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Balkanlar‟da beĢ asrı aĢkın bir süre hüküm süren Osmanlı Devleti, Millet sistemi 

dahilinde Balkan halklarını dini kolektif kimlikler içinde bir arada tutabildi. 19. yüzyıl ile 

birlikte ulusçu ideolojilerin Balkan halkları arasında etnik kimlikleri ulusal kimliklere 

dönüĢtürmesi ile birlikte bir yandan Osmanlı millet sisteminin klasik içeriği değiĢime 

uğrarken öte yandan siyasallaĢan ulusal mücadeleler Balkanlar‟da Osmanlı Devleti‟nin 

sonunu getirdi. Osmanlı Devleti‟nin Balkanlar‟dan çekilmesi ile birlikte önemli bir 

kültürel ve tarihi mirasın yanı sıra demografik bir miras da Balkanlar‟da günümüze kadar 

varlığını sürdürdü. Osmanlı millet sistemi içinde hakim millet konumundaki Müslüman 

topluluklar bir yandan azınlık konumunda gerilerken öte yandan dini-kültürel Müslüman 

kimliğinin yanı sıra etnik kimlikler ve hakim siyasi idarelerin tanımladığı yeni siyasi 

kimlikleri edinmek durumunda kaldılar. Göç ve asimilasyon politikalarına paralel bir 

biçimde 20. yüzyıl boyunca geçmiĢte eĢ anlamlı olarak kullanılan Müslüman ve Türk 

kimlikleri ayrıĢmaya ve erimeye baĢladı. ÇağdaĢ Balkanlar‟da hala Osmanlı mirası olarak 

değerlendirebileceğimiz Müslüman halkların yanı sıra Türk topluluklar da yaĢamaktadır. 

Kosova ve Makedonya örnekleri üzerinden ele alından Türk topluluklarının kimlik ve 

yönetim problemleri aslında Osmanlı millet sisteminin çağdaĢ Balkanlar‟daki izini sürmek 

anlamına gelmektedir.  

Balkanlarda çağdaĢ Türk topluluklarının birer örneği olarak ele alınan Kosova ve 

Makedonya Türkleri Balkan ulusçuluklarının çatıĢma alanları üzerinde yer almaktadır. 

DıĢarda Yunan, Bulgar ve Sırp Ulusçulukları ile çatıĢan Makedon Ulusçuluğu içerde de 

Arnavut Ulusçuluğu ile sorun yaĢarken iki ana grup arasında Makedonya Türkleri‟nin 

kimliklerini muhafaza edebilmeleri öte yandan hakim Arnavut unsur ile Sırp 

ulusçuluğunun çatıĢma alanında Kosova Türkleri‟nin kimliklerini muhafaza edebilmeleri 

dil ve eğitim alanında verilen mücadele kadar siyaset, sivil toplum ve medya kuruluĢları 

aracılığıyla güçlü bir biçimde temsil edilebilmelerine bağlıdır.  

 

Anahtar kelimeler:  Balkanlar, Osmanlı Mirası, Balkan Türkleri, Ulusçuluk, Etnik Kimlik 
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Otoman State ruling Balkans for over 5 centuries was able to hold together Balkans 

peoples within the religious collective identities designed by “Otoman Millet System”. Ġn 

19 cc. while nationalist ideologies transformed the ethnic identities of Balkans peoples in 

to national identites, classical content of Otoman Millet System was changing, on the 

other hand national struggles gaining political dimension were dissolving Otoman rule Ġn 

Balkans. After the retreating of Otoman State from Balkans, significant cultural and 

historical heritage, at the same time demographical one have survived until today. Muslim 

communities which had a dominant position within the Otoman Millet System were 

regressing to the minority statues, on the other hand they had to identify themselves with 

new ethnical identites together with their religious and cultural identities, on the other 

hand with the new political identities designed by 20. cc. Balkan States. Parallel with 

migration and assimilation policies “Muslim” and “Turk” identities started to disentegrate 

and dissolve during the 20. cc.. Ġn addition to Muslim Communities, Turkish 

Communities which  have survived in contemporary Balkans  can be regarded as a part of 

Otoman Legacy. Ġn fact, the administrative and identity problems of Balkan Turks 

analiyzed through the examples of Kosovar and Macedonian Turks has a meaning to trace 

of Otoman legacy in the contemporary Balkans.  

Kosovar and Maceodian Turks analiyzed as examples of Contemporary Turkish 

communities in Balkans place in conflicts zone of Balkans Nationalisms. While 

Macedonian Nationalism conflicts with claims of Greece, Bulgarian and Serbian 

Nationalisms from the outside and with Albanian Natioanlistic claims inside, between 

main parts Macedonian Turks; in the same way Kosovar Turks in the conflict zone 

between dominant Albanian population and Serbian nationalistic claims to protect their 

identities and administrative rıhgts depend on both struggling in the language and 

education areas and representing themselves effectively through political, non 

governmental an media institutions.  

 Keywords: Balkans, Ottoman Legacy, Balkan Turks, Nationalism, Ethnical Ġdentity 
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GĠRĠġ 

AraĢtırmanın Konusu, Amacı ve Önemi 

Bu çalıĢma Balkanlar‟da “Türk” olmanın çok katlı anlamlarına dair bir sorgulamayı 

içermektedir. Balkanlar‟da Osmanlı idaresinin çözülmesinin ardından ulusçu ve 

sosyalist ideolojilerin önemli ölçüde tahrip ettiği bu tarihi mirasın güncel bir 

karĢılığının olup olmadığını anlamaya çalıĢmaktadır.  

Arnavutluk‟tan Yunanistan‟a, Kosova, Makedonya‟dan Bosna-Hersek ve Karadağ‟a 

ve Sancak üzerinden Sırbistan‟a uzanan geniĢ Balkan coğrafyasında kimi zaman 

Blagaj Tekkesi‟nde olduğu gibi bir dağın dibinden doğan Buna Irmağı‟nın kaynağına 

inĢa edilmiĢ neredeyse 600 yaĢında bir tekkeyi, Karadağ‟da Bar Ģehrinde dolaĢırken 

karĢınıza çıkan, Türkçe konuĢan bir avuç Bar‟lıyı, Dubrovnik‟te Hırvatistan Ġslam 

Birliği‟ne bağlı müslüman cemaati, BaĢ ÇarĢı‟da Gazi Hüsrev Bey‟de bayram 

sabahlarını, birbirlerine içinde binlerce Türkçe kelime bulunan dilleriyle “Bayram 

Mübarek Olsun” diyen ve “Allah razı olsun” diye cevap veren BoĢnakları, Üsküp, 

Manastır, Ohri, Prizren, Cakova, Ġpek, Yanova, Novipazar sokaklarında yolunuzu 

kesen bir tekke, mahalle mescidi veya paĢa camii ile Balkanlar‟daki Osmanlı- Türk 

mirası bugün de canlı olarak yaĢamaktadır. Bir diğer düzeyde ise Prizren, 

MamuĢa‟da ve Doğu Makedonya‟da ve yoğun biçimde olmasına rağmen neredeyse 

bütün Kosova ve Makedonya‟da varlığını sürdüren Türkçe‟yi ana dili olarak 

kullanan ve kendilerini Türk olarak ifade eden topluluk ise Balkanlar‟daki Osmanlı-

Türk mirasının en somut ifadesidir.  

En geniĢ anlamıyla Balkanlar‟da bir Osmanlı- Türk mirası toplumsal, siyasal, 

kültürel ve ekonomik kurumlara sirayet etmiĢ ve varlığını örtük bir biçimde 

sürdürüren bir mirastır. Öte yandan Osmanlı ya da Türk olmak zihinsel süreçler 

üzerinde de etkilidir. Zamanı ve yeri geldiğinde tarihin kör kuyusundan çıkarılarak, 

mevcut politik ihtiyaçlar çerçevesinde güncellenerek tedavüle sokulabilen bir 

kullanım biçimidir bu. Örneğin 1992- 1995 savaĢında Sırpların BoĢnak hasımlarını 

Türk olarak algılamaları ve öldürülen her bir BoĢnak için bir Türk‟ün eksildiğini 

düĢünmeleri bu kavrayıĢın temsil gücü yüksek bir örneğidir. Bu kullanımda 

Balkanlar‟da Türk olmak dini-kültürel bir zeminde kodlanmıĢ bir kimlik biçimidir. 
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Neredeyse aynı dili konuĢmalarına ve etnik köken itibarıyle yakın akraba olmalarına 

rağmen bir Sırp, Hırvat karĢısında BoĢnak olmak andığımız mirasın en canlı 

kanıtıdır. Genel güney slavları içinde BoĢnak etnisitenin varlığı Osmanlı- Türk 

varlığının Balkanlar‟daki tarihi mevcudiyetinin güncel bir ifadesidir.  

ÇalıĢmanın kavramsal çerçevesini oluĢturan kimlik, etnik kimlik, ulusal kimlik, 

etnisite ve ulus gibi kavramların Balkanlar‟da gerek üçüncü bölümde ele alınan 

Kosova ve Makedonya Türkleri üzerinden incelenen etnik-linguistik bir topluluk 

olarak Türk olmanın, öte yandan da daha geniĢ anlamda kültürel ve dini bir kimlik 

biçimi olarak Türk‟lüğün muhtevasının anlaĢılmasına katkı sağlayacağı için giriĢ 

bölümünde ele alınması faydalı olacaktır.  

Kimlik ile ilgili tartıĢmalar sosyal bilim literatüründe tam anlamıyla kakafonik bir 

alanı seslendirir. Kimlik kavramı psikolojiden, felsefeye, sosyal psikolojiye, 

sosyolojiye ve sosyal antropolijiye kadar uzanan zengin bir kullanım alanına sahiptir 

ve kimlik alanında yapılan çalıĢmalar disiplinlerarası bir yaklaĢımı gerektirir. Kimlik 

çalıĢmaları bu sebeble kökleri psikoanaliz, psikoloji, sosyoloji gibi bilim ve 

yaklaĢımlarda olan, 1980 ve 1990‟lı yıllar boyunca yapılan çalıĢmalardan beslenen 

bir kavramsal çerçeve içinde, kimliğin sadece bireysel formlarını değil kolektif 

biçimlerini de öne çıkaran bir alana yayılmıĢtır. 90‟lı yıllar boyunca yaĢanan etnik 

çatıĢmalar ve problemler etnik kimlik, ulusal kimlik, kültür vs. gibi kavramları sosyal 

teorilerin yoğun ilgi alanına taĢıdı. Bu bağlamda uluslararası iliĢkilerin temel öznesi, 

aktörü olan devletin yanı sıra etnik gruplar ve kimlikler de politik edebiyatta yerini 

aldı. 1990 ile 1995 yılları arasında Balkanlarda yaĢanan çatıĢmalarda “sıradan 

insanları canavarlara dönüĢtüren” kimliklerin ne olduğu tartıĢması halen cevabını 

aramaktadır. Etnik çatıĢmaların kökeni olan, bütünleĢik sınıfsız toplum 

faraziyelerinin dibini oyan, cinsiyeti dahi toplumsal bir kodlama biçimi olarak 

inceleyen, batının kültürel emperyalizminin postkolonyal sorgulamalarının kapısını 

arayalayan kimlik tartıĢmaları sosyal ve politik bilimlerin gündeminde olmayı 

sürdürmektedir.  

 Türk Dil Kurumu‟na ait sözlüğe göre kimlik kelimesi Türkçe‟de “toplumsal bir 

varlık olarak insana özgü olan belirti, nitelik ve özelliklerle, birinin belirli bir kimse 

olmasını sağlayan Ģartların bütünü” Ģeklinde bir anlama sahiptir (TDK,2005: 1182). 
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Kelimenin ingilizce karĢılığı olan “Ġdentity” kelimesi latince aynılık, tıpkılık 

anlamına gelen “Ġdem” kökünden gelir ve Ġngilizcede 16. yüzyıldan bu yana bir 

kullanımı vardır.  Ġngilizce‟de Oxford Ġngilizce Sözlüğüne göre Ġdentity bir Ģeyin ya 

da bir Ģahsın bütün zamanlarda ve Ģartlardaki aynılık durumunu anlatır. Ferdiyet, 

Ģahsiyet gibi anlamlara da sahiptir. 1968 tarihli Uluslararası Sosyal Bilimler 

Ansiklopedisi‟nde kimlik kavramı sosyal psikoloji açısından ele alınırken (Sills, 

1968:57-65) 1930‟larda yayımlanmıĢ orjinal Sosyal Bilimler Ansiklopedisi‟nde 

kimlik ile ilgili her hangi bir madde yer almamaktadır (Seligman-Johnson, 1930-

1935:573-574). Kimlik kavramının popüler bir sosyal bilim terimi olarak kullanım 

alanına kavuĢması 1950‟li yıllara rastlar (Gleason, 1983:910).  ÇalıĢmamız gereği 

kimlik ve kimlik ile yakından ilgili olan benlik (self) algılamasına sosyolojik bir 

nazarla bakmak durumundayız. Kimliğin sosyolojik araĢtırmaların merkezine 

yerleĢmesi 1970‟li yıllarda olmuĢtur (Cerulo, 1997:386). Kimlik çift katmanlı bir 

anlama sahiptir: bireysel anlamda kiĢiliğin freudyen kavramlarla ifade edersek, id-

ego-süperego modeli içindeki geliĢimini ifade eden bir içten dıĢa açılan düzey ve 

kiĢinin içinde yaĢadığı toplumla kurduğu iliĢki, o topluma ait içselleĢtirdiği kültürel 

normlar, edindiği farklı statüler ve ifa ettiği farklı roller düzeyinde bir benlik 

algılamasının oluĢumuna dayanan dıĢ yüzey. Benlik kendisini sosyal bir bağlam 

içinde inĢa eder. Ġnsanın kiĢiliği ve benliği (personality and self conseption) toplum 

ile karĢılıklı bir alıveriĢ içinde kurulurken kimlik (identity) bu iliĢkinin içine 

yerleĢtiği bağlamı belirtir. Ġnsan toplumun ortak dili içinde kendini ifade eder, 

toplumsal davranıĢ biçimlerini içselleĢtirirken çeĢitli roller edinir. Benlik diğer 

benliklerin de içinde bulunduğu bir toplumsal bağlam içinde faaliyet gösterdiği 

ölçüde toplum onu etkiler ve inĢa eder. Benlik, kiĢilik, kimlik içiçe geçmiĢ 

kavramlardır. Benlik kiĢinin nesne ve özne olduğu iki farklı sürecin bir ürünü olarak 

karĢımıza çıkar. Özet olarak ben, bir kimliğe kavuĢmak için ötekiyle karĢılacağı 

toplumsal düzene ihtiyaç duyar. 

Kimlik mensupları arasında bir özdeĢlik iliĢkisi kurarken öte yandan, mensuplarını 

diğerlerinden ayıran hatlara da sahiptir. Kimliğin bir öteki üzerinden kurulan 

toplumsal inĢa biçimi olduğu antropologlar ile siyaset bilimcileri bir araya getirir. 

Antropologların etnik sınırları takip ederek sınırlarını çizdikleri kimlik (Barth, 1969) 

siyaset bilimcilerinin kullanımında ulusçuluğun da kendisine kaynak bulduğu bir 
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dost/düĢman algısı üzerinde Ģekillenir. Benliğin kendisi üzerinde düĢünmesi 

kartezyen felsefenin imkanlarıyla mümkün olan modern bir algılamadır. Ontolojik 

anlamda varlığı ancak parçalayarak modern kimlikler üretilebilir. Varlığın bir 

bütünün farklı tezahürleri olduğu tarzındaki kavrayıĢ benin kendisini inĢa edebilmesi 

için bir ötekine ihtiyaç göstermez. Varlıkta metafizik bir birlik olduğu düĢüncesini 

göz ardı ederek, varlığı parçalayarak kimliğin oluĢacağı felsefi düzlem kurulabilir. 

Öteki benin (egonun) bir anlamda alter egosunu oluĢturur. Benliğin bastırdığı 

olumsuz özelliklerle tavsif ettiği öteki etik felsefesi açısından kendini olumlayan 

benin çirkin, kaba saba, kösnül ve karanlık yüzüdür. Ötekinin farklılığını ortadan 

kaldırarak kendisine benzetmeye çalıĢan ben burada totalitarizmin temellerini kurar. 

Kimi zaman Ģiddetin diliyle ötekinin farklılığını kendi ait olduğu “üstün” ahlaki 

değerler ve erekler uğruna ortadan kaldıran ben kimliğin Ģiddete dayalı bir tanımını 

da yapar. Sonuç olarak kimlik biz ve öteki tarzındaki bir ayrım ile mümkün olan bir 

aidiyet biçimidir. Sosyolojik bir inĢa olarak kimlik bir ötekine ihtiyaç duyar. Birey 

kendini tekil bir kimlik yerine çoğul kimliklerle tanımlayabilir. Kimlik, benliğin 

toplumla olan iliĢki sürecinde onun farklı görünümleri olarak ortaya çıkar (Castells, 

2004:6). Cinsel kimlik, kültürel kimlik, etnik kimlik, ulusal kimlik vs. Kimlikler 

benliğin toplumsal unsurları olarak kendini gösterir. Gerek Witgenstein‟in gerekse de 

Lacan‟ın perspektifinden ben ancak dilin toplumsal dünyasının içinde ya da 

ötekiliğin psikolojik dünyasının dahilinde kavranabilir (Wilmer, 2002:66). 

Modern öncesi dönemde toplulukların kimlikleri köyleriyle, yaĢadıkları yakın 

çevreyle ilintili bir mekan üzerine kuruluydu. Fiziksel ve insani sınırların olduğu 

fakat siyasallaĢmıĢ sınırların ise henüz belirsiz olduğu eski dünya, ulusal sınırların 

keskin çizgileri için oldukça erken bir zaman dilimidir (Billig, 1995:62). Zgymunt 

Bauman‟a göre kimlikler ezeli sosyal kategoriler değildir, modern çağın icatlarıdır. 

Feodal düzenin çöküĢü, yoğun sanayileĢme, ĢehirleĢme, dini otoritenin zayıflaması 

ve buna paralel kutsal siyasi meĢruiyetin çözülüĢü gibi etmenler benlik üzerinde bir 

etkiye sahiptir. Modernite geleneksel toplumsal yapıları ortadan kaldırırken onun 

farklılığa ve sürekliliğe dair sabit mantığını da yerinden eder. Geleneksel kolektif 

bağların zayıfladığı bir dönemde eskinin hiyerarĢileri çökerken bireysel aidiyetler 

dinamik, hareketli ve yaratıcı bir içerikle tedavüle giriyordu. Sanayi kapitalizmi ve 

sekülerleĢme kiĢinin kendini, hayatı öteleyen bir ölüm sonrasına odaklanmıĢ ortaçağa 
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ait bir obsesyon olan gerçekleĢtirme biçiminin yerine bireyin kendine dair hedeflerini 

yer yüzünde dünyevi bir zeminde gerçekleĢtirmesine bırakıyordu. Bu teorik 

açıklamalar ulus, etnisite, sınıf gibi kimliklerin neden sanayi çağı olarak da 

isimlendirilen aydınlanma sonrası bir zaman dilimine ait olduğunu da 

açıklamaktadır. Marks‟ın tabiriyle katı olan her Ģeyin buharlaĢtığı eskiye ait olan her 

Ģeyin yerinden edildiği kutsalın profanlaĢtığı bir zaman diliminde kimlikler de köklü 

bir biçimde değiĢime uğramaktadır. Dini kolektif aidiyetler üzerine kurulu Osmanlı 

Devleti‟nin de içinde olduğu geleneksel toplumsal yapılar, imparatorluklar çökerken 

büyük dönüĢümlerin, esaslı altüst oluĢların da yaĢandığı bir buhran çağında yeni 

aidiyetler üzerinde yükselen yeni siyasi varlıklar zuhur ediyordu.  

Günümüz sosyal teorisinde değiĢim, hareket, sınırların göreceliliği, kimliklerin 

çoğulluğu, içsel farklılaĢmalar; sosyal tutunum, istikrar, türdeĢlik ve yapı gibi 

kavramlardan daha geniĢ bir kullanım alanına sahiptir (Eriksen, 2004:50). Hall 

kimlikleri Ģeffaf ve problematik olmayan kategoriler olarak düĢünmemiz gerektiğini 

ifade eder. Hall, kimlikleri tamamlanmıĢ gerçeklikler olarak değil hali hazırda 

tecrübe ettiğimiz toplumsal pratiklerimizle birlikte geniĢleyen, asla 

tamamlanamayacak ve yeniden imal edilen, her zaman bir süreç içinde olan 

“ürünler” olarak ele almayı önerir. (Hall‟dan aktaran Atanasov,2004:2) Sosyal inĢacı 

(social constructivist) teoriye göre ise kimlik bir sosyal kategori biçimidir. 

Entelektüel, biliĢsel ve sonrasında toplumsal düzeyde inĢa edilmiĢtir. Kimliği maddi 

ve fiziksel bir düzlemde incelemek yerine toplumsal bir düzeyde ele almayı önerir. 

Kimlikler doğuĢtan gelen, sabit, değiĢmez kategoriler değildir (Fearon, 

Laitin,2000:4). Kimlikler birden çok yüzü olan akıcı kategorilerdir.  

Böylesi kaygan bir zeminde ulusal ve etnik kimlikleri ele alabilmek için bir baĢlangıç 

noktası belirlemek zorundayız.  Daha öncede belirtildiği gibi etnisite en temelde 

ortak bir kültürel kimliğe ve konuĢma diline sahip topluluklardır. Etnisite daha 

yüksek düzeyde bir kendi kendine yönelik bilinçlilik gerektiren ulusa göre daha 

otantik bir kimlik düzeyidir. Uluslar bir ya da birden fazla etnisiteden yola çıkarak 

sınırları belirli bir toprak parçası üzerinde tahakkümü de içeren politik bir kimlik 

iddiasını seslendirir. Ulus devlet, etnisite gibi henüz siyasal anlamda ham bir kimlik 

biçiminden daha çok iĢlenmiĢ ve dönüĢmüĢ bir kimlik düzeyi olan ulusa ihtiyaç 
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gösterir. Ulusu genel çizgiler içinde belli bir siyasallaĢma sürecinin sonucunda 

kendine ait bir devlet organizasyonuna kavuĢmuĢ etnik grup olarak anlamak 

mümkündür. Burada ulus ve etnik grup arasındaki iliĢkiye dair tartıĢmanın içine 

girmeden etnik grupların dıĢlayıcı ulusun ise devletiyle örtüĢen bu yüzden de 

kapsayıcı olan bir bütün olduğunu söyleyebiliriz. Etnik grup açısından da ulus 

açısından da önemli olan mensuplarına bir ortak aidiyet hissini bahĢeden özalgı (self- 

perception) ve özbilinçlilik (self-awareness)tir. Kendisi tarafından tanımlanmıĢ (self-

defined) bir bütünün mensuplarına  böylesi bir içsel farkındalık vermesi gerekir.  

Etnisite ve etnik kimliği tanımlamak da tıpkı Ulus üzerinde yazmak kadar karmaĢık 

bir ameliyedir. Yunanca Ethnos‟tan türetilmiĢ etnik kelimesi pagan veya kafir 

manasına gelir. Ancak 19. yüzyılın ortalarından itibaren giderek ırksal özellikler 

ifade edecek biçimde kullanılmaya baĢlanmıĢtır. Aslında bir çok dilde ve Türkçe‟de 

de etnik grup ya da etnik topluluk kavramını karĢılayan bir terim yoktur, bu terimin 

yerine “müphem ve belirsiz bir terim olarak” halk kavramı önerilir. Günlük dilde ise 

etnisite “azınlık sorunları” ve “ırk iliĢkileri” ne iĢaret eder. Etnisiteyi azınlık grupları 

ile aynı görmek daha çok ulus devletlerden kurulu bir dünyada yaĢıyor oluĢumuzdan 

kaynaklanır. Aslında ulus devletleri oluĢturan ve hegemonik konumda olan uluslar da 

en az diğerleri kadar etniktirler. Onlar kendi toplumsal ve kültürel kurgularını 

“doğallaĢtırmayı” baĢardıkları için etnikliklerini de görünmez kılabilmiĢtirler 

(Kalaycı: 2008:104). Etnik ve ulusal kimliklerin her ikisi de Anderson‟un tabiriyle 

“hayali cemaatler” dir.  

Ulusçuluk literaütüründeki Ulusların kökenine dair büyük tartıĢmanın ana tarafları 

bir ulusa aidiyetin kadim bir bağ olduğunu öne süren Primordinalistler ve Ulusların 

modern döneme ait bir aidiyet biçimi olduğunu öne süren modernistler olarak belirir 

(Özkırımlı,2008; Smith,1986). Devrimler çağının ardından yerinden edilen 

geleneksel dünya ve onun bireylere sağladığı geleneksel aidiyetler 19. yüzyılı kaotik 

bir zaman dilimi haline getiriyordu. Sanayi çağının zuhuru ile birlikte yeni kimlik 

arayıĢlarının sonucu olarak ulusal kimlikler beliriyordu. Modernistler açısından ulus 

19. yüzyılın bir icadıdır. Modernist ulusçu literatürde ulus tahayyül edilen, icat edilen 

ya da yeniden inĢa edilen topluluklar olarak düĢünülmektedir. Anderson‟a göre Ulus 

yerel dillerin yayılmasını hızlandıran matbaa kapitalizminin geliĢmesiyle beliren 
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“muhayyel politik bir cemaat”‟tir (Anderson, 1993). Hobsbawm da Ulusçuluğu 

tarihsel bir vaka olarak görür ve Ulus dediğimiz bütünü mümkün kılan aidiyetin 

sanıldığı gibi kadim olduğu düĢünülen ulusun tarih boyunca sahip olduğu bir aidiyet 

olmadığını modern zamanlarda siyasi ve entelektüel çevrelerce icat edilmiĢ 

geleneklerle mümkün olduğunu öne sürer (Hobsbawm, 1990). Bu iki ana yaklaĢım 

arasında aslında modernist yaklaĢıma karĢı bir itirazı dillendiren etno-sembolcü 

yaklaĢım yerini alır. Etno-sembolcü yaklaĢıma göre uluslar modernistlerin iddia 

ettiği gibi yoktan varedilmiĢ kimlikler değildir. Modernistler Ulusal kimliklerin 

modern döneme ait oldukları hususunda haklı olmakla birlikte bu kimlikler ulusların 

geçmiĢten tevarüs ettikleri mitler, değerler ve sembollerin etkisi altında Ģekillenir. 

Etnik kimliklerin izlerine antik çağlarda dahi rastlanabileceğini öne süren John 

Armstrong bu yaklaĢımın önde gelen savunucularındandır. Ġlkçi yaklaĢımın 

sosyobiyolojik yaklaĢımından farklı olarak Armstrong özellikle Avrupa ve Akdeniz 

dünyasındaki etnik kimliklerin tarihsel izlerini takip eder (Armstrong, 1982). Daha 

önceki bölümde Balkan Ulusçulukları üzerine yapılan değerlendirme sırasında 

değinilen Anthony Smith‟in ulusçuluk hakkındaki görüĢleri de etno-sembolcü 

yaklaĢıma dahil edilir. Smith‟in modern ulusların kadim kaynakları olarak gördüğü 

“ethnie” kavramı bu yaklaĢımın izlerini taĢır.  

Etnik kimlik, ulusal kimlik ve devlet kimliği: burada üç kimlik biçimi içinde temel 

olan etnik ve kültürel kimliktir. Nihayetinde ulus bir veya birden fazla etnik kimliği 

içerecek biçimde tanımlanabilirken devlet kimliği de bir ya da birden fazla ulusal 

kimlik üzerine kurulabilir. Smith‟in kullandığı “Ethnie- etni”  kavramı etnik kimlik 

ile ulusal kimlik arasında bir ara form oluĢturur. Ortak bir köken mitine, tarihe, 

kültüre, sınırları belli bir yurda ve dayanıĢma duygusuna sahip belli bir adı olan 

topluluk olarak ifade ettiği etni kavramı Smith‟in etno sembolcü yaklaĢımının 

anahtar noktasıdır. Etni uluslaĢma yolunda olan etnik grubu belirten bir kavramdır. 

Smith‟e göre kolektif kültürel kimliklerin modern öncesi döneme ait Ģekli olarak 

etniler, ulusların ve ulusal kimliklerin köklerini teĢkil eder. Ethnie altı temel unsura 

sahip olmalıdır: Ortak bir ad, ortak bir soya aidiyet, ortak bir tarih, ayıtedici ortak bir 

kültür, sınırları belli bir toprak parçası ile iliĢki ve dayanıĢma hissi. Smith‟e göre bu 

altı unsur arasında en önemlisi dayanıĢma hissidir. Fakat ortak bir soya aidiyet de 

önemli bir rol oynar (Smith, 1999;22-31). Ulus etnilerin dönüĢtürülmesi sonucunda 
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elde edilir. Etnik ulusçuluklarda ulusal kimlik; dil, gelenek, toprağa bağlılık hatta 

fiziksel bir tip gibi unsurları içeren bu ilksel ya da kalıtımsal tarihi kültürel mülkün 

tevarüs edilmesi olarak algılanır. Fakat aynı zamanda ulusal kimlik içeriği sonsuza 

kadar sabit kalacak bir biçimde belirlenmiĢ geçmiĢle değiĢmez bir iliĢki içinde olan 

bir aidiyet değildir. Kültür, tarih ve iktidar dinamik bir iliĢki içinde ulusal kimliğin 

içeriğini belirler. 
1
 

George L. Mosse Ulusçuluk için “seküler bir din” tanımlamasını yapar. Bu sivil din 

içinde dini semboller, ritüeller, mitler ve diğer benzer pratiklerle ulusal kimliklerin 

ve devlete dair tapınmaların iç içe geçtiği bir füzyon oluĢturur (Mosse,1975). Ulus 

devletlerin oluĢum sürecinde ülkesel sınırlar, toplum, ordular, bürokrasiler kendi 

baĢlarına yeterli değildir, aynı zamanda kamusal vatansever pratiklere, sembollere, 

mitlere ve ritüellere de ihtiyaç vardır. Ulus devletler vatandaĢlarını sadece 

yönetmekle yetinmezler aynı zamanda onlardan kendisine sadakat, bağlılık ve sevgi 

talep eder, kendisi için yeri gelince ölmelerini, öldürebilmelerini hatta yalan 

söyleyebilmelerini isterler. Tıpkı bir dinin müminlerini inançsızlıklarından dolayı bir 

mücazatla terbiye etmesi gibi ulus devletler de vatandaĢlarından inançlı olmalarını 

isterler aksi takdirde bunun bir bedeli olduğuyla onları ikaz ederler. Bu inanç sistemi 

bir ulusal tarih kurgusu ve ulusal mitler içinde inĢa edilir. Ulusal mitler ulusun 

doğumuna dair bir anlatı sunar, çoğu zaman bu anlatıların tarihsel olarak “gerçek” 

olmasına dahi gerek olmaz. Önemli olan bu tarihi anlatıların kutsallığıdır bu yönüyle 

tarihten çok dinlerin alanına dahil olurlar. Mitler ulusları, uluslar da mitleri yapar.  

Hobsbawm ulus ya da ulusçulukla ilgili yazan hiçbir ciddi tarihçinin adanmıĢ bir 

politik ulusçu olamayacağını çünkü ulusçuluğun fazlasıyla inanç gerektirdiğini ifade 

eder (Hobsbawm, 1990:12). Ulusçu tarihyazımları “mitsel” olmakla, daha açık 

ifadesiyle tarihin değil iktidarın ve ideolojilerin hizmetindeki “bilim adamları”nın 

yarattığı anlatılar olmakla töhmet altında kalırlar (Perica, 2002:5).Renan‟a göre bu 

geçmiĢin mağlubiyeler, suçlar, utanç dolu hatıralar gibi belirli bir kısmının “kasten 

unutulması”dır. Ya da buradan dahi bir ulusal mit üretilebilmesidir. Önemli olan 

ulusal gururun, Ģanlı geçmiĢ, Ģehitlik ve kahramanlık hikayeleri eĢliğinde diri 

tutulabilmesidir. Mitler çoğu zaman ulusal kimliklerin kurucu unsurları arasındaki 

                                                 
1
 Ġktidar ve ulusal tarih arasındaki iliĢkinin Türk Ulusçuluğu üzerinden esaslı bir değerlendirmesi için 

bkz. BEHAR, B.E., Ġktidar ve Tarih, ĠletiĢim Yayınları, Ġstanbul  
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yerlerini alırlar. Balkan uluslarının tarih yazıcılıkları ve ulusal kimlikleri ele alınırken 

ulusal mitlerin bu iĢlevi göz önünde bulundurulmalıdır.  

Ulusal kimlik ulus devlet sınırları içinde hakim kimlik biçimidir. Devlet ile ulus 

denilen topluluk arasındaki meĢruiyet ve tabiiyet iliĢkisi onun üzerinden kurulur. 

Tekil ve hegemon niteliğinden dolayı ulusal kimlik diğer etnik kimliklerin üzerini 

örter.  Ulus devletler ulusçuluk ideolojisi etrafında çeĢitli siyasal araçlar kullanarak 

asimilasyonist bir süreç olan ulus inĢasına çalıĢırlar (KurubaĢ, 2008:22). Ulusal bir 

tarihin yaratılması, ulusal bir hukuk sisteminin kurulması, ulusal eğitim, askerlik, 

mimari, edebiyat, siyasal katılım gibi araçlarla ulusal bütünleĢme sağlanırken etno- 

kültürel farklılıklar en aza indirilir. Bayrak, ulusal marĢ, müzeler, haritalar, heykeller, 

destanlar üzerinden ulusal kimliğin simgesel boyutu inĢa edilir. Bu süreç sonunda 

ulus devletin siyasal sınırları içinde bütün yerellikler ulusal pota içinde eritilmiĢtir. 

KuruluĢ aĢamasında göçler ulusun “saflaĢmasına” hizmet eder. Sonrasında hakim 

kültür ile iliĢkili bir biçimde tanımlanan diğer etniler ya bütün içinde eritilir ya da 

süreç içinde yok edilirler. Balkanlar bu anlamda ulus inĢa süreçlerinin en belirgin 

örneklerini oluĢturur.  

Bu kavramsal çerçeve içinde çalıĢmanın temel izleği, Osmanlı yönetsel 

mekanizmasının Balkan halklarını millet sisteminin çizdiği sınırlar içinde yönettiği, 

söz konusu sınırlar dini kollektif aidiyetler üzerinden çizildiği için etnik-linguistik 

topluluklar olarak Balkan halklarının etnik kimliklerinin Smith‟in “ethnie” kavramını 

hatırlatır biçimde ham bir malzeme olarak ulusçuluk çağına kadar varlığını 

sürdürdüğü, 19. yüzyıl Balkan ulusçu hareketleri neticesinde millet sistemi içinde 

örtük bir biçimde varolan etnik-linguistik topluluklar olarak Balkan halklarının 

kimlik biçimlerinin siyasallaĢarak Osmanlı‟dan ayrılan Balkan ulus devletlerinin 

ulusal kimliklerine dönüĢtüğü Ģeklindedir. Osmanlı sonrası bütün Balkan ulusları 

Osmanlı millet sisteminin mirasını ulusal kimliklerinin terkiplerinde farklı oranlarda 

ve biçimlerde sürdürmektedirler. Gayrı müslim ulusçuluklar etnik sınırlar dahilinde 

bölünürken aynı bölünme müslüman Balkan halkları arasında da yaĢanmıĢtır. 

Osmanlı millet sistemi içinde hakim unsuru oluĢturan Balkan halklarının ulusal 

kimliklerinin terkibindeki dini ve kültürel madde doğrudan osmanlı mirası ile ilgili 

olduğu kadar müslüman olmakla özdeĢ görülen “Türk” kimliğiyle de iliĢkilidir. Bu 
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geçmiĢ Balkan uluslarının inĢa sürecinde dil, tarih ve kültürün bütün unsurlarından 

titizlikle ayıklanmaya çalıĢılsa bile izlerini günümüzde de sürdürebilmektedir.  

Bu çalıĢmada Balkanlar‟ı politik, kültürel, coğrafi bir kavram olarak ele aldıktan 

sonra, Balkanlar‟ın demografik haritası tarihsel bir anlatıyla iĢlendi. Osmanlı- Türk 

fetihleri öncesinde Balkan halkları ve idari yapılanmalar daha sonra modern 

dönemde ulusçuluk çağında yeniden ele alınacak ve yüceltilecek bir tarihi anlatının 

konusu olacağı için ele alındı. Osmanlı Ġdaresi Balkanlar‟da nasıl teĢekkül etti, 

Osmanlılar birçok etnik ve dini aidiyete sahip Balkan halklarını nasıl yönetti, bu 

idare hangi tarihsel ve sosyo-ekonomik koĢullar içinde çözüldü ve Osmanlı yönetimi 

çökerken Balkanlar‟ın durumu nasıl tezahür etti sorularının cevabına çalıĢmanın ilk 

bölümünde yer verildi.  

ÇalıĢmanın ikinci bölümünde ise aĢağıda ele aldığımız kimlik, ulusal kimlik, etnik 

kimlik, ulus ve etnisite kavramları etrafında Balkan halklarının uluslaĢma süreçleri 

ve buna paralel olarak Osmanlı toplumsal yönetsel yapısının çözülüĢü analiz edildi.  

Tezin ikinci bölümü ile iliĢkili olarak daha güncel bir tartıĢma çalıĢmanın üçüncü 

bölümünü oluĢturmaktadır. Balkanlar‟da kültürel ve politik bir unsur olarak 

Osmanlı- Türk kimliğinin ötesine geçerek, çağdaĢ Balkanlar‟daki Türk topluluklarına 

yönelik bir çalıĢma yürütüldü. Burada çalıĢmanın alanı Kosova ve Makedonya 

Türkleri ile sınırlandı. ÇalıĢmanın üçüncü bölümü etnik kimlik ve etnisite kavramları 

etrafında Kosova ve Makedonya Türkleri‟nin kimlik ve yönetim sorunlarını ele 

almaktadır.  

 Türkiye Cumhuriyeti Devleti‟nin bir ulus devlet olarak teĢekkül süreci içinde bir 

ulusal kimlik biçimi olarak “Türklük”‟ün etno-seküler sınırlarının belirgin kılındığı 

vakıadır. 1919 ile 1938 yılları arasında yaĢanan tarihi süreç içinde resmi kimliğin 

“Türk”ün etnik vurgusu yüksek dini içeriği sınırlanmıĢ ya da görünmez kılınmıĢ bir 

kimlik olduğu görülür. Osmani-Ġslami bağlar parantez içine alınmıĢtır. Balkanlar‟da 

da kurulan ulus devletler dil, kültür ve tarih anlamında ulusçuluğun tesiriyle Osmanlı 

geçmiĢini yok sayarken, ulusu millet sistemiyle kurulmuĢ kolektif dini kimliklerin 

üzerinde Müslüman- Türk geçmiĢini ötekileĢtirerek inĢa ettiler. Dolayısıyla 

Balkanlar‟da Türk olmanın manası Türkiye‟deki algılamadan farklı bir biçimde 

teĢekkül etti. Balkanlar‟da Türk olmak genel anlamda Hıristiyan dünyasında 
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Rönesans sonrasında oluĢmuĢ özdeĢlikle, aynı zamanda Osmanlı ve Müslüman 

olmak demektir. Bu gün hala Balkanlar‟da Türk ve Müslüman olmak, tarihi mirasın 

da etkisiyle biribirinden kolaylıkla ayrıĢtırılamayacak kimlik biçimleridir. 

Balkanlar‟da bu gün Batı Trakya, Bulgaristan, Makedonya ve Kosova‟da etnik Türk 

toplulukları yaĢamaktadır. Bu sahanın geniĢliği ve her bir ulus devlet inĢa sürecinde 

Türk topluluklarının maruz kaldığı süreç ana hatlarıyla her ne kadar biribirine andırsa 

da, farklılıklar taĢıdığı göz önünde bulundurularak çalıĢmanın sınırları Kosova ve 

Makedonya Türklerini içerecek biçimde çizildi.  

Kosova ve Makedonya, Osmanlı yönetiminin çok erken bir tarihte teĢekkül ettiği ve 

en geç tarihte kaybedilen Balkan topraklarıdır. Osmanlı yönetimi döneminde çoğu 

zaman aynı idari taksimat içinde yer alan bu iki bölge Yugoslavya döneminde de 

aynı siyasi-idari yapılanmanın içinde yer aldılar. Bu sebeple iki bölge Türklük‟ü 

sosyal ve kültürel anlamda sürekli iliĢki halinde oldular ve birbirilerini yakından 

etkilediler. Her ne kadar Yugoslavya‟nın dağılması sürecinde önce Makedonya 

ardından Kosova ayrı birer devlet olarak ortaya çıkmıĢ ve böylece iki bölgenin Türk 

toplulukları arasında siyasi sınırları çizilmiĢ olsa dahi bu iki bölgenin benzer yönleri 

vardır. Buna rağmen Kosova ve Makedonya‟da devlet inĢa süreçleri birbirinden 

farklılık gösterir. Ġki ülkenin etnik ve dini terkibinin de birbirinden farklı olması 

dolayısıyla Türk topluluklarının problemleri de farklılık göstermektedir. 

ÇalıĢmamızda örnek olarak ele alınacak Kosova ve Makedonya Türkleri 

Balkanlar‟daki genel Türklük‟ün kimlik ve yönetim sorunlarına dair de fikir 

verebilecektir. 

AraĢtırmanın Yöntemi 

ÇalıĢmanın ilk iki bölümü daha çok kuramsal malzemelerden beslendi. Üçüncü 

bölümde ise önemli ölçüde ampirik kaynaklar kullanıldı. Bu çalıĢma yürütülürken  T. 

C. BaĢbakanlık Türk ĠĢbirliği ve Kalkınma Ġdaresi BaĢkanlığı‟ndaki Teknik Yardım 

Uzmanlığı görevi dolayısıyla kurum adına projeler yürütmek üzere altı ay boyunca 

Kosova‟da, bir yıla yakın bir süre Bosna ve Hersek‟te ve 15 gün boyunca 

Arnavutluk‟ta muhtelif defalar Makedonya‟da, Karadağ‟da, Hırvatistan‟da ve 

Sırbistan‟da bulundum. TĠKA bu gün Balkanlar‟da Türk kimliği için bir aktör 

konumundadır. ÇağdaĢ Balkanlar‟da Osmanlı- Türk kimliği ve mirası ele alınırken 
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sadece TĠKA‟nın etkisi akademik çalıĢmalara konu olacak kadar geniĢtir. Görev 

gereği temel ilgi alanı olan Osmanlı Türk kültürel mirası yerinde incelenirken aynı 

zamanda Kosova özelinde bir çok Kosova Türk Toplumu‟nun kanaat önderi ve 

önemli temsilcisi ile birlikte çalıĢma imkanına kavuĢuldu. Ġki yıllık bir aradan sonra 

bölgeye tekrar bir haftalık ziyaret gerçekleĢtirerek görüĢme teknikleri çerçevesinde 

siyasiler ve sivil toplum kuruluĢları temsilcileri ile bir araya gelindi.  

Bölgede yaĢanılan süre içinde Türklerin yaĢadıkları yöreleri tek tek görmek imkânına 

kavuĢulduğu gibi, bölgedeki Türkler‟in Sivil Toplum KuruluĢları ve Siyasal 

Partiler‟ine ziyaretlerde bulunmak, yazar, sanatçı, fikir adamı gibi birçok kanaat 

önderiyle görüĢmek ve farklı toplum kesimlerinden Türklerin gündelik hayatlarını  

gözlemlemek fırsatları da elde edildi. Gündelik hayatlarına dahil olarak, kültürel 

etkinliklerinde bizzat onlarla çalıĢmalar yapıldı. Buralarda yapılan  görüĢmeler, 

toplanılan birinci elden kaynak ve çalıĢmalar, bu çalıĢmada ulaĢılan sonuçların 

oluĢmasında doğrudan etkili oldu. Aynı zamanda TĠKA desteği ile Kosova‟da 

Prizren ve MamuĢa üzerinden Kosova Türkleri üzerine yapılan sosyolojik çalıĢma, 

çalıĢmanın birinci elden kaynakları arasında yer aldı. Yine bölgeye dair yazılmıĢ 

kitap, makale, monografi çalıĢmaları ve ansiklopedi maddeleri de bu çalıĢma 

sırasında faydalanılan kaynaklardandır.  

Tezde Kosova ve Makedonya Türkleri‟nin kimlik ve yönetim sorunlarına 

odaklanırken, ulusçuluk literatürünün kavram ve teorilerinden faydalanıldı. Nitekim 

ulusal kimlik, dini kimlik, etnik kimlik, ulus inĢası, ulusçu tarih gibi kavram ve 

ifadeler konumuz açısından önem arz etmektedir. Özellikle Smith, Hobsbawm, 

Anderson, Hroch, Gellner, Breully, Barth gibi yazarların kavramları ve açıklama 

biçimleri konuya yaklaĢım biçimimizi etkiledi. Dil, din, eğitim, siyasi temsil ve 

sosyal ekonomik hayata katılım gibi baĢlıklar altında hem Kosova ve Makedonya 

Türklerinin kimlik sınırlarını belirginleĢtirirken hem de bu kimliğin ifadesiyle ilgili 

karĢılaĢılan problemler de ele alındı. 
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BÖLÜM 1: BALKANLAR VE BALKANLARDA OSMANLI   

YÖNETĠMĠ 

1.1.Balkanlar: Coğrafya ve Toplum 

1.1.1. Balkan: Kültürel- Politik Bir ĠnĢa Olarak Balkanlar 

Balkanlar, siyasi tarihin siyasi coğrafyayı sürekli olarak yeniden Ģekillendirdiği bir 

bölgedir. Önemli bir geçiĢ alanı olması, güçlü deniz bağlantıları ve coğrafi derinlik 

nedeniyle çoğu zaman kendi içindeki siyasal merkezlerin ötesinde bölgesel ve 

küresel hâkimiyet mücadelelerine sahne olan sorunlu bir coğrafyadır. Balkanlar, 

Antik Yunan, Roma, Bizans, Osmanlı ve Habsburgların hakimiyet alanlarına dahil 

oldu. Asya, Avrupa ve hatta Afrika‟nın kesiĢme noktasında tarih boyunca siyasal ve 

kültürel sınırların üzerinde durdu. Batı ve Doğu Roma (Bizans), Ortodoksluk ve 

Katoliklik, Ġslam dünyası ve Hristiyan dünyası, modern zamanlarda ise Batı (NATO) 

ve Doğu (VarĢova Paktı) arasındaki sınırlar hep Balkan Coğrafyası‟nın üzerinden 

geçti.  

Tarihi ve edebi imgelemde ürkütücü fakat bir o kadar da tanımlanmamıĢ bir bölge 

gibi görünen Balkanlar, dünyanın büyük medeniyetlerinin örtüĢtüğü, dinamik, bazen 

patlayıcı, çok katmanlı yerel bir uygarlık yarattığı bir sınır bölgesidir 

(Wachtel,2009:15). Balkan tarihi bir anlamda fatihlerden kalan mirasın bir 

birikimidir. Bunu edebiyatın zengin dünyasına bakarak anlamak da mümkündür. 

Drina Köprüsü‟nün yazarı Ġvo Andriç Travnik Günlüğü adlı romanında bu durumu 

Ģu Ģekilde anlatır. 

“Çarşıdan geçerken, Yeni Cami‟nin orada dur. Bütün alanı çevreleyen 

yüksek bir duvar göreceksin. İçeride, dev ağaçların gölgesinde birkaç mezar var. 

Kime ait olduklarını artık kimse bilmiyor. İnsanlar bir, Türkler gelmeden önce, 

buranın Azize Katerina Kilisesi olduğunu bilirler. Ve eğer eski duvardaki o taşa 

biraz daha dikkatle bakarsan, taşın eski Roma harabelerinden ve mezarlarından 

getirildiğini görürsün. Ve caminin duvarına yerleştirilmiş bir taşın üzerinde, kırılmış 

bir kitabenin düzgün ve istikrarlı Romen harflerini fark edersin: “Marco Flavio(…) 

optimo…” Ve bu taşın altında derinlerde, görülmeyen temellerde çok daha eski bir 
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inancın, Tanrı Mitra‟ya adanmış bir tapınağın kalıntıları. Kırmızı granitten büyük 

taşlar vardır” (Andriç,1999:120). 

Alman yazarlar Balkan coğrafyasını anlatmak için Zwischeneuropa yani yakın bir 

tercüme ile „arada kalan topraklar‟ ifadesini kullanmayı tercih ederler. Gerçekten de 

modern zamanlarda Balkanlar‟ın kaderi hep Alman Ġmparatorluğu, Çar ve sonrasında 

Sovyet Ġmparatorluğu ve öncesinde daha güçlü olmakla birlikte Osmanlı 

Ġmparatorluğu gibi hâkim güçlerin arasında kalmıĢ olmasıyla alakalıdır. Bölge 

halkları modern dönemde 5. yy‟a yakın bir dönem yönetimi altında yaĢadıkları 

Osmanlı Ġmparatorluğu‟nun hâkimiyetinden çıkarken uyandırılmıĢ bir ulusal bilinç 

etrafında uluslaĢma ve devletleĢme süreçlerini yaĢarken, hep büyük güçlerin 

yedeğinde hareket ettiler. 1648, 1713, 1815, 1918-19 yılları gibi, Avrupa tarihinin 

büyük uğrakları Balkanlar‟ın düzenini önemli ölçüde etkiledi. 1941‟de 

Yugoslavya‟nın parçalanması, ardından Ekim 1944‟de Stalin ve Churchill arasındaki 

“yüzdelik anlaĢmaları”, 1944 Yalta ve 1945 Postdam Konferansları, hep Balkan 

topraklarının büyük devletler arasındaki nüfuz paylaĢımına iĢaret etti. Kadim 

dönemlerde de Balkanlar hep kavimlerin uğrak yeri oldu. Asya‟dan gelen Avarlar, 

Hunlar, Bulgarlar, Macarlar, kuzeyden gelen Slavlar, batıdan gelen Cermenler, 

Venedikli Tacirler, Katolik Haçlılar hepsi Balkan topraklarından geçtiler ve izlerini 

bıraktılar. Her fatih kendi devletini kurdu ve düzenini inĢa etti. Tarihin katmanları 

birbirine eklenerek bu gün Balkanlar‟ın çok kültürlü ve etnili yapısını teĢkil etti. 

Fakat tüm bunlara rağmen Balkanlar‟a ismini Türkler verdi. 

Ulusçu tarihçiler tarafından Balkan halklarının yüzyıllar süren esaretinin ve baskı 

altında tutulan ulusal varlıklarının bir ifadesi olarak, 20. yy boyunca ise yarımadada 

hakim olan sosyalizmin ve marksizmin de etkisi ile marksist tarihçiler tarafından  

Batı Avrupa ile kıyaslandığında Balkanların geri kalmıĢlığının en büyük müsebbibi 

olarak beĢ yüzyıla yakın bir süre devam eden bu Türk hakimiyeti mahkum edilir. 

GecikmiĢ bir kapitalizm, pazar ekonomisi, modernlik ve az geliĢmiĢ demokrasi gibi 

ekonomik ve siyasi kurumlar hatta örtülü bir biçimde yarımadanın modern 

dönemdeki kanlı tarihinin hesabı bu döneme çıkarılır. Tarih yazıcılığından 

Osmanlı‟nın izlerini silme çabaları müĢahade edilirken, 20. yy Balkanların‟daki 

bütün siyasi idarelerin farklı ölçülerde, programlı bir biçimde Osmanlı‟nın izlerini 
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insan, nüfus, kültür ve mimari anlamında da silme çabası içinde olduğu görülür. 

Bilimsel bir hakikati ifade etmekten çok, çoğu zaman ideolojik ve Ģematik olan bu 

tarihi anlatılarda Balkan halklarının tarihi içinde Osmanlı yönetiminin gerçek yerini 

belirlemek oldukça zordur. Arnavut Ulusçuluğu‟nu da dahil ederek ifade etmek 

gerekirse, Balkan ulusçulukları (buna Türk ulusçuluğu da dahildir.) Osmanlı‟yı 

ötekileĢtirerek kendi uluslarına tarihte bir yer açarlar.
2
 Buna göre oldukça anakronik 

bir biçimde Ortaçağ Bulgar ve Sırp Krallıkları modern dönemdeki Bulgar ve Sırp 

uluslarının bir hamulesini teĢkil etmektedir. Modern dönemde de esaret altındaki bu 

uluslar yeniden ortaya çıkarak Osmanlı‟ya karĢı bağımsızlıklarını tekrar elde ederek, 

bağımsız devletlerini yeniden kurmuĢlardır.  

Ayrıca ulusçu ideolojilerin batılı tasniflerinde göze çarpan bir olgu da romantik 

doğulu etnik ulusçuluklarla, sivil medeni ve özgürlükçü ulusçuluklar ayrımıdır. 

Adeta iyicil ve kötücül ulusçuluklar olarak yapılan bu tasnif aslında Batı Avrupa 

merkezli bir okumanın izlerini taĢımaktadır. Böylece Osmanlı egemenliğinde kalan 

Balkan halklarının ulusçulukları da otoriter ve kötücül ulusçuluklar olarak 

etiketlenmektedir. Bu seferde teorik bir zeminde Balkanlar‟da yaĢanan çatıĢmacı ve 

dıĢlayıcı ulusçu hareketlerin müsebbibi olarak yine tarihi Osmanlı egemenliği 

gösterilmektedir. ÇalıĢmanın ilerleyen bölümlerinde detaylı bir biçimde 

serimleneceği gibi, aslında Balkanlar‟ın “BalkanlaĢması”, Balkanlar‟daki Osmanlı 

hâkimiyetinden çok öncesine dayanmaktadır. Balkanlar‟ın parçalara bölünmüĢ etnik 

haritası, 6. yy‟dan baĢlayarak 14. yy‟a kadar ĢekillenmiĢtir. Biraz da bu parçalanmıĢ 

yapıdır ki Osmanlı‟nın Balkan hâkimiyetini kolaylıkla mümkün kılmıĢtır.  

 Avrupa kıtasının güneydoğusunda yer alan yarımada, ismini bölgede bulunan 

Balkan dağlarından alır. Balkan Türkçe bir kelime olup “sık ormanlarla kaplı sıradağ 

ya da çalılıklarla kaplı engebeli arazi” anlamına gelmektedir. Bu gün Balkanlar 

olarak adlandırdığımız bu coğrafyanın isimlendirilmesi kavramsal bir arkeolojik 

çalıĢma için oldukça elveriĢlidir. Tarih boyunca bölge üzerindeki hakimiyet 

                                                 
2
 1920‟ler ve 1930‟lu yıllar boyunca Türk Ulusal kimliğini teĢkil etmekte olan resmi hat Osmanlı 

Ġmparatorluğunun yeni kurulmuĢ olan Cumhuriyetin selefi olarak değerlendirilemeyeceğini 

vurgulamaktadır. Osmanlı geçmiĢinden “uzaklaĢmak” anlamında Osmanlı‟dan koparak bağımsızlığını 

yeni kazanmıĢ Balkan devletleri ile Cumhuriyet birbirine çok benzer. Balkan devlet elitlerinin 

Osmanlı geçmiĢini silerek bir an önce “ulusal kültürü” ikame etme çabaları da Cumhuriyetin tavrı ile 

benzerlik gösterir. (Ersanlı,  2002:121)  
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mücadelesi yine isimler üzerinden de iĢlemektedir. Batı‟da Balkan ifadesi ilk kez 

Bulgaristan‟daki sıradağları adlandıracak bir biçimde Ġtalyan hümanist yazar ve 

diplomat Buonaccorsi Callimaco‟nun dönemin papası VIII. Ġnnocent‟e gönderdiği 

mektupta geçer. 1794 yılında Ġngiliz Seyyah John Morritt‟in anlattıkları ilgi 

çekicidir. Dönemin liberal ve aydınlanmacı çevrelerinde bir kutsal mabed iĢtiyakıyla 

yüceltilen ve insanlığın ve medeniyetin adeta “kabesi” olarak ziyaret edilen kadim 

Yunan coğrafyasına doğru bir yolculuğa çıkan seyyah BükreĢ‟ten Ġstanbul‟a 

yolculuğunda Bulgaristan üzerindeki ġıpka geçidini aĢarken, kız kardeĢine yazdığı 

mektupta bölgenin isminden duyduğu rahatsızlığı “klasik dönemin yaĢandığı 

topraklara yaklaĢıyorduk. Bir dağın eteğinde uyuduk. Bulgaristan‟ı Romanya‟dan 

(Antik Trakya‟dan) ayıran bu dağı ertesi gün aĢtık. Bir zamanlar adını taĢıdığı 

Haimos‟un heybetini yansıran bu dağlara bu gün Balkan adı verilmesi ne kadar 

yazık.” ġeklinde anlatır. Bu tarihe kadar Ġngiliz edebiyatında bölgenin adı 

Haimos‟tur 
3
 ve hala 18.yy, batıda Balkan ve Haimos isminin bir arada kullanımına 

sahne olur. 19. yy‟da da bu böyledir. Bu tarihlerden itibaren Balkan isminin daha 

sıklıkla kullanıldığı görülür, fakat Balkan kelimesinin tam olarak ne anlama geldiğini 

bilen azdır.  Ġnalcık'a göre, Osmanlılar Balkan sözünü ilk önce Rumeli'de genel 

olarak dağ anlamında kullanmıĢ, kesin coğrafî yapıyı belirlemek için de yanına ek 

adlar ya da sıfatlar koymuslardır: Balkan Sıradağları‟nın Karadeniz'e dogru alçalan 

doğu uçtaki kısmına Emine Balkan; ana dağ silsilesine Koca Balkan; Sumla'nın 

(Bulgaristan'daki adı Sumen) kuzeyine doğru düzlüğe uzanan dağ burnuna Küçük 

Balkan; Karpatlara da Unguru (Macar) Balkan denirdi. Daha baĢkaları da vardı.  

Aslında Emine Balkan "Haimos Dağı"nın Osmanlıca'daki tam karĢılığıdır: 

Osmanlılar, Bizans‟'ın "Aimos," "Emmon" ve "Emmona" sözcüklerinden "Emine"yi 

türetmiĢlerdir. Bu ad belli bir kesinlik kazandırılmadan, giderek Antik ve Ortaçağ 

coğrafyacılarının Haimos'u için kullanılmaya baĢlanmıĢtır. Türkiye Cumhuriyeti 

BaĢbakanlık ArĢivi'nde bulunan 1565 yılından kalma bir belgede, Balkan sözcüğü 

yeni bir derbentçi köyünün (bugün Bulgaristan sınırlarındaki Triavna) kurulduğu bir 

dağ adı olarak geçer. Balkan kelimesinin Yarımada‟ya Osmanlı Türkleri ile gelmiĢ 

olduğu yaygın kabul görür.  

                                                 
3
 Trakya‟nın efsanevi Kralının kendisine Zeus Karısına da Hera adıyla tapınılmasını istemesi tanrıları 

kızdırmıĢ olmalı ki birer dağa dönüĢtürüldüler. (Haimos ile Rodop) 
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Coğrafi olarak Avrupa‟nın bir parçası olmasına rağmen kültürel anlamda Balkanlar, 

Avrupa içinde sürekli olarak tıpkı oryantalist söylemin
4
 batı karĢısında doğuyu 

tanımlama biçimleri gibi sorunlu kaosa, karmaĢaya açık, içinde yüksek çatıĢma 

ihtimallerini saklayan bir alan olarak algılanmıĢ ve bu anlamda batı ailesi içinde ama 

adeta istenmeyen bir üvey evlat muamelesi görmüĢ ve kullanılan pejoratif imalarla 

Batı‟nın kendi içindeki “ötekisi” olarak algılanmıĢtır. Nitekim 19. yy sonlarından 

Birinci ve Ġkinci Dünya SavaĢları‟na ve ardından eski Yugoslavya Sosyalist 

Cumhuriyeti‟nin dağılmasına kadar hep çatıĢan etnik grupların Ģiddet ve savaĢ 

olayları ile dünya gündemine oturan Balkanlar, istikrarsızlığın mekanı olarak 

görülmüĢ ve “BalkanlaĢma” ifadesi adeta siyasal kavram olarak düzensizlik ve 

çatıĢmanın bir ismi olagelmiĢtir. Balkan ismi bir tek Türkçe‟de bir de Bulgarca‟da bir 

coğrafyayı anlatmak için ve içinde küçümseyici ve olumsuz anlamlar barındırmadan 

kullanılmakta ve Avrupalı seyyahların eserlerinde ise ancak 18 yy‟dan sonra bu adı 

ile birlikte anılmaktadır.  

Balkan yarımadası ile Avrupa‟nın geri kalanı arasındaki sınır muğlak bir bilimin 

konusu olmuĢtur. Balkanların neresi olduğu sürekli değiĢen tanımlamalara konu 

olmaktadır. 1911 tarihli Encyclopedia Britannica Balkanlar‟ı Arnavutluk, Bosna ve 

Hersek, Bulgaristan, Hırvatistan-Slavonya, Dobruca, Yunanistan, Ġlirya, Makedonya, 

Karadağ, Yenipazar, Sırbistan ve Türkiye‟yi içerecek biçimde tanımlarken 1995 

tarihli Macropedia‟a göre Balkanlar  Romanya, Voyvodina, Moldovya ve 

Slovenya‟yı da içerir fakat Yunanistan artık Balkanlar‟da değildir. Balkanlar‟ın Batı 

muhayyilesindeki yeri en net bir Alman yazar tarafından resmedilmiĢti. Buna göre 

Balkanlar, asil Batı Avrupa villasının yanında , birbirileriyle anlaĢamayan ve sürekli 

kavga eden bir çok halkı barındıran bir barakaydı (Jezernik, 2006:3). 

                                                 
4
 Söylem kavramının sosyal bilimlerde kullanımı Fransız düĢünür Michel Foucault‟a atfedilir. 

Lingusitikin alanından sosyal bilimlere aktarılan söylem kavramı etrafında bir alanda hakim sistem  

yapı bozumuna tabi tutulabilir böylece bilginin ve hakim söylemin o alanda hakim olan iktidarla olan 

iliĢkisi üzerinde konuĢulabilir. (Foucault‟da Discourse kavramı için bkz. O‟Farrel Clare, Michel 

Foucault, Sage Publications, London:2005, s.74-83)  Foucault‟dan devraldığı söylem kavramı 

etrafında “oryantalizm” kavramına dair böyle bir söylem analizini gerçekleĢtiren Edward Said‟in 18 

ve 19. yy sanayi kapitalizmini gerçekleĢtiren Avrupa‟da doğuya dair gerçekletirilen araĢtırmalarda ki 

hakim bakıĢ açısının bir serimlenmesi söz konusudur.(Said Edward, Orientalism, Penguin Boks, 

London:2003) Todorova‟nın eseri Said‟in izinden  “Balkan” kavramının batılı araĢtırmacıları 

tarafından üretilen tahayyül biçimlerini esas alan bir analizini içermektedir. (Todorova, Maria, 

Ġmagining Balkans, Oxford University Press, Newyork:2009) 
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Modern Balkan tarih yazıcılığındaki çarpıtmaların en büyük kaynağı Bulgar, Yunan, 

Rumen, Sırp, Arnavut ve Batılı yazarların farklı derecelerde Türk, Osmanlı karĢıtı ve 

islamofobik önyargılara kapılmaktan kendilerini kurtaramamaları olmaktadır. 

Modern çatıĢmalar hatta daha çok “postmodern” olarak nitelenebilecek Yugoslav 

savaĢları esnasında da görüldüğü gibi tarihin yükü bir anda Ortaçağ‟ın kahramanları, 

meydan savaĢları, kırımları, emperyal projeleri üzerinden Ģimdiki zamanı istenmeyen 

bir misafir gibi ziyaret etti. Modern Balkan ulus devletleri arasında komĢuları ile 

arasında tarihin bir dönemindeki hak iddialarına dayanan toprak anlaĢmazlığı 

olmayanı yok gibidir. Rumenler ile Macarlar, Bulgarlar ile Yunanlılar ve 

Makedonlar, Arnavutlar ile Yunanlılar ve Sırplar, Sırplar ile BoĢnaklar, Hırvatlar ile 

Sırplar her biri diğerinin arazisi üzerinde tarihsel haklara sahip olduğunu iddia eder 

ve kendince yeterli tarihi malzemeyi teĢkil etmekte de çok zorlanmazlar. Balkan 

halkları arasında dolaĢan bu zamansız “antik nefret” kimi batılı yazarlarca ancak ilkel 

Afrika kabilelerinin vahĢeti ile mukayese edilerek anlaĢılabilir (Goldsworthy, 

2002:23). “Yaban ve vahĢi Balkan halkları” söyleminin izlerini Amerikan gazeteci 

Robert Kaplan‟ın kendi kanlı tarihleri içine gömülmüĢ Balkan halklarının dıĢarıdan 

biri tarafından anlaĢılması oldukça güç bir gerçekliklerinin olduğunu iddia ettiği 

“Balkan Ghosts” adlı çalıĢmasında da görmek mümkündür. (Kaplan,1993). 90‟lı 

yıllarda kavramın bu tarihi anlamı tekrar gündeme gelmektedir. KüreselleĢme 

toplumları, etnik milliyetçilik ve küresel Amerikan postmodern kültürü arasında bir 

seçimle karĢı karĢıya bırakırken “BalkanlaĢmanın küreselleĢmesinden” söz 

edilmektedir artık.  

1.1.2. Balkanlar: Coğrafya ve Halklar 

Balkanlar aynı zamanda Güneydoğu Avrupa olarak da bilinir. Balkanlar‟ın 

doğusunda Adalar (Ege) Denizi, Marmara Denizi ve Karadeniz, güneyinde Akdeniz 

ve batısında ise Adriyatik Denizi vardır. Kuzey sınırını çizmek hususunda farklı 

görüĢler vardır. Bir görüĢe göre Tuna Nehri ve onun kolu olan Sava Irmağı esas 

alınmıĢtır. Bu değerlendirmeye göre Balkanlar 505 bin km²‟lik bir alanı 

kaplamaktadır. BaĢka bir görüĢe göre ise Eski Yugoslavya ve Romanya ülkelerinin 

sınırları ölçü olarak alınmıĢtır. Buna göre Balkanlar toplam 788.685 km²‟lik bir 

yüzölçüme sahiptir. Diğer bir sınırlandırma ise; Osmanlı Devleti‟nin Avrupa‟daki 
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hıristiyan dünyası ile çizdiği sınır olarak biliniyor. Balkanlar bu sınırlandırmaya göre 

1.000.000 km²‟yi bulmaktadır (Özey,2008:13). 

Ġsmini dağlık coğrafyasından alan Balkanlar, ırmaklarla bölünmüĢ dağlık araziler ve 

verimli ovalarla kaplıdır. Balkan dağları, Rodoplar, ġar, Pindus ve Peleponnes 

Dağları yarımada‟nın yüzeyini kaplar. Dağların arasındaki vadiler ve ovalar göze 

çarpar. Balkanlar‟ın kuzeyinde Sava ve Drava Nehirleri arasında geniĢ bir ova yer 

almaktadır. Tuna Nehri‟ne ait delta ovası da bu ovanın bir parçasını oluĢturur. 

Romanya‟nın en geniĢ ovası Eflak Ovası‟dır. Yarımada‟yı baĢtanbaĢa kat eden Tuna 

Nehri Almanya‟nın güneyindeki kara ormanlardan baĢlayarak Almanya, Avusturya, 

Slovakya, Macaristan, Hırvatistan, eski Yugoslavya, Bulgaristan, Romanya, 

Moldova ve Ukrayna‟nın topraklarını sulayarak Karadeniz‟e dökülür (Özey,2008:23) 

Meriç, Arda, Tunca, Ergene, Sava, Meseta, Ġsteroma, Vardar, Vistridza, Nareda, 

Kalamas, Drina ırmakları Yarımada‟nın baĢlıca akarsularıdır. Ayrıca ĠĢkodra ve Ohri 

gölleri önemli göller olarak anılmalıdır.  

Balkan Dağları, Karpatlar, Dinar Alpleri arasında kalmıĢ, adeta etrafı çevrilmiĢ 

Balkan coğrafyası yine dağ sıraları ile bölünmüĢtür. Bu dağ sıraları arasında derin 

ırmak vadileri yer alır. Bu kapalılık ve bölünmüĢlük, Balkan halklarının ve 

kültürlerinin parçalanmıĢlığının coğrafyadan kaynaklanan sebebini oluĢturur.  

Balkan Yarımadası‟nın iklimi güneyden kuzeye ve deniz kıyısından iç kısımlara 

doğru değiĢim gösterir. Bu denli farklılıklar gösteren topraklar üzerinde güneyden 

gelen Akdeniz iklimi ve kuzeyden gelen Rus- Tuna iklimi özellikleri görülmektedir.  

Güney kesimlerde kıĢlar ılık ve yağıĢlı, yazlar sıcak ve kurak geçer. Atina‟da kar 

ender görünür. Kuzeye ve iç kesimlere gidildikçe iklim karasallaĢır ve sertleĢir. 

Dağlık bölgelerde, eylül ve ekim aylarında yağan kar, haziran ayına kadar yerde kalır 

(Özey, 2008:17). 

Yarımada iklimi ve verimli ovaları ile zengin tarım imkanları sunmaktadır. Buğday, 

özellikle mısır gibi tahılların yanısıra pirinç, pamuk, tütün yetiĢir. Bulgaristan ve 

Sırbistan‟ın dağlık alanlarında erik ve elma bahçeleri, Karpatlar‟ın yamaçlarında 

üzüm bağları göze çarpar. Hayvancılık ise genelde güneyde koyun, kuzeyde ise sığır 

yetiĢtiriciliği Ģeklindedir ve bölge ekonomisi için son derece önemlidir. GeniĢ 
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ormanlık alanlarda ormancılık faaliyetleri, ovalarda tarımsal faaliyetler ve sahil 

kesimlerinde balıkçılık kendine ait kültürleri de üretmiĢtir.  

Bir çeliĢkiler ülkesidir Balkanlar. AĢılamayacak kadar yüksek olmayan dağların 

hiçbiri 3000 m‟yi geçmez fakat yolcuları engeller geciktirir, orduları yeni yollar 

keĢfetmeye zorlar. Binlerce yıldır Balkanlar‟ın güzergahı hep aynı kalmıĢtır: 

Morava-Vardar yolu, Belgrat‟ı Selanik‟e bağlar; Morava- Meriç yolu Tuna‟yı 

Bizans‟a bağlar (Castellian,1993:17). Coğrafyada yaĢayan onlarca etnik grubun 

birbiriyle karıĢmasına engel olan bu doğal sınırlar ve engeller istilacı güçlerin 

yarımada‟ya giriĢine ise engel teĢkil etmeye yetmemektedir. Ġki önemli giriĢ yolu 

Balkanlar‟ı dıĢarıdan gelen halkların nüfuzuna açık bırakmaktadır. Tuna Vadi‟si 

Asya bozkırlarından gelen halkların Balkanlar‟a ve ötesinde Orta Avrupa‟ya geçiĢ 

yolunda ana düzergahı teĢkil etmektedir. Diğer yol ise Tuna ve Sava ırmaklarının 

birleĢtiği noktadan, Morava Vadisi‟ne uzanan Belgrad üzerinde yer alanıdır. NiĢ 

üzerinde iki kol oluĢturan yollardan biri Vardar vadisini izleyerek Selanik‟e uzanır, 

öteki yol ise Tercüman Geçidi‟nden geçerek Sofya, Filibe, Edirne ve nihayetinde 

Ġstanbul‟a varır. Romalılar döneminde sıklıkla kullanılan Via Egnetia ise Arnavut 

sahilindeki Draç‟tan (yeni ismi ile Durres) Ohri gölü yoluyla ĠĢkombi‟ye ve 

Selanik‟e oradan da deniz yoluyla ya da Trakya üzerinden Ġstanbul‟a ulaĢır. Balkan 

Yarımadası‟nın sahilleri de barındırdığı limanlar ve nehir ağızlarıyla dıĢ güçlerin 

etkisine açıktı. Venedik bu yolla yüz yıllarca bölge üzerinde bir hâkimiyet tesis 

edebilmiĢ, modern zamanlarda ise Ġngiliz donanmaları bu yolla Doğu Akdeniz ve 

Yunanistan üzerinde bir hakimiyet sahası oluĢturabilmiĢti.  

En eski Balkan halkları hiç kuĢkusuz Yunanlılar ve Ġllirya kökenli Arnavutlardır. 

Hint-Avrupa dili konuĢan bu topluluklar güneye yöneldiler. Yunanlılar, Ġsa‟dan önce, 

2000‟lerin ortalarına doğru Miken Medeniyeti‟ni ve daha sonra klasik Atina‟yı 

doğurmak üzere, Girit‟in uygarlaĢmıĢ yerli halkı ile kaynaĢtılar. Ġllirya kökenli 

Arnavutlar ise, iki bin sene boyunca özellikle slavlarınki olmak üzere istilacı 

kavimlerin akınlarına maruz kalmalarına rağmen direnerek daha sonra Arnavut 

halkını teĢkil etmek üzere varlıklarını korudular (Castellian, 1993:20). Slavlar 

karĢısında varlıklarını modern zamanlara kadar küçülerek de olsa sürdüren antik 

topluluklardan biri de Traklar‟dır. Ulahlar olarak bilinen bu kavimler yerleĢik slav 
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komĢularının arasında asimile olmalarına rağmen varlıklarını sürdürebilmiĢlerdir 

(Stavrianos,2001:8). Yine Balkan halkları arasında daha sonra romalılaĢan 

Daçyalılar‟ın torunları Romenler‟i saymak gerekir. 107 ve 274 tarihleri arasında 

Romalılar‟ın yönetimi altında kalan Romenler Romalılar ile karıĢtılar ve fatihlerin 

dilini edindiler. Romen ulusçuları kendilerini barbar slavların arasında latin kökenli 

bir medeniyet adası olarak görseler dahi gerçek bundan farklıdır. Ve geçmiĢten bu 

güne slav ve Asyalı etkiler Romenler‟i büyük ölçüde etkilemiĢ ve dönüĢtürmüĢtür 

(Stavrianos, 2001:8).  

Yarımada‟nın etnik yapısındaki en köklü değiĢiklik, 6. ve 7. yüzyıllarda yaĢandı. 

Karpatlar‟ın düĢük eğimli arazilerinden gelen göçebe slav kabileleri büyük ölçüde 

etkili oldular (Hupchick, 2002:6). Ġlliryalılar ve Traklar‟ı kendi içlerinde erittikleri 

gibi aynı zamanda dönemin en büyük merkezi gücü Doğu Roma‟yı yaptıkları 

akınlarla rahatsız ettiler ve hatta baĢkent Ġstanbul‟u dahi tehdit ettiler. Zamanla Orta 

Balkanlar‟da yerleĢik hale gelen kabileler kendi içlerinde bölünmeler yaĢadılar ve bu 

günkü Slovenler‟in, Hırvatlar‟ın etnik atalarını teĢkil edecek biçimde parçalandılar. 

7. yüzyıla gelindiğinde Asyatik kökenli Hun Türkleri‟nin bir devamı olan Bulgarlar 

tarafından kontrol altına alınan Slavlar, kalabalık nüfuslarıyla galiplerini de kendi 

içlerinde dönüĢtürdüler. Bulgarlar tamamıyla tebalarınca asimile edilerek 

SlavlaĢtılar. Bu gün Bulgarlar Güney Slavları‟nın bir alt grubu olarak 

değerlendirilmektedir. Nitekim Bulgarca tamamıyla slavik bir dildir. Bulgar kültürü 

ve fiziksel görünüĢü de tamamıyla slavlaĢmıĢtır (Stavrianos, 2001:9). 

Ortaçağ, Balkan halklarının çoğunun HıristiyanlaĢmasına da tanık oldu. Balkan 

sakinlerinden önemli bir bölümü muhtemelen 5. yy‟da HıristiyanlaĢmıĢ olmasına 

rağmen, 5. ve 6. yüzyıllardaki Slav istilasından sonra, Konstantinopolis, Selanik ve 

Adriyatik kıyılarında surlarla çevrili kentler hariç, yarımada yeniden paganlaĢtı. 

Sonraki üç yüzyıl boyunca, Konstantinopolis ya da Roma‟dan gelen misyonerler yeni 

gelenleri HıristiyanlaĢtıracaktı. Bölgede Hıristiyanlığın iki ana merkezi arasındaki 

nüfuz rekabeti Ģiddetliydi ve sonunda Yarımada, Roma Ġmparatorluğu‟nun doğu ve 

batı bölgelerini ayıran sınıra yakın bir çizgi boyunca bölündü. Kuzey ve Batı 

Balkanlar öncelikle Katolik olurken, Güney ve Doğu Balkanlar da öncelikle 

Ortodoks oldu. Önce siyasal önderlerin ve daha sonra sıradan halkın Hıristiyanlığı 
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kabul etmesi muazzam değiĢimlere neden oldu; zira mezhebi ne olursa olsun, 

Hıristiyanlık pagan geleneklerin kalıntılarını kökten yok etmemekle birlikte tüm 

Balkan halklarının günlük yaĢamına nüfuz etti. Yortularla, bayramlarla ve dini 

tatillere dair ayinler ile vaftiz, nikah ve cenaze töreni gibi özel olayların tümü 

Hıristiyan bir renk aldı. Dahası, Hıristiyanlık en azından seçkinlere okuma yazma 

getirdi ve bu da yeni kültürel geliĢim olanakları yarattı (Wachtel,2009:43). 

Yarımada‟nın etnik haritası bundan bin yıl önce büyük ölçüde çizilmiĢ olmasına 

rağmen, tarihi süreç içinde diğer bir takım etnik gruplarında varlıklarından söz etmek 

mümkündür. 15. yüzyıl sonu itibarıyle büyük ölçüde Osmanlılar tarafından 

fethedilen Balkanlar, 20. yüzyılın baĢına kadar Osmanlı Türkleri‟nin hakimiyeti 

altında kaldı. Ġmparatorluğun gerilemesi, siyasi merkezin zayıflaması ile Balkan 

topraklarından geri çekiliĢ neredeyse eĢ zamanlı olarak gerçekleĢti. 19. yüzyılın sonu 

itibarıyle kaybedilen Balkanlar‟da yaĢayan Türk nüfus Anadolu‟ya doğru göç etti. Bu 

göç 20. yüzyılın sonuna kadar devam ettiği gibi hala da varlığını sürdürmektedir. 

Mezkur göçe rağmen Balkanlar‟da küçük adacıklar Ģeklinde Türk varlığından söz 

etmek mümkündür. Kosova, Makedonya, Batı Trakya ve Bulgaristan Türkleri bunun 

en önemli örnekleridir. Balkanlar‟ın TürkleĢmesi, ĠslamlaĢması ile birlikte 

gerçekleĢmiĢtir. Bu anlamda Balkanlar‟da hala dini ve etnik kimlikler büyük ölçüde 

içiçe geçmiĢtir. 19. yüzyıla kadar Müslüman olmak ve Türk olmak aynı muhtevalara 

sahip iki aidiyeti ifade etmektedir. 14. yy‟a kadar bogomil mezhebine mensup bir 

slavik topluluk olan BoĢnaklar, TorbeĢler, Arnavutlar ve yine Bulgar kökenli 

Pomaklar, slav kökenli oldukları iddia edilen Goralılar Balkanlar‟daki Ġslam‟ın bir 

parçası ve önemli birer unsurudur.  

Balkanlar‟ın etnik haritasını oluĢtururken, tarih boyunca Balkanlar‟ın ekonomik 

hayatında önemli rol oynamıĢ olan Yahudiler‟i de anmak gerekir. ikinci Dünya 

SavaĢı‟na kadar Romanya topraklarında yaĢayan Rusya ve Polonya kökenli 

Yahudiler‟in yanı sıra, yine 16. ve 17. yüzyıllarda Ġspanya ve Portekiz‟de Osmanlı 

Türkleri‟nin verdiği iltica hakkı çerçeçevesinde, Osmanlı topraklarına gelen ve 

yerleĢen Yahudiler Bulgaristan, Yunanistan ve eski Yugoslavya topraklarında 

varlıklarını uzunca bir süre devam ettirdiler. Yine 15. yüzyıl itibarıyle Hindistan‟dan 

göç eden çingeneler‟de Balkanlar‟daki etnik gruplar arasında sayılmalıdır. Müslüman 
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ve Hıristiyan da olabilen çingeneler sıradıĢı ve farklı kültürleriyle her zaman 

Ģehirlerin kenarında, yarı yerleĢik hayat biçimleriyle varlıklarını günümüze kadar 

sürdürebildiler.  

Balkanlar‟ın etnik haritası Ġkinci Dünya SavaĢı sonrasında büyük ölçüde siyasi 

dolayısıyla iradi bir biçimde değiĢime uğradı. Birinci Dünya SavaĢı‟nın hemen 

ardından Yunanistan, Bulgaristan ve Türkiye etnik azınlıklar üzerinde 

gerçekleĢtirdikleri anlaĢmalar neticesinde, nüfuslarını büyük ölçüde etnik açıdan 

türdeĢ kılmak fırsatı buldular. Ulus devletin kuruluĢ sürecinde Anadolu‟da yaĢayan 

gayrımüslim nüfusun Balkanlar‟dan gelen müslüman nüfus ile mübadele edilmesi 

neticesinde Balkanlar‟ın etnik haritası büyük ölçüde değiĢti. Bu mübadele ve göç 

daha sonra daha detaylı iĢleyeceğimiz gibi Türk ulusal kimliğinin terkibinde etnik 

değil dini vurgunun ne kadar baskın olduğunun da en önemli iĢaretlerinden biridir. 

Yine Ġkinci Dünya SavaĢı sırasında Yahudi nüfusun zorunlu tehciri ve 

koğuĢturulması da sonrasında, Yahudiler‟in önemli oranda yeni kurulan Ġsrail‟e göç 

etmelerine sebep olmuĢtu.  

1.2. Balkanlarda Osmanlı Hakimiyetinin Kurulması 

Osmanlı Devleti göçer Türklerin, Orta Asya‟daki anayurtta tam açıklık kazanamayan 

etkenlerle baĢlayan nüfus hareketleri çerçevesinde, MS. 1000 sonrasında 

Ortadoğu‟ya geliĢiyle baĢlayan kargaĢanın içinde oluĢtu (Quataert, 2005:30).  

Balkan tarihinin Türk tarihinin ayrılmaz bir parçası olduğu söylenebilir. VI. 

yüzyıldan baĢlayarak Balkanlar Türk kavimlerinin gelip yerleĢtiği bir yurt olmuĢtur. 

Balkan yarımadasına doğudan, Ġç Asya‟dan ve Kuzey Karadeniz üzerinden gelen atlı 

göçebe Türk kavimleri ya burada Daclar, Traklar ve Slavlar arasında yerli halka 

karıĢmıĢ, ortadan kaybolmuĢ (XI. Yüzyılda Oğuz aslından Peçenek ve Uzlar gibi) 

yahut askeri egemen sınıf olarak Kuzey-Doğu Balkanlar‟da güçlü devletler 

kurmuĢlardır. Bu sonuncular arasında bir Türk boyu olan Kutrigur‟ların VII. 

yüzyılda kurdukları Bulgar Hanlığı özellikle hatırlanmalıdır. Bulgarlar‟ın 

Dobruca‟da bıraktıkları kitabelerde, hükümdar, Han unvanı ile anılır ve Oniki 

hayvanlı Türk takvimi kullanılır. Bulgar Hanları, IX ve XI. yüzyıllarda (1018‟e 

kadar) Balkanlar‟da Bizans‟ Ġmparatorluğu‟nun yerini almıĢlardır. XIII. ve XIV. 
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yüzyıllarda, yine Bulgaristan‟da Kıpçak/Kuman aslından SlavlaĢmıĢ ġiĢman ve 

Terteri hanedanları hakim oldular.  

Osmanlı Türkleri Balkanlar‟a gelmeden önce, XII. ve XIV. yüzyıllarda Kıpçak-

Kuman Türklerinin bölgede oynadığı önemli tarihi rol vurgulanmalıdır. Özellikle, 

Dobruca‟dan Akkerman‟a kadar step bölgesinde yerleĢmiĢ ve Hıristiyan dinine 

geçerek Türklük‟lerini yitirmiĢ Kuman-Kıpçaklar çeĢitli hanedanlar kurmuĢlardır. 

Bunlardan bir grup, XIV. yüzyılın ikinci yarısında Dobruca- Varna bölgesinde bir 

beylik kurmuĢtur (merkezi Kalliakra); Dobrotiç ve bir kuman adı taĢıyan kar 

Çolpan‟ın Dobruca Beyliği, 1388 yılında I. Murad‟a tabii olmuĢ ve 1393 tarihinde I. 

Bayezid bu beyliği ülkesine katmıĢtır. Özetle Deliorman ve Varna‟dan Tuna‟ya 

kadar giden bölgenin daha Osmanlılardan önce gerçek bir Türk yerleĢim alanı olduğu 

söylenebilir (Ġnalcık,1993:20). 

Balkanlar bir çok etnik yapıyı bir arada bulunduran demografisi ile tarih boyunca 

kanlı savaĢların merkezi olmasının yanısıra zengin kültürel bir çeĢitliliği de içinde 

saklamaktadır. Orta Asya bozkırlarından Anadolu‟ya uzanan Türk boylarının sahip 

oldukları yayılmacı gaza ideolojisi ile kısa zamanda Balkanlar üzerinden Avrupa‟ya 

uzanması kaçınılmazdı. Bu bağlamda Osmanlı Devleti‟nin bir aĢiretten 

imparatorluğa uzanan tarihi en çok da Balkan coğrafyası üzerinden okunabilir 

(Jelavich,2006). Selçuklu Ġmparatorluğu, siyasi merkezin kültüre ve toprağa Ģekil 

vermesi anlamında ne kadar Anadolulu ise Osmanlı Devleti de tam da bu anlamda 

Balkanlı (Rumelili) bir devlettir. Balkan coğrafyasına 14. yy‟ın ortalarında ayak 

basan Osmanlı siyasi yönetimi, yaklaĢık altı asra yakın bir süre bu coğrafyada tarihe 

ve kültüre Ģekil vermiĢtir. Bir çok farklı etnik ve kültürel unsur Osmanlı siyasi 

yönetimi altında varlıklarını sürdürebilmiĢ ve bir arada var olabilmiĢtir. Bu anlamıyla 

Balkanlar Osmanlı tarihi olmaksızın her etnik unsurun kendi ulusçu tarihleri içinden 

anlaĢılmayacak kadar karıĢık ve derinlik arz eden bir coğrafyadır (Brown,2003). 

Osmanlı mimarisinin derin izlerini saklayan Ģehirler hala geçmiĢin yükünü 

omuzlarında taĢırken, taĢa Ģekil veren bu medeniyet birikimi siyasi ve kültürel tarihe 

yani insana da yüzyıllar boyunca nüfuz etmiĢtir. Osmanlı nüfus politikalarının bir 

sonucu olarak Balkan coğrafyasının muhtelif yerlerine yerleĢtirilen Anadolu 

Türklerinin torunları, bir siyasi merkez olarak Osmanlı‟nın bu topraklardan 
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çekilmesinin ardından acılı bir tarihi hikâyenin de hem kahramanları hem de 

anlatıcıları olmuĢlardır. Bu anlamda yeni Türk edebiyatının bir alt baĢlığı olarak bir 

göç edebiyatından dahi söz edilebilir. Balkan Türkleri‟nin Osmanlı Devleti‟nin kendi 

içine doğru büzülerek Türkiye Cumhuriyeti Devleti çatısı altında yeniden teĢekkül 

etmesi ile adeta dağılan nar taneleri gibi ayrı düĢtükleri yerden “evlerine” dönüĢleri 

ayrı bir göç hikâyesinin konusunu oluĢturmaktadır.
5
 Askeri mağlubiyetlerin getirdiği 

siyasi geri çekilme ile 19. yy sonlarından baĢlayan göç hareketleri 20. yy boyunca da 

devam ederek günümüze kadar sürmüĢtür. Bu göç hareketlerine rağmen Balkanlar‟da 

hala tarihi ve kültürel adacıklar olarak Türk varlıüı sürmektedir. Kosova ve 

Makedonya gibi eski Yugoslavya Sosyalist Cumhuriyeti artığı olan coğrafya baĢta 

olmak üzere, Bulgaristan‟da yaĢayan Türk nüfus Yunanistan sınırları içindeki Batı 

Trakya Türkleri ve Romanya Köstence civarında yaĢayan Türk nüfus Balkanlar‟da 

yaĢayan Türk nüfusunun temerküz ettiği yerlerdir. 

1.2.1. Osmanlı Fetihleri Öncesinde Balkanlar’ın Genel Siyasi Durumu 

1300‟lü yılların baĢında genel dünya tarihi içinde ancak fark edilebilecek kadar 

küçük bir beyliğin, bir aĢiret örgütlenmesinden 17. yy sonlarına gelindiğinde kıtalara 

hükmeden bir imparatorluğa evrimi tarihte eĢine az rastlanır bir anlatıdır. Bu 

hükümranlık Arap Yarımadası‟ndan Nil Sahilleri‟ne, Barsa Körfezi‟nden 

Cebelitarık‟a uzanan Kuzey Afrika Sahilleri‟ne, Ukrayna Stepleri‟nden Viyana 

Ģehrinin duvarlarına kadar geniĢleyen bir coğrafyayı kapsıyordu (Quatert, 2005:13). 

Osmanlılar‟ın kökensel olarak ait olduğu coğrafya ve zaman dilimine baktığımızda, 

karĢımıza kaotik bir ortam ve iktidar boĢluğu çıkar. Moğollar‟ın Anadolu‟yu istilası 

neticesinde Bizans sınırına dayanmıĢ olan Türkmen boylarından kaynaklı artan bir 

nüfus baskısı ve Balkanlar‟a yönelmiĢ göçmen hareketlerine yön vermek talihine 

sahip Osmanlılar, kısa zamanda önlerindeki tek engel olan Bizans Ġmparatorluğu‟nu 

da önce kontrol altına alıp sonrada tamamen ortadan kaldıracaktır. Bir zamanlar Ġran 

hariç bütün Ortadoğu‟yu ve Akdeniz dünyasını fethetmiĢ olan Roma 

Ġmparatorluğu‟nun Doğu Akdeniz‟deki devamı olan Bizans Ġmparatorluğu, 13. yy‟a 

gelindiğinde üç esaslı düĢmanla baĢ etmek durumundadır. Denizden Venedikliler ve 

Cenevizliler ile Ege, Akdeniz ve Karadeniz‟in zengin ticaretini kontrol etmek 

                                                 
5
 Türk Edebiyatının seçkin romanı Ahmet Hamdi Tanpınar‟ın Huzur‟u Balkanlar‟daki bu büyük 

huzursuzluğun bir anlatısıyla baĢlar.  



 

 

 

26 

 

üzerinden süren mücadele; batı ve kuzeyde kuzeyin steplerinden gelmiĢ ve birer 

mülk devleti kurabilmiĢ Bulgar ve Sırp Krallıkları‟yla ve son olarak da 10. yy sonuna 

gelindiğinde imparatorluğun doğu sınırlarında beliren anayurtları olan Baykal Gölü 

kenarından Ortadoğu‟ya akan göçebe Türk boyları, Çin sınırından önce Ġran 

platosuna gelen ve burada büyük ölçüde ĠslamlaĢan Türk boyları, eski ġamanist 

inançlarının bir kısmını da muhafaza ederek Anadolu‟ya gelmiĢlerdi. Bu Türkmen 

boyları tarafından kurulan devletlerden biri olan Selçuklu Devleti, Fars- Ġslam 

kültürünün etkisiyle yerleĢik bir siyasi idari oluĢturduktan sonra arkadan gelen 

Türkmen boylarının iskânı problemini Bizans Ġmparatorluğu‟na yönelmekle çözmek 

istedi. Bizans Ġmparatorluğu yönetiminde olan Anadolu toprakları bu göçebe Türk 

boylarına iki açıdan oldukça çekici gelmekteydi. Birincisi, verimli tarım arazilerine 

sahip olması diğeri de bu toprakların ahalisinin Hıristiyan olmasıdır. 1071 tarihinde 

Selçuklu sultanı Alpaslan‟ın yönetimindeki ordunun Romen Diyojen yönetimindeki 

Bizans ordusuna karĢı, Van Gölü yakınlarındaki Malazgirt Ovası‟nda kazandığı 

destansı zafer Anadolu tarihinde yeni bir evrenin baĢlangıcına da iĢaret etmektedir. 

Böylece 14. yy‟ın ortasına kadar yaklaĢık dört yüyıllık bir tarihi artık denetimsiz 

kalan Anadolu‟ya, Sultan Alpaslan‟ın açtığı bu kapıdan giren göçebe ve küçük siyasi 

idareler teĢekkül ettirmek azminde olan Türk boyları ile onlar karĢısında var oluĢ 

mücadelesi veren Bizans devleti ve onun Anadolu‟daki feodal yerel idarecileri 

arasındaki savaĢın tarihi olarak okumak da mümkündür. Bu tarih adeta bir med ve 

cezir gibi Anadolu‟nun Bizans ve Müslüman Türkler arasındaki mücadelesine sahne 

oldu. Fakat uzun dönemde Anadolu Hıristiyan ve çoğunlukla Rum dili konuĢan 

insanların yerine Müslüman Türklerin yaĢadığı bir coğrafya haline geldi 

(Quartert,2005:17). 

Anadolu‟nun TürkleĢmesi ve Osmanlı Devleti‟nin teĢekkülü Cengiz Han 

önderliğindeki Moğollar‟ın istila hareketiyle de ilintilidir. Moğolların önünden kaçan 

Türk Boyları Anadolu‟ya gelerek yerleĢtiler. Burada kurulan görece büyük bir 

Selçuklu Devleti (Anadolu Selçuklular‟ı) 13. yy ortasında bir Moğol komutanına 

mağlup olunca Anadolu‟daki siyasi durum yeniden kaotik bir karakter kazandı. 

Osmanlı Ġmparatorluğu‟nun öncesinde Anadolu „da kurulan en yetkin siyasi teĢekkül 

olan Anadolu Selçukluları‟nın dağılmasının ardından, Anadolu‟da çok sayıda irili 

ufaklı Türk beyliği ortaya çıktı. Çöken Anadolu Selçukluları‟nın batı sınırında ve 
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çatırdayan Bizans‟ın batı sınırında artık baĢka bir dünyanın ayak sesleri 

iĢitilmektedir. Bu artık Bulgar, Sırp, Venedik, Cenevizliler‟in olduğu Bizanslı 

Ortodoks Rum köylülerle Müslüman Türk göçebelerin bir arada var oldukları bir 

dünya idi. Osmanlı Devleti böylesi bir dünyanın üzerine kuruldu.  

Osmanlılar göçebe Türk aĢiretlerinin en büyüğü değildi. Osmanlılar‟ın temelini 

oluĢturan aĢiret 40.000 çadırdan oluĢan bir topluluktu. 70.000 ve 100.000 çadırdan 

oluĢan diğer aĢiretler göz önünde bulundurulduğunda, salt insan malzemesini esas 

alan bir açıklama neden Osmanlılar‟ın böylesine güçlü bir siyasi idare 

oluĢturabildiklerini açıklamak da yetersiz kalacaktır. 

Balkanlar‟ın Osmanlılar tarafından fethedilmesi, I. Murat döneminin baĢlarından, II. 

Mehmet‟in ölümüne kadar yaklaĢık 120 yıllık bir zaman dilimine karĢılık gelir. Fetih 

aslında iki aĢamada gerçekleĢmiĢti. Ġlk aĢamada Balkan diplomasisinin içine taze bir 

askeri güç olarak dahil olan Osmanlı‟nın, Balkanlar‟da kendi yerine vekiller 

bırakarak Balkanlar‟da nüfuz alanı oluĢturması iken ikinci aĢamada ise artık vekiller 

ortadan kalkmakta ve fetih kelimenin bütün anlamıyla gerçekleĢmektedir. Bunun en 

güzel örneği 1372‟den itibaren Osmanlılar‟ın vekili olarak Balkanlar‟ı idare eden 

yaĢlı Bizans Ġmparatorluğu‟nun daha sonra 1453 yılında ortadan kaldırılmasıdır  

(Castellian,1993:61). 

Osmanlılar‟ın Balkanlar‟a ayak bastığı 14. yy, modern Balkan uluslarının Adam 

Smith‟in kavramlaĢtırmasıyla etnik kökenlerinin (Smith, 2001) belirdiği ve feodal 

siyasi idareler üzerinde yükselen hanedanlara sadakat esaslı parçalı bir siyasi yapıyı 

içermekteydi. Osmanlılar‟ın hızla ilerlemesini durdurabilecek güçte büyük bir 

devletin olmayıĢını vurgulamak gerekir.  Modern dönemdeki ulus devletlerin siyasi 

iddialarını devĢirdikleri ve ulus inĢa süreçleri içinde sıklıkla atıfta bulundukları Sırp, 

Bulgar Krallıkları, Arnavut beylikleri ve etnik temelli olmayan Roma‟nın 

imparatorluk mirasını tevarüs etmiĢ ama zayıflayarak can çekiĢen Bizans 

Ġmparatorluğu Balkanlar‟ın siyasi birimlerini teĢkil etmektedir. Bu siyasi yapının 

ötesinde sınırları yaklaĢık olarak Doğu ve Batı Roma Ġmparatorlukları‟nın sınırlarına 

karĢılık gelen ve uzun ömürlü bir kültürel kırılma ile de örtüĢen dini bir kırılma da 

Balkanlar‟ın kültürel panoramasını belirlemektedir. Roma Ġmparatorluğu‟nun uçsuz 

bucaksız topraklarını yönetilebilir kılmak arayıĢları neticesinde, Ġmparatorluk önce 
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Ġmparator Diokletian zamanında dört idari bölüme ayrıldı. Konstantin zamanında 

tekrar iktidar doğudan batıya tek bir hükümdarın elinde toplandı fakat sonrasında 395 

yılına gelindiğinde nihai bir bölünme gerçekleĢti. Muazzam bir tarihi önem 

kazanacak olan bu sınır, Adriyatik sahilinden itibaren Drina Nehri boyunca devam 

etmekte, oradan Sava ve Tuna‟ya ulaĢmaktaydı. Gelecekte, Katolik ve Ortodoks 

kiliseleri ile batı ve doğu kültürel kuĢakları arasındaki hududu aĢağı yukarı bu sınır 

teĢkil edecekti (Jelavich, 2006:11).  Bu bölünmenin temelinde Doğu ve Batı yani 

Ortodoks ve Katolik kiliseleri arasındaki sınır esastı. Teolojik tartıĢmalar eski 

zamanlara uzansa dahi bunun siyasi karĢılığı 1054 yılında Roma Katolik Kilisesi‟nin 

Ayasofya‟ya gönderdiği bir belge ile iki kilisenin bütünüyle birbirinden ayrıldığını 

bildirmesi ve ardından iki kilisenin karĢılıklı olarak birbirini aforoz etmesi ile 

gerçekleĢmiĢti. 1204 yılına gelindiğinde, Kudüs‟ü elinde bulunduran Müslümanlar‟a 

yönelik haçlı seferinin Ġstanbul‟un zenginliklerinin göz kamaĢtırıcı etkisine kapılan 

haçlıların Ģehri yağmalaması (Berktay, 1999:110) ile hedefini ĢaĢırması yüzyıllar 

sürecek bir ayrıĢmanın da baĢlangıcı olmuĢtu (Timoth, 2000:282). Böylece 

Bulgarlar‟ın, Sırplar‟ın, Romenler‟in ve Arnavutlar‟ın birçoğu güçlü bir Bizans 

etkisiyle birlikte iĢleyen inanca dâhil olurken, dini edebiyat slavik bir dil ve Kiril 

alfabesiyle oluĢtu. Sanat ve mimari de Bizans etkisi kendisini yoğun biçimde 

hissettirdi. Bizans yüzyıllar boyunca Roma‟dan tevarüs ettiği evrensel imparatorluk 

fikriyle varlığını çeĢitli çevresel tehditlere rağmen sürdürdü. 6 ve 7. yüzyıllarda 

Persler‟in sonrasında Avarlar, Slavlar ve Araplar‟ın tehdidini aldığı yaralara rağmen 

savuĢturan Bizans, varlığını 14. yüzyıla kadar sürdürdü. Araplar zamanla bertaraf 

edildi fakat Slavlar‟ın Balkanlar‟daki varlığı kalıcı oldu.  

Göçebe Slavik unsurlar kabile düzeninden devlet düzenine geçerken, Ġbn-i 

Haldun‟un teorisini hatırlatan bir biçimde, yerleĢik ve medeni Bizans‟ın medeniyet 

kalıpları içine girdi (Ġbni Haldun, 2005). Devlet ve hükümet tarzında Bizans etkisi 

çok önemli bir bürokratik geleneği temsil eder. Ġmparatorluğun ulaĢmıĢ olduğu 

yüksek medeniyet seviyesi Balkanlar‟ın Ortodoks devletleri ve Rusya için hükümet 

ve kültür kalıpları temin etmekteydi. Bizans otokratları olmayı arzulayan 

Balkanlar‟daki yöneticiler, Bizans sarayının törenlerini kopya etmekte; binalarının ve 

kiliselerinin yapımında Bizans‟ın mimari tarzını kullanmaktaydı.  Dolayısıyla 
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Ortaçağ Balkan medeniyeti özü itibarıyla bir Bizans medeniyetidir (Jelavich, 

2006:13). 

Buna karĢı kuzey batı Balkanlar‟da özellikle Hırvat, Sloven ve bir miktar Arnavut 

nüfus arasında ise Katoliklik yaygın inancı temsil ediyordu. Doğu ve Batı 

kiliselerinin arasında kalan bölgede yer alan hem Roma hem de Ġstanbul‟un etkilerine 

maruz kalan Hırvatistan, doğal olarak dini bir ihtilaf mahalli idi. Biri Roma ile 

irtibatı ve Latince ayini, diğeri ise Ortodoks Slav kiliselerinde uygulanan Slavca 

ibadeti destekleyen iki kesim vardı. Nihayet Zvonimir‟in döneminde Roma seçeneği 

kabul edildi. Halkın KatolikleĢmesinin ardından Hırvatistan toprakları Katolikliğin 

ve Batı‟nın etkisi altına girdi (Jelavich, 2006:25). Birbirileriyle rakip iki kilisenin 

arasında yer alan bir diğer bölge de Bosna topraklarıydı. Ne Ortodoks ne de Katolik 

hiyerarĢisinin bir parçası olmayan Bosna Hıristiyan Kilisesi, Roma‟nın Ģiddetli 

saldırılarına maruz kaldı. Kısa bir süre içinde Bosna Krallığı da vücut buldu 

(Malcolm,2002). Stefan Tvrtko (1353-1391) Bosna‟nın ilk bam, yani valisi oldu, 

ülke o sıralarda Macaristan‟a tabi idi. Sırpların, Bosna‟nın ve Hırvatlar‟ın Kralı 

ünvanıyla Tvrtko 1377 yılında kayda değer bir toprağın hakimi olmak anlamına 

gelen krallık tacını giydi. Ayrıca Dalmaçya‟yı da topraklarına katmayı baĢardı. 

Ölümünün ardında iç çatıĢmalar ve dıĢarıdan yönelen istilaların baskısıyla krallığı 

yıkıldı (Jelavich, 2006:27).  

Osmanlı Devleti‟nin Balkanlar‟a kalıcı bir Ģekilde ayak bastığı 14.yy‟ın sonuna 

gelindiğinde modern Balkan devletlerinin temeli atılmıĢtı. Bu devletlerin bu gün 

anladığımız manada ulusal devletler olduğunu düĢünmek, anakronizmin tuzağına 

düĢmek demektir. Bu devletler güçlü bir lider etrafında oluĢmuĢ asiller ittifakından 

ibarettir. Makedonya örneğinde olduğu gibi, birçok modern devletin tarihi iddialarda 

bulunmasına zemin oluĢturacak bir biçimde Balkan toprakları birçok yönetime sahne 

olmuĢtu. Tarih boyunca büyük çaplı istilalar gören Balkan topraklarında etnik açıdan 

“saf” toplulukların varlığından söz etmek de zordur. Zaman içinde birbirini etkileyen 

dönüĢtüren bir halklar salatasıdır Balkanlar. Her bölgenin nüfusu özgün sakinlerle 

birbirini takip eden istilacıların bir karıĢımını temsil etmektedir. Daha güçlü bir grup 

tarafından gerçekleĢtirilen askeri fetih neticesinde, bir halkın sayı üstünlüğüne sahip 

bir baĢka halk tarafından zapt edilmesi ya da daha ileri bir medeniyetin kültürel 
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cazibesi yüzünden bir diğer dilin benimsenmesi vasıtasıyla karma bir nüfus elde 

edildi. Yarımada‟nın güneyine yerleĢen Slav ve Arnavut göçmenler, Yunan dilini ve 

kültürünü benimsedi; buna karĢın Arnavut topraklarındaki Slavlar asimilasyona 

uğradı. Bulgaristan topraklarında yerli Slavlar ile bölgeyi zapteden Turani Bulgarlar 

birbirinin içinde eridi. Romanya Prenslikleri‟nin sakinleri Daçyalıların, Rumenlerin, 

Slavların ve diğer halkların torunlarıydı. Benzer Ģekilde, Yunanca‟nın resmi dil 

olarak kullanıldığı bir imparatorluk olan Bizans da karma bir nüfusa sahipti 

(Jelavich, 2006:29). 

Yüzyıllardır süren istilalar ve savaĢlar neticesinde katliamlara uğrayan topraklarını 

terk etmek zorunda kalan halk yığınlarının yaĢam koĢulları barıĢ dönemlerinde dahi 

oldukça zordu. Hayvancılık bölgede yaygın geçim kaynağıydı. Halkın çoğu geçimini 

rençberlik ve çobanlıkla sağlıyordu. Kendi topraklarını eken biçen kendi 

hayvanlarını besleyenlerden daha kötü durumda olanlar ise serflik koĢulları altında 

toprağa bağlı hale getirilmiĢ kesimdi. Genel anlamda serflik Batı‟daki ile benzerdi. 

Serfler hem Lord‟un özel arazisini ekip biçmek hem de köyün ortak malı olan 

araziden elde edilen ürünün önemli bir kısmını da Lord‟a vermek zorundaydı. Lord 

hâkimiyet tesis ettiği bölgede idari ve hukuki yetkilerin hepsini elinde 

bulunduruyordu. Köylü Lord‟un yanı sıra devlete de vergi ödüyor, bir kısım 

angaryaları yerine getiriyor ve tabi ki savaĢ zamanında onun için erzak ve nakliye 

aracı temin etmek ve savaĢmak yükümlülüğünü yerine getiriyordu. 

Kırsal alanların aksine Ģehirlerin çoğu, geniĢ ölçüde kendi kendini yönetme hakkına 

sahipti. Genellikle önde gelenlerden müteĢekkil konseyler tarafından yönetilen 

Ģehirler, büyük ticaret ve irtibat yolları üzerinde bulundukları için ticaret ve zenaat 

merkezleriydi. Ġstanbul, Selanik ve Dubrovnik gibi limanlar, deniz yoluyla 

nakliyenin kara yoluyla nakliyeye nazaran çok daha kolay olduğu bir dönemde, 

bölgenin yaĢamında baĢat bir rol oynadı. ġehirler, aynı zamanda tabii ki, idari ve 

askeri merkez durumundaydı (Jelavich,2006:30). 

Balkan Yarımadası 14. yy‟da fethi esnasında bir kısım siyasi ve toplumsal zaaflar 

fatihlerin iĢini kolaylaĢtırdı. Bunlardan en önemlisi Hıristiyan Prenslerin bir birlikten 

uzak olmaları idi. Aynı dine mensup olmalarına rağmen daha sonra da göreceğimiz 

gibi Balkan liderlerinin birçoğu aralarındaki mücadelelerde üstünlük sağlayabilmek 
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için Müslümanlar‟la ittifak halindeydiler. Köylüler ise feodalitenin ağırlaĢtırdığı 

yaĢam koĢulları içinde farklı bir toprak düzeni getirecek yeni yöneticileri sevinçle 

karĢılamak eğilimindeydiler. 

13. ve 14. yy Balkanlar‟ında Bizans‟ın bir vassalı olmasına rağmen, zaman zaman 

özerklik elde edecek hatta Bizans‟ın iktidarını tehdit edecek kadar güçlenen tarihi 

Bulgar ve Sırp Krallıkları‟ndan bahsetmek gerekir. Balkanlar‟da Sırp Devleti, 

Nemaniç Hanedanı‟ndan gelen despotlar döneminde yükseliĢe geçer. Bu 

hanedanlığın kurucusu Stefan Nemaniç‟tir (1167-1196). Sırp Devleti‟nin ana 

bölgesini oluĢturan RaĢka Irmağı olarak geçen bölgede Jupan olarak Bizans 

Ġmparatoru I. Ġmmanuel Kommenos tarafından atanmıĢtı. Stepan‟ın oğlu Bizans 

Ġmparatoru‟nun kızı ile evlenerek Sebastokrator unvanını aldı. 1217 yılında bir 

törenle ilk defa bir Sırp yöneticisine Kral unvanı verildi. II. Stefan UroĢ Milutin 

zamanında Sırp Devleti oldukça güçlenmiĢtir (1282-1321) (Kayaalp ve Kayaalp, 

2008:129). II. Stefan UroĢ Üsküp, Draç ve Makedonya‟nın büyük bir kısmını ele 

geçirerek Sırp Devleti‟nin topraklarını önemli ölçüde geniĢletti. Milutin‟in ölümü 

üzerine III. Stepan UroĢ Deçanski Kral oldu. Deçanski önce Bulgar Kralı‟nın 

ardından Bizans Ġmparatoru‟nun kızını alarak evlilik yoluyla krallığının gücünü 

arttırdı. 1331 yılında Deçanski öldüğünde Sırp Devleti Balkanlar‟ın en güçlü 

devletiydi. IV. Stefan DuĢan‟ı Balkanlar‟da durduracak her hangi bir güç kalmamıĢtı. 

Artık önünde alınması gereken Ģehir olarak Ġstanbul kalmıĢtı. Osmanlılar‟ın 

Balkanlar‟daki ilerleyiĢi karĢısındaki ilk engel olarak Sırp Krallığı bu sebeple 

önemliydi. 

1.2.2.Osmanlı Devleti’nin Balkanlar’ı Fethi 

Avrupa topraklarına ayak bastıktan sonra 150 yıldan az bir zaman dilimi içinde 

Osmanlı Türkleri Balkan Yarımadası‟nın neredeyse tamamını hakimiyeti altına aldı 

ve Avrupa siyasetinde baĢat bir aktör haline geldi. 16. yy‟ın baĢlarında Osmanlılar 

Balkanlar‟ın da ötesine geçtiler, Macaristan‟ı fethettikten sonra Orta Avrupa‟nın 

kalbinde Habsburg Viyana‟sını tehdit ettiler. Tüm bu zaman boyunca Bizans, 

Bulgaristan, Sırbistan ve Bosna devletleri yıkılarak tamamıyla Osmanlı hakimiyetine 

girdi, Romanya‟nın Prenslikler‟i Osmanlı hakimiyetine girerek, Osmanlı‟nın vassalı 

olmayı kabul ettiler. FethedilmiĢ Balkan topraklarının Hıristiyan halkları Ġslam 
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Medeniyeti ve Türk gelenekleri üzerinde yükselen güçlü ve yüksek derecede merkezi 

teokratik emperyal bir devletin yönetimi altında bir araya geldi. Hıristiyan tebaa 

Osmanlı yönetiminde olmayan diğer Avrupa halklarının sahip olmadıkları  dini 

hoĢgörüden, idari  otonomiden ve ekonomik  refahtan istifade ettiler. Bu koĢullar 

Batı Avrupa‟nın teknolojik geliĢmeleri ve küresel coğrafi keĢiflerle eĢ zamanlı gelen 

sürekli askeri yenilgilere ve ekonomik güçlüklere paralel olarak, 17. yy. boyunca 

değiĢti. Ġstikrarlı Osmanlı toplumsal yapısı devamlı bir çözülme süreci yaĢarken, 

genel yapıdaki bu gerilme gayrimüslim tebaanın durumunu ulusçuluk çağı öncesinde 

önemli ölçüde etkilemektedir.  

Ġslami hükümlerle birleĢmiĢ göçebe-savaĢçı Türk töresi ve coğrafya Osmanlılar‟ın 

politik durumlarını eĢsiz kılmaktadır. Kutsal savaĢ (cihat- gaza) nosyonu Ġslami 

yayılmacılığın esas motivasyonunu oluĢturmaktadır. Bir çok Müslüman savaĢçı 

gazayı kutsal bir görev olarak anlamakta ve Ġslam‟ı dünya üzerinde yaymak 

uğrundaki bir ölümü sonsuz bir mükâfatın sebebi olarak görmektedir. Gaza yapan bir 

Türk savaĢçısı “gazi” unvanıyla kutsanmakta, eğer bu yolda ölürse de “Ģehit” olarak 

din yolunda elde edilecek en üstün bir manevi konumu elde etmektedir. Aynı 

zamanda gazada elde edilecek ganimet de bu kutsal savaĢın dünyevi motivasyonunu 

teĢkil etmektedir. Hıristiyan Bizans sınırında savaĢan Osman‟ın küçük beyliğine 

Anadolu‟nun dört bir yanından kutsal savaĢta bulunmak için gelen Müslüman göçebe 

kitleler, Osmanlı beyliğini daha baĢlangıç yıllarında aĢiretler üstü bir davanın 

güdüldüğü bir siyasi-askeri teĢkilat haline getirdi. AĢiretine bakılmaksızın bu kutsal 

savaĢı vermek isteyen herkese açık olan Osman‟ın “evi” (Osmanlı Hanedanı) 

Osmanlılar‟ın Anadolu beylikleri içinde hızla yükselmesinin ve Ģöhretinin sebebi idi. 

Beyliğin kurucusu olarak görülen Osman‟la baĢlayarak I. Süleyman (MuhteĢem) 

dönemine kadar olan dönemde Osmanlılar‟ı 10 kadar yetenekli, baĢarılı ve savaĢçı 

sultan idare etti. Dönemin baĢka hiçbir Balkan ya da Müslüman Batı Asyalı devleti 

böylesi etkili ve sürekli bir liderliğe sahip olmadı. Osmanlılar‟ın yönetimi altında 

yöneticiye göçebe kültürünün geleneksel bağlılığı kurumsallaĢarak hanedana kopmaz 

bir sadakate dönüĢtü. Bu göçebe mantalitesi devleti kutsayan bir istikrar ve düzen 

kaynağına evrildi.  
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Osmanlı Beyliği‟nin ortaya çıkıĢını, 13. yy.‟ın ikinci yarısında Orta Anadolu‟da 

yaĢanan geliĢmeler ve Batı Anadolu‟da Bizans toprakları üzerinde Gazi Türkmen 

Beylikleri‟nin kuruluĢu süreci içinde incelemek gerekir. Bu süreci üç temel etken 

belirlemiĢtir. Ġlkin demografik bir devrim, Oğuzlar‟ın yani Türkmenler‟in 

Anadolu‟ya sürekli yoğun göçleri, ikinci olarak Türk-Ġslam gaza hareketinin yeni bir 

evrim kazanması ve nihayet Denizli, Antalya, Ayasoluk ve Bursa‟nın milletlerarası 

pazarlar durumuna yükselerek Türkiye‟nin dünya ticaret yolları üzerinde önemini 

korumuĢ olması (Ġnalcık, 1999:37). 

Ġran ve Irak‟ta Selçuklu Ġmparatorluğu‟nu kuran Oğuz halkları, yönlerini Gürcistan, 

Ermenistan ve Bizans Anadolusu‟na da çevirerek bu bölgelerde baĢka bir Selçuklu 

Devleti ve toplumu meydana getirdiler. 1071‟deki Malazgirt Muharebesi‟nde Türkler 

I. Romanos‟u esir aldılar. Göç eden topluluklar, beyler ve tasavvuf babalarının 

liderliği altında gaziler adı verilen savaĢçı topluluklar Ģeklinde örgütlendiler.  

Efsane odur ki, Osmanlılar‟ın atası Ertuğrul Bey aĢireti ile birlikte Anadolu‟ya 

geldiğinde birbiriyle savaĢan iki ordu görür. Örfe göre adamlarıyla beraber zayıf olan 

tarafın yanında yer alırlar ve böylece zayıf olan taraf zafer kazanır. Osman‟ın babası 

Ertuğrul‟un yardım ettiği taraf Selçuklu Devleti‟ne ait bir ordudur. Sultan bu yardım 

karĢısında Ertuğrul‟u cömertçe ödüllendirir. Böylece Ertuğrul‟un aĢireti Anadolu‟ya 

yerleĢir. Efsanenin doğruluğunu olmasa bile, doğuda Moğol batıda ise Bizans güçleri 

arasında sıkıĢan Selçuklu‟nun Anadolu‟daki varlığını tahkim etmek için göçebe Türk 

kavimlerinin insan gücüne ihtiyaç duyduğunu bu efsaneden anlamak mümkün. 

Selçuklu Devleti‟nin sınır bölgeleri Akdeniz, Karadeniz ve Batı Uc‟u olmak üzere üç 

serhat bölgesi olarak teĢkilatlandırılmıĢtı. Her bölgenin baĢında ise Selçuklu 

Sultanı‟nın gönderdiği bir Emir bulunuyordu. Bu uclarda daha 13. yüzyıl içinde, 

Denizli(Tonguzlu), Karahisar (Afyon), Kütahya, Kastamonu, Amasya Klasik Ġslam- 

Türk medeniyetinin yerleĢtiği merkezler olarak geliĢmiĢti. Daha ileride dağlık 

bölgelerde yarı göçebe savaĢçı Türkmenler, çağdaĢ kaynaklardaki deyimiyle Etrak-ı 

Uc egemendi. Onlar hinterlanda egemen olan Ortadoğu kozmopolit kültürünün, 

geliĢmiĢ bir Ģehir hayatının ve merkezi devlet siyasetinin etkisinden uzakta idiler. 

Uclarda dinsel yaĢamda derviĢler ve Orta Asya Türk gelenekleri (Yeseviyye ve 

Babaiyye) egemendi. Orada savaĢçı elemanlar Alpler, Alperenler kendilerini Ġslami 
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gazaya adamıĢ, kutsal ganimetle yaĢayan uc gazileri idi. (Ġnalcık, 1993:18). 

AĢıkpaĢazade tarafından Gaziyan-ı Rum, Abdalan-ı Rum, Bacıyan-Rum, Ahiyan-ı 

Rum olarak dört gruba ayrılan Anadolu Erenleri Anadolu‟nun ve daha sonra 

Balkanlar‟ın fethiyle birlikte Balkanlar‟ın ĠslamlaĢması‟nda büyük öneme sahiptir 

(Erginli, 2002:107).  

1243 yılında Moğollar‟ın Anadolu‟yu kalabalık bir ordu ile istila etmesinin ardından 

Anadolu iki hakimiyet alanına bölündü. Ġlki Ġran Ġlhanlı Moğol Devleti‟nin kuklası 

durumuna gelen Selçuklu Sultanları‟nın egemen olduğu doğu kısmı, öteki Uc 

Türkmenleri‟nin egemen olduğu Batı kısmı. Selçuk batı sınır bölgesinde kurulmuĢ 

EĢrefoğulları, Hamid oğulları, Sahib Ata Oğulları, Germiyan oğulları, Çoban oğulları 

ve Selçuklu sınırları ötesinde Bizans toprakları üzerinde fetihle kurulmuĢ, Batı Uc 

Beylikleri‟dir. Osmanlı Beyliği MenteĢe, Saruhan, Aydın, Karesi Beylikleri‟yle 

birlikte, Bizans sınırında Türkmen egemenliğinde yarı bağımsız Anadolu‟yu temsil 

etmektedir.  

Orta Toroslar bölgesinde Klikya-Çukurova‟da küçük Ermenistan‟a karĢı Memlük 

Sultanları ile birlikte sürekli gaza yapan Karaman Türkmenleri‟nin Konya‟ya karĢı 

ilk saldırıları 1261 yılına rastlar. Aynı yılda Selçuklu Sultanı Ġzzettin Keykavus, 

Moğollar‟ın destek verdiği rakibi karĢısında yenilerek yandaĢları ile birlikte, Uc 

Türkmenleri yanına sığındı ve sonunda Bizans‟a kaçmak zorunda kaldı. 

Keykavus‟un Batı‟ya kaçıĢı ile ilgili bir olay, Balkan Tarihi ve Balkanlar‟da 

ĠslamlaĢma ile yakından ilgilidir. Baba Saltuk, Batı‟ya göç eden Babailer‟dendir, 

O‟nun Dobruca‟daki zaviyesi heteredoks derviĢlerin merkezi olmuĢtur. (II. Bayezid 

1484 Akkerman seferinde O‟nun türbe ve zaviyesini onarmıĢtır.) Keykavus‟u 

destekleyen Türkmenler‟den 40 kadar Türkmen obası, kendisine Bizans 

topraklarında katılmıĢ ve Bizans Ġmparatoru tarafından Dobruca‟da yerleĢmelerine 

izin verilmiĢtir. Sarı Saltuk‟un Türkmenleri, Baba Dağı bölgesinde yerleĢmiĢ ve 

güçlü Altınordu emiri Nogay‟ın koruması altına girmiĢlerdi. Nogay müslümandı ve 

Sarı Saltuk‟un etkisi altında idi. Paul Wittek‟e göre bu Türkmen grubu, Keykavus‟a 

bağlılıkları dolayısıyla Keykavus/ Gagavuz adını almıĢlardır. Balkan Türkleri‟nin 

büyük destanı Saltukname‟de Baba Saltuk, aynı zamanda Balkanlar‟da Ġslamiyeti 

yaymak için savaĢan bir alp-eren gazi olarak gösterilir. 14. yüzyıl sonlarında 
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Osmanlılar bu bölgeyi kontrolleri altına alınca, Dobruca uc kuvvetlerinin ve 

heteredoks hareketlerin, özellikle Babai-abdal derviĢlerin Balkanlar‟da baĢlıca 

faaliyet merkezi olacaktır. 1299‟da Nogay ölünce, bu Türkmen grubu koruyucularını 

kaybettiler. Keykavus halkının bir bölüğü, Anadolu‟ya geri gelmeye çalıĢtı ise de 

çoğu yok edildi. Kalanlar ise HıristiyanlaĢarak  Gagavuz adı altında varlıklarını 

bölgede sürdürdüler (Gagavuz lehçesinin Anadolu Türkçesi olduğu linguistlerce 

tespit edilmiĢtir.) (Ġnalcık, 1993:34). 

Moğol Ġlhanlı bürokrasisinin merkezi kontrol ve mali sitemine karĢı olan yarı göçebe 

Türkmen boyları Moğollar‟ın tahta geçirdikleri kukla Konya sultanlarına karĢı idiler. 

1284‟de Moğollar‟ın, Sultan Mesud‟u (1284-1296) Konya tahtına oturtmaları ve 

onun saltanat rakibini destekleyen Germiyan uc Türkleri‟ne karĢı harekata 

giriĢmeleri üzerine Türkmenler gözlerini batıya, Bizans topraklarına çevirdiler. 

Sonuçta Batı Anadolu, Germiyan subaĢıları tarafından fethedildi. Böylece bölgede 

1290- 1310 yılları arasında Aydın, Saruhan ve Karesi Gazi Türkmen Beylikleri 

doğdu. Güneyde Teke Türkmenleri‟nin desteklediği Sahil Bey‟i MenteĢe‟nin 

kurduğu beylik, bölgede kurulan ilk beylikti. Beylikler Osmanlı Beyliği gibi, 

Selçuklu sınırları ötesinde Bizans topraklarında ortaya çıkmıĢ yeni bir Türkmen 

Beylikler‟i halkası oluĢturuyordu. Batı Anadolu‟da ortaya çıkan bu beyliklerden 

Osmanlı Beyliği bu beyliklerin en güçlüsü ve en zengini haline geldi ve öteki 

beylikleri iĢgal etmeye baĢladı. Osmanlı Devleti‟nin kurucusu Osman Gazi‟nin bir 

hanedan kurucusu durumunda gelmesi, 1302 yılında Bizans ordusuna kazandığı bir 

zaferle alakalıdır. Bapheus (Koyunhisar) savaĢında Osman‟ın elde ettiği baĢarı O‟nu 

ismi Kastamonu‟ya kadar duyulmuĢ karizmatik bir lider haline getirdi(Ġnalcık, 

2002:72). Osmanlılar‟ın kuruluĢ süreci, kültürü itibariyle ötekilerden farksızdır. 

Ege‟de gaza öncüsü öteki beylikler, birer denizci gazi beylik halinde geliĢtiler. 

Osmanlılar‟ın önemli bir donanmaya sahip olmaları ise 1330‟lardadır. Bu tarihte 

Kantakuzenos Orhan‟ın donanmasından söz eder.  

Ġstikrarlı bir beylik haline gelebilmek için Osmanlı idarecileri politik ve ekonomik 

bir merkez olarak iĢlev görecek olan bir baĢkente ihtiyaç duymaktadır. Osman‟ın 

oğlu Orhan‟ın Bursa‟yı Bizans‟tan almasıyla (1326) Bursa Osmanlılar‟ın ilk baĢkenti 

oldu. Orhan bundan sonra Osmanlı Beyliğini Selçuklu Ġslami geleneği içinde kabul 
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edilmiĢ bir devlet haline getirdi. Camiler inĢa ederek, dönemin Ġslam bilginlerini 

baĢkente çağırıp, onları taltif ederek devlet olmanın ilk temellerini inĢa etti. Ardından 

Bizans Anadolu‟su hızla Osmanlılar‟ın egemenliğine girdi.  

Osmanlı‟nın Avrupa‟ya ilk ayak basması fetih yoluyla olmadı. Bizans‟a verilen 

askeri yardımlar neticesinde gerçekleĢti. 1321 yılında Mudanya‟nın fethiyle Marmara 

Denizi kıyılarına ulaĢan Osmanlılar Rumeli ile karĢı karĢıyaydı. Ara sıra Bizans‟ı 

tazyik amaçlı küçük gruplar halinde Rumeli‟ye gerçekleĢtirilen geçiĢler Rumeli‟yi 

tanımaya imkân vermektedir. 1341 yılında Bizans Ġmparatoru III. Andronikos‟un 

(1328-1341) ölümünün ardından oğul V. Ionnes Paleologos (V. John) henüz dokuz 

yaĢında iken tahta geçmiĢ oluyordu. Bu küçük krala Domestik Kantakuzenus vasi 

olarak tayin edildi. Yerel Bizans aristokrasisi tarafından desteklenen Kantakuzen, 

kısa süre içinde iktidarı ele geçirmek için John Kalekas ve Alexios Apokavkos gibi 

çoğunlukla Ģehir yoksullarınca desteklenen partiarkların baĢını çektiği bir gruba karĢı 

amansız bir mücadeleye giriĢti ve kendini VI. John olarak kral ilan etti. Bizans 

aslında çok da yabancı olmadığı bir politik karmaĢanın içine bu yeni iç savaĢla 

girmiĢ oldu (Gregory,307). Makedonya topraklarında kendisine destek bulan Zealot 

muhalif grubu karĢısında Kantakuzen ardı ardına aldığı baĢarısızlıkların ardından 

önce Sırp Kralı Stapan DuĢan‟ın sonrada Aydınoğlu Umur Bey‟den yardım istedi. 

Fakat rakipleri karĢısında esas belirleyici olan Orhan Bey‟den elde ettiği yardım 

oldu. Kantakuzen 1345‟de rakiplerine karĢı üstünlük edip meĢru hükümdar olarak 

iktidarını tahkim ettikten hemen sonra Ġmparator Kantakuzen‟e taht kavgaları 

esnasında verilen ilk 6000 kadar askerden oluĢan destek karĢısında Orhan 

Ġmparator‟un kız kardeĢi Theodora (nilüfer hatun) ile evlendi. Böylece Osmanlı 

kuvvetleri Çanakkale Boğazı‟nı geçerek ilk olarak Avrupa topraklarına ayak bastı. 

Osmanlılar‟ın Balkanlar‟daki ilk mevcudiyeti de bu Ģekilde gerçekleĢmiĢ oldu.  

Osmanlı‟nın Rumeli‟ye geçiĢ sürecinde önemli hususlardan biri Karesi Oğulları 

Beyliği‟nin Osmanlı tarafından ilhak edilmesidir. 1345 yılındaki bu ilhakı Kapıdağ 

Yarımadası ile Edremit Körfezi arasındaki bölgeyi Osmanlılar‟a kazandırdı. 

Süleyman PaĢa‟nın Rumeli‟deki faaliyetlerini Karesi Oğulları ümerasından olan Ece 

Bey, Fazıl Bey, Evrenos Bey, Hacı Ġlbey gibi beylerin yardımı ifade edilmelidir 

(ĠnbaĢı, 2008:288). 
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Kantakuzen‟i rakipleri karĢısında desteklemiĢ olan DuĢan Kantakuzen‟in zaferinin 

ardından bu kez de kendi namına Balkanlar‟da fetihlerde bulunmaya baĢladı. Teselya 

ve Epir‟i neredeyse hiçbir direniĢle karĢılaĢmadan elde etti ve kısa zaman içinde 

topraklarını ikiye katlamıĢ oldu. DuĢan 1349‟da çıkardığı yasalarla Bizans modelinde 

bir devletin temellerini atmaktaydı. Ve bu ikinci taht mücadelesinde Kantakuzen 

karĢısında V.Paleologos‟u desteklemekteydi. Aradan geçen 4 yıldan sonra 

Kantakuzen bu kez de Stephan DuĢan önderliğindeki Bulgar ve Sırp güçlerinin 

Selanik‟i kuĢatmaları üzerine 20.000 kadar Osmanlı askerini yardıma çağırdı. 

Orhan‟ın Oğlu Süleyman DuĢan‟ın güçlerini alt etti. Osmanlı bu yardımları 

karĢılığında Gelibolu‟daki Çimpe kalesini aldı (1352) (DelibaĢı, 2002:126). 

Balkanlar‟da Bizans adına yapılan bu faaliyetler esnasında Osmanlılar Balkan 

topraklarının zenginliğini ve siyasi anlamda zayıflığını da görmüĢ oldular. 

Balkanlar‟daki bu ilk yerleĢim bir süre sonra bir Osmanlı garnizonun istihdamı ve 

kalenin tahkimi ile Balkanlar‟ın fethine yönelik bir atlama taĢı olacaktı. Bizans 

Osmanlı‟yı diğer rakipleri karĢısında müttefik olarak yanına alarak belki de yıkılıĢını 

bir asır daha ertelemiĢ oldu (Stavrianos, 2001:41). Çanakkale Boğazı üzerindeki bu 

üs ile Osmanlılar Avrupa-Asya ticaret yollarının bu en önemli noktalarından birini de 

kontrol eder oldular. Artık Osmanlılar‟ın devlet olarak geniĢleme istikameti de 

belirmiĢti: Müslüman Batı Asya‟ya dönmek ya da Hıristiyan Avrupa‟ya yayılmak.  

Gazi Orhan‟ın oğlu Murat ağabeyi Süleyman‟ın ölümünün (1357) ardından yönetimi 

ele alınca, babasının izinden Avrupa‟ya doğru yayılma politikasına devam etmiĢ ve 

Balkanlar‟da ilk gerçek fetihleri gerçekleĢtirmiĢti. Anadolu‟da istikrarlı bir idarenin 

temellerini attıktan sonra Balkanlar‟da Trakya‟yı ardından Dimetoka ve Edirne‟yi ele 

geçiren Murat ardından Sırplar‟ın ilk büyük bozgunlarını aldıkları Sırp Sındığı 

SavaĢı‟yla Balkanlar‟ın fethinde en önemli adımlardan birini atmıĢtı. Meriç Vadisi 

üzerinden ilerleyerek Filibe Kalesi‟ni kuĢatarak teslim alan Lala ġahin PaĢa‟yı ilk 

olarak Rumeli Beyler Beyi yani Rum (Roma) ülkesinin yöneticisi yapmıĢtı 

(Castellian, 1993:62).  Edirne‟nin fethinin yarattığı etkiyle Papa V. Urban‟ın bir 

araya getirdiği Macar, Sırp, Bulgar ve Vlahlar‟dan oluĢan bir Slav haçlı ordusu, 

güney doğudan gelen bu yeni Asyalı fatihleri durdurmak için bir haçlı seferi 

gerçekleĢtirdi. Bir gece saldırısıyla dağılan haçlı ordusu karĢısında kazanılan 1371 

yılındaki Çernomen (Çirmen- II. Meriç) Zaferi Bulgar Krallığı‟nın dağılmasını 
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hızlandırdığı gibi, Makedonya‟nın kapılarını da aralamıĢtı. Bulgar Krallığı hızla 

politik ve dini olarak 3 gruba bölündü ve böylece Katolik inancını hâkim kılmak adı 

altından Bulgar ülkesini fethe giriĢen Macar Kralı Louis karĢısında Ortodoks ve 

Bogomil inancını takip eden Bulgarlar Osmanlı ilerlemesine direnmedi ve 

liderlerinin birçoğu 1366 yılına gelindiğinde Osmanlı‟nın vassalı olmayı kabul 

etmiĢti.   Fethi sağlamlaĢtırmak için Sultan Murat yerli Yunanlı ahaliyi sürerek, 

onların yerine Türk ahaliyi yerleĢtirmiĢti. Ardından Murat 1365 yılında Edirne‟yi 

devletin merkezi haline getirdi ve baĢkenti Bursa‟dan Edirne‟ye taĢıdı. Murat‟ın fethi 

ve devlet yönetiminde gerçekleĢtirdiği yenilikler, Devlet‟in varlık ve yayılma alanı 

olarak Balkanlar‟ı belirlediğinin ve bunun geri dönüĢü olmayan bir kararlılıkla 

sürdürüldüğünün bir kanıtıdır.  

Muktedir Sırp Kralı DuĢan‟ın ölümünün ardından iyice zayıflayan Sırp direnci 

1371‟deki mağlubiyetin ardından kırıldı ve artık Makedonya toprakları Osmanlı 

kuvvetleri önünde açılmıĢtı. 1372 yılında Osmanlı Kuvvetleri Vardar Irmağı‟nı 

geçtiler ve Osmanlı akınları Arnavutluk BoĢnak ve Yunanistan topraklarına doğru 

sıklaĢtı. Evrenos Bey ve Halil Hayreddin PaĢa‟nın baĢarıları ile Vardar Nehri, 

vadileri üzerinden fetihler devam etti. Vardar‟ın doğusu Osmanlı hâkimiyetine girdi. 

Köstendil (1372), Vardar‟ın sol sahilindeki ĠĢtip (1380), Manastır ve Pirlepe (1382) 

ve Ohri (1385) fethedildi. Bulgaristan taraflarında Sofya (1385)‟nın ve bir yıl 

ardından NiĢ‟in fethi ile artan Türk baskısını önlemek için, Sırp Kralı Lazar Asya 

topraklarındaki huzursuzlukları ortadan kaldırmak için, Sultan Murat‟ın Anadolu‟ya 

geçmesini bağımsızlık yolunda bir fırsat bilerek BoĢnak Kralı Tvrtko ile ittifak içinde 

Osmanlı kuvvetlerini üç kez art arda mağlup etti.  

Artık zayıf bir devlet olan ve ancak varlığını siyasi çekiĢmeler ve diplomatik 

manevralar üzerinden sürdürebilen Bizans Devleti‟nin iç iĢlerine, hanedan iliĢkilerine 

müdahil olarak nüfuz alanını geniĢleten Murat, oğlu Bayezid‟i Germiyanoğlu 

Bey‟inin kızı ile evlendirerek Kütahya‟yı beyliğin topraklarına katmıĢtı. Artık 

Anadolu‟da Osmanoğulları‟na karĢı koyacak bir güç yoktu. Böylece Murat Sultan 

unvanını kullanmaya baĢlamıĢtı. Hiç biri bir diğerine üstün gelemeyen Prenslik‟ler 

tarafından yönetilen parçalanmıĢ Balkan siyasetinde Osmanoğulları‟nın baĢat güç 

olmaları hiç de güç olmadı. Osmanlı‟nın Balkanlar‟da yayılma siyaseti yerel 
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idarecileri öncelikle boyun eğdirerek hâkimiyet altına almak, ardından ise onları 

ortadan kaldırarak Balkan topraklarındaki nüfusu ve kaynakları kayıt altına almak 

Ģeklindeydi.  

PloĢnik‟teki ittifakın baĢarısı Hıristiyan âlemini Osmanlı‟nın ilerleyiĢinin 

durdurulabileceğini dair ümitlendirmiĢti. Balkanlar‟da Osmanlı‟ya nihai bir zafer 

kazanabilmek için Sırp, Bulgar, BoĢnak, Ulah ve Arnavutlar‟dan oluĢan bir ordu 

harekete geçti. Sultan Murat ordusunun baĢında olan Ġhtiman, Sofya Köstendil, 

Kratova yoluyla Evrenos Bey ve PaĢa Yiğit Bey yönetimindeki öncü kuvvetlerin 

ardından PriĢtine‟nin hemen güneyindeki Kosova‟ya gelerek düĢman kuvvetleri 

karĢısında tertibat aldı. Kosova Ovası‟nda, 1389 yılında meydana gelen muharebe 

sonunda Sırp Kralı ve müttefikleri Osmanlı ordusu karĢısında mağlup oldu.  

Bu Sırp kuvvetleri için telafi edilemeyecek bir felaketti. Sırp milliyetçi tarihlerinde 

mitolojik bir değere sahip olan 28 Haziran 1389 tarihli Kosova SavaĢı modern 

dönemde de Sırp ulusal kimliğinin üretildiği en önemli hadiselerden biridir.
6
 Nitekim 

savaĢın sonunda Sultan Murat, MiloĢ Obiliç adlı, Karadağ Sırbı bir asker tarafından 

hançerlenerek öldürülür. Obiliç bir efsanedir. Annesi bir peri ve babası ise bir 

ejderhadır, gücünü emdiği kısrak sütünden almaktadır. Obiliç Sırp popüler 

kültüründe bir kahraman imajını oluĢturduğu gibi modern dönemde Sırp ulusçuluğu 

için önemli bir figür olarak karĢımıza çıkmaktadır. Lazar‟ın göksel krallığı seçmesi 

yalnızca Sırp yenilgisini açıklamakla kalmaz; Sırpları basit zaferler yerine onuru, 

                                                 
6
 Sırp tarih kitapları Osmanlı Sultanı 1. Murat Hüdavendigar‟ın Sırp Kralı Lazar‟a teslim olması 

durumunda kendisini bey ilan edeceğini bildirdiğini yazar. SavaĢtan önce Peygamber Ġlyas gri bir 

Ģahin suretinde Lazar‟a görünür ve Tanrı‟nın teklifini iletir. Lazar ya yeryüzü krallığını ya da 

Cennet‟teki krallığı seçecektir. Lazar göklerdeki krallığı tercih etti yani savaĢmayı. 

Kutsal yerden, Kudüs‟ten  

Uçan ġahin, gri kuĢ 

Ağzında kırlangıç tutuyor,  

Bir kuĢ tutuyor, 

Bu Ġlyas peygamberdir. 

O kutsal adam, 

Ağzında kırlangıç, kuĢ yok, 

Ama Kosova‟daki imparatora  

Tanrının Anasının gönderdiği mektup var. 

O mektubu dizlerinin üzerine bırakıyor, 

Mektup imparatorla konuĢuyor: 

“Lazar muzaffer imparator,  

Yeğlediğin Ġmparatorluk hangisi? 

Göklerdeki imparatorluk mu? 

Yeryüzündeki mi?” 
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kolay ihtiĢam yerine acıyı, fetih yerine Ģahadeti seçen, Tanrı‟nın sevgili kulları olarak 

görmenin yolunu da açar (Wachtel, 2009:68).  Sultan Murat‟ın öldürülmesine 

rağmen idareyi çabucak ele alan oğlu Bayezid, babasının öcünü aldığı gibi Lazar ve 

diğer Hıristiyan prensleri de öldürttü. Kazanılan bu zaferin ardından Güney 

Balkanlar‟da geniĢleyen Türk fetihleri, Makedonya, Sırbistan, Arnavutluk ve 

Bosna‟ya kadar uzandı. Bayezid 1390‟da TimurtaĢ PaĢa‟yı Lazar ilinin zaptına 

gönderdi. Üsküp 1392 yılında PaĢa Yiğit Bey tarafından fethedildi.
7
 

1389‟dan 1402 yılına kadar olan yönetimi döneminde I. Bayezid Balkanlar‟daki Türk 

varlığını tahkim etmiĢ ve elli yıl sonraki Ġstanbul‟un fethine giden yolu açmıĢtır. 

Kosova‟da yenilen Sırbistan derebeylik Ģeklinde bir devlet kurmuĢtu. Lazar‟ın halefi 

Stefan Osmanlı‟nın hâkimiyetini tanıyarak, vergi ve gerektiğinde askeriyle birlikte 

Osmanlı‟nın yanında olmayı taahhüt etti. Böylece Niğbolu SavaĢı‟nda da Ankara 

SavaĢı‟nda da Stefan‟ın askerleri sadakatlerini gösterdiler.  

Babasını savaĢ meydanında kaybeden Sultan, devletin dizginlerini elinde aldıktan 

sonra ilk iĢ olarak Anadolu‟daki toprak varlığını pekiĢtirmeye koyuldu. 1393‟te 

Balkanlar‟a dönerek, Slav Beylikleri‟ni daha merkezi bir denetim altına aldı ve daha 

kuzeye çıkmayı sürdürdü. Bayezid‟in aĢağı Tuna havalisinde Macaristan ile, Mora, 

Arnavutluk ve Ege‟de ise Venedik ile çatıĢması, Osmanlılar‟a karĢı bir Macar- 

Venedik ittifakının kurulmasına yol açtı.  Bayezid‟in akıncıları artık Macar 

Krallığı‟nın topraklarına doğru bir kapı aralamanın uğraĢı içindeydi. Macar Kralı 

Sigismund önce diplomatik yolları denedi. Bayezid‟e gönderdiği elçi vasıtasıyla 

Bazeyid‟a Macar Krallığı‟nın tarihi haklarının olduğu, Bulgar Krallığı‟nı hangi hakla 

elde ettiğini sordu. Bayezid‟in Macar elçisini kendi silahhanesine götürdüğü ve ona 

duvarlarda asılı duran Bulgar silahlarını göstererek “elimde bu silahlar olduğu 

müddetçe yalnız Bulgar Krallığı‟nın değil Macar Krallığı‟nın toprakları üzerinde de 

hak sahibi olduğunu” söylediği batılı kaynaklarda rivayet edilir  

                                                 
7
 Hadidi bu fetihleri Ģu dizelerle anlatır.  

“Cülus eyledi tahta Yıldırım Han 

Atasının yirinde oldu Sultan 

Karatova gümüĢ madenlerini 

Cevahir toptoplu mahzenlerini 

PaĢa Yiğit Beyi Üsküp‟e saldı 

Vidin etrafını Firuz Bey aldı.” 
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(Stavrianos, 2001:47). Diplomatik yolları kullanamayacağını anlayan Sigismund, 

Batılı Prensler‟e yardım için baĢvurdu. Batı Hıristiyan âleminde “Türk Korkusu” 

gittikçe büyümektedir. Dönemin papası Boniface IX. Sigismund‟un çağrısına bütün 

Hıristiyan âlemini imansızlara karĢı bir haçlı seferine davet ederek cevap verir. 

Avrupa‟da devam eden Yüzyıl SavaĢları‟nın fasıla vermiĢ olmasının da etkisi ile 

Fransa, Almanya, ,Ġngiltere ve Hollanda‟nın soyluları ve onların takipçilerinin 

BudapeĢte‟de Macar ordusuna katılımıyla kısa zamanda büyük bir kutsal ordu teĢkil 

edildi. Transilvanyalı Vlah Prens Mircea‟nın da katılımıyla haçlı ordusu ilk savaĢını 

adeta Balkan topraklarının Ortodoks çiftçi ve köylülerine karĢı verdiler. 

Yağmalayarak ilerleyen ordu, Niğbolu önlerinde Bayezid‟in ordusu tarafından gafil 

avlandı ve bir felakete maruz kaldı. Aslında çöken Batı‟nın Ortaçağ Ģövalyeliğiydi. 

Ağır zırhlarla ve silahlarla silahlanmıĢ Ģövalyeler, hareketli Osmanlı ordusu 

karĢısında bir varlık gösteremedi. SavaĢ ile ilgili anılması gereken önemli bir husus, 

savaĢ sonunda diri kalan tek birliğin daha önce Osmanlı karĢısında tecrübeli olan 

Sigismund‟un kuvvetlerinin Sırp Prensi Stefan‟ın yardımıyla Osmanlı‟ya sadakatini 

göstererek etkisiz hale getirilmesiydi. Artık Ġstanbul‟un kaderi belirmektedir. Aynı 

zamanda BudapeĢte ve Viyana‟ya açılan Orta Avrupa‟nın fethi oldukça görünürdür 

(Nicole,1999). 

Anadolu emirliklerinin gücüne karĢı Balkan Devletleri‟nin nisbi zayıflığı devletin 

sahip olduğu gaza ideolojisi Osmanlı‟nın yüzünü hep Anadolu topraklarından 

Balkanlar‟a dönmesine sebep olmuĢtu. Feodal beyler veya hanedan reisleri arasında 

bölünmüĢ yapısıyla yamalı bir bohça görünümünde olan Balkanlar‟da bu yerel 

yöneticilerin önce müttefiki sonrasında koruyucusu olarak Osmanlı idaresinin 

kurulması zor olmadı. Balkanlar‟ın Ortodoks ahalisine karĢı hoĢgörülü idari tavrıyla, 

Osmanlı aynı bölünmüĢlükten istifade etmek isteyen Katolik Macaristan ve Venedik 

karĢısında tercih edilebilir bir konumdaydı. Ortodoks kilisesinin din adamlarına 

kendi devlet örgütlenmesi içinde yer ayıran Osmanlılar, yerel Ortodoks papazların 

iĢbirliğini elde ederek kısa zamanda gerçek bir Balkan gücü olarak belirdi. Balkan 

devletçiklerinde saray ve yerel aristokrasi genellikle Batı yanlısı bir politika 

izliyordu. Batıdan gelecek askeri bir yardıma mukabil Katolik ritüellerini kabule 

hazırdılar. Bu durum buna asla razı olmayan geniĢ halk kitleleri ile feodal efendilerin 
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arasını açtı. Ve aynı zamanda yönetici elitler içinde de Osmanlı yanlısı bir kesimin 

varlığına sebep oldu (Ġnalcık,1993:51). 

Balkanlar‟ın bu parçalı yapısına Osmanlı, Avrupa‟nın ilk daimi ordusu olan Sultan‟a 

doğrudan bağlı, yani merkezi idarenin emrinde olan yeniçeri ocağının da yardımı ile 

oluĢturduğu güçlü merkezi idare yapısı ile son verdi. Böylece yerel beyler, güçlü 

aileler ve manastırların elinde bulunan topraklar her ne kadar daha sonradan tımar 

olarak dağıtılsa dahi devlet mülkiyetine geçiyordu. Bu yeni düzende ise Balkan 

köylülerinin yaĢam koĢullarını köklü biçimde değiĢtirecek olan angaryaların ve 

feodal yükümlülüklerin önemli bir kısmı kaldırılıyordu. 

Bayezid‟in Niğbolu‟da hatırı sayılır büyüklükteki bir haçlı ordusunu mağlup etmesi, 

Ġslam aleminde O‟na sonsuz bir itibar kazandırdı. Mısır ve Suriye bu sayede 

kendileri için bir Haçlı tehlikesinin ortadan kalktığına inandılar. Zaferin ardından 

Bayezid‟in kararlı bir Ģekilde Fırat‟ın batısında kalan Küçük Asya topraklarının 

tamamını imparatorluğuna katmak için Anadolu‟daki Türk beyliklerini ortadan 

kaldırmaya giriĢti. Bayezid‟in topraklarını geniĢletme ve klasik Ġslam devletleri 

örneğine uygun güçlü bir merkezi devlet kurma çabası, Anadolu‟nun yerli askeri 

sınıfıyla kapıĢmasına, o askeri sınıfın da himaye arayıĢıyla doğuya yönelmesine ve 

Timur‟dan medet ummasına yol açtı (Ġnalcık, 2000:48). 

Osmanlı‟nın Balkanlar‟daki ilerlemesi, Timur karĢısında alınan yenilgiyle akamete 

uğradı. Türkistan‟lı bir soylu aileden gelen Timur, Cengiz Han‟ın büyük 

Ġmparatorluğu‟nu uzun ve zorlu bir mücadele sonrasında ihya etmeyi baĢardı. Orta 

Asya‟da, Kuzey‟de Altın Ordu topraklarında, Hindistan, Ġran, Mezopotamya ve 

Suriye üzerinde egemenlik kurduktan sonra, Anadolu‟da Osmanlı ordusunu da 

mağlup etti. Hıristiyanlara karĢı Anadolu‟nun Müslüman Türkmenleri‟nin desteğini 

almakta zorlanmayan Osmanlı, Timur‟un ordusu karĢısında beklediği desteği 

bulamadı. Sadık Sırp kuvvetlerinin mücadelesi de Timur ordusu karĢısında yetersiz 

kaldı. Timur, Osmanlı‟nın ortadan kaldırdığı ya da kontrol altına aldığı Türk 

Beylikleri‟ni tekrar kurdu. Karamanoğulları Beyliği‟ne eskiden olduğundan da geniĢ 

topraklar vererek, Anadolu‟daki güç dengesini Osmanlı‟nın aleyhine olacak Ģekilde 

büyük ölçüde değiĢtirdi. Bayezid‟in Ġstanbul‟u fethetmek hayali bir elli yıl daha 

gecikmiĢti.  
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Böylece 1402 Ankara SavaĢı bozgunun ardından sarsılan Osmanlı yönetimi, 1413-21 

I. Mehmet ve 1421-1451 II. Murat‟ın yönetimi ile istikrarı tekrar sağladı. 14. yy‟ın 

ortalarından, yüzyılın sonuna kadar yarım asır gibi kısa bir sürede hızla ilerleyen 

Balkan fetihleri, I. Mehmet döneminde bir süre için durdu. KardeĢlerine karĢı verdiği 

mücadeleyi kazanan I. Mehmet, birçok derin iç problemi çözmek için uğraĢmak 

durumunda kalmıĢtı. Balkanlar‟da daha önce mağlup ettiği kardeĢi Musa‟nın eski 

taraftarlarının da dâhil olduğu bir huzursuzluk yayılıyordu. Daha çok Osmanlı‟nın alt 

toplum kesimlerinde karĢılık bulan bu sosyal huzursuzluk, ġeyh Bedrettin‟in heretik- 

mistik Ġslam anlayıĢı ile birlikte dini bir nitelik kazanarak, Osmanlı yönetimini 

derinden tehdit etti. (1416) Bedrettin‟i ortadan kaldırmayı baĢaran I. Mehmet, 

hükümdarlığının geri kalanında da Osmanlı devlet yapısını onarmaya çalıĢtı. 

Balkanlar‟daki yeni fetihler oğlu II. Murat zamanında kaldığı yerden devam 

edecekti. Gaza geleneğini sürdürmekte kararlı olan Sultan II. Murat dönemiyle 

birlikte tekrar hızlanan Balkan fetihleri sırasında Sırbistan, Arnavutluk ve 

Macaristan‟la olan mücadelede önemli baĢarılar elde edildi. Venedikliler‟le 

sürdürülen mücadelenin ardından Balkanlar‟ın en önemli Ģehirlerinin baĢında gelen 

Selanik, 1430 yılında Osmanlı egemenliğine giriyordu. Ardından II. Murat yönünü 

George Brankovich yönetiminde bağımsızlık arayıĢında olan Sırp Krallığı‟na çevirdi. 

1439 yılında Macarlar‟ın yardımına rağmen Sırp Krallığı Osmanlılar karĢısında 

mağlup oluyordu. Brankovich mülteci olarak Macarlar‟a sığınırken, Sırp toprakları 

bir kez daha Osmanlı yönetimine giriyordu.  

Osmanlı Fetihleri devam ederken bu fetih sürecini durdurabilen iki önemli Hıristiyan 

komutan vardır. Arnavut Ġskender Bey‟den daha sonra bahsetmekle birlikte tarihi 

akıĢ içinde Hunyadi YanoĢ (John Hunyadi) den bahsedilmelidir. Adeta bir Hristiyan 

Gazi olarak bütün çabasını Müslüman Osmanlı‟nın Balkanlar‟daki ilerlemesini 

durdurmaya adayan Hunyadi, 1441 yılında Macarlar tarafından atandığı Transilvanya 

idareciliğinden sonra çeĢitli defalar Osmanlı kuvvetlerini durdurmayı baĢarmıĢtı. 

Hunyadi‟nin bu baĢarıları Hıristiyan aleminde Osmanlı‟ya karĢı tekrar bir haçlı seferi 

kampanyası yürütülmesine ilham kaynağı oldu. Böylece Papa Eguenius‟un çağrısıyla 

Macar, Leh, sürgün Sırp Kralı Brankovich‟e ait güçler ve önemli miktarda Fransız ve 

Alman Ģövalyeden oluĢan bir haçlı ordusuyla Osmanlı Ordusu Varna SavaĢı‟nda 

karĢı karĢıya geldi. (1444) Osmanlı‟nın zaferiyle sonuçlanan savaĢ, Osmanlı ile Batı 
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aleminin iliĢkilerinde adeta bir dönüm noktasıdır. Artık Hıristiyan aleminin 

Osmanlı‟yı Balkanlar‟dan çıkarabileceği inancı büyük ölçüde ortadan siliniyordu. 

Ayrıca Varna‟da mağlup edilen Haçlı ordusu batan Bizans Ġmparatorluğu‟nu 

kurtarmak üzere Batı‟nın son teĢebbüsüydü denebilir. Artık bir anlamda Bizans 

kaçınılmaz sonu yaĢamak üzere terk edilmek durumundaydı. Varna‟nın ardından bir 

süre için münzevi bir hayatı seçen Sultan Murat, Hunyadi‟nin yeni teĢebbüsü üzerine 

tahtına geri dönerek, O‟nu Kosova Ovasında tekrar mağlup etti (1448). II. Kosova 

savaĢında birincisinden farklı olarak ihtiyatlı davranan Sırp Kralı Brankovich, 

tarafsız kalmayı tercih etti. Bu temkinli politika Sırp Krallığı‟na nihai bir ilhakın 

öncesinde bir müddet daha özerk statüde varlığını sürdürebilmek imkanını verdi. Bu 

zaman diliminde Osmanlı‟yı Balkanlar‟da uğraĢtıran ikinci güç ise Arnavut lider 

Ġskender Bey‟in mücadelesi idi. Osmanlı sarayında yetiĢmiĢ ve bir süre için 

Osmanlı‟ya hizmet etmiĢ Ġskender Bey, Arnavut milliyetçi tarihinde sembol bir 

isimdir, bir ulusal kahramandır. Osmanlı‟ya isyanı neticesinde, Hırisitiyan aleminde 

de önemli bir prestij elde eden ve uzun yıllar gerilla tarzı mücadelesini sürdüren 

Ġskender Bey ancak II. Mehmet döneminde tam anlamıyla kontrol altına 

alınabilmiĢtir. Elinde bulundurduğu arazinin son derece dağlık olması Osmanlı 

egemenliğini Arnavut topraklarında gerçekleĢtirmenin önündeki önemli bir engeldi.  

 1444 Varna ve 1448 II. Kosova Zaferleri‟nin ardından Balkanlar‟da Macarlar‟ın 

baĢını çektiği Haçlılar‟ı püskürten Osmanlı‟da artık devletin ağırlık merkezi 

Balkanlar‟a kaymıĢtı. Anadolu ve Balkanlar‟da merkeziyetçi ve mutlakıyetçi bir 

idareyi sağlamak II. Mehmet‟e düĢtü. Ġstanbul tamamıyla Osmanlı topraklarıyla 

çevrilmiĢ durumdaydı. Bir fetih artık kaçınılmazdı. Uzun bir kuĢatmanın ardından 

Ġstanbul düĢtüğünde, II. Mehmet askeri dehasının yanı sıra devlet adamlığını da 

gösterdi. Moğollar‟ın fetihlerinin ardından yaptığı gibi bir medeniyeti alabildiğine 

yıkıcı bir tavırla tahrip edebilirdi. Ya da Haçlılar‟ın 1204 yılında Ġstanbul‟a yaptığı 

gibi Ģehri yağmalayabilirdi. Fakat O Ġstanbul‟u imparatorluğunun baĢĢehri yapmak 

istiyordu. Ġmparator Justinian‟ın katedrali Ayasofya‟yı sembolik bir anlamla birlikte 

camiye çevirdi. Ġstanbul nüfusu kısa zamanda birkaç kat artarak Ģehir sanatçıların ve 

bilim adamlarının davet edildiği, bir çok farklı etnisiteden ve dinden insanların bir 

arada yaĢadıkları ticaretin, kültürün ve siyasetin merkezi haline geldi.  Bir 

imparatorluğa son vererek, onun sembollerini tevarüs eden Fatih, aynı zamanda eski 
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Pers Kralları‟nın ve Türk hanlarının geleneksel çizgisinde bir mutlak hükümdar 

olarak Osmanlı padiĢahı prototipini yarattı. Fatih‟in Ġstanbul‟u fethi son derece tarihi 

bir olaydır. Fethe Osmanlı‟nın Balkan hakimiyeti açısından bakıldığında ise fethin 

hemen ardından Mora, Bosna, Arnavutluk, Ege Adaları ve hatta Belgrad‟ın 

muhasarasına kadar uzanan hızlı bir yayılma gerçekleĢmiĢtir (ĠnbaĢı, 2008:292).  

Fatih Ġstanbul‟un fethini bir nihai hedef olarak görmedi. Fetih sadece bir baĢlangıçtı. 

Sırp ve Bulgar Prensleri fethin hemen ardından Osmanlı tahtına bağlılıklarını 

sundular fakat Fatih bu vassallık sistemini daha fazla devam ettirmek istemedi. 

Balkanlar‟da daha doğrudan ve bütüncül bir idare tesis etmek ve ardından Avrupa 

topraklarındaki yayılmasını sürdürmek istiyordu. Fetih ile Fatih Sultan Mehmet‟in 

Balkanlar‟da kurduğu düzen yaklaĢık 4 yüzyıl boyunca devam etti. Fatih artık 

Hıristiyan âlemine hükmeden bir Müslüman yöneticiydi. Daha önce de bahsedildiği 

gibi Balkan topraklarında Ortodoks halk arasındaki yaygın inanç Müslümanlar‟ın 

Katolikler‟den daha adaletli oldukları yönündedir. Müslüman sarığını Latin külahına 

tercih etmek yaygın bir düĢünce idi.  

Osmanlı Beyliği‟nin politik bir entite olarak tarih sahnesindeki kurucusu hiç 

kuĢkusuz Osman Gazi‟dir fakat Osmanlı Sultanlığı‟nın kurucusu Osman‟ın oğlu 

Orhan‟dır. Orhan Sultan sanını taĢımıĢ bir bağımsızlık simgesi olarak da ilk Osmanlı 

sikkelerini bastırmıĢtır. Diğer Anadolu Beyleri, Orhan‟ın oğlu Murat‟ın 

hükümdarlığını tanıyınca Murat, “Hüdavendigar” ve ondan önce Selçuklu 

Sultanları‟nın kullandığı ve Ġmparatorluk‟ta hak iddiasını açıkça gösteren “sultan-ı 

azam” unvanlarını aldı. Halefi 1. Bayezit, çağdaĢ batı kaynaklarının imparator olarak 

betimlediği ilk Osmanlı Sultanı oldu. Bayezid 1395‟te Kahire‟deki Abbasi 

halifesinden, Anadolu Selçuklu hükümdarlarının özel unvanı Sultanü‟r Rum”, yani 

“Bizans Ülkeleri Sultanı” unvanının resmen tanınmasını istemiĢtir (Ġnalcık, 2006:62). 

Konstantiniyye‟yi fethedince Fatih unvanını alan II. Mehmet, Osmanlılar tarafından 

dört halifenin ardından en büyük Müslüman hükümdar olarak görüldü. Aynı 

zamanda II. Mehmet kendisini Roma‟nın da tek yasal varisi olarak görüyordu. 

Ġnalcık, Giacomo de Languschi‟den Fatih‟in “Dünya Ġmparatorluğu, tek bir din ve 

hükümdarla tek olmalıdır. Bu birliği gerçekleĢtirmek içinde Ġstanbul‟dan daha uygun 

bir yer yoktur” dediğini nakleder. Fatih‟in sarayındaki Rum bilginleri ve Ġtalyan 

hümanistleri kendisine Roma tarihi okurlardı (Ġnalcık, 2006:62). Fatih; Ġslam, Türk 



 

 

 

46 

 

ve Roma evrensel egemenlik geleneklerini kendi kiĢiliğinde birleĢtirdiğini iddia 

ediyordu. Fatih sahip olduğu emperyal zekâ ile Ortodoks Kilisesi‟nin Patriği olarak 

Gennadius‟u seçerken de Ġstanbul‟u bir dünya imparatorluğu merkezi yapmak fikri 

vardı. Ermeni Patriğini ve HahambaĢı‟nı da Ġstanbul‟a getirdi. Rum Ortodoks 

Patriği‟ne ve haleflerine “her türlü imtiyazı” tanıdı. Vergilerden muaf olan, kendi iç 

yönetiminde tamamıyla özerk olan Patriklik, aynı zamanda bütün Balkan 

Hristıyanları‟nın da bağlı olduğu yegâne dini otorite haline getirildi. Buradan 

hareketle ulusçuluk çağına kadar, Osmanlı yönetiminin Balkan halklarını idare 

etmesinin en önemli enstrümanı olan ve bir anlamda da kendisinin varlığını yitirmesi 

ile Balkanlar‟da Osmanlı yönetiminin de çözülmesi anlamına gelecek olan millet 

sisteminden bahsetmek gereklidir.  

Sırp Prensliği üzerinde doğrudan bir idare tesis etmek için mücadeleye baĢlayan II. 

Mehmet, Hunyadi‟nin çabalarına rağmen 1459‟da Belgrad hariç bütün Sırp 

topraklarını ele geçirdi ve PaĢalık haline getirdi. Sırp topraklarından Batı‟ya 

uzanıldığında bir diğer Slav krallığı olan Bosna ve Hersek Krallığı vardı. 

Yüzyıllardır Macarlar, Hırvatlar, Venedik ve Sırplar gibi nispi olarak güçlü 

komĢuların arasında çok kısa zaman dilimleri hariç tutulursa, bağımsızlığını 

korumakta zorlanan Bosna Krallığı, aynı zamanda Katolik ve Ortodoks dünyası 

arasında parçalanmıĢ yapısıyla da zayıf bir yönetimdi. Halkının önemli bir kısmı 

Bogomillik gibi hem Katolik hem de Ortodoks inancı tarafından heretik olarak 

görülen, aynı zamanda sosyal protest bir yönü de olan bir mezhebin mensubu olan 

Bosna Krallığı‟nın Osmanlı yönetimine girmesi hiç de zor olmadı. 1463‟te Bosna 

Krallığı sadece 20 yıl sonra da Hersek Osmanlı yönetimine girdi.  

Yukarıda da ifade ettiğimiz millet sisteminin getirdiği dini özgürlük içinde Osmanlı 

yönetimindeki Balkan halkları arasında kitlesel bir biçimde Ġslam dinine geçiĢin 

sıkça rastlanan bir deneyim olmadığı görülmektedir. BoĢnaklar ve Arnavutlar bunun 

büyük ölçüde istisnasını oluĢtururlar. Yine Ġslam‟a geçen Bulgar asıllı Pomak nüfus 

ve 17.yy sonunda fethedilen Girit Adası‟nın ahalisinin önemli ölçüde Ġslam dinini 

seçmeleri bunun istisnalarını oluĢturur.  

Karadağlı bilginler, Bizans‟ın Ortaçağ‟da tanıdığı ilk Güney Slav devletinin Duklja 

olduğunu söylerler. Bizans‟ın gönderdiği orduların 1042-1043 yıllarında 
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Karadağlılar karĢısında mağlup olmasıyla Bizans, Karadağ‟da Duklja hakimiyetini 

tanımak zorunda kalmıĢtı; bu tarihten sonra ise artık kaynaklarda Duklja yerine Zeta 

kelimesine rastlanır. Zeta Prensi Mihailo zamanında prensliğin sınırları Kosova, 

Sancak ve Hersek‟i de kapsayacak Ģekilde geniĢlemiĢ, 1077‟de Papa Gregorious 

Prens Mihailo‟ya krallık beratı göndererek, O‟nu taltif etmiĢ ve “Slavların Kralı 

Mihail” olarak tanımıĢtır. 1186-1189 tarihleri arasında Karadağ toprakları Sırp 

istilasına uğradı. Ġstila sırasında Katolik ağırlıklı Karadağ ahalisi Ortodoksluk‟a 

zorlanmıĢ, Bogomiller yok edilmiĢti. Sırp Nemanja Hanedanı‟ndan Kraliçe Jelena 

zamanında Karadağ özerkliğinin en üst seviyesine çıktı (1276-1309). Karadağ 

kelimesi ilk O‟nun zamanında zikredilir. Karadağ Nemanja hanedanı zamanında 

adeta Sırp krallarının yetiĢme yeridir, Osmanlı‟daki Ģehzade sancaklarına benziyordu 

(Karatay, 2008:145). Sırp Kralı DuĢan‟ın ölümüyle taht kavgaları ile ülkesi hızla 

dağıldı.(1355) Karadağ ĠĢkodra gölünün civarındaki bir köyü yöneten Balsa ve ailesi 

etrafında yeniden bağımsız bir devlet olarak kuruldu. Böylece Ġkinci Karadağ Devleti 

1360 yılında kurulduktan sonra hızla geniĢledi I. Djuradj zamanında Prizren‟i dahi 

almıĢtı. Hem Nemanja tahtını elde etmek isteyen hem de Arnavut topraklarını almak 

için sefere çıkan Balsa, en son seferinde Karlo Topi‟yi yenerek ilk kez Osmanlılar‟la 

karĢı karĢıya geldi. Karlo Topi‟nin yardım talebine cevap veren Hayrettin PaĢa 

komutasındaki Osmanlı Ordusu Karadağlılar‟ı yenilgiye uğrattı ve Balsa öldürüldü. 

(1385) Kosova SavaĢı‟nın ardından Karadağ, iki gücün arasında varlığını 

sürdürmeye çalıĢtı. Osmanlı ve Venedik arasında iliĢkinin seyri uzunca bir süre 

Karadağ‟ın da kaderi üzerinde etkili oldu. Venedikliler‟in yardımıyla kontrolü 

ellerine geçiren Zabjlak hâkimi Crnojeviç ailesi uzunca bir süre Karadağ‟ı yönettiler. 

Fatih Sultan Mehmet dönemindeki fetihlerle Karadağ toprakları gittikçe daraldı. 

BaĢkent durumundaki Zabjlak‟ın da düĢmesiyle dönemin Kralı Ivan Cetinje (Çetine) 

dağlık bölgesine çekilmiĢtir. 1482 yılında yapılan antlaĢmayla II. Bayezid Ivan‟ı 

Karadağ‟ın hâkimi olarak tanıdı. 1498 yılında ise Crnojevic hanedanı son buldu ve 

Karadağ‟da tamamıyla Osmanlı hâkimiyeti baĢladı (Karatay, 2008:150) 

En eski otantik Balkan halklarından biri olan Ġlliryalılar‟ın, Arnavutlar‟ın ataları 

oldukları kabul edilir. Hint- Avrupa kökenli antik bir halk olan Ġlirler, Arnavutluk‟un 

kuzey ve güney bölgelerine dağınık bir biçimde yerleĢmiĢlerdir. Heredot baĢta olmak 

üzere antik tarihçiler, Ġlirleri patriarkal toplulukları halinde yaĢayan ve birbirleri ile 
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sürekli mücadele halinde olan bağımsız kabile toplulukları olarak tasvir ederler. 6. ve 

12. yüzyıllar arasında iĢgaller ve göçler sebebiyle tarih sahnesinden silinen Ġliryalılar, 

12. yy‟da tekrar tarih sahnesinde göründüklerinde ise yüzyıllar süren yabancı 

iĢgallerinin getirdiği siyasi, ekonomik ve kültürel yapı nedeniyle birbirinden değiĢik 

askeri, siyasi ve dinsel ittifaklar içinde yer almıĢ kabileler olarak anılmıĢlardır 

(Bozbora, 2008:261). 12. yy‟da Sicilya Kralı‟nın himayesinde kurulan Arnavut 

Krallığı tarihte bir ilktir. Bundan sonra yaklaĢık 2 yy boyunca Arnavut toprakları 

Sırp Krallığı ile Bizans‟ Ġmparatorluğu arasındaki mücadeleye konu oldu. 1385 yılına 

gelindiğinde Osmanlı Devleti ile Arnavut Beylikler arasında yapılan Viyose 

SavaĢı‟ndan sonra Osmanlı ile Arnavut beylikler arasında bir vassallık iliĢkisi tesis 

edilmiĢti. Kabilevi aidiyetlerin her türlü siyasal aidiyetin üzerinde olduğu Arnavut 

Beylikler arasında bir kısmı daha sonra Osmanlı ile bu Vassallık iliĢkisinin 

yükümlülüklerini ağır bularak bu statülerine tek taraflı olarak son verdiler ve 

Osmanlı Devleti‟ne karĢı Balkan Devletleri ile birleĢerek bir Balkan ittifakı 

kurmuĢlardır; hatta 1389 tarihli Kosova SavaĢı‟nda Osmanlı Devleti‟ne karĢı Balkan 

Ġttifakı içinde yer almıĢlardır. Ankara SavaĢı‟nın ardından Sultan I. Mehmed‟in 

düzeni sağlamasıyla birlikte, Balkan topraklarındaki fetih hareketleri Arnavut 

kabileleri üzerinden de devam etti. Venedikliler‟le yapılan savaĢlarda galip gelen 

Osmanlılar, Arnavut topraklarında da üstün pozisyona gelerek Arnavut ili adıyla 

bilinen sancağı kurdular. Osmanlılar‟ın bölgede yaptığı en önemli değiĢikliklerden 

biri ziraat arazisinin tımarlaĢtırılmasıdır. Böylece Arnavutlar‟ın tarihi sosyal-

ekonomik yapıları köklü bir dönüĢüme uğruyordu. Mahalli beylerle teker teker 

anlaĢarak eskiden de sahip oldukları topraklar üzerinde tımar sahibi olmaları 

sağlanmıĢtı. Artık yerel halk kendini beylere karĢı değil, Osmanlı yönetimine bağlı 

hissetmektedir. Bu uygulamadan hoĢnut olmayan beylerin bir kısmı Osmanlı 

Ġdaresi‟ne karĢı ayaklanmıĢlardı. 1423 yılındaki Araniti ve Kastriota ailelerinin 

isyanları bunlardandır. 1430‟da Yanya‟nın alınması ile yeni bir arazi ve nüfus tahriri 

gerçekleĢtirilmiĢ ve Osmanlı Devleti bölgeyi artık doğrudan kontrol etmeye 

baĢlamıĢtır. Tımar sisteminden dolayı büyük kayıpları olan büyük feodal beyler, 

buldukları her fırsatta ayaklanmıĢlardır. Bunlar arasında en önemlisi Ġskender Bey‟in 

ayaklanmasıdır. Modern dönemde Arnavut ulusçuluğunun en önemli tarihsel 

sembollerinden olan Ġskender Bey (1405-1468) aslında Kastrioti ailesine mensup bir 
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Osmanlı devĢirmesidir. Osmanlı ordusunun 1443 yılında Ġzladi savaĢındaki 

mağlubiyetinden sonra Osmanlılar‟ın Balkanlar‟dan çıkarılabileceği düĢüncesiyle 

ordudan kaçan Ġskender Bey, Kuzey Arnavutluk‟ta babasına ait Kocacık ve 

Akçahisar‟ı ele geçirerek isyan etti. Ġskender 1468‟de ağır bir hastalıktan ölümüne 

kadar Osmanlı aleyhinde faaliyetlerde bulundu. Venedik, Macar ve Napoli 

Krallıkları‟nın desteğini alan Ġskender, Papa V. Nicolas tarafından “Mesih‟in 

savunucusu” ilan edildi. Ġskender Bey‟in Osmanlı ile yaptığı anlaĢmayı Venedik‟in 

tahrikleriyle bozması üzerine meseleyi kesin olarak çözmek isteyen II. Mehmed, 

bizzat Arnavutluk harekatına baĢladı. 1463 yılındaki Osmanlı- Venedik savaĢları 

sonrasında daha önce elden çıkan bir çok Ģehir geri alındı. 1478‟de Akçahisar, 

Drivasto, LeĢ ve Jabyak‟ın 1479‟da ĠĢkodra‟nın fethiyle Arnavutluk‟un büyük bir 

kısmı Osmanlı yönetimine geçti (Pamuk, 2008:341). 

1480 yılına gelindiğinde genel anlamda Balkanlar‟ın fethini tamamlayan II. Mehmet 

Ġtalya seferine çıkıyordu. Venedik‟le süren, sonu gelmeyen savaĢlarda Venedik‟i 

destekleyen ve Osmanlı karĢıtı Koalisyonları örgütleyen Papalığı ortadan kaldırmak 

üzere Roma üzerine yürüyen Fatih, Gedik Ahmet PaĢa komutasındaki ordunun 

Otranto‟yu fethinin ardından ölünce Roma kesin bir fetihten de kurtulmuĢ oldu 

(Thumbull, 2005:45). Fatih‟in halefi II. Bayezid yukarıda da bahsedildiği gibi 

Karadağ‟ın fethini tamamlamak gibi birkaç küçük fetihte bulundu. 1485 yılında 

Moldova‟nın (Boğdan) Karadeniz sahilindeki topraklarının fethi ile Osmanlı 

toprakları, Osmanlı vassallığına giren Müslüman Kırım tatarlarının topraklarıyla 

geniĢledi ve bütün Karadeniz ticareti Osmanlı egemenliğine girmiĢ oldu. 

Osmanlı Ġmparatorluğu‟nun Balkanlar‟daki varlığını sağlamlaĢtırabilmek için II. 

Bayezid‟in oğlu Sultan Selim bütün fetih hareketlerini Müslüman Ortadoğu üzerinde 

yoğunlaĢtırdı. O‟nun zamanında Hırvatistan sınırındaki birkaç küçük fetihten baĢka 

Balkanlar‟da bir fetih hareketi yaĢanmadı. Sultan Selim‟in ardından oğlu Sultan 

Süleyman I. Macaristan üzerindeki fetihlerini yoğunlaĢtırdı. 1520 ile 1529 arasında 

Osmanlılar Viyana kapılarındaydı. 1521 yılında Belgrad Osmanlılar‟ındı. 1522 

yılında Rodos fethedildi. Fakat Kanuni Sultan Süleyman döneminin Balkanlar‟daki 

en büyük fetih hareketi, 1526 yılında mağlup edilen büyük Haçlı ordusunun 
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ardından, 1541 yılında Macaristan‟ın bütünüyle fethedilmesidir. Macaristan artık 

tamamen Osmanlı toprağıdır (Schevill, 1991:217). 

1.2.3.Balkanlarda Osmanlı Yönetimi 

Tarih yazıcılığı alanında yaĢanan en büyük metodolojik problemlerin ilki ilerleme 

felsefesi ile bütünleĢen tek özneli, tek merkezli bir akıĢı, tarihin evrensel bir 

gerçekliği olmanın da ötesinde mutlak bir hakikat olarak görmesi problemi ise, diğeri 

de yine ilerlemeci tarih algılamasının bir sonucu olarak, tarihin içinde bulunulan 

zamandan geriye doğru sıradan bir anakronizmin de ötesinde, bugünün değer 

yargılarını ve zihniyet parametrelerini yine mutlak bir kategori olarak ele alarak, 

tarihi olguların kendi dönemleri içinde anlamlı bir bütün olarak idrak edilmesini 

engellemesi durumudur. Bu günü esas alan, mutlakçı tavrı destekleyen diğer bir 

önemli olgu da, bu günün siyasal yapısının gerektirdiği meĢruiyet temelinin geriye 

dönük tarih okumalarına duyduğu ihtiyaçtır. Batı merkezli tarih yazıcılıklarının ve de 

yine Osmanlı sonrası ulusçu Balkan tarihlerinin içine düĢtüğü temel açmazlar bu 

temel metodolojik problemlerle alakalıdır. Öte yandan ulusal tarih yazımının 

Osmanlı karĢıtlığına dayalı modern Ģiirselliği de Osmanlı Devleti‟nin baĢarılarını 

efsaneleĢtiren nostaljik Ģiirsellik de Osmanlı tecrübesinin anlaĢılmasının ve bu güne 

dair konuĢan bir gerçeklik olarak algılanmasının önündeki temel handikaplar 

olmuĢtur (Davutoğlu, 1999:9). Osmanlılar‟ın inĢa ettikleri düzen yek pare ve mutlak 

bir kategori olarak anlaĢılmak yerine, 14.yy „dan itibaren 15.yy sonlarına 

gelindiğinde eklektik nitelikleri olan bir küresel güç olduğu, 16. yy‟da üç  kıtaya 

yayılan son derece karmaĢık bir insan ve sosyal yapı mozaiğini bir düzen içinde 

tutabilme becerisini göstermenin yanında, dönemin en güçlü siyasi, ekonomik ve 

askeri gücü olduğu, 17. ve 18. yy.‟da bir taraftan iç yapısındaki sıkıntıları aĢmaya 

çalıĢırken öte yandan bürokratik ve estetik alanda son derece önemli açılımlar 

yapabildiği ve 19. yy‟da ise sömürgecilik karĢısında hem ayakta durmaya hem de 

yeni yapılara ayak uydurmaya çalıĢtığı dönemler olmak üzere  her biri kendine ait bir 

dönemlendirme içinde anlaĢılmayı hak etmektedir. Osmanlı tarihini genel dünya 

tarihi içinde anlamlı bir Ģekilde yorumlanabilecek bir yere oturtma problemini daha 

dar kapsamda fakat daha görünür bir biçimde genel Balkan tarihleri içinde de 

görmek mümkündür. 19. yy. ulusçu Balkan tarihlerinin her biri Osmanlı geçmiĢini 
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ötekileĢtirerek, Osmanlı mirasını inkâr ve tamamıyla silmek üzerine kurulu bir tarihi 

algılamaya sahiptirler.  

Osmanlı Ġmparatorluğu 3 kıtaya yayılan topraklarıyla, Avrupa‟da Balkan 

Yarımadası‟nda Tuna Nehri‟ne kadar olan toprakların tümü ve Tuna‟nın ötesinde 

kalan Transilvanya, Moldova, Romanya, Macaristan‟nın önemli bir kısmı, 

Polonya‟da Podolya ve Karadeniz‟in kuzey sahilinin bütünü üzerinde; Anadolu, 

Ermenistan, Kafkasya‟nın önemli bir kısmı, Fırat ve Dicle vadileri üzerinden Ġran 

Körfezi‟ne kadar uzanan coğrafyada ve bütün Doğu Akdeniz sahilinden, Arap 

Yarımadası‟nı ve Aden Körfezi‟ni de içerecek biçimde Asya‟da, Mısır, Libya 

(Trablus), Tunus ve Cezayir‟i içeren topraklarıyla Afrika‟da hakimdi. Bu resmi 

tamamlamak için son olarak da Girit, Kıbrıs ve bütün Ege Adaları‟nı eklemek 

gerekir. Bu geniĢ coğrafyada farklı din, kültür ve etnisiteden onlarca halk 

yaĢamaktadır. Türkmenler, Tatarlar, Kürtler, Araplar, BoĢnaklar, Arnavutlar, 

Berberiler, Rumenler, Ermeniler, Rumlar, Gürcüler, Süryaniler, Macarlar, Sırplar, 

Yahudiler ve Kıptiler olmak üzere onlarca halk aynı idare altında yaĢamaktaydı. 

16. yy‟ın baĢlarına gelindiğinde, Balkan Yarımadası‟ndaki Hıristiyanları‟n önemli 

bir kısmı artık Osmanlı‟nın Ġslami teokratik toplum yapısının içinde toplanmıĢtı. 

Klasik Ġslam medeniyetinde, dini ve seküler alanlar birbirinden ayrılmayacak Ģekilde 

iç içe geçmiĢ durumdadır. Osmanlılar bu mirasın üzerine kendilerine ait bir takım 

yenilikler eklemiĢlerdi. Tarihçiler çoğu zaman sosyo-politik inĢayı kulluğa dayalı bir 

devlet idari yapılanması ve dini ve idari kurumlar arasında bölüĢülmüĢ bir iktidar ile 

karakterize edilebilecek özgün bir “Osmanlı Sistemi”nden bahsederler. Tabiî ki 600 

yıla yakın varlığını sürdürmüĢ Osmanlı yönetimine ait böyle katı değiĢmez bir 

sistemik algıdan bahsetmek zor da olsa, daha çok bu isimlendirme ile kastedilen 

mütekâmil halini 16.yy ortalarında I. Süleyman döneminde almıĢ olan bir yapı 

olduğu düĢünülebilir.  

Osmanlı Ġmparatorluğu en temelde Ġslami bir devlet düzenine sahipti, Ġslami ilkeler 

devletin doğasında temel bir yere sahiptir. Bütün Müslümanlar ortak bir inananlar 

topluluğunun üyesi olarak düĢünülmektedir. Mekân tasavvuru geleneksel Ġslam 
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fıkhının
8
 kavramları üzerinden tanımlanmakta ve Ġslami ilkelerle yönetilen topraklar 

Dar-ul Ġslam olarak isimlendirilirken Müslüman olmayan ülkeler ise Dar-ul harp 

olarak bilinmektedir. Devletin temel görevi gaza geleneğini sürdürmektir. 

Osmanlı devlet kavramı en temelde adalet ilkesi etrafında anlaĢılabilir. Gazi 

geleneğinde eski bir Osmanlı halk destanında DerviĢ Sarı Saltuk, Osman Gazi‟ye Ģu 

öğüdü verir: “Adil ol, yan tutma; yoksulun ahını alma; uyruklarına kötü davranma… 

Kadı ve valilerini denetle ki iktidarda kalasın ve uyruklarının, bağlılığını 

yitirmeyesin”. Osmanlılar, bu devlet kavramının 11. yy‟dan itibaren Selçuklu ve 

Ġlhanlı Ġmparatorlukları tarafından değiĢtirilmiĢ bir biçimini devralmıĢlardır (Ġnalcık, 

2006:72). 17. yüzyıl tanınmıĢ ahlakçısı Kınalızade Ali, Osmanlı siyasi ideolojisini 

Ahlak-i Alaisi‟nde veciz olarak ifade eder. Kınalızade‟ye göre, Adalet teorisinin 

kökleri, Kadim Yunan‟a, dahası Hint kültürüne kadar uzanır. Ahlakçı bize söz 

konusu metnin kadim bir Süryani levhasında bulunduğunu, “düzenin, adaletin ikizi 

ve aralarında ayrılmaz” olduklarını hatırlatır. Daire-i adliyeyi okurlarına sunmadan 

önce, yazar, önce “ilahi” diye nitelediği Platon‟a ve Farabi‟den beri adet olduğu gibi 

“muallim-i evvel” diye sözünü ettiği Aristo‟ya övgüler düzer. Adalet ilkesinin 

Osmanlı Devleti‟nin merkezinde duran aklı ne Ģekilde belirlediğini birbirine 

döngüsel olarak ilintili sekiz temel prensipten müteĢekkil Ģu adalet çemberinde 

bulmak mümkündür. 

1. Askeri güç olmaksızın saltanat tesis edilemez. 

2. Servet olmaksızın askeri güç tesis edilemez. 

3. Serveti üretecek olan reayadır. 

4. Reayayı adaletli yönetimle koruyacak olan sultandır. 

5. Adalet dünyada ahengi gerektirir. 

6. Dünya bir bahçedir ve bu bahçenin duvarları da devlettir.  

7. Devletin payandası Ģeriattır. 

                                                 
8
 Özelde Sünni fıkhının çizdiği sınırlar aslında Osmanlı‟ya özgü değildi. Ġslam devlet geleneği 

üzerinde olan sözgelimi Özbek hanları ve ya Hindistan‟daki Mughul hanları da benzer bir dünya 

tasavvuruna sahipti. Bkz. Faroqhi Suraia, The Ottoman Empıre And The World Around It ,I.B. Tauris, 

London:2004,s.2 
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8. Sultana sadakat olmazsa Ģeriat desteksiz kalır. 

Osmanlı bürokrat ve tarihçisi Tursun Bey, 15.yy‟ın ilk yarısında Ģöyle yazıyordu: 

“Yalnız akla dayanan hükümete sultani yasak denir; bu dünyada ve öbüründe 

mutluluğu sağlayacak ilkeler üstüne kurulan hükümete ise tanrısal politika ya da 

Ģeriat denir. Peygamber Ģeriat telkin etmiĢtir. Fakat bu politikaları ancak hükümdarın 

iktidarı kurumlaĢtırabilir. Bir hükümdar yoksa insanlar uyumlu yaĢayamaz ve 

topluca yok olup gidebilirler. Tanrı bu iktidarı yalnız bir kiĢiye vermiĢtir ve düzenin 

sürekliliği için, bu kiĢiye mutlak itaat gereklidir.” Ġran devlet felsefesini izleyen 

Tursun Bey, devleti hükümdarın mutlak iktidarı ile özdeĢ kıldığı gibi, devletin 

kalıcılığı için de adaleti temel olarak görür. Devlet ve toplum, Tursun Bey‟in her Ģey 

de ılımlı ve bağıĢlayıcı olmak, zulme son vermek diye tanımladığı hukuk ve adalet 

prensiplerine dayanır, adaletsiz toplum ayakta kalamaz (Ġnalcık, 2006:74). 

Ortadoğu devlet geleneğini tevarüs eden Osmanlı Ġmparatorluğu‟nda toplumsal yapı 

iki ayrı sınıf üzerine kuruludur. Ġlki hükümdar ve iktidarını devrettiği vezir ve valiler 

yani yönetici elit, diğeri ise vergi verenler yani reayadır. Osmanlı sultanları 

fermanları aracılığıyla reayayı Tanrı‟nın bir emaneti olarak saydıklarını sık sık 

tekrarlardı. Sultanın en temel görevi reayasını Tanrı‟nın koyduğu Ģeriat yolunda 

adaletle yönetmekti. PadiĢah töreye göre memleketin sahibi sayılırdı. Bu sebeple 

tebaasının canı ve malı üzerine tasarruf hakkı vardı, vasıtalı ve ya vasıtasız bunu 

kullanırdı. Her türlü kuvvet padiĢahın emrindeydi. Ancak bunu keyfi olarak değil 

kanun, nizam ve ananelere dayanarak ve muamelatın icaplarına göre yürütürdü 

(Halaçoğlu, 2002:795).  

Osmanlı Devleti‟nin kuruluĢ döneminde, töreye uygun olarak yönetimde aĢiret 

usulleri tatbik edilmiĢtir. Ġlk devirlerden beri meĢveret temel bir ilke olarak 

uygulanmıĢtır. PadiĢahın bir kısım devlet adamının fikirlerine müracaat etmesi, daha 

sonra Divan adı altında kurumsallaĢmıĢ ve Divan, Osmanlı idari sistemi içinde en 

temel fonksiyon icra eden bir kurum olarak belirmiĢtir. Fatih dönemine kadar 

yönetime esas olan örfe dayalı bir Ģekil olarak var olan nizam ve usuller Fatih‟le 

birlikte yazılı kanunlar haline gelmiĢtir. Fatih ile birlikte padiĢahlar Divan 

toplantılarına bizzat katılmak âdetini de terk ederek kafes arkasından izlemeyi uygun 

görmüĢlerdir. Böylece Divan‟a baĢkanlık etme görevini üstlenen sadrazam‟ların 
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devlet içindeki ağırlıkları artmıĢtır. Divan toplantılarına sadrazam‟ın yanı sıra 

vezirler, kadı askerler, defterdarlar ve niĢancı asli üye olarak katılırdı. Osmanlı‟da 

askeri sınıfa ait Ģeri ve hukuki iĢlerin görüĢüldüğü kadı askerlik makamı ilk kez 1360 

tarihinde Orhan Gazi zamanında kurulmuĢtu. 1480 yılında ise Balkan fetihleri ile 

geniĢleyen Osmanlı topraklarında iki kadı askerlik makamının olduğu görülmektedir. 

Kadı askerlerden Rumeli kadı askeri tıpkı Osmanlı taĢra teĢkilatındaki Rumeli 

Beylerbeyi‟nin Anadolu Beylerbeyi‟nden derece itibarıyla üstün olması gibi Anadolu 

kadı askerinden derece ve paye itibarıyla üstündü, geliri de daha çoktu. Bu durum da 

Osmanlı yönetiminin Balkan topraklarına verdikleri önemin bir iĢareti olarak 

okunabilir. 

Osmanlı Ġmparatorluğu idari yapısı en temelde savaĢ üzerine kurulmuĢ ve geliĢmiĢ 

bir askeri yapıdır. Osmanlı idari teĢkilatı, askeri teĢkilatla iç içedir hatta aynı Ģeydir. 

“Askeri” sınıf, yönetici eliti temsil eder. Osmanlı baĢkenti, hem idari yapının 

merkezi hem de askeri mekanizmanın kumanda merkezidir. Ġmparatorluğun taĢra 

teĢkilatı da askeri ihtiyaçları karĢılayacak biçimde yapılandırıldığından, eyaletler 

aynı zamanda askeri birer üs, birer bölgesel merkezdir.  

Osmanlı Sultanları bir bölgeyi yönetmek için ilk dönemlerden itibaren hep iki yetkili 

atamıĢlardır; askeri sınıf kökenli ve sultanın yürütme yetkisini temsil eden Bey; 

ulema kökenli ve sultanın yasal yetkisini temsil eden Kadı. Bey, Kadının hükmü 

olmadan hiçbir ceza veremez, kadı da hiçbir kararını kendisi icra edemezdi. Kadı 

kararlarında yani, Ģeriat ve kanunu uygulamada Bey‟den bağımsızdı. Emirlerini 

doğrudan doğruya Sultan‟dan alır, Sultan‟a karĢı doğrudan doğruya dilekçe 

verebilirdi. Eyalet yönetimindeki bu güçler ayrımını Osmanlılar adil bir yönetimin 

temeli olarak görürlerdi (Ġnalcık,2006:108). 

Henüz bir uç beyliği olduğu zamanlarda Osmanlı ülkesi, bir “hünkar sancağı”yla, 

Bey‟in oğullarının yönetimine bıraktığı sancaklara bölünmüĢtü. Sancak, 

hükümdardan iktidar simgesi olarak bir sancak (bayrak) almıĢ, askeri bir vali olan 

Sancakbeyi‟nin emrindeki yönetim birimidir. 1361‟den sonra Osmanlı topraklarının 

Balkanlar‟da hızla geniĢlemesi üzerine denetimi elde tutabilmek için, bütün 

Sancakbeyleri‟nin baĢına bir Beylerbeyi atamak gerekmiĢti. Selçuklular‟dan tevarüs 

edilen bu yönetim geleneğini, I. Murat, 1362‟de tahta çıkmak üzere Bursa‟ya hareket 
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ettiği zaman, güvendiği Lalası ġahin‟i bu göreve atayarak, ilk Beylerbeyliği‟ni 

Rumeli‟nde kurmuĢtur. Daha sonra Kütahya merkezli bir Anadolu Beylerbeyliği ve 

ardından Osmanlı Ģehzadesinin oturduğu Amasya‟nın merkez olduğu bir üçüncü 

Beylerbeyliği oluĢturuldu. Bunlar 15. yüzyılın ortalarına kadar Osmanlı 

Ġmparatorluğu‟nun üç Beylerbeyliği olarak kalmıĢ ve imparatorluğun her zaman 

omurgasını oluĢturmuĢtur. Beylerbeyiler kendi bölgesinde bütün “umur-u siyasette” 

hükümdarın temsilcisi olmak, beylerbeyi divanında askeri hususlara dair meseleleri 

halletmek, bölgesinde güvenliği sağlamak, tımar tevcihi ve terakkilerini yürütmek 

gibi vazifeyle mükellefti. 15 yüzyıldan itibaren Beylerbeyleri‟nin yetkilerinin 

azaldığını Sancakbeyleri üzerinde bir teftiĢ yetkisinin ötesine gidemediği 

görülmektedir.  

Beylerbeyiler vilayet merkezinde otururlardı. Rumeli Beylerbeyliği‟nin merkezi 

Manastır idi. Derece itibarıyla en büyük Beylerbeyi, Rumeli Beylerbeyi‟dir.  

Fetih döneminde Osmanlı yönetiminin Rumeli eyaletlerinde kuruluĢu, iki aĢamalı bir 

süreçten geçmiĢti. Doğrudan doğruya Osmanlı yönetiminde sancak olarak 

örgütlenmiĢ alan ile gazaya açık alan arasında, ya bir uç, sınır bölgesi ya da vassal bir 

devlet olarak tampon bir bölge bulunurdu. Uçlardaki beyler, merkezi hükümetten, 

baĢkente görece yakın olanlara oranla daha bağımsızdı ve beylikleri babadan oğla 

geçen Evrenosoğulları, Mihaloğulları, PaĢayiğitoğulları, Malkoçoğulları gibi 

ailelerdendi. Uçbeyleri‟nin bölgelerindeki sipahiler genellikle kendi kulları ya da 

hizmetkârlarıydı. Sırp despotluğu, Eflak ve Boğdan Voyvodalığı gibi vasal 

devletlerdeki hanedanlara Osmanlılar, bazen içiĢlerinde özerklik verir, ama onları 

yıllık bir haraç vermek ve seferlerde yardımcı güç sağlamakla zorunlu tutardı. Bazı 

bölgeleri uçbeyliği bazı bölgeleri vasal beylik olarak tutmayı yeğlerlerdi (Ġnalcık, 

2006:109). Osmanlılar‟ın Balkanlar‟da geniĢlemesi döneminde, Osmanlı 

geniĢlemesinin bazı stratejik açıdan önemli güzergâhlarında “Uç”lar kuruldu. Uçlar 

Hıristiyan komĢularına karĢı seferler düzenleyen ve içiĢlerinde neredeyse tamamen 

bağımsız olan, yarı bağımsız Osmanlı komutanları tarafından yönetilen topraklardı. 

PaĢa Yiğit ve Evrenos Bey‟in Uçları bu anlamda klasik örnekler olarak 

değerlendirilebilir. Balkanlar‟ın bu ilk dönemindeki fetih hareketleri özellikle 

Evrenos Bey‟in çabaları oldukça önemlidir. O‟nun yönetimi altındaki Uç‟un ilk 
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merkezi Gümülcine idi. Fakat ucun sınırları geniĢledikçe merkez önce Serez‟e, 

ardından Yenice-i Vardar‟a doğru kaydı. Bu dönemde Gümülcine, Serez, Manastır 

(Bitola), BihliĢte, HurpiĢte bir sancak olarak Sultan Murat tarafından Feridun Bey‟in 

yönetimine verilmiĢti. 1392 yılı Ocak ayına gelindiğinde, Üsküp‟ün alınmasının 

ardından, buraların Uç yönetiminin PaĢa Yiğit‟e verildiği bilinmektedir. 1395 yılında 

Rovine SavaĢı‟ndan sonra bu günkü Makedonya‟nın neredeyse tamamı 

Osmanlılar‟ın yönetimine girdi. Bu toprakların önemli bir kısmı PaĢa Yiğit (1414‟e 

kadar) ve halefleri Ġshak Bey (1414-1439) ve Ġsa Bey(1439-1463) tarafından 

yönetilen Uç‟a dahil edildi. Daha sonra 1463 yılında Bosna‟nın da alınmasıyla, 

Üsküp ucu parçalandı ve Ġsa Bey Bosna‟nın da ilk Sancakbeyi oldu. Bosna 

sancağının geri kalan kısmı ise PaĢa sancağına katıldı. 1455 yılında Ġsa Bey‟e 

bırakılan Uc, Üsküp (Skopje- Makedonya), Kalkandelen (Tetova- Makedonya), 

Zveçan, Ras, Yeleç ve Hodided vilayetlerine bölünmüĢtü. Yine Balkanlar‟daki 

önemli sancak merkezleri olan Vidin ve Niğbolu‟nun da Gazi Mihal‟e arpalık- 

ocaklık olarak verilmiĢti. Daha sonra da kapıkulu ordusunun oluĢumu sürecinden 

bahsederken değineceğimiz gibi, bu yarı bağımsız Uc Beyleri‟nin imtiyazlı 

konumlarını zaman içinde yitirmelerine ve normal Sancakbeyleri‟ne dönüĢmelerine 

Ģahit olunacaktır. Sultanın doğrudan yönetimindeki toprakların artmasını beraberinde 

getiren toprak geniĢlemesi ile birlikte de Uc Beyleri‟nin önemi azaldı. Osmanlı 

ordusunun en aktif unsuru olan sınır birliklerine komuta eden Uc Beyleri 1360-1453 

döneminde imparatorluğun iç ve dıĢ siyasetinde çok önemli bir rol oynadılar. 1402 

yenilgisini izleyen Fetret Devri iktidarın fiilen Uc Beyleri‟nin eline geçmesine sebep 

oldu. Daha çok saraydaki kendi kulları arasından seçtiklerini Uc Bey‟i yapan II. 

Murad döneminde (1421-1451) merkezileĢme ve merkezkaç güçler arasındaki 

mücadele merkezi otoritenin lehine kesinleĢti. Bu sürecin henüz tamamlanmadığı bir 

aĢamada, ırsi Uc beylerine bağlı sınır kuvvetleri ile geri bölgede tımar sahibi olan 

tımarlı sipahiler arasındaki rekabetin keskinleĢtiği de görüldü. Bu rekabet Ġnalcık‟a 

göre ġeyh Bedrettin ayaklanması da dahil olmak üzere, ilk dönem Osmanlı tarihinin 

bir çok gerilim ve kargaĢalıklarını da açıklama bakımından önem taĢımaktadır 

(Ġnalcık,2006:49). Uzunca bir dönem Osmanlı tahtı üzerinde hak iddia eden 

Ģehzadeler de daima merkezi hükümete karĢı kaynaĢma odakları durumunda olan bu 

Uc bölgelerine sığınıyorlardı. Osmanlı sınırlarını Balkan topraklarında geniĢletmede 
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can alıcı bir rol oynayan Uc Beyleri, Kanuni Sultan Süleyman dönemine (1520-

1566) kadar yaklaĢık bir asır daha önemlerini kısmen koruyabildiler. Sonunda 

Kanuni döneminde idari teĢkilatın bir birimi olarak “Uc”lar lağvedildi ve Osmanlı 

topraklarının çoğunluğunun eyaletler, sancaklar, kazalar ve nahiyelere bölünmesiyle 

birlikte özel bir statüye sahip toprakların yerini normal Osmanlı eyaletleri aldı 

(Rossitsa, 2002: 916). 

Uc Beyleri‟nin baskısı altında kalan Balkan Prens ve Beyleri‟nden bir çoğu sürekli 

akınlara hedef olmamak için, Osmanlı Üst Beyliği‟ni kabul ediyorlardı. Ġlk dönem 

fetihlerinde Balkanlar‟ın Hıristiyan beyliklerinin top yekün ilhak edilmeyerek bir 

süre haraçgüzar statüde yıllık vergiye tabi tutuldukları görülmektedir. Bu statünün 

süresi her bölgenin özel koĢullarına göre farklılıklar gösterebiliyordu. Genel olarak 

bu geçiĢin, önce, yerel hanedanların ve direnç noktalarının ortadan kaldırılması 

yoluyla vassallık bağlarının sıkılaĢtırılmasını, ardından, Osmanlı öncesi yönetim 

aygıtının bütün kalıntılarının yerine, Osmanlı taĢra yönetiminin temel yapıtaĢı olan 

tımar sisteminin getirilmesini kapsadığını söyleyebiliriz (Ġnalcık,2006:50). 

Erken dönem Osmanlı Ucları‟nın etkisi, Osmanlı yönetimindeki Balkanlar‟ın 

kendine has etnik bileĢimine de yansımıĢtır. 14. yy‟da sırasıyla Trakya, Doğu 

Bulgaristan, Makedonya ve Tesalya‟da peĢpeĢe oluĢan Uc bölgeleri, Filibe (Plovdiv), 

Sofya, Babadağ, Silistre, Vidin, Üsküp, Serez, Tırhala (Trikkala) ve Ergiri 

(Argyrokastron) gibi merkezler etrafında Türk göçmenlerin ve kültürünün ağır 

bastığı kesimler haline geldiler. Bu yörelerde Türk köylülerinin yoğun biçimde 

yerleĢmesi, Kolonizasyona öncülük eden derviĢ zaviyeleri ve yarı-göçer Yörük 

gruplarının iskanı gibi unsurlarıyla, daha önce Batı Anadolu‟daki benzer çizgiler 

taĢıyordu (Ġnalcık,2006:50). 

15. ve 16. yüzyıllarda ise, hükümet yeni fethedilen yerleri Sancakbeyleri‟nin 

doğrudan yönetimine veriyor ve bunların baĢına ise bir Beylerbeyi atıyordu. 

Böylelikle yeni Beylerbeylilikler ortaya çıkıyordu. Yeni Beylerbeyilikler‟in oluĢumu 

askeri mülahazalarla üzerinde durulan uzun süreçler neticesinde gerçekleĢirdi. 

Örneğin, önceleri Rumeli Beylerbeyiliği‟ne bağlı Bosna‟nın Avusturya‟ya karĢı 

askeri önlem olarak ayrı bir Beylerbeyilik biçiminde örgütlenmesi, 1463‟ten 1580‟e 

kadar sürmüĢtür. 1533 yılında imparatorluktaki Beylerbeyilik sayısı altı idi. Kanuni 
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Sultan Süleyman saltanatının sonunda onaltıya varmıĢtı. 1590 yılına gelindiğinde 

geniĢlikleri sınırlandırılan Beylerbeyilikler, o zamandan baĢlayarak “eyalet” diye 

adlandırıldılar. 1610 yılına gelindiğinde Ġmparatorluk‟ta böyle 32 eyalet vardı. Bu 

sistem II. Mahmut dönemine kadar devam edecektir. Devletin büyük toprak kayıpları 

ile birlikte eyaletlerin bir kısmı da ortadan kalkacaktır (Göyünç, 1999:78).  

Balkanlar‟daki Osmanlı idari yapılanması, Rumeli Beylerbeyliği üzerinden 

izlenebilir. Rumeli Beylerbeyliği‟nin kapsadığı merkezi otoritenin doğrudan kontrolü 

altındaki topraklar, Sancakbeyleri tarafından yönetilen sancaklara bölündü. 15. yy‟da 

Orta Balkanlar‟da PaĢa, Çirmen, Küstendil, Ohri, Niğbolu, Vidin, Silistre ve Sofya 

Sancakları‟nın olduğu bilinmektedir. Birer sancak merkezi olarak Manastır, Üsküp, 

Selanik ve Serez‟in de yine bu dönem içinde adı geçmekle birlikte, bu konudaki 

bilgiler daha az kesindir (Rossitsa, 2002: 916). Osmanlı taĢra teĢkilatı ve askeri 

düzeni sancak esasına göre oluĢturulmuĢtu. Sancaklar da kazai-idari birimler olarak 

kazalara ayrılmıĢlardır. Kazalar ise Kadılar tarafından yönetilmektedir. Osmanlı 

Devleti‟nin Balkanlar‟daki Ġdari teĢkilatlanması Ģu Ģekildeydi: Ġstanbul, Edirne, 

Selanik, Manastır, Kosova, ĠĢkodra, Yanya, Girit ve Bosna-Hersek vilayetleri. Daha 

sonra ele alacağımız Kosova ve Makedonya topraklarındaki idari örgütlenme ise 

PaĢa Sancağı, Köstendil Sancağı ve Ohri Sancağı‟ndan daha sonraları ise bunlara 

Üsküp Sancağı da eklenmiĢtir. 16. yüzyılda PaĢa Sancağı‟nın idari mülki sınırları 

daraltılmakta ve içerdiği toprakların bir kısmı Selanik ve Üsküp Sancakları‟na taksim 

edilmekteydi.  

Eyaletler vergilerin toplanma biçimine göre, iki ana sınıfa ayrılmaktadır: Salyaneli ve 

Salyanesiz eyaletler. Devlet, tımar sistemini ancak sancak sistemiyle Osmanlı yasa 

ve sisteminin yeterince yerleĢtiği bölgelerde uygulayabilirdi. Tımar sistemi Mısır, 

Bağdat, HabeĢistan, Basra ve Elhassa eyaletlerinde uygulanmamıĢtır; dolayısıyla 

bunların bu derece özerklikleri tanınmıĢtır. Bu eyaletlere merkezden bir yeniçeri 

garnizonu yerleĢtirilir, birer vali, kadı ve defterdar atanırdı. Eyaletin gelirleri Vali 

tarafından toplanır, gelirler tımar olarak dağıtılmaz, bütün askeri ve idari harcamalar 

yapıldıktan sonra her yıl “salyane” denilen sabit bir miktar merkeze gönderirdi. 

Osmanlı‟nın Balkan eyaletleri ise Salyanesiz yani, geliri tımar olarak dağıtılan 
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arazilerdir. Fakat Eflak, Boğdan, Erdel, Ragusa (Dubrovnik)‟in yönetimi farklıdır, 

buralar Osmanlı‟nın vassalı olan özerkliğe sahip Hıristiyan beyliklerdir.  

Osmanlı‟nın doğrudan hakimiyet tesis ettiği tipik Osmanlı eyaletlerinde tımar sistemi 

uygulanmaktadır. Birbirinden farklı kültürlerin ve sosyo-ekonomik koĢulların olduğu 

geniĢ coğrafyalara yayılan Osmanlılar, hem merkezi otoriteyi tesis edebilmek hem de 

mahalli Ģartlara uyum sağlayabilmek amacıyla farklı yönetim tekniklerini kullandılar. 

Bunlardan en dikkat çekeni olan tımar en temelde devlet görevlilerine belli bir 

hizmet karĢılığında belli bir bölgenin vergi toplama yetkisinin devredilmesidir fakat 

tımar sisteminin asıl amacının asker beslemek olduğu açıktır. Balkan toprakları 

devletin oldukça erken bir döneminde tımar sistemiyle vergilendirilmektedir. 

Osmanlılar‟ın Balkanlar‟da ilerlemesi için gerekli olan teĢkilatı ve itici gücü tımar 

sistemi ile birlikte sipahi ordusunun sağladığı söylenebilir. Öyle ki fethedilen 

topraklara zaman geçirilmeden tımar sistemi uygulanmıĢ bu yolla her türlü gelir 

kaynağının yanı sıra, mahalli halk da kontrol altın alınmıĢtır. KarĢılıklı olarak yapılan 

nüfus kaydırmaları ve yeni fethedilen bölgelerin Müslüman nüfus tarafından iskanı 

da yine tımar sistemi aracılıyla gerçekleĢtirilmiĢtir. Ġlk dönemlerde bazı bölgelerde 

örneğin Bosna ve Hersek‟te mahalli asilzade gruplarının Osmanlı öncesi imtiyazlı 

durumlarının tanınarak kabul edilmesine rağmen, Balkanlar‟ın genelinde tımar 

sisteminin tamamıyle yerleĢtiği ve hatta buraların imparatorluğun diğer bölgelerine 

nazaran tımar sistemi aracılığıyla daha iyi kontrol ve idare edildiği söylenebilir 

(Acun, 2002: 899). 

Askeri ve idari yapının iç içe geçtiği Osmanlı yönetiminde, doğrudan kalabalık bir 

ordunun beslenmesini temin eden Tımar sistemi, aslında Osmanlı‟ya özgü değildir. 

Daha önce Ġslami devlet geleneğinde özellikle de Selçuklular‟da Ġkta sistemi ve yine 

Bizans Ġmparatorluğu zamanındaki “pronoia” lar tımarın tarihi örneklerini temsil 

ederler. Tımar sistemi büyük bir imparatorluk ordusunu Ortaçağ ekonomisine 

dayanarak ayakta tutabilme imkanını Osmanlılar‟a vermiĢ, imparatorluğun eyalet 

yönetimiyle mali, toplumsal, tarımsal politikalarına biçim getirmiĢtir. Ve tüm bu 

politika alanları aslında devletin askeri ihtiyaçlarına cevap vermek üzere 

tasarlanmıĢtı. Bizans dönemindeki uygulamalar, Osmanlılar‟ın Balkanlar‟daki 

Bizans topraklarını fethini müteakip kolayca içselleĢtirilebildi. Bizans yönetiminin 
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toprakta mukim köylülere uyguladığı angaryalar, Osmanlı sistemi içinde 

dönüĢtürülürken, zamanla zengin Hıristiyan beylerin elindeki geniĢ mülklerle 

manastır toprakları da tımara dönüĢtürüldü. Tımar sistemi böylece daha ilk 

dönemlerden baĢlayarak Osmanlı rejiminin ayırt edici bir niteliği olmuĢtu 

(Ġnalcık,2006:112). 

Osmanlı ordusu bir yeri zapt ettiğinde, vergilerin uygun bir Ģekilde tespitinin 

yapılabilmesi için bölgenin nüfusu ve kaynakları titiz bir Ģekilde kayda 

geçirilmekteydi. Tımar uygulamasının zirvede olduğu sıralarda sipahiler, sadece 

genellikle ayni olmak üzere bazı özel vergileri ve hizmet borçlarını toplamakla 

yükümlüydü. Bu ödemeler düzenli ödemeler olduklarından, köylüler daha önceki 

feodal lordlarının yönetimi altında bulundukları zamanlara kıyasla genellikle daha iyi 

durumdaydı. Osmanlı fatihleri, “kullanım” anlamına gelen “Ġstimalet” politikası 

sayesinde, köylülerin desteğini kazanıp, eski efendilerine karĢı kendilerini 

desteklemelerini sağlamaya çalıĢıyordu. Balkan köylülerin çoğu, veraset hakkına 

sahip oldukları arazileri tımar sistemine göre ekip biçti. Bu köylülerin oğullarının 

arazilerini ekip biçmeye devam edebiliyordu; ama bu haklarını izin almaksızın bir 

baĢkasına satma ya da devretme haklarından yoksundular (Jelavich,2006: 47).  

Ġmparatorluğun klasik döneminde ordunun önemli bölümünü tımarlı sipahiler 

oluĢturmaktadır. Sipahi geleneksel silahla kullanan tipik bir Ortaçağ atlısıdır. 

Osmanlı ordusunda ateĢli silahları genellikle yeniçeriler kullanırdı. Bir tahmine göre 

1475 dolaylarında ulufe, yani nakit maaĢ alan, kapıkulu sipahilerinin sayısı üç bin 

,yeniçerilerin sayısı altı bin iken, Rumeli‟nde yirmi iki bin, Anadolu‟da on yedi bin 

tımarlı sipahi vardı. Yüzyıl sonra Kanuni Sultan Süleyman zamanında ise kırk bin 

eyalet sipahisi olduğu hesaplanmıĢtır. 

Toprak ve köylüler üzerindeki denetimleri açısından, tımar sahipliği ile batıdaki 

feodal lordların sahip olduğu haklar karĢılaĢtırılamaz (Ġnalcık, 2004:158). Devletin 

askeri ihtiyaçlarının karĢılanması ile köylünün sosyal güvenliğinin bir arada 

sağlandığı etkili bir mekanizma olarak Tımar sisteminde, tımar sahipleri sadece 

kendilerine tahsis edilen toprağa ait vergi gelirini toplamakla yetkiliydiler, Kadı‟nın 

yetkisi dahilinde sahip oldukları asayiĢe dair bir kısım idari yetkiler gibi kanunun 

tanımladığı hizmetler dıĢında köylü üzerindeki yetkileri özü itibarıyle mali bir 
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yetkiydi (Huphick, 2002:126). Teorik olarak padiĢahın mülkü olan miri arazi vergi 

gelirine göre tımar, zemat ve has olarak tasnif edilirken, sıradan bir Osmanlı 

sipahisine tımar denilen düĢük gelirli araziler verilirdi. Askeri ve idari hiyerarĢide 

sahip olunan pozisyona göre daha üstte yer alanlar, zeamet almaya hak kazanırlardı. 

Yükümlülükleri yerine getirmedeki baĢarısızlık ya da sahip olunan hakları kötüye 

kullanmak gibi durumlarda tımar sahibinin elindeki tımar alınır ve baĢkalarına pay 

edilirdi. Dolayısıyla da teknik olarak, feodal lordlardan farklı olarak, tımarlı sipahi 

her zaman Sultan‟ın mülküne bağımlı durumdaydı.  

Ġyi iĢlediği zamanlarda Balkan köylülerinin güvenliğinin teminatı olan Tımar sistemi 

16.yy‟ın ortalarına doğru çökmeye baĢlayınca, bundan en büyük zararı yine Balkan 

köylüleri gördü. Merkezi otoritenin zayıflamasına paralel biçimde tımar sahipleri, 

tımar sahibi olmanın çizdiği yasal sınırları zorlamaya baĢladılar. Tımar sahibinin 

tımar üzerindeki mirasa dayalı olmayan hakkı ve yine reaya üzerindeki sınırlı 

tasarruf yetkisinin sınırları gittikçe köylünün zararına geniĢledi. Fakat tımar 

sistemindeki çöküĢün en önemli sebebi, devletin 16.yy‟ın sonları itibarıyla 

yayılmasının durması ve bir süre sonra da toprak kayıplarının baĢlamasıydı. 17.yy 

sonlarına doğru, Tuna‟nın ötesinde kalan toprakların kaybı ile birlikte tımar sahipleri 

Balkanlar‟daki diğer tımar sahipleri ve köylüler üzerinde fazladan bir yük 

oluĢturdular. Var olan tımar arazilerinin tımarları kaybeden sipahilerle paylaĢılması 

sonucu, tımar arazilerinin parçalanması ve tarımsal bir verim önemli ölçüde 

düĢürecek bir biçimde küçülmesi sonucunu doğurdu. Toprağın küçülmesine paralel 

biçimde sipahinin gelirini arttırmaya yönelik reaya üzerindeki baskı artıyordu. Yine 

17.yy baĢlarından itibaren Balkanlar‟daki Ģehir merkezlerindeki Yeniçeri 

birliklerinin gittikçe ticari kaygılarla Ģehirlerden taĢraya doğru özellikle de tımar 

arazilerine doğru uzanmaları da tımar sisteminin çözülmesinde etkilidir. 16.yy sonu 

itibarıyla dünya üzerinde yaĢanan ekonomik hareketler, Balkan köylüsünü 

etkilemektedir. Fiyat devrimi neticesinde Osmanlı topraklarında yaĢanan enflasyonist 

etkinin yanı sıra, Avrupa pazarları ile daha da yakınlaĢan ve zaman içinde 

eklemlenecek olan Balkan köylüsü, batıdan gelen bu zorlayıcı talebe uygun bir 

üretim modeli içine girmeye baĢlarken kaçınılmaz biçimde tımar sistemi de 

çözülmektedir (Stavrianos,2001:140). 
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Balkan fetihlerinin ilk dönemlerinde Osmanlı PadiĢahları tımar arazilerini öncelikle 

güçlü ve sadık bir askeri sınıf yaratmak üzere kullandılar. Sipahilik sistemi 

vasıtasıyla savaĢçı göçebe Türkmenler‟den Sultan‟ın otoritesine bağlı, etkili ve 

yerleĢik bir askeri güç yaratmak mümkün oldu. Sipahilik sistemi içinde savaĢçı 

göçebe Türkmen boylarının bağlılıkları sağlanmıĢ olsa dahi bu Osmanlı hanedanına 

mutlak ve sürekli bir sadakat anlamına gelmiyordu. Tımar sahibi savaĢçı sınıftan 

otoritelerine yönelen potansiyel tehdit dolayısıyla Osmanlı Sultanları, bir karĢı 

ağırlık merkezi olarak bağımsız, Ģahsi bir askeri-idari sınıf teĢkil etmek istediler. 

Göçebe olmayan bir askeri gücün ilk adımını Sultan Orhan attı. Çoğunlukla Balkan 

Hıristiyanları‟ndan oluĢan paralı ve profesyonel bir ordu kurdu. Rumeli‟deki 

geliĢmelere paralel bir Ģekilde artan asker ihtiyacı, savaĢlarda esir alınan askeri 

Ģartlara uygun Hıristiyan çocuklarının kısa bir müddet Türk terbiyesi ile yetiĢtirilerek 

yeni bir askeri sınıf ile karĢılanmaktadır. Osmanlılar öncesindeki Müslüman 

toplumlarda Gulam sistemi olarak uygulanmıĢ olan sistem, Orhan zamanında 

uygulanmaya baĢlanmakla birlikte, oğlu Sultan Murat zamanında Balkanlar‟ın 

fethinin hız kazanması ve Hıristiyan toplumların hakimiyet altına alınmasına paralel 

bir Ģekilde hızla geliĢti (Petrosyan,2002:130). DevĢirme sistemi Osmanlılar‟ın kul 

sistemine getirdikleri önemli bir yeniliktir. 1363 yılında çıkarılan Pençik kanunu 

gereğince savaĢ esirlerinden yararlanma yoluna gidildi. Bu kanuna göre, savaĢlarda 

alınan esirlerden beĢte biri vergi karĢılığı devletin olacaktı. Önceleri bunlar kısa bir 

eğitimden sonra yeniçeri ocağına alınırdı. Bunun sakıncalarının görülmesi üzerine 

Anadolu‟daki Türk ailelerinin yanına verilmesi uygulaması baĢlatıldı. Böylece esirler 

küçük bir ücrete mukabil çiftçilik yapacaklar hem de Türk-Ġslam adet ve 

geleneklerini öğreneceklerdi. Fakat bunlar asıl askeri eğitimlerini acemi ocaklarında 

alırlardı. Ġlk acemi ocağı, I. Murat zamanında Gelibolu‟da kuruldu. Bir askeri okul 

statüsündeki bu ocak, sadece yeniçeri değil, bütün kapıkulu ocaklarının asker 

ihtiyacını karĢılardı. Acemi ocağı ise kendi ihtiyacını iki yoldan karĢılardı: Pençik 

kanunu gereği savaĢ esirlerinden, daha sonra çıkarılan devĢirme kanunu gereğince 

Hıristiyan tebaadan (Özcan,2002:108).  

Ankara SavaĢı‟nın ardından fetihlerin durması, yeni asker kaynaklarının aranmasına 

yol açtı ve bu da devĢirme sistemini doğurdu. Çelebi Mehmet döneminde 

uygulanmaya baĢlayan bu sistemin kanunlaĢması II. Murat döneminde gerçekleĢti. 
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Ġhtiyaca göre beĢ ya da altı yılda bir gerçekleĢtirilen devĢirme sisteminin baĢlangıçta 

mahalli yöneticiler tarafından uygulanmasına rağmen, uygulama zamanla görülen 

suistimaller üzerine merkezden gönderilen memurlara bırakılmıĢtır. DevĢirme 

kanunu uyarınca Balkan Hıristiyanları‟nın çocuklarından 8 ila 20 yaĢ arasında olan 

kuvvetli ve sıhhatli olanları, acemi olanı alınmaya baĢlandı. Ġlk önceleri Rumeli 

tarafında Arnavutluk, Yunanistan, Adalar ve Bulgaristan‟da daha sonraları ise 

Sırbistan, Bosna- Hersek ve Macaristan‟dan çocuk toplandı. DevĢirme yapılacak 

bölgede öncelikle gönüllü olarak devĢirilmek isteyenlerin çocukları alınırdı. Zira bu 

devirde yeniçeri olmak ya da devlet kademelerinde önemli kademelerine gelebilmek 

için devĢirme sistemi önemli bir fırsattı. Sınıfsal ya da statüsel anlamda yatay 

bölünmelerin olduğu Osmanlı toplumunda aynı zamanda dini aidiyetler üzerinden 

beliren toplumsal yarıklar, devĢirme sisteminin sağladığı toplumsal mobilizasyon 

sayesinde derinleĢmiyordu. Bir Hıristiyan köylü çocuğunun Osmanlı devlet sistemi 

içinde en yüksek basamaklara kadar tırmanabileceği bir ikbal yolu, devĢirme sistemi 

sayesinde açıktı. Yeterince gönüllü olmaması durumunda normal usullere göre çocuk 

devĢirilirdi. Bu durum 15. asır sonları ve 16. asır baĢlarından itibaren Anadolu‟ya 

Ģamil olmuĢ, 17. asırda ise bütün imparatorluğu içine almıĢtır.  

DevĢirme sisteminin uygulandığı süre içerisinde, devĢirilen çocukların toplam sayısı 

ile ilgili olarak verilen rakamlar büyük farklılıklar göstermektedir. Rakamlar bu 

sistemin yürürlükte kaldığı sürenin tamamı ile ilgili olarak iki yüzbin ile bu rakamın 

kat kat fazlası arasında değiĢmektedir (Jelavich, 2006:46). Balkan ulusçu tarihçileri 

devĢirme uygulamasını büyük bir vahĢet ve Osmanlı yönetiminin Balkan halkları 

üzerindeki zulmünün en bariz göstergesi olarak anlatmayı özellikle tercih 

etmektedirler. Fakat gerçekte ise çocuklarını bu uygulamanın dıĢında tutmak 

isteyenlerden bahsedildiği gibi, bu uygulamadan yararlanmak isteyenlerden de 

bahsedilir. Özellikle yoksul köylüler için devĢirme sistemi tam anlamıyla bir ikbal 

kapısıdır. Çocuklarını devĢirme yazdırmak için memurlara rüĢvet teklif edenler 

vardır. Bosnalı Müslümanlar Ġslam‟a geçerken, çocuklarının tıpkı diğer Hıristiyan 

ahalinin çocukları gibi devĢirme sisteminin içinde kalması için ısrarcı olmuĢlardı. 

Böylece Bosnalı Müslümanlar‟ın çocukları saraydaki prestijli görevlerden biri olan 

bostancı ocağına konulmak üzere devĢirme yazılırdı. Osmanlı sistemi içinde 

mümkün olan en ileri eğitimi alan bu çocuklar, Balkan halklarını en yetenekli 
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çocuklarıydı ve devlet sistemi içinde en üst mevkilere kadar yükselme imkanını elde 

etmekteydiler. Köle statüsünde olmalarına rağmen, köle olmanın dönem içindeki 

tarihsel anlamına müracaat edildiğinde köleliliğin kaçınılmaz biçimde aĢağılayıcı 

olduğunu düĢünmemek gerekir. Sultan‟ın kölesi olmak bir onur vesilesidir. 

Zamanla Osmanlı padiĢahları kendi icra gücünü, yalnız kendi kullarına emanet 

etmeyi prensip olarak kabul etmiĢlerdi. 15. yy‟da Balkanlar‟da fethedilen bölgelerde 

yüksek sınıfa mensup Beyzadeler, Osmanlılar tarafından saraya alınmakta, orada 

ayrıcalıklı muamele görmekte ve saraydan göreve çıkma zamanı çoğu kez Bey 

unvanıyla en önemli mevkilere getirilmekte idiler. Böylece Osmanlı öncesi Balkan 

halklarının Rum, Bulgar, Sırp ve Arnavut seçkinleri bu dönemde Osmanlı vezirleri 

ve beyleri olarak hizmet etmiĢlerdi. Ancak Osmanlı Selçukluları‟nda olduğu gibi, kul 

sisteminden gelenlere yalnız askeri makamlar verimli, maliye ve yazı iĢleri 

Ģefliklerine genellikle ilmiye sınıfından Türk- Müslüman unsurlar getirilmiĢtir. Kul 

aslından olanları küçümseme ve onlara karĢı haset ve düĢmanlık olduğu 

anlaĢılmaktadır. Mutlak merkeziyetçi imparatorluğunu kurarken II. Mehmet, kul 

sistemini geliĢtirdi ve veziri azamlık dahil olarak devletin icra makamlarını kulların 

eline verdi. 16.yy‟da da ehl-i örf, padiĢah adına emir verme yetkisine sahip kullar 

anlamına geliyordu. Kullardan oluĢan kapıkulu, ilk devirde devlet içinde üstün 

nüfuzu olan kudretli Ucbeyleri karĢısında, Osmanlı PadiĢahları‟nın merkezi 

otoritesinin kurulmasına baĢlıca faktör olmuĢtur. Koçi Bey kapıkulunun eyalet 

askerleri karĢısında bir denge oluĢturduğunu ve kendi zamanında bu dengenin 

yıkılmıĢ olduğunu ifade etmiĢtir (Ġnalcık, 2006:84).  

Hıristiyan Balkan halklarından devĢirilen çocukların bir kısmı yeniçeri ordusuna 

katılırken, bir kısmı da saray bürokrasisi içine dahil olurdu. Dönemin dünya 

üzerindeki en önemli askeri gücünü temsil eden yeniçeri askerleri arasına katılan bu 

kendini Ġslama adamıĢ muhtediler zümresi, Osmanlı Devleti‟nin 17.yy‟a kadar olan 

baĢarılarının da en önde gelen müsebbibidir. Kul sistemi Kanuni Sultan Süleyman ve 

ilk iki halefi zamanında en geniĢ uygulama alanına kavuĢmuĢtu. DevĢirme sistemi ile 

ailelerinden alından çocuklar, zaman içinde tabi tutuldukları eğitim mekanizması 

içinde, Saray bürokrasisi içinde, Enderun‟da yetiĢirler ve aslında Osmanlı kimliğinin 

rafineleĢmiĢ birer numunesini teĢkil ederlerdi. Askeri ve ilmi yönden eğitilen bu 
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çocuklar, yeteneklerine göre mutlaka bir sanat dalıyla ilgili hale getirilirdi. Böylece 

devĢirme kökenli bir çok devlet adamının yanı sıra, bir çok sanatkar da yetiĢmiĢti. 

Enderun‟da verilen terbiyeden güdülen gaye “ dini bütün, kibar konuĢmasını ve 

hareket etmesini bilen, edebiyata aĢina, namuslu, nefsine hakim çelebiler” 

yetiĢtirmekti (Ġnalcık, 2006:85). 1453 ile 1623 arası dönemde sadrazamların yarıdan 

fazlası Hıristiyan Balkan kökenliydi; oysa doğuĢtan Türk olan sadrazamların sayısı 

yalnızca yüzde ondu. Hıristiyan asıllı sadrazamların belki de en ünlüsü Sokollu 

Mehmet PaĢa idi. 1505‟te Bosnalı Hıristiyan bir ailenin çocuğu olarak dünyaya gelen 

Sokollu Mehmed, devĢirme olarak Ġstanbul‟a götürüldü. Bir dizi görev yaptıktan 

sonra, 1565‟te Kanuni Sultan Süleyman tarafından sadrazamlığa getirildi. Sultan 

Süleyman‟ın ölümünden sonra, II. Selim döneminde de görevini sürdürdü.  

1683-1699 savaĢlarından sonra uzunca bir zamandır bozulmakta olan kapıkulu ve 

gulam sistemi devlet içinde eski önemini kaybederek, yeni bir nitelik kazanmıĢtır. 

Hıristiyan zımmi teba arasında devĢirmenin uygulanması ,17. yy‟dan itibaren 

güçleĢmeye baĢladı. Nihayet eski Enderun mensupları ve büyük rical, devĢirmeler 

yerine kendi çocuklarını saray mekteplerine ve Enderunda‟ki odalara yerleĢtirme 

imkanını buldular. 18. yy‟da icra makamlarına gittikçe daha ziyade kalemlerden 

yetiĢenlerin geçmeye baĢlaması ve eyalet yönetiminde ayanların hakim olmaya 

baĢlaması ile gulam sisteminin önemi büsbütün azaldı. II. Mahmut dönemiyle 

birlikte büsbütün ortadan kalktı.  

1.2.4. Balkanlar’da Osmanlı Ġskan Siyaseti 

Orhan Bey zamanında baĢlayan Rumelideki fütuhat hareketi Osmanlılar‟ın 

kuracakları imparatorluk için en önemli olaydır. Nitekim Osmanlı Ġmparatorluğu bir 

Balkan Ġmparatorluğu olarak doğdu ve geliĢti. Osmanlılar, yeni fethedilen yerlerin 

güvenliğini sağlamak amacıyla bir iskan ve toplu sürgün yöntemi kullanmıĢlardır 

(ĠnbaĢı, 2008:292). Osmanlılar‟ın Balkanlar‟da kazandığı zaferlerin neticesinde 

Anadolu‟nun her yerinden savaĢçı gaziler Osmanlılar‟ın saflarına akıyordu. Bu insan 

akıĢı önceleri fethedilen yerlerde yeni bir hayat kurmak amacıyla gönüllü olarak 

gelenlerden müteĢekkildi. Fakat Yörükler denen göçebe topluluklar, PadiĢah‟ın 

emriyle nüfusu az yerlerde stratejik ulaĢım hatlarını korumak üzere yerleĢtirildiler. 

Balkanlar‟da Osmanlı sınırları geniĢlerken, yeni gelen bu topluluklar hem yeni 



 

 

 

66 

 

savaĢlar ve fetihler için Osmanlı ordusunun insan malzemesinin önemli bir kısmını 

teĢkil ederken, hem de sınırları koruyan ve bölgelerde Osmanlı yönetimini tahkim 

eden bir demografik zemin oluĢturdular (Hupchick, 2002:104). Balkanlar 14 ve 16. 

yüzyıllar arasında, hatta 17. yüzyılda Anadolu‟dan göçen insanlarla iskan 

olunmaktadır. Balkanlar‟da iskan olunan Türkler‟in çoğu aĢiret grupları 

halindedirler. Balkanlar‟da birçok kasaba ve köy isimleri etimolojik olarak 

incelendiğinde Türkmen aĢiretlerinin, Anadolu bölge ve Ģehirlerinin, Osmanlı devlet 

adamları ya da kahramanlarının isimlerini taĢıdığı görülür.  

Osmanlı Devleti Rumeli‟de ilk fetihlere baĢladığı andan itibaren ele geçirdiği Ģehir 

ve köylerde sistemli bir iskan politikası takip etmiĢtir. Osmanlı fethi devam ettiği 

müddetçe kırsal yörede yaĢayan Hıristiyan halk, Balkanlar‟ın daha iç bölgelerine ve 

dağlık kesimlerine doğru hareket etmiĢlerdir. Fetihler esnasında köy ve kasabalarını 

terk ederek baĢka bölgelere kaçanların yerine Anadolu‟dan büyük ölçüde Türkmen 

unsuru nakledilmiĢtir. Bu göç harekâtı daha ziyade Bulgaristan‟a doğru olmuĢtur. 

Naldöken, Tanrıdağı (Karagöz), Ofcabolu, Vize ve Kocacık yörükleri gibi yörük 

grupları Balkanlar‟da zaman içinde iskan edilmiĢlerdir. Aynı zamanda sürgünlerinde 

Balkanlar‟da bir iskan metodu olarak kullanıldığı görülmektedir.
9
 Ayrıca Balkanlar‟a 

kalıcı bir biçimde yerleĢen Osmanlılar, yerleĢtikleri yerlere, ırmaklara, yaylalara, 

dağlara da Türkçe isimler vermektedir. Balkan kelimesinin kendisinin bunun bir 

örneği olması gibi,  eski bir yerleĢim yeri olan Bazar‟a „yeni‟ sıfatını ekleyerek, 

Yenipazar‟a dönüĢtürmek gibi eski bir kısım isimleri de TürkçeleĢtirdiler. XV. yüzyıl 

sonları ile XVI. yüzyıl baslarında, Osmanlı belgelerinde geçen Balkanlar‟da Türkçe 

ya da Türkçe söyleyise uydurulmuĢ bazı yer adları: Deliorman (Agaçdenizi), 

Egriboz, Agrıcan, Ahyolu (Ahiyolu, Ahioglu), Akçehisar, Alacahisar, Alaeddinovası, 

Arnavud (Arnavutluk), Atina, Avlanya, Aydonyat, Aydos, Balkan, Bosna, Bozacık, 

Buca, Bulgaristan, Çatalca, Çepine (Çepini), Çirmen, Devline, Dırama, Dimetoka, 

Dobruca, Dukakin, Edesa, Ege Denizi, Elbasan (Ġlbasan), Eskihisar (EskiZagra), 

Fener, Filibe, Foça, Gelibolu, German, Gökçe- ada, Gümülcine, Hasköy, Hersek, 

Köstendil, Ġhtiman, Ġpek, Ġskenderiye, Ġslimye, Karadağ, Karapınar, Karınovası 

(Karinabad), Kavala, Kazanlık, Kefaloniye, Kefe, KeĢan, Kırkkilise, Kırklareli, 

                                                 
9
 Balkanlar‟da iskanın bir yolu olarak sürgünler için: BARKAN Ö.L.(1951-1952); “ Osmanlı 

Ġmparatorlugu‟nda Bir Ġskan ve Kolonizasyon Metodu Olarak Sürgünler”,Ġ.Ü. ĠFM., C. 13, Ġstanbul  
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Kocacık, Malkara, Manastır, Midilli, Mora, Mastar, Naldöken, Nigbolu, Ofçabolu, 

Saraybosna (Sarayovası), Selanik, Semendire, Serez, Silistre, Sumnu, Tekirdag, 

Tırhala, Tırnova, Tikves, Tuna, Tuzla, Ürgüp, Üsküp, Vize, Yanbolu, Yanya, 

Yenisehir.94 Tahrir defterlerinde yer alan köy isimleri, Anadolu‟nun neresinden, 

hangi beyliklere mensup Türk oymak, boy ve asiretlerinin Rumeli‟ye geçmis 

olduklarını göstermesinin yanı sıra, bunların nasıl bir sistem çerçevesinde 

Balkanlar‟a yerlestirildiklerinin açıklaması bakımından da önemlidir. Bu isimlerin 

hemen hemen hepsi Oğuz boylarına ya da Anadolu‟daki yer adlarına ait olup en çok 

Saruhanlı, Germiyanlı, Tatar ve Yörük adlarını almıslardır.95 Arnavutluk sancagında 

335 parça has ve timarın üçte birine yakınının ismi üzerinde Anadolu‟dan geldiği, 

Türk soyundan sipahiler olduğu yazar (Toprak, 2005:33). 

Balkanlarda Osmanlı öncesi ve Osmanlı dönemi nüfus açısından sistematik olarak 

incelenirse buradaki Türk grupların varlığı, hatta bunların burada yaĢayan diğer 

insanlarla bölgenin etnik bileĢimini ciddi Ģekilde değiĢtirecek biçimde nasıl 

etkileĢtikleri görülür. Yeni gelenler zaten kurulmuĢ olan Ģehirlere yerleĢmiĢler veya 

bir dizi yeni Ģehir ve köy kurmuĢlardır. Bu politikalar sonucu, Balkanlar‟da ticaret ve 

el sanatları geliĢmiĢ ve yeni Ģehir merkezleri oluĢmuĢtur. Ortadoğu‟da ve 

Balkanlar‟da modern çağ öncesi esnaf kuruluĢları ve yeni Ģehir merkezleri 

oluĢmuĢtur. Ortadoğu‟da ve Balkanlar‟da modern çağ öncesi esnaf kuruluĢları veya 

loncalar ilk kez ortaya çıkmıĢ ve Venedikli ve Cenevizli tüccarların yerel bir tüccar 

sınıfı almıĢtır. BaĢlangıçtan itibaren loncalara Müslümanlar, Hıristiyanlar ve 

Yahudilerin üye olmaları serbest olmuĢtur (Karpat, 2006:88). 

1.2.5. Osmanlı Millet Sistemi ve Balkan Hıristiyanları 

Osmanlı millet sistemi Balkanlar‟daki Osmanlı yönetsel mirasının en önemli 

unsurlarını içinde barındırır. Devlet millet sisteminin çizdiği dini kollektif kimlikler 

aracılığıyla tebaasıyla iliĢki kuruyordu. Balkanlarda Osmanlı tarihini etnik ya da 

ulusal kimlikler üzerinden okumak kaçınılmaz bir biçimde anakroniktir. Ulusal 

kimlikler 19. yüzyılda teĢekkül eden Balkan ulus devletleriyle mümkün olabildiler. 

Osmanlı  öncesi ortaçağ gelenekleri içinde bireylerin ve grupların kimlik aidiyetleri 

etnik aidiyetlerin değil, dini aidiyetlerin içine yerleĢmiĢ durumdadır. Bazı istisnaları 

ile etnik farkındalık Osmanlı Balkan halkları arasında ham halde sadece yerel diller 
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üzerinden varolabilmiĢti. Daha sonra da görüleceği üzere etnik kimlikler henüz, 

modern dönemde ulusçu ideolojiler aracılığıyla dönüĢtürülecek “ethnie”‟ler 

halindedirler. Etnik farkındalık 19. yy öncesinde Osmanlı Balkan halklarının 

gündelik yaĢamında oldukça küçük bir rol oynamaktadır. O zamana kadar 

Arnavutlar, BoĢnaklar, Bulgarlar, Rumenler, Sırplar, Karadağlılar ve Yunanlılar‟ın 

çoğu etnisiteden çok bölgesel aidiyete göre yerel Ģive ve ağızları kullanıyorlardı. 

Osmanlı‟nın Balkanlı tebaası Osmanlı sisteminin zımmiler, muhtediler ve Osmanlı 

vassalları gibi kategorileri içinde etnik aidiyetlerin önemli olmadığı bir dünyanın 

üzerinde yaĢıyorlardı. 

Osmanlı toplumu iki ana kategoriye ayrılmıĢ durumdaydı: Müslümanlar ve 

gayrımüslimler. Toplum inanca göre çeĢitli “milletlere” ayrılmıĢtı. Millet bir din ya 

da mezhebe bağlı topluluk demekti (Eryılmaz, 1992:11). Etnik ve seküler içeriği 

daha yoğun olan ve modern döneme ait bir toplumsal kategori olarak ulus “nation”un 

karĢılığıdır ve milletten farklı bir kavramdır. Millet kavramı Kur‟an- Kerim‟de yer 

alan bir kavramdır ve daha çok din anlamında kullanılmaktadır. Hatt-ı 

hümayunlarda, devletin egemenliğindeki gayrımüslimleri anlatmak için “tebaa-i 

gayrımüslime” ve “cemaat-i muhtelife” kavramlarının yanında, “milel-i saire” (diğer 

milletler) terimine de yer verilmektedir (Eryılmaz, 1992:11). ġemsettin Sami Kamus-

ı Türki‟sinde “din” ve “millet” kavramlarını aynı anlamda kullanmakta; millet ile 

ümmetin farklı kavramlar olduğunu ifade etmektedir. Millet bir dine bağlı çeĢitli ırk 

ve dile mensup toplulukların ortak adı iken ümmet bunların her birine verilen addır. 

Ġslam milleti, ortodoks milleti gibi kullanımlar mümkün iken Türk ümmeti demek 

daha uygun olacaktır (Eryılmaz, 1992:12).   

1.2.5.1. Osmanlı Yönetiminde Balkan Hıristiyan Halkları 

1831 tarihli nüfus sayımına göre Rumeli‟de, Kıptiler bir tarafa bırakılacak olursa -ki 

onların bir kısmı müslümandır- gayrı müslimlerin genel nüfus içindeki payı 

%60.36‟dır. Osmanlı Balkanları böylesi geç bir tarihte dahi çoğunluk itibarıyle 

gayrımüslimlerden oluĢmaktadır. Tarih çizgisi itibarıyla en son Ġslam Ġmparatorluğu 

olan Osmanlı Ġmparatorluğu Ġslam hukukunda gayrimüslimlerin Ġslam toplumu 

içerisindeki konumlarını tespit eden uygulamaları benimsemiĢti. Kökleri Hz. Ömer 

dönemine kadar giden Medine-i münevvere‟ de gayrimüslim cemaatle yaĢama 
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uygulamasıyla baĢlayan hukuki teĢekkül Osmanlılarda da gayrimüslim nüfusa zımmi 

hukuki statüsü içinde hak ve mükellefiyetler tanımak biçiminde vücut buldu (Ortaylı, 

2002:216). Osmanlı Ġmparatorluğu 5 yüzyılı aĢan bir zaman diliminde hakimi olduğu 

Balkan topraklarında birbirinden farklı grup aidiyetleri olan toplulukları zamana 

karĢı oldukça esnek nitelikleri olan kendini adapte edebilen ve muhaliflerini ortadan 

kaldırmada oldukça baĢarılı bir sistem aracılığıyla yönetebildi. Osmanlı Ġdaresi tek 

tek uyrukları doğrudan yönetmek yerine bunun yerine karmaĢaya yol açmadan 

düzeni sağlayabilecek ve bir kaza durumunda devlete karĢı sorumluluğu 

üstlenebilecek bir aracılar zinciri aracılığıyla yönetti. Osmanlı Ġdaresi Balkan 

halklarının inançları ve gündelik yaĢamıyla doğrudan ilgilenmedi. Balkan köylüleri 

daha üst seviyede, Ortodoks Kilisesi tarafından idare edilirken daha alt seviyede ise 

geleneksel kaidelere uygun olarak seçilen köy idarecileri aracılığıyla yönetildi 

(Jelavich, 2006:53). 

Fatih‟in verdiği Berat‟la Gennadius‟un sahip olduğu mevki tarihte çok az din 

adamına nasip olmuĢtur. Berat O‟nu ve Sinodunu Ortodoks Hristiyanlığının bütün 

doktriner meselelerinde son sözü söylemeye, kilisenin bütün üyeleri üzerinde bir 

denetim yetkisine, kilisenin sahip olduğu bütün mülkü idare etmeye, ister sıradan 

cemaat olsun isterse de kilise mensubu olsun bütün Hıristiyan cemaatine görev ve 

yükümlülükler getirmeye haiz bir ali makam haline getiriyordu. Bütün Ortodoks 

Hıristiyanlar evlerinde dinlerine ait her türlü kutsal kitabı ve sembolik eĢyayı 

bulundurmak ve kilise ayinlerine özgür bir Ģekilde devam etmek hürriyetine sahip 

kılınıyordu. Patrikliğin Hıristiyan cemaati üzerindeki iktidarı sadece dini alanla 

sınırlı değildi medeni sivil alanı da kapsayacak biçimde geniĢti. Sonuç olarak 

Patriklik makamının baĢı sadece Ortodoks kilisesinin baĢı sıfatına sahip değil aynı 

zamanda Vezire denk bir unvanı haiz bir Osmanlı memurudur. Patrik Ortodoks 

Hıristiyan cemaati ya da milleti ile Osmanlı yönetimi arasında bir aracı kurum olarak 

iĢlev görmektedir (Stavrianos, 2001:104). Katolik Venediklilerin Balkanların 

Ortodoks halklarına muamelesi ile Osmanlı yönetiminin muamelesi arasındaki fark 

önemlidir. Venedikliler Ortodoks cemaatinin kendi dini yöneticilerini seçmelerine 

izin vermedikleri gibi onları Katolik dini hiyerarĢinin alt basamaklarında Katolik 

idarecilere tabii olmak zorunda bırakıyorlardı.  Ayrıca Ortodoks din adamlarını 

cemaati Katolikliğe geçmek üzere yönlendirmeleri için zorluyorlardı. Osmanlı 
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yönetimi altında Balkan Hıristiyanları hiçbir zaman dinlerini değiĢtirmeleri Ģeklinde 

bir zorlama ile karĢılaĢmadıkları gibi dini pratiklerini gerçekleĢtirmek noktasında da 

bir sınırlama ile karĢılaĢmadılar. Açıkçası Osmanlı yönetimi hiçbir zaman Balkan 

Hıristiyan cemaatleriyle doğrudan karĢı karĢıya gelmedi onları Ortodoks Patrikhanesi 

vasıtasıyla Ortodoks (Rum) milletini yönetti.  

Ortodoks milleti sadece Rumlardan oluĢmuyordu, Bulgarlar, Sırplar, Arnavutlar, 

Ulahlar, Boğdanlılar, Rütenler, Hırvatlar, Karamanlılar, Süryaniler, Melkitler ve 

Arap Hıristiyanlarının dahil olduğu geniĢ bir topluluktu. 1461 yılında kurulan Ermeni 

milleti ise Ermenileri, Süryanileri, Keldanileri, Kıptileri, Gürcüleri ve HabeĢileri 

içermekteydi. Yahudi milleti ise Osmanlı topraklarına Ġspanya ve Portekiz‟den akan 

büyük Musevi göçlerinin ardından 15. yy.‟ın sonlarına doğru kuruldu. Yahudi 

milleti, AĢkenazlar, Balkanlar‟da yaĢayan Romayotlar ve çoğunluklar Kırım‟da 

bulunan Karaimler gibi bütün Musevilerin sözcüsü durumuna gelen Sefarad 

Musevilerini kapsıyordu (Karpat, 2004:73). 

Her millet, birer din adamı olan kendi önderleri aracılığıyla Patrikhaneye bağlı bir 

dizi etnik ve dil gurubundan oluĢuyordu. Hem merkezde bulunan hem de yerel 

düzeydeki millet önderleri kendi cemaati tarafından seçildikten sonra Sultan‟ın 

onayına tabiiydi. Yukarıda Ortodoks cemaati özelinde belirttiğimiz bir husus millet 

sistemi içinde özellikli bir durumu teĢkil etmektedir. Genellikle etnik bir grubun 

piskoposları olan daha alttaki din adamları, bir bütün olarak milleti Osmanlı yönetimi 

karĢısında temsil eden Rum ya da Ermeni Patriğine karĢı kendi grubunu temsil 

etmekteydi. Böylece Sultan katınca herhangi bir etnik temsil söz konusu değildi. 

Milletlerin dinsel, kültürel ve aile iliĢkileriyle ilgili kendilerini idare etme gibi 

yetkileri hukuk ve nizam, güvenlik, vergilendirme ve yasaların uzlaĢmazlığıyla ilgili 

bütün konularda Osmanlı kadısının sahip olduğu yetkilerle sınırlıydı.  

Millet sisteminin özgün tarafı sistemin Sultanla gayrımüslim uyrukları arasında 

yarattığı iliĢkinin biçimidir. Sultan müslümandı ama Hıristiyan uyruklarına dini bir 

önder olarak görünmüyordu zira tüm dini konular millet sistemi içinde cemaatin 

kendi dini otoriteleri tarafından ele alınıyordu. Bizans, Bulgar ve Sırp yöneticileri de 

geçmiĢte kendi kiliselerinin baĢı durumundaydılar. Dünyevi otoriteyi dinsel yetkenin 

üzerine çıkarıyorlar ve farkında olmadan bir takım kültürel ve siyasal çatıĢmaya 



 

 

 

71 

 

neden oluyorlardı. Devletin üstünlüğü Sultanın cemaat tarafından seçilen millet 

temsilcilerinin nihai onay makamı olmasıyla sembolik olarak korunmakla beraber 

Osmanlı yönetimi millet sistemi aracılığıyla gayrımüslim tebaa bakımından dini ve 

ruhani yetke alanları arasında güçler ayrılığı yaratarak bu tür bir çatıĢmadan 

kaçınabildi. Dolayısıyla Hıristiyan uyrukların her biri Sultan‟ı dinsel bir otorite 

olarak değil, fakat statükonun koruyucusu ve kanunun uygulayıcısı olarak; sadece 

devlet memurlarına karĢı değil aynı zamanda kendi cemaat önderlerine karĢı da 

kendilerinin koruyucusu olarak görüyordu (Karpat, 2004:74). 

 Millet imparatorluğun Müslüman olmayan Balkan tebaasının hayatında en önemli 

kurumdur. Onların dini inançlarını göreli bir güvenlik içinde seküler gelenekler 

dahilinde Müslüman nüfustan ayrı olarak muhafaza edebilmelerinin bir garantisidir. 

Onlara kendilerini Müslüman otoriteler karĢısında kendi liderleri aracılığıyla temsil 

edebilme imkanı ve de geniĢ bir yerel otonomi sağlıyordu. Millet kimliği Balkanlı 

zımmilerin zihninde önemli  bir yere sahiptir. Böylesi bir kimlik, bununla beraber, 

milletler kültürel olarak farklılaĢmıĢ bir Ģekilde temsil edilebildikleri için tek biçimli 

değildi. 

Ġslam ve Türk geleneklerinden kaynaklanan bir tektipleĢtirme yerine Osmanlılar 

millet sistemi vasıtasıyla Balkanlar‟daki tebaasına dini ve kültürel anlamda özerk bir 

alan açıyordu. Millet sisteminin özellikle kılık kıyafet düzeyinde getirdiği 

farklılaĢmalar batılıların gözünde bir aĢağılama olarak algılanabilirken aslında 

toplumsal düzeyde konulan hadler içinde gayrımüslim bireye güvenli bir yaĢam alanı 

açıyordu. Birbirinden dini ve etnik olarak farklı insanların bir arada uyum içinde 

yaĢayabilmelerine, çalıĢabilmelerine ve ticaret yapabilmelerine imkan sağlayan bir 

düzendi bu. Millet sistemi Balkan Hıristiyan halkları arasında dini, etnik ve kültürel 

farklılıklara saygı gösteren onları muhafaza eden ve kurumsallaĢtıran bir düzeni 

sağlıyordu  (Shaw 1962:619).  

Ortodoks milleti kendi içinde temel olarak linguistik hatlarla bölünmüĢtü. Kilise 

ayinlerini Bizans‟‟tan devralınan Rum geleneği içinde sürdürenler ve Slav kilisesi 

içinde Slavik bir liturji ile sürdürenler olarak bölünmüĢ durumdaydı. BaĢlangıçtan 

itibaren Ortodoks milleti içinde Osmanlılar tarafından taltif edilen Rumca 

konuĢanlar, baskın durumdaydı. Ġstanbul‟un fethinden önceki Balkan fetihleri 
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boyunca Osmanlılar Bulgarları ve Sırpları bağımsız, Slavca ayin yapan Ortodoks 

kiliselerini ise Ġstanbul‟un Rum Patriğinin kontrolünde bıraktılar. Sultan II. Mehmet 

Millet sistemini 1454 yılında kurduktan sonra tereddütsüz bir biçimde millet 

sistemini Rumların eline bırakacak olan Rum patriğini Ortodoks milletinin baĢı 

olarak atadı, Rum ruhbanlar Osmanlı öncesi sosyal ve politik prestijlerini korumakla 

kalmadılar hatta Bizans zamanında sahip olduklarının da ötesinde gerçek bir güç elde 

ettiler. 

II. Mehmet Tanrının yeryüzü devletini, Ġslami imparatorluğunu Bizans‟ın yerine 

ikame ederek sürdürmeyi istiyordu,  samimiyetle Bizans‟ın otokratik imperyal 

geleneklerini tevarüs etti ve Ġslami devletini selefinin mantıki bir devamı olarak 

gördü. Ortodoks milletini kurduğunda, Bizans modelini uyarlamak Ģeklindeki 

pragmatik eğilimi Ortodoks Milleti üstünde Rum Patrikhanesinin hakimiyetiyle 

sonuçlandı.  

Patriklik makamı Ġstanbul‟un fethinin ardından boĢ kaldı. GeçmiĢte, Patrik tanrının 

yeryüzündeki temsilcisi olan imparator tarafından seçilirdi. Bizans‟ın yıkılmasıyla 

birlikte II. Mehmet Ġslam inancının lideri ve Hz. Peygamberin takipçisi olarak 

Gennadious Scholarios‟u padiĢahın emperyal haleflik iddiasını kamusal biçimde 

ifade ederek, Ortodoks milletinin baĢı olarak ilan etti. Sultan II. Mehmet Bizans 

geleneğini hatırlatacak bir biçimde Scholaros‟u daha sonra kendi haleflerince de 

sürdürülecek bir törensellik içinde Patrik yaptı. PadiĢah Patrik‟e Ortodoks kilisesi ve 

mensuplarına verilen hakları içeren bir ferman verdi. Bu ferman hükmünce kiliseler 

korunacak, evlenme, boĢanma ve defin iĢleri kendi dini geleneklerine göre 

yürütülecekti. Patrik millet baĢı unvanı ile ruhani yetkilerinin yanısıra cismani 

yetkilere de sahip kılınmıĢtı. Patrikhane dini ve idari iĢlerde serbestlik kazanıyordu 

(Eryılmaz, 1992;20). 

 En kalabalık nüfusa sahip olmasından dolayı Ortodoks milleti Osmanlı‟nın emperyal 

ilgisinde birinci sırada yer alırdı. Millet sistemi içinde Ġstanbul‟un Rum kilisesi 

Osmanlı fethi öncesinde kendi özerk kiliselerine sahip olan slavik ayin diline sahip 

Bulgar ve Sırpları da içerecek biçimde bütün Ortodoks milleti üzerinde seküler idari 

yargılama hakkında sahipti. Ġki Bulgar kilisesinden Ohri kilisesi müstakil bir 

BaĢpsikoposluğa indirgendi ve resmi olarak Bulgar olarak isimlendirilmeye devam 
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edilmekle birlikte Patriğin etkisindeki Rum psikoposlar tarafından yönetildi; Tırnova 

Patrikliği ise Osmanlının Bulgaristan‟ı fethinin ardından tamamen Rum Patrikliği 

tarafından ortadan kaldırılarak ona ait kilise yargılama yetkisi Rum Patrikliğine bağlı 

bir metropolitliğe verildi ve yönetimi de Patrikliğin atamaları ile belirlendi. 

Ġpek‟teki Sırp Patrikliği ise Sırbistan‟ın 1459 yılında tam anlamıyla fethinden bir 

zaman önce boĢ kalmıĢtı. Güçlü Osmanlı veziri Sokollu‟nun Sultan Süleyman‟ı 1557 

yılında tekrar eski haline getirilmesine ikna etmesine kadar Ġpek Patrikliğinin ülkesel 

dini yargı yetkisi Ohri Psikoposluğu‟na devredilmiĢti. Rum Patrikliğini özerkliğinin 

azaltılmasına dair yaptıkları bütün baskılara rağmen Osmanlı yönetimi içindeki 

avantajlı pozisyonundan dolayı Ġpek Patrikliğine hep Slavca konuĢan ruhban atandı. 

Osmanlı Balkanlarında, Rum Patrikliğince atanmıĢ kilise psikoposları-millet 

liderlerinin görev yerleri olarak iĢlev gören kasabalar aynı zamanda Rum kültürünün 

merkezleri olarak da hizmet görmekteydi. Ġpek Patrikliğinin görev alanı dıĢındaki 

bütün topraklarda, Rumlar birçoğu slavik bir kilise liturjisine bağlı Rumca 

konuĢmayan Ortodoks milleti mensupları üzerinde önemli kültürel sonuçları da 

olacak biçimde yüksek kilise görevlerini ellerinde bulunduruyorlardı. Hakim 

oldukları bölgelerde Rumca konuĢmayanlar Ortodoks hiyerarĢisi içinde mahalle 

papazlığı ya da manastır keĢiĢliği gibi en alt kademelere indirgeniyordu. Rum 

baĢpsikoposlar dini merkezlerde Rum kültürel aktiviteleri destekliyorlar, köylerde ve 

manastırlarda elde edilen yerel desteğe bağımlı olarak yürütülen kültürel aktivitelere 

rağmen,  kasabalardaki slavik kültürel aktiviteleri bastırıyorlardı.  

 Kilisenin önemli kaynaklarından yoksun olarak Ġpek Patrikliğinin dıĢında kalan 

Rumca konuĢmayan Ortodokslar Slavca olan dini kültürel faaliyetleri için mali 

desteği ancak yoksul köylülerden ve Ģehir sakinlerinden bulabiliryorlardı ki bunlar da 

devlete verilen vergiler, kiliseye verilecek dini vergiler ve gündelik harcamalar 

dıĢında çok az ödeme gücü olan Osmanlı toplumun fakir zümrelerini teĢkil ediyordu. 

Bu koĢullar slav Ortodoks dini kültürün geliĢimi çabalarını oldukça sınırladı. yeniden 

teĢkil edilen Ġpek Patrikliğince idare edilen Slavlar dini-kültürel faaliyetleri 

destekleyebilecek kilise kaynaklarına sahip oldukları için daha iyi durumdaydılar. 

Osmanlı toplumsal yapısının yerel dini kültürel çabaları mali açıdan besleyecek yeni 

sosyal unsurlar üretmiĢ olması slav dini kültürel unsurları için bir avantajdı. ġehirli 
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esnaftan ve tüccar teĢkilatlarından gelen yardımlarla yerel kilise örgütlenmeleri dini 

kültürel çalıĢmalarını yürütecek kaynak bulabildiler. Böylece Ortodoks milleti 

içindeki Rum tahakkümüne rağmen Balkanların slavik dini kültürünü canlı 

tutabildiler. Slav Ortodoks kültürünün baskın kırsal ve bastırılmıĢ Ģehirli durumu 

bağlıları için oldukça zararlıydı. Ortodoks milleti içindeki Rum ağırlığı o kadar 

baskındaki Rum ve Ortodoks olmak arasındaki iliĢki, gerek millet liderliyle düzenli 

olarak muhatap olan Osmanlı idarecilerinin algısında gerekse de büyük ölçüde ana 

güzergâhlar üzerinde yer alan kasabalarda Balkan Ortodokslarıyla iliĢkileri olan 

Balkanlarda askeri ekonomik ya da politik amaçla seyahat eden Avrupalılar 

açısından da oldukça yaygındı. 18. yy‟a kadar bütün Balkan Ortodoksları 

Avrupalıların gözünde Rumlar olarak belirleniyordu. 

Ermeni milleti bütün Ortodoks olmayan Hıristiyan zımmileri içermekteydi. 

Çingeneler, Roman Katolikleri, Bogomiller ve Paulicianslar da dahil olmak üzere 

Ermeni milleti dahilinde dağilmıĢ olarak bulunan Balkan halkları geniĢ bir 

özerklikten istifade ettiler. Balkan Roman Katoliklerinin sayısı Ermenilerden 

fazlaydı. Katolik zimmiler batı Balkanlar‟da Adriyatik kıyılarında özellikle Bosna ve 

Arnavutluk‟ta meskundu daha az bir miktarı da yarımadanın içlerinde Sırb, Bulgar 

ve Yunan topraklarında idi. Ayrıca Katolikler Osmanlının batılı devletlerle özellikle 

Osmanlı Hırvatistan‟ı, Slovenya‟sı, Voyvodina‟sı ve Banat‟ında meskundu 

(Hupchick; 2002:147). 

Zımmi nüfus içinde Yahudiler de önemli bir yere sahiptir. 1839‟a kadar millet olarak 

resmi kabul görmemelerine rağmen Yahudi nüfus fiili olarak Ġstanbul‟un fethinden 

hemen sonra kendi havralarını yönetme, dini ve sosyal hizmetlerini kendi inanç 

sistemlerine göre yürütme hakkını elde ettiler (Eryılmaz; 1992:24). Ġmparatorluğun 

önemli miktarda Yahudi tüccara olan ihtiyacının ve Yahudiler‟in kendikendilerini 

idare etme geleneklerinin farkında olan II. Mehmet Ġstanbul haham konseyinin büyük 

hahamını Yahudi tebaanın baĢı olarak seçti ve onu da Ortodoks ve Ermeni patriğine 

verdiğe yetkilerle donattı. 

Müslüman Osmanlılar Yahudilere toleransla muamele ettiler. Yahudi yerleĢimleri 

imparatorluğun Doğu Akdeniz‟deki ve Balkanlar‟daki topraklarında ve Ġstanbul ve 

Selanik gibi iki önemli ticaret ve liman Ģehrinde yoğunlaĢmıĢtı. Osmanlı yönetimi 
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tarafından Yahudilere bahĢedilen geniĢ hareket alanı ve 15. yy sonu itibarıyla Batı 

Avrupa‟da Yahudilere uygulanan antisemitic pogromlar önemli miktarda Yahudi 

nüfusun Osmanlı topraklarına göç etmesine sebep oldu. 15. yy sonunda 90.000 

civarında Yahudi Ġspanya ve Portekiz‟den Katolik Ġspanya‟nın yöneticileri Ferdinand 

ve Ġsabella tarafından uygulanan ve Engizisyon tarafından dayatılan “reconquista” 

hareketi neticesinde Osmanlı topraklarına göç etti (Lehmann; 2005:17). Kuzey 

Afrika kökenli Müslüman Ġspanyol magribilerle olan bir arada yaĢanmıĢlık ve ticari 

ve entelektüel birikimleri sayesinde hoĢ karĢılandılar. Göçmenler Kendi dillerini 

Ladino adetlerini korudular ve sefarad Yadudisi (güneyli) olarak ayrı bir kimlik elde 

ettiler. Sefaradların ticari ve entelektüel birikimleri ve sayıları onlara aĢkenaz din 

kardeĢleri üzerinde ekonomik ve idari bir üstünlük sağlıyordu. Yahudiler ticarette 

hakim bir pozisyona sahiptiler ve Balkanlar boyunca ticari kolonilere sahiptiler.  

Bizans‟ın aristokrat ailelerinin Fatih zamanından beri kendilerine tanınan imkanlarla 

ticaret yaparak zenginleĢmiĢ ahfadı olan ve Ġstanbul‟da Fener bölgesinde yoğun 

biçimde yaĢadıkları için fenerliler adını anan gruptan söz etmek gerekir. 18. yüzyıl 

ile birlikte Osmanlı yönetiminin Batılı devletlerle kurduğu iliĢkilerde bildikleri 

yabancı dilleri ve kültürel yakınlıklarından dolayı etkili oldular. Fenerliler Osmanlı 

Devletini‟nin iç ve dıĢ ekonomik hayatı üzerinde etkili oldular ve Ortodoks 

baĢpsikoposlar sürekli olarak pozisyonlarını muhafaza edebildikleri için aynı 

zamanda Ortodoks milletini de idare ettiler. Ġmparatorluğun zımmi tebaası içinde en 

müreffeh ve en güçlü bir gurubu oluĢturdular (Hupchick, 2002:149). 

Balkan Hıristiyan halklarında eğitim yerel cemaatlere bırakılmıĢtı ve dini bir eğitim 

müfredatı hakimdi. Hem sefarad hem de aĢkenaz Yahudilerinin okulları Ġbranice bir 

eğitim öngörüyordu. Roman Katoliklerinin kullandığı dil Latinceydi. Rum kökenli 

Ortodoksların okullarında Bizans Rumcasıyla eğitim verilmektedir, buna karĢın slav 

kiliselerinde kilise slavcası kullanılmaktadır. Kilise slavcası Kiril alfabesinde yazılan 

bütün slav dillerini içermekteydi ve Ortodoks liturjisini kullanmaktadır. Orijinal 

kilise Slavcası ortaçağ Bulgaristan‟ında yaratılmıĢ liturjik bir dildi ve zamanın 

Bulgarca konuĢma diline dayanmaktaydı. Diğer slav devletleri Ortodoks hristiyanlığı 

benimserken aynı zamanda Bulgarcanın hazır bulunan slavik liturjisini de aldılar. 
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Zaman içinde bu devletlerin edebi dilleri yerel kullanımlarla dönüĢtü ve Bulgar 

linguistik formları tedrici olarak ortadan kalktı.  

16. yy‟ın boyunca kilise slavcasının bütün çeĢitleri Balkan lehçelerinden sıradan bir 

slav Ortodoks mümine neredeyse anlaĢılmaz gelecek kadar uzaktı. Bu slavcanın 

liturjide ve okullarda kullanımı Katoliklik için Latince‟nin sahip olduğu konuma 

benzer biçimde adeta resmi bir kilise dili olmaktadır. Slav Ortodoks inancına sahip 

bir çok kimse için kilise Slavcası ruhaniyeti ve inanca dair duyguları ifade eden 

büyülü ve mistik bir dildi. AnlaĢılmaya ihtiyacı yoktu. Aynı durum Rum 

Ortodoksları için de geçerlidir. Liturjik Bizans rumcası da sıradan bir rumca konuĢan 

için anlaĢılamayacak kadar yerel rum lehçelerinden (loine) uzaklaĢmıĢtı. Ortodoks 

milletinin bütün üyeleri hangi ritüeli takip ederlerse etsinler kilise Slavcası ile liturjik 

Rumcanın farkını ayırt edebilirdi; çok azı ise Bulgarca, Sırpça ve Rusça kilise 

Slavcaları arasındaki ayrımın farkına varabilirdi (Hupchick, 2002:151). Halkın 

kullandığı lehçelerin hakim konuma yükselmesi ve dilde standartlaĢma modern 

dönemde ulusçulukların temel uğraĢ alanlarından biri olacaktı.  

Balkanlar‟da geniĢ halk kitleleri Ġslam dinine ihtida etti. Millet sisteminin dini hatları 

boyunca bu ihtida hareketleri önemli sonuçlar doğurdu. Ġslam dinine giriĢ muhtediler 

için bir takım dünyevi faydalar da sağlamaktaydı. Muhtediler devletin hakim dini 

unsurunun (millet-i hakime)  içine dahil oluyordu ve zimmilere uygulanan 

vergilerden ve sosyal sınırlamalardan muaf oluyorlardı. Aynı zamanda ihtida sosyal 

bir takım gerilimleri de tetikliyordu. Aileler çoğu zaman ihtidalarla bölünüyordu, 

aynı çatı altında yaĢayan kültürel ve hukuki olarak birbirinden ayrı aile üyeleri ortaya 

çıkıyordu. Ġnsanlar aynı mekanda yaĢamaya, aynı iĢlerde çalıĢmaya, aynı dili 

kullanmaya devam etseler dahi Ġslam dinine girdikten sonra kendi toplumları içinde 

bir yabancı haline geliyorlardı. Eğer kitlevi bir biçimde din değiĢtirilmiyorsa 

muhtediler sosyal bir damgalamayla (stigmatizasyon) yüzyüze geliyordu. Muhtediler 

çoğunlukla yabancı otoritelerle iĢbirliği yapmıĢ hainler ya da eski inancına ihanet 

etmiĢ dönekler olarak damgalanıyorlardı. Nihai olarak, zımmiler muhtedileri 

doğuĢtan Müslüman olanlarla birlikte yaygın  tanımlama olan “Türkler” içine 

yerleĢtiriyorlardı (Hupchick: 2002:151). Din değiĢtiren kiĢinin etnik kimliklerin 

belirsiz olduğu bir dönemde aynı zamanda Türk olmuĢ sayılması dikkat çekicidir.  
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Bir çok ulusçu, komünist ve Hıristiyan “tarihçi” Balkanlar‟daki Osmanlı fethini 

anlatırken çoğu zaman bir baskı zorlama ve esaret dönemini hikayeleĢtirirler. .
10

 

Balkanların komünist- sosyalist idarelerinin pseudo- Marksistleri de çoğu zaman 

örtük ulusçulukları ile bu resme katkıda bulunurlar (Bideleux,2001:76). Kitlesel 

kıyımlar, sürgünler ve zorla din değiĢtirme uygulamaları bu tarihlerin ortak 

temalarını oluĢturur. Oysaki gerçekte ne kitlesel kıyım ve sürgün  ne de  zorla 

MüslümanlaĢtırma uygulamaları Osmanlı fetihleri ve Balkanların denetim altına 

alınması esnasında hiç bir zaman söz konusu olmamıĢtı (Stavrianos, 2001:99). 

Ġstanbul Fatih tarafından fethedildiğinde gördüğü yıkım kesinlikle 1204 yılında 

Katolik Latinlerin 4. Haçlı seferi esnasındaki yıkım ve yağma ile mukayese edilemez 

(Bideleux,2001:77). Osmanlı‟yı Balkan halkları tarafından makbul hale getiren 

aslında çözülmekte olan Bizans‟ın açtığı anarĢik iktidar boĢluğudur. Bunun da 

ötesinde Osmanlılar Balkanlar‟da fethettikleri ülkelerin gayrı Müslim ahalisine Ġslam 

dininin tanıdığı zımmi hukukunu en geniĢ bir biçimde uyguluyordu. Onları cizye 

ödemeleri koĢuluyla Müslüman tebadan ayrı tutmuyor; canlarını, mallarını korumayı 

Tanrı‟nın bir emri ve devletin baĢlıca ödevi biliyorlardı. Osmanlı hoĢgörürlüğü, 

devletin Müslim ve gayrımüslim bütün tebaayı korumayı bir ödev bilmesi, Osmanlı 

egemenliğinin Balkanlar‟da hızla yayılmasının en önemli sebebidir. Bu siyaset 

Ġslam‟ın en temel kaynağı Kur‟an‟da te‟lifu‟l kulüb, Osmanlı kaynaklarında istimalet 

politikası olarak ifade edilmiĢtir (Ġnalcık,1993:28). 

Osmanlılar‟ın Balkanlar‟da yalnız köylü kitleleri için değil, kilise ve yerli askeri 

sınıflar ve büyük arazi sahibi feodaller için de bir uzlaĢıcı-çekici Ġstimalet politikası 

gütmüĢ olmaları önemlidir. Hem köylü hem feodaller karĢısında istimalet politikası 

uygulanmıĢ olması bir çeliĢkiden öte aslında Osmanlılar‟ın Balkan fütuhatındaki 

baĢarısının anlaĢılmasının da bir anahtarıdır. Gerçekte Osmanlılar, karĢı koyan ve 

tehlikeli olan hanedan ve senyörleri tereddütsüz ortadan kaldırırken kendilerine itaat 

eden ve gelip katılanları Osmanlı merkeziyetçi tımar sistemi içine dahil ederek 

OsmanlılaĢtırmıĢtır. Osmanlı hanedanına bağlılık, hanedanın simgelediği 
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 Osmanlı‟ların Balkanlar‟daki yönetiminin genel anlamda Ģiddet ve baskıya dayandığı temalı bilgiler 
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imparatorluk rejiminin koĢullarına uyumluluk demekti. Öte yandan Osmanlı 

imparatorluk rejimi, büyük köylü kitlelerini ilgilendiren Osmanlı öncesi kanunları, 

örf-adetleri, vergileri Osmanlı Kanun-nameleri içine alarak bu uzlaĢıcı politikayı en 

geniĢ biçimiyle uygulamıĢtır. Böylece özel hukuku kapsayan Ġslam hukuku yanında 

örfi sultani kanunlar, bağımsız bir imparatorluk hukuk sistemi olarak merkeziyetçi 

bürokratik yönetiminin temelini oluĢturmuĢtur. Balkan köylüsü kendisini en 

yakından ilgilendiren vergilemede de, feodal keyfi vergilerin ve angaryaların ortadan 

kalktığını, fakat yüzyıllardır alıĢtığı temel imparatorluk vergi sisteminin geri 

geldiğini görüyordu (Ġnalcık,1993:30). Tüm bunlar Osmanlılar‟ın Balkan 

egemenliğinin zordan çok rıza dayanıyor oluĢunu açıklayan etmenlerdir.  

Ekonomik ve politik bir bakıĢ açısından durumu ele aldığımızda, tebaasından elde 

ettiği en verimli gelir kaynaklarından birini ortadan kaldırmak Ġslami bir devletin asla 

menfaatine olacak bir uygulama değildi. Gerçekte Osmanlılar zımmilerin durumunu 

millet sistemi içinde oldukça baĢarılı bir biçimde kontrol altına almıĢlardı.  

Gayrimüslimlerin yaĢanan ihtidaları bölgesel koĢullarla ya da bireysel kararlarla 

alakalıdır. Kitlesel ya da bireysel olsun ihtidalar gönüllü gerçekleĢmiĢtir. Dini 

motivasyonlu zorlamalar Balkanlarda Osmanlının bazı taĢra birimlerinde yaĢanmıĢ 

olabilir fakat bunlar Osmanlı merkezi yönetimince resmi politika olarak onaylanmıĢ 

değildir daha çok kiĢisel ve yerel Ģartlardan kaynaklı, nadir ve kısmi uygulamalardır 

(Hupchick; 2002:152).  

Balkan Hıristiyanlarının Ġslama girmesini etkileyen bir faktör çeĢitli tarikatlarca 

temsil edilen imparatorluğun her yanında temsil edilen Ġslami sufi hareketleridir.
11

 

GörünüĢte Hıristiyan manastır düzenini andıran biçimde organize olmuĢ derviĢler 

yaygın bir biçimde seferberlik halinde Osmanlı ordusuna eĢlik ederdi ve yeni 

fethedilen topraklarda sultan tarafından serbest hareket edebilme hakkı tanınırdı. 

Tarikatlar teknik anlamda Sünni olarak değerlendirilmelerine rağmen Ġslami 

mistisizme olan bağlılıkları dini meselelerde senkretik bir yaklaĢım içinde olmalarını 

doğurdu. Tarikatların eklektik, esnek ve pragmatik tavırları sınırsızdı ve sık sık 

Ġslami dıĢı ritüellerin ve pratiklerinde yaygın olduğu yerlerdi. Bazı  tarikatlar azizlere 

                                                 
11

 Detaylı bilgi için bkz. Barkan Ömer Lütfi, Osmanlı Ġmparatorluğu‟nda Kolonizatör Türk DerviĢleri” 

Türkler Ansiklopedisi, C. 9. s. 133-153 



 

 

 

79 

 

hürmet,  kutsal türbeler gibi popüler Hıristiyan inançlarını hakim görüĢlerinin içine 

dahil ettiler.  

Osmanlı askeri formasyonu Balkan Hıristiyanlarının ihtidalarında tarikatlarla omuz 

omuza hareket etti. Askeri merkezlerle tarikat faaliyetlerinin yoğunlaĢtığı bölgeler 

arasında doğrudan bir bağıntı vardı. Ġhtida sürecinde tarikatların aĢikar rolünün yanı 

sıra, tımarlı sipahiler de kısmen bir rol oynadılar. Birçok yerel Balkan soylusu 

Osmanlı saflarına fethin ilk zamanlarında vassallar olarak katıldılar. Tımar sahibi 

Hıristiyan sipahiler zaman içinde ordunun daha az vergi ödeyen hakim inancından 

olan Müslüman unsurlarıyla karıĢtılar. 15. yy‟ın sonuna gelindiğinde Avrupa‟daki 

toprak sahibi sipahilerin bütün üyeleri müslümandı.  

Osmanlı ordusunun yardımcı kuvvetleri geleneksel olarak Hıristiyan tebaanın 

Müslüman nüfus içinde erimesinde rol oynadılar. Zaman içinde Osmanlı ordusunun 

düzensiz güçleri yayalar müsellemler ve akıncılar saflarında yer alan Balkan 

Hıristiyanları ile etnik olarak karıĢtılar. Birçok Hıristiyan askeri unsurlar askerliği 

zımmi köylü hayatının sınırlarından ve vergilerden kurtulabilmenin bir yolu olarak 

görüyordu. Zaman içinde bu birimlerdeki Hıristiyan unsurlar islama ihtida ettiler.  

Osmanlı yönetimi tarafından 14. yy ve 15. yylarda Anadolu‟dan Balkanlara 

göçettirilen Yörük kolonistler Ortodoks Hıristiyanların Müslüman saflarında 

asimilasyonunda benzer bir rol ifa ettiler (Doğru,2002:165). Askeri birimler içinde 

teĢkilatlanmıĢ münhasıran yarı göçebe Türklerden oluĢuyordu ve bu aĢiret adamları 

Osmanlının düzenli kuvvetlerinin yanında iĢlev görmekteydiler. Zaman içinde SavaĢ 

meydanlarındaki kayıplar yeni tahkimatları gerekli kıldı ve muhtemeldir ki yeni 

askere alımlar köleleĢtirilmiĢ savaĢ tutsaklarını ve yerel Balkan Hıristiyanlarını da 

içeriyordu. Bu Hıristiyanlar da Yörük nüfus dahilinde MüslümanlaĢma süreci içine 

girdiler.  

Ġnsani ilgilerin (mülkiyeti ve sosyal pozisyonu korumak, ayrımcı sınırlamalardan ve 

vergilemelerden kaçınabilmek) tarikatların senkretik faaliyetleri, Müslüman 

hakimiyeti olan bir orduda görev yapmak, Ġslamın kitap ehli kavramının sağladığı 

emniyet alanı gibi sebepler Osmanlıların Balkan Hıristiyanlarını zorla 

ĠslamlaĢtırdığına dair hiçbir dayanak bırakmamaktadır. 
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Zımmi tebaanın Ġslam‟a girmesi Balkanların her yanında yaĢanan bir rutindi. Daha 

sıklıkla bu daha çok bireyler ya da köyle bazında yaĢanmaktadır. Daha az rastlanan 

ise bir bölgenin bütün ahalisinin Ġslam‟a girmesi durumudur. Üç bölge bu tarz kitlevi 

ihtida hareketinin örneğini teĢkil eder: Bosna, Arnavutluk ve Bulgaristan. Bosna ve 

Arnavutluk örneklerinde ihtida hareketleri tartıĢmasız bir biçimde halkların rızasıyla 

gerçekleĢmiĢti. Yüz yıllar boyunca Ortodoksluk ve Katoliklik arasındaki egemenlik 

mücadelesine sahne olan batı Balkanlarda dinin politik bir alet olarak kullanılmasına 

dair uzunca süredir devam eden bir gelenek mevcuttu. Bulgaristan‟da ise güce dayalı 

bir ihtidadan bahsedilebilir.  

Ġslam‟a girmeyi mümkün kılan bütün faktörler Arnavutluk ve Bosna da etkiliydi. 

Osmanlı fethinin ilk yıllarında yaĢanan direncin ardından iki bölgenin de doğal 

toprak sahibi aristokratları padiĢahın bir anlamda vassallı olmayı zaman içinde 

kabullendi. Toprakları Osmanlı tarafından tamamen elde edilince onların vassal 

statüleri de sipahilik hakkına dönüĢtü. Nihai olarak Hıristiyanlıklarını bırakarak 

Ġslam‟a girdiler böylece yeni sistem içinde eskiden sahip olduklarını koruyabildiler. 

Birçok sıradan köylü ve kasaba ahalisi de liderlerinin izinden giderek kitlesel olarak 

Ġslama girdi. Özellikle Arnavutlar arasında güçlü kabilevi bağlar kitlesel ĠslamlaĢma 

sürecinde etkili oldu.   

Engebeli arazi koĢullarından dolayı Doğrudan Osmanlı kontrolünün en alt seviyede 

olduğu Dağlık kuzey Arnavutluk arazisinde bir grup Arnavut kabilesi Osmanlının 

düzenli olmayan askeri hizmetinde bulunmayı kabul ettiler onların birçoğu Arnavut 

Katolik ve Ortodoks olan komĢularına karĢı bağımsızlıklarını elde edebilecek bir 

destek sağlamak üzere ve kendi lider pozisyonlarını tahkim etmek için Osmanlı ile 

iĢbirliği yaptılar. Kabile liderlerinin bu örneği çoğunlukla onların takipçileri 

tarafından izlendi. Merkezi ve güney Arnavutluk Ģehirli ve ovalarda yaĢayan 

Arnavutlar arasındaki ihtida sürecini destekleyen daha doğrudan ve sürekli bir 

Osmanlı yönetimine sahne oldu. 

1463 yılında Bosna‟nın II. Mehmet tarafından fethinin ardından BoĢnak toprak sahibi 

aristokratları tedrici olarak Ġslam‟a girdi. Onların kitlesel ihtidası geleneksel olarak 

fetih öncesinde sahip oldukları Bogomil inancına atfedilir. Bosnanın ĠslamlaĢması 

yaklaĢık 150 yıllık bir dönemde gerçekleĢmiĢtir. Bosnalıların Ġslam‟a kitlesel olarak 
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geçmeleri hususundaki en etkili faktörün BoĢnak aristokrasisinin üyelerinin 

menfaatlerini koruyabilmeye dair gösterdikleri geleneksel yatkınlık olduğu 

düĢünülebilir. Ortaçağ BoĢnak kralları asla kendilerine bağlı bölgesel aristokrasi 

üzerinde tam anlamıyla bir merkezi otorite tesis etmeyi baĢaramadılar. Dahası yerel 

lordlar iç savaĢlarla ve aileler arasındaki bitmek bilmeyen rekabetlerle Bosnayı  

Bosnanın güçlü yabancı komĢularından destek elde edebildiği ve dini yakınlıkların 

birer politik enstrüman olarak kullanıldığı sürekli bir içsel istikrarsızlık içinde 

tuttular. BoĢnak aristokratları Bosna‟yı birleĢik bir devlet halinde getirmektense 

kendi kiĢisel refahları ve güçleriyle daha yakından ilgiliydiler. Osmanlı hakimiyeti 

karĢı karĢıya kaldıklarında geleneksel olarak onları buna karĢı direnmeye sevkedecek 

ve Ġslama girmek noktasında duraklatacak hiçbir engel yoktu (Huphick, 2002:160).  

BoĢnaklar Osmanlının Balkanlarda fethettiği coğrafyada islama en yaygın biçimde 

ihtida eden topluluktur. Kısa süre içinde bölge Ġslami kültürün müstahkem 

mevkilerinden birine dönüĢtü. ġehirlerin manzarası geliĢen Ġslam toplumun maddi 

medeniyetinin niĢaneleri olan camiler, medreseler, kervansaraylar, tekkeler, 

çeĢmeler, hamamlar ile doldu. 16 yy‟a gelindiğinde ise Saraybosna ve Mostar küçük 

birer köyden Bosna Hersek‟in iki önemli ekonomik ve kültürel merkezine dönüĢtü. 

Her ikisi de nihai olarak bölgede Osmanlı taĢra teĢkilatını bütünüyle kontrol edecek 

Müslüman beylerin idari, kültürel sosyal bir merkezi oldular.  

Muhtedi BoĢnaklar kendilerini Müslüman toplumunda da idari askeri alan içinde de 

eĢsiz bir pozisyona kavuĢturacak Osmanlı merkezi yönetiminden oldukça önemli 

imtiyazlar elde ettiler. Osmanlı yönetiminin ihtida eden idarecileri kendi ana 

vatanlarında görevlendirmeme siyasasına rağmen BoĢnak beyleri bölgelerinde askeri 

idari sistem açısından oldukça önemli bir kontrol elde ettiler.  

Saraybosna küçük bir köyken hızla Ġtalya‟dan Dubrovnik üzerinden  Ġstanbul‟a giden 

tüccarların konaklama yeri olarak önemli bir ticari merkez haline geldi. PadiĢahların 

taĢrada konakladıkları bir Ģehir olarak ismi Saraybosna‟ya dönüĢtü. Katolik 

Dubrovnikli‟ler ve Yahudi tüccarlara rağmen 16.yy Osmanlı kayıtlarında Ģehrin 

nüfusu tamamen müslümandır. ġehir önemli ölçüde yerel BoĢnak beylerin kontrolü 

altında olduğundan Osmanlı Valileri Saraybosna‟ya giremezler ve Travnik‟te 

otururlardı.  
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Özellikle Rodop ve Trakya bölgelerinde önemli bir miktarda Ġslam‟a ihtida hareketi 

de Ortodoks Bulgarlar arasında yaĢandı. Bulgar tarihçiler Osmanlı zorlamasıyla 

kitlesel ihtidaların yaĢandığını ileri sürerler. 16 yy ortalarında Rodop dağlarında 

yaĢayan binlerce Bulgar Venedik‟le savaĢmak üzere sefere giden bir Osmanlı ordusu 

tarafından Ģiddet kullanılarak Ġslam‟a girmeye zorlanmıĢtı. Böylece Bulgarca 

konuĢan müslüman ahali Pomaklar husule gelmiĢti. Fakat son araĢtırmalar 

Bulgarların Ġslam‟a kitlesel giriĢleri hakkındaki geleneksel argümanların geçerliliğini 

azaltmıĢtır. Rodop‟daki kitlesel ĠslamlaĢmaya dair bütün iddialar Ģüphelidir. Hiçbir 

orijinal belge ya da kanıtın olmadığı eldeki bütün bu tarz kanıtların 19. yy‟da 

üretilmiĢ olduğu kanıtlanmıĢtır. Rodop Pomaklarının Ġslam‟a giriĢlerinin Balkanlarda 

etkin olan ve Osmanlı yönetiminin resmi politikası olmayan genel faktörlerin 

etkisiyle olduğu ve tedrici bir ihtida biçiminde olduğu anlaĢılmaktadır (Huphick, 

2002:165). 

1.3. Balkanlarda Osmanlı Yönetiminin Çözülmesi ve Ulusçuluk Çağında 

Osmanlı Yönetimi 

1.3.1. Balkanlarda Osmanlı Yönetiminin Çözülmesi 

Erken Osmanlı Devleti, padiĢahın mutlak denetimi altındaydı. Gerçekten de 16. yy‟ın 

birçok Avrupalı gözlemcisi için Osmanlı Devleti ideal devleti temsil ediyordu. BaĢta 

ordu, hazine ve bürokrasi olmak üzere belli baĢlı tüm devlet kurumlarına, padiĢahın 

hane halkının uzantısı olarak bakılırdı. Ġmparatorluk ilk yüzyıllarında, yaklaĢık 1300- 

1566 arasındaki dönemde, gazilerden oluĢan birliklerini nihayetsiz seferlere götüren 

bir dizi kabiliyetli padiĢah tarafından idare edilme Ģansına sahipti. Bununla birlikte 

Osmanlı Türkleri hiçbir zaman büyük bir grup olmadılar ve Ġmparatorluğun gücü 

Türklerin sayısına değil, çeĢitli etnik gruplardan sadece liyakat ilkesine göre 

seçilmiĢ, padiĢaha sonuna kadar sadık, olağanüstü yetenekli bürokratik askeri bir 

makineye dayanmaktaydı. Avrupalı diplomat Ogier Busbecq 16. yüzyılda Osmanlı 

Devletini Avrupa‟daki benzerleriyle Ģöyle karĢılaĢtırır:  

“Bütün görev ve mevkilere tayini bizzat sultan yapar; bunu yaparken 

zenginliğe ya da boş rütbe iddialarına hiç aldırmaz, adayların sahip olabilecekleri 

nüfuza ve popülerliğe önem vermez; sadece liyakate bakar, her adayın kişiliğini, 

doğal yeteneğini ve eğilimlerini inceler. Böylelikle herkes yeteneklerine göre 
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ödüllendirilir, her mevki o işi yapabilecek kişilerce doldurulur. Türkiye‟de her insan 

içine doğduğu durumdan yararlanma ve hayattaki kaderini bizzat belirleme 

imkanına sahiptir. Sultanın emrinde en yüksek mevkilere yükselenler genellikle 

çobanların oğullarıdır. (…) Türklerin kalkıştıkları her işte başarılı olmalarının, 

hakim bir ırk olmalarının ve sınırlarını her gün genişletmelerinin nedeni budur. 

Bizim yöntemimiz çok farklıdır, biz de liyakate yer yoktur, her şey doğuma bağlıdır.” 

(Wachtel, 2009:69). 

Balkanları da içeren eski dünya olarak bildiğimiz oldukça geniĢ bir coğrafyada Pax 

Otomana (Osmanlı barıĢı) denilen bir yönetim ve toprak düzeni yüzyıllarca etkili 

oldu. Osmanlılar Kızıl Elma olarak tabir edilen bir mefküre peĢinde (Viyana ve 

Roma) ilerlerken artık Orta Avrupa‟nın da önemli bir kısmı bu düzenin bir 

parçasıydı. Osmanlı Balkanlara uzandığında Pax Romana (roma barıĢı) varlığını 

önemli ölçüde yitirmiĢ zayıf bir Bizans yönetiminin boĢluklarında kendilerine iktidar 

alanları açan küçük küçük devletler ve feodal yapılar vardı. Kısa süre içinde tüm bu 

parçalı siyasal yapı 19. yüzyıla kadar sürecek bir biçimde Osmanlı düzeni altında 

toplanabilmiĢti. ġaĢılacak bir tempoyla Balkanların fethini tamamlayan Osmanlılar 

Balkanlardaki etnik ve dini çeĢitliliği bu sistem içinde birleĢtirebildiler. Osmanlı 

yönetiminden boĢalan Balkanların kaotik ortamı günümüze kadar sürecek bir 

karmaĢayı ve çatıĢmayı beraberinde getirdi. Nihayetinde Ġslam dininin çizdiği sınırlar 

içinde Ģekillenen Osmanlı Devlet aklı Darul Ġslam ve Darul Harb olarak böldüğü bir 

dünyada cihadı ilke edinmiĢ olmasına rağmen fethettiği coğrafyada hükmettiği 

toplulukların kültürlerine kendini tamamıyla kapamamıĢtır. Buna rağmen Türk 

kültürü bir hakim kültür olarak Türkçe ise bir lingua franca
12

 olarak varlığını 

Balkanlarda sürdürmüĢtü. DevĢirme sistemi içinde Balkan halkları Osmanlı sistemi 

içinde en üst idari kademelere kadar yükselebilmiĢlerdi. 16. yy sonunda Ġstanbul‟da 

Fransız Büyükelçisi olan De Breves bu devĢirmelerin sultana sadakatleri karĢısında 

ĢaĢkınlığını gizleyemiyordu. Yetenek ve sadakat göstermek koĢuluyla Osmanlı 

sistemi içinde kiĢinin yükselmesi için kökeninin bir önemi yoktu. Osmanlı 

sadrazamlarının en önemlilerinden olan Sokollu Mehmet PaĢa Bosnalı Sırp bir 
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 Birçok farklı dil konuĢulan karıĢık toplumlarda, halkın birbirini anlamak amacıyla kullandığı ortak 

dil anlamında kullanılan Latince kökenli bir ifade.  
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aileden geliyordu. Ġsmail Hakkı DaniĢmend‟in verdiği listeye göre 215 Osmanlı 

sadrazamından 62‟si Balkan ve büyük ihtimalle Hıristiyan kökenliydi.  

Bu durum Balkan ve Osmanlı araĢtırmaları literatüründe farklı değerlendirmelere 

sebep olmuĢtur. Bazıları Osmanlı sisteminin Türk ve Ġslami olmanın ötesinde 

Hıristiyan etkisinde olduğunu iddia edecek kadar ileri giderken Balkan 

Hıristiyanlarının Osmanlı yönetimine destek vererek “Hıristiyanlığa ihanet ettiğini” 

öne sürenler de olmuĢtur.  

Balkanlar‟da Osmanlı yönetiminin bozulması Osmanlı idari, ekonomik, siyasi, askeri 

sisteminin çözülmesiyle aynı Ģeydir. Bu anlamda çözülmenin baĢlangıcına dair bir 

milat vermek, dönemlendirmeler yapmak mümkün olmamakla birlikte denilebilir ki 

16. yy‟ın sonu itibarıyla çözülmeye baĢlayan Osmanlı sistemi 17. yüzyılın sonundan 

itibaren artık iyiden iyiye bir gerileme süreci içine girmiĢtir. 1683 II. Viyana 

KuĢatması ile baĢlayan Osmanlı‟nın Avrupa topraklarındaki gerileme sonun 

baĢlangıcıdır ve çekilmenin Balkan halkları üzerindeki etkileri doğrudan izlenebilir.  

1.3.1.1. Ekonomik Ġstikrarın Bozulması 

Osmanlı imparatorluğu‟nda ekonomik faaliyetin amacı sultanın gücünü arttırmaktı 

ve devletin iĢi de, ekonomiyi bu hedefe yönlendirmekti. Ana kaygı büyüme değil 

ekonomik istikrarı sağlamaktı, Ģehirlerin ihtiyacını karĢılamak ve devletin hiyerarĢik 

düzen içinde ait olduğu konumda kalması beklenen tebaasının güvenliğini eksiksiz 

bir biçimde temin etmekti. Ġmparatorluğun sürekli olarak geniĢlediği 14. ve 

16.yüzyıllar arasındaki dönemde bu sistem kusursuz bir biçimde iĢledi. Bu dönem 

içinde vergiler aĢırı yüksek değildi, tebaa görece olarak diğer ülkelerin ahalisinden 

daha iyi koĢullarda yaĢıyordu. Ordu, tımardan sağlanan vergilerle ve fetihten elde 

edilen kazançlarla beslenebiliyordu.  

Osmanlı tarihine dair dönemlendirmeler I. Süleyman‟ın ölümünü Osmanlı 

yönetiminde bir gerilemenin baĢlangıcı olarak görmek eğilimindedirler. Tarih 

yazıcılığının siyasi tarihi merkeze alan yaklaĢım biçimlerinin tuzağına düĢmeden 

denilebilir ki 16. yy‟ın sonu ile birlikte Osmanlı‟nın Balkanları fethi büyük ölçüde 

tamamlanmıĢ olmasına rağmen Orta Avrupa‟nın içlerine doğru ilerlemesi 

duraklamıĢtı. Habsburgların yükseliĢi Osmanlı‟nın Avrupa‟daki ilerlemesine darbe 
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vurdu. Bu duraklama Osmanlı askeri ve idari sistemi içindeki kalıcı sorunların 

olmasıyla eĢ zamanlı olarak görülmektedir. Duraklamayı takip eden tedrici bir 

çözülme ülkenin idari, ekonomik ve askeri yapısında izlenebilmektedir. Ġki buçuk 

asırlık bir zaman diliminde geniĢ topraklara yayılmıĢ güçlü bir devlet kurmayı ve çok 

kültürlü kalabalık bir nüfusu bir arada tutmayı ve yönetmeyi bilmiĢ kudretli aynı 

zamanda esnek Osmanlı toplumsal kurumları 16.yy‟ın ikinci yarısından itibaren ağır 

ağır çözülmeye baĢladı. Bu çözülme sürecinin Osmanlı kurumlarının kendi içsel 

kusurlarından kaynaklandığına dair çok az kanıt vardır. Osmanlının Batı Avrupa‟lı 

muarızlarının büyük ölçüde bu geliĢimi hızlandırdığı söylenebilir. Buna bir çöküĢ 

demektense Batı Avrupalı güçlerin ekonomik ve askeri- teknolojik baskısının altında 

yaĢanan bir istikrarsızlaĢma (destabilizasyon) demek daha doğru olur. Sonuçta 

Ġmparatorluğun bu döneminde yaĢananların Balkan halkları üzerindeki etkisi hayat 

koĢullarında kötüleĢme Ģeklindedir. 

16. yüzyılda Avrupa‟nın diğer bölgelerinde olduğu gibi Osmanlı topraklarında da bir 

nüfus artıĢı yaĢandı. Sürekli ekonomik istikrar üzerine kurgulanmıĢ Osmanlı 

ekonomisi artan nüfusa iktisadi fırsatlar sunacak kadar dinamik değildi. Daha da 

kötüsü zaman içinde birbirini izleyen yetersiz padiĢahların imparatorluğu merkezden 

denetleyemedikleri anlaĢıldı.                                  

YaĢanan sürecin en önemli ayağını ekonomik alanda yaĢanan bozulma oluĢturur. 

Batı Avrupa‟nın keĢifler çağı hem Asya ile Avrupa arasındaki ana ticari rotaları 

değiĢtirmesiyle hem de Amerika kıtasının Batı Avrupalı devletlerce sömürüsünü 

baĢlatmasıyla Osmanlı ekonomisini oldukça olumsuz yönde etkiledi. Ticari yolların 

Akdeniz merkezli olmaktan çıkması ile Osmanlının bol kazançlı baharat ve lüks 

maddeler ticaretinden uzaklaĢması anlamına gelmektedir. Hint okyanusu ve 

Kızıldeniz‟den Osmanlı donanmasının çekilmek zorunda kalıĢı Akdeniz ticaretinin 

çöküĢü ile birlikte imparatorluğun ticari gelirleri önemli miktarda azaldı. 

Amerika‟nın keĢfi ile birlikte ise mebzul miktarda Güney Amerika gümüĢü Ġspanya 

üzerinden bütün Avrupa‟ya ve tabiî ki Osmanlı pazarlarına giriyor, geleneksel 

anlamda sabit bir ekonomi içinde dalgalanmaları baĢlatan ve parasal bir enflasyonu 

doğuruyordu. DüĢen ticaret gelirleri ve yükselen enflasyon eĢ zamanlı olarak 

yaĢanınca devlet harcamalarının katlanarak çoğaldığı bir mali krizi tetikliyordu. Bu 
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durum devletin istikrarının önemli ölçüde bağlı olduğu sipahilik toprak sistemini 

baltalıyor ve memleketin ekonomisini zayıflatıyordu.  

Osmanlı yönetiminin düĢen ticaret gelirleri karĢılığında ilk baĢvurdukları yollardan 

biri gümüĢ akçenin değerini düĢürmek Ģeklinde oldu. TağĢiĢ edilmiĢ akçe karĢısında 

yükselen fiyatların enflasyonist bir etki doğurması kaçınılmazdı. Ġkinci olarak ise 

vergilerde hızlı bir artıĢ yaĢandı. Cizye vergisi miktar olarak artmakla kalmadı aynı 

zamanda 17. yy‟ın sonu itibarıyla hane baĢına değil kiĢi baĢına toplanmaya baĢlandı. 

Aynı zamanda devlet daha yüksek vergi elde edebilmek için iltizam ve malikane gibi 

vergi araçlarını devreye sokarken yeni tarım arazileri artık tımar sistemi içinde 

değerlendirilmiyordu. Devletin nakit paraya artan ihtiyacı 17. yy boyunca Osmanlı 

toplumunun hemen her sektöründe hissediliyordu. Daha öncesinde tımar olarak 

dağıtılmıĢ araziler miri arazi olarak tekrar müsadere edilerek iltizama açılmaktadır. 

Zaman içinde iltizam olarak verilen arazilerin mültezimler tarafından da tekrar kiraya 

verildiği gözlenmektedir.  

Koçi Bey 1625 yılında padiĢaha hazırladığı risalede tımar sisteminin bozulmasını Ģu 

Ģekilde anlatıyordu: “BoĢalan tımar ve zeametlerde eski kanunlarına aykırı olarak 

Ġstanbul tarafından verilmeğe baĢlandı. Ġleri gelenler ve vükelâ boĢalan yerleri 

adamlarına ve akrabalarına verip, Ġslâm memleketlerinde olan tımar ve zeametin 

seçmelerini Ģer‟-i Ģerîfe ve yüksek kanuna aykırı olarak, kimine paĢmaklık yaparak, 

kimini padiĢah hassına katarak, kimini mülk olarak, kimini vakıf olarak, kimini 

vücûdu sıhhatte olan kimselere emeklilik olarak verip, bütün zeamet ve tımar, ileri 

gelenlerin yemliği oldu.”  (Koçibey, 1972:33). 

Ġmparatorlukta yaĢanan ekonomik bozulmanın nihai kaybedenleri tabi ki reayaydı. 

Vergiler sürekli bir biçimde yükseliyordu, özellikle Balkanlarda kırsal kesimde 

yaĢayan tebaa arasında bunun oldukça tahripkâr etkileri izlenebiliyordu. 17. yüzyılı 

sonuna gelindiğinde vergilerin neredeyse köylülerin ziraattan elde ettiği gelirin yüzde 

seksenine ulaĢtığı bazı aĢırı örneklerde ise toplam değerin üzerine çıkıldığı 

görülmektedir. ÇöküĢ sürecinde köylüler açısından en yıkıcı olanı Tımar sisteminin 

çökerek yerini çok daha külfetli olan Çiftlik sistemine bırakmasıdır. Devletin askeri 

ihtiyaçlarıyla tebaanın sosyal güvenliğini eĢ zamanlı olarak sağlayan ideal bir sistem 

(Ġnalcık, 1955:224) olarak Tımarın Osmanlı taĢra yönetimi içindeki hayati 
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öneminden bahsedilmiĢti. Gerçekten Tımar sisteminin en ayırt edici özelliği aynı 

anda hem reayayı korumayı hem de devlete karĢı bir isyanı önleyebilecek bir yapıya 

sahip olmasıdır. Osmanlı yönetiminin ilk dönemlerinde reayanın Tımar sistemi 

içinde adalet ve güvenlikten istifade ettiği tarihsel bir vakıadır. Fakat 16. yüzyılın 

sonu itibarıyla Tımar sistemi Balkan halkları üzerindeki en talihsiz yansımalarıyla 

birlikte çatırdamaktaydı.  

 Ġfade edildiği gibi Tımar sisteminin bozulmasının en önemli sebeplerinden biri 

merkezi idarenin nüfuz ve denetleme gücünün zayıflamasıydı. Süreç içinde tımar 

sahiplerinin sınırlı güçlerini geniĢletmek ve reaya üzerinde daha fazla ekonomik 

baskı oluĢturma eğilimine girdiği anlaĢılmaktadır. Ġmparatorluğun geniĢlemesinin 

durması ile birlikte birçok sipahi ve devlet görevlisi Rumeli‟ye geçerek toprak elde 

etmeyi ya da var olanları kendi nam ve hesaplarına kullanmayı istiyordu. Bu durum 

da mevcut yapı üzerinde bir baskı unsuru oluĢturuyordu. Ayrıca Ģehir merkezlerinde 

yaĢayan yeniçerilerin kursal alanlara doğru uzanan etkinlikleri de bu durumu daha da 

ağırlaĢtıran bir etkendi.  

Çiftlik sisteminin tımardan en önemli farkı sahibine neredeyse özel mülkiyete eĢ 

değer bir hak sağlamasıydı. Miras bırakılabilir ve üzerinde dilediğince tasarrufta 

bulunulabilir çiftlik arazilerinde köylülerin sosyal güvenliği büyük ölçüde ortadan 

kalkmaktaydı. Mahsul çiftlik köyünün meydanında toplandıktan sonra onda bir ya da 

sekizde birlik kısmı devlete vergi olarak ayrılır, bir sonraki sene için ekilecek tohum 

ayrılır ve sonra geriye kalan miktar ise çiftlik sahibi ve kiracı arasında eĢit olarak 

paylaĢılırdı. Ayrıca her ne kadar toprağı ekip biçen köylü hareket özgürlüğüne teorik 

olarak sahip olsa da bu hakkı pratikte önemli miktarda kısıtlanmaktaydı. Geliri 

geçimine yetiĢmeyen köylü hayatını idame ettirmek için çiftlik sahibine 

borçlanmaktadır, bu durum sadece gayrı Müslim tebaa için değil Müslüman reaya 

içinde geçerlidir (Stavrianos, 2001:141).  Yasal anlamda tanınmamakla birlikte tolere 

edilen bu dönüĢüm süreci 16. yüzyılın sonlarından 18. yüzyıla kadar devam etti;  

Mora yarımadası, Teselya, Makedonya, Trakya, Meriç Valisi, Tuna Bulgaristan‟ı, 

Kosova ve Arnavutluk sahillerindeki toprakları içerecek geniĢ bir uygulama alanı 

buldu.  
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Çiftlik sisteminin baskısı merkezi otoritenin güçsüzlüğünden kaynaklanan eĢkıyalık 

ve düzensizlikle birleĢince köylerin birçoğu boĢaldı. Ġstanbul‟a olan köylü göçlerini 

engelleyen bir ferman yayınlandı. Göçmenler bütün hızlı Ģehir nüfusu artıĢı 

vakalarında yaĢanan Barınma, iĢsizlik, düĢük ücretler ve yerleĢik nüfusun direniĢi 

gibi genel problemlerle karĢı karĢıya kaldılar. ġehir nüfusu içinde asimile olmaları 

uzun bir süreci gerektirdi. Esnaf ve zanaatkar loncaları yeni gelenlerin kendi mesleki 

saflarına dahil olmalarını ya da faaliyet alanlarında yer almalarını engellemek üzere 

çabaladılar fakat sonuçsuz kaldı, suç oranları arttı. Fakat bu uzun sürecin sonunda 

göçmenlerin Ģehir nüfusuna dahil olmaları süreci tamamlandı.  

18. yüzyıl boyunca Osmanlı iç ekonomisi Batı Avrupa‟dan gelen pahalı malların 

etkisiyle ağır ağır sorunlar belirse dahi büyük ölçüde kendi kendine yeterliydi. En 

temel ürün olarak gıda maddeleri yerel kaynaklar içinde toplumun ihtiyaçlarını 

karĢılamaya yetecek ölçüde üretilebilmekteydi. Devletin askeri ihtiyaçlar 

kapsamında dıĢ alıma yönelmesi durumunda masraflar olağan ihracattan 

sağlanabiliyordu. Osmanlı ekonomisindeki gerçek problemler ihraç mallarının düĢük 

fiyatlı olmasına ve ekonomik istikrara dayanan geleneksel bir yapı üzerinde yükselen 

büyüme eksikliğinden kaynaklanıyordu. Merkantilizm çağında devlet destekli bir 

biçimde yaĢanan büyümeye karĢılık Osmanlı geleneksel ekonomik parametreleri 

üzerinde tüketim seviyesine ayarlı bir ekonomik istikrarı öncelemeyi sürdürüyordu. 

Batı Avrupalı devletler iç sanayiyi, ulaĢımı finans sektörünü ve eğitim altyapısını 

zenginleĢtirmeye, denizcilikle ilgili kaynaklarını geniĢletmeye yönelirken Osmanlı 

maliyesi tüm bu ekonomik altyapıyı geliĢtirememek pahasına savaĢ makinesini 

sürekli çalıĢır kılacak askeri harcamaları karĢılamaya çalıĢıyordu (Huphick, 

2003:169). 

Osmanlı Ġslami gelenekleri ekonomiye kapsamlı devlet müdahalelerini ve incelmiĢ 

bir yatırım finansman düĢüncesini içermiyordu. Ne devlet ne de toplumdaki zengin 

zümreler Batı Avrupa‟da yaĢanana benzer merkantil bir geliĢmeyi tahayyül 

etmiyordu. Kârlar ve gelirler kiĢisel harcamalara ya da yine aynı iĢe yönelik bir 

yatırıma dönüĢürken diğer sektörlerdeki bir yatırıma ya da yeni üretim metotları 

geliĢtirmeye yönelmiyordu. Ticari borçlanma oldukça küçük seviyede, kısa vadeli 

olarak ve de bankacılık kuruluĢlarının aracılığı olmaksızın bireyler arasında 
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gerçekleĢiyordu. Kısacası eĢ zamanlı olarak Batı Avrupa‟nın yaĢadığı 

merkantilizmden sanayi kapitalizmine geçiĢ süreci Osmanlı ekonomisinde karĢılık 

bulmuyordu. Sonuç olarak Batı Avrupa‟nın yaĢadığı ekonomik süreç kendi kendine 

yeterli Osmanlı ekonomisi için 19. yüzyılın baĢından itibaren bir yıkım getirdi. 

Ġmparatorluktaki makine teknolojisi yüzyıllardır değiĢmeksizin yerel kendi kendine 

yeterlilik seviyesinde oldukça iptidai bir düzeydeydi. Aynı zamanda Batı‟da dünyayı 

kapitalist nazarla kavramayı hazırlayacak tarihsel tecrübe Osmanlı‟da kendine yer 

bulamamıĢtı. Rönesans, Hümanizm, Bilimsel Devrim gibi merkantilizm ve sanayi 

devrimini oluĢturan iktisadi zihniyetin felsefi kökleri Osmanlı Dünya görüĢünde 

oluĢmadı. Devlet ve toplum Batı‟daki geliĢmeler karĢısında geleneksel ve yerli olanı 

çoğu zaman bir geri kalmıĢlık olarak algılamıyordu. Bu daha çok 19. yüzyıl ve 

sonrasına ait bir paradigmatik kırılmayla birlikte gündeme gelecektir.  

17 ve 18. yüzyıllarda ekonomik büyümenin olmadığı ve durumu daha kötüleĢtiren 

yüksek enflasyon koĢullarında Osmanlı maliyesinde gelirler hızla iniĢe geçti. DüĢük 

fiyatlı mallar iç ekonomiden ziyade Batılı ekonomiler tarafından emilmeye baĢlandı. 

Bu durumdan istifade eden az sayıda gayrımüslim tüccar ve çiftlik sahibi müslüman 

büyüyen bir orta sınıf oluĢturma eğilimine girdi. Fakat bunların birçoğu üretimden 

çok batılılarla ticaret yaparak kiĢisel zenginliklerini geniĢletmeyi hedeflemekteydi. 

RüĢvet, haraç ve yolsuzluğun arttığı bu dönemde tebaa için yaĢam koĢulları gittikçe 

kötüleĢmektedir.  

1.3.1.2. Askeri ve Yönetsel Bozulma 

Teknolojik, merkantil ve sınai geliĢmelerin neticesinde artık Batı Avrupa‟nın 

Osmanlı üzerindeki üstünlüğü önce belirmeye ardından pekiĢmeye baĢladı. 16. 

yüzyılın sonuna kadar siyasal anlamda dağınık bir Batı karĢısında hakim bir 

pozisyonu elinde bulunduran Osmanlı bu üstünlüğünü kaybetmektedir. sürekli 

fetihlerle elde edilen topraklar imparatorluğun askeri ve ekonomik olarak 

yeterliliğinin teminatıydı. 16. yüzyıldan 18. yüzyıla kadar Batı‟da yaĢanan geliĢmeler 

askeri durumu tersine çevirdi ve Osmanlı askeri- idari sistemi için sonun baĢlangıcı 

oldu. Ağır feodal Avrupa orduları karĢısında Osmanlının hareket kabiliyeti yüksek 

hafif silahlı Osmanlı orduları uzun bir süre baĢarılı olmasına rağmen ateĢli silahlara 

dayalı profesyonel düzenli batılı ordular karĢısında artık etkisiz kalmaktaydı. 
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Osmanlı donanması da batılı donanmaların evrimi karĢısında yetersizdi. Güçlü bir 

dayanıĢma duygusuna sahip yeniçeriler 16. yüzyılın sonunda geldiğinde kendilerini 

PadiĢaha sıkı sıkıya bağlı bir askeri grup olarak gören önemli bir güç teĢkil ediyordu. 

16. yüzyılın ortalarında çok katı bir disiplin içinde iĢleyen devĢirme sisteminde 

bozulmalar baĢlamıĢtı. Buna paralel bir biçimde kurallara uymayarak evlenen 

yeniçerilerin çocukları da artık yeniçeri ocağına yazılmaktadır. Toplumun farklı 

kesimlerinden yeniçeri ocağına katılım olması da ocağın kapalı yapısını 

çatlatmaktadır. Yine kuralların dıĢına çıkarak gelirlerinin azlığından Ģikayetçi bir 

kısım yeniçeri askeri yeteneklerini köreltecek bir biçimde asli vazifelerinin yanı sıra 

zanaatkarlıkla uğraĢmaktadır (Irina,1999:673). Yukarıda da ifade ettiğimiz 

enflasyonist etkiyle maaĢları ayarı düĢük akçelerle ödenen yeniçeriler baĢkentte 

sürekli olarak huzursuzluk kaynağı olan disiplinsiz bir iktidar unsuru olarak varlığını 

uzunca bir süre sürdürdü. Ordudaki bozulma dıĢ politikada da önemli kayıplar 

demekti. SavaĢın önemli bir çözüm aracı olduğu 17. yüzyılda Osmanlı ordusu 

yöneticiler açısından güven duyulan bir kurum olmaktan uzaktı.  

1566‟dan 1699‟a kadar Osmanlı tarihinin genel eğilimini nihayetinde Tuna‟nın 

gerisinde son bulacak Avusturya karĢısında tedrici bir gerileme olarak 18. yüzyılı ise 

Dinyester‟in ardına kadar sürecek Rusya karĢısında bir gerileme olarak okumak 

mümkündür. 18. yüzyılın ikinci yarısına Rus Çariçesi Katerina‟nın ihtiraslı yönetimi 

damgasını vurdu. 

16. yüzyılın sonlarında yaĢanan ekonomik ve mali sosyolojik buhranlar bir sonraki 

yüzyılda etkinliğini arttıracak Celali ayaklanmalarının zeminini hazırladı. Siyasal 

açıdan bakıldığında 17. yüzyılın en belirgin özelliği merkezi iktidarın gücünün hem 

payıtahtta hem de taĢrada önemli ölçüde zayıflıyor olması, ortaya çıkan iktidar 

boĢluğunun ise doldurulamamasıdır. Celali isyanları toplumsal huzursuzluğun bir 

resmi olarak 17. yüzyıl boyunca sürdü kimi zaman oldukça sert müdahalelerle 

bertaraf edilebildi. 

SavaĢ teknolojisinde yaĢanan geliĢmeler sonucunda ortaçağın temel savaĢ birimi olan 

Ģövalyelerin Osmanlıdaki karĢılığı olan Tımarlı sipahiler etkinliğini yitirdi ateĢli 

silahlarla donanmaya baĢlayan yeniçerilerin sayısı her geçen gün arttı. Ayırıca batıda 

17. yüzyıla damgasını vuran Avusturya ve Venedik‟le sonu gelmeyen savaĢlar 
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sırasında zaman zaman reaya da silahlandırılarak cepheye sürülüyordu, bu paralı 

askerlerin Ġstanbul‟daki ağırlığı giderek arttı ve önemli bir siyasal güç haline geldiler. 

Uzun savaĢların devlet maliyesinde oluĢturduğu ağırlık neticesinde devlet 

yeniçerilerin maaĢlarını ödemekte zorlanıyor, sık sık ayaklanan yeniçeriler vezirleri 

hatta zaman zaman padiĢahları değiĢtirmek istiyordu. Bu dönemde profesyonel birer 

asker olan yeniçerilerin esnaf loncaları ile olan iliĢkilerinin de güçlendiğine Ģahit 

olunur böylece çekici bir meslek olmaktan çıkan askerliğin yanı sıra kimi yeniçeriler 

esnaflık iĢleriyle uğraĢmaya baĢladılar. Bu dönemde Ġstanbul‟un iaĢesinde rastlanan 

güçlükler ve salgın hastalıklar baĢkentteki siyasal ve toplumsal bunalımı 

ağırlaĢtırıyordu. TaĢrada ise özellikle Balkanlar‟da belirginleĢen iktidar boĢluğunda 

merkezi devletin atadığı valiler sık sık ayaklanıyor Ġstanbul‟a karĢı bağımsızlıklarını 

ilan etmeye uğraĢıyordu. Topraklarını terk eden köylüler çoğunlukla sekban 

yazılarak bu ayaklanmaların toplumsal tabanını teĢkil ediyordu. 17. yüzyılın üçüncü 

çeyreğinde Köprülü ailesi döneminde merkezi devlet bir miktar etkinliğini arttırdı ve 

taĢradaki valiler üzerinde kontrol kurabildi fakat 1680‟lerden itibaren Viyana 

kuĢatması sonrasında alınan büyük yenilgi beraberinde taĢradaki sekban bölüklerinin 

Ġstanbul‟a yürüyüĢe geçmelerini getirdi. Merkezi devlet 1698 yılında bu çevre 

unsurlarıyla bir anlaĢmaya vardı, sekban bölüklerine bir kısım haklar ve düzenli 

maaĢ vadeden Devlet aynı zamanda taĢra üzerindeki etkinliğini arttırmaya çalıĢtı. 

Her ne kadar bu anlaĢma savaĢ koĢularının sona ermesiyle ortadan kalksa dahi 1808 

sened-i ittifakından çok önce merkezi devletin taĢradaki iktidar unsurları karĢısındaki 

tavizkar tutumunun bir belgesi olarak yer aldı (Pamuk,1997:122). TaĢrada Ayanların 

yükseliĢi sözü edilen iktidar boĢluğunun yerel unsurlar tarafından doldurulması 

meselesidir. Merkezi yönetim de sık sık baĢkaldıran valilerin yerine mali, askeri, ve 

siyasal konularda iĢbirliği yapabileceği, yerel koĢulları iyi bilen, yerel kökenleri 

güçlü toplum kesimlerinin arayıĢı içindeydi (Pamuk,1997:123). TaĢrada eĢkıyanın 

fenalıklarına karĢı yerel halkı korumak amacıyla 17. yüzyıl sonlarından itibaren 

devletin de müsaadesiyle kurulan milis gruplarının bir süre sonra baĢına geçen 

ayanlar kısa süre sonra eyalet valilerinin vergi toplamak üzere sancaklarda 

görevlendirdikleri mütesellimlik konumunu da ele geçirerek kendilerine hem mali 

hem de idari bir iktidar alanının kapılarını araladılar. Böylece yerel kökenleri ve 

bağları güçlü olan ayanların yükseliĢi ile Osmanlı taĢrasında yeni bir iktidar biçimi 
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tecessüm ediyordu. Ayanlar yerel güçleri merkeze karĢı savunurken aynı zamanda da 

merkezi devletle iyi iliĢkiler içinde, devletin taĢradaki temsilcisi gibi hareket 

ediyordu. 18. yüzyılın savaĢlarının yıkıcı etkisi düĢünülürse 19. yüzyılda devletin 

merkezileĢme eğilimine girdiği döneme kadar Osmanlı taĢrasında özellikle 18. yüzyıl 

boyunca ayanların etkili olduğu söylenebilir. Hemen hemen her yerde 17 ve 18. 

yüzyıl boyunca çoğu insanın gündelik yaĢamında merkezi devletin önemi gözle 

görünür bir biçimde azalırken, ayanların etkisi arttı. Ġmparatorluğun çok geniĢ 

bölgeleri ayan ailelerinin siyasal egemenliği altına girdi. Batı Anadolu‟da 

Karaosmanoğlu, Orta Anadolu‟da Çapanoğlu, Kuzeydoğu Anadolu‟da ise Canikli 

Ali PaĢaoğlu ailesi bölgenin ekonomik ve siyasal iĢlerine egemendiler. Balkan 

topraklarına bakıldığında ise Tepedelenli Ali PaĢa Epir‟de hükmeder, Vidinli Osman 

Pazvandoğlu AĢağı Tuna‟nın Belgrad‟dan denize kadar olan bölgesini denetimi 

altında tutardı. Arap eyaletlerinde ise, 18. yüzyıl boyunca (1704-1831), Bağdat‟ta 

Büyük Süleyman PaĢa‟nın ailesi, Musul‟a Celili ailesi hükmederken, Mısır‟a Ali Bey 

gibi nüfuzlu kiĢiler egemen oldu.  

1.3.1.3.  18. Yüzyıl SavaĢları ve Balkan Halkları 

Osmanlılar 18. yüzyıla tarihlerinde yaĢamadıkları acı bir mağlubiyetle girdiler. 1699 

tarihli Karlofça anlaĢması bu anlamda Osmanlı tarihinde bir dönüm noktasına 

karĢılık gelir. Osmanlıların Batılı koalisyon güçleri karĢısında mağlubiyetinin resmi 

olarak tescili olan Karlofça AnlaĢması bu anlamda bir ilktir. Bu tarihten sonra 

Osmanlı güçleri zaman zaman bir denklik kurabilmesine rağmen çoğunlukla geri 

çekilmek zorunda kaldılar (Turnbull, 2005:92). 18. yüzyıl boyunca Avusturya 

Macaristan (Habsburg) Ġmparatorluğu ile Osmanlı Ġmparatorluğu arasında süren 

savaĢların Balkan halkları üzerinde derin etkileri oldu. Özellikle savaĢ alanı olan 

toprakların yerel ahalisi olan Sırplar savaĢların neredeyse hepsinde öncelikle Balkan 

hıristiyanlarının desteğini talep eden Habsburglar yüzünden savaĢtan doğrudan 

etkilendiler. Bu savaĢlar ulusal Sırp ayaklanmalarının mayalanmasına birçok 

bakımdan hizmet etti. 1689 ve 1737 Sırp göçleri Sırp ulusal kimliğinin modern 

dönemde teĢekkül etmesinin önemli noktalarıdır. Balkan halkları fetihten beri ilk kez 

savaĢtan doğrudan etkilendiler. Batı‟dan baĢlayarak Avusturya orduları Kosova‟ya 

girmiĢti. Doğuda çarın birlikleri Bulgar topraklarını zorlamıĢtı, yüzyıllardır süregelen 
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gelenekler doğrultusunda askeri birliklerin hareketleri, insan topluluklarının 

hareketleri ile birlikte gider olmuĢtu. Bazı bölgelerde etnik dengeler oluĢmuĢtu. 

Macaristan‟ın güneyine otuz yedi bin kadar Hıristiyan ailesi getirilmiĢ, bu aileler –

veliki seoba- “büyük göç” ile FruĢka- Gora‟daki KruĢedol manastırına yerleĢmiĢ 

Ġpek Patriğinin yetkisi altında, Prens Leopold‟ün sağladığı ayrıcalıklar ile yönetim ve 

kültür merkezi olarak 8. yüzyılın gerçek Sırp baĢkenti olan Karlofça‟nın seçildiği bir 

Communitas Rascina oluĢturmuĢlardır. 1737 yılında Ġmparatorluk ordularının geri 

çekilmesi üzerine Patrik Ġpek‟i ikinci kez terk etmek durumunda kalacaktı. Mezkur 

büyük göç, Ġpek Patrikliği açısından talihsiz sonuçlara yol açtı ve Kosova bölgesinin 

etnik kompozisyonunun değiĢmesine katkıda bulundu. Arnavutlar daha önceki 

tarihlerde bölgeye göç ederek bir nüfus teĢkil etmekteydi. Sırpların büyük göçü ile 

Ortaçağ Sırp Krallığının sabık merkezinin ulusal terkibinde sonuçları günümüze 

kadar uzayacak olan kalıcı bir etki oluĢacaktı. Sırpların ayrılıĢı ve Arnavutların 

göçleriyle bölgenin etnik terkibi Arnavutlar lehine değiĢecekti. Patriğin bu apaçık 

ihaneti doğal olarak Babıâli‟nin de Patrikliğe karĢı tutumunu etkiledi. Babıâli 

Sırpların yerine fenerlileri aday olarak belirlemeye baĢladı. Her ne kadar bir sonraki 

Patrik Sırp olsa da Arsenije‟nin ardından patriklik makamına bir Rum seçildi ve 

1713 ile 1725 yılları arasında görev yaptı (Jelavich, 2006:103). 

1737 yılındaki savaĢın da önemli sonuçları oldu. Sırp topraklarında cereyan eden 

savaĢ esnasında Patrik tıpkı selefi gibi Osmanlı yönetimine ihanet etti. SavaĢ 

sonrasında yapılan barıĢ anlaĢması neticesinde Osmanlı Banat‟ı elinde tutmakla 

birlikte Sırp ve Rumen toprakları üzerindeki hâkimiyetini kaybetti. Bu sınır yaklaĢık 

bir buçuk asır boyunca iki imparatorluk arasındaki sınır olarak kaldı. Fakat 

Osmanlı‟ya Ġpek Patrikhanesinin bu ikinci ihaneti kötü idare ve bozulma yüzünden 

öenmli sorunları olan bu kuruma derin bir darbe oldu. IV. Arsenije‟nin çekilip 

gitmesinin ardından ardı ardına atamalar gerçekleĢtirildi ve bu makama bir Rum aday 

seçildi. Habsburg sınırları içindeki Sırpların dini kültürel merkezi olan Karlofça 

Ġpek‟ten mali bakımdan çok daha iyi durumda olmasından dolayı finansal 

baĢvuruların birçoğu Karlofça‟ya yönlendirildi. Yunan Ulusçuluğu‟nun kilise 

içindeki baskısı, kilisenin zayıf finansal temeli ve mezkûr iki patriğin ihanetlerle 

irtibatı müdahaleye yol açacaktı. 1766 yılında Babıâli, Ġpek Patrikliği‟ni lağvetti ve 

onun yetkisini Ġstanbul Patrikliği‟ne devretti. Sırpların önde gelen dini merkezi halini 



 

 

 

94 

 

alan Karlofça‟daki Metropolitlik, bundan böyle Sırpların kültürü ve eğitimi üzerinde 

büyük tesir icra edecekti (Jelavich, 2006:104). 

1739 barıĢının ardından bölgede Osmanlı yönetimi sipahileri ve yeniçerileriyle 

yeniden teĢekkül etti. Bu tarihten sonra sipahilerin eski güçlerini hiçbir zaman elde 

edemedikleri yeniçerilerin ise yükseliĢe geçtikleri bir süreç yaĢandı (Cirkovic, 

2004:168). 1788 yılına kadar büyük ölçüde durum aynı kaldı. 1788 yılındaki 

Habsburg- Osmanlı savaĢında Sırplar yine dindaĢlarına destek verdiler. Özel Sırp 

müfrezeleri kuruldu. Bu savaĢ Sırp tarihinde Koça savaĢı olarak bilinir. Koça 

Andeloviç‟in üç bin kiĢilik birlikleri baĢlangıçta önemli iĢlevler gördü ise de düzenli 

Osmanlı birlikleri karĢısında tutunamadı. SavaĢ hem Habsburglular için hem de Sırp 

gönüllüler için felaketle sonuçlandı. Belgrad Habsburglularca tahliye edilirken 1791 

ZiĢtovi anlaĢması önceki durumun yeninden tesis edilmesi demekti (Cirkovic, 

2004:176)
 
. 

Bulgarların yaĢadıkları topraklar 18. yüzyıl savaĢlarının alanının büyük ölçüde 

dıĢında kalmasına rağmen bu bölge de söz konusu savaĢların sonuçlarından ve siyasi 

anarĢiden yakasını kurtaramadı. Bölge akıbeti Ġpek Patrikhanesinden farklı 

olmayacak Ohri Patrikliğinin nüfuz alanındaydı. Yunan kültürünün etkisi altında 

kalan Ohri Patrikliği mali sıkıntılar ve idari bozukluklardan dolayı kötü durumdaydı. 

1767 yılında kapatılarak Ġstanbul Patrikhanesinin nüfuz alanına dahil edildi. Karlofça 

ile kendileri için Rum nüfuzu karĢısında her zaman bir alternatif bulunduran 

Sırplardan farklı olarak bu bölge bütünüyle Yunan kültürünün etkisi altına girdi. 

Yunanca nüfusun tamamen Slav olduğu bu bölgede ibadet dili halini almıĢtı. Eğitim 

ve ticaret dilinde de Yunancanın hakimiyeti göz önünde bulundurulursa bölge de 

Yunan kültürel nüfuzu iyiden iyiye yaygınlaĢmıĢtı.  

SavaĢın doğrudan etkilemediği bu topraklarda siyasi anarĢi yüzünden haydutluk 

yaygınlaĢmıĢtı. Salgın hastalıklar ve veba bölge nüfusunu derinden etkilerken aynı 

zamanda fazladan vergiler de bölge halkının fakirleĢmesine neden oluyordu. 

Zayıflayan Osmanlı merkezi otoritesinin açtığı iktidar boĢlukları kırcaaliler gibi 

silahlı çeteler ve Pazvantoğlu gibi isyancı paĢaların destekçilerine alan açtı (Jelavich, 

2006:107). 
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1.3.2. Ulusçuluk Çağında Balkanlar: Osmanlı Millet Sisteminin Çözülmesi 

19 ve 20. yüzyıl Balkan tarihini anlamak Ulusçuluk
13

 hakkında bir fikir sahibi 

olmakla mümkündür. 19. yüzyılın hemen baĢlangıcında baĢ gösteren ulusçu 

ayaklanmalar 19. yüzyılın boyunca ulusal devletlerle buluĢtu. Bu aynı zamanda 20. 

yüzyıl boyunca da devam edecek olan bir göç ve sürgün hikayesinin de temellerini 

atmaktadır. Osmanlı orduları 1806-1812‟de; 1828-1829‟da; 1832-1833‟de; 1839-

1840‟da; 1853-1856‟da; 1877-1878‟de; 1911-1913‟de; 1914-1918‟de ve 1919-

1922‟de savaĢlarda ve 1804, 1815-1817, 1821- 1830, 1866-1868, 1875, 1876‟da, 

keza 1896- 1897‟de, büyük ayaklanmalarda çarpıĢtılar. 19. yüzyılın baĢlarından 

tamamen çöküĢüne kadar Balkanlarda Osmanlı tarihi aslında baĢta Rusya olmak 

üzere büyük güçlerin bölge üzerindeki hâkimiyet mücadelesinin ve bunun yedeğinde 

gerek siyasal gerekse askeri anlamda her aĢamasında destekledikleri ulusçu 

hareketlerin bir tarihi olarak okunmalıdır. Sırp, Yunan ve Bulgar ulusçu hareketleri 

aslında benzer bir formatın içinde geliĢtiler. Bu hareketler kimi farklılıklarıyla 

birlikte önce ulusçu bir hareket olarak baĢlarken ardından büyük güçlere karĢı verilen 

savaĢların neticesinde bağımsızlık yolunda adım adım ilerlediler. Bağımsız birer ulus 

devlet olarak teĢekkül ettiklerinden sonra ise ulus devlet olmanın bir gereği olarak 

türdeĢ bir nüfus elde etmek üzere dini ve etnik bir temizliğe giriĢtiler. Neticede 

Osmanlı mirası olarak Müslüman- Türk nüfusu ya büyük ölçüde etnik temizliğe tabi 

tuttular, ya bütün hayat haklarını ellerinden alarak zorunlu bir göçe mecbur ettiler ya 

da kültürel ve siyasal asimilasyon politikaları dâhilinde bu nüfusu erittiler. Tüm 

bunları yaparken ulusçuluğun takipçilerine adeta bir yeryüzü cenneti vadeden “dini” 

kurgusu bu politikaların bir vecd ve dini iĢtiyak içinde ve meĢruiyeti tartıĢılmaz bir 

“haklılıkla” yürütülmesine imkân verdi. Nitekim Balkanlarda Osmanlı- Türk 

varlığının erime süreci aslında bu hikâyenin bir parçasıdır. Balkanlardan Anadolu‟ya 

göçler Osmanlı Ġmparatorluğunun Balkanlardan bütünüyle çekilmesi ve 1922‟de 

çöküĢünün ardından Cumhuriyet döneminde de bütün 20. yüzyıl boyunca devam etti. 

                                                 
13

 Balkan tarihini okumak için kullanılan metodolojiler ideolojik pozisyonlara göre farklılık gösterir. 

20. yüzyıl boyunca balkan devletlerinin kendi resmi tarihlerine hakim olan yaklaĢım 20. yüzyıl 

boyunca balkan devletlerine hakim olan komünist- sosyalist idarelerin etkisinde geliĢen, Marksist 

öğretinin feodal Osmanlı yönetiminden kapitalizme, feodal toplum yapısından ulusal bir burjuva 

sınıfının oluĢumuna geçiĢi iĢleyen sınıfsal aynı zamanda ulusçu ideolojilerin geri kalmıĢ skolastik 

Osmanlı yönetiminden aydınlanmacı modern ulus devletlere geçiĢini de içerek biçimde geniĢleyen 

ulusal tarih anlatılarıdır. Bkz. Daskalov Roumen, The Making of A Nation in The Balkans –

Historiography of The Bulgarian Revival, CEU Pres, Budapest and Newyork:2004, s.22 
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Nitekim geçen yüzyılın sonunda etnik anlamda Türk bir nüfusu barındırmamakla 

birlikte BoĢnak kimliklerini Müslüman olmalarına borçlu olan BoĢnak 

Müslümanlarına ve Bosna‟daki Osmanlı dönemi eserlerinin kanlı ve çirkin bir 

savaĢın parçası olması aslında yine Sırp ulusçu hareketinin 19. yüzyıl baĢından beri 

gördüğü rüyanın bir gerçekleĢme biçimiydi.  Dolayısıyla çalıĢmamızın bu 

bölümünde kaba bir Balkan tarihi anlatmak yerine Ulusçu ideolojilerin ve büyük 

güçlerin emperyal hedeflerinin açıklayıcı çerçevesinde Balkan tarihinin bir resmini 

vermek tercih edilecektir. Osmanlı devletinin bir yandan kendi içinden küçük Balkan 

ulus devletleri doğurma süreci aslında sonu Cumhuriyete kadar varacak kendi içinde 

bir modern ulus devlet olarak daralma- büzülme sürecini de hem belirler hem de 

etkiler. Tanzimat‟la birlikte baĢlayan merkezi modern devlet arayıĢları paralelinde 

dini ve etnik farklılıkların belirsizleĢtiği bir Osmanlı Ulusu yaratmak politikaları, 

sonrasında Abdulhamit dönemi Ġslamcılığı eĢliğinde etnik farklılıkların görmezden 

gelindiği bir Ġslam ulusu yaratma politikaları ve nihayetinde Cumhuriyet‟e de miras 

kalacak Ġttihat ve Terakki‟nin “Türk”lüğü merkeze alan politikaları içinde 

Balkanlarda yaĢanan sürecin etkileri oldukça derinden hissedilir.  

1.3.2.1.Tanzimat Çağı ve Osmanlıcılık 

19. yüzyıl artık modern zamanlardır. Sanayi devriminin ardı sıra bir çok teknolojik 

buluĢun, toplumsal çalkantıların altüst oluĢların, felsefi savrulmaların, politik 

devrimler çağının kendisidir. Aslında tam anlamıyla bir Avrupa yüzyılıdır. Atlantik 

ötesinin henüz bir güç olarak belirmediği, batının kendi içinde yaĢadığı üç yüzyıllık 

sancılı gebeliğin sonunda ortaya çıkan gürbüz ve iĢtahlı bir yüzyıl.  Fransız ihtilalinin 

ve ondan sadır olan siyasal fikirler yumağının Avrupa‟yı baĢtan baĢa dolaĢarak 

yarattığı kaos ve sonrasında Avrupa düzeninin kendi içinde yeniden teĢekkülü. 

Aydınlanma çağının insan ve bilim merkezli bir akıl konumuyla topluma ve tarihe 

nizam vermek iĢtiyakı bu yüzyıla damgasını vurur. Osmanlı bu yüzyılda dünya 

siyaseti açısından “doğu sorunudur”. Osmanlı‟nın bu uzun yüzyılını 1798 tarihinde 

Napolyon ordularının Mısır‟da göründüğü tarihten 1922 yılında Saltanatın 

kaldırılmasına kadar uzatmak mümkündür. 1829, 1856 ve 1878 aslında doğu 

sorununa dair Avrupa‟nın Osmanlı‟yı bir süre daha zayıf, kontrol edilebilir fakat aynı 

zamanda da bölgede mevcut bir siyasi merkez olarak Osmanlı Devleti‟nin 
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bütünlüğünü sürdürmek yaklaĢımının bir ürünüdür. Rusya‟nın Osmanlı‟yı bir an 

önce parçalamak ve yerine balkan uluslarından kendi kontrolünde olan küçük 

devletçikler koymak çabası Batı Avrupalı güçler tarafından benimsenmedi ve bu 

sayede Osmanlı Devleti 19. yüzyılı tamamlayabildi. 1829 Edirne AnlaĢması 

Uluslararası Topluluğun Osmanlı Devleti‟ne karĢı olan yaklaĢımını anlatmak 

açısından yüzyıl boyunca tekrarlanacak bir örnek teĢkil eder. 1828-1829 Osmanlı 

Rus savaĢı neticesinde Osmanlı‟nın aldığı ağır mağlubiyetin ardından Uluslar arası 

Topluluk sürece müdahil olur sonuçta imzalanan anlaĢma ile Osmanlılar savaĢın en 

ağır sonuçlarından kurtarılır fakat bir kısım kayıplara uğramasına izin verilirdi. 

Edirne AnlaĢmasıyla da doğuda baĢarılar kazanmıĢ aynı zamanda Balkanlarda 

Varna‟dan geçerek bugünkü Türkiye-Bulgaristan sınırına kadar gelmiĢ, Edirne‟yi 

zaptetmiĢ Ġstanbul‟a saldırmaya hazırlıklı görünen Rus orduları barıĢ anlaĢması 

sonunda aldığı yerlerin hemen hepsini geri verip, yeni birkaç toprak parçası ve 

Osmanlıların Eflak ve Boğdan‟dan fiilen çekilmesini elde edebildiler (Quataert
 

,2005:98). 1854-1856 Osmanlı- Rus SavaĢı‟ında (Kırım) yine Avrupalı devletlerin 

müdahalesi sonuçlarını doğurdu. 1856 Paris BarıĢ Konferans‟ında Osmanlı Avrupa 

uluslar ailesinin bir parçası olarak kabul görüyordu. Avrupalılar arasındaki, 

imparatorluğu sarsıntı içinde, ancak bütün halinde tutmak gerektiğine iliĢkin bu 

mutabakat, Osmanlı Devleti‟nin ayakta kalmasına yardımcı oldu. Öte taraftan, 

Avrupa Devletleri, yaptıkları savaĢlar ve Osmanlı tebaası içinden çıkmıĢ isyancıların 

ayrılıkçı amaçlarına verdikleri destekle, tam da o korktukları ve kaçınmaya 

çalıĢtıkları parçalanma sürecini körüklediler.  

19. yüzyıla damgasını vuran daha sonra detaylı bir biçimde iĢleyeceğimiz Yunan 

Ġsyanı (1821-1830), uluslar arası siyasetin padiĢah karĢıtı ayaklanmalarda ne kadar 

belirleyici bir role sahip olduğunu açıkça gösterir. Yine devasa toprak kayıplarına 

sahne olan 1877-1878 Osmanlı- Rus savaĢının ardından yaĢanan diplomasi “Doğu 

Sorununun” özünü kusursuz bir biçimde verir. GörüĢmelerin ilk turunda Rusya, 

Osmanlı Devleti‟ni Balkanlarda Ege Denizi‟ne kadar uzanan coğrafyada kendisine 

bağlı bir kukla devletler grubu yaratan Ayastefanos AnlaĢması‟nı imzalamaya 

zorladı. Böyle bir çözüm, Rus tahakküm ve nüfuz alanını muazzam geniĢletecek 

Avrupa güç dengelerini yerinden edecekti. Devrin en mahir siyaset adamlarından biri 

olan Alman ġansölyesi von Bismark, kendisini sadece barıĢ isteyen, Almanya için 
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hiçbir toprak üstünlüğü peĢinde olmayan “dürüst bir aracı” ilan ederek, büyük 

devletleri Berlin‟de topladı. Burada toplanan diplomatlar, Rusların kazanımlarının 

çoğunu ortadan kaldırarak Osmanlı Topraklarını, büyük bir eĢya piyangosunun 

ödülleri gibi dağıttılar. Sırbistan, Karadağ ve Romanya bağımsız bir devlet oldu. 

Bosna- Hersek de fiilen kaybedildi. 1908 yılında Avusturya Macaristan tarafından 

ilhak edilerek nihai anlamda Osmanlı‟dan kopana kadar buralar Habsburg 

yönetiminde fakat kağıt üzerinde Osmanlı toprağı olarak kaldı. Berlin AnlaĢması 19. 

yüzyılın son bölümünde Avrupa‟nın sahip olduğu gücü gösterir: isteklerini dünyaya 

dayatabilmekte, haritalara çizgiler çekmekte, halkların ve ulusların kaderini görünen 

o ki tam bir bağımsızlık içinde belirleyebilmektedir. Avrupa aynı Ģeyi birçok kez 

tekrarladı. 1884‟de Afrika‟yı, Birinci Dünya SavaĢı‟nın ardından Ortadoğu‟yu 

parçalara ayırdı. Berlin AnlaĢmasının açtığı yeni çığırdan Birinci Dünya SavaĢına 

kadar olan dönem kaçınılmaz bir çöküĢün hikayesidir. Osmanlı Devleti 1897-98‟de 

kısa bir savaĢla Yunanlılara karĢı küçük bir zafer kazandı. Fakat 1911-12‟de 

Trablusgarb‟ı, 1912-1913 Balkan SavaĢları neticesinde bütün Balkan topraklarını 

terk etmek durumunda kaldı.  

19. yüzyıl Osmanlı siyasal yönetiminin modern merkezi bir devlet olarak tebarüz 

ettiği bir zaman dilimidir. Bu çabalar yüzyılın hemen baĢlangıcında taĢrada etkili 

olan yerel iktidar odakları- ayan- ile merkez arasındaki bir modus vivendi ile 

baĢlamıĢtı: Sened-i ittifak. 

II. Mahmut 1837 yılında yaptığı Rumeli seyahati sırasında ġumnu‟da huzuruna gelen 

müslim ve gayrımüslim yerel ileri gelenleri karĢısında baĢkatibine söylettiği nutukta 

“siz Rumlar, siz Ermeniler, siz Yahudiler, hepiniz Müslümanlar gibi Allah‟ın kulu ve 

benim tebaamsınız; dinleriniz baĢka baĢkadır, fakat hepiniz kanunun ve Ġrade-i 

ġahanemin himayesindesiniz. Size tarh edilen vergileri ödeyin; bunların 

kullanılacakları maksatla sizin emniyetiniz ve refahınızdır.” diyordu (Von 

Moltke,1969:99). Bu cümleler Tanzimat fermanının öncesinde II. Mahmut‟un 

zihninde Osmanlı milletine dair düĢüncelerin izlerini gözler önüne serer.  

19. yüzyılın baĢından itibaren Balkanlarda önce gayrı Müslim tebaa arasında baĢ 

gösteren ayrılıkçı hareketlerin ekonomik, sosyal ve siyasal koĢullarını ortadan 

kaldıracak, aynı zamanda devletin içinde bulunduğu genel kötü gidiĢe bir son 
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verecek Tanzimat uygulamaları birçok farklı unsuru imparatorluğa bağlamayı, çok 

uluslu ve dinli imparatorluk yapısını eski kudretli günlerdeki gibi sürdürmeyi 

arzulayan Osmanlı devlet adamlarının çözüm arayıĢlarının bir sonucuydu. Osmanlı 

siyasal modernleĢmesinin,  merkezileĢmiĢ bir devlet aygıtının inĢasının tercümesi 

olarak da anlayabileceğimiz Tanzimat uygulamaları 19. yüzyıl Osmanlı Siyasal fikir 

hayatına damgasını vurmuĢ Osmanlıcılık düĢüncesi ile iç içe düĢünülmelidir. Ve bu 

bütün içinde en önemli saik imparatorluğun özellikle Balkan kökenli Hıristiyan 

tebaasının üzerindeki büyük güçlerin nüfuz arayıĢını en aza indirmek ve bu halkları 

ulusçuluk çağında Ġmparatorluğa bağlayacak tutunumu sağlayabilmekti.  

Osmanlıcılık düĢüncesi köken itibarıyla yüzyıllardır süregelen yönetilenleri adaletle 

idare etme pragmatizminin 19. yüzyıl koĢullarına uygun Ģekil kazanmıĢ bir mirasçısı 

olduğu tespiti Osmanlı siyasal fikir hayatındaki sürekliliğe iĢaret eder 

(Somel,2002:88). ĠnĢa döneminde farklı etnik ve dini grupları bir arada tutmak ve 

adaletle idare edebilmek üzere oluĢmuĢ Osmanlı siyasal düĢüncesi kendisini 

devrimler ve ulusçular çağına uyumlu kılmaya çalıĢıyordu. Öte yandan Osmanlıcılık 

düĢüncesi geleneksel Osmanlı devlet ideolojisinden radikal bir kopuĢ denemesini de 

ifade ediyordu Osmanlıcılık bir anlamda toplumu statü kompartımanlarına bölen 

premodern siyasal anlayıĢ yerine, Fransız ihtilali sonrasında Avrupa‟da 

yaygınlaĢmaya baĢlayan vatandaĢlık ve hukuksal eĢitlik esaslarına dayalı modern 

siyasal anlayıĢın imparatorluğa tedricen girmesi anlamına geliyordu 

(Somel,2002:89). 

18. yüzyıl boyunca gayrımüslim tebaa içinde (özellikle rum ve ermeni) Osmanlı 

Ġmparatorluğu ile Batı Avrupa arasında artan ekonomik iliĢkilere paralel bir biçimde 

zenginleĢen bir orta sınıfın ortaya çıktığı ve giderek güç kazandığı görülür. Bu kuĢak 

aynı zamanda batılı düĢüncelerin ve yaĢam biçimlerinin de taĢıyıcısı olmak gibi bir 

iĢlev görmektedir. Ekonomik anlamda kendi kendine yeterli, çocuklarını çoğunlukla 

batı Avrupa üniversitelerinde okutan bu kuĢak gayrımüslüm cemaatleri Osmanlı 

yönetimine bağlayan sadakat ağlarını ören Kilise hiyerarĢisinin dıĢında bir konum 

elde edebildiler. Laik (bunu tam da Hıristiyan topluluğundaki kilisenin yani 

clericusun dıĢında olmak anlamında kullanıyorum) dünya görüĢüne dolayısıyla 

ulusçu fikirlere daha yatkı olan bu zümreler Osmanlı gayrımüslimleri arasındaki 
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ulusçu akımların teorik anlamda taĢıyıcısı aynı zamanda siyasal mücadele döneminde 

ise öncüsü olarak karĢımıza çıkacaklardır.  

1829 Yunanistan‟ın ayrı bir devlet olarak zuhuru ve Sırbistan‟ın özerklik 

kazanmasından sonra genç kuĢak Osmanlı bürokratları arasında mevcut gayrımüslim 

cemaat yapılarının, toplumu muhtemelen “bölücü” bir nitelik taĢıdığı konusunda bir 

ortak kanı geliĢmiĢ olmalıdır. Bu kanıya göre cemaat yapılanması, merkezi idareden 

ayrı bir sadakat odağı olması itibarıyla gayrımüslim bireylerin siyasal sadakatlerini 

tam anlamıyla Osmanlı Devleti‟ne doğru yönelmesini engelleyici nitelikteydi. 

Tanzimat uygulamaları içinde bulunulan koĢulların zorlayıcı etkisi altında dağılma 

sürecine karĢı pragmatik bir önlem olarak ortaya çıkıyordu. Her ne kadar Tanzimat 

Hatt-ı Hümayunun arkasında dönemin büyük güçlerinin özellikle Ġngiltere‟nin tesiri 

olduğu söylense de dönemin kendi içsel koĢulları da imparatorluğu idare edenleri bu 

tarz uygulamalara yöneltmiĢtir. Oysaki 1856 ıslahat fermanı ise Kırım savaĢının çetin 

koĢulları içerisinde doğrudan doğruya Avrupalı devletlerin diplomatik zorlamaları 

neticesinde ilan edilmiĢti (Berkes, 2003:216).  

KuruluĢ döneminden baĢlayarak özellikle Balkanlar‟da yoğunlaĢan fetihlere paralel 

biçimde oluĢan “Gaza” ve “ilayı kelimetullah” nosyonları etrafında  Ģekilllenen 

devletin müslüman kimliği, 16. yüzyılda Ġmparatorluğun sınırlarının Suriye, Mısır, 

Irak ve Hicaz‟ı da içerecek biçimde geniĢlemesi ve Hilafetin Kutsal emanetlerle 

birlikte Ġstanbul‟a geçmesi Osmanlı PadiĢahı‟nın Hadimul Haremeynü‟Ģ ġerifeyn ( 

Mekke ve Medine‟nin Hizmetkarı) olarak tesmiye olunması ile birlikte daha da 

belirginleĢmiĢti. Hukuki düzen olarak devletin esas kabul ettiği Ġslam ġeriat‟ına göre 

imparatorluğun Müslüman ve Gayrımüslim unsurları kanun önünde eĢit 

sayılmamaktaydı. Zımmi statüsü içinde ehli kitap olarak koruma altına alınan ehli 

kitap (Musevi ve Hıristiyan cemaati) cizye ödemek koĢuluyla Ġmparatorluk 

topraklarında yaĢamak hakkına sahipti. Fakat bir bu mutlak anlamda bir eĢitlik 

demek değildir. (bu tarz bir eĢitlik düĢüncesini Fransız ihtilali öncesinde aramak 

anakronik olabilir) silah taĢıma yasağı ve özel biçimde ve renkte elbiseler giymek 

kuralları gayrı Müslim tebaanın gündelik hayatta karĢılaĢtığı kısıtlardı. Liderleri olan 

cemaat liderleri Osmanlı Ġdaresinin resmi memurları konumundaydı. Yöneten ve 

yönetilen olarak tasnif edilmiĢ aynı zamanda dinsel kategorilere bölünmüĢ Osmanlı 
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toplumsal yapısı esas alındığında 19. yüzyıl Osmanlı toplumsal siyasal hayatına 

damgasını vuran Osmanlıcılık siyaseti bu geleneksel yapıdan köklü bir kopuĢ 

anlamına gelmektedir.  

3 Kasım 1839 tarihinde Gülhane‟de irad edilen Hatt-ı ġerif‟le tebaanın hayatı, namus 

ve mülkiyet güvenliği, iltizamın ve ona iliĢkin bütün suiistimallerin kaldırılması, 

silahlı kuvvetlere sürekli ve düzenli asker alınması, suçla itham edilenlerin adil ve 

açık muhakemesi ve kanunların uygulanmasında her dindeki kiĢilerin eĢitliği gibi 

ilkeler ilan ediliyordu. ĠĢte bu sonuncu ilke Ġslam geleneğinden en köklü ayrılıĢı 

temsil ediyordu (Lewis, 1998:107). 

Geleneksel Osmanlı devlet ve toplum anlayıĢından uzaklaĢmayı ve modern bir 

devletin adımlarından birini teĢkil eden Tanzimat Fermanı ile baĢlayan dönem çok 

daha farklı bir siyasal tasavvuru beraberinde getiriyordu. Ġçindeki dinsel ve etnik 

ayrımları olduğu gibi kabul ederek toplumu yekpare bir bütün olarak kabul eden bu 

tasavvurun merkezin üç referans mümkün olabilirdi. Ġlki devlete ve devletin 

zirvesindeki partiye ve hükümdara kutsiyet atfederek dinsel ve etnik farklılıkların 

üzerinde bir sadakat odağı oluĢturmak, üzerinde yaĢanan toprak parçasını yine 

Fransız ihtilalinin bir ürünü olan patriotizmden hareketle bir “vatan sevgisi” ile 

kuĢatarak toprağa bağlılığı esas alan bir bağlılık oluĢturmak ya da tüm dinsel ve etnik 

farklılıkların üzerinde bir üst kimlik inĢa ederek bir ulus tasarımını gündeme 

getirmek. 1830‟dan 1913 yılına kadar olan süreç içinde bu üç referans (devlet, vatan, 

ulus) noktasının da sırasıyla Osmanlı siyasal tasavvuruna dahil olduğunu 

izlemekteyiz. Ġçerde siyasal tasavvuru bu Ģekilde gerçekleĢtiren sürecin kanımızca en 

önemli unsurlarından biri Balkanların Gayrımüslim ve Müslüman ahalisinin devletle 

olan iliĢkisidir. Sırpların önce özerklik ardından bağımsızlık elde etmeleri, 

Bulgarların Bağımsızlığa uzanan mücadelesi, Yunanistan‟ın bağımsızlığı, Bosna ve 

Hersek‟in önce tedrici kopuĢu ve Arnavutluk‟un bağımsız bir devlet olarak teĢekkülü 

Osmanlı‟nın çözülme süreci içerisinde elde kalanları bir arada tutabilmek için siyasal 

tasavvurunu yeniden ve yeniden değiĢtirmesi anlamına gelmekteydi. Doğu sorunu 

içinde “hasta adam” olarak görülen Osmanlı Devleti varlığını sürdürebilmek için bir 

yandan Avrupalı devletlerarasındaki diplomatik iliĢkiler düzleminde bir denge 

siyasetini güderken içerde de devleti kurtarmaya yönelik üç tarz-ı siyaset 
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iĢlemektedir. Osmanlıcılık, Ġslamcılık ve çöken Osmanlı Devleti‟ni genç Türkiye 

Cumhuriyeti‟ne irtibatlandıran Türkçülük iĢte bu arayıĢın neticesidir.  

Tanzimatla patrimonyal devletin bir izdüĢümü olarak tebaasının babası  padiĢahın bir 

lütfu olarak bahĢolunan haklar Müslim ve gayrımüslim tebaayı eĢitliyordu. 

Osmanlılık, ulusal ayrılık ideolojilerine karĢı bir imparatorluk ya da bu günkü terimi 

ile bir common- wealth ideolojisi getiriyordu. Bu eĢitlik fikri ne müslüman nüfusu ne 

de gayrımüslim nüfusu memnun edebildi. Ancak Rusya‟nın bölgedeki etkinliğini 

endiĢe ile izleyen Ġngiltere, Fransa ve Avusturya geçici bir süre için rahatlamıĢtı. 

Balkanlar etnik, dinsel ve kültürel çeĢitliliği içinde yoğun bir biçimde barındıran bir 

bölge olarak batılı devletlerin çıkarlarını karĢı karĢıya getiriyordu. Balkanlar batılı, 

doğulu ve Asyalı halkların merkezi Avrupa ve Akdenizli nüfusun birbirileri ile 

tanıĢtığı geleneksel bir geçiĢ alanıydı. Balkanlar‟ın gerek coğrafi konumu, gerekse 

sürekli olarak değiĢen tarihsel evrimi, Balkan ulusları arasında bir siyasal birlik 

kurulmasına imkân tanımadığı gibi, bölge ülkeleri sürekli olarak batılı devletler 

arasındaki güç çatıĢmasının içine çekilmiĢtir. 19. yüzyıla gelindiğinde Balkanlar 

bölgesi çeĢitli etnik köken, din ve kültüre sahip insanların yan yana yaĢadığı bir 

bölge görünümüne sahipti. Böylesi bir yapı içinde Balkan halkları içinde ortaya 

çıkan ulusçu hareketlerin kimi zaman aynı kasaba hatta aynı köy içinde bir arada 

yaĢayan farklı etnik köken ve dinden halkları karĢı karĢıya getirmesi kaçınılmazdı. 

Balkanlarda sınırları belli ulus devletlerin kurulması bu yüzdendir ki Balkan 

halklarının kendi baĢlarına baĢarabilecekleri bir süreç değildi aynı zamanda tek bir 

dıĢ gücün yardımı da bu sürecin tamamlanması için yeterli olmayacaktı. Batılı 

devletlerin çatıĢan çıkarlarına sahne olan Balkanlar‟da ulus devletlerin kurulması söz 

konusu devletlerin sürekli müdahale ve baskıları altında uzunca bir süre ertelenmek 

durumunda kaldı.  

Tanzimat‟la birlikte girilen yeni dönemi aslında Osmanlı taĢra yönetiminin 

reorganizasyon çabası olarak da okumak mümkündür. Ayanların varlığı, ulusçu 

hareketler, Pazvantoğlu ve Tepedelenli gibi isyan hareketleri, kırcaliler baĢta olmak 

üzere bir çok eĢkiyalık ve çete faaliyetleri neticesinde Ġmparatorluğun Balkanlar 

taĢrasında eriyen istikrarı yeniden sağlayabilmek ve devlet otoritesini tesis edebilmek 

amacıyla Tanzimat ile birlikte Devletin yasal- kurumsal çerçeveyi reforma tabi tutma 
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çabası göze çarpar. Tanzimatın ilanının ardından özellikle vilayet yönetiminde 

yönelik uygulamalar da baĢlar. 1840 yılında taĢra yönetiminde muhassıllık ve 

muhassıllık meclislerinin oluĢturulması, 1842 yılında yeninden bir düzenlemenin 

yapılması gibi çabaların Tanzimat‟ın ilk on yılında baĢarısız oldukları görülür 

nitekim hala taĢrada vergilerin toplanmasında ve diğer birçok iĢte aksaklıklar devam 

etmektedir. 1849 yılında eyalet meclisleri kurulur, 1858 yılında ve 1860 yıllarında 

taĢra yönetimiyle ilgili sürekli çalıĢmalar gerçekleĢtirilmektedir. DıĢ çevrelerin 

baskısıyla ortaya çıkan 1861 tarihli Lübnan Nizamnamesi ve konumuzla daha 

doğrudan ilgili 1865 Bosna halkına tanınan özerk statü, 1867 yılında Girit‟e verilen 

özerklik ve buralardaki uygulamalar Osmanlı taĢrasındaki bu yeniden yapılanmaya 

iĢaret eder. Tüm bu hareketler hep merkezi bir idare geleneğine sahip Osmanlı türk 

devlet yapılanması içinde kuĢku ve endiĢe ile karĢılanmaktadır. Fransız idari sistemi 

örnek alınarak hazırlanan 1864 tarihli Vilayet Nizamnamesi merkeziyetçilikle adem-i 

merkeziyetçilik arasında bir denge içinde tutmayı amaçlamaktadır (Eryılmaz, 

2004:135 ve 2006:178-179). 

NiĢ‟te oldukça baĢarılı bir valilik dönemi geçiren Mithat PaĢa‟nın taĢra 

yönetimindeki tecrübeleri dikkate alınarak hazırlanan 1864 tarihli Vilayet 

nizamnamesi‟nin adeta bir laboratuarı olarak Tuna Vilayeti ayrı bir nizamname ile 

teĢekkül ettiriliyordu. Buradaki tecrübeler daha sonra Bosna ve Edirne Vilayetleri 

çerçevesinde Balkanlarda ve sonrasında Ġmparatorluğun geri kalan bölgelerinde de 

uygulanacaktır. Silistre, Vidin ve NiĢ eyaletlerini içine alan Tuna Vilayetinin baĢına 

Mithat PaĢa getiriliyordu. Tanzimat‟ın bu nadir baĢarılı uygulamaları da Ulusçuluk 

ve emperyalizm çağında Osmanlı Balkanlarında istikrarı sağlamaya yetmedi.  

Reform çabaları Bosna ayanının dahi ayaklanmasına neden oldu. eski imtiyazlarını 

ve sosyal mevkilerini sürdürmek isteyen ayanlarla devlet arasındaki çatıĢma Hüseyin 

Kapetan GradaĢçeviç liderliğinde kısa süreli bir baĢarı dahi elde etti. Osmanlı 

kuvvetleri Kosova‟da 1831 yılında yenilgiye uğradı ve Bosna eylaetinde kısa süreli 

bir bağımsız yönetim yaĢandı (Ġmamoviç; 2006,145). Ancak uluslararası destek elde 

edemeyen Bosna eyaleti kısa süre sonra ortadan kalktı. Ġstanbul tarafından Bosna‟ya 

gönderilen Ömer PaĢa ayanların bağımsızlığına son verdi, 1850 ve 1851 tarihlerinde 

ise aynalar kesin olarak ortadan kaldırıldı. Ali PaĢa Rızvanbegoviç gibi Hersek ayanı 
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Bosna ayanlarına karĢı merkezi hükümetle iĢbirliği yapan Hersek ayanları varlığını 

bir süre daha devam ettirseler dahi kısa süre sonra onlar da tamamıyla tasfiye edildi 

(Babuna,2000:20). 

Osmanlı devleti bu kaotik yapı içinde varlığını tek baĢına sürdürebilmek 

kabiliyetinden yoksundu, bu sebepten 1798 yılında Napolyon‟un Mısır seferinden 

baĢlamak üzere ve 19. yüzyıl boyunca devam edecek bir denge politikası izlemiĢti. 

ÇeĢitli dönemlerde Rusya‟ya karĢı Ġngiltere, Fransa‟ya karĢı Rusya ve Ġngiltere, 

Fransa ve Rusya üçlüsüne karĢı ise Almanya‟ya dayanmak yolunu tutmuĢtur. Durum 

kısaca Ģu Ģekilde geliĢmiĢti: 1798‟den 1878‟e kadar Ġngiltere‟ye, bu tarihten sonra ise 

Almanya‟ya dayanılmıĢtır. 19. yüzyılda Osmanlı Devleti‟nin dıĢ politik geliĢmeleri 

bu çerçeve içinde değerlendirilebilir (Sander,2002:295). Balkan Uluslarının 

yaĢadıkları bağımsızlık sürecini ulusçuluk çerçevesinde ele alacağımızdan burada 

kısaca 19. yüzyılın tarihi olaylarından bahsedilecektir.  

1806 tarihinde baĢlayan ve 1812 BükreĢ AnlaĢması ile sona eren Osmanlı- Rus 

savaĢı, Rusya ile savaĢmakta olan Fransa‟nın Osmanlı Devleti‟ni kıĢkırtması ve 

PadiĢah‟ın Eflak ve Boğdan beylerini görevden alması üzerine çıkmıĢtı. Osmanlı 

Devleti‟nin aleyhine geliĢen savaĢ, 1812‟de Napolyon‟un Moskova seferinin 

hazırlıklarına baĢlaması üzerine ve Rusya‟nın barıĢ önerisi ile sona ermiĢti.
14

 

Ġmzalanan barıĢ anlaĢması ile Prut akarsuyu iki devlet arasında sınır olurken 

Sırbistan‟a bazı ayrıcalıklar verilmesi kabul edilmiĢtir. Bu Balkanlar‟da ilk ulusçuluk 

kıvılcımı ve bu yönde verilen ilk ödündü.  

1815 Viyana Kongresi Avrupa savaĢlarını sona erdiriyordu. Metternich‟in statüko 

taraftarı tavrı döneme damgasını vurdu (Armaoğlu, 1999:7). Yunan bağımsızlığı 

kendisine Viyana‟da bulamadığı taraftarları 1825‟den sonra kampanya baĢlatan 

Avrupalı aydınlar arasında buldu. Navarin‟de Osmanlı donanması yaklıyordu. 1827 

Akkerman AnlaĢmasıyla Sırbistan ve Memleketeyn özerkliklerini elde ederken 

                                                 
14

 Napolyon‟un Mısır‟a saldırısıyla baĢlayan Osmanlı-Fransız savaĢı Babıali‟nin Ġngiliz ve Ruslarla 

ittifakı sayesinde baĢarıya ulaĢtı. Amiens barıĢıyla Mısır kurtarıldı (1802) ama Ġyonya adaları baĢına 

Rus yanlısı bir Yunanlının getirildiği bir cumhuriyet oldu. Aynı zamanda Çar memleketeyn (Eflak 

Boğdan) yönetimine müdahale hakkını elde etti.  

BükreĢ civarı ve Belgrad bölgesinde çatıĢmalar devam ederken Rusya ve Fransa imparatorunun 

Tilsit‟te anlaĢmaları üzerine Balkanlar‟a bakıĢ yeniden değiĢti. Ġki imparator Osmanlı topraklarının 

paylaĢılması ve Balkanlar‟ın Rus kontrolüne girmesinde anlaĢtıkları halde sadece Ġstanbul ve Boğazlar 

üzerinde ihtilafa düĢtüler.  
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Rusya etkisini daha da arttırıyordu, bununla da yetinmeyen Rusya Edirne‟ye kadar 

ilerliyordu. 1829 Edirne barıĢı ile Yunanlılar bağımsız oluyordu. BaĢına Rus yanlısı 

Capo d‟istria getiriliyordu. Osmanlı hükümetinin reformlarda bulunmayı taahhüt 

ettiği Eflak ve Boğdan‟da Rus etkisi daha da artıyordu.  

1856 tarihinde Kırım SavaĢı‟nı sona erdiren Paris AnlaĢması Rusya karĢısında Batılı 

güçlerin Osmanlı‟ya bir lütfu olarak düĢünülebilir
15

. Bu lütuf anlaĢma sonuçları 

değerlendirildiğinde Osmanlı‟dan çok Bismarck ve Kont Cavour‟un iĢine yaradı. 

Osmanlılar görünüĢte galip geldikleri bu savaĢ sonucunda zaten kötüye giden ülke 

ekonomisini daha da sarsan büyük bir dıĢ borç, Eflak ve Boğdan‟ın Romanya olarak 

birleĢerek ilerde bağımsızlığına açılan bir yol
16

 ve de Islahat fermanını elde 

etmiĢlerdi. Paris BarıĢ AnlaĢmasının hemen öncesinde yayınlanan Islahat fermanı, 

Osmanlı Devleti‟nin Paris AnlaĢması‟na ve Avrupa Birliği‟ne kabulünün bir ön Ģartı 

olarak imzalanıp ilan edilmesiyle Osmanlı Devleti‟nin iç iĢleriyle ilgili bir meselede 

ilk kez yabancı devletlerin doğrudan müdahale ve giriĢimleri altında siyasi kararlar 

alma sürecini baĢlatmıĢtır. Rusya savaĢın ardından 20 yıl kadar kendi iç meselelerine 

yoğunlaĢacaktı ve Balkanlarla ilgili bir harekât içine girmeyecekti.  

Kırım savaĢı sonucunda Osmanlı yönetimi açısından Balkanlardaki otoritesine 

oldukça zarar verecek bir süreç de baĢlamıĢ oluyordu. Rusya Balkanlar‟daki hamilik 

iddiasından vazgeçiyordu fakat bu kez de ortak bir himaye sistemi öneriliyordu. Her 

ne kadar Islahat Fermanının ilanı Osmanlı toprak bütünlüğüne dair Avrupalı 

taraflarca bir ikrarı mümkün kılmıĢ olsa dahi süreç içinde bu durum Babıali ile 

Hıristiyan tebaası arasındaki her sorunda Avrupalı devletlerin müdahalesi daha da 

                                                 
15

 Kırım SavaĢının baĢlangıcı 19. yüzyıl boyunca süregelen büyük güçlerin Osmanlı‟ya müdahale 

yöntemlerinden biriyle alakalıdır: Dini Himaye Sorunu. Kendilerine dinsel ya da mezhepsel anlamda 

yakın gördükleri bir yöre ahalisine dair Osmanlı yönetimince kabul edilmiĢ bir himaye hakkının elde 

edilmesi meselesi 18. yüzyılın baĢlarından itibaren büyük güçlerin önemli bir müdahale aracına 

dönüĢmüĢtü. Karlofça AnlaĢması ile Avustuırya, çeĢitli anlaĢmalarda Fransa ve özellikle Küçük 

Kaynarca AnlaĢmasında Rusya, dindaĢlarının lehinde konuĢabilmek için pek de net tanımlanmamıĢ 

haklar elde etmiĢti. 1853 yılında Kudüs‟teki Kutsal yerler meselesi ile baĢlayan ve Rus diplomat 

Mençikof‟un Ġstanbul ziyaretinde Doğu meselesinin gidiĢatını bütünüyle Rusların lehine çevirecek  bir 

talebi , Osmanlı topraklarında yaĢayan 12 milyon  Ortodoks Hristiyan‟ın hamiliğini talep etmesi, ile 

tırmanan sorun sonrasında Osmanlı Devleti‟nin de dahil olacağı Avrupalı devletlerle Rusya arasında 

bir savaĢa neden oldu. (Jelavich, 2006: 310) 
16

 Paris BarıĢı ile Rus himayesi Memleteyn‟den kalktı ve büyük devletlerin garantisi altında Osmanlı 

egemenliği yenilendir. 1859‟da bir oldubitti ile birleĢme gerçekleĢip Romanya kuruldu. Sultan bunu 

1861‟de onayladı. Aynı zamanda Romen kiliselerinin bağımsızlığı kabul edildi. Ġstanbul patrikliği 

1885‟de onayladı. 1878‟de Osmanlı Devleti‟nden tamamen ayrıldı ve 1881‟de krallık oldu.  
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kolaylaĢmıĢ oluyordu. Islahat fermanı Tanzimat fermanından daha kapsamlıydı. 

Hıristiyan ve Müslüman tebaanın devlet nezdinde eĢit Ģartlar da muamele göreceğini 

vurgulayan bir niyet metni olarak ferman balkan halkları açısından eyaletlerin 

yönetimi ve vergilendirme ile ilgili hususlarda özellikle önem taĢımaktaydı. Eyalet 

reformu aslında Kırım savaĢından önce baĢlamıĢtı. Asi Müslüman paĢalar eyalet 

yönetiminin tadilini uzunca bir süredir zorunlu kılmaktaydı. Bu yeni düzenleme ile 

imparatorluk vilayetlere, onlar da sırasıyla liva ya da sancaklara,  sonra kazalara 

bölünmüĢtü.  

Islahat Fermanı millet sisteminin çözülmesinin en önemli iĢaretidir. Tanzimat 

fermanı ile girilen sürecin bir devamı olarak anlamak gerekir. Böylece dini kolektif 

kimlikler üzerine kurulu imparatorluk yapısından ulus devlete evrilen süreç baĢlamıĢ 

demekti. Millet sistemi Osmanlı toplumsal yapısının bel kemiğiydi. Ve patrimonyal 

bir imparatorluk yönetimi içinde anlamlıdır. Ulusçuluk ve emperyalizm çağında 

millet sisteminin çözülmesi kaçınılmazdır. Millet sisteminin çözülmesi imparatorluk 

siyasetinde cevabını Osmanlıcılık üzerinden buluyordu. Balkanların gayrımüslim 

ulusçulukları çözülmenin ilk aĢamasıydı. Gayrımüslim unsurları bir arada tutabilecek 

bir toplumsal çimento olarak Osmanlı kimliği yerini 93 harbi faciasından sonra 

imparatorluğun Müslüman unsurlarını bir arada tutmaya yönelik bir kimlik politikası 

olarak II. Abdülhamit dönemi Ġslamcılığına bırakıyordu. Nitekim Arnavut ve Arap 

unsurları da dıĢarıda bırakacak olan Türkçülük bir siyasi proje olarak 1913‟te 

Arnavutların müstakil bir devlet olarak ayrılmasından sonra tedavüle sokulabilecekti.  

Reform çağında padiĢah gönüllü olarak yetkilerini bürokrasi ile paylaĢıyordu. 

Bürokrasi içinde yer alan batılı burjuva toplumlarının liberal değerleriyle tanıĢan 

Osmanlı aydınları bu fikirlerin taĢıyıcısı olarak iĢlev görüyorlardı. Islahat fermanı da 

Tanzimat fermanına benzer bir Ģekilde yabancı devletlerin baskılarıyla ortaya 

konmuĢ bir çözüm arayıĢıydı; ancak bu seferki ferman için tamamen yabancı 

devletlerin hazırladıgı ve Babıâli‟nin mecburen kabul ettigi bir ıslahat programı 

denilebilmektedir (Karal, 1988:250). Tanzimat Fermanı ile baĢlayan bu süreçte 

özellikle adli ve idari yapıda Hıristiyanların toplum yaĢantısındaki itibarı 

yükselirken, Müslümanlar her geçen gün daha fazla inciniyorlardı. Müslüman 

Türkler millet-i hakime olarak yüzyıllardır yönetmiĢ oldukları topluluklarla aynı 



 

 

 

107 

 

statüde olmayı kabullenemiyorlar hem de gerek gayrı Müslim unsurları Osmanlı 

Devletinin içiĢlerine bir müdahale aracı olarak gören batılı devletler gerekse de artık 

ayrılıkçı taleplere doğru yönelmiĢ ulusçuluklarıyla gayrımüslüm unsurlar Tanzimat 

ve ıslahat fermanlarıyla gelen reformlardan tatmin olmuyorlardı.
17

 Reformlar çağı ne 

müslümanı ne de “gavuru” memnun edemedi.  Rumlar “devlet bizi Yahudilerle eĢit 

konuma getiriyor, biz Türklerin üstünlüğünden memnunduk” derken aslında millet 

sistemi içinde sahip oldukları hâkim pozisyonu kaybetmeye dair bir endiĢeyi 

dillendiriyorlardı (Kutlu,2007:79). Gayrı Müslimler genel bir eĢitlik olmasını 

istiyorlardı fakat aynı zamanda millet sistemi içinde sahip oldukları ayrıcılıklardan 

da vazgeçmeye razı olmuyordu. Bir Ġngiliz Diplomata göre tüm Osmanlı toplumu 

için eĢit haklar fikri, kendi eski yerleĢik ayrıcalıklarını tehdit ettiği için diğer 

milliyetleri rahatsız ediyordu (Ahmad, 1995:121). 

                                                 
17 Islahat Fermanı‟nın hükümleri “Fatih devrinden beri Gayrimüslim cemaatlere verilmis imtiyazlarla 

ruhani muafiyetler aynen devam edeceği,  bu imtiyazlarla muafiyetlerin yeni sartlar ve ihtiyaçlara gore 

ayarlanması için Hükümetin gözetimi altında olmak sartıyla patrikhanelerde hususi meclisler 

olusturulması ve bu meclislerin kararlarının Babıâli‟ye bildirilip onaylanması suretiyle kesinlik 

kazanacağı, Patriklerin seçim usulü iyilestirilmesi ve “kayd-ı hayat” ile tayin edilecek patrik, 

piskopos, metropolit, murahhasa ve haham gibi ruhani reislerin “usul-ü tahlifiye”ye tabi olarak devlete 

sadakat yemini etmeleri, cemaat islerinin, ruhani ve cismani üyeden olusan meclisler tarafından 

yürütülmesi, cemaatların ruhani reislerine vermekte oldukları “cevaiz ve avaidat” gibi bagıslar ya da 

aidatlar tamamıyla kaldırılarak bunun yerine ruhani reislere kararlastırılan bir miktarda maas 

baglanması,  Ģehir, kasaba ve köylerde, icra-yı ayine ayrılan binalarda, okul, hastane, mezarlık gibi 

yerlerde “hey‟et-i asliyeleri üzerine” tamir edilmelerine engel olunmayıp böyle yerlerin yeniden 

yapılması gerektiginde patrik veya millet reislerinin onayı halinde Babıâli‟nin iznine baglı olması, 

halkı karısık olmayıp yalnız bir mezhep cemaati ile yerlestirilmis olan yerlerde “zahiren ve alenen 

ayin icrası”na izin verilmesi, küçük ve büyük farkı yapılmayıp bütün mezheplerin din serbestisinden 

yararlanmada eĢit olması, din, dil ve ırk itibarıyla bir sınıfın diger sınıftan asagı tutuldugunu ifade 

eden “kaffe-i ta‟birat ve elfaz-ı temyizat, muharrerat-I divaniyyeden ilelebed mahv-ü izale” edilmesi, 

bu gibi ifadenin memurlarla halk tarafından kullanılmasının kanunen yasaklanması,  hiç kimsenin din 

degistirmeye mecbur edilmemesi, hangi milletten olursa olsun bütün Osmanlı tebaasının, devletin 

hizmet ve memuriyetlerine kabul edilmesi,  kanuni ehliyet ve vasıflara sahip herkes, hangi dine 

mensup olursa olsun devletin askeri ve mülki okullarına girme hakkına sahip olması,her bir cemaatin, 

egitim, sanat ve sanayiye dair okullar açmaya izinli olması, Müslümanlar ile Gayrimüslimler veya 

Gayrimüslimler arasında meydana gelecek ticaret ve cinayet davaları için karma mahkemeler 

kurulması ve yargılamanın açık olması, hukuk bakımından eĢitlik, görev eiitligini gerekli kıldıgından, 

Müslümanlar gibi, Gayrimüslimlerin de askerlik hizmetiyle sorumlu olmaları ve sorumluluklarını 

fiilen yerine getirebilecekleri gibi, bedel vermek suretiyle de yerine getirme hakkına sahip olmaları, 

Gayrimüslimlerin orduda istihdamlarını ne Ģejkilde olacağını düzenleyen nizamnamelerin bir an önce 

yayınlanması, vilayet ve sancak meclislerindeki Müslüman ve Gayrimüslim üyelerin seçimlerinin iyi 

bir sekilde düzenlenmesi; oyların dogru bir sekilde açıga konabilmesini saglayabilmek için, bu 

meclislerin oluĢması ve düzeni hakkında nizamnameler düzenlenmesi, her cemaatin ruhani baĢkanıyla 

devlet tarafından bir yıllık süre ile atanacak birer memurlarının, bütün tebaaya ait meselelerde 

“Meclis-i Vâlâ-yı Ahkâm-ı Adliye” görüsmelerine katılmalarının sağlanması, devletlerle yapılacak 

“suver-i tanzimiyeden” sonra, yerli tebaanın tabi oldugu hükümlere uymak sartıyla, yabancılara da 

Türkiye‟de “tasarruf-u emlak” hakkının verilmesi” Ģeklindeydi. (Eryılmaz:1992: 64-66) 
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Osmanlı Klasik dönemine ait içeriği değiĢime uğrayan Millet sistemi Osmanlı reform 

çağında her biri gayrımüslim toplulukların anayasası niteliğinde olan nizamnameler 

aracılığıyla sürdürülmeye çalıĢılıyordu.  Islahat Fermanı, Gayrimüslimlere anayasal 

gelisme açısından vilayet ve Belediye meclislerinde Müslim ve Gayrimüslimlerin 

uygun oranda temsilci bulundurmaları, Meclis-i Ahkam-ı Adliye‟ye 

Gayrimüslimlerden de üye alınması ve Gayrimüslimlerin “millet” örgütlerinin 

yeniden düzenlenerek bunların meclislerine ruhanilerden baska halk temsilcilerinin 

de katılmasının sağlanması Ģeklinde yenilikler getiriyordu (Eryılmaz, 1992:82). 

Reform çağındaki değiĢiklikleri göz önünde bulunduran nizamnamelerle millet 

sistemi yeniden yapılandırıldı.  1861 tarihli Rum Milleti Nizamnamesi, 1863 yılında 

Ermeni Gregoryen Milleti Nizamnamesi,1865 yılında Yahudi Milleti Nizamnamesi, 

1878 yılında Protestan Milleti Nizamnamesi ile gayrımüslim tebaanın cemaat 

taĢkilatları yeniden yapılandırıldı (Eryılmaz:1996:118-128).  

Osmanlı Millet sistemininin Balkanlar‟daki ulusçu hareketlere paralel bir biçimde 

dönüĢümünün en belirgin örneği Bulgar Eksarhlığı‟nın kurulmasıydı. Osmanlı Millet 

sistemi içinde Fener Rum Patrikhanesine bağlı olan Bulgarlar özellikle eğitim 

alanında rumcanın etkisi altındaydılar. 1767 tarihinde patrikhane son Bulgar dini 

kurumu olan Ohri Patrikhanesini de kapattı ve 1800 yılında metropolitlere 

gönderdiği bir tamimle de Bulgar Kilise okullarının kapatılmasını ve kiliselerde 

Yunanca kitapların ögrenimini emretti. Bulgar dili ile ayin yapmak ve vaazda 

bulunmak yasaklanmıĢtı. Bulgar ulusçuluğu mücadelesini öncelikle Rum 

Patrikhanesine karĢı verdi. 1870 yılında Bulgar Eksarhlığı‟nın kurulmasına bir 

ferman ile izin verildi.  

30 Mart 1856 tarihli Paris anlaĢmasıyla Avrupa uyumunun (Concert of Europe) bir 

parçası olan Devlet-i Aliye eĢit bir üye çok ne yapması güçlü üyeler tarafından dikte 

edilen küçük bir ortak konumundaydı. SavaĢı kaybeden Rusya Osmanlı ülkesindeki 

Ortodoksların koruyucusu olmak iddiasından vazgeçmek zorunda kalmıĢtı. Artık 

Paris Kongresi ile Ģimdi tüm gayrimüslimler büyük güçlerin koruması altına girmiĢti.  

1856 yenilgisi ve barıĢından sonra Rusya doğrudan yayılmacı politikasında önemli 

bir değiĢiklik yapmak durumundaydı. Askeri açıdan Asya‟da çok yayılmıĢ olduğu 

için ve Avrupa devletleri karĢısında bir cephe oluĢturduğu sürece ne Balkanlarda ne 
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de Boğazlar üzerinde iddiada bulunamayacağını iyice anlamıĢtı. Panslavist 

emellerinden vazgeçmemekle birlikte bunları açıkça ilan etmekten vazgeçti. 

Osmanlıya dostça bir siyaset sürdürmeye baĢladı. Balkan uluslarının dıĢ etkiler 

olmadan kendi evrimleriyle bağımsızlıklarına ulaĢması tezini savundu ve 

karĢısındaki Avrupa cephesinin çatlamasını beklemeğe baĢladı (Koloğlu, 1993:78). 

19. yüzyıl Balkan tarihi üzerinde düĢünürken bir dönüm noktası olarak 1877-78 

Osmanlı Rus harbi ele alınmalıdır. YaklaĢık 20 yıllık bir süre için bekleyen Rusya 

için uygun fırsat 1870‟li yılların baĢından itibaren oluĢmaktaydı. Avusturya‟nın 

Ġtalya ve Prusya‟ya yenilmesi, Prusya‟nın Fransa‟yı mağlup etmesinin ardından 

Avrupa‟daki güçler dengesi değiĢime uğruyordu. Rusya Almanları ve Avusturya‟nın 

da katılımıyla Avrupa‟daki birliği parçalamayı baĢarmıĢtı birinci dünya savaĢına 

giden yol aslında buradan baĢlıyordu. Rusya bir yandan Osmanlılara dost görünürken 

Bulgaristan‟da yoğun bir panslavist örgütlenmeye giriĢti. 1871‟de Alman ulusal 

birliğinin oluĢmasının ardından pancermenik bir hareketin baĢ göstermesine karĢı 

dengeleyici bir politik hareketlenme Rusya tarafından panslavik bir yönde 

geliĢtirildi. Osmanlı maliyesi oldukça kötü iĢleyen gidiĢata karĢı vergileri arttırmayı 

bir çözüm yolu olarak görmekteydi, bu durum özellikle Balkan köylüleri arasında 

büyük bir huzursuzluk kaynağı haline gelmiĢti. Aynı Ģekilde Kafkaslar‟dan zorla göç 

ettirilen Çerkesler ve Abazalar gibi Müslüman halklar Osmanlı hükümeti tarafından 

Balkan topraklarına yerleĢtirilirken bu Balkan ahalisi arasında var olan huzursuzluğu 

daha da arttırıyordu (McCarthy, 1998:32-44). Müslüman göçmenlerin yardımıyla 

bastırılan 1876 Bulgar ayaklanması Avrupa kamuoyunda Bulgarlara karĢı olağanüstü 

bir sempatinin kaynağı haline gelmiĢti. Avrupa basınını tarafından yükseltilen bu 

havanın etkisi ile Romenler, Bulgarlar ve Sırplara geniĢ haklar tanımak amacıyla 

Tersane Konferansı toplanıyordu. Tersane konferansında Sırbistan ve Karadağ için 

bağımsızlık ve Bulgaristan ve Bosna- Hersek‟e özerklik verilmesi karara 

bağlanmıĢtı. Bu kararların öncesinde konferans neticesinde Balkan topraklarının 

elden çıkacağını anlayan Osmanlı yönetimi MeĢrutiyet‟i ilan etti. Böylece 

Balkanların Hıristiyan ahalisine kanun-i esasi çerçevesinde verilecek hakların 

Avrupalı devletleri tatmin edeceği düĢünülmüĢtü fakat öyle olmadı. Rusya, 

konferanstan önce, konferansın Balkan Hıristiyanları hakkında isteyeceği ıslahat ve 

teminat Babıali tarafından kabul edilmediği takdirde tek baĢına harekete geçeceğini 
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beyan etmiĢti ve kısa süre sonra Rusya Osmanlı‟ya savaĢ ilan ediyordu (Karal, 

1988:41). 24 Nisan 1877 tarihinde Eflak ve Boğdan topraklarına giren Rusya ile 

Tuna ve Kafkasya cephesinde savaĢıldı. Avrupa matbuatını aylarca meĢgul eden 

Plevne‟de Gazi Osman PaĢa‟nın müdafaası Ruslat tarafından aĢıldıktan sonra Ruslar 

kısa sürece Meriç ırmağını geçtiler 20 Ocak 1878‟de Edirne düĢmüĢtü. Silivri‟yi de 

alarak YeĢilköy‟e (Ayastefanos) kadar ilerleyen Ruslar karĢısında Osmanlı Devleti 

BarıĢ istemek zorunda kaldı. Ayastefanos‟ta Ġgnatiev‟in hayallerini gerçekleĢtirecek 

ve Rusları Balkanların yegâne hâkimi kılacak bir anlaĢma imzalanmıĢtı.  

Tarihte 93 harbi olarak bilinen bu savaĢ Osmanlı devleti için tam anlamıyla bir 

faciadır. ÇöküĢün gerçek baĢlangıcıdır. SavaĢ sonrasında Balkanlardan ve 

Kafkaslardan 1 milyonu aĢkın göçmen Anadolu‟ya geliyordu ve Anadolu‟nun 

Cumhuriyet tarihi boyunca da sürecek olan demografik yapısını belirleyen önemli 

olaylardan biri olarak tarihteki yerini alıyordu. 93 harbi yazılı tarihlere olduğu kadar 

Türk milletinin yazılı olmayan toplumsal hafızasına da hakiki bir travma olarak 

kazınmıĢtır. 1877 yılında Bulgar topraklarında 1.5 milyon cıvarında olduğu 

düĢünülen Türk Müslüman nüfustan ancak 515 bini canlı kalabilmiĢti (Mccarthy, 

1998:109). 93 harbinden sonra ardı arkası kesilmez göç kafileleri Türk tarihinin 

karakteristik manzarası haline geldi. Balkan Türklüğü, beĢ asırdır muhafaza ettiği ve 

anayurt saydığı toprakları terk etmek durumunda kalıyordu. Türk nüfusu göçetmeye, 

topraklarını ve servetlerini bırakarak gitmeye zorlayan Rus istilacılar ve müttefiki 

olan Bağımsızlık kazanan Balkan devletleri büyük katliamları da gerçekleĢtiriyordu. 

Rusya‟nın genel politikası Kafkaslarda da uyguladığı üzere bölgenin demografik 

yapısını değiĢtirmekti. Rus General Ġosif Gurko mamur bir Türk Ģehri olan Eski 

Zağra ahalisini toptan kılıçtan geçiriyordu (Öztuna, 2006:55).  

Berlin anlaĢması ile büyük güçlerin Osmanlı Devleti‟nin toprak bütünlüğünü 

korumak politikası terk ediliyordu. Ġngiltere Kıbrıs ve Mısır‟ı, Fransa 1881‟de 

Tunus‟u almıĢ, Ġtalya ise Trablusgarp ve Arnavutluk‟u kendi nüfuz bölgesi olarak 

belirlemiĢtir. Osmanlı Ġmparatorluğu‟nda Ġngiltere ve Avusturya‟nın etkisi azalmıĢ, 

yalnızca Avrupa dıĢında sömürge rekabetine etkin bir biçimde katılmayan Almanya, 

Osmanlı devleti üzerindeki etkisini arttırmıĢtır. 1896-1897 yıllarından itibaren 

Rusya‟nın dikkatini ekonomik ve toprak çıkarlarının bulunduğu Uzakdoğu‟ya 
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çevirmesi ve Yakındoğu‟da statükoyu korumak için 1897 yılında Avusturya ve 

Rusya arasında anlaĢma sağlanması Balkanlar‟da durumun geçici olarak istikrara 

kavuĢmasını mümkün kılmıĢtır (Anderson, 2001:238-273). Fakat bir süre sonra 

alevlenen Makedonya sorunu bu istikrarın kısa ömürlü olmasını beraberinde 

getirmiĢtir.  

1.3.2.2. Balkanlarda Osmanlı Yönetiminin Sonu: Balkan SavaĢları 

1. ve 2. Balkan SavaĢı hem 1. Dünya savaĢının bir mukaddimesi hem de Osmanlılar 

için sonun geri dönülemeyecek baĢlangıcıdır. Ulusçu ideolojiler eĢliğinde hareket 

eden ve her biri ulusçu tarihlerin tahayyül ettiği “vaadedilmiĢ ülkelerine” kavuĢmak 

ihtirasıyla hareket eden Balkan devletleri Balkan savaĢlarını baĢlatıyordu. 

Makedonya baĢta olmak üzere Balkanlar‟da elde kalan Osmanlı toprakları genç 

Balkan devletlerinin iĢtahını kabartıyordu. Bu toprakları bölüĢmek üzere büyük 

güçlerin özellikle Rusya‟nın gözetiminde ittifaklar oluĢturuldu, böylece Osmanlı 

Devleti karĢısında Balkan birliği kurulmuĢtu. Balkan savaĢlarının esas prelüdü 

Ģüphesiz Trablusgarb‟ın neredeyse bir oldu bittiyle, kolaylıkla Ġtalyanlara teslimiydi. 

Bu durum Balkan devletleri açısından cesaret vericiydi. 13 Ekim 1912 tarihinden 

itibaren Karadağ‟dan baĢlayarak Sırbistan, Bulgaristan, Yunanistan Osmanlı 

Devleti‟ne karĢı savaĢ ilan ediyordu. SavaĢ iki aĢamalı olarak yaĢandı. Ġlkinde bütün  

Balkan devletlerinin Osmanlı Devleti‟ne ait Balkan toprakları için verdikleri savaĢ 

ikincisi ise savaĢla elde edilen terekenin paylaĢımı için genç balkan devletlerinin 

birbirilerine karĢı verdikleri savaĢtı. 30 Mayıs 1913 tarihli Londra anlaĢmasıyla 

tamamlanan Balkan savaĢlarının ilk aĢaması neticesinde Bulgaristan Gelibolu 

yarımadası dıĢındaki bütün Trakya‟yı Edirne dahil olmak üzere elde ediyordu. 

Böylece Bulgaristan Adalar Denizine ve Marmara kıyılarına ulaĢarak 1878 

Ayastefanos AnlaĢması‟nın sınırlarına büyük ölçüde ulaĢıyordu. Makedonya‟nın geri 

kalan kısmı ise Yunanistan ve Sırbistan arasında pay ediliyordu. Fakat Makedonya 

toprakları Osmanlı Devleti‟ne karĢı birlikte savaĢ veren bu üç devleti birbirine 

düĢürdü nitekim hepsi de bu topraklara tek baĢına sahip olmak istiyordu. Her biri 

Makedonya‟daki etnik nüfus yapısını öne sürerek Makedonya topraklarında hak 

iddia ediyordu. Üç ülkenin kendi hesaplarına iddia ettikleri nüfus dağılımı Ģu 

Ģekildeydi.  
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Tablo 1.  Makedonya nüfusuna dair ulusçu iddialar. 

 Sırp Listesi  Bulgar Listesi Yunan Listesi 

Türk  231.400 489.664 576.600 

Bulgar 57.600 1.184.036  

Rum 201.140 222.152 656.300 

Arnavut 165.620 124.211  

Ulah 74.465 77.267 41.200 

KarıĢık 101.875 147.244 91.700 

Toplam 2.880.420 2.245.274 1.820.500 

Kaynak: (Okur, 2008: 617) 

Listeden de anlaĢılacağı gibi Balkanların etnik karıĢımının bir numunesi olarak 

Makedonya bütün Balkan devletleri için önem arzediyordu ve tüm bu devletler 

Makedonya toprakları üzerinde hakimiyet tesis etmek üzere bilgi, belge ve 

istatistikleri kendi hesaplarına kullanmaktan çekinmiyorlardı. Bu eski adet bu gün 

dahi Balkan coğrafyasının etnik dağılımı üzerinde düĢünürken göz önünde 

bulundurulması gereken bir husustur. Yunanistan ve Sırbistan Bulgaristan‟la 

münferid anlaĢmalar imze etmeyecekleri ve sınırlarını Vardar üzerinde 

sabitleĢtirecekleri konularında anlaĢmaya varırken Bulgar genel kurmayı savaĢ 

sonrası kazanılan toprakları elde tutabilmek için bu iki devlete de bir an önce savaĢ 

açmanın gerekli olduğu kanaatindeydi. Bulgar ordusu 29 Haziran 1913 tarihinde 

Yunanistan ve Sırbistan‟a aniden saldırdı. Yunanlılar ve Sırplar Bulgarları 

Makedonya‟dan çıkarmayı hedeflerken Bulgar orduları “ya Selanik ya ölüm” nidaları 

ile Güney Makedonya‟ya yürüyordu. Kuzey‟den Romanya 300.000 kiĢilik bir ordu 

ile Silistre ve Plevne‟yi iĢgal ederek savaĢa dahil oldu. Osmanlı kuvvetleri de 

Edirne‟yi geri almak üzere harekete geçti fakat büyük güçlerin tepkisinden çekinerek 

Edirne ötesine geçilemedi. Bulgaristan her cephede yenilerek Osmanlı Devleti ile 29 
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Eylül 1913 tarihinde Ġstanbul anlaĢmasını, Balkan devletleri ile 10 Ağustos 1913 

tarihinde BükreĢ AnlaĢmasını imzalamak zorunda kaldı.  

Balkan savaĢları neticesinde Osmanlı Devleti asırlardır yönettiği Rumeli- Balkan 

topraklarını tamamen terk etmek zorunda kaldı. Balkan devletlerinin hepsi toprak 

yönünden geniĢleyebildiler. Bulgaristan 25.257 km², Yunanistan 55.919 km², 

Sırbistan 41.873 km² ve Karadağ 5.590 km² toprak elde etti. Nüfus olarak Sırbistan 

ile Karadağ‟a 1.749.000 kiĢilik bir nüfus katılırken genel nüfusları %56 nispetinde 

artarak 4.922.000‟e, Yunanistan nüfusu % 80 oranında artarak 4.777.000‟e, 

Bulgaristan nüfusu ise kayıplar da göz önünde bulundurularak %7 nispetinde artarak 

4.657.000‟e ulaĢmıĢtır. Ayrıca 25.734 km²‟lik bir alanda 800.000 nüfuslu bir 

Arnavutluk Osmanlı Devleti‟nden ayrılarak bağımsızlığını kazanıyordu (Okur, 

2008:622).  

Osmanlı Devleti ise Balkan savaĢlarından zararlı çıkan tek ülkeydi. Avrupa 

topraklarının %83‟nü nüfusunun %69‟unu ve gelirlerinin büyük bölümünü 

kaybediyordu. Bulgaristan ve Yunanistan‟da yaĢayan Türkler gerek savaĢ sırasında 

gerekse savaĢ sonrası yapılan anlaĢma hükümlerinin hilafına, yönetimi altına 

girdikleri devletlerin hükümetleri ya da ahalisi tarafından büyük baskılara uğruyordu, 

adeta kaçar gibi Anadolu topraklarına göç eden Rumeli ahalisinin göçleri ve 

gördükleri baskılar 20. yüzyıl boyunca devam etti. ÇalıĢmamızın son bölümünü 

oluĢturan çağdaĢ Balkanlar‟da Türklük bu yukarıda incelediğimiz sürecin neticesinde 

elde kalan Balkanlar‟daki Türk varlığının bir muhasebesi niteliğindedir.  

1.3.2.3. Balkan Ulus Devletlerinde Osmanlı Mirasına BakıĢ 

Balkanlarda çalıĢma boyunca muhtelif defalar görüleceği gibi Müslüman olmak çoğu 

zaman Türk olmakla eĢ anlamlı bir aidiyettir. Balkanlarda Türk olmak her ne kadar 

dini gibi gözükse dahi bunu aĢan ve aslında siyasal bir zemini de olan kültürel bir 

kimlik tanımlamasıdır. Siyasaldır çünkü Osmanlı‟nın en önemli yönetsel enstrümanı 

olan millet sisteminin çizdiği marjlar içinde oluĢmuĢtur. Fakat etni olarak 

tanımladığımız modern bir ulusal kimliğin öncesindeki öz olarak Türklüğü bu aidiyet 

içinden ayırtetmek neredeyse imkânsızdır. Henüz Türk ulusçuluğunun tarih 

sahnesinde görünmediği bir dönemde bugün anladığımız manada bir Türklüğü tespit 

etmemiz güçtür, bunun da ötesinde bir etnik topluluk olarak kimlerin Balkanlarda 
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Türk olduğunu belirlemek de o derece güçtür. Ulusal kimliğin bir diğer önemli rüknü 

olan dil yani Türkçe de Balkanlarda dini sınırları aĢan bir lingua franca‟dır. 

Balkan ulusçuluklarının oluĢumunda hem fikri düzeyde hem de askeri ve siyasi 

anlamda dönemin büyük güçlerinin tesiri merkezi bir öneme sahiptir. 19. yüzyıl 

Avrupa‟sında Osmanlıya karĢı oluĢan yargılar bir anlamda dönemin genel oryantalist 

kategorilerinin önemli bir bileĢenidir. Bu yargılar daha sonra Balkan ulusçu tarih 

yazımlarını da etkisi altına alacaktır. Batı‟da Napolyon sonrası dönemde 

Filhelenizmin (Yunan yandaĢlığı) yarattığı duyarlılık, Balkanlar‟da yaĢayan Osmanlı 

tebaası halkların kaderine karĢı derin bir ilgi uyandırmaktadır. Tarihi sorunlara karĢı 

değerden arınmıĢ eleĢtirel yaklaĢım iddiasında olan Pozitivistler dahi söz konusu 

olan Ġslam ve Asya gibi kavramlar olunca siyasi ve ahlaki önyargılar içeren 

Avrupamerkezci teorik kurgular ve büyük genellemeler yapmaktan beri 

durmamıĢlardır. Osmanlılara sempati duyan bir yazar olarak bilinen Hammer dahi 

meĢhur Osmanlı Ġmparatorluğu Tarihi‟nde ilk batılılaĢma etkilerinin görüldüğü 

döneme gelindiğinde Ģu ifadeleri kullanmaktan kendini alamaz: “…artık Osmanlı 

tarihinin hem yazarı hem de okuru rahat bir nefes alabilir. Avrupa ile daha sıcak 

siyasi ve kültürel iliĢkileri sayesinde Türklüğün buzlaĢmıĢ sert kabuğu erimeye 

baĢlamıĢtır; artık daha insancıl bir hoĢ görü ve terbiyenin tatlı meltemleri esiyor.” 

(Adanır,2005:362). 1830‟lu yıllarda Jakob Philipp Fallmerayer tarafından geliĢtirilen 

“Slav Teorisi” ilgi çekicidir. Böylece tarihin karanlık sayfalarından yeni ulusların 

emsalsiz geçmiĢleri bulup çıkarılacak ve geleceğe dair taze ümitler 

oluĢturulabilecekti. Balkan yarımadasının her yanında yaĢanan periĢanlık Osmanlı 

yönetiminin eseri olarak görülebilecektir. Constantin Jirecek‟in 19. yüzyıl Avrupa 

tarih- yazımı geleneğinin en baĢarılı örneklerinden biri olarak kabul edilen 

Bulgarların Tarihi (1875) adlı eseri Balkan literatürüne “Türk Boyunduruğu” gibi bir 

kavram kazandırabilmiĢtir.  
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BÖLÜM 2: BALKANLARDA ULUSÇULUK 

Gerek 19. yüzyılda Balkanlar‟da Osmanlı idaresinin çözülmesini gerekse Osmanlı 

sonrası Balkan siyasetini değerlendirirken sahip olmamız gereken kavram bagajında 

mutlaka kimlik, etnik kimlik, kültürel kimlik, dini kimlik, ulus, ulusçuluk, ulus 

inĢası, ulus devlet gibi malzemeler yer almalıdır. 19. yüzyıl Osmanlı Balkanları‟na 

ulusçu ideolojiler damgasını vurmuĢtur. Aynı Ģekilde 20. yüzyıl sonuna gelindiğinde 

soğuk savaĢın ardından ortaya çıkan iki temel dinamik olarak Sovyetler Birliği ve 

konumuz olan Federal Yugoslavya‟nın dağılmasıyla yaĢanan Ģiddet sadece çöken 

weberyen devletin yerini dolduramayan zayıf devletlerin varlığıyla açıklanamaz, 

açıktır ki Balkanlar‟da 20. yüzyılın sonunda yaĢanan Ģiddet etnik içerikli bir Ģiddetti. 

Burada etnik kimlikler, ulusçu tarihler ve ulusal kültürler bütün tahripkarlığıyla 

Balkan siyasetine damgasını vurdu.  

Balkanlar‟da ulusçuluk bir anlamda ilk bölümde ele aldığımız Balkanlar‟da Osmanlı 

idari sisteminin muhalifidir. Osmanlı millet sisteminin ürettiği meĢruiyet ve sadakat 

biçimlerini ortadan kaldıran ve bu mirası zaman zaman kelimenin tam anlamıyla 

katleden bir etkiye sahiptir. Balkan ulusçuluklarının kendine özgü doğasının 

anlaĢılması yalnızca Balkanlar‟da Osmanlı mirasının çözülmesini değil aynı 

zamanda çağdaĢ Balkanlar‟da yaĢanan siyasal sorunların anlaĢılmasını ve günümüz 

Balkan Türklerinin kimlik, yönetim ve siyaset ile ilgili sorunlarının ele alınabilmesini 

de mümkün kılacaktır. 

Bu bölümde giriĢ bölümünde ele aldığımız kimlik ulusal kimlik, etnik kimlik, 

ulusçuluk kavramları bağlamında, Smith‟in kavramsallaĢtırmasıyla Balkanlar‟da 

Osmanlı millet sistemi içinde yer alan Balkan etnilerinin uluslaĢma süreçlerine 

yakından bakılacaktır.  

2.1. Millet’ten Uluslara: Balkan Ulusçulukları 

19. yüzyıl Balkanlar‟da Osmanlı millet sisteminin çözüldüğü ve millet sisteminin 

çizdiği kategoriler içinden ulusların neĢet ettiği bir zaman dilimidir. Her ne kadar 

millet ve ulus aynı anlamda kullanılan kavramlar olsa dahi milletin ulus‟tan farklı 

olarak dini kolektif kimlikleri içeren bir anlama sahip olduğunu, ulusun ise daha çok 

etnik bir vurgu taĢıdığını belitmeliyiz. Arapça kökenli millet kelimesi “imla” 
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kelimesi ile iliĢkilendirilerek “yazdırılan bir metin” i ifade etmektedir. Kelimenin 

etimolojisi hakkında farklı görüĢler olmakla birlikte Bernard Lewis kelimenin 

aramice‟den geldiğini “bir söz” anlamındaki “milla” kökenine dayandığını öne 

sürerek millet kelimesinin “ bir kutsal kitabı kabul eden insan topluluğu” anlamına 

geldiğini söylemektedir (Lewis, 1992:62). Etimolojisindeki bu dinsel anlam 19. 

yüzyılda Osmanlı Balkanlar‟ında yaĢanan geliĢmeleri ifade edebilmek için kavramsal 

bir imkan sunar. Moğolca kökenden gelen ve “nation” anlamında kullanılan “ulus” 

kelimesi dini bir topluluktan ziyade etnik bir topluluğu ifade eder (Uzun, 2003:138). 

Denilebilir ki 19. yüzyıl dini kolektif topluluklar olarak Osmanlı milletlerinin kendi 

içlerinden Balkan uluslarını doğurdukları bir zaman dilimidir.  

 Ulusçuluk siyasal bir ideoloji olarak aydınlanma felsefesi ve Fransız ihtilali ile 

yakından ilgilidir. Siyasal ulus kavramının tarihi Avrupa Tarihi içinde her ne kadar 

15. yüzyıla kadar götürülebilse dahi aslında yaygınlaĢması 19. yüzyıl iledir. Felsefi 

temellerini aydınlanma felsefesinde bulan ulus fikri Fransız ihtilali ile hayata geçer 

ve Avrupa sathında yayılır. 19. yüzyıl Hobsbawm‟ın ifadesi ile aslında ulusçuluklar 

çağıdır. Avrupalı monarĢilerin Fransızların ulusçu fikirlerini bastırmak üzere 

verdikleri savaĢ, ulusçuluğun adeta bir ur gibi Ġspanyol, Alman ve Slav 

Ulusçuluklarına ilham kaynağı olarak Avrupa sathına yayılmasına ve Osmanlı 

ülkesine bulaĢmasına neden oldu.
18

  

Hakkında devasa bir literatür bulunan ulusçuluk ile ilgili temel tartıĢmalardan biri 

ulusun mu yoksa ulusçuların mı önce geldiğine dair olandır. Ulusçulukla ilgili 

önemli teorisyenlerden Ernest Gellner‟a göre ulusçuluk uluslardan önce gelir. Önce 

ulusçu dünya görüĢüne sahip bir okuryazar elitin entelektüel dünyalarında oluĢan bir 

tahayyül biçimi olarak ulus, sonrasında bir siyasal toplumsal mücadele ve kitlesel 

politizasyon ile birlikte kendine gerçek bir yer arar. Bu süre içinde dil, edebiyat, 

tarih, efsane, idol ve mitolojiler yaratılır. Ulus denilen türdeĢ topluluğa hem Ģimdiki 

zamanda hem de tarihte bir yer açılır. Smith de benzer bir yaklaĢımla tarihi özsel 

malzeme olarak etninin modern dönemde kendini yeniden tezahür ettirmesinden 

bahsederken aslında farklı bir Ģey söylemez. Ulusçuluk ulusu doğurur, ama bunu, 

                                                 
18

 Mısır ve Ġyonya adalarının Fransa tarafından kısa süreli iĢgali Fransız ihtilalinin devrimci 

fikirlerinin Osmanlı topraklarında yayılmasına ölçülemez bir tesir de bulundu. Bkz. Hanioğlu, M. 

ġükrü; Brief History Of Late Otoman Empire, Princeton University Pres, Princeton:2008, s.70 
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doğumu sağlayan bağlamlara nazaran ulusları belli bir özerklikle donatacak Ģekilde 

yapar.
19

 Yine Charles Tilly Avrupa‟da Devletler ve Ulusçuluk isimli makalesinde 

devletin sevk ve idare ettiği ulusçuluk “state-led nationalism” ile devletini arayan 

“state-seeking nationalism” ulusçuluk arasında bir ayrıma dikkat çeker (Tilly, 

1994:133). Ulusçuluklarla ilgili tipolojiler oluĢturulurken Fransız tipi siyasal 

ulusçuluk ile tarih ve kültür vurgusu yüksek Alman Romantik ulusçuluğu arasında 

bir ayrım yapılır.
20

 Bu ayrım baĢka bir deyiĢle sivil ve etnik ulusçuluk ayrımı olarak 

da ifade edilebilir. Sivil ulusçuluk için ulus mensubu olan bireylerin özgür iradeleri 

sonucunda oluĢmuĢken etnik uluslar ise bireylerden bağımsız bir biçimde adeta tarihi 

bir zorunluluk olarak varolmuĢtur. Aydınlanmanın ve batılı liberal geleneğin 

doğrudan ürünü olan ve vatandaĢlık üzerine kurulu olan sivil ulusçuluklar etnik 

ulusçuluklardan farklıdır. Bu tarz bir ayrım Batı Avrupalı ulusçulukları “iyicil” 

Balkan ulusçuluklarının da dahil olduğu geri kalan ulusçulukları ise yıkıcı ve 

çatıĢmacı olarak niteleyen örtük oryantalizmin izlerini taĢır (Chatterjee,1996).  

Alman Romantik ulusçuluğunu temsilen, Herder volkgeistin içeriğini sanat, müzik, 

edebiyat, yerel kıyafetler, kanunlar ve aslında kültürel ve siyasal yaĢamın 

biçimlerinin çoğu ile doldurmaktadır. Balkan Ulusçu hareketlerinin genel karakteri 

bu ikinci tip ulusçuluğa yatkındır. Kilise adamlarının edebi, dini eserleri etrafında 

baĢlayan ulusal uyanıĢ eserleri, Avrupa ile ticaretin etkisiyle oluĢan yerli bir orta 

sınıfın taĢıyıcılığında ilk ulusal hareketleri baĢlatıyordu.  Tanrı insanlığı uluslar 

halinde yaratmıĢtı. Ortak dil, tek bir din, benzer gelenekler ve uzun bir tarihsel 

birliktelik ulus denilen bütünü teĢekkül ettiren unsurlardı. Birey öncelikle bu kolektif 

grubun bir parçasıydı. KiĢisel hürriyet, halkın iradesinin bir ifadesi olan anayasal 

metinlerle elde edilmiyordu daha çok teslim olunan kolektif iradenin bir bağıĢıydı. 

Kolektif irade ise çoğu zaman karizmatik bir liderin cismaniyetinde ifadesini 

buluyordu.  

                                                 
19

 Konuyla ilgili bkz. Arnason, Johann P. “Ulusçuluk, KüreselleĢme ve ModernleĢme”, Birikim 

Sayı:49 http://www.birikimdergisi.com/birikim/dergiyazi. 
20

 Fransız tipi siyasal ulusçuluk ulusu belirli bir geniĢlikte ve sınırları belli bir ülkede oturan aynı 

idareye tabi bulunan halkları anlatmak için, ortak bir kanun dairesinde aynı kanun koyucu güç 

tarafından temsil edilen ortaklar bütünü olarak anlarken Alman romantik ulusçuluğunda her ulusun 

özde sahip olduğu bir Volkgeist yani (halkın ruhu) vardır.  Bir halkın ortak bir köken aidiyetine doğru 

izlenebilecek dil tarih ve kültür üzerinden iĢleyen metafizik bir çıkarımdır. Ulus tanrı tarafından özel 

vasıflarla donatılmıĢ insan türünün doğal bir bölümlemesidir. En iyi siyasal düzene tanrının insanlar 

için buyurduğu ideal topluluk olan ulusa ulaĢıldığında varılacaktır. Bkz: Kedorie Elie, Avrupa‟da 

Milliyetçilik, (çev.: M. Haluk TimurtaĢ), Milli Eğitim Basımevi, Ankara: 1971, s.6-7 ve s.51 
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Bu ilk kuĢak ulusçular dil çalıĢmalarına önem verdiler. Dilin yabancı etkilerden 

arındırılması adeta ulusal karakterin karıĢık ve necis olan ötekinden tasaffi ettirilmesi 

sürecidir. Bu süreç, Balkanlar‟da bir lingua franca gibi hakim olan Osmanlı 

Türkçesinin etkisiyle ĢekillenmiĢ Balkan halklarının gündelik dilinin, ulusçu elitler 

tarafından Türk ve Müslüman nüfusun tabi tutulduğu tasfiye süreci ile eĢ zamanlı bir 

biçimde temizlenmesi çabasında izlenebilirdi. Bu ilk dönem dil çalıĢmalarında 19. 

yüzyıl yabancı bilim adamlarının Balkan kökenli ulusçulara verdiği kültürel destek 

daha sonrasında politik ulusçuluğun yükseliĢinde oldukça önemli bir yere sahiptir. 

Avusturyalı ve Alman bilim adamları genel anlamda kabul gören ve birleĢik bir Sırp- 

Hırvat dilinin teĢekkül ettirilmesinde Vuk Karadzic‟e
21

 önemli bir destek sağladılar 

22
(Wilson, 1970:388-94). Aynı Ģekilde ulusal mitler ve efsanelerin içine özenle 

yerleĢtirildiği ve ulusu tarihte müstakil bir entite, değiĢmeden çağlar boyu varlığını 

sürdüren bir tarihi özne olarak ele alan bir tarih yazımı, halk efsanelerinin ve 

masallarının katkıda bulunduğu ulusal kültür çalıĢmaları da bu sürecin iz 

düĢümleridir. Balkanlarda Osmanlı mirası sadece kendisinden arta kalanlar üzerinden 

değil bütün bu ulusçu hareketlerin “kendini kurtarmak, temizlemek, saflaĢtırmak 

istediği bir öteki” olarak ulusal öznenin kuruluĢuna ayrılmaz bir biçimde nüfuz etmiĢ 

bir kurucu unsur Ģeklinde de okunmalıdır.  

Balkanların 1804 ile 1887 yılları arasındaki dönemi, ulusal isyanlar ve yeni 

yönetimlerin kurulması konuları etrafında geçer. Bağımsız Yunanistan, Sırbistan ve 

Romanya ile beraber özerk bir Bulgaristan bu tarih diliminde kurulurken yine 

Arnavutluk‟ta bir ulusal hareketin yükseliĢi de bu tarih dilimine rastlar. Ġlk hareketler 

Belgrad PaĢalığı, Tuna eyaletleri ile Mora yarımadası ve Rumeli olmak üzere 

yüzyılın ilk otuz yılı boyunca üç ayrı bölgede görüldü. Ulusçu hareketler ideolojik 

etkilenmelerin yanı sıra değiĢen ekonomik koĢullar ve Avrupalı güçlerin artan 

müdahaleleri ve Doğu sorunu meselesinin etkisinde Ģekillendi.  

                                                 
21

 Vuk Stefonoviç Karadziç (1787-1864), Sırp dilbilimci ve sırp dilinde en büyük reformcu. Halk 

Ģarkıları, hikaye ve masalları üzerine yaptığı çalıĢmalarla Sırp Folklorunun babası olarak bilinir. 

Bkz:(Wilson, 1970) 
22

 Bu destek daha sonrasın Avrupalı bilim adamları ve sanatçıların özellikle Yunanlılara ve Bulgarlara 

verdiği destekle iyice belirgindi. AteĢli liberal Ģair Ġngiliz Lordu Byron‟un Avrupalı aristokratlar 

arasında yarattığı eski Yunan hayranlığı anakronik bir biçimde Yunan isyanı sırasında Avrupa 

kamuoyunda büyük bir sempatinin uyanmasına sebep olacaktı. “Kadim yunanın özgürlük düĢkünü 

çocukları doğulu taassubun zulmüne karĢı bir savaĢım veriyordu”  
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Hem doğu Avrupa‟da hem de batı Avrupa‟da aĢırı ulusçu doktrinlerin en Ģevkli 

takipçileri, genellikle idari tecrübesi eksik ya da güncel siyasi gücü az olanlardı. 

“Devrimci ulusçuluk; üniversite öğrencileri, profesörler, yazarlar, avukatlar ve diğer 

iyi eğitim görmüĢ fakat yüksek devlet görevlerinden dıĢlanmıĢ meslek grupları 

arasında en yüksek ilgiyi gördü. Programları fiile çok önem veriyor ve asil bir hedef 

için çabalamanın önemini vurguluyordu; ancak çabaları komplo ve Ģiddete 

gömülmüĢtü. Konumlarının doğruluğuna hepsi kaniydi geleceğin anahtarını ellerinde 

tuttuklarına da Ģüphesiz bir biçimde inanıyorlardı” (Jelavich, 2006:198).
 
  

Liberal ve ulusçu akımların Güneydoğu Avrupa dolayısıyla Balkanlar hedefi 

belliydi: Avusturya Macaristan ve Osmanlı Ġdareleri dağılacak ve yerlerine ulus 

devletler konacaktı. Ulus etnisite ve modern devletin bir araya geldiği bir terkibin 

ürünüdür. Dolayısıyla burada en önemli malzeme etnisiteyi ulusa dönüĢtürecek olan 

modern devletin teĢekkülüdür. Modern devletin öncesinde ise bir protoulusçuluk 

diyeceğimiz  ön aĢama Balkan ulusçuluklarının ortak yönüdür. Burada yine Smith‟in 

etni kavramına baĢvurulabilir. Etni ulusal kültürün yaratılacağı kolektif kültürel 

kimliğin bir kaynağıdır. Türk ulusçuluğunun kurucu babası Ziya Gökalp‟in meĢhur 

hars ve medeniyet kavramsallaĢtırmasında etni karıĢmamıĢ saf ve tamamıyla ulusa 

ait olan harsa denk düĢer. Oysa medeniyet kozmopolittir. Türk ulusçuluğunun diğer 

Balkan ulusçuluklarında da olduğu gibi yaĢadığı temel dikotomi buradan beslenir. 

ModernleĢirken aynı zamanda yerli kalabilmek, kültürel bir özcülükle ulusa 

mümeyyiz vasfını veren ulusal kültürü muhafaza edebilmektir. Bu anlamda 

ulusçuluk aslında modernleĢmenin mazrufudur. O yüzdendir ki ulusçuluklar 

mitolojik kahraman Janus gibi iki baĢlıdır. Biri geçmiĢe biri geleceğe bakan iki 

yüzdür bu. Bir yandan tarihi vatan topraklarını “kalkındırıp, temdin ederken” öte 

yandan o topraklar üzerinde yaĢayan topluluğu yekpare bütünleĢik bir ulus 

yapabilme çabasıdır bu. Modern devletin teĢekkülünün ardından yaĢanan bir anlamda 

eldeki yegâne malzeme olan nüfusun dil, tarih ve coğrafya üzerinden dönüĢtürülmesi 

ameliyesidir. Bütün Balkan devletlerinde akademik eğitimin dil, tarih ve coğrafya 

fakülteleri ile baĢlaması Atina, Belgrad, Sofya ve Ankara Üniversitelerinde açılan ilk 

bölümler arasında mutlaka bu üç bilim dalının yer bulması tesadüf değildir.  
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Osmanlı mirası olan coğrafyada tecrübe edilen ulusçu hareketlerin bu mirastan derin 

bir biçimde etkilenmiĢ oldukları aĢikârdır. Ulusal hareketler Osmanlı toplumsal 

yapısı içinde sosyal ve ekonomik değiĢikliklerin bir sonucu olarak ancak 18. yüzyılın 

sonlarında ortaya çıkabilmiĢtir. Osmanlı sistemi padiĢahın meĢruiyetin temelinde yer 

aldığı patrimonyal bir politik daire ve aynı zamanda diğer bütün mülahazaların ve 

münferit çıkarların karĢısında önemsizleĢtiği aĢkın bir ereksel devlet telakkisi içinde 

tebarüz etmektedir (Yavuz, 2003:37). Böyle bir devlet düzeni içinde tebaanın 

devletiyle olan iliĢkisi millet sistemi üzerinden kurulmaktadır. Daha önce detaylı bir 

biçimde tartıĢtığımız gibi Osmanlılar millet sistemi içinde birbirinden farklı birçok 

etnik grubu dini bir tasnifle yüzyıllar boyunca yönetebilmiĢti. Milletler olarak 

sınıflandırılan bu yapı içinde her bir millet kendi içinde farklı mezhepleri, etnik ve 

dil gruplarını barındırıyordu. Birçok mahalli lehçe ve kültürel aidiyet millet sistemi 

içinde iç içe geçmiĢti fakat varlığını sürdürebileceği bir imkânı da bulabiliyordu. 

Örneğin Yahudi milleti kendi içinde Sefarat, AĢkenaz, Karait, Romayot gibi grupları 

barındırıyordu. Osmanlı sistemi sosyal tabakalar dahilinde etnik ve dini bağlılıkların 

dıĢına çıkarak mensuplarını askeri, idari, dini, kültürel uğraĢ ve ticaret ve sanat ile 

gıda üretimi gibi iĢlevlerine göre gruplandırmıĢtı. Dikey bir sosyal hareketlilik ise 

oldukça sınırlandırılmıĢtı. Bu sebeple 15. ile 17. yüzyıllar arasında Osmanlı eliti 

büyük ölçüde devlet adamları sınıfından oluĢmaktadır. Hükümet görevlerindeki elit 

tabaka hiçbir etnik, dil, ırk veya ekonomik grupla özdeĢleĢmemiĢ, yalnızca devlet 

veya hanedana- tahta bağlı kalmıĢtı. Bu grupta kendi içinde bir güç tekeli 

oluĢturmaktan her zaman uzak kalmıĢtı. Elit tabakanın etnik olmayan bu yapısı 

devletin alameti farikası idi. Elit tabaka her hangi bir etnik grubun değil devletin 

temsilcisi durumundaydı. Uygulamada ise tebaa bir yandan siyasi bağlılıkla etnik ve 

dini bağlılık arasındaki ayrımla karĢı karĢıyaydı. Tebaanın dini bağlılıkla ve etnik 

kimlikle bağlı olduğu kendi grup liderleri ve siyasi bir bağlılıkla bağlı olduğu devlet, 

ulus devletlerin teĢekkülüne kadar bir çatıĢma olanı olarak var oldu. Kısaca Osmanlı 

sistemi içinde etnik kimliklerin yeri baĢta dini-toplumsal kimlik olmak üzere, politik 

ve sosyal-ekonomik statü ile ikame edildi (Karpat, 2001: 84). Osmanlı toplumsal 

sisteminin bu yapısının Balkan ulusçu hareketlerinin karakterine önemli bir etkisi 

olmuĢtur. Balkan tarih yazıcılığında, Osmanlı hakimiyeti boyunca Balkan halklarının 

“ulusal” bilincini ayakta tutan baĢlıca unsur olarak kilisenin öne çıkarılması 
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bundandır. Kilisenin dua ve ayinleri her bir etnik topluluğa özgü, onları diğer 

unsurlardan ayıran metinler, ilahiler, yortular ve adetlerden izler taĢır. Geleneğin 

içinden evrilerek gelen anı, sembol ve mitlerin muhafaza edilmesinde ve kuĢaklar 

arasında aktarılmasında din adamlarının önemli bir rolü vardır. Balkan tarih 

yazıcılığında ruhban sınıfı ile kilise ve manastırların, Balkan halklarına karĢı sürekli 

bir tehdit gibi algıladıkları Osmanlı varlığı ve “Türk asimilasyonuna karĢı ulusal 

bilincin koruyucusu” olarak tasvir edilmesi ve ulusçuluğun yayılmasında onlara ayrı 

bir önem atfedilmesi de bundan kaynaklanmaktadır (Koyuncu, 2008:492). Balkan 

Hıristiyan halkları arasında muhtedilere atfen TürkleĢmiĢ Hıristiyan, Türklüğe 

dönmüĢ, Müslümanlığı kabul etmiĢ kiĢi anlamında kullanılan poturnak, potur, poturi, 

poturci gibi kelimelerin Slav dillerine yerleĢmesi bu yüzdendir. BoĢnaklara 

poturoğulları denmesi de bu yüzdendir. Balkanlarda millet sisteminin tersten bir 

okuması olarak Türklük ve Müslümanlık iç içe geçmiĢ iki kimliktir. Müslüman 

milletinin bir bütün olarak görülmesi ve gayrı Müslim ahali arasında Türk olmanın 

Müslüman olmakla eĢ anlamlı olarak görülmesi bu anlayıĢın bir ürünüdür. Daha 

sonra Kosova ve Makedonya Türklüğü üzerinde dururken görüleceği üzere 

Müslüman olmak Türk olmak çoğu zaman eĢ anlamlı olarak anlaĢılmaktadır. Ya da 

Bulgaristan ve Batı Trakya Türklüğü üzerinden düĢünülürse Bulgar ve Yunan 

Ulusçuluğunun çoğu zaman Müslüman unsurları etnik kökenini ayırt etmeksizin 

azınlık olarak görmeleri (her ne kadar Müslüman Bulgar ya da Müslüman Yunan 

gibi tanımlamalar getirilse dahi) millet sisteminin çağdaĢ mirası olarak 

anlaĢılabilecektir.   

Kendi içinde Osmanlı kimliğinin Türk ulusal kimliğine dönüĢümünün geçtiği tarihsel 

uğraklar üzerinden düĢünülürse, Türk kimliğinin etnik bir içeriğe kavuĢması son 

derece geç bir tarih olan Ġkinci MeĢrutiyet dönemi ve sonrasındaki Cumhuriyet 

dönemi ile mümkün olmuĢtur. Bu Türklüğün içeriği uzunca bir süre hâkim millet 

kodunu ulus devlet aurasında dönüĢtüren Cumhuriyetin içinde de kendine yer 

bulabildi.
23

 Sünni Ġslam‟ın hâkim pozisyonu, ulus devlet inĢası sürecinde 
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 Konuyla ilgili bkz. ÖĞÜN Süleyman Seyfi (2002), Türk Ulusçuğunda Hakim Millet Kodunun 

DönüĢümü, Türk Politik Kültürü, Alfa Yayınları, Ġstanbul 
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Cumhuriyetin bütün etno-seküler inĢa biçimlerine rağmen varlığını sürdürebilmiĢti.
24

 

Ġslami ve Osmani bağların parantez içine alınmasıyla kurulan bu yeni kimlik biçimi 

Türk ulusçuluğunun temel paradoksunu yansıtır. Adeta ödipal bir kompleksin 

tezahürü olarak ortaya çıkan Ġslami ve Osmani geçmiĢle kurulan iliĢki hali bir 

yandan kökene (babaya) duyulan bir nefreti ve ondan kurtulmak çabasını yansıtırken 

öte yandan gittikçe ona benzemek ve onun yerini almak eğilimini de yansıtmaktadır. 

Bu paradoksal durum 1925 nüfus mübadelesi esnasında Türkçe konuĢmalarına 

rağmen Ortodoks Türklerin ve karĢılığında Yunanistan‟dan Müslüman ahalinin 

mübadele konusu edilmesinde en açık biçimi ile görülebilir.
25

 Cumhuriyet 

Türkiye‟sinde böylesi bir siyasal psikolojik marazla tevarüs edilen Osmanlı mirası 

Balkan ulusçuluklarını daha sağlıklı bir biçimde etkilemiĢti. Balkan ulusçuluklarının 

ulusal kimlik inĢa süreçlerinde dinin merkezi bir konuma sahip olmasının en önemli 

nedeni kanımızca budur.  

Anthony Smith ulusçuluk literatüründe oldukça önemli bir yeri olan “Küresel Çağda 

Milletler ve Milliyetçilikler” adlı çalıĢmasında modern ulusların etnilere çok Ģey 

borçlu olduğunu ifade eder (Smith,1995:57). Smith‟in “etni”‟den “ortak bir kökene, 

mitlere ve tarihi hatıralara, kültüre, tarihi bir ülkeye aidiyeti içeren modern öncesi 

etnik- dini bir topluluğu” anladığını daha önce ele almıĢtık. Modern uluslar bu etnik-

dini topluluğun dönüĢmesi sürecinde oluĢur. Ethnie denilen otantik topluluğun 

uyandırılması için modern bir bilince ihtiyaç vardır, iĢte tam burada aydınlanma 

felsefesi, Fransız ihtilalinin hem liberal hem de ulusçu fikirlerinden eĢ anlı olarak 

etkilenen bir politik aktivist kesimin uyandırdığı etni önce “kültürel bir uyanıĢ” 

ardından ülkesel ve jeneolojik restorasyon sürecini yaĢar (Smith,1986:51-54). Ortak 

hafıza, mitler, semboller modern bir ulusun doğuĢu ile sonuçlanacak bu süreç içinde 

oldukça önemli bir rol oynar. Smith‟in bu ulusçuluk modelinin Türk ulusçuluğunun 

oluĢumuna olduğu kadar Balkan ulusçu hareketlerinin de anlaĢılabilmesine imkân 

verecek bir çerçeve sunacağı kanaatindeyiz. Osmanlı millet sistemi içinde kolektif 

                                                 
24

 Kurucu dönemde Türk ulusal kimliğinin inĢası için önemli bir çalıĢma bkz. YILDIZ Ahmet (2002), 

Ne Mutlu Türküm Diyebilene, Türk Ulusal Kimliğinin Etno-Seküler Sınırları, ĠletiĢim Yayınları, 

Ġstanbul 
25

 Genç cumhuriyetin gayrımüslim vatandaĢlarına her hangi bir sınırlama olmaksızın seyahat 

özgürlüğünü tanıması ancak 1932‟de gerçekleĢti. Yunanistan‟dan gelen göçmenlere batı Trakya 

Türkleriyle mütekabiliyet üzerinden nispeten ferah bir ortam 1930‟larda sağlandı. Bkz: ÇAĞAPTAY 

Soner (2006), Ġslam, Secularism, and Nationalism in Modern Turkey, Routledge, London,s. 124 
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dini kimliklerin rahminde bir ruĢeym olarak varlığını sürdüren “etni” 19. yüzyıl 

ulusçu hareketleriyle dönüĢüme uğrayarak modern Balkan uluslarının teĢekkülü için 

bir ham malzeme teĢkil ediyordu. Bu durum aynı zamanda Balkan ulusçuluklarını 

dâhil ettiğimiz Alman romantik ulusçuluğunun dini ve etnik vurgusunu da 

açıklamaktadır. Osmanlı millet sistemi içinde hâkim Sünni Ġslam devlet teĢekkülü 

içinden çıkmak durumunda olan Hıristiyan Balkan uluslarının dini ayırt edici bir 

unsur olarak belirlemeleri oldukça anlaĢılır olmaktadır. Fakat bu özellikle Bulgar 

ulusçuluğunda belirginleĢecek olan ikinci bir katmana da sahiptir. Mücadele edilmesi 

gereken ikinci unsur da bütün Balkan Hıristiyanlarının bağlı oldukları aracı bir dini- 

siyasi otorite olarak Fener Rum patrikhanesidir.  

2.1.1. Balkan Ulusal Sorunları ve Ulus Devletlerin KuruluĢu 

R. W. Seton Watson 1917 yılında Balkanlarda Ulusallığın DoğuĢu (The Rise of 

Nationality in the Balkans) adlı eserini yazdığı günden bu yana Balkanlar‟da ulus ve 

ulusçuluk üzerine bir çok değerlendirmeler yapıldı ve günümüze kadar ulus ve 

ulusçuluğa dair çalıĢmalar Balkanlar‟daki kimlik ve siyaset üzerine olan meselelerin 

ve bunları ele alan çalıĢmaların temel temaları olmayı sürdürmüĢtür. Her ne kadar 

Sırp, Hırvat, BoĢnak, Makedon, Türk, Bulgar, Yunan ya da Arnavut kimlikleri yüz 

yıl boyunca sürekli değiĢimlere uğramıĢ olsa da ulusçuluk Balkanlar‟da kimlik ve 

siyasetin anahtar kavramlarından biridir. Ulusal aidiyetleri algılama tarzları 20. 

yüzyıl Balkan tarihine hakim olan monarĢik, parlamenter, militer, komünist ve 

komünizm sonrası devlet ve siyaset inĢa biçimlerince yeniden ele alınmıĢ iĢlenmiĢ 

içleri boĢaltılmıĢ, yeni bir içerikle doldurulmuĢtur. Daha genel çerçeve içinde 20. 

yüzyıl boyunca Balkanlar‟da okur yazarlığı, kentleĢme ve sanayileĢmeyi kapsayan 

sosyolojik ve kültürel dönüĢümlerin yönünü tayin eden modernleĢme, bu süreci 

derinden etkilemiĢtir. AĢağıda ulusun, söz konusu Balkanlar olunca özellikle uçucu 

ve kaygan bir kavram olduğu göz önünde bulundurularak Balkanlar‟da ulusal 

kimliklerin ortaya çıktığı 19. yüzyıla odaklanılacaktır.  

2.1.1.1. Sırp Ulusçuluğu 

Sırpların isyanı baĢlangıçta Osmanlı‟ya değil Babıali‟yi yok sayan yeniçerileredir. 

Osmanlı hükümeti geçmiĢte yeniçerileri merkezde kontrol etmekte güçlük yaĢadığı 

için eyaletlere gönderme politikası gütmekteydi. Fakat diğer yerlerde olduğu gibi 
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Sırp topraklarında da yerel otoritelerin bu grubu kontrol etmesi oldukça zordu. 

Toprakları ve köyleri müsadere ettikleri, köylüler için koĢulları geleneksel toprak 

sahipleri için çalıĢmaktan çok daha zor olan çiftlikler oluĢturdukları için kırsal alanda 

ciddi bir tehdit oluĢturuyorlardı. Bu hareketleri yalnızca Hıristiyanlardan değil aynı 

zamanda hükümet memurları, tüccarlar ve sipahilerden oluĢan meĢru ve oturmuĢ 

Müslüman nüfustan da keskin bir muhalefet görmekteydi (Jelavich, 2006:220).  1791 

yılında Belgrad PaĢalığı‟nda yapılacak reformun bir parçası olarak Osmanlı yönetimi 

Yeniçerilerin Habsburg ordularından boĢalan Belgrad‟a dönmesini yasaklamıĢtı. 

Fakat müttefiki Vidin paĢası Pazvantoğlu ve kırcaalilerin desteğiyle yeniçeriler 

Belgrad‟a saldırdılar. Belgrad‟ı tavizkar Osmanlı paĢasından çok o tarihlerde, 

Sırplar‟ın kurmaya muvaffak oldukları 15 bin kiĢilik milis kuvveti baĢarıyla 

muhafaza edebildi. Osmanlı yönetimi, Vidin‟i kontrol etmeyi Pazvantoğlu‟nun 

kuvvetlerini her yerde ezmeyi baĢardığı bir sırada Napolyon‟un Mısır‟ı iĢgali 

karĢısında Tuna civarındaki güçlerini çekmek zorunda kaldı. Pazvantoğlu Vidin 

paĢası olarak tanınırken Belgrad paĢası Hacı Mustafa PaĢa‟nın otoritesini kabul 

etmek Ģartıyla yeniçerilerin Belgrad‟a dönmesine izin verildi. Dayıların keyfi 

yönetimine karĢı huzursuzluk içinde olan Sırpların direniĢi için en önemli merkez 

Karayorgi‟nin Sumatya‟da kurduğu merkezdi. Karayorgi‟nin elinin altında savaĢa 

hazır otuz bin adamı vardı. Belgrad PaĢalığı merkez olmak üzere Ģöyle bir denklem 

kurulmuĢtu. Belgrad paĢası ve Müslüman eĢraf, yeniçeriler ve Sırp kuvvetleri. 

Yeniçeriler Sırplar arasında kendilerine karĢı bir baĢkaldırının zuhur edeceğini 

anlayarak öncesinde Sırp knezlerine ve köylülerine yönelik saldırılarını baĢlattılar. 

BaĢlangıçta III. Selim problemi yeniçerileri kontrol altında tutarak çözebileceğini 

düĢünmekteydi fakat yeniçerilerin ezilmesiyle denge Sırp kuvvetlerinin lehine 

bozulmuĢtu. Yerel Müslüman eĢraf, Hıristiyanlara verilen tavizlerden rahatsızdı. 

Müslüman muhalefetinden çekinen Sultan Sırplar‟la uzlaĢmak yerine onları 

sindirmek yönünde politikasını değiĢtirdi. NiĢ valisi Hafız PaĢa‟ya Sırplara sefer 

emri verildi. 1805 yılının Ağustos ayında Osmanlı birlikleri ile Sırp kuvvetleri karĢı 

karĢıya geldi ve Sırplar düzenli Osmanlı birlikleri karĢısında baĢarı kazandılar. 

Böylece 1. Sırp Ġsyanı baĢlamıĢ oldu. isyancı güçler 1806 yılı Aralık ayında 

Belgrad‟ı ele geçirmiĢti. Bu ilk dönem Sırp Ġsyanının amacı bağımsızlıktan çok 

Osmanlının bölgede Sırplara yönelik kısmi bir özerkliği garanti etmesi arayıĢından 
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ibaretti. Bu noktada 19. yüzyıl boyunca Balkanlar‟daki bütün siyasi olaylara dahil 

olan ve yönlendiren Rusya‟nın Sırp Ġsyanına müdahil olduğu görülür (Jelavich, 

2004:11). Talep Sırplardan gelmiĢti. Osmanlı ile müzakereler yabancı bir gücün 

garantörlüğü arayıĢı ile Rusya‟ya baĢvurulmuĢtu. Sırp kuvvetlerinin baĢındaki 

Karayorgi o dönemdeki bir çok Sırp askeri gibi 1789-1792 Habsburg- Osmanlı 

savaĢına katılmıĢ askeri tecrübelerini orada edinmiĢ memleketine döndüğünde 

“hayduk” olarak bir süre Sumatya topraklarında dolaĢmıĢ ardından domuz tüccarı 

olarak hatırı sayılır bir servet elde etmiĢti. Karayorgi sadakat ve birliği sağlamak için 

Ortaçağ Sırp imparatorluğunun sembol ve ikonalarını kullanıyordu. Kosova Polje 

ruhunu (Kosova savaĢı)
26

 canlandırıyordu. Armasında çifte baĢlı bir kartalla ortaçağ 

Sırbistan‟ının sembollerinden biri olan Kiril yazısıyla dört C ile süslü bir haç vardı 

(Glenny, 2000,33). Osmanlı tarihinde ilk kez bir Hıristiyan nüfusun tümü Sultana 

karĢı ayaklanmaktaydı. Sırp isyancıları arasında Karayorgi‟nin de bir örneği olduğu 

tarımsal seçkinler Müslüman sipahilerin ekonomik ayrıcalıklarını yavaĢ yavaĢ ele 

geçirmeye baĢlamıĢlardı ve daha fazlasını istiyorlardı.
27

 Karayorgi‟nin Ġstanbul‟a 

gönderdiği dilekçelerde kendisine ülkeyi yönetim ve vergi toplama haklarının 

verilmesini bunun yanı sıra gümrük ve adalet sisteminin sadece Sırplardan 

oluĢmasını da talep ediyordu.  

Sırp ayaklanması kendini Napolyon savaĢlarının girdabında buldu. Osmanlı Rus 

savaĢının çıkması ile Balkan ulusçu ayaklanmaları açısından 19. yüzyıl boyunca 

sürecek bir model de oluĢmuĢ oluyordu. Mesele Osmanlı‟nın bir iç sorunu olmaktan 

çıkarak uluslararasılaĢıyordu. Osmanlı ve Rusya arasında Osmanlı‟nın Eflak ve 
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 Sırp Ulusçuğunun en önemli tarihsel malzemesi Kosova savaĢıdır. Daha önce konuyla ilgili bilgi 

verilmesine rağmen denilebilirki. Sırplar arasında en geliĢmiĢ kültür formu olan ve gezgin Ģairler 

tarafından okunan Ģiirlerin ana konularından biri Kosova SavaĢıdır. ÇağdaĢ Sırbistan‟ın milli 

mitolojisinin temel taĢı olmuĢtur. Aynı Ģekilde birinci Sırp Ġsyanı da epik Ģiirin malzemesi oldu. 

Bosnalı bir Sırp olan kör Filip VisniĢ gibi Ģarkıcılar isyanın baĢarılarını kaydetmek ve yüceltmek için 

Ģarkılar söylemiĢlerdir. Bunlardan en ünlüsü “dayılara karĢı isyanın baĢlangıcı” o günden beri Sırp 

okullarında okutulmaktadır. Sırp ulusal kimliğini dört asırlık bir dönem içinde muhafaza eden 

süreklilik unsurlarından biri Ortodoks kilisesi olarak öne sürülür. Fakat bu etki abartılmamalıdır. Eski 

kilise Slavcasının bir türü olan Slav- Sırpça lehçesiyle yapılan ritüellerin bir çoğu cahil köylülerin 

anlayamadığı Ģeylerdi. Oysaki Zadruga denilen sırp toplumunun temel birimi olan büyük aile 

yapılanmaları Sırpların sosyal ve kültürel geleneklerini Ortodoks kilisesinden daha etkili bir biçimde 

korumaktadır. Bkz. Glenny, Misha, Balkanlar 1804-1999 Milliyetçilik, SavaĢ ve Büyük Güçler, Sabah 

Kitapları, Ġstanbul:2000,s. 30 
27

 Sırpları uzunca bir süre yöneten iki önemli aile Karayorgi ve Obrenoviç ailesi Osmanlı‟nın 

Balkanlar‟daki önemli ihrac kalemlerinden olan domuz ticareti ile zenginleĢmiĢtir. Avrupa ülkelerine 

domuz ihraç ederek zenginleĢen bu orta sınıf sonrasında ulusal bir bilincin ve kimliğin oluĢmasında 

iĢlev görmüĢtür.  
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Boğdan‟ın  Rusya‟nın desteklediği iki prensini değiĢtirmesi üzerine baĢlayan savaĢ 

Napolyon‟un Osmanlı‟lara verdiği destek sonucunda Rusların savaĢtan çekilmesiyle 

son buldu. Sırplar bir anda kendilerini tehlikeli bir Balkan oyununun içinde 

bulmuĢlardı ve sırtlarını dayadıkları Ruslar Napolyon tehdidi karĢısında bir anda 

Balkanlardan çekilince bir baĢlarına kalmıĢlardı. 1813 yılında üç Osmanlı ordusu 

Belgrad paĢalığına yöneliyordu. Karayorgi Avusturya‟ya kaçmıĢtı.   

PaĢalığı tekrar ele geçiren Bab-ı ali baĢlangıçta uzlaĢmacı bir politika izledi, genel bir 

af uygulandı, bir çok eĢraf Belgrad‟ın yeni paĢası BoĢnak Süleyman PaĢa‟nın 

otoritesini kabul etti, bunların arasında döndükten sonra Rudnik kentinin oborknezi 

olarak kabul edilen, ileri gelenlerden MiloĢ Obrenoviç de vardı (Jelavich, 2006:228). 

Çok daha uygun uluslararası koĢullar içinde baĢlayacak olan Ġkinci Sırp Ġsyanının 

lideri olan MiloĢ Karayorgi‟ye göre daha temkinliydi ve bütün çabası Sırbistan‟daki 

bütün knezlerin üzerindeki otoritesini Ġstanbul‟a kabul ettirmekti. 1815 yılında Bab-ı 

ali ile varılan uzlaĢma neticesinde MiloĢ‟a karĢı Sırp knezlerinden gelecek herhangi 

bir kalkıĢma sultana karĢı yapılmıĢ gibi addedilecekti. MiloĢ sadakatini 1817‟de 

gizlice Sırbistan‟a geri dönen Karayorgi‟nin baĢını Ġstanbul‟a göndererek gösterdi
28

 

(Glennny, 2001:38). Sırbistan her ne kadar bir prenslik olarak kabul görse dahi 

Belgrad‟ta Osmanlı garnizonu varlığını 1867 yılına kadar sürdürdü. MiloĢ knezlerin 

fazlaca etkili olduğu bir ortamda merkezi bir yönetimi örgütlemekle iĢe baĢladı. 

Eğitimi olmayan ve Osmanlı sınırları dıĢında yaĢamamıĢ biri olarak MiloĢ, bir 

Osmanlı PaĢasına oldukça benzer bir idare tarzını benimsedi. MiloĢ ve muhalif 

ayanlar arasındaki mücadele döneme damgasını vurdu. Devletin zenginliği kendi 

kiĢisel zenginliği ile eĢ anlamlıydı. Osmanlılardan müsadere ile elde ettiği toprakları 

ve malları kendi mülkiyetine geçirdi (Jelavich, 2006:265). 1829 Rus- Osmanlı SavaĢı 

sonrasında Edirne AnlaĢması‟nın 6. Maddesi Sırpların topraklarını ve özerk statünün 

sınırlarını geniĢleterek tasdik ediyordu. 1830 tarihli PadiĢah fermanı ile Osmanlı 

hükümeti Sırp Prensliği‟ne tamamen özerk bir konum veriyordu. MiloĢ kalıtsal prens 

ilan edilirken vergilerin sabitlenmesi ve doğrudan Osmanlı kontrolünde kalan altı 

kaledeki askerler dıĢında Sırp topraklarında hiçbir müslümanın yaĢamaması gibi 

haklar verildi. Bu altı kale meselesi 1833 yılına kadar devam etti. Mısır meselesi ile 

                                                 
28

 Sırbistan Prensliğinden Krallığa uzanan dönem bu iki aile arasındaki hanedan savaĢlarına ve 

darbelere sahne oldu ve iktidar Obrenoviç ve Karayorgi soyu arasında el değiĢtirdi.  
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iyiden iyiye bunalan Bab-ı ali 2.3 milyon kuruĢ karĢılığında bu altı kaleyi de terk etti 

(Jelavich, 2006:267).  

Babıali 1815 tarihli MaraĢlı Ali PaĢa- Knez MiloĢ Obrenoviç anlaĢması, 1830 ve 

1833 fermanlarıyla Sırp sorununu halletmiĢ görünüyordu. Fakat bu tarihten sonra 

1867 yılına kadar “Türk sorunu” Sırbistan topraklarında varlığını sürdürdü. 1821 

yılında Knez MiloĢ Sırplar‟dan vergi toplama hakkını Bab-ı Ali‟nin müsaadesiyle 

elde ediyordu. Sırp knezleri MiloĢ, Mihail, Aleksandar ve Milan zamanında Türk 

nüfusun Sırbistan‟dan çıkarılması çabası dikkat çekicidir. 1833 yılından sonra 

Sırbistan‟da bütün topraklar Sırpların mülkü olarak kabul ediliyordu. 16 Aralık 1843 

tarihinde yürürlüğü giren 1385 sayılı Sırp hükümetine ait kararname ile Türklere ait 

gayrımenkulün alımı ve satımı düzenleniyordu. Böylece Sırbistan‟da yaĢayan 

Türklere sahip oldukları toprakları Sırp mahkemeleri aracılığıyla öncelikle oralarda 

yaĢayan Sırplara satmak teklifinde bulunacaklardı (Hamzaoğlu, 2004:311). 1830 

yılından itibaren Sırplar Belgrad‟da ve diğer yerlerde tahrip ettikleri Türklere ait 

eğitim, kültür ve dini eserlerin yerine kiliseler, yollar, parklar, tiyatrolar ve kamu 

binaları inĢa ediyorlardı. Böylece Sırbistan topraklarındaki kamusal alanın dönüĢümü 

de Türk ve müslüman geçmiĢin silinmesine, yerine romantik ulusçu heyecanın 

etkisiyle modern Sırbistan‟ın inĢasına sahne oluyordu.  

Osmanlı hâkimiyetinin sona erdiği bu dönemde Sırbistan tamamıyla bir tarım 

toplumudur. Bulgaristan ve Yunanistan‟dan farklı olarak Belgrad dıĢında nüfusu elli 

binin üzerindeki Ģehir sayısı yok gibidir. Müslümanlardan kalan topraklar daha önce 

yanlarında çalıĢan Sırp köylülerine geçiyordu. MiloĢ Osmanlı devlet topraklarını 

müsadere ediyordu. Sırbistan büyük malikâneler değil de küçük çiftlik sahiplerinin 

ülkesi olmak yolundaydı. Bu durum Sırbistan modernleĢme sürecine damgasını 

vurmuĢtu. 19. yüzyıl sonuna doğru ise diğer Balkan devletleri gibi Sırbistan da 

kaynaklarının önemli bir kısmı romantik ulusçu rüyaların sınırlarını çizdiği tarihi 

Sırbistan topraklarını elde etmeyi mümkün kılacak hatırı sayılır bir ordu beslemek 

üzere ayıran militer bir devlet aygıtına harcamaktaydı.  

19. yüzyıl Sırbistan tarihinde bir önemli nokta Aralık 1838 tarihinde II. Mahmut 

tarafından yayımlanan ferman üzerine MiloĢ‟un çıkarmak zorunda kaldığı anayasa 

idi. Türk Anayasa‟sı olarak da anılan bu metin Sırbistan‟da ki iktidar muhalefet 
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iliĢkilerini köklü bir biçimde etkiliyordu. 17 kiĢiden oluĢan BaĢknezin seçeceği fakat 

azletmek ihtiyarına sahip olmadığı Sovjet artık MiloĢ‟un iktidarının bir ortağı 

görünümündeydi. MiloĢ bu geliĢmeler ardından yönetimi en yaĢlı oğlu Milan‟a terk 

ederek ülkeyi terk etti. Milan‟ın kısa süren iktidarının ardından kardeĢi Mihail geçti 

fakat o da babası gibi kısa süre sonra ülkeyi terk etti. Yönetim Anayasacıların 

desteklediği Karayorgi ailesinden Aleksandar‟a geçmiĢti (1842-1858). 

Aleksandar döneminde iktidarın önemli ölçüde Anayasa koruyucuları denilen bir 

grubun elinde olduğu görülür. Bu dönem Avrupa‟da 1848 ihtilallerinin yaĢandığı bir 

devrimler çağının baĢlangıcına hem de 1853-6 Osmanlı Rus savaĢı gibi iki büyük 

olaya rastlıyordu. 1844 yılında Sırp bakan GaraĢanin Nacertanije çağrısında 

bulunuyordu. Program manasına gelen bu çağrı Sırp ulusçuluğunun adeta kurucu 

metnidir de. Böylece GaraĢanin Osmanlı Ġmparatorluğunun yanı sıra Avusturya 

Macaristan‟ı da Sırpların ebedi düĢmanı ilan ediyordu. Ayrıca tarihi Sırp topraklarını 

Bosna, Hersek, Karadağ, Kosova, Voyvodina ve Kuzey Arnavutluk‟u içerecek bir 

biçimde tanımlıyordu. Bu, ulusçu romantik tahayyülenin içinden Büyük Sırbistan 

rüyasının da sınırları demekti aynı zamanda. GaraĢanin ve Anayasacılar bu fikirlerini 

gerçekleĢtirecek fırsatı bulamadılar. Rusya Sırbistan‟ın patronu durumundaydı ve 

çoğu zaman politikalarını dikte ediyordu.  Zayıf prense ve Karayorgi ailesine karĢı 

oluĢan tepkiler sonunda MiloĢ neredeyse seksen yaĢında bir prens olarak geri 

dönüyordu. MiloĢ‟un geri dönüĢüyle 1903 yılına kadar sürecek Obrenoviç 

hanedanının yönetimi baĢlıyordu. YaklaĢık iki yıllık bir hükümdarlığın ardından 

Obrenoviç soyundan Mihalio‟nun saltanatı baĢlıyordu. Ulusçu gençlik örgütü 

Omladina‟nın etkisi altında olan Mihalio‟nun temel hedefi Slavların birliğini 

sağlamak ve Müslümanları Hıristiyan topraklarından çıkarmaktı. Bu dönem Sırbistan 

Balkan ulusçu hareketlerinin adeta merkezi gibidir. 1815‟ten 1869 tarihine kadar 

Sırbistan yarı özerk bir eyalet konumundan neredeyse kendini yönetme hakkına 

sahip bir devlet konumuna geliyordu.  

GörünüĢte aĢarda dörtte bir oranındaki bir artıĢa karĢı bir ayaklanma olan 1875 

Hersek Ġsyanı 1878 yılına kadar sürecek olan Büyük Doğu Krizi‟nin önemli bir 

safhasına iĢaret ediyordu. 1876‟da Karadağ ile anlaĢan Sırbistan Osmanlı‟ya karĢı 

savaĢ açtı. Fakat Sırplar 1860 ile 1875 yılları arasında savaĢ teknolojisinde yaĢanan 
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büyük değiĢimin farkında değillerdi ve eğitimsiz bir köylü ordusu Balkanlar‟da dahi 

bir iĢe yaramazdı. Tanzimat‟ın baĢarılı olduğu nadir alanlardan biri de Osmanlı 

ordusunun reorganizasyonu ve modernizasyonun da alınan mesafe idi (Glenny, 2001: 

126). Sırp ordusu savaĢın baĢlamasından iki ay sonra ezilmiĢti. Rusya‟nın 

nezaretinde imzalanan 17 ġubat 1877 tarihli anlaĢma ile statükonun devamı yönünde 

bir karara varıldı. Fakat daha önce belirtildiği gibi Sırbistan‟ın özerk bir statüye 

kavuĢması Berlin AnlaĢması neticesinde gerçekleĢecekti. Büyük doğu krizinin bu üç 

yılı Balkanlarda romantik ulusçuluğun retoriği ile o emelleri gerçekleĢtirme yeteneği 

arasındaki eĢitsizliğin boyutunu ifade ediyordu.  

1877-78 Osmanlı Rus savaĢı sonundan imzalanan Berlin AnlaĢması ile Sırbistan NiĢ, 

Vranya, Pirot ve Toplica topraklarını elde etti ve tamamen bağımsız bir devlet 

olduğu hukuken ilan edildi. Milan Obrenoviç 1882 yılında kendini Kral olarak ilan 

ediyordu. Böylece Sırbistan topraklarının Osmanlı yönetimi adına kaybı bütünüyle 

gerçekleĢmiĢ oldu.  

Daha sonraki baĢlıklar için önemli olan Sırp Ulusçuluğunun ideolojik sınırları kısaca 

ele alınacak olursa Sırp ulusçuluğunun iki önemli kaynağı olduğu söylenebilir: 

bunlardan biri dil ve kültür alanında Vuk Karadziç tarafından baĢlatılan çalıĢmalar
29

  

bir diğeri de Ortodoks Kilisesidir. Sırbistan Devleti‟nin Kilise teĢkilatı ile birlikte 

varoluĢu aslında Balkanlar‟da hakim bir Bizans geleneğidir.
30

 Osmanlı fetihlerinin 

ardından 1557 yılında Sokollu Mehmet PaĢa tarafından kurdurulan Ġpek 
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 Karadziç Alman romantizminin izinden giderek lingusitik alanda Sırp kimliğinin temellerini 

atmıĢtır. Dönemin Tuna kuĢağında yaĢayan hali vakti yerinde Sırp ortasınıfının benimsediği ağdalı 

Slavo-Sırp edebi dili yerine Sırp kitlelerinin doğal lehçesi olan Stokavca‟yı hakim kılmak için 

çalıĢmıĢtır. Daha sonra da ifade edileceği gibi stokavcayı konuĢan herkes Sırp‟tı Sırp olmalıydı. Bu 

Katolik Hırvatları ve Bosnalı Müslümanların da SırplaĢtırılmasını savunan modern bir Sırp ulusçu 

ideolojisinin kaynaklarından biri haline geldi. Bütün güney Slavlarının birleĢtirilmesi fikri GaraĢanin 

planından itibaren 1941 yılına kadar Sırplar arasında etkili bir ideolojik vurgu olarak varlığını 

sürdürdü. Hırvat,BoĢnak ve hatta Bulgar topraklarını da birleĢtirmeyi hedefleyen “Büyük Sırbistan” 

fikri bu kaynaktan beslenmiĢtir.  
30

 Sırp Kilisesi ile sırp devleti arasındaki bu iliĢki kilisenin Ortaçağ‟da hükmeden Nemanja 

Hanedanlarını (Stepan DuĢan‟nın bunun dıĢında oluĢu dikkat çekicidir) ve bazı despotları 

azizleĢtirerek böylesi bir kültürü inĢa etmiĢtir. Bu isimler kilise liturjisi içinde önemli bir yer tuttu. 

Sırp köylüleri yüzyıllarca ayinlerinde bu isimleri hem bir aziz hem de kendilerini bir zamanlar güçlü 

ve bağımsız bir devlet olarak yöneten devlet adamı olarak zihinlerine kazıdılar. Aynı Ģekilde Sırp 

Ulusçuluğunun önemli kültürel kaynaklarından olan Sırp epik Ģiiri de yine bu azizler kültürü etrafında 

Ģekillendi. Sırp kilisesi bu yüzden Sırp ulusal hareketine damgasını vurabilmiĢtir. Bağımsız bir Sırp 

devletinin kurulmasından sonra da kilise hiçbir zaman yasadıĢı bir güç olarak görülmemiĢtir. 

Ruhbanlık karĢıtı akımlara Sırplar arasında pek iltifat edilmemiĢtir. Halk arasında zaman zaman dina 

damları alaya alınsa dahi bunun bir ölçüsü vardır bir aile ferdini eleĢtirir gibi yapılmıĢtır. (Banac, 

1997:93) 
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Patrikhanesi
31

 (Sırplar tarafından bölge Metohiya olarak adlandırılır) Sırp etnisinin 

uluslaĢma sürecinde önemli bir iĢlev görmüĢtür. Ġpek Patrikliği tarihsel olarak 

oldukça geniĢ bir alanda nüfuza sahipti. Kuzeyde Slovakya‟dan güneyde Adriyatik 

sahillerine kadar Karadağ, Sırbistan, Macaristan, Hırvatistan, Slavonya, Dalmaçya ve 

Bosna ve Hersek topraklarını da içerecek biçimde geniĢ bir faaliyet alanı vardı. 

(Banac, 1997:89) Patriklik 1683-1699 Avusturya-Macaristan Osmanlı savaĢı 

sırasında Osmanlı yönetimine bir nevi ihanet ederek Avusturya-Macaristan‟ın 

yanında yer alınca Güney Macaristan topraklarına göç etmek zorunda kalmıĢlardır. 

Böylece Karlovci‟de yeniden örgütlenen Patrikhane bir anlamda Osmanlı Millet 

sistemini Osmanlı sınırlarının, Tuna ve Sava‟nın kuzeyine taĢımıĢlardı. Böylece 

erken bir tarihte Balkan Hıristiyan halkları arasında sadece Sırplar Grek ruhani 

vesayetinin dıĢında kalabilmiĢlerdir. Daha sonraları görüleceği gibi Fener‟deki 

Ekümenik Patrikahane Balkanlar‟da Bulgar, Ulah, Romen ve Arnavut halkı 

HelenleĢtirmenin bir aracı olarak iĢlev gördü ise Ġpek Patrikliği -1766 yılında 

tamamen kapatıldıktan sonra Karlovci Metropolitanlığı-  Balkanların Ortodoks 

halkının SırplaĢmasında iĢlev görmüĢtür. Osmanlıların Balkanlar‟da Katolik din 

adamlarının çalıĢmalarına sıcak bakmamaları neticesinde Ortodoks kilisesi serbest 

çalıĢma alanı bulurken bir çok Katolik Hırvat, Sırp kilisesine geçiyordu bu da 

zamanla birbiriyle özdeĢleĢecek olan Ortodoks ve Sırp kimliği içinde bir SırplaĢmayı 

da beraberinde getiriyordu. Batı Balkanlar‟da Ortodoks ve Sırp kimliklerinin bu denli 

iç içe geçmiĢ olmaları aslında Osmanlı Millet sisteminin bir sonucuydu. Nasıl ki 

millet sistemi içinde Müslüman olmakla “Türk” olmanın sınırları iç içe geçmiĢ ise bu 

gün dahi Batı Balkanlarda Katolik olmak “Hırvat” olmak, Müslüman- BoĢnak ve 

“Türk” olmak, Ortodoks ve “Sırp” olmak bir birinin yerine geçiĢleri mümkün olan 

kimlik biçimleridir. Ulusal ve dini kimliklerin bu bir aradalığı Batı Balkanlar‟da 

Osmanlı millet sisteminin en önemli mirası olarak gözlemlenebilir.  

                                                 
31

 Sokollu Mehmet PaĢa‟nın bir devĢirme olduğu ve bu gün Bosna ve Hersek Federasyonu „nu 

oluĢturan üç entite‟den biri olan Sırp Cumhuriyeti‟nin sınırları dahilindeki ViĢegrad Belediyesi‟ne 

bağlı Sokol köyünden (Sokol,Ģahin demektir) bir Bosnalı Sırp olduğu bilinmektedir. Bu gün 

Balkanlar‟daki Osmanlı eserlerinin en önemlilerinden biri olan, Ġvo Andriç‟in romanına da konu 

olmuĢ Drina Köprüsü hala halk arasında Sokollu Mehmet PaĢa köprüsü olarak anılmaktadır. PaĢa 

doğduğu topraklara bu güzel eseri Mimar Sinan tarafından hediye etmiĢtir. Köprü bugün tekrar T. C. 

BaĢbakanlık TĠKA tarafından restore edilmektedir. Ġlk Patrik PaĢa‟nın kardeĢi ya da yeğeni olduğu 

düĢünülen Makarije‟dir. Sonrasında da Sokollu Mehmet PaĢa‟nın akrabalarından üç kiĢi Patriklik 

görevini yürüttü.  
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Sırp ulusçuluğunun yayılmacı ve asimilasyonist karakteri baĢlangıcından beri 

varolageldi. Müslümanlar ve Makedonyalılar tam anlamıyla tanınmayan ve Sırplığa 

asimile edilmesi gereken topluluklar olarak görülmektedir. Daha sonra buna Kosova 

Arnavutları da eklenecektir. Aslına bakılırsa Sosyalist Federal Yugoslav tecrübesi 

içinde dahi bir ulusal sorun olarak varlığını sürdüren ve baskın bir unsur olarak 

varolan Sırp Ulusçuluğu Tito‟nun ardından yükseliĢe geçerek 20. yüzyılın sonunda 

Balkanlarda yaĢanan kaos ve yıkımın en önemli sebebi olmuĢtur. Bosnalı 

Müslümanların ve Kosovalı Arnavutların siyasi kaderi Sırp Ulusçuluğuna karĢı 

ĢekillenmiĢtir.  

2.1.1.2. Bulgar Ulusçuluğu 

Bulgar ulusçuluğunun doğuĢu diğer Balkan ulusçuluklarıyla birçok benzerlikler taĢır 

ve neredeyse aynı yolu katetmiĢtir. Bu yol ilk havarilerin sonrasında ilk uyanıĢçıların 

ortaya çıkıĢı, bunun neticesinde musavver bir ulusun tahayyül edilmesi yani ulusun 

ilk olarak ulusçu öncülerin zihninde tinsel doğumunu gerçekleĢtirmesi, bu fikirleri 

taĢıyacak ve örgütleyecek ilk sosyal grupların oluĢması, dıĢ faktörlerin kurucu ve 

sonrasında kolaylaĢtırıcı etkisi, hepsinden önemlisi kitleselleĢen ulusçu ideallerin bir 

ortak düĢmanı “öteki” ni tanımlaması ve ulusçuluğun bir tarihi vatan toprakları (yani 

henüz bir ruĢeym halindeki ulusun içine yerleĢeceği rahim) uğruna siyasal ve askeri 

mücadeleye dönüĢerek kendini bir devlet olarak ikmal edebilmesi sürecidir. Tinsel 

manada ulusun kendini ulus devlet olarak gerçekleĢtirmesi. 19. yüzyıl Bulgar 

ulusçuluğunun yol haritası aĢağı yukarı bu Ģekildedir.  

Bulgar ulusçuluğunun kültürel rönesansını Hilendar Manastırı papazı Paisi‟nin
32

 

Bulgar Slavları tarihi adlı çalıĢmasıyla baĢlatırlar. Paisi‟nin eserindeki o meĢhur 

cümle Ģu Ģekildedir: “kendinizi Bulgarlar olarak adlandırmaktan niçin 

utanıyorsunuz?” (Daskalov, 2004:7-8). Yazarın eserinde dile getirdiği temel kaygı 

aslında Bulgar Ulusçuluğunun ana karakterini anlamamız için önemlidir. Grek Kilise 

örgütlenmesi için HelenleĢtirilen Bulgarların ulusal kimliklerini tamamıyla 

kaybetmekte oluĢları Paisi‟nin eserindeki temel vurgudur. Bulgar ulusçuluğu 

mücadelesini öncelikle millet sistemi içinde yıllardır bağlı oldukları Rum 

                                                 
32

 Bulgarca da Vuzrazdhane olarak ifade edilen Bulgar ulusal uyanıĢının baĢat figürü olarak Paisi‟nin 

resimleri 1999 ve 2005 tarihlerinde basılan 2 levalık Bulgar banknotlarında yer almaktadır. Bkz: 

http://www.bnb.bg/NotesAndCoins/NACNotesCurrency/NOTE_1999_02BGL_BG 
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Patrikhanesi hiyerarĢisinden koparak bağımsız bir kilise örgütlenmesine 

kavuĢabilmek üzere verdi. Bulgar patrikhanesi 1393 yılında Tırnova‟nın Osmanlılar 

tarafından fethiyle sona ermiĢti. Gittikçe azalan bir yetki alanıyla Ohri‟deki Bulgar 

Piskoposluğu varlığını 1767 yılına kadar sürdürebilmiĢti. Fakat Ġpek‟teki Sırp 

Patrikliğinin hemen ardından onun da varlığına son verilmiĢti (Stavrianos, 

2000:367). Bulgar ulusçuları bu tarihsel dönem içinde Osmanlı‟dan çok Rum 

Patrikhanesi içinde Bulgarların maruz kaldıkları ekonomik sömürü ve kültürel 

baskıdan söz ederler. Bulgar kilise okullarında hâkim olan Rumca ve ayrıca kilise 

liturjisinin Rumca olmasından dolayı Bulgar kiliselerinde de ibadet dilinin Rumca 

olması bunun en önemli göstergeleriydi. Öte yandan Bulgar ulusçuluğunun önemli 

taĢıyıcısı olacak bir Bulgar orta sınıfı Rumlarla ve Rum kültürü ile olan bu yakın 

iliĢki sayesinde geliĢebildi. Nitekim çoğunlukla tarım ve hayvancılıkla uğraĢan köylü 

bir toplum olan Bulgarlar dıĢarıyla yoğun ticari iliĢkiler içinde olan imparatorluğun 

özellikle deniz ticaretinde önemli bir payı ellerinde bulunduran Yunan kökenli 

tüccarlarla iliĢki halinde Bulgar ticaret burjuvazisi Ġstanbul baĢta olmak üzere 

imparatorluk içinde birçok ticari merkezde olduğu kadar BükreĢ‟te, Odessa ve diğer 

Rus Ģehirlerinde ve Tuna Prensliklerinde geliĢebildi. Nitekim yeni okulların açılması 

ve edebi ve kültürel bir hareketliliğin yaĢanması da yine bu iliĢki içinde 

anlaĢılabilecektir. Yurt içi ve yurt dıĢındaki ticaret kolonilerinde loncalar etrafında 

disiplinli bir Ģekilde örgütlenme kabiliyeti kazanan Bulgar tüccarları Rumcanın 

dıĢında edebi bir dilin geliĢmesine paralel bir biçimde büyüyen Bulgarca kitap, 

gazete ve dergilerden müteĢekkil ulusçu entelektüel malzemenin hem üreticisi hem 

de birincil tüketicisi konumundaydılar. 1858 yılında Moskova‟da “Slav Hayırsever 

Komitesi” kuruldu. Ġsmindeki genel slav vurgusuna rağmen komitenin öncelikli ilgi 

alanı Bulgarlardı. Nitekim komitenin de desteği ile 1856 ile 1876 yılları arasında 500 

kadar Bulgar öğrenci Rusya‟da okuma için burs imkanına kavuĢtu. Bu durum 

Bulgarlar üzerindeki Rus etkisini önemli ölçüde arttırdı fakat istenilmeyen bir yönde. 

Panslavik ve Ortodoks idealleri aktarmak amacı taĢıyan Rus etkisi sonucunda Bulgar 

öğrencilerin daha çok Rus devrimcilerin etki alanına girdikleri ve Çar karĢıtı bir 

cepheye dâhil oldukları görüldü. Çorbacıların
33

 çocukları ulusçu ve dönemin 

                                                 
33

 Çorbacılar, Bulgar toplumunda Rumlardaki kocabaĢıların muadili olan toprak sahibi zengin orta 

sınıfı ifade etmektedir. Çoğu zaman Osmanlı‟ya vergi toplayıcıları olarak hizmet etmiĢ ve Bulgar 

toplumu içinde Osmanlı idari sisteminin bir uzantısı oldukları için her ne kadar Bulgar okullarını ve 
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devrimci ruhuyla donanmıĢ aktivistlerdi artık. Bulgarlar üzerindeki Yunan etkisi 

artık yerini Rus etkisine bırakmıĢtı (Stavrianos, 2000:370).  Bulgar kültürel uyanıĢı 

1870 tarihinde Bab-ı alinin de onayıyla Rum patrikhanesinden bağımsız Bulgar 

Eksharklığının kurulmasıyla bir hedefe ulaĢmıĢtı. Kısa süre sonra siyasal mücadele 

de Rusya‟nın patronajında sonucunu verdi.  

Tanzimat dönemi reformları içinde sözü edilen Tuna vilayeti tecrübesi ve Mithat 

PaĢa‟nın bu model baĢarısı Bulgar ulusçuluğu açısından önemlidir. Nitekim 1864 ile 

1867 yılları arasında Mithat PaĢa yönetiminde büyük kısmı Bulgar toprakları 

üzerinde yer alan Tuna vilayetinde 3000 km yol ve 1400 köprü inĢa edilmiĢti. Her ne 

kadar Mithat PaĢa devrimci bütün hareketleri bastırmıĢ olsa dahi ziraat bankaları ve 

okullar inĢa ederek Bulgar topraklarındaki modernleĢmeye ivme kazandırdı 

(Gökbilgin, 1963:77-78).  

Bulgarlar arasında ulusçu fikirleri kitleselleĢtiren ve buradan bir isyana, politik bir 

mecraya yönelen ilk gruplar daha çok Bulgar nüfusun yoğun olduğu toprakların 

dıĢında yaĢayan ticaret ehli arasından çıktı. Genel anlamda Balkanlar‟daki ulusçu 

hareketlerin en etkili taĢıyıcıları bu tüccar sınıfıdır (Stoianovich, 1960:235). Ġki 

büyük Bulgar ticaret kolonisinden Ġstanbul‟da olanı daha çok Osmanlı egemenliğinin 

dolayısıyla bu egemenlik içinde sahip olunan ayrıcalık ve avantajların devamından 

yanaydılar ve Mithat PaĢa örneğinde de görüldüğü gibi Bulgarların yaĢadıkları 

arazilerde reformların uygulanmasının yeterli olduğunu düĢünmekteydiler. Bu grup 

reformistler olarak anılmaktadır. Bulgar ulusçu hareketinin aktivist kanadı ise daha 

çok BükreĢ‟te yaĢayan Bulgar kolonisini oluĢturan tüccarlardı. Bunlar devrimci bir 

kanadı oluĢturuyorlardı ve Osmanlı polis denetiminin uzağındaki bu topraklarda 

birçok örgütlenme, ideolojik faaliyet ve eylem planlarının içinde olabiliyorlardı 

(Stavrianos, 2000: 376).   

Tırnova‟daki ilk huzursuzlukların ardından 1849, 1850 ve 1853‟de Vidin‟in 

kuzeydoğusunda ayaklanmalar baĢladı. Belli bir plan ve programdan yoksun bu 

hareketler Bulgar ulusçuluğuna önemli bir romantik malzeme sağlayacaktı. 

Rakovski‟den ve sonrasında Karayelov, Vasil Levski, Khristo Botev‟den ulusal 

                                                                                                                                          
kilisesini desteklemiĢ olsalar dahi, ulusal bilinçten yoksun sadakatsiz bir topluluk olmak gibi kötü bir 

Ģöhretten kurtulamamıĢlardı.  
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kahramanlar, Ģehitler ve öncü havariler üretmek mümkündü (Crampton, 2005:75). 

19. yy‟ın son çeyreğine gelirken Balkan toprakları gizli örgüt ve komitelerin yoğun 

bir Ģekilde faaliyette oldukları bir coğrafyadır. Bulgar ve Makedon topraklarında 

Rusya üzerinden gelen nihilist ve yıkıcı fikir örgülerini
34

 ve gençlik enerjilerini 

ulusçu mücadeleler içine kanalize etmiĢ bir kuĢaktır bu. Nitekim daha sonra ikinci 

meĢrutiyet dönemi Türkçülüğünü önemli oranda besleyecek olan Genç Türkler de bu 

coğrafyada komitacılık talimleri yapmıĢlardı. Khristo Botev ve Stephen Stambulov 

gibi yeni liderler siyasal mücadelelerini Bulgar topraklarının ötesine de geçecek 

biçimde örgütlemektedir. Botev‟in örgütlenmesinin ezilmesinin ardından George 

Benkovski‟nin hareketi etkili olacaktı. Nitekim Bulgarlara bağımsızlık yolu Bosna ve 

Hersek topraklarında baĢlayan Sırp ayaklanması ile açılacaktı.  

YaklaĢık 500 yıl Osmanlı egemenliğinde kalan Bulgarlar 1878 yılında Rusların 

yardımıyla fiilen bağımsızlıklarını kazanmıĢlar ve tarihlerindeki üçüncü Bulgar 

devletini kurabilmiĢlerdi. Ayastefanos anlaĢması hükümlerine göre sınırları 

Makedonya, Batı Trakya, Kırklareli ve bugünkü Bulgaristan coğrafyasını kapsayan 

“özerk” büyük Bulgaristan devletinin kurulması öngörülmüĢtür. Ancak bu boyutlarda 

bir Bulgar devleti üzerinden, hamisi olan Rusya‟nın bölgede kazanacağı nüfuzdan 

ürken Avrupalı devletler Berlin Kongresi ile bu büyük Bulgaristan‟ın üçte biri 

büyüklüğünde bir Bulgar devletinin kurulmasını sağladılar. Böylece sınırları Balkan 

dağları ve Tuna nehri arasında kalan Sofya merkezli bir Bulgar Prensliği teĢekkül 

etti. Sonrasında Ayastefanos‟taki sınırlar Bulgar Ulusçuluğu için vaat edilmiĢ 

topraklar, hep ulaĢılması gereken bir hedef olarak kaldı. Kurulan Prenslik halk 

tarafından seçilen ve Bab-ı âli tarafından onaylanan bir Hıristiyan prens tarafından 

yönetilecekti. Makedonya, Batı Trakya ve bugünkü Güney Bulgaristan coğrafyası 

Osmanlılara geri veriliyordu buna karĢılık Osmanlılar Balkan dağlarının güneyinde 

merkezi Filibe olmak üzere “Rumeli-i ġarki Vilayeti” adı altında Bab-ı Ali tarafından 

atanacak Hıristiyan bir vali tarafından yönetilecek muhtar bir Osmanlı eyaleti 

kurulmasına razı oluyordu. Her ne kadar hukuki olarak Osmanlı‟ya bağlı kalınmıĢ 

olsa dahi 3 Mart tarihi Bulgar tarihinde hala “esaretten kurtuluĢ” günü olarak 

kutlanmaktadır. Zamanın Ģartlarına göre son derece liberal bir anayasa olan Tırnova 

                                                 
34

 Turgenyev‟in Babalar ve Oğullarındaki meĢhur kahraman Bazarov sahip olduğu nihilist ve yıkıcı 

fikirleriyle aslında böylesi bir kuĢağı temsil etmektedir.  
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Anasayası ile genç Bulgaristan Prensliği Parlamenter bir monarĢi olarak 

yapılandırılırken Rus Çarının yeğeni Aleksander Battenberg prens olarak seçilmiĢti 

(Crampton, 2005: 89).  

Bulgarlar 1885 yılında bir oldubitti ile Doğu Rumeli Vilayetini de topraklarına 

kattıktan sonra Balkanlar‟ın en büyük ulus devleti haline geldi, içerde siyasi istikrarı 

dıĢarıda ise Rus desteğini sağladıktan sonra Bulgaristan hala da tarihsel haklar iddia 

ettiği Makedonya‟yı isyanlar yoluyla elde etmek için çabaladı fakat muvaffak 

olamadı, buna karĢılık 1908 yılında Krallığa terfi ederek Osmanlı‟dan tam 

bağımsızlığını elde etmeyi baĢardı. Böylece Bulgar ulusçuluğunun son halkası da 

tamamlanmıĢ oldu. Bulgaristan kurulmuĢtu sırada ise çizilen bu siyasal sınırlar içinde 

türdeĢ bir Bulgar nüfusunu oluĢturabilmek ve bu Bulgarların ulus devlete bağlılığını 

sağlayacak idelojik yapıyı kültür- tarih ve eğitim politikaları zemininde inĢa 

edebilmekti. Aynı zamanda diğer Balkan uluslarının yaĢadığı ve her zaman Osmanlı 

geçmiĢini mesul tuttukları geç kalmıĢ kapitalistleĢme ve bodur sanayileĢmenin 

üstesinden gelebilmek üzere 20. yüzyıl boyunca devam edecek modernleĢme 

politikaları uygulandı (Palairet 1997: 158). Konumuz açısından bizi en çok 

ilgilendiren ise Bulgar ulusçuluğunun türdeĢ bir nüfus yaratabilmek üzere tarihsel 

olarak ötekileĢtirdiği Osmanlı geçmiĢinin Ģimdiki zaman içindeki uzantısı olan 

Müslüman ve Türk unsurları dönüĢtürmek, asimile etmek ya da eritmek üzere 

uyguladığı politikalardır. 

2.1.1.3. Yunan Ulusçuluğu 

Daha önce de bahsedildiği üzere ulus, etnisite üzerinde yükselirken tarihin ulusçu bir 

histoğrafya ile yazılması ulusun tahayyülünde tarihi bir öneme sahiptir. Bu 

sebeptendir ki Balkan ulusları açısından Antik Yunan, Bizans, Stefan DuĢan 

Sırbistan‟ı, Simeon dönemi Bulgaristan‟ı büyük bir öneme sahiptir. Sürekli olarak bu 

Ģanlı geçmiĢe, bu muhayyel altın çağa göndermeler yapılarak Ģimdiki zamandaki 

iktidarı meĢru bir otoriteye dönüĢtürecek siyasal süreç iĢlek kılınır. Nitekim Yunan 

Ulusçuluğu açısından bakıldığında Yunanistan kurulmadan önce “Greece/ Hellas” 

diye bir yer yoktu. Hatta denilebilir ki Yunanlılar da yoktu. Osmanlı millet sistemi 

içinde tanımlanmıĢ Rumlar ise etnik Rumların ötesinde bütün Balkan Ortodoks 

halklarını içeriyordu (Koyuncu, 2008: 490). 
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Yunan isyanı Sırp isyanından daha büyük bir stratejik ve uluslararası öneme sahiptir. 

Nihayetinde Belgrad paĢalığı etrafından geliĢen Sırp bağımsızlık sürecinin tersine 

Yunanistan‟ın bağımsızlığı, üzerinde hak iddia edilen toprakların konumundan 

dolayı, içine uluslararası güçlerin de etkili bir biçimde dâhil oldukları bir yakın doğu 

krizine dönüĢmüĢtü. Sırp bağımsızlık hareketinin yerel düzeyde kalan etkisinin 

ötesinde Yunan bağımsızlığı bütün imparatorluk sathına yayılan bir etki alanı 

doğurdu.  

Ġmparatorluk Rumları büyük ölçüde bir köylü toplumu olmasına rağmen içinde 

küçük de olsa olağanüstü etkili bir azınlığı da barındırmaktadır. Nitekim Rum 

patrikhanesi aracılığıyla bütün Balkan Hıristiyanları üzerinde eğitim ve kültürel 

hayat dolayımıyla sahip olunan avantajlı bir hakim pozisyonları vardı. Aynı zamanda 

Ġmparatorluk ticaretinin önemli bir kısmını elinde tutan ve bürokrasi içinde fenerli 

Rumlar baĢta olmak üzere etkili pozisyonlara sahip olan bu azınlık Yunan 

bağımsızlık hareketinin oldukça geniĢ bir coğrafyaya kısa süre içinde yayılmasında 

ve Avrupa kamuoyunda güçlü bir karĢılık bulmasında önemli bir role sahiptir.  

18. yüzyıl Osmanlı Ġmparatorluğu‟nda adeta bir Rum yüz yılıdır. Nitekim 

imparatorluğun Orta Avrupa‟ya doğru ilerlediği geniĢleme döneminde Slav 

gayrımüslim tebaa oldukça önemlidir. 1557 yılında kurulan Ġpek Sırp patrikhanesi 

(1766) ve Ohri Bulgar Patrikhanesi (1767) 18.‟ın yüzyılın sonunda artık yoktur. Rum 

Patriği bütün Ortodoks milletinin milletbaĢı oldu. Ġmparatorluğun Batı karĢısında 

gerilemeye baĢladığı bu dönemde savaĢların kesin bir sonuç veremediği diplomatik 

süreçlerin müzminliği, o güne kadar hakir görülen Batı dillerini, kültürünü ve adab-ı 

muaĢeretini Osmanlılar için önemli hale getirdi. Bu sebeple Fenerli Rumlar Osmanlı 

bürokrasisi içinde tercümanlar ve sekreterler olarak kendilerine önemli bir yer 

edinebildiler (Stavrianos, 2000: 270). 1711 yılından itibaren Fenerli Rumların Tuna 

prensliklerine hospodar ya da prens olarak atanmaları bir gelenek halini almıĢtı. 

Romen Boyar Dimitri Cantemir‟in
35

 çarlıkla anlaĢması neticesinde Bab-ı âli daha 

güvenilir bulduğu Fenerli Rum Nikola Mavrokordato‟yu Hospodar olarak atadı. 

Yerli boyarlarla Osmanlı yönetimi tarafından atanan hospodarların mücadelesi 1821 
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yılında Yunan isyanının patlak vermesine kadar olan süreçte devam etti ve Romen 

tarihinin önemli bir dönemini oluĢturmaktadır.  

Yunan Ġsyanı Filiki Eterya adında gizli bir örgüt tarafından planlanmıĢtı. 1814 

yılında Odessa‟da Yunanlı tüccarlar tarafından kurulan bu örgüt Aleksander Ġpsilanti 

isminde meĢhur bir Fener ailesinden gelen lideri ile birlikte 1821 yılında Yunan 

Ġsyanını bugünkü Romanya topraklarında baĢlattı. Yunan isyanı Sırp isyanından 

farklı olarak Avrupa kamuoyunda büyük yankı uyandırdı. Kendi köklerini arayan 

Avrupa, hümanist kültür değerlerinin membaını kadim Yunan‟da buluyordu. Her ne 

kadar AĢil‟in torunlarını hayal ettikleri edebi ve estetik yüceliğe uygun bir halde 

bulamasalar dahi, Avrupalı aydınlar arasındaki Helen hayranlığı sayesinde bir çok 

Avrupalı Yunan isyanına destek vermek amacıyla Mora‟ya koĢuyordu. Bab-ı Ali 

isyanı bastırmak için sonradan kendisini en az Yunan isyanı kadar uğraĢtıracak 

Mehmet Ali PaĢa‟dan yardım istiyordu. Mehmet Ali PaĢa‟nın oğlu Ġbrahim PaĢa 

kumandasındaki kuvvetlerin Mora‟ya çıkmasıyla isyanın seyri değiĢti. Ġngiltere ve 

Rusya, Mora ve Girit‟te Mehmet Ali‟nin varlığından oldukça rahatsız oldular ve 

kendi aralarında St. Petersburg protokolünü imzaladılar. Buna göre Yunanistan 

Osmanlı‟ya vergi veren muhtar bir devlet olacaktı. Osmanlı ne bu protokolü ne de 

sonrasında Fransa‟nın katıldığı Londra AnlaĢması hükümlerini kabul etti. Ġngiliz, 

Rus ve Fransız güçleri müĢterek bir hamleyle Osmanlı donanmasını Navarin‟de 

yaktılar. Bab-ı Ali‟nin tazminat talebini reddettikleri gibi Rusya 26 Nisan 1828 

tarihinde Osmanlı‟ya savaĢ açtı. 1828-1829 Osmanlı- Rus savaĢında Osmanlı 

Ordularının mağlubiyeti neticesinde Edirne AnlaĢması imzalanıyordu. 14 Eylül 1829 

tarihli anlaĢmayla Yunanlılar bağımsızlıklarını kazanırken, Sırbistan özerklik elde 

ediyordu aynı zamanda Bab-ı Ali Eflak ve Boğdan‟daki Rus nüfuzunu tanımak 

zorunda kalıyordu. Osmanlı hükümeti 3 ġubat 1830 tarihli Londra Protokolü ile 

Yunanistan‟ın bağımsızlığını resmen tanıyordu. Böylece Balkanlarda kurulan ilk ulus 

devlet Yunanistan oluyordu (Koyuncu, 2008:502).  

Mora‟da yaĢayan Türk nüfusu tahminen % 9.1 ile % 11.9 arasında idi (63 900, 90 

830). Ġsyancıların amacı bu nüfusu Mora‟dan çıkarmaktı ve bu tutum isyan sırasında 

40 000 ile 50 000 dolayında Türk‟ün canına mal oldu. Yunan meclisi isyan esnasında 

kaçanların geri dönüĢünü engellemek için Türklerin Yunanistan‟da ikamet 
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edemeyeceklerini karara bağlamıĢtı. 3 ġubat 1830 tarihli Londra Protokolü 

hükümlerince “savaĢ kuralları” gereği kaybedildiği iddiasıyla Mora ve Adalar‟da 

gayrimenkulü olan Türkler tazmin edilmeyecek, sadece Türk askeri birliklerinin 

kontrolünde iken tahliye edilerek Yunanistan‟a devredilecek olan Eğriboz ve Attika 

yarımadasındaki toprakların sahiplerine tazminat ödenecekti. Bu durum vakıflar için 

de geçerliydi (Koyuncu, 2008:503).  

Yunanistan‟a bağımsızlığını veren büyük güçler genç devletin baĢına kendi elleriyle 

Bavyera Kralı 1. Louis‟in oğlu Otto‟yu (1832-1862) getirdiler, böylece Balkanlar‟da 

ithal Alman kökenli prensler dönemi de baĢlamıĢ oldu. Ulus devlet toplumun içine 

kök salan sivil temellerinden yoksun bir biçimde kurulduğu için ulusun kendisi yeni 

önderlerin yukarıdan aĢağıya kuracakları bir kültürel inĢa projesi olarak 

algılanmaktaydı. Bu süreç diğer Balkan devletlerinde de benzer bir biçimde iĢledi. 

Yunanistan‟da modernleĢme çabaları ve Osmanlı geçmiĢinden hızla kopuĢ, yeni 

rejimin meĢrulaĢtırılması, ulus inĢası ve irredentist projelerin savunulmasının yanı 

sıra aynı ölçüde Avrupa‟ya karĢı da meĢrulaĢtırma iĢlevi gördü. Avrupa ise kendi 

ulusçuluk anlayıĢını yaygınlaĢtırmak, kendi prenslerini, generallerini, banker ve 

misyonerlerini bölgeye yerleĢtirmek üzere sabırsızlanıyordu. Yunanistan, 

modernleĢme çabaları karĢısında Ortodoks muhafazakârlığı ile yüzleĢmek 

durumunda kaldı. Bu mora isyanının baĢından beri fark edilen Helen ve Rum 

kimlikleri arasındaki mücadeleye karĢılık geliyordu. Otto Avrupa‟ya yaklaĢtıkça ve 

Bizans-Osmanlı kimliğinden uzaklaĢıldıkça belirecek bir kimlik olarak Helen 

köklerini vurguluyordu. Ona karĢı ise Bizans ve Ortodoks kimliğini vurgulayan yerli 

bir karĢılık da oluĢmakta gecikmedi. Otto 1833 ve 1835 tarihinde Avrupalı 

örneklerine göre oluĢturulan Ceza ve Medeni kanunları kabul etti baĢkenti Helenik 

mirasa uygun bir biçimde Atina olarak benimsedi sadece Atina Katedrali‟nin yapımı 

esnasında 72 adet Bizans ve Bizans sonrası kilise yıkıldı. Birbirini besleyen ve 

paralel bir biçimde iĢleyen modernleĢme uluslaĢma süreci Yunan kimliğini Osmanlı 

ve Bizans geçmiĢinden soymakla mümkündü. Ulus inĢasının ve modernleĢmenin en 

önemli aracı olarak eğitim hızla yaygınlaĢtırıldı. Eğitim dili ise halkın konuĢtuğu 

Demotiki dilinden oldukça farklı antik Yunancadan birçok kelimenin devĢirilerek 
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tedavüle sokulduğu Katarevusa idi. Katarevusa ulus devletin elitleri ile geniĢ halk 

kitleleri arasındaki farkın bir timsali olmuĢtu. 
36

 

2.1.1.4. Arnavut Ulusçuluğu 

BoĢnaklardan sonra  kitlesel olarak Ġslam‟ı seçen ve Balkanlar‟da Osmanlı 

yönetiminin en önemli unsurlarından biri olan Arnavutların Osmanlı yönetiminden 

kopuĢ sürecinin ve Arnavut ulusçuluğunun tarihsel geliĢiminin Balkanlar‟daki 

gayrımüslim ulusçuluk hareketlerinden farklı olduğunu belirtmek gerekir. Son 

bölümde ele alıncak Kosova ve Makedonya Türklüğü‟nün iyi anlaĢılması için her iki 

bölgenin yoğun bir Arnavut nüfusu içinde barındırdığını ve hali hazırdaki Kosova ve 

Makedonya Türklüğünün varlığı açısından Arnavut ulusçuluğunun tarihi geliĢiminin 

bilinmesinin zorunlu olduğunu akılda tutmak gerekir.  

Osmanlılar Balkanlar‟ın genelinde olduğu gibi Arnavutlar arasında da zorunlu bir 

ĠslamlaĢma gerçekleĢtirmedi. Arnavutların ĠslamlaĢması 15. yüzyıl ile 17. yüzyıl 

arasında ağır ağır fakat özellikle 18 yüzyıl gibi geç sayılacak bir dönemde yoğun bir 

Ģekilde gerçekleĢti (Ünlü, 2007:78). Bu yüzyılda Arnavut nüfusun 2/3‟ünün 

ĠslamlaĢtığı görüldü. Gönüllü ĠslamlaĢmanın yanı sıra devĢirme sistemi Arnavut 

nüfusun ĠslamlaĢmasında etkili oldu. DevĢirme sistemi Arnavutların Osmanlı devlet 

sistemi içinde yükselebilmelerinin önemli bir yoluydu. Ayrıca Osmanlı devlet yapısı 

içinde tımar gibi ekonomik ayrıcalıkların ancak Ġslam dinini seçerek 

gerçekleĢebileceğini gayrımüslim kalarak Osmanlı sistemi içinde politik bir varlık 

kazanmanın zor olduğunu görmeleri de Arnavutların Ġslam‟a kitlesel anlamda 

girmelerinde etkili olmuĢtu. ĠslamlaĢma geçmiĢte Hıristiyanlık dinini seçmelerinde 

olduğu gibi, düĢünsel planda olmaktan çok, eylemsel planda gerçekleĢen bir din 

değiĢtirme eylemi olma niteliğini korumuĢtur. Tarihi süreç içinde Arnavutlarda dini 

aidiyet hiçbir zaman kabileler Ģeklinde örgütlenmiĢ etnik aidiyetin üzerinde tam 

anlamıyla etki sahibi olamamıĢtı. Kitlesel ĠslamlaĢma da kabile reislerinin din 

değiĢtirme kararının ardından yaĢanan kitlesel bir ihtida hareketi Ģeklinde oluyordu. 
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Aynı Ģekilde Arnavutların yaĢadığı arazilerin kuzey doğusundan gelen Sırp tehdidi 

de Arnavutların politik anlamda da kimliklerini muhafaza edebilmek anlamında da 

Ġslamı bir seçenek olarak görmelerinde etkili olmuĢtu (Bozbora, 1997:68). Tarihi 

olarak kuzey ve güney Arnavut nüfusunun bölünmüĢ yapısı
37

ĠslamlaĢma sürecinde 

de bir dip akıntı olarak etkisini sürdürdü nitekim daha sonra Arnavut ulusçuluğunun 

geliĢim sürecinde ana tavırların Ģekillenmesinde de etkili olacak olan bir ayrım 

kendisini kuzey Arnavutluk‟ta Sünni Ġslam‟ın Güney bölgelerde ise BektaĢiliğin 

yaygın olmasında gösterdi (Çelik, 2004:21).  

Ġslam‟ın Arnavutlar arasında hızla yayılmasına rağmen azımsanmayacak bir Katolik 

nüfus özellikle Arnavutların meskûn oldukları toprakların tımarın dıĢında kalan 

kuzey batı bölgelerinde varlığını sürdürdü. Avusturya ve Ġtalya‟ya ile yakınlık ve 

sürekli canlı olan iliĢki, bu nüfus üzerinde siyasal anlamda her ne kadar Osmanlı‟ya 

ait olsa dahi, toplumsal yaĢam düzeyinde roma Katolik kilisesinin etkisini 

sürdürebilmesinde pay sahibiydi. Arnavut ulusçuluğunun geliĢmesinde etkili olan 

birçok ismin bu Katolik Arnavutların içindek çıkması tesadüf değildi.  

17. yüzyıl ile birlikte Arnavut toprakların özel mülk sahibi olan bir sınıfın yükseliĢi 

askeri aristokrasinin yanı sıra yerli bir toprak aristokrasinin de varlığına iĢaret 

ediyordu. 18. yüzyılın ortalarına gelindiğinde etki alanını geniĢ geniĢletmek isteyen 

iki büyük aile yine kuzey ve güney Arnavutluk topraklarında zuhur etti. Kuzey‟de 

ĠĢkodra paĢalığı merkezli Bushati ailesi ve güneyde Tepedelenli Ali PaĢa‟nın 

hükmettiği Yanya merkezli Yanya PaĢalığı ortaya çıkmıĢtı (Sönmez, 2007:49). 

Kuzey ve Güney Arnavutluk‟ta Osmanlı idari yapısını zayıflatan bir siyasal yapı 

olarak ortaya çıkan ĠĢkodra ve Yanya PaĢalıkları yerel unsurlarla ittifak kurarak 

siyasal egemenlik alanlarını geniĢletmiĢti (Vickers, 2006:11-31). Dönemin büyük 

güçleriyle ittifak arayıĢlarına giren Tepedelenli, aynı zamanda BektaĢiliği siyasi bir 

harekete dönüĢtürmek arayıĢındaydı. PaĢalıklar dönemini Arnavut ulusçuluğunun 

geliĢiminde bir ön-ulusçu dönem olarak ele almak mümkündür. 1815 yılında Viyana 

Kongresi‟nde imzalanan barıĢ anlaĢması ile uluslararası konjonktürde Osmanlı 

Ġmparatorluğu‟nu rahatlatacak bir zemin oluĢmuĢ ve II. Mahmut‟un tahtta olduğu 

1821 yılında öncelikle Yanya PaĢalığına ve 1831 yılında ise ĠĢkodra PaĢalığına son 
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verilmiĢtir. ĠĢkodra ve Yanya PaĢalıklarının kaldırılmasının ardından Osmanlı 

Ġmparatorluğu merkezi yönetimi güçlendirmek amacıyla tımar sistemini kaldırmıĢ, 

vergilerin yeniden merkezden atanan devlet memurları tarafından toplanması ve 

zorunlu askerlik yapılması Ģeklinde bölgede yeni bir idari yapılanmaya gitmiĢ ve bu 

geliĢmeler Arnavut feodal beylerinin ve bölge halkının tepkisine neden olmuĢtur. 

Daha sonrasında Osmanlı Ġmparatorluğu‟nda II. Mahmut‟un devlet yönetiminde 

getirdiği yeni uygulamalardan baĢlayarak Tanzimat reformlarını da içerisine alan 

merkezileĢme politikaları Osmanlı–Arnavut iliĢkilerinde yeni bir dönem baĢlatmıĢtı 

(Bozbora, 1997:150). Tanzimat reformları Arnavutların Osmanlı yönetimi 

içerisindeki geleneksel ayrıcalık ve konumlarını kaybetmeleri anlamına gelmekteydi. 

Tımar sisteminin kaldırılması, yeni vergi sistemi, vergilerin devlet memurlarınca 

toplanması, merkezileĢme politikaları, zorunlu askerlik gibi yapılan yeni 

düzenlemeler Arnavutların imtiyazlarını kaybetmesine neden olmuĢtu. Diğer yandan 

Hıristiyanların elde ettikleri kazanımlar, bu unsurları destekleyen Batılı devletlerin 

varlığı, tehlikeli bir hal alan Sırp, Yunan ve Bulgar ulusçulukları Arnavutların 

varlığını tehdit etmiĢ ve onları bir çözüm arayıĢına itmiĢtir. Tanzimat‟a karĢı 

ayrıcalıkların korunmasını isteyen yerel ayaklanmalar Ģeklindeki Arnavut muhalefeti 

uluslararası siyasetin Osmanlı Ġmparatorluğu ve dolayısıyla Arnavutlar aleyhinde 

geliĢmesiyle birlikte bu dönemden itibaren kültürel ve siyasal bir hareket niteliği 

kazanacaktı. Bu dönemde reformların uygulanması esnasında Osmanlı yönetimine 

karĢı yürütülen yerel çatıĢmalar, Arnavutları Türklere yabancılaĢtırmıĢtı (Avlonyalı 

Ekrem Bey, 2006:158). Tanzimat döneminin sonlarına doğru bir bütünlük 

arzetmeyen yerel düzeyde yaĢanan bu huzursuzlukları siyasal bir harekete 

dönüĢtürmeyi isteyen bir aydınlar grubunun oluĢumuna sıragelmiĢti. Ulusçu yeni 

aydınlar sınıfı daha çok Katolik ve Ortodoks nüfus ve güney bölgelerindeki büyük 

BektaĢi tekkeleri tarafından destekleniyordu. Burada BektaĢilikle özdeĢleĢen yeniçeri 

ocağının kaldırılması sonucunda önemli miktarda muhalif ocak mensubunun 

Arnavutluk‟a gittiğinden ayrıca Arnavut nüfusu Osmanlı idari- askeri mekanizması 

içinde etkili pozisyonlara taĢıyan ocağın kapanması ile yaĢanan rahatsızlıktan da söz 

etmek gerekir. Buna mukabil kuzey ile güney arasındaki farklılık kendini Osmanlı 

merkezi yönetimi ile olan iliĢki biçiminde de gösteriyordu. Nitekim Kosova ve 

Üsküp merkezli Kuzey Arnavut topraklarında daha muhafazakâr bir tavrın geçerli 
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olduğu dikkat çeker. Osmanlı devleti fetih sonrasında bu toprakların etnik ve dini 

yapısının arzettiği karmaĢık yapıyı ve bölgenin stratejik önemini göz önünde 

bulundururarak medreseler gibi eğitim kurumlarını özellikle bu bölgede açmıĢtı 

bölge zaman içinde Sünni Ġslam‟ın merkezi konumuna gelmiĢti. Bu dini sosyolojik 

yapılanma Arnavut ulusçuluğunun geliĢim sürecinde Osmanlı merkezi yönetimi ile 

olan iliĢkilerde muhafazakâr bir tavrı beslemektedir. Arnavut aydınlarının siyasi 

profili incelendiğinde Arnavutlar içerisinde ulusçu fikirlerin Hıristiyan ve BektaĢi 

Arnavutlar içerisinde geliĢtiği söylenebilir. Özellikle ilk kültürel hareketler içerisinde 

yer alan Naum Vekilharcı,  Jeronim de Rada, Thimi Mitko, Konstandin Kristofotidhi 

gibi aydınlar Hıristiyan Arnavutlardı. Diğer yandan Osmanlı Arnavutları içerisinde 

ilk ulusçu fikirleri ile öne çıkan Abdül FraĢeri ve Arnavutların ulusal Ģairi Naim 

FraĢeri ise BektaĢi idiler (Balcı, Özgen, Karaevli, 2008:69-72). Küçük Grameri 

(1809) hazırlayan Çamerili Arnavut Marko Boçali ve 1827 yılında Ġncil‟i ilk defa 

Güney Arnavut lehçesine çeviren Korfu‟daki Ortodoks Psikopos Gregorius 

Argjirokastritis gibi Ortodoks Arnavutlar (Avlonyalı Ekrem Bey, 2006:159) Arnavut 

dilinin ve gramarenin oluĢumundaki çalıĢmalara öncülük ediyorlardı. Ġtalya‟da 

yaĢayan Katolik Arnavutlardan olan Jeronim de Rada, (1833-34) ilk Arnavut 

gazetesini yayınlamıĢ, Arnavut tarihi, sanatı ve edebiyatı üzerine çalıĢmalar yapmıĢ 

ve Ġskender Bey‟in Türklere karĢı mücadelesini anlatan lirik Ģiirler kaleme alarak 

Arnavutlar arasında ulusal bir bilinç oluĢturmaya çalıĢmıĢtır (Elsie, 2005:49). 

Siyasal anlamda Arnavut ulusçuluğuna mukaddime olarak değerlendirebileceğimiz 

tarihi olay “Prizren Birliği”dir. Osmanlı Balkanları‟nda bir dönüm noktası olan 1878 

Osmanlı- Rus SavaĢı ardından imzalanan Ayastefanos AntlaĢması‟nda alınan 

kararlar Osmanlı Ġmparatorluğu‟nun Arnavutların yaĢadıkları toprakları 

savunamayacağını ve kendi geleceklerini yine kendilerinin belirlemeleri gerektiği 

düĢüncesine yol açmıĢtır. Ġstanbul‟da bir araya gelen Abdül ve Sami FraĢeri, 

ĠĢkodralı Vasa PaĢa ve Leskovikli Jana Vreto gibi Arnavut aydınlar tarafından 

Arnavut Hakları Savunma Komitesi kurulmuĢ ve Arnavut aydınların Prizren‟de 

ulusal bir kongre toplamasına karar vermiĢlerdir (Bozbora, 1997:190). Berlin 

anlaĢması ile Arnavut nüfusun yoğun olarak yaĢadıkları topraklar Karadağ ve 

Sırbistan arasında pay edilince bölgeye en yakın Prizren Ģehrinde bir toplantı 

düzenlendi. Ġçinde “Prizren, tüm Arnavutluk‟ta il ve ilçe merkez idare kurullarının 
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bağlanacağı makam olacaktır, Merkez Ġdare Kurulunun Arnavutluk‟un her yanında 

Ģubeleri bulunacak, Ģube üyeleri bu bölgenin ahalisi tarafından seçilecektir” gibi 

hükümler de içeren 18 maddelik bir konferans metni Prizren Birliği‟nin programını 

oluĢturuyordu (Alpan, 1978:50,51).  Prizren Birliği, Müslüman muhafazakâr 

temsilciler ile Abdül FraĢeri gibi milliyetçi fikirleri olan tam özerklik yanlısı 

politikayı savunan iki kanadın temsilcilerinden oluĢmaktaydı. Birliğin II. Abdulhamit 

yönetimi ile iliĢkisi tarihi bir tartıĢmaya iĢaret etmekle birlikte
38

, denilebilir ki 

birliğin Ġstanbul hükümeti ile dostane iliĢkiler sürdürmek ve karĢılıklı anlaĢmaya 

varmayı hedefleyen kurucuları ve ilk liderleri yerlerini, daha keskin görüĢlere sahip, 

merkezi hükümetin onayını almadan planladıkları ulusal programı hayata geçirmeyi 

düĢünen baĢka bir gruba bırakmak zorunda kalmıĢlardı. Nitekim Berlin kongresi 

kararları doğrultusunda bazı Arnavut yerleĢimlerinin Karadağ‟a sorunsuz bir biçimde 

teslim edilmesi amacıyla Arnavutları ikna etmek için Prizren‟e II. Abdülhamit 

tarafından gönderilen Osmanlı delegesi MareĢal Mehmet Ali PaĢa‟nın bazı Arnavut 

isyancılar tarafından öldürülmesi Birlik ile Babıâli arasının açılmasına neden olmuĢtu 

(Pahumi, 2007:35). Prizren birliğinin ortadan kalkacağı 1881 tarihine kadar 

Ġstanbul‟dan en önemli talebi Arnavutların yaĢadıkları toprakların tek bir vilayet 

çatısı etrafında birleĢtirilmesi, Arnavut memurların atanması, Arnavutça eğitim veren 

okulların açılması, vilayetten toplanan vergilerin bu bölge için harcanması, 

Arnavutlar tarafından oluĢturulacak bir Meclisin seçilmesi ve tüm dinlere özgürlük 

tanınması Ģeklindeydi (Avlonyalı Ekrem Bey, 2006:168). Ülçin‟in Osmanlı 

kuvvetlerince Arnavutlardan alınarak Karadağ‟a verilmesi Arnavutlar açısından çok 

üzücüydü, peĢi sıra özerklik taleplerini olumsuz karĢılayan II. Abdulhamit‟in  

görevlendirdiği DerviĢ PaĢa komutasındaki kuvvetler tarafından Prizren Birliği‟ne 

son veriliyordu. Bu tarihten sonra özellikle 1893 yılında baĢ gösteren Makedonya 

sorunu Kosovalı Arnavutların kaderini yakından ilgilendiriyordu. Ulusçu Arnavut 

aydınları farklı zeminlerde bir araya gelerek Prizren Birliği‟ni canlandırmak 

istiyorlardı bu amaçla “Besa”lar (Arnavutça ahid, yemin anlamında) imzalıyorlardı. 

II. Abdulhamit yönetimi bölgedeki BektaĢi tekkelerine NakĢi Ģehler atayarak erkanı 

değiĢtirirken aynı zamanda bölgede dini okullar açıyor bu sayede ulusçu etkiyi 
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 II. Abdulhamit‟in Vasa PaĢa‟yı Birliği örgütlemek üzere görevlendirmiĢ olması, birliğin ilk 

toplantısına Arnavutların yanı sıra BoĢnak ve diğer Müslüman unsurların da katılmıĢ olması bu görüĢü 

destekler niteliktedir.  
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kırmak istiyordu. Osmanlı yönetimi bölgedeki statükoyu korumaya yönelirken 

Arnavut ulusçularının gündeminde ulusal dil, alfabe, eğitim gibi konular yer 

alıyordu. Osmanlı aydınlarından çok önce Latin alfabesinin Arnavutçaya tatbiki 

konusu tartıĢılmaktaydı. Arnavutlar ile Ġttihatçıları iĢbirliğine teĢvik eden önemli 

hususlar vardı. Makedonya meselesinin özerklikle sonuçlanması, Makedonya‟nın 

Arnavutların yaĢadığı bölgeler olması ve ĠTC‟nin ana teĢkilatlandığı merkez 

konumunda olması nedeniyle Arnavut ve Ġttihatçıları birbirine yaklaĢtırıyordu. 

Arnavutlar meĢruti bir yönetimin monarĢiye nazaran özerklik yolunda daha yarayıĢlı 

olduğunu düĢünüyorlardı, oysaki Arnavut ulusçuları ile Ġttihatçıların görüĢleri 

birbirine zıttı. MerkezileĢme ve Türkçü politikalar takip eden Ġttihat ve Terakki 

yönetimi ile Arnavutların arasının açılması neredeyse kaçınılmazdı. Arnavut 

bölgelerinden Arnavut kökenli olan temsilcilerin sayısını azaltmak için çaba veren 

Ġttihat ve Terakki yönetimine rağmen Arnavutlar parlamentoda 25 kiĢilik bir temsil 

imkânına kavuĢtular
39

. MeĢrutiyetin ilanıyla elde edilen nisbi özgürlük ortamında 

Arnavut ulusçuları kültürel faaliyet göstermenin ötesinde siyasal bir hedefe de 

yönelmiĢ olan BaĢkim Kulüplerini örgütlüyorlardı. Elbasan, Görice, Starova, 

Ġstanbul, ĠĢkodra, Üsküp, Yanya, Berat ve Filat dâhil olmak üzere 20 adet Arnavut 

BaĢkim Kulübü kurulmuĢtu (Sönmez, 2007:95). Özellikle en etkililileri olan 

Manastır ve Ġstanbul‟da Arnavutlar arasında Latin alfabesi ve ulusal eğitim en önemli 

konulardı. Arnavut aydınların Latin alfabesine geçilmesi yönündeki ısrarı, ĠTC 

tarafından Arnavutların imparatorluktan ayrılıĢını hızlandıracağını düĢünüyor ve 

muhafazakâr Arnavutlara yönelik propaganda faaliyetleri ile bu giriĢimi engellemeye 

çalıĢıyordu (Bartl,1998:292).  
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 17 Aralık 1908‟de açılan Meclis- i Mebusan‟daki milletvekillerinin (275 kiĢi) dağılımı; 142‟si Türk, 

60‟ı Arap, 25‟i Arnavut, 23‟ü Rum, 12‟si Ermeni, 5‟i Musevi, 3‟ü Sırp, 1‟i Ulah‟tı. 
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Harita 1: 19. Yüzyıl sonunda Osmanlı’nın Balkan Vilayetlerini 

(Manastır, Kosova ve ĠĢkodra) Gösteren Harita. 

 

Kaynak:  (Kostovicova, 2005:30) 

Uzun süren Arnavut isyanları sayesinde Bab-ı Ali‟ye kabul ettirilen özerklik 

yolundaki talepler neticesinde Arnavut ulusçuluğu siyasal hedefine doğru ilerledi. 9 

Kasım 1912‟de Karadağ tarafından baĢlatılan ve kısa bir süre sonra Bulgaristan, 

Yunanistan ve Sırbistan‟ında katıldığı I. Balkan savaĢı baĢlamıĢ ve Balkan orduları 

tarafından Arnavutluk tamamen iĢgal edilmiĢti. Osmanlı ordusunun cephedeki 

mağlubiyeti karĢısında Arnavutlar Osmanlı yönetimi içerisinde kalarak Balkan 

devletleri tarafından yok edileceklerini görmüĢler ve 28 Kasım 1912 tarihinde 

Vlora‟da Ġsmail Kemal Bey liderliğinde toplanan Arnavut Milli Kongresi 
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Arnavutluk‟un bağımsızlığını ilan etmiĢtir. Londra Konferansında Arnavutların 

bağımsızlığı uluslararası bir çerçevede tanınırken Arnavut ulusçuluğunun Prizren 

liginden sonraki ikinci büyük ivmesi de kendine yer buluyordu. Yunanistan, 

Makedonya, Kosova, Sırbistan ve Karadağ‟da yaĢayan Arnavut nüfus Arnavutluk 

sınırları dıĢında kalıyordu.  

Bağımsızlık sonrasında Arnavuluk dıĢında kalan Arnavut nüfus arasındaki Arnavut 

Ulusçuluğu üç aĢamada izlenebilir. 1912-1918 arasında aktif bir biçimde Sırbistan 

Krallığı‟na karĢı yürütülen mücadele evresi: Bu aĢamada Arnavutluk dıĢında kalan 

Arnavut nüfusun yaĢadığı topraklarla birleĢmek temel hedefti. Sırbistan askeri 

rejiminin Arnavutlar üzerindeki baskı politikaları da bu süreç üzerinde etkili olmuĢtu. 

1918-1941 yılları arasında ikinci aĢamada Arnavut nüfusun Sırp, Hırvat Sloven 

Krallığı yönetimine daha çok entegre olduğu söylenebilir. Bu “toprak reformu” ile 

Kosova ve Makedonya‟da Arnavut nüfusun yaĢadığı bölgelerde Sırp nüfusu iskan 

ettirerek söz konusu bölgelerin etnik yapısını değiĢtirmeyi içeren bir süreçti. Bu 

dönem içinde Sırp makamları örneğin Üsküp‟teki Kral Aleksandır Medresesi ve 

Ġpek‟teki Saint-Katerina Fransisken okulu gibi sadece dini okullar açılmasına izin 

verirken bu okullar Arnavut ulusçu fikirlerinin Ġkinci Dünya SavaĢı öncesinde 

yayıldığı zeminlerden biri oldu (Banac, 1984:299). Üçüncü aĢama ise 1945 yılında 

Arnavutların yaĢadıkları toprakların Yugoslavya‟ya dahil olduğu bir dönemdir. 

Dönemin entegrasyon politikaları Kosova ve Makedonya Arnavutları arasında 

kültürel, sosyo ekonomik ve politik sonuçlarını doğururken 1960‟lı yıllarda 

Yugoslavya genelinde yaĢanan yapısal ekonomik krizler en derinden Arnavutların 

yaĢadığı bölgelerde hissedilmektedir. 1980‟li yıllara gelindiğinde ise Arnavut 

ulusçuluğunun iki temel kaynaktan beslendiği görülecektir: Yugoslavya içinde 

Arnavut nüfusun yaĢadığı bölgelerin poltiik statüsünün belirsizliği ve bölgelerin az 

geliĢmiĢliği. 

Osmanlı millet sistemi içinde etno-linguistik bir topluluk olarak yer alan 

Arnavutların ulusçuluğu içinde Ġslami kimlik BoĢnak kimliği içindeki kadar belirgin 

bir yere sahip olmadı. Nüfusun önemli bir kısmı BektaĢi olan Arnavutlar arasında 

Katolik ve Ortodoks nüfusta belirli bir yere sahipti. Arnavut ulusçuluğunun kurucu 

babaları arasında müslümanlar kadar katolik olanlar da yer alır ve ulusçuluğun dili 
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bu sefer Osmanlı millet sistemi içinde müslüman teba içinde yer alan Arnavutlar 

adına konuĢur. “Arnavut için tek bir iman vardır, bu inancın yolu ise kiliseden ya da 

camiden geçmez. Arnavutun imanı Arnavutçuluktur.” Fakat Arnavut ulusçuluğunun 

ve kimliğinin önemli ölçüde sekülerleĢmesi Enver Hoca‟nın Komünist idaresi ve 

Sosyalist Federal Yugoslav Cumhuriyeti‟nin Sosyalist modernleĢmesine paralel bir 

biçimde olmuĢtur. Özellikle Enver Hoca yönetimi altında üretilen ulusal edebiyat 

kanonu tarih ve gelenekle sorunlu olan bir okuryazar eliti doğurmuĢtur. Bu elit 1968-

1981 yılları arasında Kosova ve Makedonya‟daki Yugoslav yönetimine karĢı olan 

politik hareketlerin dilini de önemli ölçüde belirleyen bir gurubu oluĢturmaktadır. 

Enver Hoca‟nın ateist-komünist ulusçuluğu döneminde nüfusun büyük çoğunluğu 

sünni müslüman olan Arnavutların kimliği önemli dönüĢümler yaĢayarak dini kimlik 

bastırılarak ulusal kimlik tarafından gölgelenmiĢtir (Ġseni, 2009;3). ilgi çekici olan 

nokta Arnavut kimliği sekülerleĢirken aynı zamanda Osmanlı geçmiĢi ile olan 

bağlarını da tamamen koparmaktadır. Arnavutluk müslüman kimliğinden 

uzaklaĢırken aynı zamanda içindeki “Türk”ü de yoketmektedir. Osmanlı eserlerinin 

önemli ölçüde tahrip edildiği Arnavutluk dıĢa kapalı bir “bunker” devletine 

dönüĢtükçe Arnavut kimliği önemli ölçüde etnik ve seküler bir kimliğe 

dönüĢmektedir. 
40

 

2.1.1.5. Makedonya Sorunu 

Son bölümde etraflı bir biçimde ele alacağımız Makedonya sorunu Balkanların 

çatıĢan ulusçuluklarının tarihi iddialarının kesiĢtiği bir alandır. Berlin AnlaĢması ile 

Balkanlar‟da koĢulların köklü bir Ģekilde değiĢtiği görülmüĢtü. Balkanlar‟da henüz 

bağımsızlığını kazanmıĢ genç ulus devletlerin romantik ulusçulukları yayılmacı bir 

iĢtahla Makedonya‟ya yöneliyordu. Sırbistan, Bulgaristan, Yunanistan ve Osmanlı 

Devleti arasındaki politik rekabet Makedonya sorununun bir boyutunu oluĢtururken 

öte yandan henüz kurulmuĢ olan Bulgar Eksarhanesi ile Fener Patrikhanesi‟nin 

Makedonya‟daki Hıristiyan ahalinin ruhları üzerinden sürdürdükleri dini rekabet ise 
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 2007 yılında Arnavutların Nobel Ödüllü edebiyatçısı Ġsmail Kadare ile tanınmıĢ Arnavut ulusçu 

akademisyen Recep Kosja arasında polemik iki Arnavut Ulusçuluğunun iki halini göstermesi 

açısından kayda değerdir. Seküler Ulusçu Kadare için Arnavutlar Osmanlı geçmiĢi ve Ġslam ile olan 

bağlarını daha az vurgulayarak Avrupalı hatta Katolik kimliklerini ön plana çıkarmalıdır buna karĢı 

Kosja ise Arnavut kimliğini tarih ve gelenekten Osmanlı geçmiĢinden ve Ġslam‟dan ayrı 

düĢünülemeyeceğini savunmaktadır. (Judah, 2008:27) 
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sorunun diğer boyutunu teĢkil ediyordu (Adanır, 2001:45). Yunanistan ve diğer 

Balkan devletleri bölgedeki Bulgar yayılmacılığının önlemek politikasını 

sürdürürken Osmanlılar hem Balkan devletlerinin arasındaki rekabetten hem de 

büyük güçlerin bölgeye yönelik statüko taraftarı politikalarından faydalanarak Berlin 

AnlaĢması ile kurulan statükonun devamına çalıĢıyordu.  

Bölgedeki Bulgar faaliyetleri Makedonya‟nın Bulgaristan‟a ilhakını hedefleyen 

Bulgaristan merkezli hareket ve merkezi Selanik‟te olan ve Makedonya‟nın 

Balkanlar‟daki federatif bir yapı içinde özerk bir bölge olmasını savunan Makedonya 

Ġç Devrimci Komitesi (IMRO)‟nin etkinlikleri çerçevesindeydi. Yüksek Makedonya 

komitesinin inisiyatifiyle Bulgaristan‟la birleĢmeyi hedefleyen bir grubun 1902 yılı 

sonbaharında baĢlattığı Cuma- Bala ayaklanması ve IMRO‟nun 1903 Ağustos‟un da 

baĢlattığı Ġlinden ayaklanması Makedonya sorunu içinde önemli olaylardı ve iki 

ayaklanma da tıpkı Girit sorununda olduğu gibi büyük güçlerin ilgisini 

Makedonya‟ya çekerek özerklik elde etmeyi amaçlıyordu ve bölgeye yönelik bir 

reform sürecinin baĢlatılmasında etkili oldular (Adanır, 2001: 171). Ġlinden 

ayaklanması sırasında eylemlerin en etkili olduğu KruĢevo bölgesinde gelecekteki 

Makedon devleti için bir örnek teĢkil edecek 10 gün kadar süren kısa bir Cumhuriyet 

denemesi yaĢandı. Ayaklanmanın bastırılmasının ardından uygulamaya konulan 

Mürzsteg programı genel olarak Osmanlı Devleti‟nin bölgedeki yönetiminin o 

zamana kadar yapılanlardan daha köklü olarak düzeltilmesini öngörüyordu. Mürzsetg 

programı 1904 yılından sonra gerçek meyvelerini vermeye baĢladı ve aslında bölge 

ahalisi için iyileĢtirici düzenlemelerin ötesinde, büyük güçlerin Makedonya‟nın pay 

edilmesine dair bir planı olduğunu da ispat etti (Saatçi, 2008: 565). Nitekim 1912-

1913 yıllarında Balkan savaĢları neticesinde Makedonya Bulgaristan, Yunanistan ve 

Sırbistan arasında paylaĢtırılıyordu.  

2.2. Osmanlı Sonrası Balkan Devletleri ve Kimlikleri 

1914 yılının baĢlarında Balkan sahnesi ürkütücü bir biçimde sakindi, buna rağmen 

Birinci Dünya SavaĢı Balkanlar‟da çıktı. Kara El adlı gizli örgütün üyesi olduğu 

iddia edilen bir Sırp ulusçusu Gavrilo Princip Kosova SavaĢı‟nın yıl dönümünde, 28 

Haziran 1914 günü Avusturya Veliahtı Franz Ferdinand‟ı öldürürken aslında dünyayı 

yaklaĢık 4 yıl boyunca kendi rengine boyayacak olan ilk kanı da dökmüĢtü. SavaĢın 
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en sıcak çatıĢmalarının yaĢandığı alanlardan birisi de Balkanlar‟dı. SavaĢı baĢlatan 

geliĢme Sırbistan‟ın Avusturya Macaristan Ġmparatorluğu‟nun saldırısına 

uğramasıydı, kısa süre içinde  Osmanlı Ġmparatorluğu (2 Kasım 1914), Bulgaristan 

(14 Ekim 1915) ve savaĢın  sonuna doğru Yunanistan (26 Haziran 1917) savaĢa dahil 

oldular.  

SavaĢın sonunda galip müttefik devletlerin çizdiği sınırlar içinde Balkan haritası 

Ģekillendi. Uzun zamandır Yarımadaya hükmeden üç imparatorluk (Osmanlı, 

Avusturya- Macaristan, Rusya) savaĢın sonunda artık yoktu. Galip devletlerin 

Ortadoğu‟da manda yönetimleri Doğu Avrupa‟da bağımsız ulus devletler oluĢturma 

düĢüncesinin bir sonucu olarak irili ufaklı ulus devletlere bölünmüĢ bir Balkan 

yarımadası söz konusuydu. Romanya, Yugoslavya, Arnavutluk, Yunanistan, 

Bulgaristan ve Türkiye‟nin kurulmasıyla imparatorluklar çağı kapanmıĢtı. SavaĢı 

sonuçlandıran barıĢ anlaĢmalarında hakim ilke self-determinasyon olmasına rağmen 

sınırlar çizilirken bu ülkenin çoğu zaman ihlal edildiği görüldü. Bir sonraki savaĢın 

sebeplerinden biri de buydu. Müttefik devletlere sadakatlerinin karĢılığını alan 

devletler Yugoslavya, Yunanistan ve Romanya önemli oranda toprak elde ediyordu. 

Öte yandan ulusçu ihtirasın beslediği düĢlerin bir kısmı da sönüyordu. Büyük 

Bulgaristan hayali Bulgaristan‟ın Türkiye hariç bütün komĢularına toprak vermesiyle 

sona ermiĢti. Yıkılan iki büyük imparatorluk arasından 1 Aralık 1918 tarihinde “Sırp 

Hırvat ve Sloven Krallığı” bütün Güney Slavları bir tek bayrak altında toplamak 

iddiasıyla ortaya çıkıyordu (Benson, 2001:26). Oysaki krallığın topraklarında 

Makedonlar, Arnavutlar, Bosnalı Müslümanlar ve Karadağlılar‟da yaĢıyordu. Ayrıca 

bu oluĢumda daha baĢlangıçta Sırplar baĢat bir rol oynuyordu, Katolik Hırvatlar ve 

Slovenler büyük ölçüde bu zorunlu birlikteliğe dönemin hegemon güçlerince teĢvik, 

tavsiye ve siyasi baskılarla razı ediliyordu (TürkeĢ, 2008: 5). Büyük güçlerin temel 

amaçları güney Slavlarını tek bir devlet çatısı altında toplamak değildi, Almanya‟nın 

yeninden güçlenmesinin ve eski çarlık Rusya‟sı topraklarında kurulmuĢ Sovyetler 

Birliği‟nin Balkanlar‟da yeniden etkinlik kazanmasının önlenmesiydi.  

Devletin temel sorunu bir Yugoslav ulusunun oluĢturulamamasıydı. Aslında sadece 

entelektüel kesim içinde savunulan bu düĢünceler siyasal alandaki dağınıklıkla 

örtüĢmüyordu. Nüfusun %43‟ü Sırp, %23‟ü Hırvat, % 8.5‟i Sloven, %6‟sı Bosnalı 
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Müslüman, %5‟i Makedon Slavı ve %3.6‟sı Arnavut Ģeklindeydi; geri kalan %14‟lük 

kısmın da Alman, Macar, Ulah, Türk, Yahudi, ve Çingeneler gibi azınlıklardan 

oluĢuyordu. Daha önceki pek çok söyleme rağmen, bu insanlar kendilerini hiçbir 

zaman tek bir ulus olarak görmedi (Jelavich, 2006-II:161). En Ģiddetli çatıĢma 

Sırplarla Hırvatlar arasında çıkan ve devleti felce uğratan çatıĢmaydı. Tüm bunlara 

rağmen iki savaĢ arası dönemi sadece biri hariç Sırp baĢbakanlar yönetti. 

Hükümetlerdeki tüm önemli bakanlıklar neredeyse bütünüyle Sırplara veriliyordu. 

Ordu ve savunma bakanları her zaman muvazzaf kadrodan bir Bakan tarafından elde 

bulunduruldu. 1938 yılındaki 165 generalden ikisi Hırvat, ikisi Sloven ve geri 

kalanların tamamı Sırplardan oluĢuyordu. Bu yapılanma içinde Slovenler ve Bosnalı 

Müslümanlar destekleri Sırplar için gerekli olduğundan kendilerine yer bulabildiler. 

Müslüman liderler özellikle toprak reformuyla ilgili siyasi kazançlar ile kültürel ve 

dinsel imtiyazlar karĢılığında desteklerini verdiler. SavaĢtan sonraki 10 yılda yaĢanan 

bu ulusal çatıĢmalar Kral Aleksandr‟ın radikal bir kararıyla son buldu. Kral 6 Ocak 

1929 tarihinden suikaste uğradığı 1934 tarihine kadar Yugoslavya‟yı meĢruti 

monarĢiden yoksun bir biçimde yönetti.  

I. Dünya SavaĢı‟nda dört sınır vilayetini Yugoslavya‟ya ve Batı Trakya‟yı da 

Yunanistan‟a terk etmek zorunda kalan Bulgaristan da savaĢtan sonraki süreç içinde 

Yugoslavya‟da yaĢanana benzer bir süreci yaĢadı. SavaĢ sonrası ödenmesi öngörülen 

ağır tazminatın Bulgar halkına yüklediği yük, sol partilerin yükseliĢi için uygun 

ortam hazırladı. Aleksandr Stamboliyski‟nin Zirai Birlik Partisi ve Komünist Parti 

Bulgar siyasi hayatında önemli bir rol oynadı. Balkanlar‟ın en eĢitlikçi toprak 

reformu gerçekleĢtirildi. 1931 yılında yapılan seçimler nispeten özgür gerçekleĢen 

son seçimler oldu. Ülkede hakim siyasi, ekonomik ve sosyal sorunlar Mayıs 1934‟te 

bir hükümet darbesine ve 1935‟te III. Boris yönetiminde bir diktatörlük rejiminin 

kurulmasına yol açtı.  

SavaĢta kazandığından çok kaybeden Yunanistan galip tarafta yer almanın avantajını 

kullanamamıĢtı. Venizelos Anadolu (Küçük Asya) felaketine rağmen 1924 yılında 

BaĢbakan olmayı baĢardı. Lozan anlaĢması sonrasında Türkiye ve Yunanistan 

arasında nüfus mübadelesi yaĢanıyordu. Böylece 1.3 milyon Yunan ve 380 bin Türk 

mübadeleye konu olurken 100 bin kadar Türk Trakya‟da ve bir o kadar Rum da 
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Ġstanbul‟da kalıyordu (Jelavich-II, 2006:184). Cumhuriyet taraftarlarıyla MonarĢi 

taraftarları arasındaki mücadelenin oluĢturduğu siyasi istikrarsızlık iki savaĢ arası 

dönem Yunan siyasi tarihine damgasını vurdu.  

Gizli anlaĢmalarla Batılı güçler arasında pay edilmiĢ olan Arnavutluk‟ta savaĢ 

ardından ulusal bir hükümet kurma çabaları, ġubat 1920 tarihinde Delvineli 

Süleyman Bey liderliğinde kurulan hükümetin ulusal merkez olacak olan Tiran‟a 

taĢınmasıyla sonuçlandı. Ġlk Arnavut parlamentosu olan Ulusal Konsey Mart 1920‟de 

toplanırken kısa süre sonra Arnavutluk Fransa, Ġtalya ve Yugoslavya‟nın itirazlarına 

rağmen Milletler Cemiyeti‟ne kabul edildi. Kasım 1921 tarihli Ġngiltere, Fransa, 

Ġtalya ve Japonya‟nın katıldığı konferansla Arnavutluk‟un 1913 sınırları korundu ve 

Arnavutluk parçalanmaktan kurtuldu buna rağmen örtülü bir biçimde Ġtalyan otoritesi 

kabul görüyordu. Bu tarihten sonra Arnavutluk‟un kendi iç meseleleri  ġevket Bey 

Verlaçi ile rakip parti liderleri Rahip Fan S. Noli ve Ahmet Bey Zogu arasındaki 

mücadeleye sahne oldu. Eylül 1928 yılında Anayasal meclise kendini kral ilan ettiren 

Zogu teoride meĢruti monarĢinin neredeyse tek hâkimi oldu. Arnavutluk geç 

sağladığı ulusal birlik sürecinde diğer Balkan devletlerinin gerisindeydi 

Arnavutluk‟ta siyasi hayatta bu sebeple henüz geleneksel iliĢkilerin çizdiği kaba 

sınırlar içindeydi ve Arnavutluk‟ta ne bir çiftçi partisi ne de bir komünist parti 

mevcut değildi. Zogu‟nun dönüĢüyle Arnavutluk‟ta hiçbir muhalif parti olamadı. Foli 

Viyana‟da CONARE‟yi yani Ulusal KurtuluĢ Partisi‟ni kurmuĢtu fakat kendi 

içindeki çatıĢmalarla hareket baĢından itibaren etkisiz olmaya mahkumdu.  

Özetle denilebilir ki iki savaĢ arası dönemde, 1930 yılına kadar Balkanlar‟da temel 

sorun demokratikleĢme ve ekonomik kalkınmanın gerçekleĢtirilmesiydi sonrasında 

1939 yılına kadar olan süreç bu hedeflere varılamayacağının anlaĢılması üzerine, 

mevcut ekonomik koĢulların ulus devletlerin yabancı düĢmanlıklarının ve revizyonist 

devletlerin beslediği “anarĢik siyasal yapıya son vermek amacıyla diktatör 

yönetimlerin benimsenmesi” olarak karĢımıza çıkmaktadır (AkĢin ve Fırat, 1993: 

100-101). 1930‟lu yılların ortalarına gelindiğinde 1. Dünya SavaĢı ile oluĢmuĢ olan 

Versailles düzeninden çok az Ģey kalmıĢtı Balkanlar‟da. Ülkeler yaklaĢan tehlikeye 

karĢı ittifaklar arayıĢı içindeydiler. Bunlardan belki de en önemlisi Türkiye‟nin de 

üyesi olduğu Balkan Antantıydı. Milletler Cemiyeti ve ortak güvenlik sistemi 
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yıkılmak üzereydi. Ekonomik bunalımın yarattığı yıkım ve bunun toplumsal 

sonuçları otoriter rejimleri güçlendiriyordu. Ġkinci Dünya SavaĢı tüm bu sıkıĢmıĢlığı 

çözen bir iĢlev gördü.  

Balkan coğrafyası Ġkinci Dünya SavaĢı sırasında da büyük ölçüde tahrip oldu. 1941 

ile 1945 yılları arasında Balkanlar‟da yaĢanan tahribat belki de 17. yüzyılda yaĢanan 

otuz yıl savaĢlarından beri görülmemiĢ bir vahĢetti. Stalin ve Hitler‟in kıskacında 

geçen 6 yılın ardından savaĢın galiplerince belirlenmiĢ coğrafi ve ideolojik sınırlar 

içinde yarımada yeniden oluĢtu. SavaĢ öncesinde ve sonrasında yaĢananlar savaĢ 

sonrası geliĢmeleri büyük ölçüde belirledi. SavaĢ sona erdiğinde Yunanistan 

haricindeki bütün Balkan ülkelerinde savaĢ öncesinde etkin olan siyasi sağ tasfiye 

edildi. ÖrgütlenmiĢ siyasi güç olarak elde kalan neredeyse tek merkez anti-faĢist 

direniĢte yer almıĢ ya da Kızıl Ordu‟ya tutunarak varolmuĢ siyasi gruplardı. Kızıl 

Ordu‟ya dayanarak ayakta kalan siyasi grupların tamamına yakını ise Komünistlerdi,  

geri kalan anti-faĢist direniĢçiler de büyük ölçüde onların patronajı altındaydı 

(Crampton, 2007:3).  SavaĢ esnasında Arnavutluk ve ardından Yunanistan mihver 

güçlerinden Ġtalya tarafından iĢgale uğramıĢtı. Yugoslavya ise kısa süre içinde 

Almanlar tarafından yok edildi yerine tümüyle Alman hakimiyetinde bir Sırbistan 

oluĢturuldu. Yugoslavya‟dan geriye kalanlar Almanya, Ġtalya ve Bulgaristan 

tarafından pay edildi.  

Almanların savaĢın sonunda mağlup olmasının ardından yerlerini kimin alacağı 

mücadelesi yaĢandı. Normandiya çıkarmasının ardından batılı güçlerin Kızıl Ordu 

karĢısında Balkanlarda bir alternatif olabileceği ümidi yükselmiĢti fakat yaĢanan beĢ 

yıllık sürecin sonunda Yunanistan hariç tüm Balkanlar‟da komünistler savaĢtan galip 

çıktı ve Yugoslavya hariç tüm komünist ülkeler Sovyet hâkimiyeti altına girdi 

(Crampton, 2007:4).  

1945 yılı Balkanlara 45 yıl damgasını vuracak olan Komünist aidiyetin baĢlangıcı 

anlamına geliyordu. Bu tarihi dönem dünya tarihinde iki kutuplu bir güçler 

dengesinin ifadesi olarak yeryüzünün SSCB merkezli komünist blok ile ABD 

merkezli batı bloku arasında bölünmesi Ģeklinde yer buldu. Bu siyasal ayrıĢma 

ideolojik bir hat üzerinden bütün dünyayı ikiye bölerken Balkanlar iki kutup 

arasındaki sınır bölgelerinden biri olarak beliriyordu. Süreç içinde Yunanistan‟ın iç 
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savaĢ sonrasında Batı blokuna olan aidiyetinin kesinleĢmesi, Yugoslavya‟nın kendine 

özgü sosyalizm anlayıĢı ile Moskova‟dan kopması ve zaman içinde ayrı bir sol 

ideolojik pozisyonun üreticisi ve taĢıyıcısı olarak Çin‟in Balkanlar‟da özellikle Enver 

Hoca Arnavutluk‟unda etkili olması SSCB‟nin bölgedeki nüfuzunu kırarak dönemin 

sonuna giden yolun Balkanlar‟dan geçtiğini ortaya koymuĢtu.  

2.2.1. Yugoslav Kimliği ve Sosyalist Yugoslavya 

Yugoslavya‟yı oluĢturan temel unsurlar olarak Hırvat, Sırp, Sloven ve BoĢnakların 

ortak bir tarihi kökenden geldiği ve Güney Slavlar denilen bütünün birer parçası 

olduklarına dair “Yugoslav fikri” bir 19. yüzyıl mamulüdür. Fakat bunun öncesinde 

yine bütün bu farklı etnik grupların ortak bir kökene sahip oldukları hususunda 

proto- Yugoslav bir iĢlev gören ve bu anlamda bir girizgah olarak düĢünülecek 

Ġliryalılar Hareketi köklerini Napolyon Fransa‟sında bulur. Napolyon orduları Istria 

üzerinden Adriyatik kıyıları boyunca Balkanlar‟ın içine doğru yayılırken merkezi bir 

yönetsel mekanizmayı inĢa edebilmek için bölge halklarının parçalı yapısını ortadan 

kaldıracak bir kimlik inĢasının temellerini de attı.  Napolyon ordularınca iĢgal edilen 

bütün bölge halkları ortak Ġliryalı köklere sahipti. Bu Anderson‟un Amerikan ve 

Fransız devrimleriyle ilgili düĢündüğü tarihin neredeyse sıfırlandığı ve bütün yerel 

ve bölgesel iddiaları ortadan kaldıran taze bir baĢlangıca da imkan veriyordu. Fransız 

Komutan Marmont 1810‟da bölgeye ayak bastığında bölge halklarını Napolyon 

Ġmparatorluğunun bir parçası haline getirecek o kısa süreli fakat kapsamlı programını 

uygulamaya koyuyordu. Bu programın en önemli unsuru ise bölgedeki okullarda 

Sırp-Hırvat dilinin daha sonra hakim dialekt halini alacak olan stokavca dialektinde 

eğitim vermesini yaygınlaĢtırması ve yerel gazetelerde bu dialektin kullanılmasını 

teĢvik etmesi oldu.  Fransızların açtığı izlek üzerinde ilerleyen Zagrepli Hırvat 

entelektüeller 1830‟lu yıllarda Slovenler‟den Bulgarlar‟a bütün Güney Slav “alt 

gruplarının” ortak Ġlir köklerinden geldiklerini ve “ Büyük Ġlirya” çatısı altında tekrar 

bir araya getirilmesi gerektiğini ileri sürüyordu. Alman romantik Ulusçuluğunun 

önemli ismi Herder‟in fikirlerinin etkisi ile linguistik köklerin etnik kimliğin kurucu 

bir unsuru olduğu fikri üzerinden hareket eden Ljudevit Gaj, “Danica Ġlirska” isimli 

edebi dergiyi çıkarmaya baĢladı. Gaj tıpkı Türk Ulusçuluğu‟nun kurucu babaları gibi 

dilde sağlanacak bir birliğin, sonrasında politik bir birliği doğuracağını 
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düĢünüyordu.
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 Gaj‟ın güney Slavlarını bölen dini ayrımların üstesinden geleceğine 

inandığı dil birliği, Fransızların temellerini attığı stokavca dialektinin ortak kullanım 

dili olması fikrinden hareket ediyordu. 1835 yılında yayımlanan kısa sözlük 

hareketin adeta bir manifestosu idi.  

Vuk Karaciç yine aynı dönemde yayımladığı bir broĢüre “heryer ve herkes Sırp” 

baĢlığını atıyordu. Böylece Hırvatistan, Karadağ ve Bosna ve Hersek‟in yayıldığı 

bütün topraklarda yaĢayan bütün ahalinin Sırp ulusuna mensup olduklarını iddia 

ediyordu. O‟nun Sırpçılık üzerine kurulu kültürel nosyonu sonrasında Naçertanie 

planı ile politik bir çerçeveye dönüĢtü. “Büyük Sırbistan” sınırları içinde Bosna- 

Hersek, Karadağ, Kosova, Makedonya ve Kuzay Arnavutluk topraklarını bir araya 

getirmeye yönelik GaraĢanin‟in 1844 tarihli Naçertanie planı Romantik Ulusçuluğun 

etnik dilini kullanmaya devam ediyordu. GaraĢanin Kral DuĢan‟ın ortaçağ sırp 

krallığının sınırlarının ötesinde bir talepte bulunmuyordu, Bulgar ve Hırvat 

topraklarını içermesine rağmen Yunan topraklarını dıĢarıda bırakan büyük Sırp 

devleti farklı etnik aidiyetlere kendi içinde müsaade edecekti hatta Hırvatların dini 

farklılıklarına dahi müsamahakâr olacaktı. Fakat ne Ġlliryalılar hareketi ne de 

GaraĢanin‟in Naçertanie planı Bosnalı müslümanları hesaba katıyordu.  

Tüm bu fikri hazırlıklara rağmen bir Yugoslav Devleti fikrinin yaygın bir kullanıma 

kavuĢması ancak 20. yüzyılın baĢında yaĢanıyordu. Habsburg hakimiyetindeki 

Slavların Sırp Krallığına katılması için mücadele veren sürgündeki aydınlar arasında 

tedavülde olan Yugoslavya fikri ancak 1. Dünya SavaĢının ardından Avusturya 

Macaristan Ġmparatorluğu‟nun çözülmesi ile gerçekleĢme imkanı buluyordu.  

Yugoslav Krallığı yukarıda da anıldığı gibi kurucu unsurları olan Sırp, Hırvat, ve 

Slovenler arasında dahi bütünleĢtirici bir kimlik üretmekten uzaktı. Bir çok farklı 

etnik grubu içinde barındıran Krallığın sadakat ve rıza sağlayacak ikna edici bir 

ideoloji üretememe problemi ancak 2. Dünya SavaĢı sonrasında kurulacak sosyalist 

Yugoslavya ile aĢılabilmiĢti. 1929 sonrası dönemde anayasal Krallığın diktatörlüğe 

dönüĢmesi ile birlikte içerde varolan farklılıklar çatıĢmaya dönüĢürken Vatikan ve 

Nazi Almanya‟sı gibi dıĢ unsurlar bu durumu kullanıyorlardı. Ġkinci Dünya SavaĢı 

ortamında Alman iĢgaline uğrayan Yugoslavya, öncesinde Britanya ve Almanya 
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 Yusuf Akçura‟nın “dilde, fikirde, iĢte birlik” vurgusunu hatırlatır bir biçimde. 
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arasında nüfuz mücadelesine sahne oluyor karĢılıklı darbe giriĢimleri ile iktidar 

mücadelesi keskin bir hal alıyordu. Hitler Balkanlara yeni bir düzen verirken 

Romanya‟daki Demir Muhafızlar ve Hırvat UstaĢalarda olduğu gibi kendine bağımlı 

yapılar da vücuda getiriyordu. Alman iĢgalinden faydalanan Hırvatlar kukla bir 

devlet olarak bağımsız bir Hırvat Cumhuriyeti kuruyorlardı. Alman yanlısı faĢist 

UstaĢa hareketinin baĢı Ante Paveliç kendisini bir çeĢit führer, Hırvatların 

Poglavnik‟i olarak taltif ediyordu ve ardından Hırvat topraklarında Sırp ve Yahudi 

avına giriĢiyordu (Gallagher;2001:127).  Bir süre sonra Yugoslavya topraklarında 

paramiliter, ulusçu Sırp yer altı örgütü Çentiklerle, UstaĢalar arasında kanlı bir iç 

savaĢın yaĢanmasının kökleri yine etnik aidiyetleri aĢan bir kimliğin üretilememesi 

ile ilgiliydi. Bütün kesimler açısından bir baĢarısızlığı ifade eden Krallık dönemi 

kendi içinde bir bütünleĢik, istikrarlı yapı üretemediği gibi kurulurken amaçlanan 

Almanya‟ya karĢı tampon bölge olmak iĢlevini de yerine getirememiĢti. Aralık 1918 

ve Nisan 1941 arasında kalan 22,5 yıllık Krallık dönemi Yugoslavya‟da 

müslümanların dini kimliklerinin önemli ölçüde zarar gördüğü bir dönemdir. 

Kültürel ve dini eserlerin tahribinin yanı sıra, bu dönemde özellikle Batı Yugoslavya 

Ġslamını temsil eden BoĢnak nüfusun etnik kimliği yok sayılmaktadır. Sırp müslüman 

ya da Hırvar Müslüman olarak nitelenen BoĢnakların dini kültürel kimlikleri bir 

ihanet ya da zaman içinde ortadan kalkacak bir sapma olarak görülmektedir. Bu 

dönem önemli göç olaylarına sahne olmuĢtur. Özellikle Türk nüfusun göçü 1918 

sonrasında da bütün ciddiyetiyle devam etmiĢti.  

Bütün bu baĢarısızlıklardan ders çıkaran Tito, II. Dünya SavaĢı sırasında FaĢist 

Mussolini ve Nazi Almanya‟sının iĢgal kuvvetlerine karĢı Partizan direniĢini 

örgütledi. Sosyalist ideoloji etrafında bir kimlik oluĢturan Tito devleti federatif bir 

yapı etrafında örgütlerken federe devletlere siyasal temsil imkanı sağlıyordu, 

sosyalizmin ön gördüğü eĢitlik ideali ve halkların kardeĢliği söylemi Tito 

önderliğinde Partizan direniĢinin kitleselleĢmesini ve Çentik ve UstaĢalara karĢı 

baĢarı kazanmasını beraberinde getirdi. Tito‟nun kimliği etnik ulusçulukları 

sınırlayan bir etkiye sahipti. Bütün Yugoslavya halkları için anti faĢist bir 

mücadeleyi örgütleyen ve Nazi iĢgaline karĢı birleĢtirici bir unsur görevi gören Tito 

Hırvat bir baba ve Sloven bir anneye sahipti. Tito Yugoslavya‟yı oluĢturan bütün 

etnik gruplar için kurtarıcıydı. Güney slavların sosyalist birliği fikri Tito için her 
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zaman belirleyici olmuĢtu. Tito‟nun “Brastvo i Jedinstvo” yani kardeĢlik ve birlik 

fikri bütün etnik grupların sosyalist Yugoslav çatısı altındaki birlikteliğini 

vurguluyordu. Soğuk savaĢın iki kutuplu dünyasında “süper güçlerin” çizdiği 

stratejik hatlar boyunca Tito‟nun politik manevraları Yugoslavya‟yı eĢsiz bir konuma 

getirmiĢti. Yugoslavya‟da Ġkinci Dünya SavaĢı sonrası komünizm, Partizan 

hareketince verilen anti faĢist mücadele sonucu elde edilen zaferden dolayı kominist 

olmaktan daha çok popülist bir özellik taĢımaktadır. Partizanların lideri ve savaĢın 

kahramanı olarak Tito Yugoslav kimliğini kendi yorumu olan bir komünist ideoloji 

zemininde inĢa ederken hem bir ulusçu hem de bir enternasyonalist gibi 

davranabiliyordu. Yugoslav sivil kimliğinin üretilmesi için normatif bir zemin 

kurmaya çabalarken çatıĢmacı ulusçuluklara karĢı da mücadele ediyordu. Ramet 

bunu “vatansever komünizm” ya da “Yugoslav sosyalist vatanseverliği” olarak 

açıklamaktadır (Ramet, 1992:54).   

1943 yılında Bosna‟nın Jajce Ģehrinde bir araya gelen partizanlar Yugoslavya‟nın 

Bosna ve Hersek, Sırbistan, Makedonya, Karadağ, Sırbistan ve Hırvatistan‟dan 

oluĢan altı Cumhuriyet ve Voyvodina ve Kosova olmak üzere iki özerk bölgeden 

meydana geldiğini kabul ediyorlardı. Sırpça-Hırvatça, Slovence ve Makedonca resmi 

diller olarak kabul edilmesine rağmen Sırpça- Hırvatça versiyonu yazılı dil olarak 

kullanılacaktı. Yugoslav komünizminin etnik ve ulusal kimliklere dair kavram 

dağarcığı üçlü bir tasnifi oluĢturuyordu: 
42

 

 Kurucu uluslar (Narodi): BaĢlangıçta Slovenler, Hırvatlar, Sırplar, 

Karadağlılar ve Makedonları 1971‟den sonra ise Bosna-Hersek 

Müslümanlarını da içerek biçimde altı Slavonik grubu kapsamaktadır. 
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 Yugoslavya‟daki siyasi iktidarın altı cumhuriyet ve iki özerk bölge Ģeklindeki yapılanması 

en kaba hatları ile etnik aidiyetlere ve tarihi tecrübelere denk düĢmektedir. Tito tarafından çizilen 

sınırlara göre Hırvatistan sınırları dahilinde yer alan Doğu Slavonya‟da yaĢayan Sırplar kendilerini hiç 

Ģekilde Hırvat olarak görmemekteydiler, kendilerini Sırp ulusunun (narodi) bir parçası olarak görmeye 

devam ettiler. Yugoslavya‟nın dağılması sürecinde sınırlar etnik aidiyetler üzerinden ilan edilirken en 

büyük sorunlar bu tarz paylaĢımlardan kaynaklanmaktaydı. 1991 yılında Hırvat hükümeti  

“Hırvatistan Hırvatlarındır” söylemi üzerinde devleti inĢa ederken 50 yıldır Yugoslavya içinde kurucu 

ulus olarak varolan Hırvatistan Sırpları azınlık durumuna düĢerken kanlı çatıĢmaların da merkezi 

oldular. Daha sonra da ele alınacağı gibi Kosova da çatıĢan tarihi tecrübelerin ve iddiaların merkezi 

olarak en büyük problem alanlarından biri olarak ortaya çıkacaktı.  
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 Büyük Slav olmayan etnik gruplar (narodnosti): Milliyetler olarak 

ifade edilebilecek Arnavutlar, Macarlar, Türkler ve Slovaklar gibi 

topluluklar. 

 Etnik Birimler (etnicke zajednice):  Romlar, Türkler, Çekler, 

Slovaklar, Avusturyalılar gibi sayıca küçük etnik topluluklar.  

Ülke genelinde devleti oluĢturan bütün entiteler açısından %65 ile %90 arasında 

değiĢen bir etnik çoğunluk olmasına rağmen aynı zamanda her politik birim kendi 

içinde azınlıklar da barındırmaktaydı. Cumhuriyetler düzeyinde yaĢanan çoğunluk-

azınlık iliĢki biçimleri bazı potansiyel çatlakları da açığa çıkarmaktaydı. Kamu 

kaynaklarının dağıtımı ve siyasi karar alma sürecine katılım gibi alanlarda yaĢanan 

problemler memnuniyetsiz ve politik olarak muhalif olmasına rağmen asla taleplerini 

politik anlamda bir değiĢime dönüĢtüremeyecek kadar zayıf azınlıkların varlığına 

sebep olmaktaydı. Bunlardan en önemlisi Kosova ve Makedonya‟daki Arnavut 

nüfustu.  

Yugoslavya 1948 yılında Stalin tarafından Kominform‟dan uzaklaĢtırılması ile 

Yugoslavya tarihi Tito‟yu en baĢından beri bağımsız, liberal eğilimli ve anti-Stalinist 

bir çizgi üzerinde gösterecek biçimde yeniden yazıldı. (Malcolm, 2002:195) Oysaki 

Yugoslavya‟nın ilk yirmi yılı, 1946 tarihli ilk Yugoslav Anayasası
43

 her ne kadar 

inanç özgürlüğünden bahsetse dahi Stalinist politikaların hakim olduğu, dine karĢı bir 

kampanyanın yürütüldüğü bir döneme karĢılık gelir. 1946 yılında Ġslami mahkemeler 

tamamıyle ilga edildi, 1950 yılında müslüman kadınların dini kıyafet giymeleri 

yasaklandı 
44

, ilkokul çağındaki çocukların Kur‟an okumayı öğrendikleri ve temel 

Ġslami bilgileri aldıkları mektepler kapatıldı 
45

, camilerde Kuran okunması 

yasaklandı, 1952 yılında bütün tekkeler kapatıldı tarikatlar yasaklandı
46

, Yugoslav 

                                                 
43

 1936 tarihli SSCB Anayasasından büyük ölçüde etkilenmiĢti.  
44

 Saraybosna kitabından ekle… 
45

 Mektepler 1992-1995 savaĢı sonrasında Ġslam Birliği‟ne bağlı olarak Bosna ve Hersek‟te tekrar 

faaliyet göstermektedir.  
46

 Bosna- Hersek‟teki tarikatlar tamamıyla kapatılırken Makedonya ve Kosova‟daki tekkeler yarı gizli 

bir biçimde iĢlemiĢtir. 1974 yılı Yugoslavya‟daki Tarikatler için önemli bir tarihtir. Yugoslavya‟daki 

bütün tarikatleri bir araya getiren bir örgütlenme olarak “SIDRA” bu tarihte kurulmuĢ ve “Hu” isimli 

bir haber bülteni yayımlamıĢtır. (Popoviç, 1996: 249) Tarikatler Osmanlı-Türk mirasının 

Balkanlar‟daki en önemli dini-kültürel unsurlarından biridir. Gerek fetih döneminde gerekse de 

Osmanlı yönetiminin Balkanlar‟dan çekilmesi döneminde Tarikatler varlığını sürdürmüĢlerdir. 

Günümüzde de faaliyetlerini sürdüren tarikatler Balkanlar ile Anadolu arasında sosyal kültürel bir 
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ordusunda askerlik yapan ve sözde gönüllü iĢçi mangalarında çalıĢan Müslümanlar 

domuz eti yemeye zorlandı ve Komünist resmi görevliler oğullarını sünnet 

ettirmemeleri için ikaz edildi, Müslümanlara ait kültür ve eğitim kurumları 

yasaklandı, Saraybosna‟daki Müslümanlara ait matbaa kapatıldı, 1964 yılına kadar 

Yugoslavya‟da hiçbir Ġslami metnin basılmasına izin verilmedi. Tüm bunlar Ġslami 

kimliği görünmez kılmaya yönelik faaliyetlerdi.
47

 1958 yılında Balkanlar‟da Osmanlı 

mirasının en önemli unsurlarından biri olan Vakıflar kamulaĢtırılıyordu. Bosna ve 

Hersek‟teki 400 yıllık Gazi Hüsrev Bey Vakfı artık faaliyet göstermiyordu 

(Malcolm,2002:196)  

Kapitalist batı ile komünist doğu arasında modernleĢme ve kalkınma için alternatif 

bir yol arayıĢı olarak Titoizm baĢarılı olamamıĢ bir projedir. Titoizm olarak ifade 

ettiğimiz ideolojinin üç temel saç ayağı vardır. Kalkınma ve sanayileĢme de 

“özyönetimsel sosyalizm”, dıĢ politikada “bağlantısızlık” ve ulusal kimlik inĢasında 

“Yugoslavyacılık”.  Yugoslavya‟da Ġslam‟a ve müslümanlara yönelik politikaların 

dıĢ politikadaki yönelimlere paralel bir seyir izlediği öne sürülebilir. Tito ile Stalin 

arasındaki ideolojik yarığın kesinleĢtiği 1948 yılına kadar olan dönem Yugoslav 

müslümanları açısından tam bir yıkım dönemidir. Komünist partinin patronajında 

“dinler halkların afyonu” olarak görülürken kamusal alan bütünüyle dini ve kültürel 

unsurlardan arındırılmak istenmektedir.  Fakat Tito ile Stalin‟in yolları ayırmasının 

ardından Yugoslav tecrübesi farklı bir ekonomik model arayıĢı içine girdi. Batı‟dan 

alınan kredilerin etkili olduğu yakınlaĢma süreci daha demokratik bir model arayıĢını 

beraberinde getirdi.
48

 Sosyalizme Sovyetlerden farklı olarak bir Yugoslav yolunu 

hedefleyen arayıĢlar öz yönetim ve ekonominin ademi merkezileĢmesi üzerinde 

                                                                                                                                          
köprü olmak iĢlevini görmektedirler. Bugün önem sıralarında ve mevcut tekke sayılarına göre eski 

Yugoslavya coğrafyasındaki tarikatler Halvetiler, Sadiler, Rıfailer, Kadiriler, NakĢibendiler, 

Melamiler, Sinaniler ve ġazelilerdir. Aynı zamanda özellikle Yugoslavya‟nın dağılması ile birlikte 

Balkanlarda etkili olan Selefi akımlar karĢısında gelenekle ve Osmanlı geçmiĢiyle uyumlu kültürel 

vurgusu yüksek bir Ġslam‟ın sürdürüldüğü önemli merkezler olarak iĢlev görmektedirler.  
47

 Ġslami kimliğin kamusal alandan silinmesine dair devlet faaliyetleri bir direniĢle de karĢılaĢıyordu 

fakat bu direniĢ sert bir biçimde kırıldı. Bosna ve Hersek‟teki Genç Müslümanlar teĢkilatının yüzlerce 

üyesi 1949-1950 yıllarında koğuĢturuldu. Daha sonra 1992-1995 savaĢında BoĢnak ulusunun lideri 

olarak belirecek Aliya Ġzzet Begoviç‟in de aralarında bulunduğu 1000‟i aĢkın kiĢi tutuklandı. Bunlar 

hapis, sürgün ve idam gibi cezalara çarptırıldı. (Ġzzetbegoviç, 2003:20) 
48

 ABD‟nin SSCB‟yi çevreleme politikası 1950‟de belirmiĢti. Yugoslavya bu politika için en uygun 

ülkelerden biriydi. 1950-1955 yılları arasında askeri yardımlardan gıda yardımlarına kadar 

Yugoslavya‟nın Batı‟dan aldığı krediler 1.187 Milyar Amerikan Dolarını bulmuĢtu. (Benson, 

2001:96) 
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yoğunlaĢtı. Tito özyönetimi “fabrikalar iĢçilerin, toprak köylülerin” sloganıyla 

tanıtıyordu. ĠĢçilerin öz yönetimi ilkesi de aslında bir yerellik ve yerindenlik arayıĢı 

olarak dikkat çekicidir. ĠĢçi konseyleri aracılığıyla bütün vatandaĢların sosyal 

süreçlere doğrudan katılımı esasına dayanan sistem eğitimden, sağlığa, sanayiden, 

yerel yönetimlere kadar uzanarak sosyal alanı bütünüyle kapsamaktadır. 1963 

Anayasası ile öz-yönetim Yugoslav Devletinin politik duruĢunun kurumsal ve 

iĢlevsel ilkesi olarak tanımlanmaktadır. Öz yönetim çerçevesindeki demokratik 

arayıĢların politik yansımaları Yugoslav sisteminin baskıcı iĢleyiĢini de 

yumuĢatmaktadır. Yugoslavya modeli sosyalizminin bir diğer özgün uygulaması da 

“Pazar Sosyalizmi”dir. 1965 yılında baĢlayan bu uygulamayı özyönetimin bir ileri 

Ģekli olarak görmek mümkündü. Bu model ile batılı piyasa modeli arasındaki en 

belirgin fark fiyatların piyasanın kendi koĢullarında oluĢmasına izin verilmemesi ve 

piyasanın sürekli olarak komünist partinin müdahalelerine açık olmasıydı. Pazar 

Sosyalizmi ile birlikte yürüyen adem-i merkeziyetçi uygulamalar ülke genelinde 

ulusçu eğilimlerin canlanmasını doğuruyordu. Aynı zamanda 1955 yılında iki kutup 

arasında bir tercih olarak beliren Bağlantısızlar hareketi
49

 içinde önemli bir 

pozisyonu olan Tito hareket içinde önemli oranda müslüman ülkenin olması 

hasebiyle Yugoslavya içindeki müslümanlar üzerindeki baskıyı giderek 

azaltmaktadır. 1960 yılların sonu ve 1970‟li yıllar ülkedeki müslüman nüfus için 

artan bir özgürlük dönemini temsil etmektedir.  

2.2.2. Yugoslav Kimliğinin Sonu: Ulusçulukların Reenkarnasyonu 

Politik sınırların etnik sınırlarla örtüĢmemesi problemi Tito döneminin Yugoslav 

kimlik politikaları ve göreli refah ile görmezden gelinebilirdi. Fakat zaman içinde 

büyüyen ekonomik problemler etnik siyasetin malzemesi olmaya oldukça yatkındı. 

Yugoslavya dünya sistemi içinde batıya yakın “iyi komünistleri temsil” ediyordu. 

Batı Avrupa‟da çalıĢan “misafir” Yugoslav iĢçilerin gelirleri ve Hırvat sahillerinde 

elde edilen Batı Avrupalı turizm gelirleri ülkenin ticari açıklarını dengelemesine 

                                                 
49

 1955 yılında toplanan Bandung konferansı daha sonra 1961 tarihinde Bağlantısızlar hareketine 

kuracak olan olan Belgrad Konferansına hazırlık nitelindeydi. Hertürlü kolonyalist ve yeni kolonyalist 

yönelimin karĢısında olan hareket soğuk savaĢın iki tarafı arasında bir üçüncü yol olarak belirdi. Tito, 

dönemin Mısır Devlet BaĢkanı Abdunnasır, Hintli BaĢkan Nehru ve Endonezyalı Sukorno ile birlikte 

hareketin baĢını çekiyordu. Hareketin mensuplarının önemli bir kısmını müslüman üçüncü dünya 

ülkeleri oluĢturmaktaydı. Bkz: http://www.britannica.com/EBchecked/topic/51624/Bandung-

Conference/51624rellinks/Related-Links 
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imkan veriyordu. IMF‟den, Dünya Bankası‟ndan ABD Ġthalat-Ġhracat Bankasından 

mali destek sağlayan Yugoslavya diğer orta ve doğu Avrupa ülkelerine kıyasla göreli 

bir refahı yaĢıyordu.  

1980 yılında Tito‟nun ölümü Yugoslavya için sonun baĢlangıcı oldu.  Zaman içinde 

iki kutuplu sistemin gergin ve çatıĢmacı dilinin yumuĢaması, müzakereci ve “daha 

rasyonel” bir siyasetin uluslararası iliĢkilerde kendine yer bulması ile birlikte “süper 

güçler” arasında yaĢanan yakınlaĢma Yugoslavya‟nın iki blok arasındaki stratejik 

önemini zayıflatıyordu. Buna karĢılık dünya üzerinde yaĢanan ekonomik ve politik 

dönüĢümlere paralel reformlara karĢı Yugoslav devletinin komünist bürokrasisi 

direnç gösteriyordu. Soğuk savaĢ sona ererken Batının Yugoslavya‟ya olan stratejik 

ilgisi de tükeniyordu. Yugoslav hükümetlerine ekonomik reformlar yapmak üzere 

yapılan baskılar artarken ekonomik yardımlar azalıyordu (Wilmer,2002:45).  

Sırp ve Hırvat entelektüeller arasında, Sırpça ve Hırvatçanın ayrı birer dil olduğuna 

dair ulusçu retorik içine yerleĢen iddialara 1960‟lı yıllardan itibaren rastlanıyordu. 

“Hırvat Baharı” olarak bilinen hareketler 1967 ve 1971 yılında zirve noktasına 

ulaĢırken 1971 düzenlemeleri ile yapılan değiĢiklikler, Bosna‟lı Müslümanların 

kurucu ulus statüsüne çıkarılması, ardından 1974 Anayasası ile Voyvodina ve 

Kosova‟nın neredeyse Cumhuriyetlerle eĢ değer özerk bölge statüsüne kavuĢmaları 

yaĢanan politik gerilimleri azaltmamıĢtı. Alija Ġzzetbegoviç‟in de içinde yer aldığı bir 

grup Bosnalı Müslüman entelektüel 1983‟de Saraybosna davasında yargılanıyordu 

(Begoviç, 2003:29). Öte yandan ulusçu Sırp aydınları ise “Sırp Bilimler ve Sanat 

Akademisi” etrafında bir araya geliyor ve 1986 yılında yükselen Sırp ulusçuluğunun 

iĢaretlerini veren bir memorandum yayımlıyorlardı. Artan bir sıklıkla Arnavut 

ulusçuları ile Sırp göstericiler karĢı karĢıya geliyorlardı. 1988 yılında Anayasal 

değiĢikliklerle Voyvodina ve Kosova‟nın özerk statüleri daraltılıyor, Ante Markeviç 

1989 yılında BaĢbakan olarak politik ve ekonomik reformlar yapmaya giriĢtiğinde 

Yugoslavya‟nın çöküĢü artık görülebiliyordu. 1989 sonbaharında Slovenya 

“ayrılmayı da içeren self-determinasyon hakkını” ilan ediyordu.  

Yıllarca Yugoslavya içinde tebdili kıyafet dolaĢan ulusçuluk değiĢim döneminin 

getirdiği meĢruiyet krizi içinde politik dilin en yarayıĢlı malzemesi olarak tekrar 

tedavüle giriyordu. Sırp ya da Hırvat ulusçu medyaları tarafından yayımlanan politik 
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nefret içerikli konuĢmalar kitleleri artan oranda “benzerlik” ve “ötekilik” ayrımları 

üzerinden kamplaĢmalara götürüyordu (Alkan,2008:28). Yugoslav kimliğinin hiçbir 

hükmü kalmamıĢtı. Kitleler kendilerini her geçen gün daha fazla ulusal ya da etnik 

aidiyetleri ile ifade etmeye baĢlamıĢlardı. Etnik siyaset Yugoslavya‟nın mezarını 

kazıyordu. Kimliğin kaygan duygusal zemini aynı zamanda politik dile tercümesini 

bulmakta gecikmiyordu. % 90-95 oranındaki etnik anlamda türdeĢ nüfusu, Sırp-

Hırvat dilinden farklı dili, yıllarca daha müreffeh ve batı Avrupa ile ekonomik 

anlamda daha entegre bir Cumhuriyet olarak Slovenya‟nın kopuĢu neredeyse 

sorunsuz bir biçimde gerçekleĢti.
50

 Hırvatlar kendi bağımsızlıklarının bir bahanesi 

olarak gördükleri Slovenya‟nın bağımsızlığını desteklediler. 10 günlük bir 

çatıĢmanın ardından MiloĢeviç Slovenya‟daki JNA kuvvetlerine geri çekilme emri 

verdi.  

Slovenya, Hırvatistan ve Bosna ve Hersek‟in bağımsızlıklarını ilan etmeleri bir birini 

izledi. 7 Nisan 1992 tarihine gelindiğinde ABD ve tüm AB üyeleri dahil bir çok ülke 

Cumhuriyetlerin bağımsızlığını tanıyorlardı. Tudjman‟la MiloĢeviç Slavonya ve 

Bosna toprakları üzerinde pazarlıklara baĢladılar. Hırvatistan sınırları içinde Krajina 

bölgesinde yaĢayan 600 bin kadar Sırp‟ın durumu yeni devlet yapılanması içinde 

belirsizdi. Hırvat polis teĢkilatında çalıĢan Sırplar iĢten çıkarılırken, buna karĢılık 

Sırplar kendilerini Hırvatistan içinde özerk bir entite olarak ilan ediyorlardı.  Kısa bir 

süre içinde yaĢanan otorite boĢluğunda eski Yugoslavya sathında kontrolsüz, 

düzensiz çete görünümlü paramiliter gruplar çoğalmaya baĢlamıĢtı. Kısa süre sonra 

çatıĢmalar özellikle Osijek ve Vukovar‟da Hırvat –Sırp iç savaĢı görünümünü 

almıĢtı. Vukovar‟ı ele geçirmelerine rağmen MiloĢeviç 9 Ocak 1992‟de savaĢın sonra 

erdiğini kabul etmek zorunda kaldı ve 13 Ağustos 1992‟de Hırvatistan‟ın 

bağımsızlığını tanıdı.  

Yugoslavya‟nın dağılması sürecinde en kanlı savaĢ Bosna ve Hersek‟te yaĢandı. 

1990 yılının sonunda diğer cumhuriyetlerde olduğu gibi Bosna ve Hersek‟te de 

yapılan seçimler sonucunda etnik siyasetin ne denli belirleyici olduğu anlaĢılmıĢtı. 

                                                 
50

Misha Glenny gibi yazarlar Osmanlı Balkanları içinde kalmayan Slovenya ve Hırvatistan‟ın önemli 

bir kısmının Sırbistan, Makedonya, Bulgaristan, Karadağ ve Arnavutluk‟tan farklı biçimde geleneksel 

anlamda ekonomik olarak Batı Avrupa ile daha entegre bir durumda olduğunu ve Osmanlı‟dan kalma 

rüĢvetin hakim olduğu kırsal ekonomilerden daha çok ilerlemeye müsait olduğu düĢüncesini 

dillendirirler. Geri kalmıĢlığın bedeli Osmanlı geçmiĢi ile iliĢkilendirilir. (Glenny, 1996:6) 
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Müslüman BoĢnakların partisi SDA (Demokratik Eylem Partisi) oyların %38‟ini 

alırken, Sırp Ulusçusu SDS (Sırp Demokratik Partisi) %30 ve Hırvat Ulusçusu HDZ 

(Hırvat Demokratik Birliği) de %16‟sını elde ediyordu. BĠH‟in Yugoslavya sınırları 

içinde kalmasını ya da etnik temelde bölünmesini isteyen ve bu çerçevede 

bağımsızlığa karĢı çıkan Sırplar 29 ġubat-01 Mart 1992 tarihleri arasında yapılan 

referandumu boykot ediyorlardı. %62.8 oranında oy kullanılan referandumdan %99.7 

oranında bağımsızlık taraftarı oy çıkınca BoĢnak lider Aliya Ġzzet Begoviç BĠH‟in 

bağımsızlığını ilan ediyordu. Buna karĢılık önce BĠH dahilinde altı özerk Sırp 

bölgesi oluĢturan, ardından da bu özerk bölgeleri bir araya getirerek BĠH içinde bir 

Sırp Cumhuriyeti kuran Sırplar kendilerini müslüman BoĢnaklardan koruyabilmek 

amacıyla da JNA‟nın korumasını talep ediyorlardı. JNA kuvvetlerinin artan bir 

Ģekilde BĠH topraklarında istihdam edilmesi yaklaĢan savaĢın habercisiydi (Kenar, 

2008:174). Kasım 1995‟de ABD‟de Ohio Dayton‟da bir hava üssünde baĢlayan ve 

14 Aralık 1995 tarihinde Paris‟te imzalanan Dayton anlaĢması ile sonuçlanacak olan 

yaklaĢık 4 yıllık bir savaĢ modern zamanların en tahrip edici savaĢıydı. Üç yılı aĢkın 

bir süre içinde kuĢatma altında kalan Balkanlar‟daki Osmanlı mirasının en canlı 

temsili olan Saraybosna Ģehri büyük ölçüde tahrip edildi. KuĢatma esnasında resmi 

kayıtlara göre 10.615 Saraybosnalı öldürüldü bu rakamın yaklaĢık üç katı insan 

yaralandı. Bu miktarın %37‟si sivillerdi. Sivillerin yaklaĢık %66‟sı pazar yerleri gibi 

kamusal alanlara yapılan bombalı saldırılarda %18‟i ise Saraybosna tepelerine 

mevzilenmiĢ ve gündelik hayatı her an için tehdit eden Sırp keskin niĢancıları 

tarafından katledildi (Donia, 2009:334). Bosna ve Hersek genelinde yaĢanan trajedi 

ise çeĢitli rakamlarla ifade edilmekle birlikte Bosna Hersek savaĢı 160 bin kadar 

insanın katledildiği ve Ġkinci Dünya SavaĢı‟ndan sonra Avrupa‟da en büyük 

soykırımların ve mülteci krizlerinin yaĢandığı bir savaĢ olarak tarihe geçti 

(Ġmamoviç, 2006:392). 
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2.2.3. Balkanların Geleceği: Yeni ve Eski Kimlikler, AB ve Türkiye’nin 

Balkanlarda Yükselen Rolü 

Harita 2: Yugoslavya’nın dağılma süreci sonunda etnik dağılımı gösteren 

harita. 

 

Kaynak: (Wilmer, 2002:53) 

19. yüzyılda ortaya çıkan ulusçu akımlar Balkanlar‟da Osmanlı egemenliğini 

çözdükten sonra Balkan uluslarının ulusal devletlerine kavuĢabilmesi süreci 20. 

yüzyılın da en önemli problemi olmaya devam etti. Nitekim Sosyalist Yugoslavya 

döneminde “Yugoslav kimliğinin” dondurduğu ulusal sorunlar 1980‟li yıllarla 

birlikte tekrar Balkan coğrafyasında hakim oldular. Yugoslavya‟nın dağılmasının en 

önemli etmenlerinden biri olan ulusçuluklar kanlı savaĢlara sebep oldular. Yukarıda 

ki haritada da görüleceği üzere Yugoslavya‟nın dağılması ile birlikte ortaya çıkan 

devlet yapılanmaları etnik ve dini bakımdan türdeĢ bir nüfusa sahip değildirler ve 

içlerinde birçok azınlık sorununu barındırmaktadırlar.  
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Bosna, Makedonya ve daha sonra Kosova örneklerinde görüldüğü gibi ABD 

önderliğinde AB‟nin de etkin bir biçimde katıldığı süreçlerle Balkanlar‟da çatıĢma ve 

krizlerin ardından konsosyonel demokrasiler oluĢturma yoluna gidildiği 

görülmektedir. Devleti tüm etnisitelerin temsil edilebildiği istikrarlı bir yapı olarak 

düĢünen konsosyonel tasarımlar çoğu zaman etnik sorunları çözmemekte 

ötelemektedir. Batı Balkanlar‟da yaĢanan kimlik dönüĢümü kendi içinde uluslaĢma 

sürecinin tamamlaması Ģeklinde iĢlerken öte yandan AB‟ye üyelik süreçleri Balkan 

devletleri açısından yeni bir dinamiğe iĢaret etmektedir. AB Yugoslavya‟nın 

dağılması sürecinde yeterince etkili olamamıĢtır. AB‟nin Ortak DıĢ ve Güvenlik 

Politikası (ODGP) Yugoslavya testinde baĢarısız olmasına rağmen Dayton sonrası 

bölgenin yeniden yapılanması sürecinde AB önemli bir aktör olarak belirmiĢtir. 

1990‟ların ikinci yarısında AB‟nin batı Balkanlar için tasarladığı Ġstikrar ve 

BütünleĢme süreci olası büyük çatıĢmaları engelleyen etmenlerden biri olmuĢtur. AB 

özellikle Merkezi ve Doğu Avrupa‟ya doğru geniĢleme sürecinin ardından Batı 

Balkanlara dair kendi hazmetme kapasitesi doğrultusunda üyelik koĢulları serdetmiĢ 

ve Batı Balkanlar‟da yaĢanacak bir çatıĢmanın kendi güvenliğini tehdit etmesi 

ihtimali doğrultusunda bu coğrafyaya dair ilgisini derinleĢtirmiĢtir. Haziran 2003‟te 

Selanik‟te Avrupa Birliği tedrici bir Ģekilde Batı Balkan ülkelerini entegre etmek 

niyetini açığa vuruyordu. 2004 yılında 10 adet Merkezi ve Doğu Avrupa ülkesini 

üyelik kriterlerindeki noksanlıklarına rağmen üyeliğe kabul eden ve ardından 2007 

yılında Bulgaristan ve Romanya‟yı da kendine dahil eden ve 27 üye kapasitesine 

ulaĢan AB‟nin, Avrupa coğrafyasının bütününü kapsayan bir siyasi birlik 

oluĢturulabilmesi için, Batı Balkanların süratle AB standartlarına ulaĢtırılması ve tam 

üyeliğe alınmaları gerekmektedir (Kavalski:2007). Hırvatistan‟ın tam üyeliğe kabul 

edilmesinin ardından bir sonraki hedef olarak; öncelikle Makedonya, Arnavutluk ve 

Karadağ‟ın bütünleĢme sürecinin hızlandırılabileceği ve 2015‟e kadar 

tamamlanabileceği düĢünülmektedir. Bu tarihten sonra ise, Bosna-Hersek, Kosova ve 

Sırbistan ile bütünleĢme süreci hız kazanabilir. Böylece, Balkan ülkelerinin tamamını 

tam üyeliğe alarak geniĢleme sürecini tamamlayacak olan AB‟nin, müteakiben birlik 

içinde derinleĢme politikası üzerinde yoğunlaĢmaya yöneleceği 

değerlendirilmektedir (Ağca, 2010,48).  
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Batı Balkanların geleceğine yönelik bir diğer önemli unsur da Türkiye‟nin bölgede 

tekrar gündeme gelen varlığıdır. Tarihi ve kültürel bağlardan hareketle uzunca bir 

süre aradan sonra bölgede çeĢitli devlet ve sivil toplum kuruluĢları ile etkin olan 

Türkiye Balkanlar‟ın geleceği açısından önem arzetmektedir. Özellikle 

Balkanlar‟daki müslüman topluluklarla 1990 sonrası yaĢanan selefi akımların etkin 

olduğu geçiĢ sürecinin ardından tekrar Osmanlı geçmiĢi ile barıĢık ve kültürel 

vurgusu yüksek bir Ġslami kimlik üzerinden kurulan iliĢki biçimi Türkiye‟nin 

Balkanlar‟da göz ardı edilemeyecek bir politik ve kültürel aktör olduğunu ortaya 

koymaktadır.  
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  3. BÖLÜM: ÇAĞDAġ BALKANLARDA TÜRK TOPLULUKLARI   

VE KĠMLĠK VE YÖNETĠM SORUNLARI 

3.1. Kosova Türkleri 

3.1.1. Kosova Sorunundan Kosova Cumhuriyeti’ne Kosova’yı Anlamak 

22 Temmuz 2010 tarihli Uluslararası Adalet Divanı‟nın tavsiye kararı Kosova‟nın 17 

ġubat 2008 tarihli bağımsızlık ilanının uluslararası hukukun ihlali anlamına 

gelmediğini ifade ediyordu. Buna rağmen Sırbistan nazarında Kosova‟nın 

bağımsızlık kararı Sırbistan‟ın ülke toprakları üzerindeki egemenlik haklarının bir 

ihlalidir. Güncel bilgilerin de iĢaret ettiği gibi Kosova toprakları üzerindeki 

anlaĢmazlığın ana tarafları Kosova Arnavutları ve Sırplardır. ÇatıĢan iki ulusçuluk 

arasında Kosova Türkleri‟nin durumunu ele alabilmek için Kosova‟ya yakından 

bakmak gereklidir.  

Ġki ulusçuluğun ilk çatıĢma alanı rekabet halindeki ve birbirini yanlıĢlayan tarihi 

tezler üzerinden kurulur (Daskalovski, 2005:11). Hem Arnavut hem de Sırp ulusçular 

için Kosova bir çıkıĢ noktasıdır. Arnavutlar için Kosova Balkanlar‟ın “herkesten 

önce orada olan” en otantik halkı Ġllirlere aittir. GaraĢanin Planından bu yana Sırp 

ulusçuluğunun kendisine yayılma alanı olarak seçtiği bu tarihi Arnavut toprakları 

aynı zamanda modern anlamda bir Arnavut ulusunun da doğduğu yerdir zira tarihi 

Prizren Ligi
51

 1878 yılında bugün Kosova sınırları içinde yer alan Prizren‟de 

toplanmıĢtır.  Sırplar için ise Kosova adeta bir Kudüs‟tür. Sırp ulusçuluğu içinden 

oluĢan Kosova tarihi 1681-1699 Avusturya- Macaristan Osmanlı SavaĢı esnasındaki 

büyük göçü
52

, Ġkinci Dünya SavaĢı sırasında Ġtalya destekli geniĢletilmiĢ Arnavut 

coğrafyasına dahil edilen Kosova‟da Sırp nüfusun uğradığı tehdit gibi tarihi olayları 

vurgular. Kosova Sırplar için Ortaçağ imparatorluklarının kalbidir. Kültürel ve dini 

Sırp kimliğinin üretildiği anakaradır.  

                                                 
51

 Berlin Kongresi kararlarına etki edebilmek için Arnavutların Prizren‟de bir araya geldikleri tarihi 

toplantı Arnavut ulusçuluğu için bir milat noktasıdır. 1912 yılında Arnavutluk kurulurken Kosova‟nın 

sınırları dıĢında bırakılmasının ardından Kosova‟ya dair bir ilgi hep varolagelmiĢtir.  
52

 Sırp tarihçiler Kosova‟da yaĢayan 185.000 Sırpın göç ettiği ve bu göçün Kosova‟daki etnik sırp 

varlığını azaltan en önemli tarihi olay olduğunu ileri sürer.  
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Sembolik değeri haiz bu tarihi iddiaların tarihi ise aslında kendileri kadar eski 

değildir. Birinci Balkan SavaĢı sonrasında Kosova Osmanlı idaresinden çıktığı 

zaman Sırbistan Kosova üzerindeki egemenlik haklarını bu tarihi haklarla 

temellendiriyordu. Sırplar Kosova üzerinde daha medeni bir halkın sahip olduğu 

moral hakların yanı sıra Sırp Ortodoks Patrikliğinin tarihi binalarının Kosova‟da 

bulunması ve bölgenin bir zamanlar ortaçağ Sırp Krallığının sınırları dahilinde 

olması gibi tarihi haklara da sahip olduklarını 1913 yılında dönemin büyük güçlerine 

ilettikleri memorandumda ifade ediyorlardı
53

 (Malcolm, 2002:47). 

1389‟da Kosova‟nın etnik kompozisyonu hakkında elimizde güvenilir bilgiler 

olmasa dahi 1912‟de Kosova‟nın yoğun bir biçimde Arnavutların yaĢadığı bir 

coğrafya olduğu kesindir. 1912 ile 1966 yılları arasını Clark Kosova‟da ki 

demografik meydan savaĢı olarak adlandırır (Clark, 2000:8). 1912 yılında Osmanlı 

Devleti‟nin Sırplar, Yunanlılar, Bulgarlar ve Karadağlılar‟dan oluĢan Balkan 

devletleri karĢısında kaybettiği savaĢın ardından Osmanlı idaresinin Balkanlardaki 

neredeyse altı asırlık hakimiyetinin son parçalarından biri de elden çıkmıĢ oluyordu. 

Balkan haritası Londra‟da tamamıyla büyük güçlerin patronajında yeni baĢtan 

çizilirken Avusturya-Macaristan Balkanlar‟da güçlenen bir Sırbistan‟dan duyduğu 

rahatsızlığı Sırplara denize açılacak bir toprak parçası verilmesine engel olarak açığa 

vuruyordu. Böylece bağımsız bir Arnavut devleti Adriyatik kıyılarında 

Ģekilleniyordu. Ġtalya‟nın desteğine rağmen Rusya ve Fransa‟nın muhalif görüĢleri 

daha küçük bir Arnavutluk‟un oluĢmasına sebep oluyordu. Böylece Kosova savaĢın 

galiplerinin payına düĢerek Sırbistan Karadağ Krallığı‟na dahil oluyordu.  O tarihte 

de Kosova nüfusu içinde çoğunluğu oluĢturan Arnavutlar için yaklaĢık 85 yıl sürecek 

bir bağımlılık baĢlamıĢ oluyordu. Kosova Birinci Dünya savaĢı sırasında Avusturya 

ve Macaristan‟ın iĢgaline uğradı, 1 Aralık 1918‟de ise yeniden çizilen Balkan haritası 

içinde yeni kurulan Sırp, Hırvat ve Sloven Krallığı sınırlarına dahil edildi. Bu süreç 

içinde Kosova‟nın önemli bir kısım Arnavut ve Türk müslüman nüfusu Arnavutluk 

ve Türkiye‟ye göç ettiler. Bir taraftan da müslüman nüfusun asimilasyon süreci de 

baĢlıyordu. Arnavut dilinde eğitim veren seküler okullar yasaklanarak yerlerine Sırp 

                                                 
53

 Kosova ile ilgili tarihi iddiaların ele alındığı iki çalıĢma için:  MALCOLM Noel (2002), Kosovo: A 

Short History, 2nd Edition, Pan Books, London ve VĠCKERS Miranda (1998), Between Serb and 

Albanian: A History of Kosovo, Columbia University Press, Newyork 
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dilinde eğitim mecburi hale getiriliyordu. Arnavut nüfusun da yaĢadığı Vardar 

Makedonyası “Güney Sırbistan”, Kosova ise “eski Sırbistan” olarak 

isimlendiriliyordu. Ġkinci Dünya SavaĢı sırasında yaĢanan Ġtalyan iĢgali Arnavut 

nüfusun nefes aldığı bir döneme karĢılık gelir. Ġkinci Dünya SavaĢının ardından 

kurulan Yugoslavya Federal Halk Cumhuriyeti‟ne dahil olan Kosova, Kosova ve 

Metohiya özerk bölgesi
54

 olarak Sırbistan Cumhuriyeti sınırları içinde kalıyordu. Bu 

sınırlar aynı zamanda bu günkü Kosova‟nın sınırlarını da belirledi. Tito dönemi 

birçok Arnavut için bir önceki rejimin kolonizasyon ve Arnavut dilini yasaklama 

üzerine kurulu asimilasyon politikalarını tersine çeviren ümitvar bir dönem olarak 

hatırlanır. 
55

 Oysaki 1950‟li yıllar aynı iyimserliği yansıtmaktan uzaktır. 

1950‟li yıllar baskı ve zorla göç politikalarının uygulandığı bir dönemdir. Mektep ve 

medreseler kapatılmıĢ, Ģeriat mahkemeleri lağvedilmiĢtir. 1952 yılına gelindiğinde 

bütün tekkeler kapatılmıĢtı. Yugoslav otoriteleri “Türk” kimliğinin kökleri Osmanlı 

millet sistemine dayanan ve müslüman olmakla eĢdeğer olarak görülen geleneksel 

anlamlarını kullanarak Kosova ve Makedonya‟da geniĢ kitleleri Türk olarak kayıt 

olmaya teĢvik ederek göç etmek durumunda bırakıyorlardı. Bu faaliyetlerin sonucu 

olarak Kosova‟da 1948 yılında 1.315 olan “Türk” sayısı 1953 sayımlarında 34.583‟e 

yükselmiĢti. Daha sonra da görüleceği gibi 1953 yılında Belgrad bu süreci teĢvik 

etmek için Türk kimliğini ulusal azınlık olarak ilan ediyor ve bölgede Türkçe okullar 

açıyordu. Bir anlamda bu uygulamalar parçala ve böl tarzı bir politikanın araçlarıydı. 

Nitekim 1953 yılında Yunanistan ve Türkiye ile imzalanan anlaĢmalarla büyük 

ölçekli göç hareketleri yaĢanıyor ve bölgeden önemli miktarda müslüman nüfus göç 

ediyordu. 1945 ile 1966 yılları arasında Yugoslavya genelinden yaklaĢık 246.000 kiĢi 

Türkiye‟ye göçtü. Bunun yarısı Makedonya‟dan yaĢanan göçlerdi. Kosova‟dan 

                                                 
54

 Altı Federal Cumhuriyet ve iki özerk bölgeden oluĢan Yugoslavya‟de Voyvodina ve Kosova özerk 

bölgelerinin durumu arasında bir fark vardır. Kosova “region” karĢılığı olan ve Sırpça‟da “Oblast” 

olarak ifade edilen bir bölge iken  Voyvodina “Province”  “Pokrajina” olarak ifade edilen bir özerk 

bölgedir. Ġki kavram arasında fark Yugoslav resmi metinlerinde hiçbir zaman açıklığa 

kavuĢturulmamıĢ dahi olsa Kosova‟nın 1963 yılında ancak Voyvodina gibi Province anlamında bir 

özerk bölge statüsüne kavuĢtuğu görülür.  
55

 Ġki savaĢ arası dönemde Arnavut isimleri sonlarına –iç eklenerek ya da Sırpçaya çevrilerek 

(Arnavutça Kryeziu, KarabaĢ anlamına gelir ve Sırpçaya tam bir tercüme ile Crnoglaviç olarak 

çevrilir) SırplaĢtırılır.  
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yaĢanan göçlere dair kesin rakamlar bilinmemekle birlikte Malcolm‟a göre bu 

rakamın 100.000 civarında olduğunu düĢünmek mümkündür (Malcolm;2002:323).
56

  

Bir çok Kosovalı 1950‟li yıllar boyunca güvenlik güçleri tarafından baskı altında 

tutuldu. Bir çoğu Arnavut bayrağı açtıkları için, daha geniĢ politik ve kültürel 

özerklik talep ettikleri için 1950‟li yıllar  boyunca takibe uğradılar.  

1953 tarihli nüfus sayımlarında nüfusun %27‟sini Sırp ve Karadağlılar oluĢtururken 

aynı nüfus parti kadrolarında % 50‟lik ve idari pozisyonlarda ise % 68‟lik bir orana 

sahiptir. Etnik dengesizlik istihdam rakamlarında da dikkat çekicidir aynı nüfus 

Kosova‟da çalıĢanların %50‟sini oluĢturmaktadır. Kosova Yugoslavya‟nın bir iç 

sömürgesi gibidir adeta. Arnavut nüfus ise gelir dağılımı içinde en az paya sahip 

etnik grupların baĢında gelir. 1958 yılında Slovenya‟daki sanayi yatırımı sayısı 465 

iken Kosova‟da sadece 49‟dur. Yirmi yıllık süreç içinde Kosova‟nın Yugoslavya‟nın 

geri kalanı içinde görece fakirleĢtiği görülür. 1946‟da Slovenya‟daki ortalama gelir 

Kosova‟nın üç katı iken 1964‟e gelindiğinde beĢ katına çıkmıĢtır (Malcolm, 

2002:323). Kosova adeta bir ham madde kaynağı olarak görülmektedir, kurulan 

sanayi daha çok Yugoslavya‟nın geri kalanındaki emek-yoğun sanayiye enerji 

tedarik etmeye yönelik sermaye-yoğun bir özellikteydi. Arnavut nüfus arasında 

iĢsizlik oldukça yaygındı fakat Yugoslavya içinde en hızlı çoğalan nüfus yine 

Kosova Arnavutlarının nüfusuydu.  

Tablo 2: Yugoslavya döneminde Kosova’nın nüfusu  

Yıl 1948 1953 1961 1971 1981 1991 

Nüfus   733.034 815.908 963.988 1.243.693 1.584.558 1.954.747 

Kaynak: Kosovo Vital Statistics, (2002-2003)  

1960‟lı yıllar Kosovalı Arnavutların daha yoğun bir biçimde ekonomik ve siyasal 

taleplerde bulunduğu bir zaman dilimidir. 1963 Anayasası ile Kosova‟nın özerk 

bölge statüsü Anayasal olarak kabul görürken Arnavutlar tavizler elde etmeye devam 

ettiler. Kosova yasal düzenlemeler çerçevesinde sadece Sırbistan‟a ait bir özerk 

bölge değil Federal bir özerk bölge olarak da tanınıyordu. Aynı Ģekilde “özerk 

                                                 
56

 Dönemin önce gelen Arnavut Entelektüeli Adem Demaçi Kosovalı Arnavutların Türk olarak 

kaydedilip göçe zorlanmasını protesto ettiği için yargılandı ve 15 yıllık hapse mahkum edildi. 1990 

yılında son kez hapisten çıkarken artık Kosova‟nın Nelson Mandela‟sı olarak anılmaktadır.  
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bölge”ler tıpkı federal cumhuriyetler gibi “sosyo-ekonomik topluluklar” olarak ifade 

ediliyordu. Kosova Arnavutlarının nihai talebi ise federal bir cumhuriyet olarak 

tanınmak Ģeklindeydi. Eski Komünist Mehmet Hoca, Nisan 1968‟de “370 bin 

nüfuslu Karadağlılar kendi cumhuriyetlerine sahipken neden 1.2 milyon nüfuslu 

Kosova Arnavutlarının bir cumhuriyet olarak tanınmadığını soruyordu” 

(Malcolm,2002:325). Kosova Arnavutlarının tarihinde asıl kırılma ise Rankoviç‟in 

1966 yılındaki düĢüĢüyle yaĢandı (Lampe 1998: 284–5).  

Sırp kökenli, Tito‟nun eski dava arkadaĢı, politbüronun en üst düzey üyesi ve ĠçiĢleri 

Bakanı Aleksandır Rankoviç OZNA ve UDBA‟yı
57

 uzunca yıllar kontrol eden ve 

Yugoslav devlet aygıtını bir baskı ve takip mekanizmasına dönüĢtüren isim olarak 

uzunca yıllar Kosovalı Arnavutlar için önemli bir tehdit unsuru, Sırplar içinse bir 

güvenlik kaynağıydı. Rankoviç‟in iktidardan uzaklaĢtırılması Yugoslavya‟nın 

merkezi politikalarından uzaklaĢtığı ve cumhuriyetlerin iktidarının arttırıldığı ademi 

merkezi bir yönetim tarzının hakim olduğu bir dönemi de baĢlatıyordu. Hırvat Baharı 

olarak bilinen politik hareket 1967 yılında bir grup Hırvat akademisyen ve bilim 

adamının etkisiyle baĢlarken bunun tesirleri ülke genelinde 1971 yasal düzenlemeleri 

ve 1974 Anayasasına giden yolu açıyordu. Ülke genelinde yaĢanan bu geliĢmeler 

Kosova‟da Arnavutların durumunu da etkiliyordu. 1969 yılına gelindiğinde Belgrad 

Üniversitesi‟ne bağlı fakülteler yeni kurulan PriĢtine Üniversitesi çatısı altında bir 

araya getirilirken Üniversitedeki eğitim dili Sırpça-Hırvatçanın yanı sıra Arnavutça 

olarak kabul ediliyordu. Üniversite kısa süre içinde Avrupa‟da en yüksek öğrenci 

sayısına sahip üniversitelerden biri haline gelirken 1978 yılına gelindiğinde 

Kosova‟daki Arnavut öğrenci sayısı 1968 yılındaki %38 rakamından %72‟ye 

yükseliyordu. PriĢtine Üniversitesi Kosova Arnavutlarının siyasal bilinçlerinin 

oluĢmasında ve taleplerinin olgunlaĢmasında oldukça önemli bir yere sahiptir. 

Okuryazar Arnavut nüfusun artıĢına rağmen kamusal istihdam alanında yaĢanan 

etnik dengesizlik hala devam etmekteydi. 1980‟lere gelindiğinde dahi her beĢ sırptan 

biri kamu sektöründe istihdam imkanına sahipken bu rakam Arnavutlar için onbir de 

bir Ģeklindeydi.  

                                                 
57

 OZNA (Odeljenje za zaštitu naroda) Halkı Koruma Birimi Sosyalist Yugoslavya‟nın askeri 

istihbarat teĢkilatıydı. Rankoviç tarafından 1944 yılında kurulmuĢtu. UDNA (Uprava državne 

bezbednosti) Devlet Güvenlik Birimi Sosyalist Yugoslavya‟nın gizli siyasi polis teĢkilatıydı.  
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1974 Anayasası ise Kosova‟ya tam anlamıyla özerk bir statü tanıyordu. 1971 

yılındaki bir yasal düzenleme ile özerk bölgelerin statüleri kendi kendilerine 

ekonomik karar alma imkanı bakımından federal cumhuriyetlere eĢitlenmiĢti. 

Anayasal süreç merkezileĢmeden yerelleĢmeye doğru iĢliyordu. Aynı Ģekilde 

Yugoslavya CumhurbaĢkanlığı cumhuriyetlerden iki, özerk bölgelerden ise bir 

üyenin katıldığı kollektif bir organa kavuĢuyordu. 1968 ve 1981 arası dönem 

Kosova‟nın hızla ArnavutlaĢtığı bir dönem olarak bilinir. Eğitim, sağlık, ekonomi ve 

kültür alanında Yugoslavya genelinde yaĢanan göreli iyileĢme Kosova‟ya da 

yansımaktadır. 1948‟de Kosova nüfusunun %71‟i okuryazar değilken 1979‟da bu 

rakam %31‟lere düĢmüĢtü.  

Bu zaman dilimi aslında Kosova‟da Sosyalist modernleĢmenin somut sonuçlarının 

Osmanlı- Türk bakiyesini de azar azar sildiği bir dönemdir. Osmanlı dönemini 

yaĢamıĢ bir kuĢak bu yıllarda yavaĢ yavaĢ azalırken yeni dönemin insanları nüfusun 

çoğunluğunu oluĢturmaktadır. Kosova‟da Arnavutlar hatta Sırplar dahi Türkçe 

konuĢurken yavaĢ yavaĢ bu halka daralmakta ve Prizren ve civarını içerecek biçimde 

küçülmektedir.
58

  

Tito‟nun ölümü Yugoslavya için olduğu kadar Kosova içinde yeni bir dönemin 

baĢlangıcı olmuĢtu. Hayatının son yıllarına doğru Yugoslav kimliğinin en önemli 

sembolerinden biri haline gelen Tito‟nun ölümü ile birlikte Yugoslavya‟yı bir arada 

tutan maya adeta bozuldu ve uzunca bir süredir dondurulan ulusal sorunlar tekrar 

gündeme geldi. Dönemin yükselen Ulusçu siyasetleri içinde Slobodan Miloseviç‟in 

hususi bir yeri vardır. Popülist ulusçu söylemleriyle siyaset alanını muhalif 

görüĢlerden yavaĢ yavaĢ temizleyen ve kitlesel destek elde eden Miloseviç 

Yugoslavya‟nın dağılma sürecine olduğu kadar Kosova siyasetine de damgasını 

vuruyordu. 28 Mart tarihinde Belgrad‟da Sırp meclisinde alınan bir kararla 

                                                 
58

 Bu dönemi Kosovalı Arnavut gazeteci-yazar Migjen Kelmendi Ģu cümlelerle anlatmaktadır.“bu 

dönemde refaha kavuĢmaya baĢladık, renkli televizyonlar ve modern mobilyalar ve buzdolapları yavaĢ 

yavaĢ bizim de bir ortasınıfımız oluĢuyordu. Herkes bir diğeri gibi yaĢamaya baĢlamıĢtı. Üniversite 

kütüphanesi inĢa edilmiĢti ve biz artık kendimizi Kosova‟nın gerçek baĢkenti gibi hissediyorduk. 

Bütün caddeler asfaltla kaplanıyordu. Belediye BaĢkanını “Asfalt Nazmi” diye çağırıyorduk. bu 

yıllarda eski Osmanlı mirası ile savaĢtıklarını düĢünüyorlardı yeni apartman blokları dikiliyor ve 

insanlar bu yeni evlerde yaĢamak istiyorlardı. Eğer eski bir evde yaĢıyorlarsa kendilerini modası 

geçmiĢ hissediyorlardı. 1976‟da birden bire il modern kafe ile tanıĢtık. Buralarda yaĢadığımız en iyi 

günler 1970‟li yıllardı. 1981‟den sonra her Ģey çökmeye baĢladı. (Judah, 2008:56) 
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Kosova‟nın özerkliği itibari bir düzeye indiriliyordu. MiloĢeviç‟in kullanımında Sırp 

ulusçuluğu artık dizginlenemezdi. Nitekim 28 Haziran 1989 tarihinde Kosova 

ovasında MiloĢeviç‟in Kosova SavaĢı‟nın altıncı yüz yılı törenlerinde yaptığı 

konuĢma tam anlamıyla Sırp ulusçuluğunun kült metinlerinden biriydi. MiloĢeviç‟in 

nüfuzu Yugoslavya tarihinde ancak Tito ile mukayese edilebilecek bir düzeye 

yükselmiĢti. Kosova, Voyvodina ve Karadağ‟ı sadece Sırpların desteğiyle elde eden 

MiloĢeviç‟in ulusçuluğu kısa süre sonra Hırvat ulusçuluğu ile karĢılığını bulacak ve 

Yugoslavya‟nın dağılma süreci tetiklenmiĢ olacaktı (Malcolm, 2002: 344). 

1990‟lı yıllar boyunca Kosovalı Arnavutların mücadelesi içinde iki teĢkilat ön plana 

çıkıyordu. Köklerini PriĢtine Üniversitesi etrafında oluĢan entelektüel çevrelerde 

bulan “Kosova Sosyologlar ve Filozoflar Derneği” ve “Kosova Yazarlar Derneği” 

kamuoyu oluĢmasında, imza kampanyaları ve mitingler organize edilmesinde önemli 

bir iĢlev görüyordu. Kosova Yazarlar Birliği baĢkanı olan Dr. Ġbrahim Rugova bu 

yıllarda ön plana çıkıyordu. Rugova Aralık 1989‟da Kosova Demokratik Ligi‟ni 

kuruyordu. 
59

 Rugova siyaseti üç saç ayağı üzerine oturuyordu. ġiddet eylemlerini 

engellemek, Kosova‟da ki problemi uluslararasılaĢtırmak, seçim ve nüfus sayımlarını 

boykot ederek ve bir Kosova Cumhuriyeti‟nin kendine mahsus devlet aygıtlarının 

çerçevesini oluĢturacak biçimde Sırp otoritesinin meĢruluğunu kabul etmemek. 

Balkanların Gandi‟si olarak uluslararası Ģöhrete kavuĢan Rugova Kosova‟da bir çeĢit 

“pasif direniĢi” örgütlüyordu. Sırp müfredatını kabul etmeyen 6000 Arnavut 

öğretmen ve çok sayıda doktor ve sağlık görevlisi iĢten çıkarılıyordu. Buna karĢılık 

eğitim ve sağlık alanında Arnavut toplumu kamu hizmetlerini kendi paralel 

kurumları aracılığıyla yürütüyordu. Sırp devletinden maaĢ almayan kamu 

görevlilerinin maaĢları gönüllü bir zeminde toplanan vergiler ve disaporadan gelen 

yardımlarla finanse edilen KDL
60

 tarafından karĢılanıyordu (Malcolm, 2002:349).  

Bosna SavaĢı‟nı sona erdiren Dayton AnlaĢması‟nda Kosova ile ilgili her hangi bir 

bahsin olmaması Rugova‟nın “pasif politikalarla” soruna uluslararası destek sağlama 

yönteminin zayıflamasına neden oldu. 1997‟den itibaren Kosova KurtuluĢ Ordusu 

(UÇK: Ushtria Çlirimtare e Kosoves; KLA, Kosovo Liberation Army) gündeme 

                                                 
59

 Arnavut Ulusçuluğunun temellerini atan 1878 tarihli Prizren Ligi‟ni çağrĢtırır bir biçimde. 
60

 Rugova Liderliğindeki Kosova Demokratik Ligi 23 Aralık 1989‟da kurulmuĢtu. Hala  Kosova‟daki 

etkili siyasi oluĢumlardan biridir. 2010 yılındaki genel seçimlerde %24.7 oranında oy elde etti.  
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geliyordu. 1993 tarihinde kurulan UÇK, gerilla grubundan bir orduya dönüĢüyor, 

yine Arnavut ailelerden sağlanan gönüllü vergiler ve diasporadan gelen destek 

sayesinde finansal desteğe kavuĢuyordu. UÇK‟nın Sırp güvenlik güçlerine karĢı 

yürüttüğü faaliyetler Arnavut köylerinin yakılması ve sivil halkın öldürülmesi gibi 

Ģiddet olaylarına sebep oluyordu.
61

 1999 tarihinde NATO kuvvetlerinin Kosova‟ya 

müdahalesi Bosna‟da yaĢanan bir dramın benzerinin Kosova‟da tamamlanmasını 

engelledi. 1999 yılındaki Kosova SavaĢı‟nda UNCHR verilerine göre 900 bin 

Kosovalı Arnavut göçe zorlandı. 10 ile 15 bin kiĢinin öldürüldüğü tahmin 

edilmektedir, 2005 tarihi itibarıyla hala kayıplara karıĢan 2.464 kiĢinin akıbetinden 

haber alınamamıĢtır (Türbedar, 2008:87). 

Nato‟nun Kosova müdahalesinin ardından Sırp güçleri Kosova‟dan çekildi yerine ise 

NATO‟nun Kosova gücü KFOR (Kosovo Force) geçti. BM Güvenlik Konseyi‟nin 

1244 sayılı kararı‟na binaen Kosova‟da UNMĠK (United Nations Ġnterim 

Administration Mission in Kosova) idaresi kuruldu ve 17 ġubat 2008 yılında 

Kosova‟nın bağımsızlığının ilanına kadar Kosova BM‟nin bir pretoktorası olarak 

idare edildi (Lindsay, 2009). 

Bu gün Kosova Cumhuriyeti 10,908.1 km²‟lik bir alan üzerinde yaklaĢık 2.1 milyon 

bir nüfusa sahip bir devlettir.
62

 Arnavutluk, Sırbistan, Karadağ ve Makedonya ile 

                                                 
61

 ġiddet karĢıtı üslubuyla ABD baĢta olmak üzere uluslararası anlamda destek gören Rugova 

siyasetine rağmen UÇK‟nın uluslar arası kabul görmesi zaman aldı. UÇK, ABD tarafından 1998 

yılının ortalarına kadar uzunca bir süre terörist örgüt olarak görüldü. NATO müdahalesinin hemen 

öncesinde terörist örgüt listesinden çıkarılarak “yerel muhatap” olarak nitelendi. Yakın zamanda 

Avrupa Komisyonu Raportörü Dick Maty tarafından hazırlanan rapora göre de uyuĢturucu, silah ve 

organ kaçakçılığı ile de uğraĢan bir terörist örgüt olarak nitelenmektedir 

(bkz:http://www.guardian.co.uk/world/2010/dec/14/kosovo-prime-minister-llike-mafia-boss)  

UÇK Kosova, Makedonya ve Karadağ Arnavutlarını bir çatı altında toplamayı hedefleyen Arnavut 

Ulusçusu bir ideolojik çerçeveye sahiptir.  Hareketin içinden çıkan bir çok lider bu gün Kosova 

Siyasetinde önemli roller üstlenmektedir. Agim Çeku eski BaĢbakan ve mevcut hükümetin Güvenlik 

Bakanı, Ramush Haradinaj eski BaĢbakan ve Kosova siyasetinin güçlü partilerinden AAK (Kosovanın 

Geleceği Ġttifakı) partisinin lideri, Ģu andaki BaĢbakan HaĢim Taçi bunlardan sadece bir kaçıdır. 

Günümüzde günümüzde Arnavut Ulusçuluğunun ancak geleneksel bir figür olarak “Ġskender Bey” ile 

karĢılaĢtırılabilecek ve etrafında ulusçu mitler üretilen Adem YaĢari ise UÇK‟nın en önemli 

liderlerinden biriydi. 7 Mart 1998 yılında ailesinin 52 üyesi ile birlikte Sırp kuvvetlerince Prekaz 

köyündeki kendi evinde yaĢanan çatıĢmada öldürülen YaĢari‟nin büstü Tiran‟ın merkezindeki ünlü 

parkta yer almaktadır (Pettifier, 2005:144). Öte yandan Kosova ve Arnavutluk‟un bir çok yerinde ise 

Adem YaĢari‟ni Ġskender Bey imajlarında da görülecek kalın sakallı ve heybetli resimlerine rastlamak 

mümkündür. YaĢari‟nin ölümü etrafında oluĢan kült çağdaĢ Arnavut Ulusçuluğunun en önemli 

popüler ögelerinden biridir.  
62

 Veriler Kosova Ġstatistik Kurumuna ait resmi verilerdir. 1981 yılından beri nüfus sayımının 

yapılmadığı Kosova‟da nüfus ile ilgili sağlıklı verilere ulaĢmak mümkün değildir. 1991 yılında 

yapılan nüfus sayımı Sırp Federasyonu Ġstatiktik Kurumu tarafından yapılmıĢ ve Arnavutlar tarafından 

http://www.guardian.co.uk/world/2010/dec/14/kosovo-prime-minister-llike-mafia-boss
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toplam yaklaĢık 700 km²‟lik bir sınıra sahiptir. Km²‟ye 193 kiĢinin düĢtüğü ülkede 

nüfus yoğunluğu yüksektir. 33 belediye‟den oluĢan Kosova‟nın baĢkenti PriĢtine 

olup Prizren, Gilan, Ġpek, Jakova, Mitroviça, Ferizay baĢlıca önemli Ģehirlerdir. 

Nüfusun %92‟sini Arnavutlar % 5.3‟ünü Sırplar geri kalanını ise Türk, Rom, 

BoĢnak, Goralı, TorbeĢ gibi topluluklar oluĢturmaktadır.  

3.1.2. Kosova’da Türk Nüfusu ve Türk Kimliği  

Osmanlı ve Sırbistan Hükümetleri arasında 14 Mart 1914 tarihinde imzalanan barıĢ 

anlaĢması mucibince Sırbistana terkedilen arazide yaĢayan müslüman nüfusun 

varlıklarını idame ettirmelerine dair Müftü yetiĢtirmek üzere Sırp hükümetinin bir 

müessese tesis edeceği, öğrenimin Türkçe yapılacağı, Sultan Murad Hüdevendigar 

türbesinin hizmet ve muhafazasında baĢmüftü tarafından karĢılaĢtırılacak bakıcıların 

masraflarının Osmanlı Devleti tarafından karĢılanacağı gibi bir kısım siyasi ve 

kültürel haklar tanınmıĢ olmasına rağmen daha sonra bu haklar Türkiye Cumhuriyeti 

tarafından kullanılmadı. Bu anlaĢmadan sonra 1951 yılında Kosova Metohiya 

Bölgesi Halk Kurulu tarafından alınan “Kosova‟da Türk azınlığı için gereken bütün 

yerlerde Türk dilinde derslerin yapılacağı okulların açılmasına” dair karar alınmasına 

kadar yönetimi altında bulundurdukları topraklarda Türk varlığını kabul etmediler.  

Bu tarihten sonra ise Yugoslavya Cumhuriyeti içinde devlet olmak yönünde 

mücadele eden Kosovalı Arnavut nüfusa karĢı yürütülen devlet politikasının bir 

enstrümanı olarak Türk nüfus Kosova‟da sürekli olarak kullanıldı. Nitekim Türk 

nüfusun çoğunluk olarak yaĢadıkları bölgelerde Türkçe eğitim görülecek ilkokul ve 

liselerin açılmasına karĢı gelen Arnavutlar mahkemelik olmuĢsa da okullarda Türk 

dilinde öğrenimin yapılmasını kabul etmeyen Arnavutlar Türklere karĢı tavırlarını 

sürdürmüĢlerdi.  

Osmanlı‟nın fetih ve iskan siyaseti neticesinde çok sayıda Anadolu Türkünün 

Balkanlara ve bu çerçevede Kosova‟ya yerleĢtirildiği bilinmektedir. Balkanlardaki ve 

Kosova‟daki Türk varlığının bir kısmının 1877-1878 Osmanlı Rus savaĢının 

ardından Anadolu‟ya göç ettiği görülür. Bu göç dalgası Balkan savaĢından sonra 

                                                                                                                                          
büyük ölçüde boykot edilmiĢti. 01.04.2011 tarihinde uzunca bir aradan sonra tekrar nüfus sayımı 

yapılacaktır.  

(http://esk.rksgov.net/eng/index.php?option=com_content&view=article&id=122&Itemid=24), 

18.02.2011 

http://esk.rksgov.net/eng/index.php?option=com_content&view=article&id=122&Itemid=24
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daha da hızlanarak günümüze kadar devam etmiĢtir. 1912-1948 yılları arasında 

600.000 cıvarında Türk‟ün Türkiye‟ye göç etmesi onların bu dönem içerisinde ne 

denli zorluklarla karĢı karĢıya olduğu gerçeğini ifade etmektedir. Tito‟nun 

Yugoslavya‟nın baĢına geçmesiyle birlikte Kosovalı Türkler kısmen rahatlamıĢlardır.  

Eski Yugoslav resmi kayıtlarında 1951 yılına kadar Kosova‟da Türklere 

rastlanmamaktadır.  

Tablo 3: Kosova’da Türk nüfus 1931-2006 

Yıllar Türk Nüfus Genele Oranı Yıllar  Türk Nüfus Genele Oranı 

1931 ---- --- 1971 12.244 1,0 

1948 1320 0,2 1981 12.513 0,8 

1953 34.590 4,2 1991 10.445 0,5 

1961 25.764 2,7 2006 8.400 0,4 

Kaynak: Kosovo Statistical Office 

Otoriter bir yönetim içinde azınlıkların hakim unsur tarafından yok sayılması, aynı 

Ģekilde azınlıkların hakim unsur içinde olmaktan kaynaklanan avantajlara yönelik 

kimlik tercihlerinde bulunmaları yaygın uygulamalardır. Balkanların genelinde 

olduğu gibi Kosova‟da da nüfus sayımları etnik siyasetin nesnesi konumundadır. 

Ayrıca akıĢkan kimlikler bir nüfus sayımından diğerine farklılıklar gösterir. Özellikle 

azınlık konumunda olan topluluklar açısından hakim unsura göre kimlik tercihleri 

farklılaĢabilir. Fakat dikkat edilmesi gereken husus Balkan coğrafyasında etnik 

kimliklerin daha geniĢ dini kimliklerin sınırları içinde Ģekilleniyor oluĢudur. Osmanlı 

Millet sistemi mirası üzerinde dini kimlikler belirleyici olabilmekte ve kimi zaman 

Türkler mevcut politik ortama göre kendilerini Arnavut, Rom ve BoĢnak olarak 

kaydettirebilmektedir. Aynı Ģekilde müslüman Arnavut, Rom ya da BoĢnaklar 

kendilerini Türk olarak gösterebilmektedir. 1948 yılındaki nüfus sayımında 

Yugoslavya genelinde sadece 95.940 kiĢi kendini Türk olarak kaydettirmiĢti. Zira 

Türk olmak özellikle Osmanlı Devleti‟nin bölgeden çekilmesini müteakip olumsuz 

imalara sahip bir kimlik biçimiydi ve bunda Türkiye‟nin söz konusu dönemde, 
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Yugoslavya‟dan farklı bir biçimde kendini Batı blokuna yakın konumlandırmasından 

kaynaklanan bir gerilim de etkiliydi. Oysaki 1953 yılına gelindiğinde Yugoslavya 

Tito ve Stalin arasında yaĢanan ayrıĢmanın ardından Komünist bloğa daha 

mesafelidir ve 1953 tarihli Türkiye‟nin de dahil olduğu Balkan paktında bir madde 

ile Türklerin Yugoslavya‟dan gönüllü göç edebilmeleri için düzenleme yapılmıĢtı. 

Bu sebepten dolayı bir çok Arnavut, Rom ya da BoĢnak da kendilerini Türk olarak 

kaydettirmiĢti. Özellikle 1974 sonrasında Arnavut olmanın Kosova‟da avantajlı bir 

konuma yükselmesi ve hakim Arnavut unsurun ArnavutlaĢtırma uygulamaları Türk 

nüfusun Arnavut kimliği içinde dönüĢmesini etkilemiĢtir (Gökdağ, 2008:123).  

1991 yılındaki sayımlarda Türklerin nüfusu 12.000 olarak görülmekle birlikte 2000 

yılında AGĠT tarafından düzenlenen nüfus sayımı Türkçe‟nin UNMĠK yönetimi 

altında resmi dil olarak sayılmamasından dolayı Türk nüfus tarafından boykot 

ediliyordu. AGĠT istatistikleri 2000‟li yıllarda Türk nüfusu 15 ila 20 bin arasında 

gösterirken Kosova Türk toplumu mensuplarınca Türk nüfusun 50 ile 60 bin 

civarında olduğu iddia edilmektedir. Kosova Ġstatistik Kurumu verilerine göre ise 

2006 yılında Türk nüfusun 8400 civarında olduğu değerlendirilmektedir. Bu konuda 

güvenilir bilgilere ise ancak 1 Nisan 2011 tarihinde yapılacak Kosova nüfus 

sayımları sonucunda ulaĢılabilecektir. Yeni sayımlarda Türkçe formların da 

kullanılacak olması aynı zamanda Türkçe bilen bir nüfusun varlığını da ortaya 

çıkaracaktır. Nitekim Kosova Nüfus Sayımı Türk yetkilisi Fikrim Damka Türk 

nüfusun resmi kurumlarca ifade edilenin çok üzerinde çıkacağını iddia etmektedir. 

Kosova‟da kendisini etnik olarak Türk ifade eden nüfusun Türkçe konuĢan nüfusa 

oranla az olduğu dikkate değer bir iddiadır. Bir dönem Balkanların geçerli dili olan 

Türkçe‟nin günümüzde Kosova‟da 200.000 (konuĢanının) olması ilgi çekicidir. Zira 

Türklerin Kosova‟daki sayısı bazılarına göre bu rakamın %10‟una bazılarına göre ise 

de % 25‟ine tekabül etmektedir. Özellikle Kosova‟daki Türk nüfusun en yaygın 

olduğu Prizren‟in Balkanlarda özel bir durumu vardır. SavaĢın hemen sonrasında 

Kosovadaki kitleselleĢme imkanına sahip tek diri ideoloji olan Arnavut 

ulusçuluğunun etkisindeki yerel yönetimlerin de teĢvik ettiği demografik yeniden 

inĢa süreci Prizren Ģehrinin tarihsel ve kültürel dokusunu derinden değiĢtirmektedir. 

Nitekim Ģehir Balkanlarda Osmanlı ve Türk kültürünün en önemli merkezlerinden 
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birisidir ve bu anlamda Ģehrin etnik aidiyetlerine bakılmaksızın bütün unsurlarının 

kullandığı ortak dil türkçedir. Türkçe bilmek seçkin ve kültür sahibi olmanın bir 

göstergesidir. Kasabalılık olarak bilinen yerel sosyoloji sonradan görmelikle ve 

kabalıkla özdeĢleĢen “Çülilik” olarak ifade edilen (Köylülük) ötekisini doğurmuĢtur. 

Bu çerçevede Türkçe kasabalıların yani Ģehirlilerin dilidir.  

 Balkanlarda kimlikler oldukça iç içe geçmiĢ ve akıcı kategorilerdir. AĢağıdaki 

satırlar Sancaklı Zuvdija Haciç‟e ait olmasına rağmen Balkanların geneline dair fikir 

vermektedir. 

“İstanbul‟a geldiğimde insanlar bana “Sen kimsin?” diye soruklarında “Ben 

Türküm, Turçin” dedim. Bu imkansız anlamında kafalarını iki yana salladılar. 

“hayır sen bir Arnavutsun” dediler. Bundan dolayı bir Arnavut olarak İşkodra‟ya 

gittim. Orada ise Boşnak olduğumu söylediler. Bu nedenle Bosnalı olarak 

Saraybosna‟ya gittim. Çevremdekiler nerelisin diye sordular. Boşnak olduğumu 

söyleyince çıldırmış olduğumu düşündüler ve bana müslüman Karadağlı olduğumu 

söylediler. Sonra Podgoritsa‟da bir adam bana Türk‟ten başka bir şey olmadığımı 

söyledi. Fakat bir insanın bunu anlaması imkansız.” (Yılmaz, 2004:129). 

Balkanlar‟da Osmanlı millet sisteminden miras kalan dini kimlikler kimi zaman 

tekrar güncellenebilmektedir. Örneğin BoĢnaklar kendilerine kimi zaman Turci 

dedikleri gibi kimi zaman da kendilerini etnik anlamda Türk‟ten ayırtedebilmek için 

BoĢnak diyebilmektedir. Nitekim Müslüman milletinin mensupları Balkanların 

Hıristiyan halkları tarafından “Türk” olarak adlandırılabilmekte ve Türklük etno-

seküler bir kimlik inĢası olmanın dıĢına çıkarak içi dini olanla daha fazla 

doldurulmuĢ bir kimlik biçimi olarak kullanıma girebilmektedir. Bu anlamda 

“Türklük” bütün Balkanlarda olduğu gibi Kosovada da Ġslam ile özellikle Osmanlı 

Ġslamı ile özdeĢleĢmiĢtir. “Türklüğün Ģartı beĢtir” “elhamdülillah Türk‟üm” gibi 

ifadeler Türklüğün etnik bir aidiyet biçimi olmaktan öte Kosova‟da Osmanlı ve Ġslam 

geleneği üzerinde durmak ve bu geçmiĢi muhafaza etmek anlamlarına geldiğini 

göstermektedir.  

Ulusçulukların etnik sınırları belirginleĢtirmesi sebebiyle Arnavut olmak müslüman 

dini aidiyetin üzerinde bir öneme sahip olmaktadır. Ġslam‟ın etnik kimlikleri aĢan 

vurgusuna rağmen Kosova Arnavutları arasında hem dindar bir müslüman olmanın 
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hem de Osmanlı geçmiĢini olumsuzlayan bir ulusçu olmanın selefi akımlar sayesinde 

mümkün olabildiği görülmektedir. Nitekim son yıllarda özellikle savaĢ sonrasında 

Kosova‟da yaygınlaĢan selefi Ġslami gruplar ve akımların yoğunluklu olarak Arnavut 

nüfus arasında yaygınlık kazanmıĢ olması dikat çekicidir. Vahhabilik Arnavut 

ulusçuluğunun tarihi ve kültürü algılama biçimine paralel bir biçimde 6 asırlık islam 

kültürü ve eserlerini hiçe sayarak Ġslamı ilk dönem Ġslam tarihinin pratiklerine 

indirgeme iddiasındadır ve uzun vadede Osmanlı izlerini Balkanlardan silmeye 

hizmet etmektedir. Yine Kosova genelinde tahrip edilen ya da son derece vulgarca 

“onarılan” Osmanlı camileri selefi akımların gelenekle hasmane iliĢkilerini 

somutlaĢtırmaktadır ve Balkanlardaki diğer ulusçu eğilimler gibi Osmanlı tarihi ile 

sorunlu bir iliĢkisi olan Arnavut ulusçuluğunun da tarih algılaması ile uzlaĢmaktadır. 

Böylece Kosova‟da çatıĢan iki etnik ulusçuluk arasında sahip olunan dini ortak payda 

üzerinde Arnavutlara yakınlaĢması gereken Türk nüfus bugün Arnavut 

ulusçuluğunun istemeyerek varlığını kabul etmek zorunda kaldığı bir azınlık 

durumundadır. Bu nokta Kosova‟da Türk olmanın,  kendini çoğunluk durumundaki 

Arnavut nüfustan öncelikli olarak ayrıĢtıran Türkçe konuĢmak zemini üzerinde 

oluĢunu da anlaĢılır kılmaktadır. Kosova‟da Türk olmak Türkçe konuĢmak anlamına 

gelmektedir. GeçmiĢte adeta bir “lingua franca” olarak bütün etnik unsurların ortak 

anlaĢma dili olan Türkçe, Arnavut ulusçuluğunun baskıcı tavrı yüzünden artık sadece 

sınırlı Türk nüfusun ve yaĢlı kesimin konuĢabildiği bir dile doğru evrilmektedir. 

Osmanlıların Balkanlardan çekilmesinden bu güne kadar Kosova Türkleri çeĢitli 

baskılara ve asimilasyonist (asimilasyona yönelik) politikalara maruz kalmıĢlardır. 

1919 yılında Osmanlı toprak sisteminin tamamını yok etmek için Agra reformuyla 

topraklar Türk- Müslüman ahaliden alınıp baĢka yerlerden getirilen Sırplara 

verilmiĢtir. 1967-1990 yılları arasında Kosova Türkleri  “ArnavutlaĢtırılma” 

siyasetinin kurbanı seçilmiĢlerdir. Türk göçlerinin artmasında bu tür eritme 

politikaları da rol oynamıĢtır. Bazı Arnavut kökenli bilim adamları Kosova‟dan 

Türkiye‟ye göç edenleri Türk göstererek Kosova Türklüğünü inkar yolunu 

seçmiĢlerdir. 1989 yılında Kosova‟nın özerklik statüsünü iptal eden Miloseviç bu 

süreçte Arnavut nüfusa karĢı Türkleri. desteklemiĢ, en azından onlara karĢı çok fazla 

baskı uygulamamıĢtır. Arnavut karĢıtı devlet politikalarında birer siyasi enstrüman 

olarak kullanılan Kosovalı Türkler Arnavutların ayrılıkçı hareketlerine çok fazla 
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destek vermediklerinden dolayı onların düĢmanlıklarına maruz kalmıĢlardır. 

Arnavutlar bu süreçte Türkleri Sırplarla iĢbirliği yapmakla suçlarlar. Kosovalı 

Türkler sayısal bakımdan azınlık oldukları için Sırplar ve Arnavutlar arasında taraf 

olmamıĢtır. Ancak Türkler arasında Sırp ve Arnavutlarla iliĢkisi olan kiĢileri bulmak 

mümkündü. Çok uluslu yapılara uzun süre birlikte yaĢayan toplumlarda bu tür 

iliĢkilerin olması kaçınılmazdır. Kosovalı Türkler tarafından kurulan Türk 

Demokratik Birliği adlı Parti, Arnavut yanlısı bir siyaset izleyen Türk Halk Partisi 

tarafından Sırp iĢbirlikçisi olmakla suçlanmıĢtır.  

Günümüzde Kosova Türk‟ü denilince etnik bir topluluk anlaĢılmaktadır. Kosova‟da 

Türk kimliğinin kurucu unsurları kamusal alanda Türkçe‟nin kullanımı, Türkçe 

eğitim imkanı, Türk siyasi partileri, sivil toplum ve medya kuruluĢları olmaktadır. Bu 

alanlara yakından bakarak Kosova‟daki Türk topluluğunun kimlik ve yönetim 

sorunları ele alınacaktır.  

3.1.3. Kosova’da Türkçe 

Kosova‟da Türk topluluğunun etnik kimliğinin sınırlarını belirginleĢtiren en önemli 

unsur dildir. Kosovalı Arnavutlarla Kosovalı Türkler arasındaki etnik sınırların 

çizilmesinde Türkçenin kullanımı önemli bir rol oynamaktadır.  

1951 yılında Türk nüfusun varlığının resmi düzeyde tanınmasıyla birlikte Türkçe 

eğitim ve kültür faaliyetlerini bir süre sonra basın ve yayın faaliyetleri izlemeye 

baĢlamıĢtı. Türklerin yerel ve merkezi düzeyde temsiline imkan veren ve eĢit 

vatandaĢlık haklarına sahip olduklarını ifade eden yasal düzenlemeler yapılmaya 

baĢlandı. 1977 tarihli Resmi Dillerin Kullanımı yasası ve 1989 yılına kadar 

yürürlükte olan 1974 tarihli Kosova Sosyalist Özerk Bölgesi Anayasası Türk 

kimliğine kendini ifade edebilmesi için oldukça geniĢ imkanlar sunmaktaydı.  

1974 tarihli Anayasa‟nın ilgili maddeleri Ģu Ģekildeydi.  

Madde-5: Kosova Sosyalist Özerk Bölgesi‟nde Arnavutlar, Müslümanlar, Sırplar, 

Türkler, Karadağlılar ve diğer ulus ve halkların, etnik grupların mensupları her 

alanda eĢittirler, aynı hak ve görevlere sahiptirler. Ulus ve halklar arasında eĢitliğin 

sağlanabilmesi için, her alanda özgürce geliĢebilmeleri, ulusal kimliklerini ifade 
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edebilmeleri, dil, kültür, tarih ve diğer değerlerini koruyabilmeleri güvence altına 

alınmaktadır.  

Madde 6: Kosova Sosyalist Özerk Bölgesi‟nde Arnavut, Sırphırvat ve Türk 

dillerinin, yazılarının eĢitliği teminat altındadır.  

Madde 193/2: Türklerin yaĢadığı bölgelerde Türk dili ve yazısı diğer dillerle eĢit bir 

biçimde kullanılır.  

Madde 194/1: Ġlk, orta ve yüksek öğretim kurumlarında herkesin kendi anadilinde, 

Arnavutça, Sırphırvatça ve Türkçe öğrenim görmesine gereken koĢullar temin edilir.  

Madde 196/1: Belediyelerin yönetmeliklerinde, Arnavutça ve Sırphırvatçanın, 

Türklerin yaĢadığı belediyelerde de Sırphırvatça, Arnavutça ve Türkçenin eĢit 

kullanılması vurgulanmalı, bu eĢitlik uygulamada yerine getirilmelidir (Bağımsız 

Türk AraĢtırmacılar Grubu, 2010:69). 

Anayasanın sağladığı bu imkanlar çerçevesinde Kosova‟da Türk nüfusu kültür, sanat 

ve edebiyat alanında olduğu kadar siyasi ve ekonomik sahada da kendini ifade 

edebilmiĢtir. 1989 yılında Miloseviç yönetimi tarafından Kosova‟nın özerkliği 

statüsü kaldırılınca Arnavutça ile birlikte Türk dili ve alfabesi de uygulamadan 

kaldırılmıĢ Sırp dili ve Kiril alfabesi resmiyet kazanmıĢtır. 1990‟lı yılların ekonomik 

ve siyasi açıdan çalkantılı dönemi sırasında zorluklar yaĢayan Kosova Türkleri 1999 

savaĢı ve ardından NATO müdahalesi ile oluĢan yeni dönemin Ģartlarına uyum 

sağlamak durumunda kalmıĢtır. Nitekim NATO müdahalesini müteakiben 1244 

sayılı BM kararı ile UNMĠK idaresi altında BM‟nin bir pretektorası olan Kosova‟da 

Türkçe UNMĠK yöneticisi Bernard Kouchner‟in yayımladığı 1999/1 sayılı ilk 

düzenleme ile resmiyetten kaldırılmıĢtı. Türkçenin yerine Ġngilizce resmi dil olarak 

kabul görürken ilgili madde uyarınca “UNMĠK düzenlemelerinin Arnavutça, Sırpça 

ve Ġngilizce olarak düzenlenmesi ve farklılık olması halinde Ġngilizce metnin esas 

alınması” hükme bağlanmıĢtı. Türkçe‟nin kullanımı Anayasal düzeyden yerel düzeye 

indirgenerek belediyeler düzeyinde kullanımına imkan verilmiĢti. 2000‟li yıllar 

boyunca Türkçe‟nin 1974 tarihli Kosova Anayasasında tanınan haklar çerçevesinde 

tekrar eĢit bir resmiyet kazanabilmesi için mücadele verilmiĢtir.  
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2006 yılı Temmuz ve Eylül aylarında Kosova Meclisinde de gündeme gelen resmi 

dillerin kullanımına iliĢkin yasal düzenlemeler esnasında Türkçe‟nin Arnavutça ve 

Sırpça ile birlikte resmi kullanımı kabul görmemiĢti.(Yeni Dönem, 02.08.2006) 

Prizren dıĢındaki belediyelerde %5 ve %3‟lük bir baraj konularak Türkçe‟nin yerel 

düzeyde resmiyet kazanmasına imkan tanınmıĢtır.  Buna göre ilgili maddeler Ģu 

Ģekildeydi:  

Madde 1-1.2: Belediye düzeyinde Türkçe, BoĢnakça ve Romca dilleri gibi diğer 

topluluk dilleri, iĢ bu Yasa ile belirlenen Ģartlar altında resmi kullanımdaki diller 

olacaktır.  

Madde 2/2.1: Arnavutça ve Sırpça ile bunların yazıları Kosova‟daki resmi dillerdir 

ve Kosova kurumlarında eĢit statüye sahiptirler. 2/2.3: Anadili resmi dil olmayan bir 

topluluğun yaĢamakta olduğu belediyelerde, bu topluluğun o belediyedeki genel 

nüfusun en az %5‟ini oluĢturması durumunda, bu topluluk dili o belediye içerisinde 

resmi dil statüsüne sahip olur ve resmi dillerle eĢit haklı olarak kullanılır. Yukarıda 

belirtilmiĢ olanlar dikkate alınmadan, istisnai olarak, Prizren Belediyesi‟nde Türkçe 

dili resmi dil statüsüne sahiptir. 2/2.4: Anadili Kosova‟daki resmi dillerden biri 

olmayan bir topluluğun yaĢamakta olduğu belediyelerde, bu topluluğun o 

belediyenin genel nüfusunun %3‟ünden fazlasını temsil etmesi durumunda, bu 

topluluk dili o belediye içerisinde resmi kulanımdaki dil statüsüne sahip olur ve bu 

Yasanın 8. maddesinde belirtilen hükümlere uygun bir Ģekilde eĢit kullanıma sahip 

olur. Bunun dıĢında, bir topluluğun bir belediye içerisinde geleneksel olarak 

kullanımda olan dili, o belediyede resmi kullanımda olan dil statüsüne sahip olur. Bu 

konuyla ilgili olarak, iĢbu yasanın 35. maddesine uygun olarak, bu yasanın yürürlüğe 

girmesinden sonraki altı aylık zaman süresi içinde belediyeler ayrıntılı yönetmelikler 

kabul etmek zorundadır (Bağımsız Türk AraĢtırmacılar Grubu, 2010:70). 

Yasanın tanıdığı imkan çerçevesinde yasanın yürürlüğe girmesinden altı ay sonra 

Mitroviça, Vıçıtırın, PriĢtine ve Gilan Belediye meclisleri Türkçe‟yi resmi dil olarak 

onaylamıĢtır. Fakat uygulamada baĢarılı olunamadığı gözlemlenmektedir. Aynı 

Ģekilde bağımsızlık sonrasında kabul edilen Kosova Cumhuriyeti‟nin yeni 

anayasasıyla da Türkçe yerel düzeyde resmiyet kazanmaya devam etmiĢtir. 

Anayasa‟nın 5. maddesinin 1. fıkrası hükmünce “Kosova Cumhuriyeti‟nin resmi dili 
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Arnavut dili ve Sırp dilidir.”, aynı Ģekilde 2. fıkraya göre ise “Türk, BoĢnak ve 

Roman dilinin belediyeler düzeyinde resmi statüsü vardır” ( 

http://www.kushtetutakosoves.info/repository/docs/Kosova.Cumhuriyeti.Anayasası.p

df,11.02.2011).  

Yapılan gözlemler ve görüĢmeler neticesinde Ġpek, Nobırda, Yanova ve Dobruçan 

gibi belediyelerde henüz Türkçe‟nin resmiyetinin onaylanmadığı, Vuçıtırın 

Belediyesi‟nde Türkçe‟nin resmiyeti onaylanmıĢ olmasına rağmen Türkçe‟nin resmi 

dil olarak kullanımına dair her hangi bir giriĢimin olmadığı, hala yerel kurum 

tabelalarında, belgeler ve yol iĢaretlerinde Türkçeye yer verilmediği, yerel 

kurumlarda Türkçe tercümanların istihdam edilmediği, aynı durumun Mitroviça 

Belediyesi‟nde de geçerli olduğu, Gilan Belediyesi‟nde vergi faturaları ve belediye 

mührü dıĢında Türkçe‟nin kullanılmadığı, hiçbir belgenin Türkçe olarak verilmediği 

sadece belediye tabelasında Türkçe dahil dört dilin yer aldığı anlaĢılmıĢtır.  

BaĢkent PriĢtine Belediyesi‟nde ise Türkçe resmi dil olarak kabul edilmesine rağmen 

henüz Belediye müdürlüklerinin ve evraklarının logo ve mühürlerinde, kamusal 

alanlardaki tabela ve iĢaretlerde, cadde ve sokak isimlerinde Türkçenin 

kullanılmadığı görülmektedir.  

Prizren‟de ise Bağımsızlık öncesinde Belediye kurum ve faaliyetlerinde yer verilen 

Türkçe kullanımının bağımsızlık sonrasında akamete uğradığı ifade edilmektedir. 

Anayasa Mahkemesi kararına rağmen yaĢanan Belediye Logosu ile ilgili kriz yeni 

yönetimin Türkçenin kullanımı ile ilgili isteksizliğini ifade etmektedir. Kosova‟da 

Türkçenin uygulamada da etkili bir biçimde kullanıldığı tek belediye Türk nüfusun 

yoğun bir biçimde yaĢadığı MamuĢa Belediyesidir.  

Sonuç olarak denilebilir ki tarihi süreç içinde Kosova Türk kimliğinin en önemli 

ifade biçimi olan Türkçenin kullanımı ile ilgili yasal çerçevenin zaman içinde 

aĢındığı, Kosova savaĢı, UNMĠK yönetimi ve bağımsızlık sonrası yasal 

düzenlemelerin Yugoslavya döneminin oldukça gerisinde kaldığı, hali hazırda 

yasalar çerçevesinde tanınan hakların ise uygulamada etkin bir biçimde ifadesini 

bulamadığı tespit edilmiĢtir. Söz konusu sıkıntılar aynı zamanda Türkçe Eğitim ve 

basın yayın alanında da devam etmektedir.  
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3.1.4. Kosova’da Türkçe Eğitim  

Kosova‟da Türk kimliğinin kendini ifade ettiği en önemli zemin Türkçe ise bu 

zeminin devam ettirilebilmesinin en önemli aracı ise Türkçe eğitimdir. Osmanlı 

Devleti döneminde 1839 yılına kadar Kosova‟da eğitim sıbyan mekteplerinde (dört 

yıllık ilköğretim) ve medreselerde gerçekleĢiyordu. Bu eğitim kuruluĢlarının hepsi 

vakıflara bağlı idi. Kosova‟da Türkçe eğitim kurumu için ilk yazılı belge, 1513 

yılında yazılan Suzi Çelebi Vakıfnamesidir. Ünlü bir Türk Ģairi de olan Suzi Çelebi 

Prizren‟de bir cami, camiye bitiĢik bir mektep yaptığını ve mektebe kitaplar 

vakfettiğini belirtmektedir (Topsakal, Koro: 2007:21). Prizren‟de en önde gelen 

medreseyi 16. yüzyılın ortalarında Mehmet PaĢa yaptırmıĢtır. 1871 yılında 

PriĢtine‟de ilk ortaokulun yani rüĢdiye‟nin açıldığı görülür.1874 tarihli Prizren 

salnamesine göre Prizren‟de dört medreseden baĢka, 655 öğrencinin eğitim gördüğü 

16 sıbyan mektebi, 152 öğrencisi olan bir rüĢdiye okulu vardı. Aynı Salnameye göre 

1874 yılında Kaçanik‟te bir sıbyan mektedi, PriĢtine‟de 17 sıbyan mektebi ve bir 

medrese, Ġpek‟te 12 mektep ve iki medrese, Gilan‟da 1 mektep ve 1 medrese, 

Vıçitırn‟da 3 mektep ve bir medrese, Dobırçan köyünde bir medrese vardı (Topsakal, 

Koro,2007; 23). 1900 yılında Kosova Vilayeti‟nde 39 öğrencili 2 darulmuallim okulu 

açıldı. 1869 tarihli Maarif Nizamnamesinin bir yansıması olarak Kosova‟da da 

eğitimin genel standartlarının yükseldiği görüldü. Balkan savaĢları sonrasında ise 

Kosova, Sancak ve Makedonya Sırbistan Krallığı‟na dahil edilirken Türk nüfus 

hakim millet konumunun yanısıra Türkçe eğitim imkanını da kaybediyordu.   

Kosova‟da Türkçe eğitim bölgeden Osmanlı‟nın çekilmesi ile kesintiye uğramıĢ ve 

1951 yılına kadar gerçekleĢtirilememiĢtir. Yugoslav Parti Merkez Komitesinin kararı 

üzerine 20 Mart 1951 tarihinde Türk halkının anadilinde eğitim yapabilmesi ve 

Türkçe eğitim çalıĢmalarının baĢlatılması karara bağlanmıĢtır. 1951 ile 1999 tarihleri 

arasında Kosova‟da Türkçe ilköğretim, Lise ve Üniversite düzeyinde eğitim imkanı 

varolmuĢtur. Türkçe eğitim bu tarihlerde arasında Kosova‟da fasılasız olarak 

sürmekle birlikte kimi değiĢiklikle izlenebilmektedir. Buna göre 1951 ile 2000 yılları 

arasında Kosova‟da Türkçe Eğitimin durumu aĢağıdaki verilerden anlaĢılabilecektir.  
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Tablo 4: 1951/2000 yılları arasında Kosova’da Türkçe Ġlk ve Orta Okullarda 

Sınıf, Öğrenci ve Öğretmen Sayısı. 

Okul 

Yılı 

Ġlköğretim Ortaokul-Lise ve Mesleki Liseler 

Okul 

sayısı 

Sınıf 

Sayısı 

Öğrenci 

Sayısı 

Öğretmen 

Sayısı 

Okul 

sayısı 

Sınıf 

Sayısı 

Öğrenci 

Sayısı 

Öğretmen 

Sayısı 

1951/52  21 3068      

1955/56 12 109 3556 134  21 637 28 

1961/62 12 110 3437 106  3 81 7 

1966/67 12 111 2910 166 5 13 313 56 

1970/71 11 92 2325 122 10 26 631 53 

1975/76 10 73 1583 89 6 23 548 43 

1980/81 9 72 1439 89 8 19 466 30 

1985/86 10 78 1697 198 7 19 370 44 

1990/91 12 90 1923 124 7 24 429 44 

1996/97 11 103 1964 139 6 24 404 42 

1998/99 11 104 1967 124 6 24 483 36 

1999/00 10 104 2019 124 6 21 527 36 

Kaynak: (Topsakal ve Koro,2007:23) 

Hali hazırda Kosova‟da eğitim veren tek devlet üniversitesi PriĢtine 

Üniversitesi‟dir. PriĢtine Üniversitesi Filoloji Fakültesi Türk Dili ve Edebiyatı 

Bölümü ve Prizren Eğitim Fakültesi Türkçe Sınıf Öncesi Eğitim Bölümü ve 
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Matematik Enformatik Bölümlerinde Türkçe eğitim görülmektedir. Tüm bu bölümler 

T.C. BaĢbakanlık TĠKA tarafından Türkiye‟den öğretim üyesi kadrosu 

görevlendirilmesi ve eğitim araç gereçlerinin temini konularında desteklenmektedir. 

Bu bölümlerde 2010 yılı itibarıyla toplam 216 öğrenci eğitim görmektedir. 

Bölümlerin mezunları Kosova‟da Türkçe eğitimin ihtiyaç duyduğu eğitim 

kadrosunun yetiĢtirilmesi açısından önem arzetmektedir (Koro; 12.02.2011 tarihli 

görüĢme). KuruluĢ çalıĢmaları süren Prizren Üniversitesi‟nin 2010-2011 eğitim-

öğretim yılında faaliyete baĢlaması beklenmektedir. Böylece Türkçe Eğitim görülen 

Prizren Eğitim Fakültesi PriĢtine Üniversitesi‟nden ayrılarak yeni kurulmakta olan 

Prizren Üniversitesi‟ne dahil edilecektir. Prizren Üniversitesi‟ne kurucu rektör olarak 

görevlendirilen Alman asıllı Ronald Moench Prizren Üniversitesi‟nde Türkçe ve 

BoĢnakça bölümlerinin kadro yetersizliği yüzünden açılamayacağını ifade etmiĢtir. 

Prizren Üniversitesi‟nde Türkçe Eğitimin devamı için gerekli çalıĢmalar Türkiye 

Cumhuriyeti yetkililerince sürdürülmektedir (Adem Urfa ile kiĢisel görüĢme, 

11.02.2011).  

Kosova‟da Türkçe Eğitimi etkileyen en önemli unsurlardan bir tanesi de Türkiye 

Cumhuriyeti tarafından 1992 yılından itibaren sürdürülen Büyük Öğrenci Projesidir. 

Tam adı “Türk Cumhuriyetleri ile Türk ve Akraba Topluluklarından Öğrenci 

Getirme Projesi” olan proje çerçevesinde, 1992 ile 2005 yılları arasında Kosova‟ya 

toplam 995 kontenjan ayrıldığı bunun 889‟unun kullanıldığı, Türkiye‟de eğitim alan 

öğrencilerin 97‟sinin mezun  olduğu 540 adetinin eğitimine devam ettiği ve 

209‟unun ise bursunun kesildiği görülmektedir (Topsakal ve Koro; 2007:86). 

Öğrencilerin bir çoğunun Türkiye‟de yerleĢmesi ve Kosova‟ya dönmemesi Kosova 

Türk toplumu açısından projenin yeterince verimli sonuçlar doğurmamasına neden 

olmaktadır. Türkiye Mezunları Derneği (TÜMED) yöneticileriyle yapılan 

görüĢmelerde bunun en önemli nedeninin Kosova‟da istihdam imkanının oldukça 

düĢük seviyede olması olduğu ifade edilmektedir. Ayrıca burs verilen branĢların 

Kosova‟daki istihdam alanlarının ihtiyaç gösterdiği alanlarda olması, özellikle 

mesleki eğitimle ilgili branĢlara ağırlık verilmesi ve Türkiye‟de eğitim gördükten 

sonra ülkesine dönen mezun öğrencilerin Arnavutça ve Ġngilizce gibi dilleri 

öğrenebilmesi için çalıĢmalar yürütülmesi Projeyi daha verimli kılacaktır.  
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Yasal düzenlemeler açısından her hangi bir engelle karĢılaĢmayan Kosova‟da Türkçe 

eğitimin eğitici-uzman kadro, literatür-ders kitabı, kütüphane yetersizliği ve altyapı 

sorunları gibi çeĢitli sorunları olduğu ifade edilmektedir (Müferra ġinik ile kiĢisel 

görüĢme, 11.02.2011). Prizren, MamuĢa, Gilan, Dobruçan ve PriĢtine‟deki Türkçe 

eğitim kurumlarında tümünde ders kitapları sorunu ön plana çıkmaktadır (Bedrettin 

Koro ile kiĢisel görüĢme, 12.02.2011). Kosova Eğitim Bakanlığı Türkçe ders 

kitaplarını ancak 2006 yılından itibaren yayımlamaya baĢlamıĢ ve bu güne kadar ise 

ancak kitapların belirli bir kısmı basılabilmiĢtir. 1.-9. sınıfları  ilkokul düzeyinde ders 

kitaplarının basımı kısmen tamamlanmıĢ olmasına rağmen lise ve meslek liselerinin 

kitaplarının çoğu hala basılamamıĢtır. Bu duruma sebep olarak “bütçe yetersizliği” 

ve kitapların tirajının az olması sebebiyle matbaaların söz konusu ihalelere ilgisiz 

kalmaları gösterilmektedir (Müferra ġinik ile kiĢisel görüĢme, 11.02.2011). Kosova 

Eğitim Bakanlığınca Türkiye Cumhuriyeti Milli Eğitim Bakanlığı tarafından 

gönderilen lise ve meslek lisesi kitaplarıyla sorunun geçici olarak çözüldüğü 

gelecekte diğer ders kitaplarının da basımının tamamlanacağı ifade edilmektedir 

(Bedrettin Koro ile kiĢisel görüĢme, 12.02.2011). 

Tablo 5: 2004-2010 Kosova’da Türkçe Öğrenim Gören Öğrencilerin Verileri 

Yıllar Öğrenci 

Sayısı 

Toplam Öğrenci Sayısı içinde Türkçe Öğrenim Gören 

Öğrencilerin Oranı-% 

2004-2005 2365 0,75 

2005-2006 2328 0,72 

2006-2007 2263 0,70 

2007-2008 2247 0,69 

2008-2009 2173 0,67 

2009-2010 2102 0,64 

Kaynak: Kosova Eğitim Bakanlığı Resmi Verileri 

Türkçe Eğitim alanında yaĢanan problemler yüzünden Ġpek, Mitroviça, Vıçıtırın, 

Yanova, Nobırda gibi Ģehirlerde artık Türkçe eğitim yapılamamaktadır. Kosova‟da 

son altı yıl içinde Türkçe öğretimde %11,2 oranında bir düĢüĢ yaĢanmıĢtır. 
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2009/2010 öğretim yılında Gilan‟da Türkçe eğitime kayıt yaptıran öğrenci sayısı 1‟e, 

Dobırçan‟da 5‟e düĢmüĢ ve Türkçe eğitim kapanma sınırına gelmiĢtir. 2010/2011 yılı 

için Gilan‟da Türkçe eğitime kayıt yaptıran 4 öğrencinin ise Türkiye Cumhuriyeti 

vatandaĢı iĢ adamlarının çocukları olduğu görülmektedir (Güçlütürk, 2010:238). 

Ayrıca Kosova savaĢından sonra bu belediyede Türkçe eğitimde nesil boĢluğu 

bulunmaktadır. Bir sonraki yıl da Gilan‟da Türkçe eğitime kayıt olmaması 

durumunda Türkçe eğitim kapanma noktasına gelebilecektir. 2010/2011 öğretim 

yılında ilkokula kayıt yaptıran öğrenci sayısı MamuĢa‟da 75, Prizren‟de 97, 

Dobruçan‟da 3, PriĢtine‟de 18; liseye kayıt yaptıran öğrenci sayısı ise MamuĢa‟da 

50, Prizren‟de 168, PriĢtine‟de 29 ve Gilan‟da 10 öğrencidir.  

Kosova‟da Türkçe eğitim ile ilgili Kosova Türk Toplumunun önemli bir Sivil 

Toplum KuruluĢu olarak Kosova Türk Öğretmenler Derneği‟nin çalıĢmaları oldukça 

önemlidir.
63

 Derneğin 2006 yılı içinde gerçekleĢtirdiği  “4. Kosova Türk Eğitim 

Kurultayı” nın sonuç bildirgesinde de Kosova‟da Türkçe Eğitim‟in sorunlarına dair 

benzer saptamalar dikkat çekicidir.  

 Ders kitapları sorunu,  

 Öğretim kadrosu sorunu,  

 Türk toplumunun dağınık yerleĢim yerlerinde yaĢamasının Türkçe sınıfların 

açılabilmesi konusunda bir dezavantaj oluĢturuyor oluĢu, 

 Merkezi ve yerel düzeyde eğitim ile ilgili karar alabilecek mekanizmalarda 

Türkçe eğitimle ilgili idare ve kadroların azlığı, 

 Kosova‟ ve Türkiye Cumhuriyeti Eğitim Bakanlıkları arasında iĢbirliği 

protokolü imzalanması,  

 PriĢtine Üniversite çerçevesinde Türk Dili ve Edebiyatı ve Sınıf Öğretmenliği 

bölümleri dıĢında baĢka alanlarda da Türkçe eğitim verecek bölümlerin 

açılması, 
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 Derneğin eski baĢkanı Müferra ġinik Ģu anda Kosova Parlamentosunda Kosova Demokratik  Türk 

Partisi (KDTP)‟nin üç vekilinden biridir.  
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 Kosova‟da bir Türk üniversitesinin kurulması, 

 Kosova Türk Eğitiminde kalitenin arttırılması ve sorunların planlı bir Ģekilde 

çözülebilmesi için kısa, orta ve uzun vadeli “Kosova‟da Türkçe Eğitim” 

stratejisi yoksunluğu (Vırmiça, 2007: 18-20). 

Sonuç olarak Kosova‟da Türk kimliğinin en önemli taĢıyıcı unsuru olarak Türkçe 

eğitim alanında yaĢanan problemler Kosova Türklerinin en öncelikli olarak 

çözülmesi gereken problemi olarak durmaktadır.  

3.1.5. Kosova Türk Toplumu’nda Siyaset ve Sivil Toplum KuruluĢları 

Kosova ulus devlet olma sürecini henüz tamamlamıĢ olmasına rağmen Kosova‟nın 

uluslaĢma sürecinin tamamlanmıĢ olduğunu öne sürmek mümkün değildir. 

Uluslararası siyasetteki güç iliĢkileri ve ağırlık kazanan tercih Kosova‟nın bağımsız 

bir devlet olması Ģeklindedir. Kosova, Arnavutluk, Makeodonya, Karadağ ve 

Yunanistan topraklarına (Çameriya) yayılmıĢ Arnavut nüfus, tarihsel olarak geniĢ 

aileler Ģeklinde bölünmüĢtür ve kendi içinde farklılıklar gösterir. Arnavutluk 

Arnavutlarından farklı olarak; Kosova Arnavutları, Makedonya Arnavutları ile 

birlikte Osmanlı döneminde Üsküp merkezli Manastır vilayetinin sınırları içinde yer 

alırken Osmanlı klasik kültürünün ve Sünni Ġslamın en önemli taĢıyıcıları olan 

medreselerin yoğun olarak bu coğrafyada yer aldığı görülür. Ayrıca 20. yüzyıl 

boyunca Kosova Arnavutları Arnavutluk Arnavutlarından farklı siyasi tecrübeler 

içinde olmuĢlardır. Aralarında ki bağ sanıldığı kadar güçlü değildir. 
64

 

Kosova‟da Arnavut siyasetini yek pare bir biçimde düĢünmek doğru değildir. Aile 

bağlarının ve kabileci  asabiyetin oldukça güçlü olduğu Arnavut toplumu içinde 

günümüz siyasetin de dahi aile bağları etkili olabilmektedir. Taçi, Krasniçi ve 

Haradinaj
65

 aileleri savaĢ sonrasında yükselen ailelerdir. Feodal bağlar sayesinde 

aileler siyasi kabilelere dönüĢebilmekte ve siyasal alanda kendilerine ait nüfuz 
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 Aralık 2010 tarihindeki seçimlerde Ablin Kurti liderliğindeki Arnavut ulusçusu ve Arnavutluk‟la 

birleĢmeyi savunan Vetevondosje (kendi kararını kendin ver; self- determianation) hareketi oyların 

ancak %12,3‟ünü elde edebilmiĢtir.  
65

 Köklü Dukajini ailesinin mensubu olması sayesinde Ramush Haradinaj‟ın AAK‟sı ailenin önemli 

nüfuza sahip olduğu Ġpek ve Cakova Ģehirlerinde oldukça güçlüdür.  

PDK gibi UÇK kökenli partilerin Ġskenderaj ve Mitroviça gibi Sırplarla temasın daha yoğun olduğu 

ulusçu eğilimlerin ise daha güçlü olduğu bölgelerde etkili olduğu görülür. Rugova geleneğinden gelen 

LDK ise baĢkent PriĢtine‟de etkindir.  
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bölgeleri oluĢturabilmektedir. Buna rağmen Kosova Arnavut Ulusçuluğu siyasette en 

etkin ideolojik vurguyu temsil eder. Devlet dairelerinde dahi UÇK posterlerini, baĢta 

YaĢari olmak üzere liderlerin resimlerini görmek mümkündür.  

Kosova siyaseti etnik hatlarla bölünmüĢ olmasına rağmen hakim Arnavut unsurun 

dıĢında kalan toplulukların siyasi temsilcilerinin oyların oldukça küçük bir kısmını 

elde ettikleri görülür. 2007 ve 210 yılında seçimlerden birinci PDK (Kosova 

Demokratik Partisi- Partia Demokratike e Kosovës), ikinci olarak ise LDK‟nın 

(Kosova Demokratik Ligi- Lidhja Demokratike e Kosovës) çıktığı görüldü. HaĢim 

Taçi liderliğindeki PDK‟nın Kasım 2007 seçimlerinde oyların %34,3‟ünü alarak 

parlamentoda 37 sandalye kazandığı, Aralık 2010 seçimlerinde ise %32,1‟lik bir oyla 

34 sandalye elde ettiği görüldü.   

Çok etnili bir nüfusa sahip Kosova toplumu içinde Kosova Türklerinin haklarını 

koruyabilmeleri ve kimliklerini muhafaza edebilmelerinin en önemli araçlarından 

biri siyasi katılımın sağlanmasıdır. Kosova Türk Toplumu ise Anayasa‟nın 

azınlıklara sağladığı parlamentoda iki sandalye ile temsil hakkının yanı sıra Kasım 

2007 seçimlerinde bir sandalye daha kazanarak 3 milletvekili ile temsil imkanına 

kavuĢtu.
66

 Aralık 2010 seçimlerinde 8.548 oy alarak oyların %1.22 „sini elde eden 

KDTP‟nin yanı sıra Kosova Türk Toplumu ikinci bir Türk partisi ile seçimlere 

katıldı. Kosovalı ünlü Türk yazar ReĢit Hanedan
67

 BaĢkanlığındaki Kosova Türk 

Birliği MamuĢa merkezli olarak katıldığı seçimlerden 1364 oy alarak oyların 

%0,2‟sini elde etti. Aynı zamanda diğer partilerden de Türk adayların seçimlere 

katıldıkları görülmektedir.
68

 Kosova Türklerinin, genel anlamda siyasi katılımın 

düĢük olduğu Kosova toplumu içinde siyasete biraz daha etkin bir biçimde ilgi 

duydukları görülmektedir (Mahir Yağcılar ile kiĢisel görüĢme, 11.02.2011). 2007 yılı 
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 KDTP Genel BaĢkanı Mahir Yağcılar aynı zamanda Çevre ve Alan Bakanlığı görevini de yürüttü. 

KDTP Gençlik Kolları Genel BaĢkanı Enis Kervan ve daha önce Kosova Türk Öğretmenler Derneği 

görevini de yürütüne Müferra ġinik Parlamentoda KDTP‟li vekiller olarak Kosova Türk toplumunu 

temsil ettiler.  
67

 Hanedan Partinin misyonunu “Özgür ve bağımsız Kosova‟da yaĢayan Türk milletinin milli ve dini 

kimliklerini korumak, Türk dilinin Kosova genelinde resmi dil olmasını sağlamak, Türkçe eğitimin, 

sanatının ve edebiyatının daha yüksek seviyelere çıkarılması için mücadele edeceğiz” Ģeklinde 

konuĢtu. “Kosova‟nın bağımsızlığının ve Kosova‟nın bir devlet olarak bütün dünyada daha çok 

tanınmasını sağlayabilmek amacıyla çalıĢmalarımızı sürdüreceğiz” Ģeklinde ifadE etmektedir. (Tabak, 

DHA, 11.10.2010) 
68

 Aralık 2010 seçimlerinde AKR‟den bir önceki dönem de milletvekili olan Suzan Nobırdalı‟nın yanı 

sıra Nafiye GaĢ‟ta Adalet Partisi‟nden aday oldu.  
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içinde Prizren ve MamuĢa Türkleri arasında yürütülen bir araĢtırmanın sonuçlarına 

göre Türk nüfusun %41.6‟sı siyasetle az ilgilenmekte, %32.6‟s› hiç ilgilenmemekte 

ve %25.8‟i ilgilenmektedir. Yine araĢtırmaya dahil olan örneklemin %20 oranında 

KDTP‟ye üye olduğu görülmektedir. Ġlgili kitlenin “Kosova‟nın sorunlarına hangi 

partinin çözüm getirebileceği sorusuna %51.8 oranında KDTP Ģeklinde cevap verdiği 

görülmektedir (Poyraz,2008:243). 

Aralık 2010 tarihli son seçimlere KDTP‟den 48 ve KTB‟den 25 aday olmak üzere 

Kosova Türkleri toplam 73 adayla katılım sağladılar. Nispeten küçük bir topluluk 

olan Kosova Türklerinin siyasal alana dair duydukları bu ilgi, siyasetin kazanç 

sağlayıcı bir uğraĢ olması ile açıklanmaktadır
69

 (Mahir Yağcılar ile kiĢisel görüĢme, 

11.02.2011). Zaten az sayıda olan oyların adaylar ve partiler arasında bölünüyor 

olması Kosova Türkleri‟nin siyasal anlamda daha güçlü bir biçimde temsiline zarar 

vermektedir. Nitekim son seçimlerde KTB‟nin daha yüksek bir oy oranına ulaĢması 

durumunda Anayasal olarak tanınmıĢ iki kontenjan vekili iki parti arasında 

bölünebilecek ve oya dayalı bir temsil imkanı olmayabilecekti. Aynı Ģekilde oyların 

partiler arasında bölünmemesi durumunda ise Kosova Türk Toplumu 4 milletvekili 

ile parlamentoda temsil imkanı elde edebilecekti.  

Kosova Türk Toplumu yerel yönetimler arasında dağınık bir nüfusa sahip olmasına 

rağmen nüfusun çoğunluğunu teĢkil ettiği MamuĢa Belediyesi
70

 ve Prizren‟de Türk 

nüfusun yoğunlaĢtığı görülür. Bu nüfus yapısı büyük ölçüde yerel yönetimlerde Türk 

nüfusun elde ettiği sonuçları belirlemektedir. Yerel seçimlerde elde edilen sonuçların 

Kosova Türk Toplumu‟nun siyasete katılımı ile ilgili önemli veriler taĢımasından 

dolayı konuyu detaylarıyla ele almak gereklidir.  

15 Kasım 2009 tarihinde yapılan seçimlerde Kosova Türk Toplumunu temsil eden 

KDTP‟nin üç belediyede belediye baĢkan adayı çıkardığı görüldü. PriĢtine  

BüyükĢehir Belediyesi‟nden Cüneyd Ustaibo, Prizren BüyükĢehir Belediyesi içinse 
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 Kosova‟da Parlamenterler aylık 2000 Avro cıvarında Kosova standartlarında yüksek sayılabilecek 

bir gelir elde etmektedir.  
70

 Kosova‟da 1999 yılı sonrası faaliyet gösteren uluslar arası yönetimin yerelleĢme eğilimleri 

doğrultusunda daha önce Prizren‟e bağlı olan MamuĢa‟nın 2008 yılında Belediye olmasına karar 

verilmiĢtir. 23,36 km² bir alan üzerine kurulu MamuĢa‟nın nüfusunun %93,5‟i 1991 seçimlerine göre 

Türk‟tür . Belediye BaĢkanı Ariç Bütüç‟tür. MamuĢa‟nın belediye haline gelerek Prizren‟den 

ayrılması bir anlamda Prizren Belediye yönetiminde Türklerin etkinliğini de azaltan bir etki yapmıĢtır.  

MamuĢa için bkz. SĠPAHĠOĞLU, Bahtiyar (2007), Balkanların Son Kalesi MamuĢa.  
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Orhan Lopar aday gösterildi. Yeni belediye olmuĢ MamuĢa‟dan Arif Bütüç aday 

olarak gösterildi. 

Seçimler sonucunda KDTP PriĢtine Belediye baĢkan adayı Cüneyd Ustaibo 575 oy 

aldı. Bu sonuç PriĢtinede yaĢayan Türk‟lerin oy potansiyelinin neredeyse yarısına 

eĢitti. Dolayısıyla PriĢtine Türkleri belediye meclisi için KDTP‟ye 780 ve bağımsız 

aday Nevzat Hüdaverdiye 419 oy vermesi sebebi ile toplam potansiyel olan 1200 

civarında oyun yalnızca 575‟i KDTP tarafından alınabildi.
71

 KDTP‟nin Belediye 

Meclisi seçimlerinde ise 780 oy elde etti.
72

   

KDTP Prizren Belediyesi BaĢkanlığına aday gösterilen Orhan Lopar 3.217 oy elde 

etmiĢti.
73

 Aynı belediyede PDK oylarını %27.57‟den 31.2‟ye , LDK %29.13‟ten 

30.3‟e yükseltirken AKR-LDD koalisyonunun, AAK‟nin ve ORA nın oy 

düĢüĢlerinin PD(Adalet Partisi) ve PDK ile LDK‟ya gittiği gözlemlenmiĢtir. 

Belediye meclis adayları için geniĢ bir liste hazırlayan KDTP Prizren Ģubesi 

tahminen 3 temsilci ile belediye meclisinde yer almıĢtır. Prizren Belediye Meclisi 

seçimlerinde KDTP geçen belediye seçimlerinde 3.756 oy alarak oyların %7.03‟ünü, 

son seçimlerde ise 3.484 oy alarak oyların %7.4‟ünü almıĢtır. 

MamuĢa‟da ise  Arif Bütüç kesin bir baĢarı elde etti. Bağımsız aday olan ve daha 

sonra Aralık 2010 seçimlerine katılacak Kosova Türk Birliği Genel BaĢkan 

adaylığını da ReĢit Hanedan‟a karĢı kaybedecek Sami Taç %6.6 oranında oy alması 

belediye meclis üyeliğine girmesini sağladı. 
74

 

KDTP Gilan‟da en son seçimlerdeki 404 oy ile %1.19 oranındaki oyunu bu 

seçimlerde 539‟a, oy yüzdesini de %1.6‟ya çıkardı. Oy sayısı ve yüzdesini en çok 

arttıran belediyelerden biri olan Mitroviça‟da son seçimlerde oy sayısı 154 ve oy 
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 Nevzat Hüdaverdi KDTP‟den ayrılıp bağımsız aday oldu.  
72

 Belediye BaĢkanlığı için elde edilen oyla Belediye Meclisi seçimlerindeki oy farkı Türk seçmene 

sempatik görünen Arnavut adaylara yönelen oylar olduğunu düĢündürtmektedir. Nitekim PDK adayı 

Astrit Salihu seçim öncesinde Türkçe yayın yapan Kent FM‟de konuĢarak “Kosova‟lı Türklere saygı 

duyduğunu, eĢinin Türkçe bildiğini, Türklerin her halukarda seçimlere katılması gerektiğini ve 

Kosovada aslında bütün toplulukarın içinde en çok Türk toplumunun ayrımcılığa uğradığını belirten 

açıklamalarda bulunmuĢtur.” 
73

 Bir önceki seçimlerde KDTP‟nin Prizren adayı 3.450 oy almıĢtı. %6.3 oy oranındaki oy kaybının 

baĢkan adayının tanıtımını yalnızca KDTP kitlesine yapmasıyla açıklanmaktadır. 
74

 MamuĢa kısa süre içinde Orhangazi Belediyesi tarafından finanse edilen Belediye Hizmet Binası T. 

C. BaĢbakanlık TĠKA tarafından yaptırılan MamuĢa Ġlköğretim okulu binası gibi kamusal hizmetlerle 

hızla geliĢmektedir. Türkiye Cumhuriyeti‟nin bölgeye yoğun ilgisi siyaseti de etkilemektedir.  
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oranı %0.67 iken, bu seçimlerde KDTP Mitroviça Ģubesi 391 oy alarak oy oranını 

%1.8‟e çıkardı. Lipyan belediyesine bağlı Yanova köyünde yaĢayan Türklerin de bu 

seçimlerde geçen seçimlere göre oy sayı ve yüzdesini arttırdığı görülmüĢtür. Oy 

sayısı geçen seçimlerde 114  yani %0.55 iken, bu seçimlerde oy sayısını 191‟e, 

oranını da %0.8‟e çıkarmıĢtır. 15 Kasım seçimlerinde KDTP‟nin oy sayısında en 

büyük artıĢ Vıçıtırın Belediye‟sinde gerçekleĢmiĢtir. Geçen seçimlerde 132 oy alarak 

%0.66 oranına sahip olan KDTP Vıçıtırın Ģubesi bu seçimlerde 445 oy alarak oy 

sayısını yaklaĢık üç kat, oy oranını da %2.1 e yükselterek üç kattan daha fazla bir 

artıĢ sağlayarak belediye meclisinde temsil edilmeye hak kazandı. 
75

  

2009 Yerel seçim sonuçları Kosova Türk Toplumu‟nun en önemli temsilcisi olan 

KDTP‟nin Türk nüfusun yoğun olduğu Prizren, PriĢtine ve MamuĢa‟da baĢarılı 

olduğu yine Türk nüfusun dağınık bir biçimde yaĢadığı Gilan, Mitroviça, 

Lipyan(Yanova) ve Vıçıtırın‟da da oy yüzdesini arttırdığını göstermektedir.  

KDTP‟nin diğer etnik gruplardan da oy alabilmesi ise kimlikler arasındaki 

geçiĢliliğin siyasal düzeydeki ifadesi olmaktadır.  

KDTP içinde ise bir süredir devam eden anlaĢmazlıklar 27 Eylül 2010 günü Parti 

Merkez Meclisi‟nin Prizren ġube BaĢkanı Cemil Luma‟nın da katıldığı bir 

olağanüstü toplantıyla Genel BaĢkan Mahir Yağcıları görevden alması sırasında 

kamuoyuna yansıdı. Bunu Parti tüzüğünün ihlali olarak değerlendiren Mahir 

Yağcılar toplantı kararlarını geçersiz saydığını açıkladı. 12 Aralık 2010 seçimleri 

öncesinde 7 Kasım 2010‟da yapılan Parti meclisi toplantısında Yağcılar Parti 

kadroları üzerindeki hakimiyetini sağlamlaĢtırdı. Parti içi anlaĢmazlıkların sebebini 

Yağcılar “Mahir genel baĢkan oldu ise ben neden olmayayım yaklaĢımı”ndan 

kaynaklandığını söyleyen Yağcılara göre anlaĢmazlıklar fikir ayrılıklarından ziyade 

kiĢisel meselelerden kaynaklanmaktadır (Mahir Yağcılar ile kiĢisel görüĢme, 

11.02.2011).  

Kosova Türk Toplumu‟nun bir çoğu Prizren merkezli olan küçük derneklere sahip 

olduğu görülür. Bunlar arasında Prizren merkezli 1951 tarihli Doğru Yol Derneği, 

Mitroviça merkezli 1951 tarihli Birlik Derneği ve PriĢtine Merkezli 1953 tarihli 
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 Vıçıtırn‟daki baĢarının bölgede yaĢayan Rom vatandaĢların da KDTP‟yi desteklemesi ile ilgili 

olduğu düĢünülmektedir.  
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Gerçek Derneği en köklü olanlarıdır. Bunun dıĢında Vıçıtırın‟daki Türk 

topluluğunun derneği olan ÇeĢme Derneği, Filizler Derneği, Zübeyde Hanım Kosova 

Türk Kadınları Derneği  ve Kosova Türk Öğretmenler Derneği (Prizren-1994) gibi 

dernekler yanında irili ufaklı onlarca dernek faaliyet göstermektedir.
76

 Derneklerin 

kuruluĢ amaçları Kosova Türk etnisitesinin devamına hizmet edebilmek, Türk 

kültürünü ve geleneklerini bir sonraki kuĢaklara aktarabilmek ve 

zenginleĢtirebilmektir (Zeynel Abidin Ustaibo ile kiĢisel görüĢme, 12.02.2011). 

Dernekler halk türküleri, geleneksel danslar, oyunlar gibi folklorik ögeleri 

sürdürebilmenin imkanı olarak iĢlev görmektedir. Düzenlenen konserler, etkinlikler, 

yarıĢmalar ve sergiler vasıtasıyla dernekler Türk toplumu ile buluĢmaktadır.. Bu 

iĢlevlerinin yanısıra derneklerin sayıca çokluğu kiĢisel kazanç elde edebilmek için 

derneklerin bir vasıta olarak görülmesinden kaynaklanmaktadır. Bir dernek kurmanın 

ya da derneğe üye olmanın ekonomik kazanç elde etmek gibi sebepleri 

olabilmektedir (Poyraz, 2008:243). Kosova‟daki Türk Derneklerinin en önemli 

problemi kurumsallaĢma problemidir. Kendi gelir kaynaklarından çoğu zaman 

yoksun olan dernekler, ancak dıĢ destekle varlıklarını devam ettirebilmektedir. Gerek 

resmi gerekse sivil kanallardan olsun Türkiye‟den sağlanan destek ve yardımlar 

Kosova Türk sivil toplum kuruluĢlarının faaliyetleri için oldukça önemlidir (Zeynel 

Abidin Ustaibo
77

 ile kiĢisel görüĢme 12.02.2011).  Profesyonel kadrolardan yoksun 

bir Ģekilde gönüllülük esasına gore çalıĢan derneklerin faaliyetlerini yürütebilecekleri 

maddi ve fiziki imkanlarının kısıtlı oluĢu ve kurumsal bir vizyondan ve Kosova Türk 

toplumunun geleceğine dair ortak bir stratejiden yoksun oluĢları temel problem 

alanları olarak görülmektedir.  
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 Kosova Türk Temsil Kurulu (Prizren-1999), Türk Dernekler DaniĢma Kurulu (Prizren,1998), 

“Türk Sanatçılar” (1994), Türk Yazarlar Derneği (Prizren-1994), “ġefkat” YardımlaĢma Derneği 

(Prizren,1994), Türk Müziği Konservatuarı Derneği  (Prizren-1995), Türkologlar Derneği (Prizren-

1998), “Balkan” Müzisyenler ve Ses Sanatçilari Derneği( Prizren-1998), “Yarin” Kültür Ve Güzel 

Sanatlar Derneği (Gilan-1998), ĠĢadamları Derneği (MamuĢa,Prizren-1999), Kosova Türk Aydınlar 

Ocağı (Prizren-1999), “BariĢ Manço” Kültür Ve YardimlaĢma Derneği (Prizren- 1999), “YeĢeren” 

Kabare Tiyatro Derneği, (Prizren-2000), Balkan Türkoloji AraĢtirmalari Merkezi “Bal-Tam” (Prizren-

2000), “Alperen” Gençler Kültür Merkezi (MamuĢa- 2000), Atatürkçü DüĢünce Derneği (Gilan-

2000), Kosova Gazeteciler Derneği( PriĢtine-2006), “MESK” Çokuluslu Kosova Derneği (Prizren), 

“Esnaf” Zanaatçı, Tüccar Ve ĠĢadamları Derneği, (Prizren-1994), “AĢik Ferki”, Kültür Ve Sanat 

Derneği (MamuĢa-1979) Kosova‟da Türk Derneklerinin önde gelenleridir 

77
 1953 yılından beri PriĢtine‟de faaliyet gösteren Kosova Türklerinin en önemli sivil toplum 

kuruluĢlarından biri olan Gerçek Derneği‟nin BaĢkanı.  
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3.1.6. Kosova’da Türkleri’nin Basın- Yayın ve Medya KuruluĢları 

Kosova‟da Türkçe basın tarihi 1871 tarihine kadar uzanmaktadır.
78

 1969 yılından 

1999 yılın kadar yayımlanan Tan gazetesi ise Kosova‟daki ilk Türkçe gazete 

sayılmalıdır. 1969 yılı öncesinde 1944 yılında Makedonya Türklerine tanınan basın 

yayın imkanları çerçevesinde yayınlanan Birlik gazetesi aynı zamanda Kosova 

Türkleri tarafından da takip edilmektedir. 1950 yılında PriĢtine radyosunda Türkçe 

yayınların baĢladığı, aynı yıl PriĢtine radyosu Türk orkestrasının kurulduğu 

görülmektedir. 1971 yılında Prizren‟de Doğru Yol Kültür ve Sanat Dergisi 

yayımlanmıĢ, Dergi 1977 yılından itibaren Esin adıyla yayın hayatını sürdürmüĢtür. 

1974-75 yılında PriĢtine televizyonunda Türkçe haberlerle baĢlayan Türkçe yayın 

günde elli dakikalık bir yayın süresine ulaĢmıĢtır. “TAN” yayınevi çevresinde 1973 

yılında “Çevren”, 1975 yılında “Boncuk”, 1979 yılında “KuĢ”, 1990 yılında “Çığ”, 

ve “ Yarın” gibi çocuk, kültür, sanat, gençlik, toplum ve düĢünce dergileri 

yayımlanmıĢtır (Kosovalı yazar ve ressam Zeynel Beksaç ile KiĢisel görüĢme, 10 

Haziran 2007). 1990‟lı yılların politik ortamından Türkçe basın ve yayın büyük 

ölçüde etkilenmiĢ Tan gazetesi baĢta olmak üzere birçok gazete ve dergi faaliyetine 

son vermek durumunda kalmıĢtır. 2000 yıllarda önce haftalık gazete olarak yayına 

baĢlayan 2001 yılında radyo kanalı 2005 yılında ise televizyon kanalı ile faaliyet 

alanını geniĢleten Yeni Dönem gazetesi Kosovalı Türklerin 2000‟li yıllardaki basın 

yayın ve medya ihtiyacını büyük ölçüde karĢılayan bir kuruluĢa dönüĢmüĢtür. 2007 

yılınd Prizren ve MamuĢa çerçevesinde yapılan bir araĢtırmada araĢtırmaya dahil 

edilen Kosovalı Türklerin %83,2‟sinin en çok okuduğu gazetenin Yeni Dönem 

gazetesi olduğu görülmüĢtür (Poyraz, 2008: 242). Birçok kurumsal ve idari 

problemden dolayı Yeni Dönem aynı baĢarıyı radyo ve tv alanında gösteremiĢtir ve 

2008 yılında el değiĢtirmiĢtir. Kosovalı Türklerin önemli bir çoğunluğu evlerinde 

uydu anten bulundurmakta ve Türkiye kanallarını izlemektedir.
79

Aynı zamanda 

Prizren Radyosunda günde iki saat, kamu yayın kuruluĢu olan Kosova Radyo 

Televizyonunda ise hali hazırda günde 70 dakika Türkçe yayın yapılmaktadır. Buna 
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 Prizren isimli resmi bir gazete bu tarihte yayımlanmıĢtır.  
79

 Yapılan görüĢmeler ve gözlemler sonucunda son yıllarda Balkanların genelinde adeta bir Türk 

dizileri furyası yaĢanmaktadır. Türk dizilerini balkan dillerinde alt yazılı olarak yayımlayan 

Hırvatistan, Sırbistan, Bosna ve Hersek, Makedonya ve Kosova‟da diziler en çok izlenen programlar 

arasına girmektedir. Türkiye‟nin sosyo-ekonomik ve kültürel çerçevede hangi düzeyde temsil edildiği 

ve yeni dönemde Türk dizilerinin Balkanlar‟da “Türk” imajına katkısı araĢtırılmayı beklemektedir.  



 

 

 

195 

 

mukabil Kent FM günde 24 saat yayın yapan ve en çok takip edilen radyo kanalları 

arasındadır. Maddi imkansızlıklar nedeniyle Prizren ve PriĢtine dıĢında Türkçe yayın 

yapılmamaktadır. 2006 yılında matbu olarak 10 sayı çıktıktan sonra yayım 

faaliyetlerine ara veren ve sonrasında yayınlarını internet gazetesi olarak sürdüren 

Kosovahaber gazetesi Kosova Türklerinin tek internet yayın birimidir. 

3.1.7. Kosova Türklerinin Sosyo-Ekonomik Durumu 

Kosova Yugoslavya döneminden beri ekonomik açıdan geri kalmıĢ, Yugoslavya 

içindeki en yoksul bölgeydi. 1988 yılı verileriyle Kosova‟nın kiĢi baĢına düĢen geliri 

Yugoslavya ortalamasının ancak %27‟si, Slovenya‟nın %13‟ü, Hırvatistan‟ın %31‟i 

kadardı. Ayrıca Kosova‟daki %53 oranındaki iĢsizlik oranı  %17 olan Yugoslavya 

ortalamasının üç katının dahi üzerindeydi (Bideleux and Jefries, 2007:512). 1990‟lı 

yıllarda Orta ve Doğu Avrupa‟nın ve Balkanların genelinde yaĢanan geçiĢ sürecinin 

ekonomik sonuçları Yugoslavya‟nın genelinde olduğu gibi savaĢın getirdiği yıkımla 

birleĢerek ekonomik koĢulları daha da ağırlaĢtırmıĢtı.  

Bu gün Kosova Türkleri‟nin en büyük sosyo ekonomik sorunu iĢsizlikdir. 

Yugoslavya döneminde daha çok kamu görevlisi olarak istihdam alanı bulan Türk 

nüfus savaĢ sonrasında büyük ölçüde iĢsiz kaldığı gibi, özellikle Prizren
80

 ve PriĢtine 

Ģehir merkezlerine savaĢ sonrası yaĢanan göç ile birlikte bölgedeki Türklerin 

ekonomik durumları daha da kötüleĢmiĢtir. Türkçe‟nin resmi dil statüsünün 

kaldırılması Türk nüfusun kamu kurumlarındaki istihdam alanını daraltmıĢtır. Poyraz 

tarafından gerçekleĢtirilen araĢtırma neticesinde MamuĢa ve Prizren‟de yaĢayan Türk 

nüfus arasında haneye giren aylık gelirin, örneklemin %43.3‟ünde 200-400 Avro 

arası %40.9‟unda 200 Avrodan az, %9.9‟unda 400-600, %2.2‟sinde 600-800, 

%2‟sinde 800-1000 Avro ve %1.7‟sinde ise 1000 Avrodan fazla olduğu 

görülmektedir. (Poyraz, 2008:237). Fakat Kosova Türkleri arasında kirada 

oturanların oranı oldukça düĢük olup bir çoğu kendi evine sahiptir. Kosova Türkleri 

arasında hala üç kuĢağın bir arada yaĢadığı geniĢ aile tipi yaygındır. Evlerin bir çoğu 

bir önceki kuĢaktan kalmadır ve aile içi dayanıĢma da aynı zamanda geçim 

sağlamada önemli bir iĢlev görmektedir. Bahsi geçen araĢtırma da araĢtırmaya 
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 Prizren‟e Arnavut köylerinden yaĢanan göç ile birlikte Ģehrin etnik kompozisyonu Arnavut nüfus 

lehine büyük ölçüde değiĢtiği gibi köklü bir Ģehir kültürü olan Prizren bu durumdan sosyokültürel 

olarak da etkilenmiĢtir.  
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katılanların %56,1‟inin evinde iĢ arayan bireylerin olduğu görülmektedir. Bu rakam 

Kosovalı Türkler arasında iĢsizliğin ne denli büyük bir problem olduğunu 

göstermektedir. Mitroviça ve Vuçıtırın gibi yerleĢim bölgelerindeki durum ise daha 

da ağırdır. Mitroviça Belediyesi‟nde sadece 5 Türk kökenli vatandaĢın çalıĢtığı ifade 

edilmektedir. Vuçıtırın Türkleri arasındaki iĢsizlik oranı ise %80‟in üzerindedir. 

MamuĢa‟da geleneksel olarak tarımla uğraĢılmaktadır. Tarımın sezona bağlı bir 

faaliyet alanı olduğu düĢünüldüğünde MamuĢa‟da yılın önemli bir bölümünde iĢsiz 

olan genç bir nüfusun varlığı dikkat çekicidir.  

Prizren merkezli “ESNAF” Zanaatçı ve ĠĢadamları Derneği‟nin araĢtırmalarına gore 

Kosova Türk toplumu arasında iĢsizlik oranı Kosova genelindeki rakamın 

üzerindedir (Luma, 2009:11).
81

 

Ekonomik problemlerin çözümü açısından yapılan görüĢmeler neticesinde Türkiyeli 

iĢ adamlarının bölgeye yatırım yapması ve yeni istihdam alanları yaratması en büyük 

beklenti olarak ifade edilmektedir. Ekonomik sorunun çözümü Kosovalı Türk 

etnisitesinin kimliğinin devamı açısından önemlidir. Ekonomik arayıĢlar bireylerin 

kimlik sınırlarının hakim unsura doğru kaymasına sebep olabilmektedir.  

3.2. Makedonya Türkleri 

3.2.1. Makedonya ve Makedonlar 

3.2.1.1. Makedonya Sorununun Kökleri 

Makedonya Cumhuriyeti 25.733 km²‟lik coğrafi alanı olan küçük bir ülkedir. 2005 

yılı verilerine göre 2 milyon nüfusu olan, dağlık ve geniĢ ölçüde ormanlarla kaplı 

coğrafyasında 2000 metrenin üzerinde 24 dağ bulunur. Ġnsanlarının bir çoğu temel 

ekonomik faaliyet alanı olan tarımla uğraĢmasına rağmen tarım, 2009 tahmini 

rakamlarına göre ülkenin milli gelirinin ancak %12.1‟lik bir kısmını oluĢturur. 

Tarımsal faaliyetler daha çok ülkeyi kuzeybatıdan güneydoğusuna baĢtan baĢa 

katederek Yunanistan üzerinden Ege Denizine dökülen ve kolları ile beraber geniĢ 

sulama imkanları sunan Vardar vadisinde yoğunlaĢmıĢtır. Pirinç ve daha sonra 

Prilep, Üsküp ve Kumanovo‟daki sigara fabrikalarında iĢlenecek tütün üretilir. Irmak 
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 Cemil LUMA, Derneğin eski baĢkanı olup aynı zamanda KDTP Prizren ġube BaĢkanlığı görevini 

de yürütmüĢtür.  
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vadileri ile bölünmüĢ coğrafya yazları Akdeniz ikliminin ılık havasına sahipken 

yükseklerde ise keskin bir soğuk yaĢanır. Ülkenin önemli miktarda çinko, kurĢun, 

bakır, krom, nikel kaynakları vardır, kayda değer büyüklükte hidro elektrik 

santralleri komünist dönemdeki metalurji ve elektro metalurji alanındaki sanayi 

iĢletmelerinin ihtiyaç duyduğu enerjiyi sağlayabilmekteydi. Makedonya toprakları 

aynı zamanda aspest, mika, kömür, quartz ve cipsum gibi metal dıĢı mineraller 

açısından da zengin sayılır. Ülkede gıda, tekstil, giyim, ayakabı, kimya, kereste ve 

otobüs üretimi alanlarında da sanayi faaliyeti geliĢmiĢtir. Buna rağmen yine 2009 

tahmini rakamlarına göre sanayi milli gelirin ancak %29.6‟sını teĢkil eder. Tarım ve 

sanayiden arta kalan %58.3‟lük kısmı ise hizmet sektörü oluĢturur. Ülke Balkan 

ülkelerinin genelinde gözlemlenen yüksek iĢsizlik oranlarına sahiptir. Resmi 

rakamlar %31,7 oranında bir iĢsizlik olduğunu gösterir. Aslında kayıt dıĢı istihdam 

rakamları hesaba katılırsa iĢsizlik oranları daha azdır. 2010 tahmini rakamlarına göre 

satın alma gücü bakımından kiĢi baĢına düĢen milli gelir 9.400 ABD Dolarıdır. 

Ülkenin baĢkenti 600.000 nüfusuyla ülke nüfusunun %30‟unun yaĢadığı Üsküp‟tür. 

Manastır, Tetova, Gostivar (Kalkandelen), Kumonovo, Tito Veles, Kicevo, Prilep, 

Strumac, Stip ve Ohri ise diğer önemli Ģehirlerdir.  

Coğrafi olarak Makedonya olarak bilinen topraklar Makedonya Cumhuriyeti‟nin 

sınırlarının çok ötesine ulaĢır. Kuzeyde ġar ve Osogova Dağları, doğuda Rila Dağları 

ve Mesta Irmağı, güneyde Bistritsa Irmağı, Ege Denizi ve Pindus Dağları ve batıda 

ise Arnavutluk dağlık arazilerinin arasında kalan topraklar Makedonya olarak bilinir. 

Ġlgi çekici bir biçimde Makedonya‟nın bu coğrafi tanımlaması üzerinde bir tartıĢma 

yoktur. Makedonya olarak adlandırılan bu topraklar üç temel bölgeye ayrılır: 

Makedonya Cumhuriyeti‟nin topraklarını kapsayan Vardar Makedonyası, 

Bulgaristan topraklarının güneybatısını kaplayan Pirin Makedonyası ve Yunanistan 

toprakları dahilindeki Selanik merkezli Ege Makedonyası. Makedonya Balkan 

yarımadasının merkezi kısmında adeta kalbinde yer alan tarihi bir coğrafyadır. 

67.741 km²‟lik bu arazi bütün Balkan yarımadasının yaklaĢık %15‟ini oluĢturur. 

Morava- Vardar vadileri boyunca Orta Avrupa‟dan Akdeniz sahillerine uzanan 

meĢhur kuzey- güney hattının tam üstünde durur. Büyük Selanik limanına açılan 

verimli vadiler ve ovalardan müteĢekil bu mebzul araziler sahip oldukları stratejik 

önem ve ekonomik değerden ötürü çalkantılı bir tarihe sahip olagelmiĢtir. Tarih 



 

 

 

198 

 

boyunca Büyük Ġskender‟in Ġ.Ö. 336-323 tarihleri arasında hükmettiği antik 

Makedon Krallığı‟nın ardından Romalılar, Gotlar, Hunlar ve Slavlar bu toprakları 

istila etmiĢtir. Daha sonra yaklaĢık 5 yüzyıl boyunca Osmanlı Ġmparatorluğu‟nun 

yönetiminde kalan Makedonya toprakları 19. yüzyılın ikinci yarısından itibaren daha 

geniĢ çaplı doğu sorununun bir parçası olarak Balkan siyaseti içinde merkezi bir yere 

oturmuĢtur. Avrupalı devletlerin patronajında bağımsızlıklarını kazanan Balkan ulus 

devletlerinin iĢtahlı ve yayılmacı ulusçuluklarının aynı anda yöneldiği Makedonya 

topraklarının paylaĢılması Makedon sorununun özünü oluĢturur.  

1913‟te Yunanistan Makedonya‟yı oluĢturan üç parçadan en büyüğünü yaklaĢık 

34.000 km²‟lik Ege Makedonya‟sını topraklarına kattı. En küçük parça olan 6.778 

km²‟lik Prin Makedonyası ise Bulgarların payına düĢüyordu. Sırp ulusçuluğu‟nun 

ilgilendiği 25.575 km²‟lik Vardar Makedonyası ise 2. Dünya SavaĢı‟nın ardından 

1945 yılında önce Halkın Federal Makedonya Cumhuriyeti adıyla sonra 1971 yılında 

ise Sosyalist Federal Makedonya Cumhuriyeti adıyla Federal Yugoslavya 

Cumhuriyeti‟nin altı kurucu unsurundan biri oluyordu. Yugoslavya‟nın çöküĢünün 

ardından 1991 yılında Vardar Makedonyası bu günkü Makedonya Cumhuriyeti 

olarak kuruluyordu.  

Makedonya bir çok farklı etnik grubun bir arada yaĢadığı bir bölge olarak 19. yüzyıl 

sonlarından bu yana Balkanlardaki en önemli çatıĢma alanlarından birini oluĢturur. 

Nitekim her biri kendine ait müstakil bir ulus devlet sahibi olabilmiĢ Sırp, Bulgar, 

Yunan ve Arnavut Ulusçuluğunun tarihsel anlamda kesiĢtiği bir coğrafyada duran 

Makedonya Ġkinci Dünya SavaĢı‟nın sonuna kadar Balkanların en önemli 

meselelerinden biri oldu. Yugoslavya dönemi içinde bu sorunun dondurulduğu 

görüldü. 1991 yılı itibarıyle Makedonya Cumhuriyeti‟nin Yugoslavya‟dan 

bağımsızlığını ilan etmesiyle birlikte Makedonya sorununun tekrar tedavüle 

sokulduğuna Ģahit olundu.  

Tarihi Makedonya sorunu coğrafi olarak Makedonya olarak tanımlanan bölgenin 

Osmanlı Ġmparatorluğu‟nun egemenliğinden çıkarılarak Bulgar, Yunan ve Sırp 

devletleri arasında pay edilmesi ile ortaya çıktı. 14. yüzyılın sonlarından 1912-13 

Balkan savaĢlarına kadar Osmanlı Ġmparatorluğunun sınırları içinde yer alan 

Makedonya Osmanlı Türklüğü‟nün derin izlerini taĢır. Üsküp tipik bir Türk Ģehridir. 
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Hala vardar ırmağının bir yakasında Türk müslüman kültürü canlı bir biçimde devam 

etmektedir. ġehrin Hıristiyan- Makedon tarafı ile Müslüman- Arnavut ve Türk 

yakasını birbirinden ayıran Fatih köprüsü sadece iki mekanı değil iki farklı zamanı, 

idraki ve sosyolojiyi de birbirinden ayırmaktadır. 20. yüzyılın baĢında Osmanlı 

Devleti‟nin Balkan vilayetleri Edirne, ĠĢkodra, Yanya, Selanik, Manastır ve Kosova 

vilayetlerinden oluĢmaktadır. Osmanlı Makedonyası denilince ise Selanik, Manastır 

ve Kosova vilayetlerinin kapsadığı bir alan anlaĢılmaktadır. Döneme ait nüfus 

bilgileri oldukça güvenilmez olmasına rağmen denilebilir ki bölgenin etnik ve dini 

haritası oldukça karıĢıktır. Makedonya toprakları 1870 tarihinde Bulgar Eksarhlığının 

kurulması ile birlikte Rum Patrikhanesi ile Bulgar Patrikhanesinin arasındaki bir 

mücadelenin de konusudur.  

1877-78 Osmanlı Rus SavaĢı sonrasında Bulgaristan‟ın payına düĢen aslan payı 

Berlin Kongresinde küçülürken en önemli değiĢiklik Büyük Bulgaristan‟ın üçe 

bölünerek Makedonya topraklarının tekrar Osmanlı Devleti‟ne bırakılmasıydı. 

AnlaĢmanın 23. maddesi gereği Girit‟tekine benzer biçimde düzenlemeler yapılacak 

ve bu düzenlemelerin çoğu yerli halktan teĢkil olunacak komisyonlar tarafından 

yürütülecektir. Ġlerleyen süreçte büyük güçlerin Makedonya meselesine dahli bu 

madde üzerinden gerçekleĢecektir. Bölgeyi kontrol altında almak isteyen Avusturya, 

Rusya ve Ġngiltere bölgedeki olayları perde arkasından etkilemektedir. 1897 yılında 

Rusya ve Avusturya kendi aralarında Osmanlı Balkanları‟nı kontrol etmek üzere 

anlaĢırlar. Avusturya Bosna ve Hersek‟i, Yeni Pazarı ilhak ederken Yanya ve ĠĢkodra 

gölü arasındaki bölgede Arnavutluk adlı bir devlet kurulabilir ve geri kalan topraklar 

küçük Balkan devletleri arasında paylaĢtırılabilirdi. Böylece özellikle Makedonya 

toprakları üzerinde Yunanistan, Bulgaristan ve Sırbistan arasındaki kıyasıya 

mücadele buradan baĢlıyordu. Makedonya‟nın Balkan SavaĢlarına kadar olan evresi 

komitacı, çeteci, aĢırı ulusçu ideolojik yapılanmalara sahip gruplar arasındaki  

çatıĢmalara sahne olacaktır. Ortada henüz belirgin bir Makedon ulusu yoktur
82

. Bu 

çeteler arasında en ünlüsü 1893 tarihinde kurulan Makedonya Ġç Devrimci Örgütü‟ne 
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 Daha sonrada ele alınacağı gibi Makedon ulusal kimliği 20. yüzyılın ikinci yarısında belirgin 

sınırlarına ulaĢmıĢtır. Yüzyılın baĢında bir çok kesim için Makedonlar aslında Makedonya 

Bulgarlarıdır. Zira Bulgarca ile Makedonca arasında önemli hiçbir fark yoktur. Bu gün dahi 

Bulgaristan Makedonya‟yı bir devlet olarak tanımakla birlikte Makedonca‟yı resmi bir dil olarak 

tanımamaktadır. 1903 ayaklanmasında Ġngiliz hükümetince bölgeye ayaklanmada zarar gören halka 
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göre Makedonlar Bulgarların bir alt koludur ve Makedonya toprakları bağımsızlığını 

kazandıktan sonra Bulgaristan ile birleĢmeliydi. Balkan savaĢlarına kadar çoğu 

zaman bu devrimci ve aĢırı ulusçu grupların örgütledikleri Kresna Ayaklanması, 

Cuma-i Bala Olayları ve meĢhur Ġlinden Ayaklanması gibi olaylar yaĢandı. Sonuncu 

Ġlinden Ayaklanması neticesinde devrimciler KruĢevo‟yu ele geçirerek bir hükümet 

kurduklarını ilan ettiler.  

1906 yılında Vilayet-i Selase‟nin genel müfettiĢi Hüseyin Hilmi PaĢa‟nın Islahatlar 

Programı‟nın düzenlenmesi esnasında yaptırdığı nüfus sayımında Makedonya‟yı 

oluĢturan üç vilayette nüfusun dağılımı Tablo-11‟de yer almaktadır 

(Hamzaoğlu,2010:314). Görüleceği üzere Osmanlı‟nın Balkan halklarına bakıĢı hala 

dini kimlikler üzerindendir. Arnavut ve Türk nüfus etnik olarak henüz ayrıĢmamıĢ ve 

bir arada değerlendirilmektedir. Aynı Ģekilde millet sisteminin çizdiği sınırlar etkisini 

hala sürdürmekle beraber gayrımüslim tebaa arasında da dini ve etnik kimlik henüz 

ayrıĢmamıĢtır. Esas belirleyici olan kutsal aidiyetlerdir. Kilise örgütlenmeleri 

içlerinden ulusal kimliklerin doğmakta olduğu kurumlardır. Yüzyıl boyunca yaĢanan, 

Osmanlı millet sisteminin çizdiği geleneksel dini kolektif kimliklerin ulusal 

kimliklere dönüĢmesi sürecidir. Bir yandan üst bir Makedon kimliği inĢa edilmeye 

çalıĢılırken öte yandan Müslüman nüfus iki türlü bir ameliyeye tabi tutulmaktadır. 

Göç, baskı ve asimilasyon yoluyla küçültülürken öte yandan etnik sınırlar dahilinde 

parçalanmaktadır. Müslüman kimliği içinden Arnavut, Türk, TorbeĢ, BoĢnak, Rom 

gibi etnik kimlileri çıkaracak biçimde etnik hatlar boyunca ayrıĢtırılmaktadır.  

 

 

 

 

 

                                                                                                                                          
yardım için gönderilen Sir Arthur J. Evans The Tımes‟e izleminlerini aktardığı yazının baĢlığı “Who 

The Macedonian Are” baĢlığını taĢıyordu. Bölgenin uzmanı olan yazara göre ortada önemli bir yanlıĢ 

anlaĢılma vardı, Makedonlar diye bir ulus yoktu, Makedonya bölgesinde Bulgarlar, Romenler, 

Yunanlılar, Türkler, Arnavutlar ve Yahudiler yaĢamaktaydı. (Nuredin, 2008; 38) 
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Tablo 6: Osmanlı sayımlarında Makedonya nüfusu 

 Selanik Üsküp Manastır Toplam 

Müslüman 485.000 752.000 460.000 1.750.000 

Rum 

Patrikliğine 

Bağlı (Ulah 

dahil)  

323.000 13.000 291.000 627.000 

Bulgar 

Eksarhlığına 

Bağlı 

217.000 170.000 188.000 575.000 

Yahudi, 

Ermeni, 

Katolik,  

Protestan 

53.000 

(Yahudi) 

--- ---- 199.000 

Kaynak: (Hamzaoğlu,2010:314) 

I. Balkan SavaĢı‟nı sona erdiren Londra AnlaĢmasıyla Güney Makedonya, Selanik ve 

Girit Yunanistan‟a, Kuzey ve Orta Makedonya Sırbistan‟a veriliyor ve bağımsız bir 

Arnavut devleti kuruluyordu. Makedonya‟nın Bulgar ve Yunan iĢgaline uğrayan 

kesimlerinde yok edilen çoğu Türk müslüman sayısı 150 bin olarak belirlemiĢtir. 

Sırp, Bulgar ve Yunan iĢgaline uğrayan Makedonya‟dan 108.412 Türk‟ün göçtüğü 

ifade edilmektedir (Halaçoğlu, 1995:41). Makedonya Yunanistan ve Sırbistan 

arasında bölüĢülürken Makedon kimliği de önemli ölçüde silinmektedir. I. Balkan 

SavaĢı‟nda istediklerini elde edemeyen Bulgaristan tekrar harekete geçerek Sırbistan 

ve Yunanistan‟a saldırmıĢ fakat daha ağır bir yenilgiye uğramıĢtır.  

3.2.1.2. Osmanlı Sonrası Makedonya ve Makedon Ulusunun DoğuĢu 

Balkan savaĢları sonrasında tarihi Makedonya toprakları Sırp, Bulgar ve Yunanlılar 

arasında Vardar, Pirin ve Ege Makedonyası olarak üçe taksim edildi. Bu gün 
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Makedonya Cumhuriyeti olarak andığımız ülke temelde Vardar Makedonyası 

üzerinde Tito‟nun çabalarıyla 2 Ağustos 1944‟te Makedonya Demokratik Federe 

Devleti adıyla kurulmuĢ, 29 Kasım 1945‟te Yugoslavya Federal Halk 

Cumhuriyeti‟nin ilanıyla Makedonya Halk Cumhuriyeti adıyla bu bütünün bir 

parçası olmuĢ devletin devamıdır.  

Farklı etnik gruplardan oluĢan bir nüfus yapısını federe cumhuriyetler içinde 

birleĢtirmeyi baĢaran Tito döneminin sonu Makedonya‟da ki etnik ve yönetsel 

sorunların da baĢlangıcı olmuĢtur. Çok uluslu Yugoslav Cumhuriyeti içindeki altı 

cumhruriyetten biri olan Makedonya Sosyalist Cumhuriyeti içinde Makedonlar, 

Sırplar, Hırvatlar, Slovenler, Karadağlılar ve Müslümanlar kurucu halk (narod) 

olarak adlandırıldı. Burada hala müslüman dini aidiyetinin etnik bir aidiyetle iç içe 

kullanıldığı görülür. Bu dönemde Türkler tıpkı Arnavutlar gibi Müslümanlar içinde 

azınlık statüsünde sayılan etnik gruplardan biri (narodnost) statüsünde idi. Bu 

dönemde azınlık konumunda olan topluluklar kurucu uluslar kadar avantajlı bir 

durumda olamadılar. Makedonya içinde Makedonlar hakim ulus pozisyonuna sahip 

oldular.  

Makedon kimliği Tito‟nun Makedonya üzerindeki Yunan ve Bulgar siyasi iddilarını 

temelsiz bırakmak üzere uyguladığı bir ulus inĢa sürecinin ürünüdür. Tito ulus 

inĢasının Balkanlar‟daki enstrümanlarını iyi bilen ve kullanan bir devlet adamı olarak 

öncelikle Sırp ve Bulgar kiliselerinden ayrı müstakil bir Makedon Kilisesi 

kurulmasını sağladı (Bideleux, 2007:410). BaĢta Sırp Ortodoks kilisesi olmak üzere 

bütün Ortodoks kiliselerinin Ģiddetli muhalefetine rağmen Makedon kilisesi otonom 

yapısını sürdürdü
83

. Aynı Ģekilde Makedonca‟yı da Bulgarca ya da Sırpça‟dan ayrı 

bir dil haline getirmek üzere dil alanında çalıĢmalar yürütüldü.  

Vardar Makedonyası‟nda yaĢanan “MakedonlaĢma” ya karĢılık Pirin 

Makedonyası‟nda yaĢayan nüfus Bulgar ulusçuluğunun sınırları içinde eritilirken 

aynı Ģekilde Ege Makedonya‟sında ise “HelenleĢtirme” politikaları uygulanmaktadır. 

Özellikle Metaksas döneminde baĢlayan (1936-1941) politikalar dahilinde Slavca yer 
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 Bu tartıĢmalar yakın zamana kadar etkisini sürdürmektedir. Nitekim 2005 yılı Temmuz ayında 

BaĢpiskopos Jovan Vraniskovski Ohri‟de Sırp Ortodoks Kilisesine bağlı bir piskoposluk kurduğunu 

ilan edince Makedon makamlarınca “etnik ve dini nefreti tahrik” ettiği suçlamasıyla 30 aylık bir hapis 

cezasına mahkum edildi.  
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adları Yunanca olanlarla değiĢtirilmekte Slav dilinin kullanımı ve Slavca eğitim 

yasaklanmaktadır (Roudomatof, 2002:63).  

Osmanlı sonrası Balkanlar‟da ulusçu ideolojilerin en belirgin örneklerinden biri 

olarak Makedon ulus inĢa süreci dikkat çekicidir. Makedon ulusçularına göre 

Makedon kimliği Yugoslavya döneminin bir fabrikasyonu ya da icadı değildir, 

tarihsel gerçekliği olan bir kimliktir. 19.yüzyılın ilk yarısında Osmanlı millet sistemi 

içinde gayrımüslimler olarak tanımlanan Makedonya Slav toplulukları arasında 

henüz ulusal bir bilinç uyanmadığı için Makedon ulusal kimliğinin geç kalmıĢ bir 

Balkan ulusal kimliği olduğu öne sürülür. 19. yüzyılın ilk yarısına dair Makedon ve 

Bulgar tarihçiler arasında kesin bir ayrım yoktur. Her iki grupta bu dönemi hakim 

Rum tasallutundan kurtulmak üzere verilen mücadele dönemi olarak okurlar. 

Grekofon dini ve kültürel patronaja karĢı Makedon Slavları ve Bulgarlar ortak bir 

mücadele içindedir. Fakat 19. yüzyılın ortalarından itibaren Bulgar ve Makedon 

elitler arasında ayrım belirir, iki taraf ayrı bir dialekt ve edebi kanon üretmeye baĢlar. 

Yugoslavya döneminde sınırları netleĢen Makedon kimliği öncesinde kendini hep bir 

“inkar” üzerinden kurmuĢtur. Bulgar, Sırp ya da Yunan kimliklerini inkar ederek 

kendilerine tarihte özgün bir yer açma çabası baĢından beri takip edilir. 
84

 Yunan 

tezleri de aslında Makedonların Bulgarların bir kolu olduğu Ģeklindedir. Onların 

itirazı daha çok isim üzerinde yoğunlaĢmaktadır. Yunan ve Helen kimliğinin merkezi 

olan Makedonya‟yı ve Makedon ismini Makedonların sahiplenmesini kabul edilemez 

bulurlar. Tüm mücadele ulusçu ideolojinin sınırları içinde ulusçu tarih okumaları 

aracılığıyla gerçekleĢir. Tarihçiler toprağın üstünde arkeologlar ise altında ulusun 

izlerini ararlar. Birbirini yalanlayan ulusçu ideolojik iddilara “bilimsel” kanıtlar 

bulmak üzere çalıĢırlar. Örneğin Makedonların bağımsızlık mücadelelerinin bir 

dönüm noktası olarak okudukları Ġlinden ayaklanması Yunan tarihçiler tarafından 

Bulgar ajanlarının Osmanlı‟dan özerklik elde etmek ve sonrasında “Büyük 

Bulgaristan‟ı kurmak üzere tasarladıkları bir hareket olarak görülür. Aslında sınırları 
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 Farklı tarih okumaları tarihi Ģahsiyetler üzerinden de yürütülür. Örneğin Makedon Devrimci 

hareketleri içinde önemli bir yeri olan ve Makedon Ulusçuluğunun yücelttiği Gotse Delchev tipik bir 

örnektir. Bulgar tarihçilere göre Delchev Batı Bulgar dialekti ile konuĢan Sofya Üniversitesi‟nde 

okumuĢ bir Bulgardı. Yugoslav Makedon tarihçiler ise Delchev hakkında Bulgar tarihçileri taihi 

saptırmakla suçlarlar, yabancı tarihçilere rüĢvet vererek Delchev‟in Bulgar olduğu Ģeklinde bir tarih 

yazdırmıĢlardır. Oysaki Delchev‟in Makedon olduğu su götürmez bir gerçektir. 

(Roudomatof,2002:67). 
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önemli ölçüde belirleyen politik tahakkümün kendisidir. Vardar Makedonya‟sının 

sahibi olarak Yugoslavya, Makedonya‟yı ayrı bir ulus olarak görmek istemektedir. 

Bunun için de ulus inĢasının araçları gerektiği gibi kullanılmaktadır. Tito‟yu otantik 

bir Makedon ulusunu tanımaya götüren sebeplerden bir diğeri de Makedon kimliği 

üzerinden Bulgaristan ve Yunanistan sınırları dahilinde yaĢayan Makedon slav 

nüfusun meskün olduğu bölgelere doğru politik bir nüfuz alanı oluĢturabilme 

imkanıdır.  

1974 Yugoslav Anayasası Kosova‟yı özerk bölge ilan ederken Makedonya 

Arnavutlarına da yeni haklar sağlıyordu. Bu Anayasa‟da Makedonya 

Cumhuriyeti‟nin Makedonlar, Arnavutlar ve Türklerden oluĢtuğu ifade ediliyordu. 

Tarih boyunca olduğu gibi Makedonya ile Kosova birbirini yakından etkilemektedir. 

Nitekim Tito‟nun ölümüyle birlikte federe cumhuriyet statüsü kazanmak isteyen 

Kosovalı Arnavutlar‟ın mücadelesi Makedonya Arnavutları arasında da karĢılık 

buluyordu. Bu durum Makedonya Arnavutlarına karĢı baskı politikalarının 

yoğunlaĢmasını beraberinde getiriyordu. 1989 yılında yapılan Anayasa değiĢikliği ile 

Makedonya “Makedon ulusunun ulus devleti” olarak adlandırılıyordu. Bu hareketin 

dağılmakta olan Yugoslavya sonrasında Arnavutların Makedon topraklarından pay 

almasına karĢı olduğu belliydi. Böylece Arnavutlar ve Türkler 1974 kazanımlarını 

kaybediyorlardı.  

8 Eylül 1991 yılında yapılan halk oylaması ile bağımsızlığını kazanan Makedonya, 

Yugoslavya‟nın dağılma sürecinde savaĢsız olarak ayrılabilen tek devlet oldu. Buna 

rağmen Makedonya‟nın bağımsız bir devlet olması Balkanlar‟da uluslar arası bir 

sorun haline geldi. Nitekim Yunanistan Bağımsız Makedonya Devletinin ve 

Makedon ulusunun varlığını reddettiği gibi aynı zamanda uzun bir süre AB içindeki 

tanınmasını da aktif bir biçimde engelledi. Bulgaristan ise daha karmaĢık bir tavırla 

Makedon ulusunun ve dilinin varlığını reddederek Makedon devletini tanıma yoluna 

gitti. Sırbistan ise eski federasyon ortağının ayrılmasına tepki göstermekle bunu 

savaĢ içeren bir yola götürmemiĢti.  

Yugoslavya‟nın dağılması sürecinin ardından ulusal sorunlar ve etnik çatıĢmalar 

Balkan coğrafyasına yayılırken Makedonya‟nın ayrı bir Cumhuriyet olarak 

bağımsızlığını ile etmesi tarihi Makedonya sorununu tekrar bütün sıcaklığıyla 
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gündeme getirdi. Bir anlamda Yugoslavya‟nın dahilinde askıya alınmıĢ tarihi 

Makedonya sorunu, 1990‟lı yıllarda tekrar ulusçu iddialarla gündeme gelmektedir. 

Bu sorun aslında konumuz açısından, Osmanlı sonrası Balkanlarda ulusçu 

ideolojilerin yarattığı çatıĢma alanlarının etkisini hala sürdüyor oluĢunun bir 

ifadesidir de. Osmanlı millet sistemi içinde aynı aidiyeti taĢıyan Balkan gayrımüslim 

halklarının ulusçu ideolojiler içinden kimlik arayıĢları ve ulus inĢa süreçleri 20. 

yüzyılın sonunda dahi çatıĢma alanları oluĢturmaya devam etmektedir.  

Makedonya Cumhuriyeti‟nin bağımsız bir devlet olarak teĢekkülü ile ortaya çkan 

problemlerin hiç biri yeni değildir. Daha önce de temas edildiği gibi Yunanistan‟la 

yaĢanan isim probleminin kökleri 1940‟lara kadar uzanır. Sırp kilisesinin Makedon 

kilisesinin otosefalliğine karĢı tepkisi 1960‟lı yıllara dayanır. Bulgaristan‟ın itirazı 

ise daha köklüdür, otantik bir Makedon ulusal kimliğinin olmadığını öne 

sürmektedir. Bulgaristan Makedonya‟nın bağımsızlığının ardından önce “ağabey” 

liğe soyunurken ve Makedonya‟daki politik meselelerle yakından ilgili iken 

doğrudan bir toprak talebini dillendirmedi. Makedon halkı Bulgar tarihinin bir 

parçasıdır Makedon ulusunu tanımak bir anlamda Bulgar ulusal tarihi kimliğinin bir 

kısmını inkar etmek anlamına gelecektir. Bu yüzden de Bulgaristan Makedon 

devletini tanırken Makedon ulusunu tanımaktan imtina etmiĢti. “Sözde Makedonca” 

ise Bulgarca‟nın bir dialektidir. Fakat sonunda Bulgaristan dolaylı bir biçimde 

Makedonca‟yı “Makedon Anayasasında resmi dil olarak ifade edilen Makedonca” 

olarak tanımak durumunda kaldı.
85

 Yunanistan ise Makedonya Cumhuriyeti‟nin 

anayasal isminin uluslar arası zeminde tanınmasına karĢıdır. Yunan tezlerine göre 

Makedonya yunan kültürel tarihinin bir parçası olagelmiĢtir. Ġki ülke arasındaki 

mücadele aslında küresel bir kültür savaĢına dönüĢmüĢtür. Makedonya ismi 

üzerinden tarihi sembollerin, geleneklerin ve Ģanlı atalar tarihinin üzerinde hangi 

ulusçuluğun hak sahibi olacağı mücadelesidir. Sonunda Makedonya BirleĢmiĢ 

Milletler tarafından FYROM ismiyle (Eski Yugoslavya Cumhuriyetlerinden 

Makedonya) olarak tanınmıĢtır. (UN Security Council Resolution, April 8, 1993). 
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 Konuyla ilgili bkz. Engström, J., The Power of Perception, The Impact of Macedonian Question on 

Inter-ethnic Relations in the Republic of Macedonia, The Global Review of Ethnopolitics, Vol. 1/3, 

March 2002 ve Bakalova, M.(2003), Bulgarian „Macedonian‟ Nationalism in the Post 1989 Decade, 

New Balkan Politics, Issue 6  
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86
Yunanistan aynı zamanda Makedonyalı Büyük Ġskender‟in kullandığı bayrak 

olduğu iddiasıyla Makedonya‟nın bayrağına da itiraz etmektedir. Makedonya 

Bayrağındaki Vergina güneĢi 1978 tarihine kadar Yunanistan Bayrağında da yer 

almaktadır. Yunan Ulusçuluğunun perspektifinden kadim Makedonyalılar Yunan 

oldukları için hem Makedonya ismi hem de Vergina güneĢi, Yunan ulusal mülküne 

dahildir. Yunanlıların Helenik kökleri de bir 19. yüzyıl icadıdır, Helenlik üzerinde 

inhisar hakları olduğunu öne süren Yunanistan‟ın muhalefeti yüzünden uzunca bir 

süre Makedonya Avrupa Komisyonu tarafından tanınmadı. Özellikle Makedonya‟nın 

1991 tarihli Anayasa‟sının 49. maddesinde yer alan “Makedonya Cumhuriyeti, komşu 

ülkelerde yaşayan Makedon milletine mensup kişilerin ve Makedon sürgünlerin statü 

ve haklarını korur, kültürel gelişimlerini destekler, onlarla ilişkileri teşvik eder” 

Ģeklindeki hükmünün Yunanistan‟ın kuzeyinde yaĢayan Makedon azınlığı da 

hedeflemekte oluĢu taraflar arasındaki gerilimi tırmandırdı. Ġki taraf arasındaki bu 

tanıma krizi ancak Klinton yönetiminin müdahalesi neticesinde Yunanistan‟ın 

Makedonya‟yı bağımsız bir devlet olarak tanımasıyla 1995 tarihinde çözülebildi. BM 

ve AB nezdinde imzalanan Ġnterim AnlaĢma ile bu hüküm kaldırıldı. Makedonya‟yı 

Güney Sırbistan, Makedonları da Sırp olarak gören Sırp ulusçu bakıĢı yüzünden 

Sırbistan Makedonya Cumhuriyeti‟ni ancak Nisan 1996‟da tanıyabildi.  

Daha önce ele alındığı gibi Makedon kimliği, kimliği kuran dıĢsal ötekiler olarak 

Sırp, Yunan, Bulgar ulusal kimlikleri ile bir mücadele içindeyken aynı zamanda 

içerde bir içsel öteki olarak müslüman nüfusla gerilimli bir iliĢki halindedir. 

Demografik olarak en kalabalık unsur olarak Arnavutlar Makedon kimliğinin inĢa 

eden içsel ötekiyi oluĢturmaktadır. 
87

 

3.2.1.3. Yugoslavya’nın Dağılma Süreci ve Sonrasında Makedon Kimliği ve 

Etnik Gerilimler 

Makedonya Avrupa‟nın en çok etnili yapısına sahip ülkelerinden biridir. Her etnik 

grubun gerçek nüfuslarının aslında daha fazla olduğunu iddia ettikleri 2002 

sayımlarına bakılırsa nüfusun %64.18‟i (1,297,981) etnik Makedon, % 25.17‟si 

                                                 
86

 BM‟nin Güvenlik Konseyinin üç daimi üyesi ABD, Rusya ve Çin‟in de aralarında olduğu 110 ülke 

ülkeyi Makedonya ismi ile tanımıĢtır.  
87

 Ġçsel ve dıĢsak kurucu öteki kavramlarını Triandafyllidou‟dan ödünç alarak kullandım.  Bkz: 

(Triandafyllidou, 2002). 
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(509.083) Arnavut, % 3,85 (77.959) Türk, % 2.66 ( 53.879) Rom, %4.17 diğer etnik 

gruplara aittir (Sırp, BoĢnak, Ulah, kendini etnik aidiyet olarak Müslüman 

sayanlar)
88

. 2002 nüfus sayımlarında iki türlü tasnif dikkat çekmektedir. Ġlki anadile 

göre yapılan tasnif diğeri de dini inanca göre yapılan tasnif. Buna göre Makedonya 

nüfusunun etnik ve dini kimlikler üzerinden tasnifi aĢağıdaki gibidir.  

Tablo 7: Etnik Gruplara Göre Makedonya Nüfusu 1991-2002  

Etnik Grup 1981 1991 1994 2002 

Makedon 67 64,6 66,5 64,2 

Arnavut 19,8 21 22,9 25,2 

Türk 4,5 4,8 4,0 3,9 

Roman  2,3 2,7 2,3 2,7 

Sırp 2,3 2,1 2,0 1,8 

Kaynak: State Statistical Office, Republic of Macedonia 

Ülke nüfusunu dini kimlikler üzerinden tasnif edecek olursak yine 2002 resmi 

sayımlarına göre aĢağıdaki gibidir: 

 

 

 

 

                                                 
88

 Müslüman, BoĢnak ve Çingeneler Ġslam inancına mensupturlar. Müslümanlar 1968 yılında 

Komünistler tarafından farklı bir ulus olarak tanımlanmıĢtı. Resmi tanımlamaya göre Müslümanlar 

Sırpça-Hırvatça konuĢan Müslümanlardı. TorbeĢler daha çok bu sınıf içinde yer alırlar. 1981 nüfus 

sayımına göre nüfusun %40‟ı kendilerini Müslüman olarak ifade ettiler. Bunların önemli bir kısmı 

Makedonca konuĢan Müslüman Slavlardı. Son sayımda ise Müslümanlar kendilerini BoĢnak, 

Makedon, Türk ve Arnavut olarak ifade ettiler. Republic of Macedonia State Statistical Office,  

Census of Population, Households nad Dwellings in the Republic of Macedonia, 2002,  

http://www.stat.gov.mk/pdf/kniga_13.pdf,02.02.2011 
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Tablo 8:  Dini Aidiyete Göre Makedonya Nüfusu 

Makedon 

Ortodoks 

Müslüman Diğer 

Hristiyan 

Tasnif dıĢı 

olanlar 

%64,7 

(1.310.184) 

% 33,3 

(674.015) 

% 0,37 

(7.528) 

% 1,63 

(30.820) 

Kaynak: State Statistical Office, Republic of Macedonia 

20 Kasım 1991 tarihinde yürürlüğe giren Makedon Anayasası ile Makedonya 

“Makedon ulusunun ulusal devleti” olarak ilan edildi. Makedonya cumhuriyeti 

vatandaĢı olan diğer uluslar 1940‟lı yıllardan itibaren cari olan geleneksel azınlık 

statüsüne indirgeniyordu. Bu statü içinde azınlıkların durumu ulus, milliyet ve etnik 

grup olarak düzenlenmektedir. Yugoslav kurucu uluslarından birine mensup olmayan 

Yugoslavya dıĢında baĢka bir ulusal devlete sahip olan azınlıklar milliyet olarak 

düzenlenirken nicelik olarak daha küçük etnik gruplardan da söz edilmektedir. Her 

ne kadar Anayasa‟daki hükümle Anayasal bir vatandaĢlık bağı kurulmaya 

çalıĢılmıĢsa da 1974 tarihli Yugoslav Anayasası‟nda tanınan Arnavutlar ve hatta 

Türkleri de içeren Makedonya Federe Cumhuriyeti‟nin üç kurucu olmak vasfından 

bir geriye gidiĢtir. Zira Anayasa 1989 yılında 1974 Anayasa‟sında “Makedonya 

Makedon ulusunun devletidir” Ģeklinde yapılan değiĢikliği benimsemektedir.  

Arnavutlar tekrar kurucu ulus statüsü talep etmekteydiler ve Anayasa kurucu ulus 

statüsünü sadece Makedonlara tanıyarak Arnavutları ve Türkleri bundan mahrum 

ediyordu. Her ne kadar Anayasa‟da azınlık anlamına gelen “malcinstvo” ifadesi yer 

almıyor idiyse de Arnavutlar azınlık konumuna gerilemekteydi. Böylece 

kullanageldikleri anadilde eğitim, ulusal sembollerin kullanımı, kamuda nüfusa 

oranla istihdam gibi imkanlarını yitiriyorlardı.  

Arnavutlar hakim Makedon unsurun dıĢında en kalabalık etnik topluluk olarak 

Makedonya‟nın Arnavut sınırına yakın batı kesimlerinde, Kosova ile sınır olan 

kuzeydoğu kesimlerinde ve aynı zamanda Üsküp ve Kumanova‟da yaĢamaktadır. 

Tetova, Gostivar, Debar baĢta olmak üzere bir çok Ģehirde çoğunluğu oluĢtururlar. 

Yüksek doğum oranlarına bağlı olarak 1953 sayımlarından itibaren Arnavut nüfus 
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artıĢ gösterir. 1961‟de nüfusun %13‟ünü, 1971‟de %17‟sini 1981‟de %19.7‟sini, 

1991‟de de %21‟ini oluĢturmaktaydı. Arnavutlarla hâkim Makedon nüfus arasında 

yaĢanan gerilim uzun yıllardır Makedonya‟nın baĢat problemlerinden biri olmaya 

devam ediyor. Arnavut ulusçuluğu Makedonya sınırlarını aĢan güney doğu 

Balkanlara Ģamil bir etki alanında iĢlerken yakın zamanda Kosova‟nın bağımsızlığını 

kazanmasıyla birlikte Balkanlarda bir ulusçuluğun iki devlet doğurabildiğine de 

Ģahitlik edildi. Öte yandan açıkça inĢa edilmiĢ Makedon kimliği Balkanlardaki 

neredeyse bütün devletlerin tarihsel haklara sahip olduklarını iddia ettikleri 

Makedonya içinde hâkim bir pozisyonu elde bulunduruyor. Bu iki iri kıyım kimlik 

arasında kalmıĢ diğer Arnavut olmayan ulusal azınlıklar gözden kaçmaktadır.  

ġüphesiz Makedonlarla Arnavutlar arasındaki çatıĢmanın kökleri 2001 yılı ġubat ve 

Ağustos aylarını kapsayan askeri aĢamanın çok öncesine uzanır. Makedonya‟nın 

bağımsızlığını oylayan referandumu Arnavut siyasi partilerin boykot ettikleri 1991 

yılı ve sonrasında Arnavutların özerk bir “Ġllirada” bölgesi oluĢturulmasını teklif 

ettikleri 1993 yılında cepheler ayrıĢmıĢtı. Tetova‟da bir Arnavut Üniversitesi 

kurulması, 1991 nüfus sayımları Gostivar‟da ulusal sembollerin kullanımı gibi 

olaylar iki grup arasındaki iliĢkilerin gerginleĢmesini birlikte getirdi. Makedonya 

Cumhuriyeti Yugoslav sosyalizminden Liberal Demokrasiye doğru bir paradigmatik 

dönüĢüm yaĢamasına rağmen ulusçu söylemin unsurları dikkat çekiciydi. 

Makedonları devletin kurucu unsuru olarak nitelendiren buna karĢılık Arnavutlar ve 

diğer etnik toplulukları azınlık olarak gören anlayıĢ en çok Arnavut politik 

elitlerinden tepki aldı. Yugoslav sosyalizmi paradigması içinde kurulmuĢ bir liberal 

demokrasi deneyimi olarak Makedonya Cumhuriyeti içinde Makedonların “status 

quo ante” yani kurucu unsur ya da esas kimlik olarak tanıması Makedonya‟da etnik 

gerilimi tırmandırdığı gibi etnik bir siyasetin de siyasi hayata hakim olmasını 

beraberinde getirmiĢtir. Ülkede faaliyet gösteren 55 siyasi partiden 15‟i etnik 

partilerdir. 15 ġubat 2001 yılında Makedonya ile Yugoslavya arasında sınır 

anlaĢmasının imza edilmesiyle Arnavut muhalefeti yoğunlaĢmıĢ 17 ġubat tarihinde 

Kosova sınırında bulunan Arnavut güçlerinin Makedon güçleriyle çatıĢması 

sonucunda fiili çatıĢma baĢlamıĢtır. Kamuoyunda UÇK olarak bilinen Arnavut 

güçleri sınırda bulunan TanuĢevçi köyünü ele geçirmiĢ ve Makedonya güvenlik 

güçleri ile karĢı karĢıya gelmiĢtir. ABD ve AB‟nin de desteğiyle Ohri Çerçeve 



 

 

 

210 

 

AnlaĢması ile sonuçlanan bir müzakere süreci baĢlamıĢtır. 60‟ı Makedon polis ve 

askerlerinden oluĢan 200‟ü aĢkın zayiat, 100.000 kadar insanın göçü ile sonuçlanan 

çatıĢmalar, ülke geneline yayılacak bir iç savaĢa dönüĢmeden tarafların anlaĢması ile 

sonuçlanmıĢtı. Ġç Makedonya Devrimci Örgütü ve Ulusal Birlik Demokratik 

Partilerinden (VMRO-DPMNE) oluĢan Koalisyon hükümetinin BaĢbakanı Ljubcho 

Georgievski, Branko Crvenkovski (Makedonya Sosyal Demokratlar Birliği), Arben 

Xhaferi (Arnavut Demokratik Partisi) ve Ymer Ymeri (Demokratik Refah Partisi) 13 

Ağustos 2001 tarihinde bir araya gelerek AB‟den François Léotard ve ABD‟den 

James Pardew‟nun refakatinde Anayasada geniĢ düzenlemeler ve Arnavutların 

taleplerini göz önünde bulunduran uzun erimli yasal değiĢiklikleri içeren  bir paket 

üzerinde uzlaĢtılar. Böylece Aranvut Parlamentosunda önde gelen 4 büyük siyasi 

partinin lideri tarafından imza altına alınan Ohri Çerçeve AnlaĢması ile Anavutlar‟ın 

hukuki statülerinin iyileĢtirilmesi ve haklarının arttırılması karĢılığında Arnavut 

militanlar silahlarını bırakmayı kabul etmiĢlerdi. Aslında Ohri Çerçeve AnlaĢması 

taraflar arasında adeta bir “modus vivendi” sağladı.  Silahlı çatıĢmayı sona 

erdirmekle birlikte ne Makedon tarafını ne de Arnavut tarafın tam anlamıyla tatmin 

etmekten uzaktı. Üstelik Arnavutlar dıĢındaki azınlıkları da muhatap almıyordu.  

Bu gün Makedonya‟nın önünde AB üyeliği gibi bir perspektif durmaktadır. Ekim 

2005 tarihinde Avrupa Birliği Makedonya‟ya resmi üyelik statüsü tanıdı.  

Yunanistan‟la yaĢanan problemlerin yükü Makedonya‟nın Kopengag kriterleri baĢta 

olmak üzere üyelik kritelerini sağlamaktaki hantallığına eklenerek 2011 yılı baĢında 

da Makedonya‟nın adaylık statüsünün henüz tamamlanamamasını beraberinde 

getirdi. Buna rağmen 15 Temmuz 2009 tarihinde AB tarafından Makedonya‟ya vize 

muafiyeti tanındı. 

3.2.2. Makedonya Türkleri’nin Kimlik ve Yönetim Sorunları 

3.2.2.1. Kültürel Bir Kimlik Olarak Makedonya Türklüğü 

Arnavut olmayan etnik azınlıklar toplamda genel Makedonya ülke nüfusunun 

%10.6‟sını teĢkil eder. Önemli bir kısmı ise Müslüman bir aidiyete sahiptir, 

(neredeyse %75 oranında) ayrıca ülke genelindeki Müslüman nüfusun üçte birini 

oluĢturmaktadırlar. Balkanlarda etnik anlamda en çok bölünmüĢ nüfusun Makedonya 

Müslümanları arasında olduğu söylenebilir. Bu bölünmüĢ yapı içinde iki dinamiğin 
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iĢlediği görülür. Ġlki, iki büyük etnik grubun arasında kalmıĢ küçük kimliklerin bu 

büyük gruplar içinde asimile olması tehdidi ve buna karĢı bu küçük kimliklerin 

kendilerini muhafaza edebilmek için gösterdikleri direnç. Burada konumuz açısından 

Türk kimliğinin çift katmanlı iĢleyen bir sürece maruz kaldığı söylenebilir. Ulusal 

anlamda devletin resmi kimliği ile örtüĢen Makedonluk buna rağmen Müslüman 

olmak üzerinden ortak bir kültürel ve tarihi aidiyete sahip olunan Arnavut kimliği 

karĢısında Türklüğün durumu. Ülkenin asıl etnik gerilimini teĢkil eden Makedon- 

Arnavut kimlikleri arasında kalmıĢ Türklük varlığını bu gerilim hattınca sürdürmek 

durumundadır.  

Makedonya Türk kimliği çalıĢmamız açısından oldukça önemli bir örnek alan 

oluĢturur. Osmanlı millet sisteminin çizdiği sınırların 20. yüzyıl boyunca Balkan 

gayrımüslim ulusçuluklarının ve müslüman ulusçulukların arasında belirsizleĢmesi 

Makedonya Türklüğü‟nün 20 yüzyıl serencamı üzerinden izlenebilir. Nitekim 

Makedonya‟da Türk olmak tüm bu iç içe geçmiĢ kimlik inĢa süreçlerinin çok 

katmanlı yapısı içinde birden fazla anlama gelmektedir. Makedonya Türklüğünün 

sadece etnik bir topluluğa dönüĢmesi süreci aslında Osmanlı millet sisteminin dini 

kolektif kimliklerinin eriyerek sonunda etnik bir çekirdeğe dönüĢtüğünün ifadesidir. 

Makedonya‟da Türk kimliğinin zaman içinde içeriği değiĢen, kaybolan ve eriyen 

anlamlarını Ģu Ģekilde belirlemek mümkündür.  

1. ġehirli Türk Kimliği:  Kasaba‟da yaĢayan, Osmanlı klasik kültürünü edinmiĢ, 

seçkin bir Türkçe ile konuĢan bir topluluktur. Nitekim köken itibarıyle Ġslam dinine 

girerek hakim unsura dahil olmuĢ yerel seçkinlerden olabilecekleri gibi Anadolu‟dan 

göç yolu ile gelen Türk nüfusa da ait olabilirler. Kosova Türklerini tartıĢırken 

Prizren‟de de gördüğümüz  “kasabalılığa” benzeyen “Ģehirli” olmak köklü bir Ģehirli 

aileye mensup olmak anlamına gelmektedir. ġehir merkezlerinde kırsal kesimden 

farklı olarak büyük ölçüde Türkçe kullanılmaktadır. Türk kimliği bu anlamıyla 

Arnavut, dağlı ya da köylü olmanın ötekisi olmak gibi bir anlama sahiptir. Hakim 

unsura dahil olmak anlamına gelmektedir.  

2. Balkanlar‟daki Hıristiyan nüfusun yaygın kullanımı olan yabancı adeta Balkan 

Hıristiyanlarının “gavuru” olan “Türk”. Bu kullanım dinsel bir kimliğe iĢaret 

etmektedir.  
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3. Türkçe konuĢan kiĢi. Müslüman nüfus içinde Türkçe bilmeyenler “dilsiz” olarak 

adlandırılmaktaydı. Dolayısıyla Türkçe bilmek Balkan Müslümanları içinde gerçek 

bir müslüman olmanın da ifadesiydi.  

4. Etnik anlamda Türk olmak. Yerel ağızla Türkçe konuĢan ve daha alt sınıflara 

mensup topluluklar.  

Hakim unsur olan Müslüman nüfus içinde etnik kimlikler Smith‟in etni kavramını 

hatırlatacak biçimde henüz bir ruĢeym olarak ulusçu modern ideolojinin 

tahayyülünden geçmemiĢ ham biçimleri ile vardı. Bu dönemde Türk ve Müslüman 

kimlikleri büyük ölçüde iç içe geçmiĢ durumdadır. Her ne kadar Osmanlı devlet eliti 

için Türk olmak pejoratif imalara sahip gayrı medeni, göçebe, köylü gibi anlamlara 

sahip olsa da aynı elit devlet dili olarak Türkçeyi kullanıyorlardı. 20. yüzyılın 

baĢında Türkçe konuĢan nüfusun Makedonya‟da çoğunluğu teĢkil ettiği tahmin 

edilmektedir. Türkçe adeta bir “lingua franca” olarak etnik aidiyetlerin üzerinde 

genel geçer bir kullanıma sahiptir.  Bu gün dahi etnik Türk nüfusun dıĢında bir nüfus 

Türkçe‟yi bilmekte ve kullanmaktadır. 1994 seçimlerinde 22 bin civarında Türk 

olmayan Müslüman nüfus Türkçeyi iyi derecede bildiklerini ifade etmiĢlerdi. 

19 yüzyıl sonu ve 20 yüzyılın baĢı hem Türk hem de Arnavut Ulusçuluğunun 

teĢekkül dönemine karĢılık gelir. Türk ve Arnavut kimliklerinin kurucu dönemi olan 

bu zaman dilimi aynı zamanda Osmanlı Devleti‟nin çökmekte olduğu bir dönemdir. 

Bu dönem içinde ülkeyi yöneten Jön türk kuĢağının Balkanlarla ve özellikle 

Makedonya ile olan iliĢki biçimi dikkat çekicidir. 1908 devriminin kökleri bu 

topraklarda atılmıĢtı. Balkan müslümanlarının eskiden beri Osmanlı idaresindeki 

etkili pozisyonları bilinir. Bu dönem içinde Makedonya Türklerinin gayrı müslim 

ulusçuluklar ve henüz geliĢmekte olan Arnavut ulusçuluğundan ve onların ayrılıkçı 

hareketlerinden etkilendikleri ve ideolojik formasyonlarını böylesi bir ortam içinde 

kazandıkları muhakkaktır (Zürcher,2003:275-286).  

Osmanlıların Balkanları kaybının ardından Makedonya Türkleri Hıristiyan bir devlet 

içinde azınlık durumunda düĢerken Türkiye‟de yaĢanan uluslaĢma sürecinden farklı 

bir tecrübe yaĢadılar. Yüzyılın sonuna gelindiğinde daha once de ifade edildiği gibi 

Makedonya Türkleri‟nin sayısı resmi olarak 77.000 gibi bir rakama gerilemiĢken 

ülke içindeki müslüman topluluğun da çoğunluğunu artık Arnavut nüfus 
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oluĢturmaktadır. Bu süreçte yaĢanan göçler, (Türkiye‟ye yaĢanan göçlerin dıĢında 

Makedonya içinde Arnavut nüfusun köylerden kentlere göçü ile birlikte Ģehirlerin 

demografik yapısı da tıpkı Prizren örneğinde olduğu gibi değiĢmekteydi), Arnavut 

nüfusun diğer etnik gruplara oranla dikkat çekici bir biçimde yüksek doğum 

oranlarına sahip olmaları, Türkçe‟nin hakim resmi dil konumunu kaybetmesiyle yeni 

nesiller için çekiciliğini kaybetmiĢ olması, Ģehirli kültür içinde Müslüman Türk ve 

aynı zamanda Arnavut olan “Ģehirli” nüfusun etnik ve linguistic anlamda 

ArnavutlaĢması gibi etkenler etkili olmuĢtur.  

Yugoslavya zamanında özellikle 1960‟lı yıllardan sonra Arnavutça eğitime verilen 

destek ve Arnavut ve Türkler arasında yaĢanan evliliklerin de bu süreç üzerinde etkili 

olduğu düĢünülebilir. Nitekim Arnavut ve Türkler arasındaki evliliklerin diğer etnik 

gruplar arasındaki evliliklere oranla çok daha yoğun olduğu görülmektedir.  

Üsküp kamusal alanının dönüĢümü Makedonya‟daki uluslaĢma sürecinin ve etnik 

gerilimlerin izlerini derinden taĢır. Vardar Irmağının ikiye böldüğü Ģehirde 

taĢköprünün iki yanı adeta kültürel anlamda da Ģehri ikiye böler. Camiler, minareler 

ve tarihi çarĢısı ile Türk tarafı ve geniĢ meydanı, kiliseleri ve heykelleri ile Makedon 

tarafı iki farklı kimlik inĢa sürecine tanıklık eder. ġehrin Türk mahallesinin sonuna 

gelindiğinde köprünün baĢında sizi Ohridli Kliment ve Naum‟un heykelleri karĢılar. 

Makedon kimliğinin ortaçağ köklerini devĢirdiği bu azizler adeta Ģehrin Makedon 

yakasını da korur gibidir. Öte yandan köprünün Makedon yakasına geçtiğinizde ise 

artık ortaçağdan modern zamanlara Makedon ulusçuluğunun 20 yüzyıl baĢındaki 

kurucu babalarına uzanırsınız. Sizi ĠMRO kurucuları arasında yer alan ve Osmanlı 

Devleti‟ne karĢı isyanlar esnasında öldürülen Goce Delcev (1872-1903) ve Dame 

Gruev‟in (1871-1906) heykelleri karĢılar. ġehre hakim tepelerden birinin üstünde 

büyükçe bir haç adeta Ģehrin Hıristiyan kimliğini meydan okuyucu bir Ģekilde ifade 

eder. Buna karĢın sadece Makedonya‟da değil Balkanlar‟da müslüman ve Hıristiyan 

etnik grupların bir arada yaĢadığı bütün Ģehirlerde mabedler sadece dini bir iĢlev 

görmezler. Onlar kimliği iddialı biçimde kamusal ve görünür bir dile dönüĢtürürler. 

Tek bir ziyaretçisi bile olmayan dağ baĢlarına inĢa edilmiĢ kilise ve Ģapellerin yanı 

sıra minarelerin camilerinden alıĢılmıĢın üzerinde katkat yüksekte olduğu camiler 

dikkatinizi çeker. Aynı zamanda Ģehrin müslüman yakasının sonunda Ģaha kalkmıĢ 
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atının üzerinde Ġskender Bey heykeli ise seyahatinizin grotesk bir görünüm almasına 

neden olur. Arnavut Ulusçuluğunun tarihi figürü Ġskender Bey Türkiye Cumhuriyeti 

Ziraat Bankası Üsküp ġubesinin hemen önünde yerini almıĢtır. Üsküp‟te iç içe 

geçmiĢ dini ve etnik kimlikler arasında yaĢanan mücadeleler bütün görünürlüğü ile 

sürmektedir. 

3.2.2.2. Demografik Olarak Makedonya Türklüğü 

Makedonya‟da Türk nüfus, Balkanlarda Osmanlı yayılmasının bir parçası olarak 14. 

yüzyılın sonlarından itibaren yerleĢik hale geldi. YaklaĢık altı asır süren Osmanlı 

hakimiyetinin ardından Makedonya‟da kalan Türk nüfus 20. yüzyıl boyunca 

küçülerek varlığını sürdürdü. I. Dünya SavaĢı sonrasında Sırp-Hırvat- Sloven 

Krallığına dahil edilen Makedonya topraklarında Makedonlar bir azınlık olarak 

görülürken Makedonya Türklüğü büyük ölçüde hem demografik olarak hem de 

ekonomik olarak çökmektedir. Agrar kanunu olarak bilinen “Zirai Islahat Kanunu” 

çerçevesinde zorunlu ve bedelsiz istimlakler uygulanmıĢ ve Türk nüfusun elindeki 

geniĢ araziler alınmıĢ, Türklerin arazi sahibi olmasına engeller konulmuĢ uygulanan 

farklı vergi kotalarıyla Türk nüfus üzerindeki ekonomik baskı yoğunlaĢtırılmıĢtır. 

Krallığın ilk döneminde Türk nüfus Makedonya‟da toprakların yarısından fazlasına 

sahiptir ve nüfusun da önemli bir kısmını oluĢturmaktadır. Toprakları ellerinden 

alınan ve diğer etnik gruplara verilen Türk nüfustan 26.120 aile, toplam 108.179 kiĢi 

Türkiye‟ye göç etmek zorunda kalıyordu (Nuredin, 2008:58). Türkiye‟nin giriĢimleri 

ile iki ülke arasında 27 Kasım 1933 tarihinde “Dostluk, Ademi Tecavüz, Adli 

Tesviye, Hakem ve UzlaĢma Muahedesi” ardından da 28 Kasım 1933 tarihinde 

“Türkiye Cumhuriyeti ile Yugoslavya Krallığı Arasında Mütekabil Mutalebatın 

Tesviyesine Müteallik Ġtilafname” imza edilmiĢtir. Böylece konunun mali boyutu 

çözüme bağlanarak Türk tarafının lehine ortaya çıkan 476.520 TL fark Türkiye‟ye 

ödenmiĢtir fakat Yugoslavya tarafınca mal sahipleri tespit edilmediğinden bu miktar 

mağdur olan Türk nüfusa ödenememiĢ, Kızılay‟a bağıĢlanmıĢtır (Nuredin,2008:59). 

Sosyalist Yugoslavya dönemi Türk nüfusun önemli ölçüde küçüldüğü ve Yücel 

Hareketi
89

 bahane edilerek baskı altında tutulduğu bir dönemdir. 1956 yılında 

                                                 
89

 Ġkinci Dünya SavaĢı yıllarında Makedonya Türklerin haklarını muhafaza edebilmek amacıyla 

kurulmuĢ bir teĢkilattır. Türk DıĢiĢleri Bakanlığı Belgelerinde Yücel Hareketi “…tazyiklerden 



 

 

 

215 

 

Türkiye ve Yugoslavya arasında “Yugoslavya‟daki Türk Emlak ve Menfaatlerinin 

Tazminine Müteallik Protokol” ve “Türkiye Cumhuriyeti ile Yugoslavya Federatif 

Halk Cumhuriyeti Arasında Akdedilen Yugoslavya‟da DevletleĢtirilen Türk Mal ve 

Menfaatlerinin Tazminine Müteallik AnlaĢma ile Tazminatın Tediye ġekillerine 

Müteallik Protokol” isimli iki protokol metni imzalanmıĢtır. Bu protokollere rağmen 

Makedonya‟dan Türkiye‟ye göçler yoğun biçimde devam etmiĢtir. Makedonya‟dan 

Türkiye‟ye 1952 ile 1967 yılları arasında 175.392 kiĢi, 45.338 ailenin göç ettiği 

düĢünülmektedir (Nuredin, 2008:66). Özellikle 1953 ile 1961 arası dönemde göçlerin 

kitlesel olarak gerçekleĢtiği görülmektedir. Bu göçler ile ilgili dikkat çekici husus 

Yugoslavya‟nın her yanından müslüman nüfusun kendini Türk olarak göstererek 

Türkiye Konsolosluğu‟nun bulunduğu Üsküp üzerinden Türkiye‟ye göç etmek 

istemesidir. 1953 yılındaki sayımda Türk Nüfusun yoğun olmasının bir nedeni de 

Arnavut, BoĢnak ve diğer müslüman toplulukların Türkiye‟ye göç edebilmek için 

nüfus sayımında kendilerini Türk olarak ifade etmiĢ olmalarıdır. Nitekim göç ile 

birlikte Türk nüfus oranı hızla küçülmektedir. Konumuzla ilgili en dikkat çekici 

husus 1960‟lı yıllara kadar hala Osmanlı Millet sistemi içinde çizilen hatların etnik 

ve ulusal kimlikler tarafından tam anlamıyla silinemediğidir. Müslüman nüfus 

arasında etnik kimliklerden çok, hala dini kimlikler belirleyici olabilmektedir. Etnik 

kimlikler oldukça geçiĢken ve buharlaĢan bir yapıya sahiptir. Müslüman bir Arnavut 

ya da BoĢnak kendini Türk olarak ifade edebilmektedir. Sözkonusu göçler 1970‟ler 

baĢına kadar devam etmiĢtir.  

1938 ve 1950‟li yıllarda yaĢanan iki büyük göç dalgası sonucunda 1904 yılında 

yapılan sayımdan bu güne kadar 1.400.000 kiĢinin 1953 ve 1994 tarihleri arasında ise 

                                                                                                                                          
bunalan birkaç Ģuurlu Türk münevveri, ki aralarında öğretmenler ekseriyeti teĢkil etmekte idi, 1947 

yılında bir araya gelerek bir gizli cemiyet kurmağa karar veriyor ve cemiyetlerinin adını Yücel 

Cemiyeti koyuyorlar. Git gide köylere kadar nüfuz eden ve bir aralık mensuplarının adedi 500‟e kadar 

yükselen Cemiyetin elli kadar faal azası bir taraftan komünistleĢtirme diğer taraftan ArnavutlaĢtırma 

siyasetine karĢı Türklüğü koruma hdefiyle faaliyete baĢlıyorlar. Makedonya Cumhuriyeti içindeki 

Arnavut cemiyetleri açıkça Arnavut hükümeti tarafından desteklenmekteydi Yücelciler ise ne 

Türkiye‟den ne de baĢka bir devletten alaka ve yardım göremedikleri halde uzun zaman 

mevcudiyetlerini muhafazaya muvaffak olmuĢlardır. Nihayet (…) adlı iki hainin, Yücelcileri 

hükümete ihbar etmeleri neticesinde elli kadar fedakar Türk milliyetçisi yakalanıp muhakeme edilmiĢ, 

üçü idama diğerleri hapis cezasına mahkum edilmiĢtir.” (Nuredin, 2008;60) Yücel hareketi gizli bir 

örgütlenme olarak Ġkinci Dünya SavaĢının kaotik ortamında Makedonya Türkleri‟nin haklarını 

muhafaza etmeye çalıĢmıĢtır. Üsküp ve Köprülü (Veles) Ģehirlerinde önemli ölçüde örgütlenmiĢ, 1944 

yılında Makedonya Türklerinin ilk gazetesi Birlik‟i çıkarmıĢlar, Üsküp radyosunda ilk Türkçe yayını 

gerçekleĢtirmiĢlerdir. Yücelciler koğuĢturmaya uğrarken Türkiye Cumhuriyeti‟nden bir destek 

görememiĢlerdir.  
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122,323 kiĢinin bölgeden göç ettiği ifade edilmektedir (MATÜSĠTEB raporu, 

2009:10). 

Makedonya‟daki Türk nüfusu büyük ölçüde Anadolu kökenlidir Bu göçmen nüfus 

önemli ölçüde Ģehir merkezlerinden çok kırsal alana yerleĢmiĢlerdi. Özellikle 

güneydoğu ve merkezi (Vardar ırmağı boyunca) Makedonya Türk nüfusun yoğun 

olarak yerleĢik olduğu arazilerdi. Yörük denilen bu nüfus bu gün dahi bu bölgelerin 

Müslüman ahalisi içinde çoğunluğu teĢkil eder. Türklerin meskûn oldukları Ģehir 

arazileri ise kuzey ve batı Makedonya bölgelerindedir. Fakat bu merkezlerde Türkler 

hiçbir zaman çoğunluğu teĢkil etmezler Arnavut nüfusun aksine oldukça dağınık ve 

parçalı bir görünüm sergilerler.Türklerin belli bir yoğunlukta yaĢadıkları Ģehirler ve 

nüfusları Ģöyledir. Üsküp:7816, Centar (Merkez) Zupa: 4880, Gostivar: 4428, 

Plasnica :4415, Radovi: 4160, Studeniçani: 3326, VrapçiĢte: 3133, Strumica: 2846, 

Dolnezi: 2547, Dolnobovica: 2278, Ohri: 2237, Kievo: 2209, ĠĢtip: 2208, Vasilevo: 

2132, Tetovo: 2083, Rense: 1885, Veles: 1751, Debar: 1560, Konani:1487, Manastır 

1418, Valandova: 1324, Kamewane: 1152, Murtina: 944, Struga: 885, Topalani: 792, 

Kiselo Voda: 745, Karbinci: 716, Vrutok: 655, Bosilovo: 616, Gazibaba: 532, 

Konçe:  521, Tearce: 516, RostuĢa: 474, Delevo: 474.
90

 Bu belediyelerin bir çoğunda 

Arnavut nüfus ile bir arada yaĢayan Türk nüfusun çoğunluğu oluĢturduğu belediyeler 

çok azdır.  
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 Bilgiler Makedonya Resmi Ġstatistiklerinden derlenmiĢtir. 

http://www.stat.gov.mk/publikacii/knigaIX.pdf 
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Tablo 9: Makedonya Türklerinin nüfusunun tarihsel seyri 

Yılı Türk Nüfus Genel Nüfus Oran % 

1953 203,938 1,304,514 15.63 

1961 131,484 1,406,003 9,35 

1971 108,552 1,647,308 6.58 

1981 86,591 1,909,136 4,53 

1991 77.080 2.033.964 3,78 

1994 78.019 1.945.932 4 

2002 77.959 2.022.5473,85 3,85 

Kaynak: State Statistical Office, Republic of Macedonia 

Makedonya Türkleri arasında nüfus sayımı sonuçları güvenilmez bulunmaktadır. 

Üsküplü gazeteci Nedim Abaz “1972‟lerde benim Türk radyosunda görev aldığım 

yıllarda Türklerin sayısı 150 bin civarındaydı. Arnavutlar ise 200 bin civarındaydı 

fakat daha sonra yapılan sayımlarda Türkler birden 100 bin altına düştü. Göç yoktu. 

Biz hayret ediyorduk Türklere ne oldu diye birbirimize soruyorduk, tabii o zamanlar 

devlet istatistik kurumu kapalı bir kurumdu, rakamlar gizli tutuluyordu.” sözleriyle 

bu durumu ifade etmektedir (Yeni Balkan;31.01.2011). TDP Üsküp Ġl BaĢkanı 

Hüsrev Emin nüfus sayımlarının sonuçlarının güvenilmez olduğunu “2002 

sayımlarında Makedonya yeni bir krizden çıkmıştı, ülkemiz yeni savaştan çıktığı için 

siyaset sayımlarda etkili olmuştu, Ohrid çerçeve anlaşmasının halk arasında henüz 

tam olarak netlik kazanmamış olması, milletimizin kendini ifade etme anlamında 

özgüvenin eksik olması, bir takım endişe ve korkuların hakim olması gibi 

sorunlardan dolayı biz Türkler açısından 2002 sayımlarının sonuçları kabul 

edilmezdi.” Ģeklinde ifade etmektedir (Hüsrev Emin ile yapılan kiĢisel görüĢme, 

10.02.2010). Emin son onyılda Türk toplumunun sivil toplum dinamikleri 
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çerçevesinde katettiği mesafenin Nisan ayı içinde yapılacak sayımlara yansıyacağını 

ve Türk nüfusun mutlaka %5-6 oranında olacağını iddia etmektedir. (Zaman 

Makedonya, 2-8.02.2011) Kamu kurumlarında nüfusa oranla istihdam imkanından 

dolayı nüfus sayımı sonuçları Türk toplumu açısından oldukça önemsenmektedir. 

Kosova ile eĢ zamanlı olarak Nisan 2011 içinde yapılacak sayımlara yönelik Türk 

toplumu içinde ciddi bir hazırlık göze çarpmaktadır.  

3.2.2.3. Makedonya’da Türkçe Eğitim  

Sırbistan ve Yugoslavya Krallığı döneminde Makedonya Türkleri resmi olarak eĢit 

vatandaĢlar olmalarına rağmen ikincil bir statüye sahiptirler. 1912 ile 1945 yılları 

arasında anadilde eğitim yasaklanmıĢ ve Türkçe resmi dil olarak kullanılamamıĢtır. 

Yugoslavya döneminde etnik topluluklara ana dilde eğitim hakkının verilmesi bir 

ilerleme olarak kaydedilebilir. Makedonya Türkleri bu dönemde kendi dillerinde 

ilköğretim hakkında kavuĢmuĢ oldular. Bu dönemde Türkçe öğretmen kadrosu 

yetiĢti, kitaplar basıldı ve dergiler yayınlanabildi (Baki ve diğ., 2009:7).  

Yugoslavya döneminde Komünist rejim Osmanlı geleneğine dayanan Türk kimliği 

dıĢında ve aynı zamanda da bir burjuva ideolojisi olarak algılanan Kemalizmin 

sınırları dahilinde inĢa edilen Cumhuriyet dönemi Türk kimliğini de dıĢlayan seküler 

ve sosyalist bir Türk kimliğini inĢa etmeye yönelik politikalar uyguladılar. 1945‟in 

hemen sonrasında Batı yanlısı olarak görülen Türkiye‟ye karĢın Belgrad‟la iyi 

iliĢkiler içinde olan ve ideolojik akrabalık bulunan Aranvutluk ile iliĢkiler 

Makedonya sathında Türk nüfusu Arnavutlar‟dan daha baskıcı uygulamalarla karĢı 

karĢıya getirdi. Temas edilen Yüceller Hareketinin uğradığı koğuĢturma bunun 

örneğiydi. 1948 yılındaki Stalin ve Tito anlaĢmazlığının ardından Yugoslavya‟nın 

Batı dünyası ve dolayısıyla Türkiye ile olan iliĢkilerinin yumuĢamasına paralel bir 

biçimde Makedonya Türklerinin durumunda göreli bir iyileĢme yaĢandı. Komünist 

rejimin müslüman nüfusu azaltmaya yönelik politikaları 1950 ve 60‟lı yıllarda 

yaĢanan kitlesel göç hareketlerini doğurdu. Daha önce de temas edinildiği gibi bu 

dönemde yaĢanan Türk nüfusun artıĢı bu göç politikası ile ilgiliydi. Türkiye göç 

edebilmek için müslüman kimliği üzerinden farklı etnik kökenden insanlar 

kendilerini resmi düzeyde Türk olarak ifade etmekten kaçınmamaktadır. 
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1944-45 yıllarında 3334 öğrencisiyle 37 Türk okulu faal durumdaydı. Makedonya‟da 

ilk Türk alfabesi 1945 yılında Ferit Bayram tarafından yayımlandı. 1945 ile 1965 

yılları arasında Türkçe ilk öğretim ile ilgili temel göstergeler Ģu Ģekildeydi.  

Tablo 10: 1945-65 Makedonya’da Türkçe Ġlköğretime ait temel göstergeler. 

Ders yılı Öğrenci sayısı Okul sayısı Sınıf sayısı Öğretmen sayısı 

1945-46 6.702 55 131 125 

1954-55 11.406 119 398 346 

1964-65 5.874 190 183 182 

Kaynak: (Baki ve diğ., 2009:13) 

Lise düzeyinde ise 1963-64 öğretim yılında 88, 1964-65 öğretim yılında ise 107 

öğrencinin Türkçe öğrenim görüyordu. 1950 yıllarda yaĢanan göç sonucu 1954-55 ile 

1964-65 yılları arasındaki on yıllık dönemde Türkçe eğitim neredeyse yarı yarıya 

azalmıĢtır.  

Makedonya Cumhuriyeti Anayasası‟nın 48. maddesi milliyetlere (nationality) kendi 

dillerinde ilk ve orta öğretim düzeyinde eğitim görmek hakkını tanımıĢtır. Bu hakkın 

bir yansıması olarak 2000-2007 yılları arasında ilköğretim ve lise düzeyinde eğitimle 

ilgili temel göstergeler Ģu Ģekildedir.  

Tablo 11: 2000-2007 yılları arasında Makedonya’da Türkçe  Ġlköğretime dair 

temel göstergeler.  

Yıllar Okul Sayısı Sınıf Sayısı Öğrenci Sayısı Öğretmen Sayısı 

Genel  Türk Genel Türk Genel Türk Genel Türk 

2000-1 1010 56 10.031 251 246.490 6.061 13.937 --- 

2001-2 1010 55 10.094 249 242.707 5.874 14.112 316 
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Tablo 11 devamı   

2002-3 1020 57 10.062 258 235.516 5.825 13.678 326 

2003-4 1012 57 9.974 272 229.564 5.712 13.791 361 

2004-5 1010 57 9.920 274 223.876 5.602 13.970 370 

2005-6 1005 60 10.823 353 235.185 6.972 14.917 472 

2006-7 1000 61 10.775 318 228.207 6.107 15.106 413 

Kaynak:  (Baki ve diğ., 2010-:14-16) 

Tablo 12: 2000-2007 tarihleri arasında Makedonya’da Türkçe Lise Öğretimine 

dair temel göstergeler.  

Yıllar Okul Sayısı Sınıf Sayısı Öğrenci Sayısı Öğretmen Sayısı 

Genel  Türk Genel Türk Genel Türk Genel Türk 

2000-1 95 5 2951 22 90.990 646 5467 87 

2001-2 95 5 2989 23 92.068 694 5550 102 

2002-3 96 5 3032 25 93.526 762 5749 91 

2003-4 96 7 3082 30 93.791 925 5863 122 

2004-5 100 8 3134 36 94.053 1090 5946 112 

2005-6 101 8 3184 40 93.908 1128 6136 131 

2006-7 104 8 3219 41 93.763 1216 6280 107 

Kaynak:  (Baki ve diğ., 2010-:15-16) 



 

 

 

221 

 

Makedonya‟daki Türkçe Eğitimin sorun alanları da Kosova‟da Türk toplumunun 

Türkçe eğitimle ilgili karĢı karĢıya olduğu sorunlarla paralellik gösterir. Nitekim 

temel baĢlıklar kitap eksikliği, Öğretmen/kadro eksikliği, öğretmenlerin eğitim ve 

öğretimdeki bilgi ve becerilerinin durumu, dersliklerin ve ders araç ve gereçlerinin 

durumu, velilerin çocukların eğitimi konusundaki ilgi ve katkıları Ģeklindedir.  

Ders kitapları konusunda T.C. BaĢbakanlık TĠKA‟nın sağladığı destek sayesinde bir 

süre için eksiklik giderilmiĢ olmakla birlikte Makedonya Türk Toplumunun 

temsilcilerinin bulundukları giriĢimler neticesinde Lise Türkçe ders kitaplarının 

basımının Makedon Devleti tarafından gerçekleĢtirilmesi sağlanmıĢtır 

(MATÜSĠTEB BaĢkanı Süleyman Baki ile yapılan kiĢisel görüĢme, 10.02.2011). 

Nitekim Makedonya Cumhuriyeti Ġlköğretim Kanunun 9. maddesi milliyetlere kendi 

dillerinde eğitim yapabilmeleri için “Makedon Dili ve onu Kiril Alfabesinden farklı 

okuyan öğrenciler için okuma kitaplarının eğitim gördükleri dile gore yazılması, 

Eğitim Bakanlığı‟nın düĢük tirajlı okuma kitaplarına ek ödeme yapması” gibi haklar 

sağlamıĢtır.  

Makedonya‟da Türkçe Eğitim‟in sorunlarının çözümüne yönelik öne çıkan hususlar 

Ģu baĢlıklar altında toplanabilir.  

1. Fiziki imkanların sağlanması, okulların inĢa ve tadilat çalıĢmalarının 

gerçekleĢmesi.  

2. Makedonya Türkçe Eğitimde kullanılacak kitapların Türkçe Ders kitaplarının 

tercümesi Ģeklinde değil bizzat Türk eğitimciler tarafından Makedon 

müfredatına gore hazırlanması. 

3. Eğitim Bakanlığı ve Eğitim dairelerinde Türk eğitimci kadrolarının 

arttırılması. 

4. Eğitim Fakültesi Türkçe Sınıf Öğretmenliği bölümünde Türkçe kadronun 

arttırlması.  

5. Türkiye Cumhuriyeti‟nde yüksek öğrenim öğrenci kontenjanlarının 

arttırılması.  
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3.2.2.4. Makedonya Türklerinin Siyasal Temsili, Sivil Toplum ve Medya 

KuruluĢları 

1991 yılında Bağımsızlık için yapılan referandumu Arnavutlar boykot ederken 

Türkler bağımsızlıktan yana oy kullandılar. Oysa Yeni Makedon Anayasası ile diğer 

azınlıklar gibi Türk topluluğu da hakim unsur tarafından yok sayılmaktaydı. 

Bağımsızlık sonrası Türk toplumunu temsil eden ilk siyasal oluĢum, 1990‟da Türk 

Demokratik Birliği adıyla kurulan ve 1992 yılında ise Türk Demokratik Partisi adını 

alan TDP‟ydi. Makedonya Türklerinin eğitimi, kültürü, dili, dini ve etnik 

özelliklerini korumak üzere bir araya gelen siyasi oluĢumun ilk baĢkanı Makedonya 

Anayasa Mahkemesi üyesi Mugbil Beyzat‟tı. 11 Kasım 1990 tarihli ilk Makedonya 

seçimlerine Türk Demokratik Birliği‟de 10 adayla katıldı fakat hiç biri parlamentoya 

giremedi. Seçimden eski komünistler mağlubiyetle çıkarken seçimin galipleri Ġç 

Makedon Devrimci Örgütü- Makedonya Ulusal Birliği Demokrasi Partisi (VMRO-

DPMNE)‟ydi. Avni Engüllü‟nün kısa süreli parti baĢkanlığının ardından Erdoğan 

Saraç TDP‟nin yeni baĢkanı oldu. Kısa süren ikinci Türk Partisi deneyimi de Aziz 

ġen baĢkanlığındaki “Güven Partisi”ydi. 1999 yılında Türk Hareket Partisi, 2002 

yılında Makedonya Türk Kalkınma Partisi ve 2006 yılında ise “Türk Milli Birlik 

Hareketi” partileri kuruldu.  

1994 genel seçimlerinde 1 milletvekilini parlamentoya sokabilirken 1996 yerel 

seçimlerinde 10 Belediye BaĢkan adayıyla seçimlere katılan TDP iki Belediye 

BaĢkanlığını kazandı. 18 Ekim 1998 parlamento seçimlerinde çoğunluk ve nisbi 

temsil modeli uygulandı. Yürürlüğe giren yeni seçim yasası 120 milletvekilli 

Makedon Parlamentosu‟nda 85 milletvekilinin çoğunluk geri kalan 35‟ininse nisbi 

temsil seçim modeline gore seçilmesini öngörüyordu. Bu seçimlerde Türkler nisbi 

temsil için ayrılan 35 milletvekilliğinden ikisini elde ettiler. 2000 tarihli yerel 

seçimlerde ise 9791 belediye meclisi adayından 609‟u TDP tarafından gösterilmiĢti. 

Seçilen 1906 adaydan 25 ise TDP‟liydi. TDP aynı zamanda Türklerin yoğun olarak 

yaĢadığı Merkez Jupa Belediye BaĢkanlığını da elde etmiĢti (Zeyniloviç:2005). 

2002 yılında düzenlenen genel parlamento seçimlerinden sonra TDP Parlamento‟da 

iki milletvekili bulundurma hakkını elde etti.  Ayrıca kurulan hükümette bakan 

vekili, Makedonya Televizyonu ve Makedonya Radyosu Türkçe Yayınlar 
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Bölümünde, Türk dramında, Kültür Bakanlığı ve Tarım Bakalığı‟nda Cumhuriyet 

düzeyinde yönetici kadroları ayrıca Vergi Ġdare Dairesi‟nde Merkez Halk 

Bankası‟nda, Anayasa Mahkemesi‟nde Cumhuriyet Yargıçlar Konseyi‟nde birer 

temsilci bulundurma hakkı elde edildi.  2002 seçimlerinde TDP dıĢında VMRO-

DPMNE ile koalisyon yaparak THP baĢkanı ve Demokratik Beraberlik Birliği ile 

seçimlere giren MTKP baĢkanı da parlamentoya girme hakkı elde ettiler. MTKP 

baĢkanı daha sonra istifa etti. Meclis BaĢkanının Büyükelçi olarak atanmasıyla TDP 

bir milletvekili hakkı daha elde etti (Çayırlı,2008:275). 

2008 yerel seçimlerine Makedonya Türkleri yine iki parti ile girdiler. Kazanmasına 

kesin gözüyle bakılan “daha iyi Makedonya için” koalisyonu içinde VMRO-DPMNE 

ile seçim ittifakı yapan TDP iki milletvekili adayı göstererek parlamentoya bir 

milletvekili sokmayı baĢardı ve sonrasında bir devlet bakanlığı da elde etti. THP 

seçimleri boykot ederken Türk Milli Birlik Hareketi ise ülke genelinde 3749 oy 

alabildi ve hiç bir adayını parlamentoya sokmayı baĢaramadı. Seçim sonuçları ile 

ilgili ilgi çekici bir gözlem ise Türk nüfusun oldukça yoğun olduğu yörelerde 

Arnavut partilerine önemli miktarda oy çıkmasıdır. Nitekim nüfusunun %98‟I Türk 

olan Plasnitse‟de Arnavut “BütünleĢme Birliği” (DUĠ) 400 oy elde etmiĢti.  

AB‟ye uyum süreci içinde yerel yönetimleri güçlendirme ve bu suretle azınlık 

haklarını tanıma yönünde bir yerelleĢme eğilimi yaĢayan Makedonya‟da 2005 tarihli 

yeni yerel yönetimler yasası zaten nüfus açısından dağınık bir görünüm arzeden Türk 

nüfus için olumsuz sonuçları beraberinde getirmiĢtir. Nitekim yeni yasa ile bir çok 

yerel yönetim biriminin sınırları değiĢtirilirken nüfus yoğunlukları da önemli ölçüde 

değiĢmektedir.(Mürtezan, 2008) Yasa ile 123 olan belediye sayısı 84‟e düĢerken 

Türk nüfusun yoğunlukta olduğu belediyeler daha yoğun Arnavut nüfusa sahip 

belediyelere dahil edilerek Türk nüfusun azınlık durumuna düĢmesine sebep 

olunmuĢtur. Böylece örneğin BaĢkent Üsküp‟te etnik Arnavut azınlığın oranını 

yüzde 20‟nin altında iken yeni yasayla Üsküp BüyükĢehir Belediyesine Saray ve 

Kondova Belediyeleri eklenerek Arnavutların nüfusu yüzde 20‟nin üzerine 

çıkartılmakta ve Arnavut dili Üsküp Belediyesi dahilinde resmiyet kazanmaktadır. 

Buna karĢılık nüfusun %36‟sını Türklerin oluĢturduğu VrapçiĢte Belediyesi 

Negotino Belediyesi birleĢerek Türk nüfus %12,3‟ gerilemiĢtir. Ohrid Çerçeve 
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AnlaĢması hükümlerince nüfusun %20‟sini teĢkil eden azınlık dili yerel düzeyde 

resmiyet kazanmaktadır. Böylece VrapçiĢte‟te de Türkçe‟nin resmiyeti ortadan 

kalkmaktadır. Bu sebeple 2005 yerel seçimlerinde TDP VrapçiĢte‟de seçimleri 

protesto etmiĢtir. (Yürür, 2005) TDP Merkez Jupa ve Plasnitsa‟da iki Belediye 

BaĢkanlığı ve 23 Belediye Meclis üyeliği elde etti.  

2009 yılında yapılan yerel seçimlerde ise Plasnitsa Belediye BaĢkanlığı'nı Türk Milli 

Birlik Hareketi'nin (TMBH) adayı Ġsmail Yahoski, Merkez Jupa Belediye 

BaĢkanlığını ise Türk Demokratik Partisi (TDP) adayı Mazlum Hasan kazandı. 

TDP'nin VrapçiĢte Belediye BaĢkan adayı Salih Murat bin 394, TDP Gostivar 

Belediye BaĢkan Adayı Cevat Kerela bin 565, TDP Merkez Jupa Belediye BaĢkan 

adayı Mazlum Hasan bin 600, TDP Çayır Belediye BaĢkan adayı Hüsref Emin'in 656 

oy aldığı açıklandı. Çayır Belediyesi Konsey Listelerinde Türk Demokratik Partisi 

733, Türk Hareket Partisinin ise 642 oy aldığı bildirildi. Üsküp BüyükĢehir 

Belediyesindeki Konsey üyeliğinde THP 2 bin 31 oy elde etti. Studeniçan 

Belediyesinde ise TDP Konsey listesinin 137, Türk Hareket Partisi Konsey listesinin 

ise 226 oy aldığı açıklandı (YeniĢafak, 23.03.2009). 

Makedonya Türkleri‟nin ülke genelinde dağınık bir nüfus özelliği göstermesi 

özellikle yerel seçimlerde gerekli çoğunluğu sağlamalarının önündeki en büyük 

engeldir. Aynı zamanda zaten oldukça sınırlı olan oy potansiyelinin birden fazla 

siyasi parti arasında bölünmüĢ olması Türk toplumunun siyasetteki temsilini 

zayıflatmaktadır (Makedonya Cumhuriyeti Devlet  Bakanı ve TDP yöneticisi Hadi 

Nezir ile kiĢisel görüĢme, 10.02.2011). 

Makedonya Türk Toplumu sivil toplum kuruluĢları açısından hareketli bir yapı 

arzetmektedir. Makedonya Türkleri arasında sivil toplum kuruluĢları çerçevesinde 

yürütülen faaliyetler siyasi alanda etkili olmanın yanısıra etnik ve dini kimliği 

muhafaza etmenin ve asimilasyona yönelik politikalara direnç gösterebilmenin de bir 

aracı olarak algılanmaktadır (MATÜSĠTEB BaĢkanı Süleyman Baki ile kiĢisel 

görüĢme, 10.02.2011). 1924 yılında Sebat Spor Klübü, 1939 yılında Üsküp Türkleri 

Yardım Cemiyeti, 1942 tarihinde kurulan Yücel TeĢkilatı, 1946 tarihinde Zafer 

Kültüe ve Spor Klübü, 1948‟de Üsküp Türk Kültür ve Sanai-I Nefise Cemiyeti, 

1948‟de Gostaivar‟da ġevkat Derneği Makedonya Türkleri tarafından kuruldu fakat 



 

 

 

225 

 

1950 yıllarda yaĢanan göçler bu tarz faaliyetlerin sona ermesine neden oldu 

(Çayırlı,2008:282).  

Bağımsızlık sonrası Makedonya‟da 5000‟den fazla kayıtlı sivil toplum kuruluĢu 

olduğu ifade edilmektedir. Kosova Türkleri arasında da görüldüğü gibi Makedonya 

Türkleri arasında da irili ufaklı 50‟nin üzerinde dernek bulunmaktadır. 2003 yılında 

Makedonya Türk Sivil Toplum TeĢkilatları Birliği (MATÜSĠTEB) 24 Derneğin bir 

araya geldiği bir üst çatı teĢkilat olarak kuruldu. 2007 yılından beri birlik Süleyman 

Baki
91

 tarafından idare edilmektedir ve hali hazırda üye dernek sayısı 43‟e 

yükselmiĢtir (http://www.matusiteb.org.mk/). Kosova‟daki sivil toplum 

kuruluĢlarının dağınıklığı ve profesyonel kadrolardan ve fiziki imkanlardan 

yoksunluğu gibi problemlerin MATÜSĠTEB‟in varlığı ile Makedonya Türkleri için 

belli bir ölçüde giderildiği görülmektedir.  

Ayrıca Üsküp‟te faaliyet gösteren Köprü, Ensar, Makedonya Türkleri Medya 

geliĢtirme Derneği, Makedonya Türk ĠĢadamları Derneği, Türk Öğretmenler Derneği 

de önde gelen dernekler arasındadır.   

Makedonya Türkleri Yugoslavya döneminden itibaren etkili biçimde basın yayın 

faaliyetleri yürütmüĢtür. Aralık 1944 tarihinden itibaren yayımlanan Birlik gazetesi 

2005 tarihine kadar yayın hayatına devam etmiĢ, 1957-2004 yılları arasında Sevinç 

ve Tomurcuk çocuk dergileri, 1965-2004 yılları arasında Sesler toplum-sanat dergisi, 

1994-2002 yılları arasında Vardar Dergisi gibi dergiler faaliyet gösterdi. Günümüzde 

1994 tarihinden bu yana faaliyeti sürdüren Makedonya Zaman gazetesi ve Yeni 

Balkan gazetesi, Ekol, Köprü, Kızıl Elma, Hikmet, Türk Kalemleri Dergileri önde 

gelen basın yayın faaliyetleridir (Çayırlı, 2008:284). Üsküp Radyosunda 1967‟den 

beri Türkçe bölümü bulunmakta ve radyoda günlük 5 saat Türkçe yayın 

yapılmaktadır. Yayın faaliyetleri açısından Üsküp önemli bir merkez iĢlevi 

görmektedir. Logos A yayınları son yıllarda gerek Arnavutça gerekse Türkçe 

yayınları ile Makedonya ve Kosova kültürel hayatına önemli bir katkı sunmaktadır.  
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 Ġlahiyat lisans ve yüksek lisans eğitimini Türkiye‟de tamamlayan Baki aynı zamanda Üsküp 

merkezde tek Türkçe vaaz verilen camiinin de hatibidir. MATÜSĠTEB gerçekleĢtirdiği basın-yayın 

faaliyetleri ve etkili kamuoyu oluĢturma çalıĢmaları ile oldukça verimli çalıĢmalar 

gerçekleĢtirmektedir.  

http://www.matusiteb.org.mk/
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3.2.2.5. Makedonya Türkleri’nin Sosyo- Ekonomik Durumu 

Makedonya Yugoslavya döneminde göreli olarak yoksul bölgelerden birini 

oluĢturmaktaydı. Günümüzde Dünya Bankası verilerine gore Makedonya ekonomisi 

aĢağı-orta sınıf kategorisinde değerlendirilmektedir. Bağımsızlık sonrasında 

Yugoslavya genelinde yaĢanan serbest piyasa ekonomisine geçiĢ süreci, Makedonya 

ticareti açısından önem arzedern Selanik limanının Yunanistan‟la gergin iliĢkilerden 

dolayı kapalı olması, 2001 yılına giden süreçte yaĢanan siyasi, sonrasında silahlı 

gerginlik gibi olumsuz koĢullara rağmen baĢarılı değerlendirilebilecek bir biçimde 

iĢlemektedir.  

Makedonya ekonomisindeki yüksek iĢsizlik oranları dikkat çekmektedir. Bu rakam 

Türk nüfus arasındaki istihdam oranlarına da yansır. Makedonya ĠĢbulma Merkezi 

kayıtlarına gore iĢsiz Türk sayısı 15.800‟dir. Azınlıklara tanınan nüfus oranında 

kamuda istihdam imkanı Türk nüfus için tam anlamıyla iĢlememektedir. Ohri 

Çerçeve AnlaĢması ile azınlıklara kamuda istihdam edilebilmeleri için tanınan nüfusa 

gore temsil imkanı diğer bütün azınlıklar için olduğu kadar Türk nüfus içinde tam 

anlamıyla kullanılamamaktadır. Nitekim kamu görevi yürüten Türk sayısı 1997 

yılında genel sayıya oranla %1.96 iken 2005 yılında bu rakam %1,72‟ye gerilemiĢtir. 

Bakanlıkların bir çoğunda Türk nüfusun olması gerekenin çok altında istihdam 

edildiği görülmektedir (Nuredin, 2008:153). Devlet memuru istihdamında ise siyasi 

partilerin etkili olması etnik gruplar içinde de klientalist iliĢkilerin kamuda istihdam 

sürecinde liyakatin önüne geçmesini birlikte getirmektedir. 
92

 

Makedonya Türkleri‟nin sosyo-ekonomik profili Doğu ve Batı Makedonya arasında 

farklılık gösterir. Doğu Makedonya‟da yaĢayan Türkler yörük Türkleri olarak anılır 

ve kırsal bir ekonomi içinde tarım, hayvancılık ve son yıllarda TĠKA tarafından 

geliĢtirilen projeler çerçevesinde arıcılıkla uğraĢtığı görülür. Batı Makedonya‟da 

Türk nüfus daha Ģehirli bir nüfusu oluĢturur ve esnaf ve zanaatkarlık gibi faaliyetlerle 

uğraĢırlar.  
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AB Üsküp Büyükelçisi Devlet memurları alımında kiĢisel beceri ve yeteneğin değil parti iliĢkilerinin 

etkili olmasını eleĢtirmektedir.  “Ervan Fouere: Devlet Memurlarının ĠĢe Alınmaları Partilerin 

Gölgesinde Olmamalı” 2-8.02.2011, Zaman Makedonya.  
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3.3. Balkanlar’da Türk Kimliği ve Türkiye Cumhuriyeti  

BeĢ asra yakın bir süre Osmanlı Türk egemenliğinde kalmıĢ olan Balkanlar bu gün 

bu geçmiĢin yükünü taĢımaktadır. Kollektif dini adiyetler üzerine kurulmuĢ Osmanlı 

millet sisteminin 19. yüzyılın baĢlarından itibaren ulusçu hareketlerin ortaya çıkıĢı ile 

eĢ anlı olarak çözülmesi neticesinde Balkanlar‟da bu tarihi geçmiĢ ile uyumlu bir 

ulusçuluk da doğuyordu. Çoğu zaman etnik ve tarihsel vurgusu yüksek bu ulusçuluk, 

ulus devlet inĢa sürecinin ana siyasal malzemesini oluĢtururken içerdeki bütün farklı 

etnik toplulukları homojenleĢtirmeyi, aynı zamanda Osmanlı- Türk geçmiĢini 

ötekileĢtirerek silmeyi de beraberinde getiriyordu. Hantallığın ve ataletin, 

doğulululuğun ve geri kalmıĢlığın sebebi olarak görülen bu aidiyet bir “Türk 

boyunduruğu” olarak tanımlanırken dil, tarih ve kültürde bu ortak geçmiĢe dair bütün 

izler hızla ve keskin bir biçimde ortadan kaldırılıyordu. Mimaride Osmanlı kültürel 

eserlerini ya tahrip etmek ya da dönüĢtürmek Ģeklinde kendini gösteren bu tavır 

nüfus politikalarında da türdeĢ bir nüfusa sahip yek pare bir ulusu teĢekkül ettirmeyi 

hedefliyordu.  

Osmanlı Devleti millet sistemi çerçevesinde birbirinden farklı etnik ve dini 

aidiyetlere sahip Balkan halklarını yönetirken temel ayrım hakim unsur olan 

müslüman nüfus ile gayrımüslim nüfus arasındaki ayrımdı. 19. yüzyılın baĢından 

itibaren önce, öncü kuĢak proto-ulusçu elitlerin dil ve tarih alanında yaptığı 

çalıĢmalarla beliren, daha sonrasında ise uluslararası güçlerin sağladığı tahkimatla 

birlikte siyasallaĢan ulusçu akımlar aynı zamanda millet sisteminin çizdiği sınırları 

da ortadan kaldırıyordu. Bir yönüyle ulusçu akımların merkez kaç eğilimlerine karĢı 

Osmanlı idari sisteminin kendini yeniden yapılandırma deneyimi olan Tanzimat 

reformculuğu, Osmanlı idaresini daha merkezi bir devlet idaresine dönüĢtürürken 

millet sisteminin klasik içeriğini de değiĢtiriyordu. Islahat fermanı ile belirgin hale 

gelen bu değiĢim süreci Osmanlı Balkanlar‟ında gerek yerli halkların gerekse de 

uluslararası güçlerin reform talepleriyle birlikte ilerliyordu. Balkan gayrımüslim  

halkları Sırbistan, Yunanistan, Romanya, Bulgaristan, Karadağ gibi ayrı siyasi 

yapılara kavuĢurken, Balkan müslüman halkları da ulusal kimlik inĢa süreçlerini 
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yaĢıyorlardı. Osmanlı sonrası Balkanlar‟da ulusal kimlikler çoğunlukla dil, tarih ve 

din gibi kültürel bir içerik kullanılarak oluĢturuldu. Medeni siyasi aidiyetlerin 

belirlediği devlet yapılarının yokluğunda devletler ulusu Ģekillendirdi. Zorunlu göç, 

toplu kıyımlar ve kültürel ve siyasi asimilasyon politikaları Balkan devletlerinin ulus 

inĢa süreçlerinin vazgeçilmez aygıtlarıydı.  

ÇatıĢan ulusçu tarihsel iddialar coğrafi karĢılığını sürekli geniĢlemek isteyen, 

irrendentist talepleri içinde barındıran ve bunun içinde savaĢmayı göz ardı etmeyen 

devlet politikalarında buluyordu. 1877-78 Osmanlı- Rus SavaĢı, 1912-13 Balkan 

SavaĢları, iki Dünya savaĢı ve ardından 1990‟lı yıllarda yaĢanan 3. Balkan SavaĢları 

Balkan haritasını sürekli yeniden Ģekillendirirken, çizilen sınırlar hiçbir zaman 

homojen bir ulusal aidiyete denk düĢmedi. Her yeni devlet içinde azınlık sorunlarıyla 

karĢı karĢıya kaldı. Sırp, Hırvat- Sloven Krallığı ve ardılı olan Yugoslav Krallığı 

Balkan halkları arasında birleĢtirici bir kimlik inĢa etmeyi baĢaramadılar. II. Dünya 

SavaĢı sonrasında iĢgalci Alman güçlerine karĢı anti-faĢist bir zeminde mücadeleyi 

örgütleyen Tito liderliğindeki partizanlar, bu tarihsel malzeme üzerine eĢitlik ve 

kardeĢlik söylemleri çerçevesinde bir Yugoslav kimliği, sosyalist Yugoslav 

vatanseverliği inĢa etmeye çalıĢtılar ve Tito dönemi Yugoslavya‟sının soğuk savaĢ 

sınırları üzerindeki maharetli stratejik seyrinin mümkün hale getirdiği göreli refah bu 

kimliğin bir süre için “ulusal sorunları” görünmez kılmasını sağladı. Tito‟nun ölümü 

adeta bir milattı. Pandoranın kutusu açılmıĢ, içinde ulusal sorunun da olduğu bir dizi 

ekonomik ve siyasi kriz gündeme gelmiĢti. Soğuk savaĢın çatıĢma ihtimallerinin 

azalması ile yaĢanan yumuĢama süreci ve dünya üzerinde yaĢanan siyasi ekonomik 

paradigmatik dönüĢüme yeterince etkili cevap veremeyen Yugoslav Sosyalist devlet 

aygıtı çöküyordu. Bu çöküĢ esnasında kendine ait payı muhafaza etme, geniĢletme ve 

en büyük payı alma Ģeklindeki arayıĢlar ulusçu söylemleri yaklaĢık yarım asırlık bir 

aradan sonra tekrar gündeme getirdi. Sırp- Hırvat çatıĢmaları, Sırp- Hırvat- BoĢnak 

savaĢı, Sırp- Arnavut savaĢı, Makedon- Arnavut çatıĢmaları 90 yıllar Balkan 

ajandasının temel gündem maddeleriydi. Zorunlu göçler, yıkımlar, katliamlar bu 

kaotik geçiĢ döneminin en görünen yüzüydü. 90 sonrası Balkanlar uluslararası 

güçlerin patronajında yeniden yapılanmakta ve yaĢanan yıkımın yaraları sarılmaya 

çalıĢılmaktadır.  
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Balkanlar‟da Osmanlı sonrasında kurulan siyasi idareler içinde azınlık durumuna 

düĢen müslüman halkların kimlik problemleri yüzyıl boyunca devam etti. 

Gayrımüslim unsurun Osmanlı millet sistemi içinde birer “ulusal hammadde olarak” 

sakladıkları “etni”lerin ulusçu ideolojilerin dönüĢtürücülüğüyle uluslara 

evrilmelerine benzer biçimde, Balkanlar‟da müslüman unsur da Arnavut, Türk ve 

BoĢnak gibi ulusal kimlikleri içinden çıkarıyordu. Arnavut seküler ulusçuluğu 20. 

yüzyıl Balkan tarihinde etkili olurken BoĢnaklar baĢlangıcından itibaren dini kimliği 

ulusal kimliklerinin kurucu rüknü olarak gördü. Balkan Müslümanları arasında dini 

kimlik 2. Dünya savaĢına kadar bir Ģekilde nefes almayı sürdürdü, esas tahribatın 

Sosyalist Yugoslavya ve Komünist Arnavutluk döneminin ürünü olduğu söylenebilir. 

Bu dönemde bir yandan dini kimlik belirsizleĢtirilirken öte yandan müslüman unsur 

içindeki etnik sınırlar belirgin kılınmaktadır. Yugoslavya‟nın dağılmasının ardından 

bölgedeki müslüman toplumlar açısından tekrar dini kimlikleriyle ve dolayısıyla 

Osmanlı geçmiĢiyle buluĢmak imkanı da ortaya çıkmaktadır. Balkanların müslüman 

halklarının dini ve kültürel kimliği, 5 asır boyunca aynı siyasi idarenin parçası olmuĢ 

Türkiye Cumhuriyeti için bölge ile olan kültürel, siyasi ve ekonomik iliĢkileri 

geliĢtirebilmenin imkanına da sahiptir.  

Osmanlı Ġmparatorluğu‟nun dağılması sürecinde belirleyici olan üç tarzı siyasetin 

Osmanlıcılıktan Ġslamcılığa oradan da Türkçülüğe dönüĢmesi üzerinde Balkan 

ulusçuluklarının etkisi belirgindir. Bir anlamda Türk Ulusçuluğu Balkan tecrübesinin 

içinde ĢekillenmiĢti. Cumhuriyet‟in ilanı ile etnik ve seküler sınırlar dahilinde inĢa 

edilen Türk ulusal kimliği içinde Ġslami ve Osmani bağlar görünmez kılınmıĢtı. Buna 

paralel ulus devlet sınırları içine yerleĢtirilen resmi Türklük misak-ı milli sınırları 

dıĢında kalan Türklere dair esaslı bir ilgiyi, devletle gerilimli bir iliĢkisi olan 

soytürkçü çevrelere bırakıyordu. Balkanlar Türk muhafazakarlığı için her zaman 

önemli bir romantik miras ve nostaljik bir malzeme olarak Türk siyasi 

muhayyilesinde varlığını sürdürse de, resmi ulusal söylem içinde Osmanlı bakiyesi 

olarak görülen Balkanlar‟daki müslüman unsurlar tehlikeli bir potansiyel olarak 

algılanmıĢtı. Öte yandan Balkan müslüman halklarının çoğu zaman “anavatan” 

olarak gördükleri Türkiye‟ye göçleri devam etmiĢ ve Anadolu topraklarının tarihinin 

hiçbir döneminde olmadığı kadar homojen müslüman bir nüfusa sahip olmasına 

neden olmuĢtu. 1990 sonrası Türk ulusal kimliğinin de dönüĢmeye baĢladığı tarihsel 
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bir uğraktır. Nitekim Yugoslavya ve SSCB‟nin çöküĢüne paralel bir biçimde Türk 

siyasi tahayyülüne Balkanlar imgesi, bütün tarihsel ağırlığıyla bir kez daha 

düĢmüĢtür. Önemli oranda Balkan kökenli nüfusa sahip olan Türkiye için 

Balkanlar‟da yaĢanan dram ciddi sonuçlar doğurdu. Öncelikle Bosna savaĢı, ardından 

Kosova SavaĢı kamu oyunun (tıpkı Filistin ve Çeçenistan örneklerinde olduğu gibi) 

ulusal sınırlar dıĢında yaĢayan müslüman halklara dair ilgisini derinleĢtirdi.  

Yeni Osmanlıcılık 1980 sonrası Türk siyasetinin en önemli figürü, 9 Kasım 1989 - 

17 Nisan 1993 tarihleri arasında CumhurbaĢkanı olan Turgut Özal ile özdeĢleĢti. 

Özal‟ın liberal, Türkçü, Ġslamcı ve Osmanlıcı unsurları meczeden ideolojik terkibinin 

eĢliğinde Türkiye, Kemalist izalosyonist dıĢ politikanın sürekli bir beka sorunsalının 

belirlediği tedirginliğiyle Osmanlı geçmiĢine sırtını dönen dıĢ politika anlayıĢından, 

Osmanlı mirasını özellikle Balkanlar çerçevesinde siyasi ve ekonomik iliĢkilerin 

geliĢimi yönünde bir imkan olarak gören bir anlayıĢa doğru evrilmekteydi.
93

  2002 

sonrası AKP iktidarıyla birlikte Türk dıĢ politikasının Osmanlı mirasını ve islami 

kimliğini içeren yönelimleri kimi zaman bir eksen kayması olarak okunsa da, bu 

eksen kaymasından çok bir eksen geniĢlemesi olarak anlaĢılmalıdır. Zira yeni dönem 

Türk dıĢ politikası Cumhuriyet dönemi kazanımlarına yabancılaĢmadan, geçmiĢ 

dönem tabularını ortadan kaldırmaya yönelik bir eğilim içindedir. GeçmiĢin mili 

görüĢ geleneği içine yerleĢmiĢ Ġslamcı dıĢ politika argümanlarıyla bu yeni politikalar 

arasındaki farklar da dikkat çekicidir. Bu politikalar Cumhuriyet dönemi boyunca 

Türk dıĢ politikasının temel yönelimi olan Batı ile iliĢkilere yönelik bir değiĢikliği 

içermemekte ve AB üyeliği hala önemli bir eĢik olarak görülmektedir. Öte yandan 

küresel güçlerle de bölgesel bir uyum özenle takip edilen bir alandır. Bu tarz bir dıĢ 

politika anlayıĢı aslında, 2002 sonrası iktidarlarıyla birlikte resmiyete terfi eden Türk 

muhafazakarlığının dıĢ politika düzlemindeki yansımalarıdır. Tarihsel ve coğrafi 

boyutları da içeren stratejik bir derinlik, komĢularla sıfır sorunlu, çok boyutlu dıĢ 

politika ve küresel bir güç olma vizyonu 1990‟ların baĢında Türk sağında ifadesini 

bulan “büyük güç”, “bölgesel güç olma” hedefinin yeni dönemdeki açılımıydı. 

                                                 

93 Türk DıĢ Politikasının bu yönelimini erken dönemde tespit eden bir makale için bkz: 

CONSTANTĠNĠDES Stephanos (1996), Turkey: The emergence of a new foreign policy the neo-

ottoman imperial model” Journal and Political and Military Sociology, 24, 323-334 
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Türkiye 1980 sonrası küresel ekonomi ile daha entegre ve ekonomik anlamda bir güç 

olmaya yönelirken Türk dıĢ politikasının vizyonu da geniĢlemektedir.  

Yeni dönemin dıĢ politika mimarı DıĢiĢleri Bakanı Ahmet Davutoğlu geleneksel 

Türk dıĢ politikasının yaĢadığı gerilimi “geçmiĢinde bir medeniyet çevresine siyasi 

merkez olmuĢ bir toplumun tarihi ve jeokültürel özelliklerinin belirlediği siyasi 

kültür birikimi ile siyasi seçkinler tarafından baĢka bir medeniyet çevresine katılmak 

doğrultusunda tesis edilmiĢ siyasi sistem arasındaki uyum problemi” olarak tarif 

etmektedir. Türkiye kendi tarihi ve coğrafi kimliğine dönmelidir. Bu doğrultuda 

Balkanlar, Davutoğlu‟nun dıĢ politika anlayıĢı çerçevesinde Türkiye‟nin etki alanını 

oluĢturması gereken üç jeopolitik etki alanı içinde yer alan yakın kara havzasına 

dahil edilir. Türkiye‟nin Balkanlar‟daki siyasi etki temeli Osmanlı bakiyesi 

Müslüman topluluklar olarak görülür. Türkiye Balkanlar‟da tabii müttefikleri olan 

Arnavutluk ve Bosna ve Hersek ile olan iliĢkilerini geliĢtirmeli ve “Müslüman 

azınlıklarla ile ilgili meselelerde müdahale etme hakkını kazanacak bir garanti elde 

etme hedefini sürekli gözetmelidir.”  

Türk dıĢ politikasının yeni parametreleri içinde Balkanlar‟da Osmanlı mirası Balkan 

ülkeleri ile kültürel, siyasi ve ekonomik iliĢkilerin geliĢtirilmesi için önemli bir 

zemin teĢkil etmektedir. Komünist idarelerin kapalı idari - toplumsal yapılarının 

çözülmesine paralel bir biçimde yeniden ortaya çıkan Balkanların müslüman 

toplulukları ulusçu ideolojilerin ve tamamlanmamıĢ ulus inĢa süreçlerinin 

derinleĢtirdiği birçok kimlik ve yönetim sorununu içlerinde barındırmaktadır.  

Osmanlı sonrasında siyasi idarelerin yönetsel yapıları içinde farklı kimlik 

politikalarının nesnesi olan Balkanların müslüman halklarının genel görünümünü ele 

almayı amaçlayan bu çalıĢmada, Osmanlı yönetsel mekanizması içinde hakim 

müslüman kodunun 20. yüzyıl içindeki parçalanarak dönüĢümü Kosova ve 

Makedonya‟daki Türk nüfus üzerinden izlendi. Kosova ve Makedonya özelinde 

Balkanlar‟daki Türk nüfusun kimlik ve yönetim sorunlarını ele almayı hedeflerken 

aynı zamanda iç içe geçmiĢ etnik (Türk) ve dini (Müslüman) kimliklerin ne kadar 

birbiriyle bağlantılı olduğunun da altı çizilmektedir. Kosova‟da ortak dini aidiyetler 

üzerinden hakim unsur karĢısında etnik farklılığıyla varlığını sürdürmeye çalıĢan 

Türk topluluğu Makedonya‟da ise hem dindaĢ olduğu Arnavut topluluğa karĢı Türk 
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etnik kimliğini hem de hakim Makedon nüfusa karĢı da Müslüman dini kimliğini 

muhafaza etmek durumundadır. Sosyo- ekonomik sorunlarla ağırlaĢan ve ulusçu 

ideolojilerin tahakkümü altında sıkıĢan Kosova ve Makedonya Türklerinin kimliği 

Türkiye‟nin bölgede artan etkisine paralel bir biçimde tahkim edilmektedir. Balkan 

Türkleri ile etnik ve dini aidiyet üzerinden varolan güçlü bağlar bir zamanlar etnik 

aidiyeti de içeren dini kimlikler aracılığıyla Arnavut nüfusla da tekrar 

sağlanmaktadır. Nitekim Osmanlı geçmiĢini ötekileĢtiren ve dini ulusal kimliğin 

terkibi içinden çıkaran Arnavut ulusçuluğu Arnavutluk dıĢında Kosova ve 

Makedonya Arnavutları arasında da gittikçe etkisini yitirmektedir. Türkiye ile 

güçlenen iliĢkilere paralel bir biçimde seküler Arnavut ulusçuları arasında dahi, 

Osmanlı geçmiĢini Arnavut kimliğini muhtemel bir SlavlaĢmadan koruyan bir dönem 

olarak okuma eğilimi ortaya çıkmaktadır. Türkiye‟nin hakim Arnavut nüfusla olan 

iliĢkilerinin derinleĢmesine paralel bir biçimde Arnavut ulusçularının Türk nüfusa 

yönelik yaklaĢımları da dönüĢmektedir.  

Kosova ve Makedonya Türkleri Yugoslavya‟nın dağılması süreci, yaĢanan savaĢlar 

ve sosyalizmden serbest piyasa ekonomisine geçiĢ süreci ile daralan ve zaten 

yeterince geliĢmiĢ olmayan ülke ekonomileri içinde azınlık olmanın dezavantajlı 

konumunun ağırlaĢtırdığı bir varlık mücadelesi vermektedir. ĠĢsizlik en belirgin 

problem olarak ortaya çıkmaktadır. Ekonomik anlamda sağlanacak iyileĢme kimliğin 

siyasi ve hukuki düzeyde korunmasına da destek sağlayacaktır. Nitekim Kosova ve 

Makedonya‟da yeni dönemde azınlıklara sağlanan hakların etkin bir biçimde 

kullanılabilmesi ancak maddi imkanların geliĢtirilmesi ile mümkündür. Kosova ve 

Makedonya Türk sivil toplum kuruluĢlarının daha etkin bir biçimde çalıĢmaları 

maddi imkanlar ve profesyonel kadrolarla ilgilidir. Türk kimliğinin korunmasında 

siyasi ve idari yapılar kadar dernekler ve medya kuruluĢları da büyük önem 

taĢımaktadır.  

Aynı zamanda Türk ve Arnavut nüfus arasında bağları güçlendirecek ve ortaklıkları 

ortaya çıkaracak olan dini kimliğin Osmanlı Türk geçmiĢi ile barıĢık bir biçimde 

ifade edilebilmesi önemlidir. Komünizm sonrası Balkanlar‟da yaĢanan iktidar 

boĢluğunda Arap dünyasından birçok resmi ya da sivil kuruluĢun Balkan 

Müslümanları arasında etkili olduğu, bu gün Kosova ve Makedonya Ġslam Birliği‟nin 
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bir çok görevlisinin eğitimlerini arap ülkelerinde aldığı görülmektedir. Kültürel 

vurgusu yüksek, Osmanlı geçmiĢi ile barıĢık Ġslami bir anlayıĢ, Osmanlı tarihini 

ötekileĢtiren ve Balkanlar‟daki Ġslami geleneğin önemli bir rüknü olan tasavvufi 

yapılanmaları kategorik olarak reddeden selefi bir Ġslam anlayıĢı ile karĢı karĢıya 

gelmektedir. Osmanlı‟nın bir devamı olarak algılanan yerli Türk nüfusa ve 

Türkiye‟ye karĢı bakıĢı etkileyen bu yönelimin etkisinin zaman içinde azalması 

Kosova ve Makedonya Türkleri açısından önemli bir geliĢmedir.  

Balkanlar‟daki Osmanlı mirasının belirlediği kültürel kimlik Arnavut, Türk, TorbeĢ, 

Goran, Roman, Pomak ve BoĢnak gibi farklı etnik kimliklere bölünmüĢ müslüman 

halkların bir arada yaĢayabilmelerinin imkanını büyük ölçüde içermektedir. Bu 

kültürel kimlik aynı zamanda Türkiye Cumhuriyeti‟nin Balkanlar‟daki barıĢ ve 

istikrara sağlayacağı katkının da en önemli ifadesidir.  

Balkan coğrafyasında Arnavutluk ve Kosova‟da olduğu gibi nüfusun önemli bir 

çoğunluğu, Bosna-Hersek ve Makedonya‟da ise nüfusun önemli bir kısmı 

müslümandır. Aynı Ģekilde tarihi Sancak bölgesi dikkate alındığında Karadağ ve 

Sırbistan‟da dahi önemli bir miktarda müslüman nüfus yaĢamaktadır. Etnik- 

linguistik hatlarla bölünmüĢ olmasına rağmen bu müslüman nüfus bölgedeki 

Osmanlı mirasının bir göstergesidir. 1990‟lı yıllarda Arap kökenli vakıflar ve 

kuruluĢların etkili olduğu Balkanlarda bu kuruluĢlar kendi dini kültürlerini etkili 

kılmaya çalıĢırken 1990‟ların sonuna doğru bu kurum ve kuruluĢların etkisinin 

bölgede gittikçe azaldığı görülmektedir. 11 Eylül sonrası güvenlik algılamalarının da 

bölgedeki bu rol değiĢimi üzerinde etkili olduğu düĢünülebilir. 2002 yılından itibaren 

Türk DıĢ politikasının kendini etnik hatların ötesine uzanan ve dini ve kültürel 

bağları öne çıkaran bir söylem dahilinde yapılandırmasının en önemli sonucu 

Balkanlara yönelik artan bir ilgi olarak belirdi. TĠKA ve Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı 

gibi devlet kuruluĢları, Yunus Emre Vakfı gibi kamu vakıfları aracılığıyla olduğu 

kadar eğitim ve insani yardım alanında faaliyet gösteren birçok Sivil Toplum 

KuruluĢu aracılığıyla Türkiye bölgede etkisini her geçen gün daha da 

hissettirmektedir. Türkiye‟nin bölgeye nüfuzunu sadece bir asır öncesinde kopmuĢ 

ve günümüzde tekrar kurulmaya çalıĢılan tarihi, kültürel ve dini bağlar 

kolaylaĢtırmaktadır. “Osmanlı mirası”, “bir arada yaĢama kültürü”, “Osmanlı‟nın bir 
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Balkan imparatorluğu oluĢu” söylemleri daha fazla yer bulmaktadır. Diyanet ĠĢleri 

TeĢkilatı selefi akımların ötekileĢtirdiği Osmanlı geçmiĢini ve Osmanlı dini 

geleneğini yedeğine alarak gittikçe Balkanlar‟da etkili olan uluslararası bir aktöre 

dönüĢmektedir. Türkiye‟nin Balkanlar‟a ait ilgisi Türk DıĢ Politikası‟ndaki 

yöneliĢlerin yeni Osmanlıcılık olarak yorumlanmasına da sebep olmaktadır 

(Ökten,2010:44). 

Türkiye‟nin kendi içinde yaĢadığı, Osmanlı geçmiĢi ile daha barıĢık etnik- seküler 

kimlik algılamalarının ötesine geçen ve dini aidiyeti daha çok içeren bir kimlik 

dönüĢümü, Türkiye‟nin Balkan politikasına da yansımaktadır. 2002‟den bu yana 

yaĢanan bu dönüĢümler bir sonraki bölümde de ele alınacağı gibi Balkanlar‟daki 

müslüman topluluklar kadar onların bir unsuru olarak Balkan Türkleri‟nin de dini 

içeriği daha yüksek bir kimliğe sahip olmalarına sebep olmaktadır.  

Osmanlı millet sisteminin çizdiği dini kolektif hatlar 20. yüzyıl boyunca ulusçu, 

marksist ve seküler ideolojiler tarafından çözülmüĢse de bu miras günümüzde 

Türkiye‟nin bölgedeki nüfuz alanını güçlendiren bir etki doğurmaktadır. Bölüm 

boyunca görüldüğü gibi Yugoslav, Bulgar, Yunan Krallıkları sonrasında komünist- 

sosyalist Yugoslav ve Arnavutluk tecrübeleri sınırları dahilindeki müslüman 

toplulukları farklı kimlik politikaları dahilinde dönüĢtürmeye çalıĢtılar. Soğuk savaĢ 

boyunca Arnavutluk ve Yugoslavya‟da Ġslami kimlik büyük ölçüde baskı altına 

alındı ve kimi zaman silinmeye çalıĢıldı
94

 Bosna ve sonrasında Kosova savaĢı 

bölgenin müslüman topluluklarının etnik-seküler kimliklerinin ve Yugoslav 

kimliğinin ötesinde tekrar Ġslami kimliklerini daha yoğun biçimde vurgulamasına da 

neden oldu. BektaĢilik her ne kadar Türkiye‟deki BektaĢilik ile bağlarını daha 

1920‟li yıllarda koparmıĢ olsa da Arnavutluk‟ta önemini korumakta
95

, sönmüĢ ya da 

faaliyetlerini gizli biçimde sürdüren bir çok tarikat Kosova, Makedonya ve Bosna‟da 

tekrar canlanmaktadır.
96

 Bölgenin dini yaĢantısının baĢat yönelimi olan Sünni-hanefi 
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 Enver Hoca Arnavutluk‟u kendisini ateist bir devlet olarak tanımlıyordu. 
95

 Arnavutluk‟ta BektaĢiliği Ġslam dininin dıĢında ayrı bir dini kimlik olarak tanımlama çabaları dikkat 

çekicidir. (Arnavutluk Dünya BektaĢi Birliği BaĢdedesi Hacı ReĢat Bardi ile kiĢisel görüĢme, 

22.05.2010) 
96

 Prizren ve Ohri‟deki Halveti tekkeleri, Saraybosna‟da NakĢi ve Kadiri tekkeleri, Tiran‟daki merkezi 

BektaĢi tekkesinin yanı sıra Ocak 2011 tarihinde vefat eden ve son mesnevi Ģarihi olarak bilinen Hacı 

Hafız Halid Muliç Efendi bu tasavvufi geleneği Balkanlar‟da günümüze kadar yaĢatan bir etkiye 

sahiptir.  
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mezhebi günümüzde Türkiye‟nin sahip olduğu dini algılama biçiminin Balkan 

Müslümanları arasında kendine zemin bulmasını kolaylaĢtırmaktadır. Osmanlı 

mirasının sağladığı kültürel bağlam bölgede selefi akımların derinleĢmesini 

engellerken bu gün Diyanet ve diğer Türk dini sivil toplum kuruluĢlarının
97

 etkili 

olmasını sağlamaktadır. Avrasya ve Balkan Ġslami ġurası ile Diyanet Balkanlar‟da 

Kafkaslar‟da Sünni müslüman topluluklar üzerindeki en yüksek dini otorite haline 

gelmiĢtir (Öktem, 2010:47). Türkiye‟de eğitim için bölgeden öğrencilere sağlanan 

burslar, yayınlar ve dini hizmetler, Türkiye‟deki ilahiyat fakültelerinde eğitim gören 

bir çok mezunun Balkan ülkelerinde imamlık yapması ve ülke riyasetlerinde görev 

alması, TĠKA tarafından bölgede restore edilen onlarca dini ve kültürel tarihi eser
98

 

bu geçmiĢi güncellemekte ve bir nüfuz alanına dönüĢtürmektedir. 
99

 TĠKA 

Saraybosna, Üsküp, Podgoritsa, PriĢtine, Tiran ve son olarak da Belgrad‟daki 

ofisleriyle kalkınma yardımı faaliyetlerini etkili bir biçimde sürdürmektedir. 

Ekonomik kalkınmanın yanı sıra Türkiye ile bölge ülkeleri arasındaki tarihi ve 

kültürel mirasın canlandırılması amacıyla bir çok proje ve faaliyet TĠKA aracılığıyla 

gerçekleĢtirilmektedir. Aynı Ģekilde 2008 tarihinden bu yana faaliyetlerini yürüten 

Yunus Emre Vakfı Saraybosna, Üsküp ve Tiran‟daki merkezlerinde açtığı Türkçe 

kursları ve Türk dili ve kültürü alanındaki faaliyetleriyle Balkanlar‟daki bu tarihin 

mirasın güncellenmesine katkı sağlamaktadır.  
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Kamuoyunda Gülen Cemaati olarak bilinen yapılanmanın Balkanlar‟da Bosna ve Hersek‟teki 7 adet 

Türk koleji ve Uluslar arası Burç Üniversitesi, Prizren ve PriĢtine‟deki Mehmet Akif Kolejleri, 

Arnavutluk‟ta 4 kolej ve 5 Arnavutluk Ġslam Birliği ile birlikte yönetilen medrese ve Epoka 

Üniversitesi, Makedonya‟da 3 kolej ile yürttüğü eğitim faaliyetlerinin yanı sıra Saraybosna‟daki 

Uluslararası  Saraybosna Üniversitesi, Üsküp‟teki Balkan Üniversitesi Türkiye kökenli eğitim 

kuruluĢları olarak dikkat çekmektedir. Aziz Mahmut Hüdayi Vakfı ve Hulusi Efendi Vakfı gibi 

Türkiye kökenli dini sivil toplum kuruluĢları Balkanlar‟da etkin bir biçimde çalıĢmalar yürütmektedir. 

(Öktem:2010) 
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 1990‟lı yıllar boyunca Arap kurum ve kuruluĢlarınca bölgede inĢa edilen camiler Osmanlı 

mimarisinin özelliklerini taĢımamaktadır. TĠKA  tarafından aslına uygun bi biçimde restore edilen 

Kosova‟da Prizren Sinan PaĢa ve PriĢtine Fatih Camileri, Sultan Murat Türbesi ve Selamlık binası, 

Makedonya‟da Mustafa PaĢa Camii, Bosna‟da Konjic Köprüsü ve Maglay KurĢumliya Camileri ve 

Arnavutluk‟ta restorasyon çalıĢmaları devam eden 10 adet camii bunlardan sadece bir kısmıdır.  
99

 T. C. BaĢbakanlık TĠKA‟nın Balkanlar‟daki 2003-2009 yılları arasındaki harcamaları için EK-C‟ve 

Türkiye‟nin 2004-2009 yılları arasında Balkan ülkelerine yönelik kalkınma yardımları için de EK-D‟e 

bkz.  
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SONUÇ 

Ünlü Bulgar Balkan tarihçisi Maria Todorova Balkanlar‟da bir Osmanlı Mirası 

aramanın anlamsız olduğunu söyler ve ekler: “Balkanlar Osmanlı mirasının bizatihi 

kendisidir”. Balkanlar kimi zaman Batı‟nın kendi içindeki doğusu olarak düĢünülür. 

Göreli geri kalmıĢlığı Balkan ulusçu tarihçileri kadar Balkanlar üzerine yazan batılı 

yazarlar tarafından da bu geçmiĢin bir sonucu olarak görülür ve Balkanlar örtülü bir 

oryantalizmden nasibini alır. Balkanlar beĢ yüzyılı aĢkın bir dönem Anadolu ile aynı 

siyasi ve yönetsel yapının içinde varolmuĢ bir coğrafyadır. “Güney Doğu Avrupa” 

gibi Avrupa merkezli ifadelere karĢın Balkanlar, Türkçe kökenli bir ifade olarak 

uluslararası literatürde de kabul gören bir adlandırmadır. Ġçinde barındırdığı etnik, 

dini ve kültürel farklılıkların hem bir arada yaĢama kültürünü hem de bir 

parçalanmıĢlık ve çatıĢma ihtimalini bir araya getirmiĢ olması, Balkan coğrafyasını 

dünya tarihi için olduğu kadar ülkemiz için de önemli kılar. 

Kültürel ve dini bir ortaklık olarak Osmanlı mirası içinde Müslüman aidiyeti etnik 

kimliklerin hatları doğrultusunda parçalanırken müslüman olmakla özdeĢ sayılan ve 

etnik bir imayı barındırmayan Türk kimliği de bir etnik kimliğe dönüĢmüĢtür. Bu gün 

Balkanlar‟da kendini etnik anlamda Türk olarak gören topluluklar yer almaktadır. 

Zorunlu göç, kitlesel kıyım ve asimilasyon politikalarına rağmen Balkanlar‟da cari 

bir Türk varlığından söz etmek mümkündür. Modern döneme ait bir kullanım biçimi 

olan ulusal kimlik olarak “Türk” yerine burada kullandığımız “Türk” bir kültürel 

kimlik biçimidir. Etnik kimliklerin henüz dini kimlikler içinde ulusçu muhayyileler 

tarafından iĢlenmediği, uyandırılmadığı bir döneme ait bir kullanım biçimi olarak 

Balkanlar‟da Türk olmak hakim müslüman unsura dahil olmak anlamına 

gelmektedir. Bu kullanım biçimi Balkanlar‟da hala kullanımı cari olan “Türklüğün 

Ģartı beĢtir”, “elhamdülillah Türk‟üm” deyimlerindeki anlamda bir Türklüktür. Tarihi 

ve kültürel eserler, gündelik hayatı etkileyen yeme içme alıĢkanlıkları, Balkan dilleri 

içindeki binlerce Türkçe kökenli kelime, kültürü oluĢturan objektif unsurlar olarak 

bütün Balkan kültürleri içinde Osmanlı- Türk kimliğinin önemli bir yeri olduğunu 

göstermektedir. Aynı zamanda Balkan müslüman halkları arasında kullanımına hala 

rastlanan gayrımüslim “öteki”yi anlatmak için kullanılan “gavur” kelimesine benzer 
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bir biçimde, gayrı müslim Balkan halkları için de “Türk” müslüman “öteki”yi 

anlatmak için kullanılan ifadelerden biridir. 
100

 

 Bu karĢılıklı bir etkileĢimdir. Aynı zamanda gerek 1877-78 savaĢı gerekse de Balkan 

savaĢları sonrasında yaĢanan ve 20. yüzyıl boyunca devam eden göçler aracılığıyla 

Balkanlar da bu gün Cumhuriyet‟in tanımladığı biçimiyle “Türk” kimliğinin içinde 

yer alır. Geçen yüzyılın baĢında Osmanlı yönetiminin Balkanlar‟dan çekilmesiyle 

birlikte iĢleyen Balkanlar‟dan Anadolu coğrafyasına göç, demografik açıdan Türkiye 

Cumhuriyeti Devleti‟nin teĢekkülünü derinden etkilemiĢtir. Edebi, entellektüel ve 

politik söylemlerimizin içinde hep bir “Balkanlar” olagelmiĢtir. Çoğu zaman bir 

mağlubiyet, hüsran ve kayıp kimi zaman da özlem duyulan nesilden nesile anlatılan 

bir eski hikaye olarak Balkanlar “Türk” imgesinin kurucu unsurlarındandır.  

Balkanlar beĢ asrı aĢan bir zaman dilimi için dini kolektif kimlikler üzerinde 

yükselen Osmanlı toplumunun ve yönetim sisteminin bir parçası olageldi. 

Balkanlar‟da Osmanlı mirasının en önemli unsuru bir yönetsel mekanizma olarak 

Osmanlı Millet sisteminin kendisidir. Balkanlar‟ın dini ve etnik çeĢitliliğe sahip 

halklarını aynı yönetsel mekanizma içinde bir araya getiren millet sistemi varlığını 

19. yüzyılın ortalarına kadar sürdürebildi. 19. yüzyılda Balkanlar‟da yükselen ulusçu 

akımlar ve buna bir cevap niteliği de taĢıyan Osmanlı modernleĢmesi millet sistemini 

tahkim etme iddiasına rağmen klasik içeriğini çözen bir etkiye sahipti. Buna rağmen 

millet sisteminin çizdiği hatlar, Osmanlı sonrası Balkanlar‟da siyasal ve toplumsal 

kimlikler üzerinde oldukça etkili olabildi. Balkan ulus devletleri 19. yüzyıl ile 

birlikte geleneksel idari toplumsal yapının ulusçu ideolojilerin etkisiyle çözülmesi 

sonucunda teĢekkül etti. Osmanlı millet sistemi içinde birer “ethnie” olarak varolan 

gayrı müslim Balkan halkları birer ulusa ve beraberinde ulus devletlere dönüĢürken 

benzer bir dönüĢümü Osmanlı Devleti‟nin hakim unsuru olan müslümanlar da 

yaĢadılar. Türkiye Cumhuriyeti “Türk” ulusal kimliğini etno-seküler sınırlar içinde 

tanımlayarak bir ulus devlete dönüĢürken, Arnavutlar yaĢadıkları geniĢ Balkan 

coğrafyasının bir kısmında, büyük güçlerin patronajında bir devlete kavuĢabildiler. 

BoĢnak kimliği ise önce Avusturya Macaristan ardından da Yugoslavya‟nın 
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 Kosova ve Makedonya Türkleri arasında “cavır” olarak kullanılan gavur, BoĢnakça da kullanım 

alanına sahiptir. Genç nesiller tarafından pek tercih edilmese dahi “kavurski posao”, “gavur iĢi” 

deyimi hala kullanım alanına sahiptir. Öte yandan Sırplar için de BoĢnak müslümanları “Türk” olarak 

adlandırılmaktadır.  
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sınırlarında oluĢum sürecini tamamlarken, 20. yüzyılın sonunda 3. Balkan SavaĢı‟nda 

yok olma tehlikesi ile karĢı karĢıya kaldı. Karadağ ve Sırbistan arasında paylaĢılan 

toprakları ile Sancak‟ın BoĢnak Müslümanları da bir kimlik mücadelesi içindedir. 

Kosova ve Makedonya Sosyalist Federal Yugoslavya‟nın çöküĢünün ardından 

bağımsızlık süreçlerini tamamlarken içlerinde birçok kimlik ve yönetim sorununu 

hala barındırmaktadır.  

ÇağdaĢ Balkanlar‟da Osmanlı mirası ve Türk kimliği Balkan Ulusçuluklarının 

yaklaĢık iki asırlık hükümranlığından arta kalan bir mirastır. Balkan Ulusçuluklarının 

her biri gerçekleĢememiĢ, yarım kalmıĢ bir hayaldir. Her biri tarihin bir döneminde 

Balkanlara hakim olmuĢ ve diğer halkları yönetmiĢ bir büyük ve güçlü devletin 

hayalini kurar ve ardından bunu gerçekleĢtirmek için eldeki bütün imkanları seferber 

eder. Bu sebeple Balkan ulusçuluklarının her biri aslında bir hüsranı da içinde 

barındırır. Büyük bir Sırbistan, Büyük bir Bulgaristan, Büyük bir Arnavutluk, Büyük 

bir Yunanistan rüyalarının her biri bir politik katastrofla sonuçlanarak Balkan ulusçu 

muhayyilesine bir gerçekçilik katmak yerine çoğu zaman yine ihtiras devĢirilecek bir 

mağduriyet öyküsü olarak eklenmiĢtir.  

Balkanlardaki kimlik inĢa süreçleri Ulusçu ideolojilerle ve ulus devlet inĢa süreçleri 

ile yakından iliĢkilidir. Balkanlar‟da etnik ve ulusal kimliklerin oluĢumu dini kolektif 

kimlikler üzerine kurulu modern öncesi döneme ait Osmanlı millet sisteminin 

çözülüĢü ve Balkan Ulus devletlerinin oluĢumunun bir sonucudur. Balkan uluslarının 

her biri, ulusçu histografyaların içinden kendilerine tarihte ve Balkan coğrafyasında 

bir yer açarken bir diğerinin alanı üzerinde hak iddia etmektedir. Dolayısıyla aslında 

Balkanlar‟da yaĢanan çatıĢmalar öncelikle muhayyel bir düzeyde baĢlamaktadır. 

Ulusu doğuran “politik bir anne” olarak vatan topraklarının altı ve üstü tahayyül 

edilirken ortaya bir nesep sorunu çıkmaktadır. Her ulus kendi varlığını tarihin en 

uzak dönemlerine kadar götürürken otoktonluk iddiaları iç içe geçer. Burada temel 

mesaj “buralar ezelde bizimdi ve ebedde de bizim olacaktır” Ģeklindedir. Bu 

otoktonluk iddiaları bilimsel dayanağını ararken bilimin kendisi de ulusun 

hizmetindedir. Dolayısıyla bu iddiaların bir çoğunun Balkan uluslarının teĢekkül 

döneminde ortaya atılmıĢ iddialar olduğu su götürmezdir. Otoktonluk iddiaları 
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ulusun adeta mistik boyutudur. Ulusun bir inĢa olduğunu gördüğümüz anda bu 

iddialar bir büyü bozumuna uğrar.  

Otoktonluk iddialarının yanı sıra Balkan ulusal kimlikleri Osmanlı- Türk ötekisi 

üzerinden kurulur. Bunu Türkokratya olarak isimlendirmek mümkündür. Her ulus 

Türk hakimiyeti dönemindeki dönemi ulusal bilincin dumura uğradığı bir dönem 

olarak düĢünür. Masallar, çocuk oyunları, halk hikayeleri ve Ģarkıları ulusun kolektif 

Ģuuruna iĢlemiĢ Türk korkusunu anlatır. 19. yüzyıl dönümünde Balkan 

ulusçuluklarının önemli bir malzemesini teĢkil eden Türkokratya 1990‟lı yıllarla 

birlikte tekrar tadavüle girer. Nitekim 1992-1995 Bosna savaĢı yıllarında 

MiloĢeviç‟in uyandırdığı Sırp ulusçuluğunun önemli bir bileĢeni olarak Türkokratya 

tekrar karĢımıza çıkar. Sırplar tarafından öldürülen BoĢnaklar daha çok Müslüman ve 

Türk olarak görülmektedir. Kosova‟da yaĢanan kriz 1389 ile anakronik bir biçimde 

yan yana getirilmekte ve ulusçu muhayyile canlı bir biçimde iĢlemektedir.  

Balkan ulusçuluklarının önemli bir diğer bileĢeni de oksidentalizmtir. Osmanlı Türk 

geçmiĢinden dolayı Batı‟nın kendi içindeki ötekisi olarak görülen ve dolaylı bir 

oryantalizme maruz kalan Balkanlar‟da ulusçu muhayyile bu Türk geçmiĢinden 

alabildiğine muzdariptir. Buna rağmen Batı ile kurulan iliĢki de karmaĢıktır ve 

oksidentalizmin izlerini taĢır. Tıpkı Türk ulusçuluğunun muasır medeniyet seviyesini 

aĢmak adına idealleĢtirdiği fakat aynı zamanda tekinsiz ve güvenilmez bulunan Batı 

imgesine, diğer Balkan ulusçuluklarında da rastlamak mümkündür. Bu bağlamda 

Osmanlı sonrası Ortadoğu ve Balkanlar‟daki ulusçulukların birbiriyle benzerlikleri 

dikkat çekicidir. Bir metafor olarak Balkanları ele alan ġen, Balkanların “çatıĢan 

uygarlıklar arasında yer alan bir köprü, farklı dinler ve kültürlerin kesiĢtiği bir 

kavĢak, üzerinde pek çok renk barındıran bir duvar halısı, pek çok desenin bir araya 

geldiği bir mozaik ya da satranç tahtası, yarı egzotik dünyaya açılan bir kapı, bir 

barut fıçısı, Orient ekspresin son durağı, yani sonsuz bir çatıĢma, savaĢ ve Ģiddet 

metaforu” olarak ele alındığını belirtir. (ġen, 2003). Balkanlar Avrupa‟nın vahĢi 

doğusudur adeta Kızılderili topraklarıdır. Fethedilerek temdin edilmesi gereken 

böylece tarihe dahil edilmesi gereken bu coğrafya Batılı imgelemde doğunun bir 

uzantısıdır aslında dolayısıyla gizemli ve örtük bir metafordur.  
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Batı gözüyle “Türk imgesi” Balkanlar‟da Türk imgesinin anlaĢılması açısından 

önemlidir. Modern ulusal hareketlerin teĢekkülü döneminde uluslara tarih 

bağlamında önemli bir rol biçilir. Tarihyazıcılığı aracılığıyla ulusa tarihte “kutsal bir 

görev” verilir. Ulusal zaferler abartılı birer kahramanlık hikayesine dönüĢürken 

kayıplar etrafında ise bir yas kültürü kurulur. Bu genel çerçeve içinde çoğu zaman bir 

“baĢdüĢman” rolü oluĢur. Yüzyıllar içinde “Avrupa”, “Batı” farklı içeriklerle 

Hıristiyanlığın merkezi olarak görülmekte ve böylelikle de Türklüğün bir karĢıtı 

olmaktadır. Bu batı imgelemi sınırları sürekli geniĢleyen ve zaman içinde değiĢen bir 

içerik kazanırken her yeni durumda güncellenir. Türk burada Ġslam ile özdeĢtir ve 

Ġslam hem dini bir cemaat olarak Hıristiyanlığın hem de kültür olarak Hıristiyan 

uygarlığının karĢıtıdır.  

19. yüzyılın baĢlangıcından itibaren Balkanlar‟da ortaya çıkan ulusal kimlikler 

Osmanlı millet sisteminin sınırlarını çizdiği daha geniĢ dinsel kimliklerin daha küçük 

dilsel-ulusal birimlere dönüĢmesidir. Balkanlar özelinde Osmanlı millet sistemi 

içinde hakim iki kimlik olan ortodoks ve müslüman kimlikleri Osmanlı toplumunu 

yatay bir biçimde keserken kendi içinde dikey olarak bölünerek ulusal kimlikleri 

doğurmuĢtur. Daha öncesinde genel ortodoks milletinin mensubu olan halklar 

sonrasında Bulgar, Yunan, Sırp, Makedon kimlikleri arasında paylaĢılırken devletin 

asli unsuru olan Müslüman kimliği ise Balkanlar‟da BoĢnak, Arnavut, Türk 

kimliklerine dönüĢmektedir. Balkanlar‟ın Müslüman ahalisi arasında dini kimliğin 

yanısıra ulusal kimliğin teĢekkülü gayrımüslim ulusçuluklara göre gecikmiĢtir. 

Ancak 1878 Osmanlı-Rus savaĢı ardından Bosna topraklarının Avusturya- 

Macaristan hakimiyetine girmesi ile BoĢnak kimliği belirmeye baĢlamıĢtır, aynı 

Ģekilde Osmanlı modernleĢmesinin bölgedeki idari uygulamalarından rahatsızlık 

duyan Arnavutların ulusal kimliği 1838-1878 gibi dönemlendirilecek bir zaman 

diliminde uyanırken yine bu tarihten sonra aktif bir biçimde siyasallaĢmıĢtır. Bunun 

en önemli sebebi BoĢnakların da Arnavutların da kendi bölgelerinde Osmanlı 

idaresinin temsilcileri olarak görülmeleri ve Osmanlı devleti ile özdeĢleĢmiĢ 

olmalarıdır (Babuna, 2000). Millet sisteminde ulusal kimliklerin oluĢması süreci 

iĢlerken aynı zamanda daha küçük yerel kimlikler de daha geniĢ dilsel ulusal 

kimlikler içinde asimile edilerek görünmez kılınmaktadır. Daha sonra detaylı bir 

biçimde ele alacağımız Balkanlar‟daki etnik Türk kimliği bu çerçeve içinde 
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düĢünülmelidir. Aynı zamanda 20. yüzyıl ile birlikte geleneksel ulus devletin ve 

dolayısıyla ulusal kimliklerin sınırlarını aĢacak olan Slav, Yugoslav, Avrupalı gibi 

kimliklerde sırasıyla tedavüle girerek Balkanlar‟daki kimlik ve siyaset tartıĢmalarına 

müdahil olacaktır. Modern Balkanlar‟da da grup kimlikleri bağlılıkların birbirine 

karıĢmasından oluĢmaktadır ve ulusal kimliklerin modern biçimiyle ortaya çıkması 

ne bir yerini alma, ne de bir yaratma ya da yeniden doğuĢ süreci olarak değil, eski ve 

yeni bağlılıkların bir araya getirildikleri ve kısmen yeniden tanımlandıkları bir 

yeniden inĢa ve yeniden yorumlama süreci olarak en iyi biçimde anlaĢılabilir. Bu ise 

dinamik ve hala iĢleyen bir süreçtir (Yasamee, 1992:71).  

Balkanlarda millet sisteminin çizdiği sınırların belirsizleĢmesi ulusal kimliklerin dini 

kimliklerin önüne geçtiği 20. yüzyıl Balkan devletlerinin bir ürünüdür.  

Balkanlar‟da Türk kimliğini bu çerçeve içinde ele almak gerekir. Denilebilir ki 

“Türklük” Balkan kimliğinin kurucu unsurudur. Balkanlar Türk ve Müslüman 

tarihinin bir parçası olduğu için Avrupalı değildir. Balkanlar‟da Türk olmanın bu 

geniĢ anlamına sadece dikkat çekerek çalıĢmamızda etnik anlamda bu gün kendisini 

Türk olarak tanımlayan topluluklar üzerinde duruldu. Kimliğin iki türlü bir iĢleyiĢi 

olduğundan bahsedilmiĢti. Balkan ulusçuluklarının içinde kaybolmayan ve hala 

kendisini Türk olarak algılayan ve aynı zamanda hakim unsur tarafından da bu 

kimliği ile kabul gören Türk toplulukları bu gün Balkanlar‟daki Türk varlığının en 

dar fakat doğrudan ifadesi olmaktadır. Kosova ve Makedonya özelinde ele aldığımız 

dilsel- etnik Türk toplulukları Osmanlı millet sisteminin yukarıda belirtilen süreçler 

içinde dönüĢmesinden arta kalan topluluklardır. Hakim müslüman kimlik kendi 

içinde bir yandan ulus- devlet olarak örgütlenen gayrımüslim ulusçuluklar içinde 

öğütülürken öte yandan müslüman uluslar içinde varlığını muhafaza etmektedirler. 

ÇağdaĢ Balkanlar‟da Türk Topluluklarını örneklendirmek üzere ele aldığımız 

Kosova ve Makedonya Türklüğü Osmanlı millet sisteminin adeta mefhumu muhalifi 

olarak onu çözen Balkan Ulusçuluklarına rağmen varlığını günümüze kadar 

sürdürebilmiĢtir. Kosova‟da Türk olmak 20. yüzyıl boyunca Ģiddetlenerek devam 

etmiĢ olan Sırp ve Arnavut ulusçuluğunun tarihi, kültürel ve politik iddiaları arasında 

kendine bir yer açmak demektir. Bu sebeple çalıĢmamız boyunca tarihi arka plandan 

yola çıkılarak mevcut gerilimler anlaĢılmaya çalıĢıldı. Kosova‟da Arnavut ve Sırp 
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ulusçuluğunun tarihi iddiları bilinmeden mevcut durumun anlaĢılması mümkün 

değildir. Yugoslavya‟nın çöküĢü süreci içinde bağımsızlık arayıĢlarını sürdüren 

Arnavut çoğunluk karĢısında Türk nüfusun mücadelesi daha çok bir varlık 

mücadelesidir. Türkçe‟nin resmiyeti, Türkçe eğitim, politik haklar, basın yayın ve 

medya kuruluĢları Kosova‟daki Türk kimliğinin kendini hakim çoğunluk karĢısında 

ifade etttiği zeminlerdir. Arnavut kimliği kendini ulusçuluğun dili içinde etnik ve 

seküler bir içerikle ifade ettiği ölçüde dini ve kültürel anlamda Osmanlı mirasından 

da uzaklaĢmaktadır. Osmanlı mirası Arnavut kimliği açısından sorunlu bir alan 

olarak tanımlandığı miktarda bu mirasın doğal bir uzantısı olarak görülen Türkçe, 

Osmanlı kültürel mirası ve nihayet Kosova Türk nüfusu da görmezden gelinen, 

eritilmek istenen bir topluluğa dönüĢmektedir. Bu anlamda Türkiye‟nin Osmanlı 

mirası ile barıĢık bir halde Balkanlar‟da tekrar bir güç olarak belirmesi özellikle 

Arnavut nüfus arasında Türkiye ve doğrudan bir iliĢki halinde Osmanlı mirasına 

yönelik olumlayıcı bir tavra dönüĢmektedir. Zira Türkiye‟nin Osmanlı mirasına 

resmi düzeyde bakıĢı her ne Ģekilde olursa olsun, Balkan halkları açısından Türkiye 

büyük ölçüde Osmanlı ile doğrudan iliĢkili bir biçimde anlaĢılmaktadır. Bu tavır 

kültürel ve politik anlamda Kosova Türkleri açısından da kendi kimliklerini daha 

rahat ifade edebilecekleri bir alan açmaktadır.  

Çok etnili ve dinli bir toplumsal yapıya sahip Makedonya Cumhuriyeti Osmanlı 

Devleti döneminde Balkanlar‟da Osmanlı- Türk kültürünün en önemli 

merkezlerinden biri konumundadır. Bu miras Osmanlı sonrası Makedonya toplumsal 

yapısı üzerindeki etkisini günümüzde de sürdürmektedir. Günümüzde Makedonya‟da 

yaĢanan etnik gerilimin esas unsurları olarak Ortodoks- Hıristiyan Makedonlar ve 

Müslüman Arnavutlar olarak belirmiĢ olsa dahi diğer müslüman azınlıkların oranı da 

azımsanmayacak bir düzeydedir. Arnavutlar müslüman azınlıklar içinde nüfus 

itibarıyla hakim unsur konumunda oldukları için  Türk, TorbeĢ, BoĢnak ve Romanlar 

gibi diğer müslüman azınlıkları kendi içlerinde asimile edebilecek bir potansiyele 

sahiptirler. Nitekim müslüman etnik gruplar arasındaki iliĢkiler oldukça geçiĢkendir. 

Gruplar arasındaki evliliklere sıklıkla rastlanabildiği gibi nüfus sayımlarında 

dönemin koĢullarına gore kendilerini farklı etnik kimlikler içinde ifade edenlere 

rastlanabilmektedir. Özellikle Roman, TorbeĢ ve Ģehirli olarak ifade ettiğimiz toplum 

kesiminin kimliği değiĢkenlik göstermektedir. Bir çok TorbeĢ slavik bir dil 
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kullanmalarına rağmen daha once de ifade ettiğimiz gibi Türk olmanın Balkanlar‟da 

etnik bir muhtevanın sınırlarını aĢan geniĢ anlamını hatırlatacak bir biçimde 

kendilerinin siyasi idarelerin baskısı altında dillerini unutmuĢ bölgeye Osmanlı 

öncesinde yerleĢmiĢ Türkler olduğunu ifade etmektedir. (Dikici,2008:28) Aynı 

Ģekilde Romanlar arasında da TorbeĢler de olduğu gibi bir çok belediyede 

çocuklarına Türkçe eğitim verilmesi yönünde talepler ve TDP‟ye verilen siyasi 

destek dikkat çekicidir. Öte yandan Türk olmanın Balkan Hıristiyan toplumları 

arasındaki “öteki” tanımlaması çerçevesinde müslüman olmakla eĢ anlamlı 

kullanımının örneklerine yakın zamanda rastlamak da mümkündür. Nitekim 2001 

çatıĢmalarında Arnavut köylerinin yanısıra az da olsa müslüman kimliğinden dolayı 

Türk köylerine de saldırılar gerçekleĢmiĢti.  

Arnavut Ulusçuluğu‟nun ve Yugoslav Sosyalizminin ideolojik çerçevesi içinde 

yetiĢen Arnavut elitleri arasında dini kimlik, Arnavut kimliğinin önemsiz bir 

rüknüdür. Osmanlı geçmiĢi ulusal kimliğin sindirildiği bir dönem olarak nitelenir ve 

Osmanlı karĢıtı duygular hakimdir. Makedonya Türkleri ve slavları aslında köken 

itibarıyla iliryalıdır. Daha özelde ise bütün Müslüman azınlıklar aslında Arnavuttur. 

Bu tarz ulusçu bir söylem asimilasyonist politikalara oldukça yatkındır. Aynı Ģekilde 

Arnavut kimliğini daha dini bir içerikle tanımlayan Arnavutlar arasında da Osmanlı 

geçmiĢi ile problemli alanlar mevcuttur. Ayrıca Makedonya Ġslam Birliği içinde 

Arnavut nüfusun temsilinin oldukça baskın oluĢu da dikkat çekicidir. 

Türk nüfusun diğer müslüman azınlıklarla birlikte Makedon toplumuna entegrasyonu 

Arnavutlara gore belirgin bir biçimde yüksektir. Sosyal ve siyasi statülerinden 

duyulan rahatsızlık Arnavutlar arasında çok daha fazladır. 

Makedonya Türk Toplumu‟nun geleceği açısından Kosova Türkleri‟nde de 

görüldüğü gibi Türkiye Cumhuriyeti Devleti‟nin bölgedeki varlığı büyük önem 

arzeder. Makedonya azınlıkları arasında güçlü bir devletle akrabalık bağına sahip tek 

topluluk Makedonya Türkleridir. Soğuk savaĢ döneminde Türkiye ve Makedonya 

Türkleri arasındaki bağlar oldukça gevĢekti. Cumhuriyet döneminin etnik-seküler 

ulusal kimlik inĢası kendini ülkesel sınırlarla mukayyet sayıyordu. DıĢ Türklere 

yönelik bir ilgi çoğu zaman resmi söylemin dıĢında soytürkçü çevrelerde destek 

bulurken ulusal sınırlar dıĢında kalan Türk nüfusa yönelik ilgi çoğu zaman örtülü bir 
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alan olarak kaldı. Nitekim 1990 sonrası SSCB ve Yugoslavya‟nın dağılması süreci 

ile beliren yeni siyasi haritada Türkiye Cumhuriyeti sınırları dıĢında yaĢayan Türk 

devletlerine ve akraba topluluklarına yönelik resmi bir ilgi gündeme geldi. Önce 

TĠKA ve yeni misyonu ile Diyanet ĠĢleri BaĢkanlığı ardından ise yakın zamanda 

kurulan YurtdıĢı Türkler ve Akraba Topluluklar BaĢkanlığı ile Türkiye Cumhuriyeti 

Devleti‟nin Makedonya Türkleri‟ni de içeren Türkiye dıĢında yaĢayan Türk kökenli 

nüfusa dair ilgisi resmi bir ilgi haline dönüĢtü. Bu ilgi iki Balkan ulusçuluğu arasında 

kimliğini muhafaza etmek için mücadele veren Makedonya Türkleri için en önemli 

desteği oluĢturmaktadır. 
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EKLER 

Ek A: KuruluĢu’ndan 1683’e kadar Balkanlar’da Osmanlı Devleti- Bir Siyasi 

Kronoloji.  

1299 

(1300) 

Osmanlı Beyliği‟nin KuruluĢu 

1346 BeĢbin kiĢilik ilk Türk ordusu Trakya‟a geçip Bizans Ġmparatoru‟na 

yardım etti.  

1354 Osmanlıların Gelibolu‟ya yerleĢmesi 

1362 veya 

1365 

Edirne‟nin fethi ve Bursa yerine baĢkent yapılması 

1364 Filibe‟nin Fethi 

1365 Bulgar Kralı ile ittifak kurulması ve Ragusa‟nın Osmanlı Vassalılığını 

kabul etmesi 

1366/1368 Balkanlar‟da dört koldan ilerleme 

1371 Sırp Sındığı SavaĢı‟nda Sırp-Macar- Napoli- Vlah ordusunun 

yenilmesi, Sırplar‟ın Osmanlı egemenliğini kabul etmesi 

1372 Bizans ve Bulgaristan‟ın Osmanlı Egemenliğini Kabulü  

1373-1389  Makedonya‟da ilerleme, Adriyatik‟e varma, Sofya‟nın alınıĢı, Mora‟ya 

akınların baĢlaması 

1389 Kosova Meydan SavaĢı‟nda Sırpların yeniliĢi, Osmanlı Egemenliği‟ne 

giriĢi, Sultan Murat‟ın öldürülüĢü. 
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1391-1397 Üsküp ve Vidin‟in alınıĢı. Eflak‟ın Osmanlı Egemenliğini kabul ediĢi; 

Ġstanbul‟un ilk defa kuĢatılması, Mora Seferi. 

1402-1413 Timur seferi‟nin ardından iç savaĢ dönemi ve Balkanlar‟da kayıplar.  

1422 Ġstanbul kuĢatması 

1429 Selanik‟in alınması Venedikliler‟in Gelibolu‟dan çıkarılması. 

1437 Osmanlı Ordularının Macaristan‟a akınları 

1439 Floransa‟da ilan edilen Katolik- Ortodoks Kiliseleri Birliği‟nin Bizans 

halkı tarafından reddi. Moskova Kilise‟sinin Ġstanbul Patrikliği‟nden 

bağımsızlığını alması.  

1441 Belgrad KuĢatması. Erdel (Transilvanya) „ilk giriĢ.  

1444 Varna‟da Haçlı ordusunun kesin yenilgisi 

1446 Mora Seferi, Despotlukların haraca bağlanması; Balkan topraklarının 

özerkliklerinin kaldırılmasının baĢlaması 

1448 II. Kosova SavaĢı‟nda Macarlar‟ın kesin yenilgisi 

1453 Ġstanbul‟un fethi ile Bizans‟ın sonu 

1454 Sırbistan ve Arnavutluk‟un önemli bir kısmının alınması 

1456 Boğdan (Moldova)‟nın Osmanlı egemenliğini kabul etmesi.  

1459 Sırp topraklarının bütünüyle Osmanlı egemenliğine bağlanması; Ege 

adalarının ele geçirilmesi. 

1463 Bosna Krallığı‟nın Osmanlı egemenliğine geçmesi 
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1468 Arnavutluk‟ta Ġskender Bey direncinin sona ermesi 

1475 Kırım‟ın Osmanlı egemenliğine girmesi ve Karadeniz‟in Türk gölü 

olması. 

1479 Arnavutluk fethinin tamamlanması; Venedik‟in yıllık 100 bin dika 

karĢılığı barıĢ yapması 

1480 Güney Ġtalya‟da Otranto‟ya asker çıkarılması ile Osmanlı Türkleri‟nin 

büyük hedefi Kızıl Elma (Roma) için ilk önemli giriĢimin yapılması. 

Böylece Balkan hudutlarını aĢan bir yönelme baĢladı.  

1483 Hersek‟in Osmanlı egemenliğine girmesi 

1492 Ġspanya-Portekiz Yahudileri‟nin Balkanlar‟a yerleĢmeye baĢlaması 

1491-1502 Venedik‟le Mora ve Ege adalarında savaĢ; Ġstirya Dalmaçya bölgesine 

akınlar. 

1499 Boğdan‟ın kuzey sınırlarını 17. yy‟a kadar belirleyen barıĢın Polonya 

ile imzalanması. 

1521 Belgrad‟ın fethi; Orta Avrupa‟nın kapısının ele geçirilmesi. 

1522 Rodos‟un ele geçirilmesi 

1526 Mohaç Seferi ile Macaristan‟ın Osmanlı topraklarına katılması; 

Babıali‟nin Macar tahtı üzerindeki hak iddialarında söz sahibi olması.  

1529 Viyana KuĢatması 

1532-1533 Alman seferi ve Avusturya‟nın haraca bağlanması.  Macaristan 

üzerindeki haklarından vazgeçmesi.  
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1538 Boğdan‟ın devlet topraklarına katılması; Preveze Deniz Zaferi ile Doğu 

Akdeniz ve Ege‟de Osmanlı egemenliğinin tartıĢmasız hale gelmesi.  

1541 Budin Seferi ve Macaristan‟ın kesin ilhakı.  

1551-1552 Erdel‟de TemeĢvar Vilayeti‟nin kurulması 

1571 Lepanto (Ġnebahtı‟da) 

1577 ve 

sonrası 

Lehistan‟la SavaĢlar 

1592-1593 Avusturya Seferi 

1594-1604 Erdel ve Memleketeyn (Eflak- Boğdan) taraflarında Avusturya ve 

Lehistan  ile savaĢlar.  

1605 Avusturya ile Zitvatorok BarıĢı; ilk kez Avusturya Ġmparatoru‟nun 

Sultan‟a eĢit olduğunun kabulü.  

1620-1621 Lehliler‟le SavaĢ. Hotin Seferi.  

1635-1637 

1658-1660 

Erdel‟le savaĢlar.  

1645 Girit Seferi. 1669 yılında sefer tamamlanmıĢtır.  

1661-1664 Avusturya ile savaĢlar, San Gotard yenilgisi; VaĢvar BarıĢı. 

1672-1674 Lehistan seferleri.  

1675-1677 Ukrayna‟ya sefer.  
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1678 ve 

1680 

Rusya Seferleri. 

1682 Macar krallığı sebebiyle Macar seferi.  

1683 Ġkinci Viyana KuĢatması, bozgunla çekiliĢ.  
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Ek B: 17. yüzyılın sonundan 19. yy‟a kadar Balkanlar‟daki Osmanlı Ġdaresinin 

ÇözülüĢü- Siyasi Kronoloji. 

1683 Viyana KuĢatmasının Bozgunla Sonuçlanması. Avusturya 

Macaristan‟ın Habsburglar yönetiminde büyük devlet statüsüne 

giriĢi.  

1684-1699 Avusturya Macaristan, Lehistan ve Venedik‟le 15.5 yıl süren 

savaĢlar. NiĢ, Vidin, Prizren, Üsküp‟e kadar olan topraklarla 

Dalmaçya, Mora, Atina, Sakız, Avlonya el değiĢtirmiĢ. Yerli halkı 

Osmanlı‟ya karĢı ayaklandırma giriĢimleri yapılmıĢtır.  

1696 Rusya‟nın Azak‟a yerleĢmesi 

1699 Karlofça BarıĢı: Belgrad, TemeĢvar Osmanlı‟da kaldı; Erdel 

Avusturya‟ya, Mora, Korfu, Dalmaçya Venedik‟e bırakıldı.  

1700 Rusya ile barıĢ; Azak bırakıldı fakat Karadeniz‟e inememek Ģartı 

konuldu.  

1711 Rusya‟nın Eflak-Boğdan halkını dini dayanıĢma söylemiyle 

ayaklanmaya kıĢkırtması, Rus ordusu gelince halkın dağlara 

çekilmesi,  Büyük Petro‟nun Prut‟ta yenilmesi, Azak‟ı iadesi. 

Boğdan‟a Bab-ı Ali‟ye bağlı fenerli Rum beylerin atanması. 

Karadağ Rusya iliĢkilerinin baĢlaması.  

1715 Mora‟nın Venediklilerden geri alınması. 

1718 Pasarofça BarıĢı: Ġki yıl savaĢtan sonra Belgrad, TemeĢvar 

Avusturya‟ya, Dalmaçya Venedik‟e bırakıldı.  

1736 Avusturya ile Osmanlı‟ya karĢı ittifak yapan Rusya Azak‟ı aldı ama 

BükreĢ‟te yenildi.  
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1737 Bazı Sırp ve Karadağlıların desteğiyle Avusturya NiĢ ve Bosna‟yı 

aldı, Osmanlı karĢı saldırı ile Belgrad‟ı ele geçirdi.  

1739 Belgrad BarıĢı: Avusturya Tuna ve Sava‟nın güneyindeki yerleri 

terk etti.  

1739 Avusturya‟nın kendisinden ayrı barıĢ yaptığını öğrenen Rusya NiĢ 

BarıĢı‟nı kabul etti: Boğdan, Kırım ve Azak‟ı geri verdi. 

Karadeniz‟den gemilerini çekti.  

1768-1774 Rus teĢvikiyle Karadağ‟da ayaklanma, Bab-ı Ali‟nin Çariçe‟den 

Lehistan‟ı terk etmesini istemesi sonucu savaĢ. Mora‟da Rumları 

ayaklandırma kıĢkırtmaları baĢarısız. Ama genelde Rus askeri 

baĢarıları.  

1774 Küçük Kaynarca BarıĢı: Kırım‟ın Osmanlı‟ya bağımlılığı kalktı. 

Rusya, Azak‟a ve Dinyeper‟de Karadeniz‟e yerleĢti. Ortodoksların 

koruyucusu rolünü üstlendi. ĠĢgal ettiği eflak ve Boğdan‟ı iade etti.  

1775 Bukovina: Kuzey Buğdan‟ın savaĢta Ruslara yardım etmediği için 

Avusturya‟ya bırakılması.  

1778 Rusya‟nın Kırım‟ı iĢgal etmesi ve Ġstanbul‟da himayesi altında bir 

Yunan Ġmparatorluğu kurma amacıyla Osmanlıları Avrupa‟dan 

kovmak için Rumları yanına çekme amaçlı propagandalara 

baĢlaması. 

1782 Rusya ile Avusturya arasında Balkanları paylaĢma pazarlıklarının 

baĢlaması. Rusya sadece Kırım‟ı alacak. Eflak- Boğdan iki 

imparatorluk arasında tampon bir devlet olacak. BaĢına Çariçe‟nin 

gözdesi Potemkin atanacak. Ġstanbul, Trakya, Makedonya ve Kuzey 

Yunanistan Yeni Bizans Ġmparatorluğu olup baĢına Çariçe‟nin 

torunu getirilecek. Avusturya‟ya, Transilvanya, Sırbistan, Epir, 
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Bosna-Hersek ve Dalmaçya kıyıları verilecek. Venedik de Mora, 

Girit ve Kıbrıs‟ı alacak. 

1787-1792 Rusya‟nın Kırım‟ı resmen ilhakından baĢka Balkan halkları ve 

baĢlıca Rumlar arasında ayaklanma için kıĢkırtıcı faaliyetlerine bir 

son vermek için Babıali Rusya‟ya savaĢ ilan etti. 1788‟de Avusturya 

müttefikine yardım için savaĢa katıldı. Bosna, Sırbistan, Eflak-

Boğdan‟daki savaĢlarda genellikle Osmanlılar yenildi. Belgrad, NiĢ 

ve BükreĢ elden çıktı. Ancak 1789 Fransız Ġhtilali üzerine 

Avusturya Macaristan Osmanlı ile tek baĢına 1791 tarihli ZiĢtovi 

anlaĢmasını imzaladı ve savaĢ öncesi duruma dönüldü. (Belgrad 

iade edildi). Rusya ile ise YaĢ anlaĢması (1792) imzalandı. 

Dinyester nehri hudut oldu ve Eflak- Boğdan Osmanlı‟ya bırakıldı.  
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Ek C: 2004-2009 Yılları Arasında Balkan Ülkelerine Yönelik Türkiye „nin 

Kalkınma Yardımları (Milyon ABD Doları) 

 

 2009 2008 2007 2006 2005 2004 TOPLAM 

Ülke  71,7 107,56 36,323 41,134 39,45 15,63 307,697 

ARNAVUTLUK 8,61 4,37 4,302 7,138 6,98 4,71 36,11 

BOSNA –HERSEK 32,75 15,92 15,855 25,185 18,62 5,79 114,12 

HIRVATİSTAN 0,13 0,52 0,847 0,677 3,21 0,53 5,914 

MAKEDONYA 20,63 9,86 9,175 5,166 6,57 4,09 55,491 

KARADAĞ 2,82 5,25 1,191 1,458 ?  ? 10,719 

SIRBİSTAN 3,33 31,01 1,881 0,026 ? ? 36,247 

Kaynak: T. C. BaĢbakanlık TĠKA Raporlarma ve Koordinasyon Birimi 
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Ek D: 2004-2009 Yılları Arasında T. C. BaĢbakanlık TĠKA‟nın Balkan Ülkelerine 

Yaptığı Kalkınma Yardımları (Milyon ABD Doları) 

 

ÜLKE/YIL 2004 2005 2006 2007 2008 2009 ARA TOP. TOPLAM 

BALKANLAR 2.368.150 3.092.555 3.033.065 10.188.801 19.688.190 23.467.990 62.550.153 69.221.213 

ARNAVUTLUK 498.011 1.224.558 477.511 682.876 1.306.659 2.068.217 6.423.006 10.311.624 

KOSOVA 821.682 1.050.673 724.940 2.371.091 5.141.194 4.520.985 14.893.123 14.893.123 

BOSNA HERSEK 644.552 522.743 730.189 2.177.962 2.133.269 9.311.315 15.769.553 17.346.250 

MAKEDONYA 224.405 294.581 1.098.675 3.663.285 4.780.628 3.319.212 13.414.933 14.620.678 

KARADAĞ 179.500  1.750 821.745 4.266.604 1.946.593 7.216.192 7.216.192 

SIRBĠSTAN    471.842 2.059.836 2.301.668 4.833.346 4.833.346 

Kaynak: T. C. BaĢbakanlık TĠKA Raporlarma ve Koordinasyon Birimi 
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