sonra diger padisahlar doneminde de devam
etmistir. Ikincisi ise, yerli hanedanlar tasfiye edip, timar sistemi uygulayarak iilkeleri
dogrudan denetlemeye calismaktir. Timar sistemi, iilkelerin kaynak ve niifuslarinin
diizenli olarak defterlere kaydedilmesi yolu ile o iilkenin dogrudan denetimine hizmet

etmistir (Inalcik, 1999, ss. 115-116). Timar genelde Miisliiman Osmanli ordusu



84

sipahilerine verilirken, Balkanlar 6zelinde II. Murat ve Fatih donemine ait timar ve
tahrir defterleri, Rum, Arnavut, Sirp idari, askeri ve asil sinifinin 6nemli bir kesimine

timar verildigini gostermektedir (Inalcik, 2016, s. 129).

Bu iki safthada yer alan politikalara hizmet etmesi agisindan Osmanli Devleti,
beylik doneminden beri ele gegirdigi topraklarda, etnik olarak Tiirklestirme siyaseti
izlemistir. Bu siyasette 6zne, hizl1 adaptasyona aliskin olan gocebelerdi. Gogebe Tiirk
aileler, fethedilen topraklara yerlestiriliyor ve Tiirklik kimliginin taninmasimi ve
benimsenmesini sagliyordu. Es zamanli olarak, fethedilen bu bolgelere dervisler de
gitmekte, zaviyeler kurmaktaydi. Bu tedbirler, Osmanli’nin genislemesi igin gerekli

olan saglam temeli sekillendiriyordu (Imamovic, 2018, ss. 118-120).

Bunlarin yan1 sira Osmanli’nin fethettigi topraklarda uyguladigi istimalet ve iskan
politikas1 da, Osmanli’min basarili olmasin1 saglamugtir. Istimalet politikast,
“meylettirme, goniil alma, cezbetme” anlamlarina gelen, Osmanli’nin uzlastiric1 fetih
politikasidir. Fethedilen bolgelerdeki kisiler, inanglarinda serbest birakilmis, onlarin can
ve mal gilivenligi saglanmis, goniilleri kazanilmaya calisilmigtir. Osmanlt bu sekilde
kaliciligi saglamaya calismistir. Osmanli Devleti fethettigi bolgelerde insanlarin
inanglarini, dinlerini, dillerini radikal bir baski ile degistirme g¢abasina girmemistir
(Hasanoglu, 2018, s. 7). Fatih Sultan Mehmed’in, Osmanli fetih politikasina istinaden,
Bosna'yr fethettigi zaman bolge halkina inang serbestligi getirdiginin en biiytik kaniti,

Fransiskenler’e verdigi meshur ahidnamedir. Fatih Sultan Mehmed'in ahidnamesinde:

"Ben ki Sultdn Mehmed Hanim. Ciimle avdm ve havdssa ma ‘ltim ola
ki, isbu ddrendegan-1 fermdn-i1 hiimdyin Bosna ruhbdnlarina mezid-i
indyetim zuhuira geliip buyurdum ki, mezbirlara ve kiliselerine kimse mani‘
ve miizahim olmaywp ihtiydtsiz memleketimde duralar. Ve kacup gidenler
dahi emn ii emdnda olalar. Gelip bizim hdssa memleketimizde havfsiz sdkin
olup kiliselerine miitemekkin olalar. Ve yiice hazretimden ve vezirlerimden
ve kullarimdan ve redyalarimdan ve cemi‘-i memleketim halkindan kimse
mezbiirelere dahl ve ta‘arriiz edip incitmeyeler, kendiilere ve canlarina ve
mallarima ve kiliselerine ve dahi yabandan hassa memleketimize ddem
gelirler ise yemin-i mugallaza ederim ki yeri, gégii yaratan Perverdigdr

hakkigiin ve Mushaf hakkigiin ulu Peygamberimiz hakkigiin ve yiiz yirmi
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dort bin peygamberler hakkigiin ve kusandigim kilic hakkigiin  bu
vazilanlara hi¢ bir fert muhalefet etmeye. Mdaddam ki bunlar benim emrime
muti* u miinkdd olalar. Soyle bilesiz" dedigi belirtilmistir (Ergin, 1936, ss.
93-94).

goriildiigi iizere, Hiristiyanlara tam bir hiirriyet ortami saglanmigtir.

Iskan politikasi ise, Osmanli’nin fethettikleri topraklara, Tiirk Islam kiiltiiriinii
tastyacak kisileri yerlestirmesidir. Iskana tabi olan kisilere toprak verilmis, onlardan
vergi alinmamis bdylece onlarin bdlgeye yerlesmesi saglanmistir. Iskan ile giden
kisilerin gecerli bir sebep olmamasi halinde geri donmelerine izin verilmemistir. Bu
kisiler yasadiklar1 bolgede Islam dinini ve Osmanl kiiltiiriinii yasatarak, o bdlgedeki
gayri miisliimlere, Tiirk-Islam kiiltiiriinii tanitmis ve sempati kazandirmistir. Uzun
vadede Islam’a gecisin de basamaklarindan biri olmusturlar. Iskana énciiliik edenler,
gaziler, agiret reisleri ve mensuplari, akinct beyleri, dervisler ve timarli sipahiler
olmustur. Ozellikle dervisler eliyle kurulan tekke ve zaviyeler, gayrimiisliimlerin
etkilenmesinde énemli bir rol oynamistir. Lowry’e gore, Balkanlarda bolgeyi birlestiren
tutkal, bu tekkeler, imaretler ve kervansaraylardi. Tekkelerde, herkese glinliik sicak
yemek verilmis, tlim civarda yasayan yoksullar gelip buralarda karnini doyurabilmistir.
Bu yolla gayri miislimler tekkelere ¢ekilmis ve buralarda Islam ile tamismuslardir (2010,
s. 98). Yerlestirildikleri bolgeler de han, hamam, koprii, medrese, zaviye, imaret, tekke,
cami, mescit gibi Tiirk-Islam eserleri insa edilerek, Balkanlar Tiirk yurdu haline
getirilmeye ¢alismiglardir. Kiiltiirel yerlesmenin saglanabilmesi adina, stratejik yerlerde,
sehir diglarinda tesis edilmis, din farki gozetmeksizin, licretsiz konaklama ve barinma
imkanlart sunulmus, medreselerin olmadig1 yerlerde halkin anlayabilecegi diizeyde
egitimler verilmis, bu egitimlerde agirlikli olarak Tiirk dilinde egitime verilmis, boylece

bdlgenin egitim ve kiiltiir diizeyi gelistirilmistir (Hasanoglu, 2018, s. 7).

Osmanli Imparatorlugu’nun Balkanlara yayilmasinda, dinlere, inanislara saygili
olmalarinin, azinliklara haklar tanimalarinin ve Fatih Sultan Mehmet’in birlestirici

dilinin bdlgenin miislimanlasmasinda onemli etkiye sahip oldugu gorilmiistiir. S6z
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konusu calismamizin konusunu olusturan Bogomiller de bu sebeplerin etkileri ile

Miisliimanlasmis olabilirler.

4.2. BOGOMILLERIN MUSLUMANLASMALARI

Bogomiller, Balkan Tarihi ve Ortagag Balkan Tarihi hakkinda arastirma yapan
arastirmacilar, Bogomillerin Miisliman olmalar1 hususunda farkli tezler ileri
siirmiislerdir. Ozellikle Bosna Bogomilleri hakkinda arastirma yapan Alexander
Lopasic, Alexandre Soloviev, M. Tayyip Oki¢, Kadir Albayrak, Ismail Kaygusuz gibi
arastirmacilar Osmanli hakimiyetinden sonra, Bogomillerin Miisliiman olmus
olduklarini, Bizans Tarihi hakkinda arastirma yapan Eliade, Osmanli hakimiyetinden
sonra Bogomilizmin izinin kayboldugunu yazar (ama nasil ve neden kayboldugunu
aciklamaz), Bosnaklarin Tarihi iizerine arastirma yapan Mustafa Imamovic, Bosna
lizerine arastirma yapan John Fine, ekseriyetle Fransiskenler eliyle Katoliklestiklerini,
Sirp tarihgileri Bogomillerin Ortodokslastiklari, bir kisminin ise, bagska bolgelere gog
ettiklerini yazmiglardir. Tim iddialarin belli oranda gergeklik payir vardir, ¢iinki
Bogomiller 10. yiizyilda ortaya ¢ikmalarindan itibaren, 15. yiizyilda bolgenin Osmanli
hakimiyetine gegigsine kadar ki 500 yillik siireci yasamiglardir. Bu siirecte
Katoliklesenler, Ortodokslasanlar oldugu gibi, Osmanli doneminde Miisliimanlasanlar
da vardir ve bagka lilkelere kagan ¢ok sayida Bogomil de vardir. Ancak Bogomillerin
Miisliman olmadiklar1 yoniinde yazan arastirmacilarin dayanaklari, Osmanlilarin
Bosna’y1 ele gecirdiginde Bogomillerin ¢ok az sayida veya neredeyse hi¢ kalmamis

oldugudur.

Yine bu konuda en ¢ok elestirilen bir diger husus da, Bogomillerin kitlesel olarak
hemen Islamiyete gecisidir. Bu konuda Alexandre Soloviev, M. Tayyip Oki¢, Kadir
Albayrak, Bogomillerin kitlesel olarak Islama gegtigini ileri siirmektedir. Diger
kaynaklar ise, Bogomillerin kitlesel olarak Islama gecisini reddetmektedir. Burada
dayanaklar1 ise, Osmanli tahrir defterlerindeki, niifus sayimlarinda yer alan Miisliiman
ahali sayisinin bazi bolgelerde hi¢ olmamasi ve zamanla artmasidir. Bu ¢alismalarin
yanm sira, Balkanlarda bircok Hiristiyanin Islamiyeti segtigini, bunlarin iginden
hangilerinin Bogomiller oldugunun ayirt edilemeyecegini, dolayisiyla bilimsel bir

caligma yapilamacagi yoniinde de kanaatler vardir.
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Osmanli Devleti gayrimiislimleri, Islam’a gecirmek gibi, resmi bir Islamlastirma
siyaseti glitmemistir. Bu ylizden, Osmanli Devleti’nde ulemanin dahil oldugu, orgiitli
bir dini propaganda ¢alismasi yapilmamustir. Onlar, egitimli insanlar ve din bilginleri
olarak, ancak belli bir bolgedeki halk Islam’a gectikten sonra harekete geciyorlard:
clinkii ancak o zaman bu yeni Miisliimanlarin dini yonden egitime ihtiyaci ortaya
¢ikiyordu ve bu is ulemanin goreviydi. Isteyenler goniillii olarak Islam’a gegiyor,
gecmek istemeyenlere higbir sekilde zorlama ya da telkinlerde bulunulmuyordu. Cizye
ya da harag vergisi 6demeleri sartiyla dini hiirriyetleri teminat altina alimyordu. Fatih
Sultan Mehmet’in, Istanbul’un fethinden sonraki ilk fermanlarmdan biri Ortodoks
Kilisesi’nin bagina II. Gennadios’u Patrik olarak atadigi fermandir. Sultan, Bosna’y1
fethinden sonra yayinladigi fermani (ahidnamesi) ile Bosna’daki Fransisken Tarikati
mensuplarina, dini 6zgiirliiklerini ve faaliyetlerini siirdiirme giivencesi vermistir. Diger
dinlere saygili olan ayn1 Osmanli’nin Bogomilizm’e da saygi duymus oldugu ve onlari
Islamiyet’e gecirmek icin baski uygulamamis oldugu kolaylikla tahmin edilebilir.
Ulema, resmi devlet din gorevlileri olarak, Miisliman olan bolgelerde ¢alisma
yapmistir. Ancak dervisler, heniiz bir Miisliimanin bulunmadig1 yerlere dahi tekkeler
kurarak aslinda Miislimanlagmanin 6n hazirliklarint  yapmiglardir. Bu sebeple
Balkanlarda Osmanli hakimiyeti dncesinde de Islami faaliyetlerin, tekke ve zaviyeler eli
ile yiiriitilmistiir. Dolayisiyla, Osmanlilarin Bosna’y1 ele gecirdiginde Bogomillerin
¢ok az sayida veya neredeyse hi¢ kalmamis oldugu iddiasinda, Balkanlar’da Islam’m ilk
kez Osmanli hakimiyeti ile yayillmadigi unutulmus goriinmektedir. Islam Balkan
topraklarinda 13. yiizyillda yayilmaya baslamistir. Sar1 Saltuk ve adim1 bilmedigimiz
nice derviglerin, Osmanli’nin Balkanlar1 heniiz fethetmeden 6nce o topraklarda faaliyet

yiirittiikleri tespit edilmistir.

Bogomilleri, diger Miisliimanliga gecen Hiristiyanlardan ayirabilmemiz igin bize
M.Tayyip Oki¢ 151k tutmaktadir. M. Tayyip Oki¢’in, Osmanli donemindeki niifus
sayimu ile ilgili resmi kiitliklerde, diger gayr-1 Miislimler Gebr ya da Kafir olarak tasfir
edilirken, Kamil Bogomillerin miinhasiran Kristiyan ad1 altinda zikredildigini bildirmesi
lizerine Bogomillerin ayirt edilebilecegini diislindiirmektedir. Gebr ve Kafir
kategorisine, tiim dini vecibelere simsiki bagli Kristianlarin (Kamil Bogomillerin)

seviyesine yiikselmis olan inanmis halk kitlelerini, siradan Bogomilleri de dahil
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etmeliyiz. Kamil Bogomiller Bosnak Kilisesi’nin hiyerarsisine dahil kimseler olarak

kabul edilebilirler (Okig, 1987, s. 238).

Bosnali Miisliimanlarin, eski Bogomiller oldugu yoniinde yaygin bir goriis vardir.
Bu goriise gore, Islam’a gecis, Jajce’nin ele gegirilmesi sonrasi, Bosna’nin fethi ve
Fatih’in halda Bosna’da oldugu 1463 yilinin Haziran’inda, birden ve kitlesel olarak
gerceklesmistir. 30.000 Bogomil, Fatih Sultan Mehmet’e biat edebilmek icin Jajce
eteklerine gelmistir. Onlar burada hep birlikte ve birden islam’1 kabul ederek Miisliiman
olmuslardir. Burada, askerlige elverisli 30.000 Bosnak, sultanin 6niinde “onun bayragi
lizerinde yenigeri olarak” yemin etmistir (Imamovic, 2018, s. 163). Bu goriisiin
dayanagi 1724 yilinda Istanbul’da Mustafa Celebi adinda birinin hazirladig1 bir
Yeniceri kanun kopyasidir. Bu kanuna gore, Bosnaklar, Fatih’in Bosna’y1 fethettigi
giinlerde halkin ¢ogunlugu sultanin giicii 6niinde egilip, hemen Islam’a ge¢mislerdir.
Onlarin hepsinin “birden Islam’1 kabul ettiklerini gdriince” onlara “siz kétii-hain bir
halk degilsiniz” demis ve eklemistir “dileyin benden ne dilerseniz.” Bognaklarin buna
cevabr “dilegimiz bizim c¢ocuklarimizin da acemi oglanlara alinmasidir” olmustur.
Onlarin dilekleri kabul edilmis ve o andan itibaren “Bosnali Miisliiman ¢ocuklarin,
stinnetli olsalar da olmasalar da yoklamaya tabi olmadan saraya kabul edilecekleri
kanunla teminat altina alunmustir” (Imamovic, 2018, ss. 163-164). Fatih Sultan
Mehmet’in Bosna’da beraberinde ¢ok sayida ahali (kéleyi) gotiirdiigiinii yazan birgok
kaynak bu iddiay1 destekler niteliktedir.

Imamovig, Bogomillerin Bosna’da kitlesel Islam’a gectigi iddiasinin yanls
oldugunu ileri siirmektedir. Bu diisiincesinin dayanaklarini ise su sekilde siralamaktadir.
Bosna seferinde Fatih’in yaninda yer alan Tiirk vakaniivisi, (ayn1 zamanda divan katibi)
ve tarih¢isi Tursun Bey’in bdylesi bir kitlesel kabulden hi¢ bahsetmemesine dikkat
cekerek, olsaydi bunu Tursun Bey yazardi, yazmadiysa olmamustir diisiincesine
dayanmaktadir. Bu diislincenin oldukg¢a sig bir diisiince oldugu kanisindayiz. Bir
tarih¢inin bir olaydan bahsetmemis olmasi, o olayin olmadigi anlamina gelmemekte,
sadece kayit altina alinmadig1 anlamina gelmektedir. Oysaki donemin Polonyal1 giinliik
yazar1 (vakaniivisi) Jan Dlugosz, Fatih Sultan Mehmet’in “her iki cinsten 100.000 kisiye
yakin ahaliyi beraberinde kole olarak gotiirdiiglinti, bunlarin i¢inden en gii¢lii 30.000
genci yenigerilere dahil ettigini” kayda geg¢irmistir (Dlugosz, 1997, p. 546). Ayni
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zamanda Vatikan temsilcisi Arnavut Petar Masarechi’nin 1624 yilinda kaleme aldigi
yazilarinda, daha once zorla Katoliklestirilmis Bosnali Hiristiyanlarin kitlesel olarak
Islam’a gecis yaptigin1 kayda aldigina da Imamovig kitabinda yer vermistir. Dolayisiyla
Tursun Bey’in bu olayr yazmamasi tek basimma olaym gerceklesmedigi anlamina
gelmemektedir. Imamovic ayn1 kitabin devam eden sayfalarinda, Osmanli yénetiminin
Bosna’da kurulmasi ile beraber, biiyiik bir islamiyet’i kabul dalgasi ortaya ¢iktigini,
Slavonya koyliilerinin biiyiik bir boliimiiniin, Osmanlilara ilk temaslarindan hemen
sonra Islamiyet’i kabul ettigini, Zagreb piskoposu Simun Erdody 24 Kasim 1536
tarihinde, “Brod’un (Slavonski) ele gecirilmesinden sonra, esir olarak gotiiriilenler
harig, en az 40.000 insanin Hiristiyanlig: terk ettigi teyit edilebilir” seklinde yazmustir.
Ayni1 piskopos on giin sonra imparator ve kral Ferdinand’a yazdigi mektupta “ne yazik
ki bu zavalli insanlar, yasadiklar1 hayal kirikhig i¢inde, kurtarici Isa’nin dinini terk
ederek, Muhammed’in dinini kabul ediyorlar” demistir. “Bu olay o kadar kitlesel ki,
benim vasallarim bile, beni ... terk ederek, Tiirklerin yonetimini tanidilar” (Imamovic,
2018, 5.180). Sirbistan’da esir gétiiriilenler diginda 40.000 insanin Miislimanliga hemen
gectigini kabul ederken, Bosna’da 30.000 kisinin Miislimanliga gegisin miimkiin
olmadigmin iddia edilmesi, Imamovic’in bir Bognak olarak meseleye duygusal ve milli

duygularla baktiginin diigiiniilmesine sebep olmaktadir.

[laveten Imamovic, yenigeri Ocag1’nin Fatih doneminde 8.000 kisi, Kanuni Sultan
Siileyman doneminde 12.000 kisiden miitesekkil oldugu gercegi ile bu saymnin en
hafifinden 0Olgiistiz  bir abartt oldugunu diisiinmektedir. Fakat giiniimiiz
arastirmacilarindan Ema Miljkovic, Islam’a gegen Bosnali Hiristiyanlarin, acik istegi
tizerine 30.000 kisinin yenigeri piyadesinde yer aldigini, 6nemli kalelerde garnizon
olarak, padisah ordusunun ¢ekirdegi olduklarini yazmaktadir (Miljkovic, 2018, p. 68).
Brockeet ise, Bosnali soylularin en segkin ailelerinin ogullari olan Bosna'nin segilmis
otuz bin gencinin, Muhammed inancina doniistiiriilmek ve Miisliman ordularini
almmak iizere Yenigeriler arasmna Ogrenci olarak yerlestirildigini belirtmektedir
(Brockett, 1879, s. 91). Ek olarak, Kral Stjepan Tomasevic, Osmanli akinlarina karsi
Roma’daki Papa’dan yardim talebinde bulundugu mektupta, Bosna koyliilerinin kitlesel

olarak, onlara kendi soylular1 iizerinden Ozgiirlik ve himaye vaat eden Tirklere
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yanastiklari sdylemis ve Papa’yr uyarmustir (Imamovic, 2018, s. 94). Séz konusu

donem mektubundan anlasildig: iizere, kitlesel bir hareketin var oldugu agikea bellidir.

Alexsander Lopasic, 1468/9 tarihli Osmanli vergi sicil defterinde 37.125
Hiristiyan aile hanesi, 8770 Hiristiyan bekar hane, 147 Hiristiyan dul hane, 331
Miisliiman aile hanesi bulunduguna isaret etmektedir. Bununla beraber 1489 tarihli
Osmanli defterine gore, Bosna'da 4.500 Miisliiman ve 25.000 Hiristiyan hane vardi.
(Lopasic, 1994, ss. 165-166) Bu bilgiler 1s1ginda Miisliimanligin Bosna’da kitlesel degil
asamali olarak yayilldigimi ileri siirmektedir. Tijana Krstic ise, Osmanli vergi
defterlerinin, belirli bir bolgede Osmanli siivarilerinin (sipahilerin) arazilerinde
(timarlarda) yasayan sadece vergi ddeyen (re’aya) niifusu listeledigine dikkat ¢ekmistir.
Genellikle bolgedeki imparatorluk ve diger dindar vakiflarin topraklarinda (vakf)
yasayan diger niifus tiirleri hakkinda ya da “6zel bir statiiye” sahip olan ve vergiden
muaf olan, yonetici (asker) sinifin iiyelerinden, Osmanli Devletine 6zel hizmetler yapan
voynuk, derbenci vb. gruplarin niifusu hakkinda hicbir sey sdylemedigini belirtmistir.
Yapilan bu Miisliman hane sayis1 igine adi gegen bu 0Ozel statii sahipleri dahil
edilmemistir (Krstic, 2016, p. 172). Bahsedildigi gibi, otuz bin kisi yenigeriye dahil

oldugunda, asker sifin1 iginde yer aldiklarindan vergi defterinde yer almamalari tabiidir.

Bosna’da kitlesel bir Islam1 kabul vardir, ancak genel niifusun iginde bu kitlenin
payr az oldugundan, bu kitle disindakilerin Miisliimanlagsmast zamanla olmustur.
Dolayisiyla bu konuda ortaya atilan “kitlesel Islama gecis” ve “zamanla Islama gecis”
teorileri bu sebeple ortaya ¢ikmaktadir. Bir kismi Katoliklesmis, bir kismi1 Ortodoks
olmus ve bir kismu tlilkeden kagmis olan Bogomillerden geriye kalanlarin, yasadiklar
debdebe iizerine ¢cok hosgoriilii, bariscil ve dini zorlama olmadan gelen Islam’1 kabul
etmeleri olduk¢a miimkiindiir. Bir yandan Bogomillerin, Bosna’da ve Sirbistan’da
Katoliklerin propaganda ve baskilar1 altinda bir kurtaric bekledikleri (inalcik, 2020, s.
240) diisiiniiliirse, Islam’1t se¢mis olduklar1 ihtimali kuvvetlenmektedir. Imamovic
calismasinda, son Bosna krallarinin zorla Katoliklestirme propagandasi ile Osmanli
yonetimi arasinda secim yapmak zorunda kaldiklarini, Bosna Kristiyanlar1 ve genis
koyli kesimi arasinda Tiirk yanlist bir havanin hakim oldugunu, Bosna Kilisesi’nin
¢oziilme siirecinde ortaya c¢ikan bu Tiirk yanlis1 egilimin birgok kisiyi islam’1 kabul

gotiirdiigiinii belirtmistir (imamovic, 2018, s5.180).
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Bogomillerin Islam’1 se¢cmelerinde elbette dini bazi inanis benzerliklerinin de
oldugunu belirtmek gerekir. islam dini Hz. Isa’yr Allah tarafindan yaratilmis bir
Ademoglu ve Peygamber olarak kabul etmektedir. islam dini, Allah’1 iireyen, evlat
veren bir insanlastirma, cismilestirme i¢inde kabul etmemektedir (Nisa Suresi: 171 ve
Tevbe suresi:30). Bu hususta her iki inancin Hz. Isa’mn Tanri’'min oglu olmadig
hususunda ayn1 pencereden baktig1 goriilmiistiir. Bogomillere gore isa Mesih, ¢armihta
can vermemis, ona ¢ok benzeyen baska biri carmihta gerilmistir. Islam inanc1 da aym
sekilde, carmihta can verenin Hz. Isa olmadigmi sdyler, o Allah’a yiikselmistir (Nisa
Suresi: 156-157). Bogomiller ikonlara, haga, gosterise kars1 ¢cikmislardir. Islam inanci
da putperestlige, inancin maddelestirilmesine karsidir. Ayni sekilde Islam inanci, liikse,
gosterise karsidir. Bogomiller oru¢ tutmaya kiymet vermislerdir. Islam dininde de
namazdan sonra en c¢ok ve diizenli yapilan ibadet oru¢ tutmaktir. Bu hususta da
inanglarin  benzerlikleri gdze carpmaktadir. “Bosna’daki Islamlasma siireci” ile
“Bogomilizmin yok olusunu” dogrudan iliskilendiren goriisler de vardir. Bu goriise
gore, Bogomiller, Hz. Isa’nin son aksam yemeginde havarilerine miijdeledigi
Paraklet’in (Teselli Edici), Muhammed (s.a.v.) olduguna inandiklar1 igin, Islam’a
gecmislerdir (Okig, 1973, s. 212). Albayrak’a gore de, Bosna’nin Osmanli Devleti
tarafindan fethedilmesiyle kitlelerce Bogomil herhangi bir baskiya maruz kalmadan,

Islam’1 géniilden kabul etmislerdir (Albayrak, 2005, s. 34).

Dolayisiyla burada iki tiir Islami kabul edisten bahsetmemiz gerekecektir.
Bogomillerin bir kismi, heterodoks Islam’1 kabul ederken, diger kism1 Ortodoks Islam’1
kabul etmis olabilir. Giiniimiizde dahi Miisliiman Bosnalilarin Hanefilik disinda, Siilik,
Stfilik ve Selefilik inanglarim tasidiklarr goriilmektedir (Kotorig, 2019, s. 38). Ciinkii
Bogomiller hakkinda yapilan arastirmalarin bir¢cogu bu konuda en ¢ok Bosna iizerinde
durmaktadir. Ancak Bogomilizm yalmzca Bosna’da goriilmemistir. islam, yalmzca
Bosna’da faaliyet gostermemistir. Seyh Bedreddin ve Sar1 Saltuk’un daha ¢ok Bulgar
topraklarda faaliyet gostermesinden hareket edilirse, Bulgaristan’da, Arnavutluk’ta ve
Makedonya’da heterodoks Islam’a gegen Bogomiller oldugunu diisiiniilebilir. Bosna
ornegindeki Islamlasma Ortodoks islamin kabulii ile olmusken, yenigeriler ve dzellikle

Hamza Bali etkisi ile heterodokslasmis bir kesim olmus olabilir.
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Dubrovnikli hukuk tarih¢isi Konsantin Vojnovic, Katolik bir din adaminin, 1550
yilinda engizisyon mahkemesi Oniinde, birilerinin pataren kitaplarma sahip olduklari
sirrin1 kendisiyle paylastiklarini beyan ettigini yazmistir. Bu esnada o, bu bilgiye giinah
cikarma sirasinda vakif oldugu i¢in, o insanlarin isimlerini ifsa etmeyi reddetmistir.
Birkag yil sonra, 1566 yilinda, Mostar’daki eski kopriiniin yapimcist Mimar Hayrettin
de patarenlerin varligini yazmaktadir. O, bahar yagmurlar1 sebebiyle Neretva’'nin
kabardig1 ve kopriide islerin durdugu zamanlarda, ¢evre ile ilgilenmis ve Milkovic

29 ¢¢

civarindaki kdylerde halen “eski dinlerine mensup” “pataren”*® diye isimlendirilen “bir
kisim koyliiniin” oldugunu yazmistir (Imamovic, 2018, ss. 206-207). Bu olaylar bize,
Bogomillerin bazilarimin Miisliiman, Katolik veya Ortodoks olmadigini kendi inancini
stirdlirdiiglinii gostermektedir. Es anli olarak, Miisliimanlig1 se¢cmis olan Bogomillerin
de ne denli samimi olarak hak dine gegctikleri asla bilinememekte ve bilinmesi miimkiin
goriinmemektedir. Miisliiman olmus ancak Islam dini i¢inde kendi inanislarini devam

ettiren Bogomil kesimler de olabilir. Bu kesim &zellikle heterodoks Islam ile tanisarak

Islam’1 secti ise, bu ihtimal daha da kuvvetlenmektedir.

Bosna Kilisesi mensuplarindan Bosna’da kalip, 1463’te Islam’a gegmis
olanlardan bir béliimii, yeni dini inanglarryla ilgili baz1 tereddiitler yasamislardir. Oyle
ki donemin devsirilerek Osmanli yenigeri ordusuna alinan tanig1 Konstantin Mihailovig,
hatiratinda olay1 kaydetmistir. “Tiirklere teslim olmus ve Tirklerle beraber sehri
savunan Bosnaklardan” bir boliimii, sehirdeki Osmanli bayragi dalgalanan burclardan
birini ele gecirip bayragi indirdikten sonra, Tiirkleri vurmaya baslamislardir. Bunu
goren Macarlar, yildirnm hiziyla buraya yetismis ve bu burgtan iceri dalip sehri
tamamen ele gecirmislerdir (Mihailovig, 2013). Mora’daki savasla mesgul olsa da Fatih
Sultan Mehmet 30.000 kisilik ordusuyla Jajce’yi geri almak i¢in tekrar kusatma
harekatina girigsmis, ancak basarili olamayacagin1 goriince kusatmayr kaldirmistir. Bu
kusatma sirasinda sehri savunan eski Bosnali Kristiyanlardan 200 kadari, esir alinip,
Istanbul’a  gotiiriilmils ve orada ihanetlerinden otiirii  6ldiiriilmiistiir. Bosnali
Kristiyanlarin din konusunda yasadiklar tereddiitlerle ilgili durumu, 1465 yilina ait bir
sicil de teyit etmektedir. Bu sicilde Fatih Sultan Mehmet’in Jajce ¢evresinde bulunan

koylerdeki topraklar1 “Islam’a gegmis olan paratenlere” paylastirip biraktig

13 pataren adi, Bosnali Bogomiller icin, italyan ve Dalmagyali yazarlarca kullanilmistir.



93

belirtmektedir. Macar Krali Matija Korvin Jajce’yi yeniden fethetti§i zaman, “ayni
patarenler, Islam’a ihanet edip yeniden Hiristiyanliga gectikleri” igin Fatih, Jajce
bolgesine yeniden geldiginde bu hain patarenlerden, toprak miilkiyetlerini geri almis ve

onlar1 Anadolu’ya siirmiistiir (imamovic, 2018, s. 169).

Miljkovic’e gore Bosna’da Miislimanliga ge¢cmenin kimi sebepleri iginde,
giinliik hayatin bazi ihtiyaglarina cevap bulabilmek de yer aliyordu. Ornegin, Bosna’da
Ortodoks Papaz yoktu, evlenmek isteyen ciftler, evliligin yasal olmasini istiyorsa, tek
¢oziim kadiya gidip, Islami evlilik yapmakti. Keza bosanma icin de, seriata gore
bosanmak Ortodoks Kilisesi kurallarina gore ¢ok daha kolaydi. Bu sebeple kadiya
gidilirdi. Ancak Miisliman olma sarti vardi bu sebeple Miislimanlig1 se¢iyorlardi
(Miljkovic, 2018, p. 63). Esasen, bir bolgede evlenebilmek veya bosanabilmek i¢in din
degistirmek ¢ok mantikli gelmemektedir. Dini degisim giidiileri iizerine yazan, Hayati
Hokelekli, din degistirme giidiilerini, zihinsel giidiiler (zihinsel tatmin arama, anlam
boslugu, amagsizlik ve anlam arayisi, insanlarin esitligine dayali esaslar1 sorgulama,
bulundugu dinin esaslarini yeniden gozden gecirme gibi nedenler), duygusal giidiiler
(travmatik, gerilimli olaylar yasama veya su¢luluk ve giinahkarlik duygusu) ve sosyo-
kiiltiirel giidiiler (baska dine bagl kisilerin olumlu davranislarini gérme, baska dine
bagli bir kimse ile evlenme, ekonomik mahrumiyet, baska dine bagli bir grubun i¢inde
yar alma) olmak iizere ii¢ temel baslikta toplamaktadir (Hokelekli, 2010, ss. 217-226).
Evlilik sebebi ile din degistirmenin, ayr1 iki dine mensup kisiler arasinda, eslerden
birinin diger esin dinini kabul etmesi ile oldugunu belirtmistir. Diger taraftan Osmanh
hukukuna basvurmak i¢in Miisliiman olma sarti aranmamistir. Osmanl reayasi i¢inde
yer alan Gayri-Miislimler, basvuru konusu Osmanli hukuk kurallarina gore

¢Oziimlenmek iizere, Osmanl kadisina bagvurabilmistir.

Miisliimanlig1 se¢gmenin, ekonomik nedenlerine de deginen Miljkovic, Miisliiman
olmanin, daha iyi bir sosyal durus, profesyonel bir kariyer yapmak ve tiiccar olarak
zenginlik elde etmek icin daha fazla olanak sagladigin ileri siirmektedir. Islam'a gegis,
ayni zamanda Osmanli devletinde tam yurttaglik hakkinin elde edilmesi, doniisiimiin
neden oldugu maddi faydalarin ve diger bir¢ok ayricaligin elde edilmesi anlamina
geliyordu (Miljkovic, 2018, p. 63). Altan Cetin de Bogomillerin toprak iizerindeki
miilkiyet arayisinin Misliimanlagsmalarinda bir etkili oldugunu ileri siirmektedir (Cetin

ve Cag, 2011 s. 25). Yalnizca Bosna 6zelinde olmamakla birlikte, Balkan cografyasinin
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daglik bir bolge olmasinin, her tiirli ticari iligkinin Balkan {ilkelerinin her yerinde
gelistirilemiyor olmasmin ve feodal sistemin hakimiyetinin, Balkan halklarinin
ekonomik zorluk yasamasina neden oldugu kuvvetle muhtemeldir. Belli vergilerden
kaginmak icin, Islama geg¢mis kisiler de olmus olabilir. Balkanlarda, baslangicta
miilklerini ve ayricaliklarm korumak igin az sayida da olsa Islam'l benimseyenler
yiiksek soylulardi. Zamanla Islamlasma, 6zellikle kirsal kesim olmak iizere niifusun
daha genis kesimlerini de etkileyecekti. Pinjuh’un aktarimindaki 1585'te isimsiz bir
anlaticiya gore, Bosna'nin diisiisiinden (1463) sonra, reaya cizye ve diger harclarla
neredeyse hi¢ basa c¢ikmadi ve c¢ogu evlerini terk etti. Gogli durdurmak igin
Hiristiyanlara her kdyden bir Hiristiyan'in cizyeden kurtulmak i¢in Miisliiman bir isim
almasi tavsiye edildi. Boylece Vuk - Kurt ve Gvozden-Timur oldu. Bunu yaptiklari
anda cizye kaldirildi (Pinjuh, 2018, p. 206-207).

[slam'a doniisiimler ¢ogunlukla bireyseldi ve her zaman tiim aileleri
kapsamiyordu. Din degistiren birinin resit olmayan cocuklar1 varsa, Miisliiman ilan
edilirdi, ancak aymi1 evde yetiskin aile {iyeleri varsa, ¢ogunlukla Hiristiyan olarak
yasamaya devam ederlerdi. Ailede din degistirenler nedeniyle Miisliiman olarak kabul
edilen boyle bir hanehalkinin avantaji, Oncelikle vergi ve diger yardimlarin
saglanmasiydi. Din degistirenler sadece cizye'den degil, diger baz1 vergilerden de
kurtarildi, arazi vergisi, evlilik vergisi veya mahkeme iicretleri gibi harglar diisiirtildii
(Pinjuh, 2018, p. 210). islam'a ge¢menin nihayetinde din degistirenler, kendilerini
ailelerinin Hiristiyan kesimlerine baglayan gelenek ve baglar1 tamamen terk etmeye
hazir degillerdi. Birgcogu igin Islam'a gegmek eski geleneklerden tamamen kopmak
anlamimna gelmediginden, gizlice Katolikligi savunanlar da vardi. Iyi bilinen bir &rnek,
Islam'a gectikten sonra Hiristiyan geleneklerini uygulamaya devam eden
Yunanistan'daki Stavriots’tur (Pinjuh, 2018, p. 223). Yeni Miisliimanlarin kaginin
evlerinde inzivaya ¢ekilerek Hiristiyan dualarini ya da sessizce Hiristiyan bayramlarini
kutlamaya devam ettigini asla 6grenemeyecegiz. Yazilmamis tarihin, Hiristiyanlar ve
Miisliimanlar arasindaki pek c¢ok iligski ve bag 6rnegini gizledigi kesindir ve bunlarin
timii, din degisikliginin ille de birbirlerinden yabancilagmaya yol a¢gmadigini teyit
etmektedir. Eski yasam tarzin1 ve birlikte biiyiidiigii Hiristiyan geleneklerini terk etmek

ve baska bir dini kabul etmek ve uygulamak kesinlikle en zor seydi.
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Miljkovic’e gore, Oziinde kitlesel doniisimiin yolu olan iki kuruma yer
vermektedir. Bunlar, Devsirme sistemi ve zorla go¢ ettirmedir (slirgiin). Osmanli niifus
politikasinin dikkatle planlanan Onlemlerinden biri, tim niifus gruplarinin zorla gog
ettirilmesidir. Siirgliniin en az iki amaci vardi: savunma veya daha fazla fetih icin
O6nemli olan bazi bolgelerin etnik yapisini degistirmek veya sadik oldugu diisiiniilmeyen
belirli bir niifus grubunu cezalandirmaktir (Miljkovic, 2018, p. 64-65). 14. ve 15.
ylizyillda siirgiinde yer alanlar, savas esirlerinden olugsmustur. Bunlar iginde yeni
fethedilen soylu ailelerden rehin alinan c¢ocuklar da vardir. Ancak, bazilar1 padisah
riitbesine katilmislardir. Ornegin Herzog Stephan Vuk&i¢ Kosa¢a’nin oglu Sadrazam
Hersekoglu Ahmed-Pasa’dir. Bir diger 6rnek ise, Zeta’nin (bugiinkii Karadag’in bir
pargas1) son hiikiimdarinin oglu Iskender Pasa’dir (Miljkovic, 2018, p. 68). Bosna,
Osmanli Imparatorlugu’na 9 vezir-i azam (sadrazam) vermistir. Bunlarmn ilki Riistem
Pasa Opukovic (1544), sonuncusu Kuyucu Murat Pasa (1607-1611) olmak iizere, hepsi
67 yillik bir zaman diliminde goérev yapmuslardir. Aralarinda en iinliileri Riistem Pasa

Opokovic ve Sokollu Mehmet Pasa (Sokolovic) idi (Imamovic, 2018, ss. 187-188).

Balivet’e gore ise, bes buguk yiizyil siiren Osmanli egemenligi boyunca bazi
Balkan haklarmin Islamlasmanin nedeni, devsirme usulii ya da Miisliimanlarm iskan
degildir. Islamlastirma Osmanli fetihlerine eslik, bazen onciiliik eden dervislerin,
beylerin ve gezici dervislerin, coskulu sifilerin, karizmatik seyhlerin ve miirsidlerin
esnek ve etkili propagandasi sonucu olusmustur. Dervisler dayatmadan c¢ok ikna
yoluyla, doktrinde gozii pek Ozetlemelere giderek ve ibadette etkin bir
bagdastirmacilikla Balkanlara nufiiz etmislerdir. Burada yasayan halklar kendilerine
kalici bir i¢ barig ve dinsel uzlagma saglayabileceklerini ileri siiren Tiirklerle anlagsmaya
hazirdir. Dervislerin acik ve hosgoriilii ideolojisi, 13. yiizyildan itibaren bir Islam-
Hiristiyan uzlagmasi olusturmay1 basaran, Mevlana Celaleddin Rumi, Hac1 Bektas-1
Veli ve Endiiliislii mutasavvif Ibn Arabi gibi giiclii sahsiyetler tarafindan yayildi. 11.
yiizyllda Selguklularla birlikte ve 14. yiizyilin ortalarina kadar, Anadolu’da islam’mn
Bizanslilarla ve Ermeni-Yakubi Hiristiyanlarla i¢ ice yasadigina dikkat ¢eken Balivet,
Balkanlarda da Huristiyanlik ve Islam’in i¢ i¢e yasadigini belirtmektedir. Bu durumun
Anadolu ve Balkanlar’daki kozmopolit ortamindan kaynaklandigini diistinmektedir.

Balkanlarda Miisliiman kokenliler ve yeni ihtida edenler, Hiristiyanlar ve Yahudiler,
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Budistler ve Samanistler, Katharlarin dogulu kuzenleri olan Pavlikianlar ve Bogomiller

bir araya toplanmustir (Balivet, 2021, s. 9).

Pinjuh’un Hersek bolgesiyle ilgili yaptigir kiymetli arastirma bizlere ayni aile
icinde hem Hiristiyan hem Miisliimanlarin oldugu kozmopolit bir yapinin varligini
gostermektedir. Ornegin, 1550 yilinda Klis Sancak'm Uskiip'e bagh Blagaj koyiinde,
“Sirmerd oglu Vukdrag” kayit edilmistir (Pinjuh, 2018, p. 212). Pinjuh’un belirttigine
gore, 16. yiizy1l basina kadar Hersek dolaylarinda Islamiyette bir artis goriilmemis, bu
durum 17. yiizyil. basinda tarikatlar yoluyla bir degisime neden olmus. Pinjuh, 1585
Hersek Sancak’inin ve 1604 Bosna Sancak'inin niifus sayimlarinda artisin goriildiigiinii
belirtmistir. Anton Minkov'a goére, 16. yiizyilin ortalarinda Bosna ve Hersek'te niifusun
% 401ndan fazlas1 Miisliimandi. Diger Avrupa illerinde ise bu ylizde 6nemli 6l¢iide

daha azdi1 (Minkov, 2004, p. 47).

Bogomillerin Miisliimanlagsmalar1 meselesine ulasabilen kaynaklarin yonelttigi
hemen hemen biitiin elestirilere yanit aranarak yazilan bu béliimde, arastirmanin
muhteviyatt geregi dervis etkisi incelenirken, aslinda belli sahsiyetlerin 6ne ¢iktigin
belirtmek gerekir. Bogomiller ile ayn1 cografyalarda bulunmalari sebebi ile etkilesimi
olabilecegi diisliniilen bu sahsiyetlerin ayr1 bir baglikla ele almanin uygun olacagi

diiniilmiistiir.

4.3. BOGOMILLER iLE TASAVVUFUN ETKILESIiMi

4.3.1. Sari Saltuk

Sar1 Saltuk, hakkinda ¢okga aragtirma yapilmis, Saltikname adinda 6 ayn ciltte
(her niishasinin her yapragi tam olmamakla beraber) hakkinda bilgiye rastlanan ve
giiniimiize kadar kesinlesmemis kimi bilgilerin bulundugu, énemli bir mutasavviftir.
Ahmet Yasar Ocak’in belirttigine gore, “Serif Hizir”, “Serif Gazi” isimleriyle de
anilmistir (Ocak, 2011, s. 188). Osmanlilar’in Balkanlara gelmesinden yaklasik iki asir
once bolgede Islam’i yayan bircok dervisin adi mechuldiir. Ancak Sar1 Saltuk
bilinmektedir. Balkanlarda, Miisliiman toplumlarm Islamlasmasma onciiliik ettigine
inanilan ilk Yesevi dervistir (Tasdelen, 2015, s. 10). Onunla birlikte ii¢ yiiz yetmis
dervig yola ¢ikmistir. Hoca Ahmet Yesevi, Hac1 Bektas Veli, Abdal Musa, Hacim
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Sultan, Kizil Deli gibi Sar1 Saltuk’da tahta kilic sahibidir. Tahta kilig, Tiirk
menkibelerinde pirlik alametidir. Tahta kilig bilgeligi ve hikmeti temsil etmektedir
(Tasdelen, 2015, s. 16). Ocak ise, tahta kilicin ser gii¢lerle savagsmak i¢in kullanildigini
ileri stirmektedir (Ocak, 2007, s. 179).

Sar1 Saltuk 13. ylizyillda Anadolu, Balkanlar ve Kirim’da yasamistir (Tasdelen,
2015, s. 10). Giineydogu Avrupa’nin birgok iilkesinde faaliyet gostermistir. Veliligi
hakkinda birgok efsanevi rivayetler bulunmaktadir. Hakkindaki bilgiler sifahi
rivayetlere, mahalli ananelere, mezar ve tiirbelere dayanmaktadir. Sar1 Saltuk hakkinda
en eski kayitlara, Ibn Battuta’'min Seyahatnamesinde, Seyyid Lokman’in
Oguznamesinde, Evliya Celebi’nin Seyahatname’sinde rastlanmaktadir. Sar1 Saltuk
hakkinda bir menkibeye gére, Hoca Ahmet Yesevi'nin miiridlerinden, Haci1 Bektasi
Veli’nin yareni, adi Mehmet Buhara olan ve Sar1 Saltuk diye bilinen bir dervis Sultan
Orhan Gazi’nin sarayma gelmis ve 70 miiridiyle Bursa’nin fethinden (1326) sonra

Avrupa’ya gonderilmistir (Izeti, 2014, s. 51).

Sar1 Saltuk’un kimi arastirmalara gore ise, Selguklu Devleti ddneminde II. izzettin
(6.1279) ile birlikte, Balkanlardaki Dobruca bolgesine (Kapusuzoglu ve Cam, 2018, ss.
18-20), 1261-1263 yillarinda oniki bin kisilik bir niifusla birlikte yerlesmistir (Tasdelen,
2015, s. 10) ve burada Hiristiyanlar iizerinde onemli bir etkisi olmustur. Selguklular
doneminde Baba ve Dede olarak adlandirilan sahsiyetlerin hem din biiyiigii hem de
Tiirkmen boylarin baglar1 oldugu, bu sebeple hem dini hem siyasi islevlerinin
bulunduguna dikkat ¢ceken Melikoff, Sar1 Saltuk’un da bir dede olarak Tiirkmen
boylarini Dobruca’ya yonelttigine deginmistir (Melikoff, 1993, s. 32).

Sar1 Saltuk, kiiltiirler aras1 ortak uygulamalar i¢in egitilmis, gengliginde kendisine
“dort kitap ve yetmis iki dil” dgretilmistir. Amaci gayrimiislimleri Islam’a kazandirmak,
kalplerde ve iilkelerde Islam hakimiyetini genisleterek, devamli kilmak olmustur. Bu
dogrultuda Bizans’ta Aya Sofya Kilisesi'nde duygulu bir sekilde Incil okuyarak,
Ortodokslar1 goézyaslarina bogacak (Kafadar, 2010, s. 113) derecede Hiristiyanlar
iizerinde etkili olmustur. Sar1 Saltuk’un Dobruca’ya yerlestigi donemde, Islami tebligde
bulundugu kilise ziyaretlerinde Kur’an-1 Kerim’den ayetler okumus ve bu dogal

karsilanmistir. Sar1  Saltuk’un bu senkretizmi tiim Hiristiyanlarda oldugu gibi
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Bogomillerde de Islama karsi sempatinin olusmasina zemin hazirlamistir (Tasdelen,
2015, s. 14). Mislimanlar arasinda sevildigi kadar, Hiristiyanlarca da benimsenmis
olmasi, tasavvuf akimlarinin Balkan milletlerine olan hosgoriisiinii anlatmaktadir.
Balkanlarda kurulan tekke sayisinin fazlaligi Sar1 Saltuk ve Bektasiligin Balkanlar
tizerindeki etkisinin bir gostergesidir (Cibik ve Umarogullari, 2017, ss. 460-477). Sar1
Saltuk’un gergek bir sahsiyet olmayip, isminde bolgede iki asir boyunca faaliyet
gbsteren tiim stfilerin tecriibelerinin toplam1 oldugunu diisiinenler de vardir (izeti,
2014, s. 280). Balkanlar’in bir¢ok yerinde kabirinin olmasi bu fikri destekler
niteliktedir.

4.3.2. Seyh Bedreddin Mahmud (6.1420)

Seyh Bedreddin bulundugu dénemde yasayanlara nispetle hayati hakkinda detayli
bilgi edinilebilen, Osmanli déneminin hakkinda belki de en ¢ok iddia bulunan 6nemli
sahsiyetlerindendir. Hakkinda yazilan en 6nemli birinci el kaynak, torunu Halil b.
Isma’il tarafindan kaleme alinan, “Simavna Kadisioglu Seyh Bedreddin Menakib1™dur.
Hemen hemen Osmanli kaynaklarinin tiimii, s6z konusu bu menakibnameyi kaynak
almiglardir. Dolayisiyla modern aragtirmacilar menakibnamenin 6zellikle kimi
iddialarinin baska kaynaklarla teyit edilmedikce gecerliligini ileri siirmenin miimkiin

olamayacag1 hususunda neredeyse hemfirkirlerdir.

Seyh Bedreddin’in dedesi Abdiilaziz, son Sel¢uklu sultan1t Alaeddin Keykubat’in
yegeni, ayni1 zamanda veziri idi. Kusursuz bir Ortodoksluk sergilemis, diger yandan da
Mevlana’ya, sonra da Hiisam Celebi’ye hizmet etmistir (Balivet, 2021, ss. 63-64).
Babasi Israil, bir Osmanli Emiri ve bir gazidir. I. Murad’mn sehzadeligi zamaninda
Meri¢ nehrinin batisinda bulunan Dimetoka’nin ele gecirilmesi ile birlikte, Simavna
kalesini zapdetmis ve buraya komutan ve kadi olarak atanmustir. Israil Efendi’nin fikha
cok merakli oldugu, Semerkant’ta egitim aldigi, egitimi sonunda fikihta uzmanlagmis
olarak memleketine dondiigii bilinmektedir. Annesi ise, Simavna kalesinin Grek kokenli
Bizansli komutanin kizidir. Sonradan Miisliiman olarak Melek adim1 aldigi rivayet
edilir. Seyh Bedreddin, (eski) Hiristiyan bir anne ve fikih¢1 bir Miisliiman babanin
evliliginden, 1359 tarihinde Simavna kalesinde diinyaya gelmistir (Ocak, 2020, ss. 200-
201).
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Seyh Bedreddin kiicliik yasta Kur’an-1 Kerim okumayi 6grenmis ve hafizliga
baslamistir. Molla Yusuf’tan Islami ilimleri okumus, Molla Yusuf’un vefatindan sonra,
yirmi yasinda Bursa’ya gitmistir. Balivet, Bedreddin’in Bursa’da Molla Semsettin
Fenari’nin miiderrisligi araciligiyla, Endiiliislii Ibn Arabi’nin sifilik sistemini tanimis ve
derinlestirmis olabilecegini diisiinmiistiir (Balivet, 2021, s. 65). Bursa’da bir siire egitim
aldiktan sonra, Konya’ya gitmistir. Konya’da Mevlana Fayzullah’in yaninda bir sene
astronomi dersi almistir. Mevlana Fayzullah’in, Fazlullah-1 Hurufi’nin talebesi oldugu
yoniinde kimi iddalar mevcuttur. Ocak’a gore ise, bu iddialar dogruysa, Seyh Bedreddin
Konya’daki astronomi egitimi aldigi donemde Hurifilik ile ilk kez temas kurmustur
(Ocak, 2020, s. 204). Hocasimin vefat1 iizerine, Misir’in Kahire sehrine egitim almaya
gitmistir. Kahire’de Islami bilimlerde epeyce yiiksek bir asamaya gelen Bedreddin,
zamanin Memliik Sultan1 el-Melikii’z-Zahir Seyfeddin Berkuk’un oglu Ferec’e 6zel
hoca tayin edilmistir. Sultan Berkuk’un sarayinda tanistigi, kendi gibi Anadolulu olan
Seyh Hiiseyin Ahlati’ye intisap ederek, derslerine katilmigtir. Ayni zamanda, Sultan
Berkuk sarayindaki iki kiz kardes cariyelerden Mariye ile Ahlati’yi, Cazibe ile
Bedreddin’i evlendirerek onlari bacanak yapmistir. Hiiseyin Ahlati’nin mutasavvif
olmasmin yani sira agir basan felsefi tarafinin, Bedreddin’in diisiincelerini, Islami
anlayils ve yorumunu kokli bir sekilde etkiledigi ve akilciliga yonlendirdigi
distintilmektedir (Ocak, 2020, ss. 204-205). Mariye esi Hiiseyin Ahlati’den ¢ok sey
Ogrenmistir. Bir gece Mariye, Seyh Bedreddin’le tasavvuf konusunda konusur,
Bedreddin Mariye’nin derinligi karsisinda kendisini giiliin dikeni olarak goriir ve bu
goriismeden sonra vecde gelir, sifilerin yoluna katilmaya karar verir. Dervis abasini
giyer, mallarii yoksullara dagitir ve kitaplarin1 Nil’e atar. Bu siirecten sonra Bedreddin

icin yogun bir mistik ¢ileci donem baglar (Balivet, 2021, s. 71).

Seyh Hiiseyin Ahlati, 6grencisi Seyh Bedreddin’i Tebrize gondermistir. Ocak’a
gore, Bedreddin’in Tebriz’e gitme sebebi Hurufi ¢evreler ile temasa gegmesidir. Eski
Hurufiligin ana merkezi olan Tebriz’de her ne kadar arastirmacilar o donemde
Hurifiligin kalmamis oldugunu ileri siirse de, Ocak izlerinin tamamen ortadan kalktigini
kabul etmenin kolay olmayacagini, gizli baz1 Hurufilerin hala varligini siirdiirmelerinin
cok muhtemel oldugunu disinmiistiir. Seyh Bedreddin’in fikih egitimindeki
uzmanligina, Seyh Hiiseyin Ahlati’nin irsadlariyla felsefi ve akile1 bir gézle bakmay1

ogrendigi Islam’in, Vahdeti Viicud telakkisini ve Hallaci Mansur gelenegine bagh
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Hurufi cevrelerin panteist yorumlar: ile pekistirdigini anlatmistir. Seyh Bedreddin’in
bilim, tasavvuf ve felsefe egitimleri ile olusturdugu ii¢ boyutlu formasyonunun
sonucunda, akilct bir kafa yapisinin hakim oldugu, felsefe tarafi agir basan bir Seyh
Bedreddin motifine doniistiigiinii ileri stirmistiir (Ocak, 2020, ss. 205-206).

Ahmet Yasar Ocak’in bu sentezci Seyh Bedreddin tarifi, su ana kadar Seyh
Bedreddin hareketinin seyrine, Bedreddin tarafindan yazilan kitaplarin Varidat’a kadar
olanlarinin Islami fikih iizerine derin eserler olmasina ragmen, Varidat’daki muhteviyat
degisikligine, bir¢cok arastirmacinin neden birbirinden farkli Seyh Bedreddin modeli
¢izdigine cevap verir niteliktedir ve Alim Bedreddin’den, Mutasavvif Bedreddin’e ve

nihayetinde ihtilalci Bedreddin’e déniisiimiiniin tiim siirecine uygun goriinmektedir.

Seyh Bedreddin Tebriz’de edindigi mistik duygularla Kahire’ye seyhinin yanina
geri donmiis, 1397 yilinda Seyh Hiiseyin Ahlati’nin vefatindan sonra, vasiyeti lizerine
onun makamina ge¢cmistir. Bu makamda diger halifelerin ge¢imsizlikleri nedeniyle 6 yil
kalmig, 1403 yilinda ailesiyle birlikte Kahire’den ayrilip Anadolu’ya donmeye karar
vermistir. Batt Anadolu {izerinden yolculuk yaptig1 diisiiniilen Seyh Bedreddin’in bir yil
stirdligli tahmin edilen yolculugu sonunda Edirne’ye anne ve babasinin yanina varmigtir
(yaklasik 1404-1405). Bu donem Osmanli’nin Yildirim Beyazid’in ogullar1 arasindaki
siddetli taht miicadelesinin yasandig1 Fetret Donemi’dir. O sirada Edirne’de Musa
Celebi hiikiim stirmektedir. Musa Celebi, Bedreddin’in uzmanlik alanindan dolay1 olsa
gerek, ona kazaskerlik teklif etmistir. Yaklasik iki yil stiren kazaskerlik doneminde,
bir¢ok kisiye timar verilmistir. Siyasi krizin en siddetli oldugu bu dénemde timar elde
edenler Bedreddin’e minnet duymus olmali ki, ihtilal hareketi doneminde Bedreddin’in
yaninda yer almislardir. Mehmet Celebi’nin Musa Celebi’yi bogdurarak oldiirmesi
lizerine, Bedreddin bilimsel sahsiyetine saygi duyulmasi sebebi ile ayda bin akge
tahsisatla iki oglu ve kiziyla beraber Iznik’e siirgiin edilmistir. Iznik’te uzun siire
kalmas, serbest bir hayat yasamis, istedigi kisilerle temasa gecmistir (Uzuncgarsili, 1988,
ss. 313-314). Oru¢ Bey, Asikpasazade, Nesri gibi donem yazarlarindan alintilandigina
gore, Seyh Bedreddin izmir yakinlarindaki Karaburun’da bulunan Bérkliice Kemal ile
de temas kurmus, kendisini bas halifesi olarak atamis, kendi adina hareket etme
konusunda tam yetki vermistir. Borkliice Kemal Karaburun’da Seyh Bedreddin adina
bir isyan ¢ikarmig, Seyh Bedreddin bunu duyunca, bu isten sorumlu tutulacagi endisesi

ile Osmanlilar’in rakibi Isfendiyarogullar1 Beyligi’ne sigmmustir. 1414 yili baslarinda
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yasandigi tahmin edilen bu olaydan sonra, Seyh Bedreddin artik alim ve mutasavvif
devlet gorevlisi degil, ihtilalci hiiviyetiyle Osmanli tarihi sahnesine ¢ikmistir (Ocak,
2020, ss. 208-209).

Seyh Bedreddin hakkinda, ozellikle son 60-70 yildir pek cok sayida calisma
yaymlanmistir. Bu 6nemli tarihi sahsiyetin bilgi birikimi, diislince sistemi ve bunlari
sentezleyerek kendine miinhasir ¢izdigi hayat ¢izgisi sebebiyle, bir¢cok diisiinceden ve
bircok alandan arastirmacinin farkli yorumlamalarina maruz kalmasina ve spekiile
edilmesine sebep olmustur. Herseyden once Seyh Bedreddin donemin en 6nemli fikih
alimlerinden biridir. Onun fikih alanindaki bilgisi ve seviyesi, yazdigi onlarca eserde
goriilmektedir. Seyh Bedreddin’in fikih alanindaki eserleri ve bilgilerinden dolay1
Hanefilige siki sikiya bagli oldugu tarikatcilikla, tasavvufla alakasi olmadigi yorumu
yapilmaktadir. Ayn1 zamanda Bedreddin’in Kahire siireci ile baslayan tasavvufa olan
yakinligi, kimi aragtirmacilar tarafindan mutasavvuf tarafinin daha ¢ok ele alinmasina,
diger ozelliklerinin geri planda kalmasina sebep olmustur. Ayni zamanda Varidat adli
eserindeki Ortodoks Islam dis1 goriislerini, esitlikci, herkese kucak agan ve Osmanli’ya
ihtilal hareketi gerceklestiren yonii ile biitiinlestirerek, devrimci yoniinii vurgulayarak
spekiile edenler de olmustur. Tiim bu yorumlar bir nebze dogrudur, ancak tek basina
eksiktir. Seyh Bedreddin, biiyiik bir lim olmanin yan1 sira, Islam felsefesi ile tasavvufa
katilmig ve aym1 zamanda Osmanli yonetimine karsi ihtilal hareketi planlamis bir
sahsiyettir. Ciinkii doganin yasasi geregi hi¢bir canli sabit kalmadigi gibi, Seyh
Bedreddin de sabit kalmamis, 6grendigi her yeni bilgide degisime agik olmus, bilgilerini

sentezlemis ve hayatina entegre etmistir. Bu 6zelliklerin hepsini yasamina sigdirmistir.

Seyh Bedreddin’in Kahire’den c¢ikip, Edirne’ye geldigi ortalama bir yilik Bati
Anadolu gezisi, aslinda meselenin basladig1 noktadir. Seyh Bedreddin, izmir’de iken,
Sakiz Adasi’na gegerek oradaki rahiplerle beraber olmus, onlarla teolojik tartismalara
girmigtir. Halil b. Ismail’in yazdi§1 Menakib’a gére sonunda onlar1 Miisliiman olmaya
ikna etmistir. Ocak’a gore bu gezinin amaci, ihtilal i¢in bir ¢esit nabiz yoklamak, bu
bolgenin insanlarina kendi disiincelerini aktarmak ve taraftar kazanmaktir. Ocak
caligmasinda, bu bolgelerin Tirklerin hakimiyetine gegmeden 6nce Kathar hareketinin,
Tiirk hakimiyetinden sonra ise, Hurufiligin en fazla yayildigi yer oldugunun altini
cizmektedir (Ocak, 2020, s. 225). Sakiz adasinda, ilging dindarlik gosterilerinde

bulunan, kiliselere girip kutsanmis su serperek, Miisliimanlik ve Hiristiyanligin esdeger
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oldugunu uluorta ilan eden Hurufi dervislerin varligindan Macaristanli Gyorgy s6z eder
(Balivet, 2021, s. 96). Bizansh tarih¢i Dukas’in Borkliice Mustafa ve miiritleri
tarafindan sik sik Sakiz adasi’ndaki rahipleri ziyaretinden bahsetmesi, “Hiristiyanlarla
Miisliimanlik arasinda higbir farkin bulunmadigi, her iki din mensuplarinin birbirlerine
istlinliiklerinin s6z konusu olmadigi ve aralarinda kadinlarindan baska her seyin
ortaklasa kullanilabilecegi” (Ocak, 2020, s. 221) anlaminda propaganda yaptigini
belirtmesi de Gyodrgy’i teyit eder niteliktedir. Bayr ise, Bedreddin’in ikinci kez Izmir’e
gittigini bu ziyarette Sakiz’a ugradigini, bu donemde [.Mehmet’in Musa’yr yenmis
oldugunu, Venedik, Sakiz, Ceneviz ve Midilli adasi idarelerinin, .LMehmet’e karst bir
anti-Osmanli birligi kurdugunu ve bu sebeple Bedreddin’i siyasi miittefik olarak

karsilamis olabileceklerini belirtmektedir (Bayri, 2000, p. 45).

Seyh Bedreddin Eflak beyi Mirca’nin destegiyle Eflak’a gitmistir. Buradan
Dobruca’daki Sar1 Saltuk tekkesine giderek, burada yerlesmistir. Sar1 Saltuk tekkesinde
Kalenderi dervislerin destegini yanina almistir. Bayri’ya gore, Bati Anadolu'daki
Bedreddin, Borkliice Mustafa ve Torlak Kemal'in miritleri, Sar1 Saltik tekkesi
yakiindaki dervislerin hepsi Kalenderi dervisleridir (Bayri, 2000, p. 30). Seyh
Bedreddin Balkanlarda propagandasina Dobruca’da baslamistir. Basta Kalenderiler
olmak iizere, ¢esitli kesimlerden kendisine katilanlarla birlikte 1416 yilinda Aga¢denizi
diye bilinen bugiinkii Bulgaristan’daki Deliorman bélgesinde Osmanli Devleti’ne karsi
isyan baglatmistir. Seyh Bedreddin, Hiristiyanlarin din degistirmeye zorlanmadigi, farkl
inanglarin sentezini savunmustur. Bedreddin Osmanli ordusuna kars1 savagsmak isteyen
binlerce Miisliiman ve Hiristiyan1 bir araya getirmistir (Kafadar, 2010, s. 239). Isyan,
Bat1 Anadolu ve Balkanlar’daki Miisliiman ve Hiristiyan koylii arasinda hizla yayilmis,
genis boyutlu bu sosyal ayaklanma, bir siire herkesin ortak inanci olmasi tehdidini

barindirmistir (Lowry, 2010, s. 150).

Torunu Halil b. Ismail, dedesi Seyh Bedreddin’in, o sirada Selanik dolaylarinda
bulunan Celebi I. Mehmet’le goriismek amaciyla, Agacdenizi’nden gectigini, ancak bazi
gammazlarin bunu Sultana bir isyan olarak gosterdiklerini 6ne stirmiistiir (Ocak, 2020,
SS. 225-226). Seyh Bedreddin uzun siire yakalanamayinca, Beyazid Pasa, seyhin miiridi
olmak i¢in gelen kisiler arasinda casuslar sokmus, bu casuslar araciligiyla, seyhin
miiridi olmus eski toprak sahiplerine, ihtilalden vazge¢meleri halinde topraklarinin iade

edilecegini duyurmustur. Bu haber {izerine, topraklari yeniden vaat edilen Miisliiman
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sipahiler ve Hiristiyan feodaller, Seyh Bedreddin’i birakip Osmanli kuvvetlerine
katilmislardir. Sonunda Osmanli kuvvetleri tarafindan yakalanan Seyh Bedreddin,
Celebi I. Mehmet’in yanina Serez’e getirilmistir. Sultanin huzurunda toplanan 6zel bir
mahkemede yargilanmistir. Mahkeme, Mevlana Haydar-1 Herevi’nin bagkanliginda,
ileri gelen ulema ve kadilardan olusmustur. Seyh uzun siiren bir sorgulamanin sonunda,
“kan1 helal, mali haram” fetvasiyla, devlete isyan etmekten suclu bulunarak 1415 veya

1416 yilinda idama mahk{im edilmistir.

Seyh Bedreddin’in etrafinda toplananlarin, kazaskerlik doneminde timar dagittig
ancak I. Mehmet doneminde topraklari ellerinden alinan timar sahipleri, sinir gazileri,
Osmanli fetihleri sirasinda topraklarina el konulan Hiristiyan feodallerini oldugu ileri
stirilmektedir (Ocak, 2020, s. 232). Bunlarin yani sira, Hiristiyan ve Miisliiman
koyliler de isyana katilmistir (Lowry, 2010, s. 150). Bu kesimlere ilaveten, Seyh
Bedreddin ve halifeleri olan Borkliice Mustafa ve Torlak Kemal’in isyanlarina destek
verenlerin, Miisliimanlarin Stinni Miisliimanlik, Hiristiyanlarin Ortodoks Hiristiyanlik
ve Yahudilerin Ortodoks Yahudilik anlayisina mensup olmadiklari goriilmiistiir. Isyan
hareketlerinin yiirtitiildiigli bolgeler, eski orta ¢aglardan beri (6. ve 9. yiizyillardan beri)
Paulikianizm kaynaklari Bogomillerin ve Katharlarin hakimiyeti oldugu bolgelerdir. Bu
bolgelerde Tiirk hakimiyetinden dnce azinlik olarak yasayan Yahudiler’in bir kisminin
da, zaman i¢inde Hiristiyanligin heterodoks yorumunu temsil eden Bogomilizm ve
Katharizmi sectikleri, 14. ylizyildan itibaren Bati Anadolu’da, 15. yiizyilda ise
Balkanlar’da Tirk hakimiyetinin yerlesmesiyle birlikte Miisliiman olduklar1 tespit
edilmistir. Miislimanliga ge¢gmis Yahudi kokenli bu Hiristiyanlarin, Borkliice Mustafa,
Torlak Kemal ve Seyh Bedreddin isyanlarmin patlak verdigi 14. yiizyilin ilk ¢eyregi
icerisinde isyan bdlgelerinde c¢ok sayida bulunduklari anlasiliyor. Ocak, Borkliice
Mustafa ve Torlak Kemal’in de Yahudilikten, Bogomilizme veya Katharizme donen,
sonra Miisliimanlig1 se¢en bu kisilerden olduklar1 ihtimaline dikkat ¢gekmektedir (2020,
S. 243). Yahudi kokenli Bogomilizm ve Katharizmi segen bu kimselerin Miisliiman
olduklarinda, kitabi Siinni Miislimanlig1 degil, Hurufilik c¢izgisinde tasavvufi
Miisliimanlig1 segmis olmalar1 kuvvetle muhtemeldir. Seyh Bedreddin’in Bogomillere
ve onun uzantisi oldugunu diisiindiiglimiiz Katharlara sundugu, anlattigi, Miisliimanlik,

Yahudilik ve Hiristiyanliga sempati ile bakan Hurifiliktir.



104

Bunlara ek olarak, Seyh Bedreddin’in Bati Anadolu gezisinde ugradigi Sakiz
Adasi’nda da Hurifiligin varoldugu yoniinde giiclii siipheler bulunmaktadir. 1436-1458
yillarinda Osmanli topraklarinda yasamis olan Macar Georg’un eserinden aktarildigina
gore, Sakiz Adasi’nda kilise ve manastirlara girip ¢ikan, ekstatik ayinler yapan,
kendilerini vaftiz eden, Hiristiyanlikla Miisliimanligin ayni derecede mukaddes
oldugunu sdyleyen Hurufi dervislere rastlamistir. Bu dervislerin Borkliice Mustafa ve
Torlak Kemal’in bakiyeleri oldugu diisiiniilmektedir. Nitekim isyan doneminin Bizans
tarihgisi Dukas’in bildirdigine gore, Borkliice Mustafa Sakiz Adasi’ndaki rahiplerle siki
bir iliski i¢indeydi. Borkliice Mustafa, sonunda bircok Miisliman ve Hiristiyani
toplayarak Karaburun’da isyan etmistir (Ocak, 2020, ss. 220-221). Dukas, Turloti
manastirina Girit Adasi’ndan gelen basrahibini isyan hakkinda sorguladigini, sorgu
sirasinda rahibin Borkliice Mustafa’nin  miiridlerinden oldugunu anladigini da

belirtmektedir (Ocak, 2020, s. 244).

Arastirmacilarin bircogu Seyh Bedreddin’in zindik ve miilhid olarak “ser’an”
degil, devlete isyan sugundan “Orfen” ve siyaseten idam edildigi goriisiinde
hemfikirdirler. Ancak Seyh Bedreddin’in vefatindan sonra, Bedreddinliiler veya
Simaveniler olarak anilan, Seyh Bedreddin’e bagliliklarint devam ettiren, kendi
heterodoks Islam yorumlariyla yasayan, Islam’la bagdasmayan yasam siiren kitleler var
olmuslardir. Bu kimseler hakkinda merkeze sik sik ihbarlar yapilmis, zendeka ve ilhad
ile itham olunmuslardir. Bu kisiler pir olarak Seyh Bedreddin’i tanidiklarindan, Seyh
Bedreddin’in de zindik ve miilhid oldugu diisiiniilmiistiir. Osmanli kaynaklarinda
Simanevi Taifesi, Bedreddinlii olarak anilan bu miiridler, giinimiizde yasayan Balkan
Alevileridir (Golpinarli, 1987, s. 171). Seyh Bedreddin’in miiridlerinin en fazla oldugu
ve hala varligin1 koruduklar1 yerler Bulgaristan, Makedonya ve Trakya’dir. Bektasiler
araciligiyla Arnavutluk ve Balkanlar’daki tasavvuf lizerinde etkisi oldugu kuvvetle
muhtemeldir (Balivet, 2021, s. 9). Ozetle, Bogomillerin, Seyh Bedreddin ile temaslar
oldugu kabul edilmektedir. Seyh Bedreddin’in 6gretilerinin Bogomillerin Miisliiman
olmalarinda etkili oldugu, ancak Ortodoks kitabi Islam’1 degil, heterodoks Islam’1 kabul

ettikleri goriilmektedir.
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4.3.3. Hamza Bali Bosnak (6. 1572-73)

Seyh Hamza Bali Bosnak, Melami hareketini Rumeli topraklarina tagimis, Bosna
ve Hersek yoresinde bir kutup-mehdi olarak ortaya ¢ikmistir. Ancak Hamza Bali’den
once Melamiligin, Ismail-i Masuki (8. 1529) ve Ahmed-i Sarban (8.1545) zamaninda
Bosna basta olmak iizere Rumeli’nde yayilmaya basladigi tahmin edilmektedir. Tayyip
Oki¢’in naklettigine gore, Hamza Bali, Bosna’nin Vlasenitza nahiyesine bagli Orlovici
koyiinde dogmustur (Ocak, 2020, s. 370). Dogum tarihi tam olarak bilinememektedir.
Bir donem Bosna’dan ayrilip istanbul’a geldigi ve kimi vezirlerin hizmetinde ¢alistig
bilinmektedir. Istanbulda oldugu siire i¢cinde Hiisameddin-i Ankaravi’ye intisap ettigi

diistiniilmektedir.

Hamza Bali’nin, hergiin karnini tavuklar icin yapilmis sivi bir karisimla
doyurduguna dair rivayetlerin bulunmasi, tasavvufa olan egiliminin onda asir1 derecede
riyazete diskiinlilk yaratmis oldugunu diisiindiirmektedir. Hamza Bali, giiclii cezbe
sahibi bir sifiydi. Ozellikle meyhaneleri dolasarak insanlara “behl-i Seytan” (Seytanin
idrar1) olan igki yerine, “ilahi askin badesi’ni igmeye davet ediyor, genellikle siradan

cahil insanlari muhatap aliyor ve kisa siirede etrafina birgok miirid topluyordu (Ocak,

2020).

Bosna ulemas1 ve tarikat seyhleri, Hamza Bali’nin artan nufiizunu kiskanmis
olsalar gerek ki, “bir fesada miieddi ola, mukaddemce tedariki elzemdir” talebiyle
tutuklanmasini istemiglerdir. Donemin Bosna Kadisi durumu Divan-1 Hiimayun’a
bildirmis ve konunun arastirilmasi, tahkikat yapilmasi i¢in miifettis istemistir. Tahkikat
sonucu Hamza Bali, tutuklanarak muhakeme edilmek iizere Istanbul’a génderilmistir.
Mahkeme Seyhiilislam Ebussuud Efendi’nin “Ismail’in (Seyh Oglan Ismail-i Masuki)
katli zendeka ve ilhada bina olunmus idi. Seyh Hamza dahi ol tarikde ise katli
megrudur” seklindeki fetvasi lizerine Hamza Bali’yi idama mahkim etmistir (Ocak,
2020, ss. 370-374). Hamza Bali ve miiridleri, hiikiim tizerine 1562 (Hicri 969)’de
Istanbul Tahtakale’de Deveoglu yokusundaki bir mahallede boynu vurularak idam

edilmistir (GOlpinarli, 1987, s. 175).

Hamza Bali’ye miiridleri “Sultan Hamza” demektedir. Miiniri-i Belgradi, bu
sOylemin sebebinin miiridlerinin  seyhlerine karst olan fazla muhabbetten

kaynaklandigini, ancak bunun yanlis anlamalara yol agtigini belirtmesine ragmen, Ocak,
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(Ocak, 2020, s. 375) Melami gelenegindeki “‘saltanat iddiasi” sebebi ile oldugunu
distinmektedir. Hamza Bali, hem zendeka ve ilhad sucundan hem de Bosna’da
Osmanli’ya kars1 bir saltanat iddiasi one siirdliigii gerekgesi ile idam edilmistir.
Kendisinden sonra gelen Bosna Melamileri de yine bu iddia yiiziinden tahkikata

ugrayacaktir.

Hamza Bali’nin faaliyet vyiiriittiigii alanlarin Burgas, Hayrabolu, izvornik,
Rodoscuk, Asagi Tuzla, Yukar1 Tuzla gibi bolgeler olmasinin, bu bdlgelerin
Bogomilizm hareketinin merkezleri olmalarinin alt1 ¢izilmektedir. Bu yolla Hamza
Bali’nin heretik Bogomil geleneginin oldugu bu bolgelerde faaliyet gostererek, onlar
heterodoks Islam’a yonlendirdigi tahmin edilmektedir. Bu diisiincenin altinda yatan
sebeplerden biri, belirtildigi gibi, Hamza Bali’nin faaliyetler alanlaridir. Bir diger sebep
ise, Bogomilizm’in “ilahi bir kurtarici’nin gelecegine olan inancin, yani Mesihgi
doktrinin Melamilikte de yer almasidir. Her iki inancin ortak noktasini tespitle,
ozdeslesmis olabilecekleri tahmin edilmektedir. Hamza Bali’nin Hz. Isa’yr Hz.
Muhammed’den iistiin gérmesi, Bogomilleri kendi etrafinda toplamasina sebep olmus

olabilir.

Tayyip Oki¢’in Osmanli arsiv belgeleri lizerinde yaptigi arastirma sonucunda,
Bosna eyaletinin 15. ve 16. ylizyil tahrir defterine dayanan arastirmasi, bu husustaki en
nadide kaynaklardan biridir. Oki¢’in ¢alismasinda, Bogomillerin oturduklar1 bolgeleri
tek tek tespit etmesi ve bu yiizyillarda Osmanli hiikiim siirerken dahi heniiz Miisliiman
olmamis Bogomillerin bulunmasi, s6z konusu iddialarin olasiligini1 artirmaktadir.
Mehdici inanca sahip Bogomiller’den Miisliiman olanlarin da, mehdici inanc1 devam
ettirmis olabilecegi tahmin edilmektedir. Bu tahmin, Bogomillerin yiizyillarca siiren
iskencelere ragmen inanglarini koruma miicadelesindeki stireklilikleri, Katolik olduktan
sonra veya Ortodoks olduktan sonra da i¢sel manada ve/veya gizli olarak inanglarini
devam etmesi ihtimali ile esdeger diizeye sahiptir. Boylesi gii¢lii baglarla inanglarina
bagli olan Bogomillerin, herhangi bir hak dini segtikten sonra da, o din igerisinde eski
inanglarin1 da siirdiirmeleri veya entegre etmeleri olduk¢a miimkiindiir. Kald1 ki bu
Islam dini i¢in de, ikinci béliimde anlatildig1 gibi, yasanmus bir durumdu. Tasavvufun,

mevalilerin eski inanglarim islam dini i¢ine entegre ederek siirdiirdiiklerini gérmiistiik.
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Teolojik olarak bir noktada bulusmus olabilen bu iki inang, Osmanli yonetimine
kars1 bir halk hareketinin baslatilmasinda ideolojik olarak rol oynamistir. Melami
kaynaklar1 her ne kadar Hamza Bali’nin iftira sebebi ile mahkum edildigini yaziyor olsa
da, Hamza Bali’nin bir Melami gelenegi olarak saltanat iddiasi ile, bir halk hareketinin

hazirligint yapmis oldugu tahmin edilebilir.

Melamilik Hamza Bali’nin idamindan sonra, Bosna’da Hamzavilik adinm1 alarak,
ancak yine Melamiligin i¢inde bir sube gibi, Melamilik’ten ayrismadan devam etmistir.
Bosna ve Hersek’te Hamzaviler siirekli bir takibata maruz kalmistir. Ocak’in kitabinda
yer verdigi mithimme kayitlarina goére, 1561-62°de Hamza Bali’nin idamindan sonra
siddetli bir tahkikatin yapildigini, sonrasinda bir on y1l kadar ortalikta goriinmediklerini,
1572°de daha c¢ok Rodos¢uk ve Hayrabolu etrafinda Hamzavi hareketin yeniden
goriildiigini, 1573°de Hersek sancaginda yine Hamzavi hareketinin goriildiigiinii, gelen
ihbarlar iizerine tekrar bir tahkikatin basladigini ve yine on yillik bir suskunlugun
ardindan 1582°de ¢ok daha genis bir hareketin basladigini bildirmektedir. 1582°deki
Hamzavi hareketin, Yukar1 Tuzla’da Mehmed b. Hasan isimli bir Hamzavinin “Ben
Sultan Hamza’nin yerine Sultan Mehmed oldum” diyerek miirid topladig1 gortilmiistiir
(Ocak, 2020, ss. 379-380). Seyh Mehmet, asir1 vergilendirme ve Belgrad valisi
Muhammed Pasa tarafindan getirilen diger baskici dnlemler nedeniyle Uzice ¢evresinde
ve ayrica Bosna'daki Drina'da koyliilerin isyanini organize etmistir. (Lopasic, 1994, p.
169) Yapilan tahkikat sonucu on yedi kisi yakalanmis, sorguya ¢ekilmis ve durum
Istanbul’a bildirilmistir. Eyliil-EKim 1582 yilinda, Saraybosna’da yine bir takim
Hamzavi ayaklanmas1 goriilmiis, dokuz kisi ¢ikarildiklart mahkemede, zendeka ve ilhad
sugundan yargilanmis, suglar1 sabit goriildiigiinden Saraybosna kadisi tarafindan idam
ettirilmislerdir. 3 Kasim 1852 tarihli bir mithime kaydinda, kendini sultan ilan eden
Hamzavi seyhi Mehmed b. Hasan’in hala yakalanamadigi, Hiiseyin Aga adinda birini
vezir, Memi b. Iskender adli kisiyi defterdar, Ali Hace isimli kisiyi de kad1 secerek
yeniden ayaklandig1 belirtilmistir. Agustos 1582 tarihli Saraybosna kadis1 Bali Efendi
baskanhiginda diizenlenen bir belgede, “Izvornik sancaginda huruc idiip mabeyhlerinde
sultani vezir, kadiasker, kadi, defterdar ve cavus tayin idiip saltanat davasin iden
melahide”nin yakalanip tutuklanmasinda yardimi olanlarin isimleri verilmekte ve
kendilerinin ddiillendirilmesi istenmektedir. Bu son mithime kaydindan, uzun siiredir

Hamzaviler iizerinde devam eden tahkikatin olumlu sonuglandigr ve saltanat ilan
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edenlerin yakalandig1 anlasilmaktadir (Ocak, 2020, ss. 381-382). Yakalanip idam
edilenlerin yani sira, tahkikattan kurtulup, kendilerini gizleyerek yasamlarima devam
edenlerin varlig1 da bilinmektedir. Bu 6rneklerden biri de Hamza Bali’nin torunu Seyh
Ibrahim Timur’dur (Seyh Aliyy-i Rumi, lakabi Idris-i Muhtefi). Seyh Ibrahim,
Bosna’dan kactiktan sonra Arap iilkelerine gitmis ve Hamzaviligi yaymaya ¢alismistir.
Bayrami Melamiligi tarihinde en genis ve en uzun sliren Osmanli iktidar karsiti
toplumsal hareketi meydana getiren, bu yola kendi adin1 verdirecek derecede isim yapan
Hamza Bali’dir. Hamzaviler Osmanli merkezi yonetimini yillar boyunca ugrastirmas,

17. yiizyilda dahi varliklarim giiglii bir sekilde siirdiirmiislerdir (Ocak, 2020, s. 384).

Esasen, Islam’mn ilk mutasavviflarindan itibaren baslayan, Islam i¢indeki Vahdet-i
Viicud’¢u ve Vahdet-i Mutlak¢1 diislince, Anadolu topraklarinda Mevlana ve Haci
Bektas gibi Onemli sahsiyetlerce yayilmistir. Bu sahsiyetlerin ortak sdylemlerine
baktigimizda, Tiirk kiiltiiriinii, Horasan kiiltiiriinii ve Islam dinini bagdastiran, dinler
listii bir Allah sevgisi ve takva ile Kitabi Islam’a mistisizmi ekleyerek, asketik bir
yasam siirdiirdiigli goriilmiistiir. Bu asketik yasam, bir yaniyla bariscil, akil ve sevgi ile
Yaratic1’y1 bulma, zahiri diinyada batin1 yagama iizerine kuruludur. Bu diislince sistemi
insant Yunus Emre’nin de dedigi gibi, “Yaratilani, Yaratandan &tiirii sevme”yi tavsiye
etmektedir. Yaratilan insanin, hangi dine mensup olursa olsun, tasavvufi yolda
ilerleyebilecegi diistincesini de kabul etmektedir. Bu yiizden olsa gerek ki, Mevlana
gibi, Hac1 Bektag-1 Veli gibi, Seyh Bedreddin gibi sahsiyetler, etraflarinda Hiristiyanlari
toplamistir. Asil amacin, Misliiman olmayan kisilere kucak agarak, hosgorii ile
davranarak ve siirdiirdiikleri ¢ileci hayatla Allah agkina ererek, onlarin zamanla tasavvuf
icinde Islam-1 kabul edeceklerine duyulan inang¢ ve giiven oldugu diisiiniilebilir.
Mevlana’nin Konya’da yiiriittiigli sema ibadetlerine Hiristiyanlarin katilmalar1 ve
devaminda ¢ok sayida Hiristiyan’in  Miislimanlhigi se¢mesi bunun en giizel

orneklerinden biridir.

Keza Fine, Poturs olarak adlandirilan Tiirklesmis Bosnaklarin, eski inanglarinin
cogunu koruyan Islam ile karistirilmis Hiristiyan kalintilar1 olduklarimi agiklamaktadir.
Poturlar incil'i Slavca okuyorlar aym zamanda Kurani 6grenmekle ilgileniyorlard.
Ramazan ayinda sarap iciyor, Hiristiyanlara sefkat besliyor ve onlar1 Tiirklerden
korumaya c¢alistyorlardi. Muhammed'in Mesih'in vaat ettigi Kutsal Ruh olduguna

inaniyorlardi, imgelerden ve hag isaretinden tiksiniyor ve Islam inancinin 6nemli bir
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gelenegi olarak siinnet oluyorlardi. Bu agik¢a Islam ve Hiristiyanligin bir karmasasidir

(Fine, 1975, p. 19).

Dinler {istii, bagdastirmaci bir inang¢ sistemi ile bir araya gelen Anadolu
topraklarindaki heterodoks Hiristiyanlarla, heterodoks Miisliimanlarin birlikteliginin,
Balkanlarda da goriilmesi olduk¢a dogaldir. Bu teolojik, mistik birlesimin, kimi
zamanlarda, siyasi bir birlikteligi de dogurmasi da siirecin dogal seyridir. Bakildiginda
her iki inang sistemi de bulunduklar1 donemlerin, siyasi otoritelerinde heretik
(zindik/miilhid) olduklar1 iddias1 ile dislanmig, inang mensuplar1 cezalandirilmas,
oldiiriilmiistiir. Ozetle, Seyh Bedreddin ve Hamza Bali hareketlerinin tabanini olusturan
kesim arasinda Bogomillerin oldugu goézlemlenmektedir. Bogomillerin ihtilalci
hiiviyetleri, Bedreddin ve Hamzavi hareketindeki ihtilalci ruh ile birlesmis
goriilmektedir. Osmanli Devletinin 15.-16. yiizyillarda ¢okg¢a ugras verdigi bu toplumsal

hereketlerin, Bogomil ve tasavvuf 6gretisi bileskesinde gergeklestigi diistiniilebilir.

4.4. HETERODOKS BOGOMILIiZM VE TASAVVUF ORTAKLIGININ
OSMANLI’YA SiYASIi VE SOSYAL ETKIiLERIi

Osmanli Devleti’nin Siinni Islam’1 devletin resmi mezhebi olarak kabul etmesi,
Tasavvufi akimlarin, Vahdet-i vucud’¢u yapist nedeniyle, Hanefi mezhebince daire
disinda itilmesi sonucunu dogurmustur. Emevi ve Abbasi doneminde yaganan miilhidlik
ve zindiklik takibat siiregleri, Osmanli Devleti’nde de ayni sekilde uygulanmistir. Bu
takibat siire¢lerinin baslamasi ile birlikte, tasavvuf bir dini inang¢ sistemi olmasinin
yaninda, siyasi bir hiiviyet de kazanmistir. Elbette, siyasi otoritelerce diigman ilan edilen
bir yapinin, bu vakitten itibaren siyasi bir durus almasi1 dogaldir. Osmanli Devleti’ne
kars1 isyanlarin, saltanat iddiasi ile ortaya ciktigi diisiiniilse de, bu diisiincenin ¢ok
yerinde olmadig tespit edilmistir. Ozellikle Seyh Bedreddin’in Bati Anadolu ve
Balkanlar’daki 6gretilerini yaydigi donem, Osmanli Devleti’nin Fetret donemine denk
gelmigstir. Seyh Bedreddin’in niyeti saltanat olsa idi, 11 yillik saltanatin bos kaldigi,
sehzadelerin miicadele doneminde olusan siyasi kaos doneminde, saltanati ele gegirmek
tizere hareket etmesi gerekirdi. Sartlar bunun i¢in olduk¢a miisaitti. Ancak Seyh
Bedreddin bir devrimci hareket ile saraya vyiirliylip, yonetimi ele gecirmeye

calismamistir. Benzer durumu Bogomillerde de gorebiliriz. Bulgaristan’da Bogomiller,
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Bizans’in Bulgaristan’a saldirdigi donemde pespese, Peceneklerin, Normanlarin istilasi
ile karsilagtiklarinda, sartlarin oldukc¢a miisait oldugu bu déonemde, kendileri de Bulgar
tahtin1 ele gecirmeye calismamistir. Aksine Bulgar tact ve feodal beylerle birlikte
Bizans’a karst savasmistir. Bu durumlar, her iki inan¢ sisteminin de, eylemsel
faaliyetler yapabilen, direnis¢i hiiviyete sahip oldugunu ancak siyasi erki devirmek

giidiisii tasiyan bir devrimcei yapiya sahip olmadiklarini gostermektedir.

Otekilestirilen her grubun, dtekilestirilme psikoloji ile yonetime kars1 bazen biligli
ve bir amaca hizmet eden, bazen sadece kendini kabullendirme amaciyla tamamen
bilingsiz ve plansiz hareket ederek, bir karsi durus sergilemesi dogal oldugu gibi,
Bogomiller ve tasavvufun bagdastirmaci tarafinda bulunan sahsiyetler de bir kars1 durus
hareketi, buna bagli olarak da belli bolgelerde isyanlar gerceklestirmislerdir. Bu
isyanlarin devleti devirmek gibi bir amacit olmadigini kabul etmekle birlikte, devletin i¢
siyasetini karistirdigini, toplumsal huzursuzluk yarattigini, siyasi bunalimlara neden

oldugu kabul edilebilir.

Osmanli devleti’nin Fetret doneminde patlayan Borkliice isyani, I. Mehmet’in
taht1 yeni ele gecirdigi bir donemde ortaya ¢ikan Seyh Bedreddin isyani ve yiikselme
donemine denk gelen Hamza Bali isyan hazirliklar, devletin, heniiz icgte siyasi
egemenligini oturtmaya, dista daha c¢ok toprak fethetmeye g¢alistig1 bir donemde siyasi
erki oldukca mesgul etmistir. Kimi zaman ordularimi bu hareketi bastirmak {izere
gondererek askeri, bu i¢ savas i¢in harcanan maliyetlerden Otlirii maddi, disarida
Haclilar gibi bir tehlike varken, igeride bastirilmasi gereken ayaklanmalarin varligi
sebebi ile siyasi, yiriitiilen tahkikatlar ve muhakemeler sebebi ile harcanan vakit
sebebiyle vakti zarara sebep olmustur. Osmanli Imparatorlugu gibi, cihan hakimiyeti
giidiisiiyle hareket eden bir devlet i¢in, daha ¢ok gayri miisliim topraklarini fethetmeye
yonelen bir devletin, igeride bu gibi karsikliklara enerji harcamasi, ayni anda bir¢ok
konuyla ilgilenmesine, miicadele ettigi alanin boliinmesine sebep olmus, bu da
Osmanli’nin daha ¢ok fetih hareketi ile yayilmasini sekteye ugratmistir. Her ne kadar
Balkanlar’da Bogomillerin Miisliiman olmasi ile birlikte, yayilimin arttigini, Miisliiman
olan Bogomillerin orduya katilarak, Osmanli’nin giiclinii arttirdifin1 ve yolla
Balkanlarin Osmanli’nin eline ge¢mesini hizlandirdig1 kabul edilse de, i¢ siyasette

onemli bir vakit kaybini sagladigin1 da kabul etmeliyiz.
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Osmanlt Devleti’nin Bogomillerce de desteklenen bu tasavvufi isyan
hereketlerinin muhakeme siirecinde, verdigi infaz kararlari, toplum icinde de 6nemli
yankilar bulmustur. Toplumun alinan bu kararlari yillarca konustugu ve devlete karsi1 bir
Onyargiyl, diismanliglr yaydigi da bilinmektedir. Bunun miiridler eliyle yapildigi da
asikardir. Yalnizca ismi gegen sahsiyetlerin idam edilmeleri ile siire¢ sona ermemistir.
Ozellikle Balkanlar’da Hamza Bali Bosnak’in idammin ardindan, zaman zaman belli
cografyalarda goriilen hareketlenmeler, her bir hareketlenme doneminde devletin tekrar

tekrar doniip bu mesele ile ilgilenmek durumunda kalmasina sebep olmustur.

Osmanl i¢in bu siirecin yonetilmesi tebaanin sadakatini korumak icin oldukca
onemliydi. Hem nizami’l-alemi korumak hem de daire-i adaleti saglamak zorundalardi.
Ayn1 zamanda tebaanin Osmanli i¢in vergi ddeyen ve gelir elde etmesini saglayan yonii
de diislintildiigiinde Osmanli i¢in gelir kayb1 goze alinamazdi. S6z konusu Bogomillerin
de destegi ile yiiriitillen bu siyasi hareketler, Osmanli agisindan anlatilan hususlarda

menfi anlamda sonuglar dogurmustur.

Aslinda, Bogomilizm de tasavvuf da birer dini inangtir. Herseyden once dini bir
olusum olduklarin1 kabul etmekteyiz. Bu dini inang sistemlerinin Osmanli iglerinde,
halk arasinda ne kadar yayildigi, insanlarin inan¢ boyutunda bir kafa karisikligina sebep
olup olmadiklar1 da bilinmemekte ancak tahmin edilebilmektedir. Bu husus tespiti zor

bir husus olmakla birlikte, ithtimal verdigimiz meselenin bagka bir yiiziidiir.
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SONUC

Bogomilizm Hiristiyanlik i¢inde mistik 6geler barindiran, heretik, gnostik ve
diialist bir inangti. Tasavvuf ise, Islam dini igindeki mistik ve gnostik tarafi
simgeliyordu. Diialist olmamakla birlikte, “Enel Hak” soylemleri, kendilerini Tanr1 ilan
ettikleri seklinde yorumlanmis, velayet ve bazen saltanat iddiasinda bulundugu
diisiiniilmiis ve Ortodoks Islam tarafindan heretik ilan edilmistir. Her iki inancin kendi
dinlerinde, sapkin olarak ilan edilerek, dislanmalari, Ortodoks inanglarin &tesinde,

bagdastirici, Tanr1 sevgisi ve mistisizm zemininde bulusmalarini saglamistir.

Tarihi bazi sahsiyetlerin, Mevlana Celalettin Rumi, Hact Bektas-1 Veli, Seyh
Bedreddin, Hamza Bali, Borkliice Mustafa gibi, Hiristiyanlar ile yakin temaslarinin
bulunmasindan, birlikte belli sohbetler gerceklestirmelerinden ve hatta ortak ibadetler
yapmalarindan veya kendi ibadetlerine Hiristiyanlarin da katilmalarma izin
vermelerinden hareketle, teolojik olarak belli noktalarda birlesmelerini saglamistir.
Tasavvufun, Kutsal kitab1 reddetmedigi bilindigi gibi, Batini bazi yorum eklemeleri
yapt1g1 da kabul edilmektedir. Ozellikle ¢aligmanin ikinci béliimiinde tasavvuf inancinin
ilk ortaya ¢iktig1 donemde, mevali kesimlerince Zerdiist, Maniheist ve Mazdek etkileri
Islam icinde erittigi goriilmiistiir. Ik béliimde ise, Bogomilizme etki ettigi diisiiniilen
Maniheist inan¢ ele alinmistir. Caligmanin igeriginde, hem tasavvufun hem de
Bogomilizm’in inang felsefesinin benzer iran kokenli mistik ve gnostik gelerden
beslendigi tespit edilmistir. Her iki inangta da benzer uygulamalar bulundugu
anlagilmistir. Ornegin, iki inangta da kadinlar ibadetlerde erkeklerle birlikte yer alirlar,
Dede sifatiyla bir liderleri vardir, gizli bilgiye erisen veya Tanr1’ya yakinlagsmak tizere
belli bir asamadan gegen miiridlik isleyisi vardir ve asketik hayat yasama tarzi vardir.
Bu gibi benzer uygulamalar teolojik yonden ayni zeminde bulugmalarina imkan vermis

olmalidir.

Elbette tasavvuf Bogomilizm ile ayn1 seye inanir denilemez. Tasavvufta giiclii bir
Tanr1 inanci vardir, Tanr1 ve Ehlibeyt sevgisi iizerine yasarlar. Tasavvuf kendisini islam
disinda tanimlamaz. Bogomilizm de kendisini Hiristiyanlik disinda tanimlamaz. Ancak
her iki inancta kendi dénem ve cografyalarinda, kendi dinlerindeki Ortodoks inang
tarafindan dislanmistir. Bu nedenle Ortodoksiye karsi ihtilalci durus, her iki inancin

siyasal bir zeminde birlesmelerini saglamis olmalidir.
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Sar1 Saltuk’un, Seyh Bedreddin’in ve Bektasilerin, Dobruca ve Deli Orman
bolgelerinde faaliyet slirmeleri Ozellikle ele alinmalidir. Sar1 Saltuk Dobruca’ya
geldiginde bolgede yasayan Bogomiller oldugu anlagilmaktadir. Sar1 Saltuk, bolgede
Hiristiyanlara Islam’1 anlatmak {izere 6zel olarak gorevlendirilmisti ve bu yolda
caligmalarimi siirdiirmiistiir. Seyh Bedreddin’in de isyan baslatmak {izere bu bolgeyi
segmesi ve isyan igerisinde Hiristiyan koyliilerinin de bulundugunun bilinmesi, bu
koyli kitlenin Bogomiller olduklarini diistindiirmektedir. S6z konusu bodlgede hala
yasamakta olan ¢ok sayida Bedreddiniililerin ve Bektasilerin varligt Melikoff’un

calismasinda tespit edilmistir.

Bogomiller ile Vahdet-i Viicudgularin birlikte hareket etme giidiisii, Osmanli
tarthinin 15. ve 16. yiizyillarda yasadigi toplumsal hareketlerin tabanini teskil
etmektedir. Osmanli’nin yaklagik 150 - 200 yillik siireci bu toplumsal hareketlerin
bastirilmast ¢abasi ile ge¢mistir. Bu hareketler Osmanli’nin daha fazla yayilmasini,
enerjisini, ordusunu, hazinesini, belki baska cografyalar1 fethetmek {lizere kullanmasini
engellemistir. Dolayisiyla bu hareketlerin, her ne kadar Osmanli’nin yiikselis donemine
denk gelse de, Osmanli yiikselisinin ilerlemesini yavaslatmis oldugunu diisiinmekteyiz.
Ilaveten, Osmanli saltanati icin, ebed miiddet devlet Ve nizami’l-dlem anlayis1 icin ciddi
diizeyde tehdit unsuru olusturan bu hareketler, Osmanli i¢in, siyasi ve i¢ krizlerin
yasanmasina neden olmustur. Bu hareketlerin ortadan kaldirabilmek i¢in, Osmanli’nin
Hanefi hukukunu dahi yeri geldiginde ihlal ettigi goriilmiistiir. Yapilan muhakemeler ve
verilen idam cezalari, bu cezalarin ifa sekli ve ifanin halkin gdézii 6nilinde yapilmasi,
ozellikle cezaya mahk(m olan kisilerin miiritleri ve sempatizanlar: tarafindan, otoriteye
olan baghhigin zayiflamasmna, yeni hareketlerin olusumuna, belki gizli baz

teskilatlanmalara neden olmustur.
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