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GEVIRMENIN SUNUSU

Ayhan Kaya

969 yilinda yayinlanan Etnik Gruplar ve Sinirla-

n adh elinizdeki bu kitap sosyal bilimlerde ¢i-

gir agic1 kaynaklardan biridir. Calignia aym za-

manda Batida son yillarda bagh basina bir sos-
yal bilim disiplini haline gelen Etnik Iliskiler disipli-
ninin de baglangicim tegkil eder. Barth etnisiteyi,
gruplarin kaynak boligiimii siirecinde girigtikleri
rekabetin bir fonksiyonu seklinde tamimlar. Barth’a
gore etnisite toze iligkin bir olusum degildir; etnisi-
te toplumsal gruplarin diger gruplara mensup birey-
lerle girdikleri etkilesim siireglerinde ortaya ¢ikan
tasanmdir.

Bireyler, gelistirdikleri grup disi toplumsal iliski
stireclerinde ‘Gteki’ tarafindan ya taninirlar (recog-
nition) ya da taninmazlar (unrecognition). Birey ve-
ya grup tarafindan olusturulan etnik kimlikler, bu
stiregler sonrasinda tasarlanir. Bu taninma ya da
tanminmama silireclerinde sekillenen 6n yargilar,
olumlu veya olumsuz diigiinceler, kimligin olugu-
munu dogrudan belirleyen unsurlardir. Kitapta yer
alan makalelerin her biri etnik kimliklerin olusum
slirecinde, toziin dnemsenmemesi gereken bir un-
sur oldugunu vurgular. Yazarlar, 6te yandan, top-
lumsal yapinin, dig diinya ile kurulan iligkilerin, ti-
carilegen tliretimin ve toplumsal cinsiyet kimlikleri-
nin ne denli belirleyici oldugunu gostermektedir.

Z.



Etnik Gruplar ve Sinirlan

Barth bu noktadan hareketle, ayn1 etnik kékenden gelen ancak
uzak cografyalarda birbirinden farkli etnik gruplarla etkilesim
halinde yasayan topluluklarin gelistirdikleri etnik kimliklerin
farkl olacagini ifade eder. Bu nedenle, homojen bir Tiirk kim-
liginden, Kiirt kimliginden, Alman kimliginden, Flaman kimli-
ginden, Valon Kkimliginden, Pathan kimliginden veya Tamil
kimliginden s6z etmek miimkiin degildir. Bunun yerine, Tiirk
kimliklerinden, Kiirt kimliklerinden veya Tamil kimliklerinden
vb. soz edilebilir. Homojen ve tekil kimlikler sadece sdylence-
lerde yaratilabilen kurgusal kimliklerdir. Barth¢1 yaklasim etni-
siteyi bir muhafazakarhk gostergesi ya da sadece psikolojik 61-
cekte aidiyet hissine kadar indirgenebilen bir unsur olarak de-
gerlendirmez. Etnisite, bireyler veya gruplar arasinda gergekle-
sen etkilesim siireclerinde ortaya g¢ikan toplumsal bir tasarim-
dir. Bu yaklagim, 6zne merkezli bir 6zellik tagimakla birlikte et-
nik kimliklerin de diger kimlikler gibi rasyonel bir temelde
olusturuldugunu soyler.

Etnik kimligi tozcii bir veri olarak degil, toplumsal bir tasa-
rim olarak agiklayan Barth¢r perspektif, bu kavramin yeniden
tamimlanmas: gereken iilkemizde, hi¢ siiphesiz 6nemli bir refe-
rans olarak kullanilmahdir. Bu cevirinin yayina hazirlanmas
siirecinde verdigi destekten oOtiiri Sayin Fredrik Baith'a 6zel-
likle tegsekkir etmek istiyorum. Ayrica kitabin yayincisi olan
Universitetsforlaget (Norveg)’ten bize her asamada destek olan
Sayin Lars Alldén’e ve yine bu ¢evirinin finansman konusunda
-bize bilyiik bir destek veren Norveg Uluslararasi Sosyal Bilim-
ler Pazarlama Unitesi MUNIN’e ve Sayin Elisabet W. Middelt-
hon’a katkilarindan 6tiirii Baglam Yayincihk ve kendi adima
tesekkiir ediyorum. Baglam Yaymncilik’a bu ¢alismanin yayin
konusunda gosterdikleri ilgi ve sunduklan daimi destek igin te-
sekkiirlerimi sunuyorum. Son olarak, bu ceviriyi benimle birlik-
te gerceklestiren Seda Giirkan’a 6zverili, titiz ve disiplinli ¢alig-
masi igin tesekkiirii bir borg bilirim.

Kadikdy, Haziran 2001



ONSOZ

Fredrik Barth*

u galigmada yer alan makaleler, bir grup Iskan-
dinav sosyal bilimcinin etnik gruplar konusun-
daki bilgi birikimine katkida bulunmak amaciy-

la diizenlenen sempozyumda sunduklan bildi-
rilerin {iriiniidiir. Wenner-Gren Antropolojik
Arastirmalar Vakfi tarafindan finanse edilen sz
konusu sempozyum, 23 - 26 Subat 1967 tarihleri
arasinda Bergen Universitesi'nde diizenlenmistir.
Katilmailar sirasiyla, Klaus Ferdinand (Aarhus);
Karl Giistav Izikowitz ve Karl Eric Knutsson (Go-
teborg); Peter Kandre (Stockholm); Axel Som-
" merfelt, Harald Eidheim ve Helge Kleivan (Oslo);
ve Hening Siverts, Jan-Peter Blom, Gunnar Ha-
aland, ve Fredrik Barth (Bergen). Sempozyumun
diizenlenmesinden Once, Barth’in belirledigi so-
runsallan ve analitik kavramlari igeren bir davetiye
metni katilimcilara ulastirilmistir. Bu davet iizeri-
ne hazirlanan metinler yine sempozyumdan 6nce
her katilimciya iletildi. Sempozyumdan sonra ise
bildirilerin yayinlanmasina karar verildi. Bunun
tizerine katilimcilarin makalelerini yeniden gézden
gecirmeleri istendi. Bu diigiinceyi benimseyen yedi
katihmcimn makalelerinden hareketle Barth girig
boliimiinii kaleme aldi. Boylece ortaya c¢ikan kitap,
* Fredrik Barth, 1928 Leipzig, Almanya dogumlu, Chicago
Universitesi’'nden yilksek lisans (1949) ve Cambridge Uni-
versitesi'nden doktora (1957) detecelerini almigtir. Norveg

Bergen Universitesi ve Oslo Universitesi’nde antropoloji
bdéliimlerinde 6gretim tyeligi yapmgtir.
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Etnik Gruplar ve Sintrlan

ortaklasa gerceklestirilen bir ¢aligmanin diriinadiir ve ¢ok - etni-
li toplumlarin sahip olduklarn bazi sorunlara 1s1k tutmay1 amag-
lamaktadir. Ev sahibi olarak, bu ¢aligmada yer alan katihmcila-
ra tegekkiir ediyor ve ayrica bu ¢alismayr miimkiin kilan Wen-
ner-Gren Vakfina ben ve arkadasglarim adina ortak memnuni-
yetimizi dile getirmek istiyorum.

Bergen, Ocak 1969



GIRIS
Fredrik Barth

arkli makalelerin bir araya getirilmesiyle olu-
san bu ¢alismanin konusu, etnik gruplarn top-
lumsal olarak nasil tasarlandiklan ve sinirlarim
nasil koruduklandir. Sosyal antropoloji disipli-
ninde ¢ok 6nemli bir yer kapsadifin1 digiindigii-
miiz bu konu, bugiine degin ne yazik ki ihmal edil-
mistir. Geleneksel antropolojik diigiince, kiiltiirel
etkilesim ve degigimin siirekli olmadigin; ortak bir
kiltiir etrafinda bir araya gelmig insanlarin, kendi-
lerini farkh kiiltiirlerden olan insanlardan kalin
gizgilerle ayirdiklarini 6ne siirmiigtiir. Eger, kiiltii-
rin insan davraniglarinin tanimlanmasinda 6nemli
bir unsur oldugu varsayilirsa, diinyada kiiltiirel agi-
dan birbirinden farklh etnik gruplarin oldugunu
sOylemek yanlig bir saptama olmaz. Bugiine degin
kiiltirler arasindaki farkliliklara ve bu kiiltiirlerin
tarihsel olusumlarna gereginden fazla deginildi, an-
cak bu kiiltiirler arasindaki sinirlarin nasil olugtugu
konusu hemen hig¢ tartiymaya agilmadi. Sosyal ant-
ropologlar, igin kolayina kagip ‘toplum’ gibi oldukga
soyut bir kavrami kullanarak toplum iginde yer alan
birbirinden farkh kiiciik toplumsal gruplan ve bu
. gruplarnn olusumlarini incelemekten kaginmglardir.
Bu indirgemeci yaklasim nedeniyle, etnik gruplann
ne sekilde olustuguna iligkin teorik ve pratik deger-
lendirmeler yapilmamugtir.
Cok basite indirgeyerek anlatmak gerekirse,
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Etnik Gruplar ve Sinirlan

bugiin etnik gruplar arasindaki farkliliklarin nedeni konusunda
yapilan iki genel degerlendirme vardir. Bunlardan ilki, etnik
gruplann, komsu gruplarin tepkisine karst kendi kiiltiirlerini
koruduklan seklindeki goriistiir. Ikinci goriis ise, kiiltiirel fark-
hliklar1 cografi ve toplumsal yahitilmishkla agiklayan goriistiir.
Ik goriig giiniimiizde giincelligini yitirirken, ikinci goriig hala
gecerliligini sirdirmektedir. Ancak, bu calismada yer alan ma-
kalelerde dile getirilen deneysel gozlemler ve degerlendirme-
ler, yukandaki iki goriigiin gegerliligini olumsuzlamakla birlikte
bize iki 6nemli sey 6fretmektedir: Bu degerlendirmelerden
ahnmasi gereken ilk ders, etnik gruplar arasinda kisisel ve top-
lumsal ahgverisler olsa dahi simirlarin kalici oldugu konusudur.
Diger bir deyisle, etnik gruplar arasinda olusan sinirlann kargi-
likh iletigim, bilgi aligverisi ve iligki eksikli§ine bagh oldugu id-
dia edilemez. Bu simirlarin varhg, dislama ve dahil etme gibi
sosyal siireglerin varhgyla ilintilidir. Ikinci olarak alinmas: ge-
reken ders, baz1 kahci ve 6nemli sosyal iligkilerin etnik gruplar
arasindaki sinirlara ve kutuplagmis etnik statiilere ragmen olu-
sabildigi yoniindeki saptamadir. Diger bir deyisle, etnik farkli-
liklar sosyal etkilesimdeki eksikliklerden kaynaklanmak yerine
olusturulan sosyal sistemlere kaynakhk yapabilecek unsurlar
olarak nitelendirilebilir. Boyle bir sosyal sistemde yer alan kar-
silikhi toplumsal etkilesim, farkliliklanin azalmasina yol agcmaz;
kultiirel farkliliklar etnik gruplar arasindaki iligkilere ve bagim-
liliga ragmen varhklanm siirdiiriirler.

Genel Yaklagim

Etnik gruplarin olusum siireglerinin yeniden tanimlanma-
sinda fayda vardir. Bunun i¢in yapilmas: gereken, teorik ve de-
neysel acgilardan olmak fiizere konuyla ilgili olgular1 degerlen-
dirmek; elimizdeki deneysel olgulardan yola ¢ikarak kullandigi-
miz kavramlan yeniden olusturmaktir. Bu ¢alismada yer alan
her bir makalede yazarlar, kendi alan ¢aligmalarindan yola ¢-
karak bazi kavramlara aciklik getireceklerdir. Bu yazarlarin bir-
biriyle baglantih baz1 teorik hareket noktalar bulunmaktadir.
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Girig

Oncelikli olarak bizler, etnik gruplan sosyal aktorlerin iginde
yasadiklar: gruplara iliskin yaptiklari tanimlamalar sonucunda
olusan toplumsal kategoriler olarak degerlendiriyoruz. Ikinci
olarak, bu kitapta yer alan her ¢aligma, kendi iginde bir etnik
grup tiplemesi tiretmek yerine, her bir etnik gruba iliskin genel
bazi saptamalarda bulunmay1 amaglamaktadir. Bu nedenle, et-
nik gruplarim olusum siireglerinde rol oynayan genel faktorleri
siralamaya ¢aligacagiz. Ugiincii olarak, bu genel siiregleri irde-
leyebilmek icin farkh etnik gruplann tarihsel olusum dinamik-
lerinden ziyade, etnik gruplar arasindaki sinirlar ve bu sinirla-
rin korunmasi konusunda yogunlastik. Siraladifim bu ii¢ unsu-
run ayrintih bir gekilde degerlendirmesini yapmak gerekiyor.

Etnik grubun tanimlanmasi

Antropoloji literatiiriinde etnik grup, genellikle asagida si-
ralanan dort ozelligi i¢inde barindiran toplumsal bir kategori
olarak tanimlanir (Narroll 1964):

1. biyolojik olarak kendi varligim siirdiirebilen;

2. acik bir sekilde ortak bazi temel kiiltiirel degerlere sahip
olan;

3. karsilikh etkilesim ve iletigimin oldugu bir alan yaratan;

4. kendisi ve diger etnik gruplara ait bireyler tarafindan bir
etnik gruba aidiyetle tanimlanan insanlardan olusan toplumsal
kategorilere etnik grup adi verilir.

Bu ideal etnik grup tiplemesi aslinda wk = kiiltiir = dil veya
toplum = otekini diglayan birim seklinde yapilan geleneksel ve
muhafazakar tanimlamalardan pek farkli degildir. Ancak, yine
de, bu tipleme pek ¢ok etnografik incelemede yapilan deneysel
gozlemlere ¢ok yakin olmakla birlikte pek ¢ok antropologun
amacina uygun bir tanimlamadir. Her ne kadar, bu tiplemenin
degismesi gerektigini savunan bir yaklagima sahip olsam da be-
nim asil ilgilendigim konu bu tiplemenin 6ziiniin nasil olmasi
gerektigi konusu degildir. Beni asil ilgilendiren nokta, béyle bir
tanimlamanin bizleri etnik grup olgusunu ve bu olgunun top-
lumsal ve kiiltiirel hayattaki yerini algilamamizi engelleyecegi

13



Etnik Gruplar ve Sintriari

konusudur. Bu ideal tipleme bizleri yanls bazi ¢ikarimlara go-
tiriir. Yanhs algilamalarla yiikli bu anlayis, oncelikle, etnik
gruplar arasindaki sinirlarin korunmasini, dogal bir siire¢ ola-
rak algilamamiza ve bu sinirlarin irksal farklilik, kiltirel farkls-
lik, toplumsal béliinme, dilsel engeller ve 6rgiitli diismanlik gi-
bi nedenlerden kaynaklandigini diigiinmemize neden olacaktir.
Bu anlayis, ayni zamanda, kiltiirel farkhilasmayi agiklayabilmek
icin yapacagimiz zengin degerlendirmeleri kisitlar. Diger bir
deyisle, bu anlayis, bizlerin, etnik gruplarin ekolojik faktorler ve
farkh buluslar aracilityla bir yalitilmiglik siireci i¢inde birbirin-
den degisik kiiltiirel ve toplumsal tasarimlar olusturduklarina
inanmamiz1 saglar. Tarih, toplumsal ve kiiltiirel agidan birbirin-
den farkh halklar yaratmistir ve bu halklar kendi iclerinde yali-
tilmug birer adacik gibidirler.

Kuitarel birim olarak etnik gruplar

Yukarida siralanan ozellikler arasinda oncelikli olarak
Onem verileni ortak bir kiiltiriin paylasimidir. Benim degerlen-
dirmeme gore, bu ozellik etnik grup olugsumu siirecinde belirle-
yici bir unsur olarak degil, bu olusumun bir riinii olarak algi-
lanmalidir. Bir kimse eger ortak kiiltiirii bir etnik grubun belir-
leyici temel unsuru olarak degerlendirirse, bazi beklenmedik
sorunlarin ortaya ¢ikmasi ka¢inilmazdir. Etnik gruplarnn sahip
olduklar farkh kiiltiirlerin morfolojik ozelliklerine gére tanim-
lanmalarn iki agidan 6n yargili sonuglara ulagiimasina neden
olur: 1. etnik gruplarn tarihsel siirekliligi , 2. etnik gruplarin ta-
sarimini belirleyen etmenlerin yeri.

1. Kiiltiirel acidan degerlendirildiginde, etnik gruplara men-
sup olan kimselerin belli kiiltiirel edinimleri sergilemeleri bek-
lenir. Bu durum, herhangi bir etnograf tarafindan yapilan goz-
lemler sirasinda objektif olarak saptanabilir. Bu sekilde yapila-
cak degerlendirmelerde, gruplar arasindaki farkliliklar, etnog-
raf tarafindan envantere kaydedilen farkliliklarla sinirlandirilir;
tizerinde durulan asil konu, etnik gruplarin nasil tasarlandiklar
degil kiiltiirlerin analizi olur; gruplar arasindaki dinamik iligki-
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Girig

ler ise, giniimiizde antropolojinin artik pek ilgi gostermedigi
kiiltiirlesme calismalar cercevesinde ele alimir. Bu sekilde orta-
ya ¢ikan bir yaklagim etnik grup ile kiiltiir kavramlar arasinda-
ki farkliliklar1 agik .bir gekilde ortaya koyamadigi gibi bu iki
kavram arasindaki iliskiyi de tanimlayamaz.

2. Hig siiphe yok ki, olusturulan kiiltiirel formlar digsal gev-
resel faktorlerin izlerini tagirlar. Bu ifadeyle anlatmak istedigim
sey, kiiltiirel formlarn tarihsel siire¢ icinde gevresel kosullara
uyum sagladiklan gercegi degildir; asil dile getirmek istedigim
nokta bu formlarin sosyal aktorlerin dikkate almak zorunda ol-
duklan cevresel faktorlerin ozelliklerini yansittiklan konusu-
dur. Herhangi bir etnik grup, aym sekilde, farkli cevresel fak-
torlerle karsilagtiginda degisik yasama bigimleri ve davramg ka-
liplan geligtirecektir. Yine bir bagka noktayr da unutmamaliyiz
ki, farkli cografyalar iizerinde yagayan ve aym etnik gruba men-
sup olan sosyal aktorlerin olusturduklan davramg kaliplan
onemli farklhiliklar gosterebilir. Kiiltiirel kokler agisindan farkl
olmayan ancak tasarimsal a¢idan onemli farklar iceren bu tur
davrams kaliplan nasil simflandirilmali? Burada verilmesi gere-
ken 6rneklerden bir tanesi, ileride ayrintili bir sekilde anlatila-
cag1 uzere, Pathan yerel sosyal sistemleri arasindaki farkliliklar
konusudur. Kanbag esas alinmak suretiyle orgiitlenen ve ho-
mojen bir toplumsal yapiya sahip olan Giiney Pathanhlar, Swat
bolgesinde yagayan diger Pathanh kardeslerini davramg kalipla-
rindaki farkliiklar nedeniyle Pathanh olarak tanimlamaktan
kagimirlar. Gergekten, objektif olarak degerlendirildiinde
Swat’da yasayan Pathanlilarm toplumsal orgiitlenme bigimleri
- Pencaplilara daha yakindir. Ancak, Pathan bélgesinde yaptigim
galismalar sirasinda, Giiney Pathanlilan kendilerinin de ayni
kosullar altinda yasamalarnn durumunda Kuzeyde yasayan Pat-
hanlilar gibi benzeri toplumsal davrams kaliplan gelistirecekle-
ri ve kuzeyde yasayanlarin-da onlar gibi etnik olarak Pathanh
olduklann konusunda ikna etmeyi basarabildim. Bu nedenle,
farkli ¢evresel kosullar altinda yasayan insanlarin gelistirdikleri
farkl davramg kaliplarindan yola ¢ikarak bu topluluklarin fark-
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Etnik Gruplar ve Sinirlart

I kiiltiirlerden geldiklerini iddia etmek hatali olur. Aym sekil-
de, bir etnik grup icindeki farkliliklardan yola ¢ikarak, bu gru-
bun ¢esitliliginden ve olasi alt bolinmelerinden de s6z etmek
yaniltic olur. Oyle ki, elimizde oldukga basit bir iktisadi 6rgiit-
lenmeye sahip, farkli cevrelerde hayatlarini idame ettiren, an-
cak bunlara ragmen kiiltiirel ve etnik biitiinliklerini devam et-
tiren topluluk o6rnekleri de mevcuttur (Chuckchee kiyr ve ig
bolgeleri, Bogoras 1904-1909; ya da Lapp halkinin yasadig kiyi
ve nehir bolgeleri, Gjessing 1954).

Blom, bu calismada yer alan incelemesinde, Norve¢’in dag-
lik bolgelerinde yasayan ciftcilerin farkh ¢evresel etkenler altin-
da ¢ogunluk Norveg toplumuna oranla degisik davranis kalipla-
n gelistirmelerine ragmen, kendilerini nasil egemen etnik gru-
bun bir parcasi olarak degerlendirdiklerine iligkin 6nemli sap-
tamalarda bulunmustur. Bu tiir 6rnekleri inceleyebilmek igin,
cevresel faktorlerin kiltirler Gzerindeki etkilerini bir 6l¢iide
goz ardi edip, gruplar arasindaki farklhiliklan yaratan gevresel
olmayan toplumsal faktdrleri degerlendirmeye katabilecegimiz
bir yaklagima sahip olmamiz gerekmektedir.

Orgtitsel birim olarak etnik gruplar

Etnik gruplar orgiitlenmeleri agisindan degerlendirildikle-
rinde sosyal bir tasarim olarak algilanabilirler. Bu agidan bakil-
diginda, etnik gruplann ozelliklerine dair yukarida alt1 gizilen
dort temel unsurdan sonuncusuna atifta bulunmak gerekir: bir
grubun kendisini etnik grup olarak tanimlamasi ve digerleri ta-
rafindan da aym sekilde tanmimlanmasi. Etnik grubun kendini
tamimlamas: genellikle kimlik diizeyinde olur; bu kimlik tasari-
minin temel bilesenleri kokler ve gegmis seklinde olur. Sosyal
aktorler, etnik kimliklerini kendilerini ve dier gruplara men-
sup kimseleri siniflandirmak igin kullanirlar.

Her ne kadar, etnik simflandirma siirecinde kiiltiirel farkli-
liklar 6ncelikli olarak dikkate alinsa da etnik kimlikle kiiltiirel
farkliliklar ve benzerlikler arasinda dogrudan bire bir iligki ol-
madigin1 gdérmek gerekir. Bu siirecte dikkate alman 6zellikler
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objektif olmayip, aktorlerin kendilerince 6nemli gordagi fark-
liliklardir. Farkiiliklar ortaya gikaran ve hatta gereginden fazla
6nemli kilan unsur, sadece gevresel faktorler degildir; aktorler
tarafindan bazen 6ne ¢ikarilan ve bazen géz ardi edilen kiiltii-
rel ozellikler de benzeri bir etkiye sahiptirler. Etnik gruplar
arasindaki sinirlarnin tanimlanmast amaciyla kullanilan kiltiirel
unsurlar analitik agidan iki farkli grupta ele alinabilirler: (i) giz-
li olmayan igaret ve semboller - aktorlerin kendi kimliklerini
acik olarak sergilemek amaciyla kullandiklan giysi, dil, yerlesim
tarzi veya genel yasam tarzi gibi 6zellikler; (ii) temel degerler:
basarinin degerlendirilmesinde dikkate alinan ahlaki standart-
lar. Bir etnik gruba aidiyet, bireyin kendini ve digerlerini o aidi-
yetten kaynaklanan kimligin gerektirdigi standartlar cerceve-
* sinde tanimlamasim da beraberinde getirir. Bireyin digerleri
karsisinda kendi kimligini tanimlamak icin girdigi bu siireg icin-
de hangi kiiltiirel farkliliklarin kullanilacag: 6nceden bilinemez.
Diger bir deyisle, etnik gruplar, degisik sosyo-kiiltiirel sistem-
lerce farkh sekillerde tanimlanabilecek Orgiitsel yapilarin orta-
ya ¢ikmasina neden olur. Etnik gruplarin ortaya g¢ikardigi bu
Orgiitsel yapilar, toplumsal davranis kaliplariyla iligkili olabile-
cekleri gibi olmayabilirler de; yine bu yapilar biitiin sosyal ha-
yati kapsayabilecekleri gibi sinirh hayat alanlarimi kapsamakla
da yetinebilirler. Bu nedenle, farkli sekillerde ortaya ¢ikan bu
etnik orgiitlenmelerin etnografik agidan degisik 6zellikler gos-
termeleri gayet olasidir.

Etnik gruplarnin tanimlanmalarina iligkin yapilan degerlen-
dirmeler, yukarida tartigti§imiz iki 6nemli kavramsal zorlugun
¢Oziilmesine yardimci olabilir.

1. Etnik gruplar kendilerine 6zgii kriterlerle tanimlandikla-
rinda bir siireklilik arz ettikleri goriiliir: Buna gére, bu grupla-
nn siirekliligi simirlarin korunmasina baglidir. Bu sinirlan belir-
leyen kdltiirel unsurlar zaman icerisinde degisebilirler; grup
tiyelerinin kimliklerini ve grubun Orgiitsel yapisin belirleyen
kultirel karakteristikler de degigebilir. Ancak, grup iiyeleri ile
grup disinda kalan kimseler arasinda kutuplagmaya varan fark-
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lihklar siirlarin stirekliliginin teminatidirlar.

2. Etnik gruba aidiyeti belirleyen unsurlar ‘objektif’ olarak
nitelenen farklihklar degil, toplumsal siiregte olusan farklilik-
lardir. Insanlar sergiledikleri davraniglar acisindan ne denli
farkli olurlarsa olsunlar eger kendilerini akraba bir topluluk
olan B grubuna degil de A grubuna ait hissediyorlarsa bu ta-
nimlamay1 kimse engelleyemez. Burada objektif farkliliklardan
ziyade, toplumsal etkilesimin belirledigi farkhiliklar 6dnemlidir.
Iste bizim iizerinde durmamiz gereken konu, gruplar arasinda-
ki objektif farkliliklar degil, bireylerin kendi kimliklerini tanim-
larken kullandiklar1 unsurlarin neler oldugudur.

Etnik gruplarin sinirlan

Cahgmanin bu agamasinda asil iizerinde durulacak konu ise,
grubun sahip oldugu kiiltiirel 6zellikler degil, grubu tanimlayan
etnik simirlardir. Bizi ilgilendiren sinirlar toplumsal sinirlardir,
ancak zaman zaman bu sinirlar cografi sinirlar olarak da algila-
nabilir. Eger bir grubun yeleri baska gruplarin iiyeleriyle etki-
lesim halindeyken s6z konusu grup kimligini koruyabiliyorsa bu
durumda aidiyet ve dislama dinamikleri devreye girmis demek-
tir. Etnik gruplar sadece simrlarin 6n plana ¢ikarilmasi esasina
dayandirilamazlar; herhangi bir grubun varhigini devam ettire-
bilmesi igin aidiyet ve diglama gibi baz1 mekanizmalarin da dev-
reye sokulmasi gerekmektedir.

Ayrica, etnik sinirlar toplumsal yasantiya da belli dlciilerde
yon verirler. Herhangi iki insanin ayn1 gruba aidiyeti, bu iki in-
san arasinda ayni oyunun oynanmasini ve bu iki insanin top-
lumsal hayatin farkh alanlarinda sergiledikleri eylemlerin kesi-
sebilmesini gerektirir. Ote yandan, yabanci bir kimsenin farkh
bir etnik gruba ait oldugunun altinin ¢izilmesi, paylasilan ortak
degerlerin, anlayislarin ve farkliliklarin simirh olduguna ve or-
tak faydanin toplumun sadece belirli kesimlerine 6zgii bir un-
sur olacagina dair yargilarin giiclenmesine neden olur.

Bu durum bize, olusumunda kiiltiirel unsurlarin ve sinirlarin
o6nemli rol oynadif farkl bir grup olusturma tarzinin varligina
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iligkin ipuglan verir. Etnik gruplarin olusum siirecinde, farkl
kiiltirlerden gelen insanlar arasinda yapilan toplumsal sozles-
melerin de 6nemli bir yeri olabilir: etnik gruplarin varhiklarmin
devamu, kiiltiirel davramg agisindan farkliiklarmi siirdirebil-
dikleri 6l¢iide miimkiindiir. Ancak, farkh kiltiirlerden gelen in-
sanlarin kargiikli etkilesimi sirasinda kiiltiirel farkliliklann
azalmasi ve benzerliklerin artmas: beklenirken (Barth 1966) bu
farkhiliklarin devam ettigini saptamak gayet olasidir. Ben, etnik
gruplar arasindaki etkilesim siireclerinde ortaya ¢ikan orgiitsel
yapilarin benzer olduklarim savunuyorum. Orgiitlii toplumlar-
da, her tiirlii toplumsal etkilesim durumunda ortaya ¢ikacak so-
nuclar 6nceden kestirilebilir (Goffman 1959).

Cok-etnili sosyal sistemler

Cok-etnili sosyal sistemler Furnivall’in (1944) acik bir sekil-
de tanimini yaptign ¢ogulcu toplumdur: ¢ok-etnili bir toplum,
deviet tarafindan kontrol edilen ve belirgin bir grubun egemen-
ligi altinda bulunan piyasa sartlarinda farkh gruplarin bir araya
gelmesiyle olugsmustur; boyle bir toplumda din ve diger 6zel
alanlarda kiltirel gesitlilik ve hoggérii hakimdir.

Son dénem antropologlarinin hosuna gitmeyen sey, ¢cok-et-
nili toplumlarda yaganan farhiliklarin ve bu tiir toplumlarnn sa-
yica gosterdigi artigtir. Malezya’daki ticaret sistemlerinin eko-
nomik hayatin en ayricalikh sektorleri oldugunu biliyoruz. Ay-
rica, daha sonraki boliimlerde de gorecegimiz uzere (Izikowitz,
Bolim VII), Giineydogu Asya iilkelerindeki ¢ok-etnili toplum-
lar, ticari alanda ve yar1 fedoal siyasal diizeyde birbirlerine en-
tegre olmuslardir. Diger yandan, bazi Giineybat1 Asya iilkele-
rindeki ¢ok-etnili yapilarin ise serbest piyasa ekonomisi ve ¢o-
gulcu siyasal sistemler cercevesinde orgiitlendigine tanik ol-
maktayiz. Bunlarn yani sira, sadece akrabalik ve aile yasantisi-
nin kiltiirel gesitliligi belirledigi Hint kast sisteminin de dikka-
te alinmasi gerekmektedir. Tiim bu toplumlar ¢ogulcu toplum
seklindeki bir genelleme ile tanimlamak, bize bir fayda getir-
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meyeceginden bu toplumlar hakkinda ayrintili bir degerlendir-
me yapmanin faydali olacagini diigiiniiyorum.

Cogulcu olsun olmasin her tiirlii sosyal sistemde etnik kim-
lik, bireyin oynamasi gereken toplumsal roliin belirlenmesinde
ve aktoriin akit yapacag kimseleri se¢mesinde dnemli bir etki-
ye sahiptir.' Diger bir deyisle, etnik kimlik toplumsal bir statii
olarak degerlendirildiginde diger statiiler ve sosyal kimlikler
kargisinda daha 6nemli bir yere sahiptir. Bu a¢idan bakildign-
da etnisite, cinsiyet ve mevki gibi énemli bir statidiir.> Diger
bir deyisle, etnisite, kimligin vazgecilemeyen zorunlu bir bilege-
nidir. Kaynagin1 herhangi bir kimsenin etnik kokeninden alan
davranislar pek degismeyecegi gibi ayni zamanda bilyiik bir ge-
sitlilik de sergiler. Zaman zaman ahlaki degerler ve toplumsal
kabullerle birlesen bu davranislar, ayrica, degisime kars1 giiclii
bir direng gosterebilirler.

Kimlikler ve deger standartlari

Etnik gruplar arasinda karsilikhi olarak gelisen iligkilerin ve
orgiitsel yapilarin  degerlendirilmesinde dikkate alinmayan
onemli bir konu var: bu gruplar arasindaki simirlarin korunma-
s1. Bu eksikligin nedeni, antropologlarn etnik gruplar arasinda-
ki iligkileri yaniltict bir sekilde algillamalarnidir. Bugiine degin
antropologlar, farkl etnik gruplar arasindaki iligkileri koloniyel
yapilarda bir araya gelmek zorunda olan farkh kiiltiirlerin ve
tarihlerin degerlendirilmesi olarak tamimlamislardir. Etnik
farkliligin tanimimn yapilabilmesi igin, 6ncelikli olarak herhan-
gi bir alanda etnik farkliliklar1 ortaya ¢ikaran unsurlarin neler
oldugunun sorulmas: gerekmektedir. Orgiitsel agidan bakildi-
ginda, ilk olarak farkl bir toplulugun olmas: ve ikinci olarak bu
topluluk icin gegerli olan standartlarin bagka bir topluluk igin
gecerli olan standartlardan farkli olmasi gerekir.

' Etnik kimligin ncelikli 5neme haiz oldugu saptamasi, dinsel kimliklerin ¢ok
6nemli oldugu Ortadogu 6rneginde hiikmiini yitirebilir. Bilindigi gibi Orta-
dogu’da din en belirleyici unsur olarak kabul edilir.

* Etnik gruplarla sosyal katmanlar arasindaki fark daha sonra ayrintili bir ge-
kilde ele ahnacaktir.
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Her ne kadar, bu iki unsur etnik farkhihiklarin nasil olustugu-
nu tam olarak agiklayamasa da, bize bu farkliliklarin nasil sii-
rekli kilindiklarimi agiklayabilmektedir. Her bir toplumsal gru-
bun kendine ait deger standartlar1 vardir. Bu deger yargilan
arasindaki fark ne denli biiyiikse birbirinden farkl etnik grup-
larin olugumu da o denli kolaylasir. Birey i¢inde bulundugu
toplumsal deger sistemine karsi nitelikte davraniglardan kagin-
maya dikkat etmelidir, aksi bir davranig toplum tarafindan ce-
zalandirilir. Kaldi ki, bireyler, genellikle toplumsal deger yargi-
lariyla ters diisebilecek yeni davraniglardan kacinirlar, ciinkii
insanlar icinde yasadiklari toplumsal hayattan tecrit edilmekten
korkarlar. Bu nedenle, bu tiir yeni davranislar her zaman dig-
lanma tehlikesiyle kars: karsiyadirlar.

Bu tiir toplumsal sistemlerde, egemen deger yargilarina sa-
dakati saglayan yaptinm mekanizmasi sadece s6z konusu etnik
gruba mensup Kisilerce uygulanan yaptirimlardan ibaret degil-
dir. Bu yonde iglerlik kazanmis diger bazi kontrol mekanizma-
lar1 da mevcuttur: her iki cinse ait insanlarin eg cinselligi yadir-
gamalari; biitiin sosyal smiflarin, is¢i sinifina mensup caka sa-
tan insanlar agagilamalar; ve gok-etnili toplumlarda yagsayan
her insan varolan farkliliklarin devamini saglamak igin elinden
geleni yapar. Sosyal kimliklerin bu kriterlere gore belirlendigi
toplumlarda, etnik farkliligs ve gruplar arasindaki simrlar1 ko-
ruyan bir yapilanmanin ortaya ¢ikmasi kacinilmazdir.

Etnik gruplar arasindaki bagimiilik

Genis bir sosyal sistemde, pek ¢ok farkli etnik grubun bir ara-
ya gelmesi, gruplar arasindaki bagin niteligine baglidir. Bu bagin
varolmasi durumunda, bagimlilik veya ortak yasama gibi bir top-
lumsal yapilanmaya gidilebilir; 6te yandan bu bagin olmamasi
durumunda ise etnik ¢izgide bir toplumsal olusum dusiiniileme-
yecegi gibi etnik kimliklere de referansta bulunulamaz.

Sosyal sistemler, zorunlu bir statii olan etnik kimliklere ver-
dikleri 6neme gore degiskenlik gosterirler. Buna gore, ayri sos-
yal sistemlerden gelen insanlar farkli rollere ve statiilere sahip
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olabilirler. Etnik kimliklerin énemli olmadigi sosyal sistemler-
de, toplumsal Orgitlenme dogal olarak etnisite iizerine inga
edilmez. Ote yandan, gok-etnili sosyal sistemlerde ise, deger,
statil ve toplumsal katilim gibi konular arasinda 6énemli farkli-
liklar bulunabilir. Bu tiir sistemlerde, gruplar arasindaki kiiltii-
rel farkhiliklarin devamini saglamak; gruplar arasindaki farklar
kaltiirel farkhiliklar ile tammlamak; ve gruplara 6zgi kiiltirel
farkliliklar1 mutlak kilabilmek i¢in etnik sinirlarin varliinin
sirdiiriilmesine ¢aba gosterilmelidir. Etnik sinirlarin korundu-
gu bu tir durumlarda, gruplar bir arada yasamayi siirdiirebilir
ve diger etnik gruplar ise dogal ortamin bir pargasi olarak dav-
ranabilirler.

Ekolojik yaklagim

Etnik gruplar arasinda ortaya ¢ikan bu tiir karsilikli bagimli-
liklar kiiltiirel ekoloji a¢isindan da degerlendirilebilir. Gruplar
arasindaki bu karsilikli ekolojik bagimlilik farkli sekillerde or-
taya cikabilir. Iki ya da daha fazla etnik grubun etkilesimde bu-
lundugu toplumsal ortamlarda bu bagimhilik asagidaki sekiller-
de ortaya cikabilir:

1. Bu gruplara mensup insanlar ayni dogal ¢evrede yasiyor
olmalarina ragmen, farkl ig kollarinda istihdam edildiklerinden
smuirh kaynaklarin paylagim konusunda rekabet etmiyor olabi-
lirler. Bu nedenle, bu tiir durumlarda, gruplar arasinda yogun
bir iligki kurulmadig ve iliskinin biiyiik 6lgiide ticari boyutta
kaldig1 goriilecektir;

2. Gruplarin ayr toprak pargalarinda hitkiimranliklarini ilan
ettikleri durumlarda, kaynaklarin paylasimi konusunda gruplar
arasi rekabet olacaktir;

3. Gruplara mensup insanlar farkli ig kollarinda ¢alisiyor ol-
malarma ragmen kargilikh olarak birbirlerine mal ve hizmet su-
nuyorlarsa gruplar arasindaki bag daha derin olabilir. Bu bag
siyasal Ol¢ekte ifade edilmiyor olsa dahi, farkli alanlarda kendi-
ni gosterebilir. Eger, bu gruplar belli alanlardaki tiretim aragla-
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rin1 tekellerinde bulunduruyorlarsa gruplar arasindaki yakinlag-
ma siyaset ve ekonomi alanlarinda kendini gésterecektir.

Yukarnda siralanan durumlar genel olarak kargilagilan du-
rumlari ifade ederler. Bunlarin diginda bir dérdiincii durumdan
daha séz edilebilir: iki veya daha fazla sayidaki etnik grubun ay-
n1 sosyo-ekonomik alanda yer almasindan kaynaklanan simirh
rekabet durumu. Boylesine bir durumda, bir grubun diger
gruplarn yerine ge¢mesi ya da gruplar arasindaki baghligin art-
mas! beklenir.

Antropoloji alaninda yapilan ¢aliymalarin pek ¢ogunda bu
tiir 6rneklerle kargilagsmak miimkiindiir. Ancak, bu érnekler ay-
nntili bir gekilde ele alindiklarinda oldukca karmasik yapilar
sergiledikleri goriilecektir. Bir 6rnek vermek gerekirse, Belu-
cistan (glineydogu Afganistan) konusunda yaptigim caligmam-
da (Barth 1964b), bir etnik grubun diger gruplarla olan iligkile-
rinde ¢ok farkli tarzda iligki formlarinin ortaya ciktigindan s6z
etmigimdir.

Demografik yaklagim

Bu tiir degiskenler sadece herhangi bir grubun donugiimii
konusunu anlamaya g¢alisirken kullanilirlar. Herhangi bir gru-
bun iggal ettigi sosyo-ekonomik alanin niteliksel ve niceliksel
tanimlamasini yaparken niifus kriteri de goéze alinmalidir. Eger
bir etnik grup dogada herhangi bir alanda varlik gdstermenin
kendi gelecegi agisindan faydali oldugunu diisiiniirse, bu ilgile-
nilecek alan sdz konusu grubun 6lgegini ve niifusunu da bir ge-
kilde belirleyecektir. Ayni sekilde, ekolojik a¢idan birbiriyle ya-
kin iliski halinde olan iki gruptan birinin niifusunda olacak bir
degisim diger grubu da dogrudan etkileyecektir. Bu nedenle,
¢ok-etnili bir topluma iligkin bilimsel ¢alisma yapiyorsak bu
noktayr da dikkate almamiz gerekir. Bir grubun dogaya uyu-
munda grubun buyiikligii 6nemli oldugundan demografik de-
gerlerdeki denge ayn bir anlam tasir.

Etnik gruplar arasindaki iligkilerin analizinde ortaya cikan
demografik sorunlar, herhangi bir alanda yogunlasan gruplarin

23



Etnik Gruplar ve Sinirlan

nasil ortaya ¢iktiklarina ve bu gruplarnn niifuslarinin yasanilan
dogal cevre ile uyumlu olup olmadigina baghdir. Bu faktérler
cok-etnili sosyal sistemlerin istikran icin 6nemlidir; ve bu fak-
torler, bir niifus degisikliginin sistem tizerinde yikic1 etkilere yol
acabilecegine dair isaretler verirler. Her ne kadar, Siverts’in
(Boliim 5) bu galismada yer alan incelemesinde boyle bir sonug
elde edilmemis olsa bile niifus hareketlerinin ¢ok-etnili top-
lumsal sistemlerde énemli degisimlere yol agtifi saptanmistir.
Acikca bilinmektedir ki, dogum ve 6lim oranlari disinda niifu-
su etkileyen bagka faktorler de bulunmaktadir. Bu faktorler
arasinda grup ve kisi hareketleri gibi faktorler vardir: baskiyr
azaltan dig go¢ (emigration); birarada yasayan bazi gruplardan
birini ya da birkagini yasanilan bolge digma gonderen gogler.
Gogler ve fetihler, niifusun yeniden dagilimu ve diizenlenmesi
konusunda 6nemli etkiye sahiptirler. Ancak, bireylerin ve grup-
larin kimliklerinde 6nemli degisikliklere asil neden olan unsur
baskadir. Hig siiphe yok ki, sinirlar ¢izen ve bu sinirlar iginde
yasayan insan unsuru her zaman degismeye aciktir: insan toplu-
luklan tarafindan olusturulan bu simirlar ve yapilar duragan
(stasis) degil degiskendirler (osmosis).

Bu yaklasim bizim c¢ok-etnili sosyal sistemleri daha saglkl
bir sekilde algilamamiza yardima olur. Bu tiir sosyal sistemle-
rin varhigl, etnik gruplar arasindaki simirlarin kati bir sekilde
korunmasim gerektirirken ayn1 kati gereklilik etnik gruplara
aidiyet konusu igin gegerli degildir. Ote yandan, gruplar aras
iliskiler konusunda yaptiimiz goézlemler, bu tiir iligkilerin bi-
reylerin ve gruplarin kimliklerinde énemli bir etkiye sahip ol-
dugunu ve demografik yapiy1 degistirdigini gostermistir. Istik-
rarli ve kalict etnik simirlarin bazi gruplarca nasil asildiklarina
iliskin kargimiza cikan Ornekler, etnografik calismalarin bize
sundugu orneklerden nicelik agisindan daha fazladir. Etnik si-
nirlarin agiimasina iligkin 6rnekler bu ¢alismada yer almakta-
dir. Bu tiir siireglerin hig giiphesiz farkh nedenleri vardir. Ister-
seniz bu 6rneklerden bazilarina kisaca deginelim.
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Kimlik degigsimini etkileyen faktorler

Kandre (1967b) tarafindan tasvir edilen Yao halki Cin’in
guneyindeki daglik bolgelerde yasayan halklardan biridir. Yao
halk: genis aileler etrafinda klanlar ve koy topluluklan seklinde
orgiitlenmiglerdir. Evdeki liderlik oldukca agiktir; cemaat ise
otokton olan insanlarca yonetilir. Kimlik ve farklhiliklar 6zellikle
atalara ibadet seklinde karmasik bazi torensel deyimlerle ifade
edilir. Toplulugun ilging bir 6zelligi, her kusakta diger etnik
gruplara mensup yaklasik % 10 kadar niifusun Yao olmay: ka-
bul etmesidir (Kandre 1967a: 594). Etnik kimligin degisimi ge-
nellikle ¢ocuk yastaki insanlarin bir Yao ailesi tarafindan satin
alinip evlat edinilmesiyle gergeklesir. Bazi durumlar da vardir
ki, erkeklerin bagka bolgeden bir kadinla evlilik yapmasi iizeri-
ne kadin etnik kimligini degistirmek durumunda kalir.

Bu sekilde ger¢eklesen asimilasyon siireclerinde iki kosul 6n
plana cikar: oncelikli olarak asimile olan kisinin atalara kars
gosterdigi baghligin temin edilmesi, ikinci olarak evlat edinen
ya da gelin alan ailenin bazi avantajlart da beraberinde elde et-
mesi. Bunun anlami, tarimsal iiretimle mesgul olan ailelerin ih-
tivaclar1 olan en az 6-8 kisilik ig giiciinii elde etmeye ¢alismala-
ndir. Ayn1 zamanda, aileye yeni fertlerin gelmesi aile igindeki
rekabetin ve dolayisiyla iiretimin artmasina da olumlu yonde
etki edecektir.

Ote yandan, Pathan bélgesinin kuzey ve giineyindeki niifus
hareketleri daha farklh tiirde etnik kimlik degigimlerini gbzler
oniine sermektedir (Boliim 6). Giiney’de yasayan Pathan halki
Beluci olabilirken, Beluci kékenli gruplarin Pathan olmasi
miimkiin degildir. Boyle bir déniigiim bireysel bazda olabilecegi
gibi daha ¢ok hane olceginde gergeklesmektedir. Etnik koken
itibariyla Pathan olan bir kimse Beluci olmaya karar verirse bu
kimsenin Pathanllar arasindaki sayginhigy azalir, ancak merkezi
ve hiyerarsik Beluci diizeninin bir pargasi olur. S6z konusu
kimsenin Beluciler tarafindan kabulii, o donemdeki siyasal li-
derlerin amaglarnna baghdir. Diger taraftan, kuzeyde yasayan
Pathanlar ise Kohistan’da toprak ilhak edip yasam alanlarini
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geniglettiler. Bu durum zaten farkl yapida olan Kohistan kabi-
leleri ve topluluklar arasindaki farklilagsmanin daha da artma-
sina neden olmustur.

Belki de bu konudaki en ¢arpici 6rnek Haaland tarafindan
Sudan’in Darfur bolgesinde yasayan ve pastoral yasanti siiren
Fur halkinin kimlik degistirip gocer Arap kabilelerine asimile
olmalarina iligkin verilen ornektir. Bu déniigiimiin ekonomik
bir nedeni vardir: tarimsal ekonomik diizene dayali Fur ekono-
misi daha fazla olanaklar sunan gocer Arap kabilelerinin eko-
nomisi karsisinda zaaflarla yiiklidiir. Sermaye birikiminin arti-
rilmast icin gosterilen talep, Fur halkim topraklarim satmaya,
komsu kabile olan Baggara halkinin yagsam sekline ve hatta
Baggara siyasal sistemine asimile olmaya yénlendirir.

Insanlarin etnik sinirlar arasinda hareketliligi, gruplar ara-
sindaki demografik dengenin degismesine neden olur. Demog-
rafik dengenin devaminin saglanabilmesi icin dogal cevrenin
gruplar iizerinde olusturdugu baskiya karsi hassas olunmalidir.
Sozgelimi, etnik koken agisindan Yao olmayanlarin asimilasyo-
nu, Yao niifusunun artmasina ve aym zamanda kiiltiirel ve et-
nik farklihg: azaltacak sekilde bir Cinlilestirme siirecinin ger-
ceklesmesine katkida bulunur. Pathanlarin Beluci kabilelerince
asimilasyonu, hig siiphesiz Pathan bolgesindeki niifus fazlaligiy-
la yakindan ilintilidir. Ancak, bu durum Beluci kabilelerinin
niifus fazlalign sorununun yasandigi kuzeye dogru yayilmalan
gibi bir celigkiyi de beraberinde getirmektedir. Kuzeyde yasa-
yan Pathanlarin Kohistan’da toprak elde etmeleri, Pathan bol-
gesindeki niifus fazlalifi sorunun azalmasina katki saglamstir.
Ote yandan Fur kabilelerinin goger bir karakter kazanmalar,
Baggara topraklarinin yeniden yerlesime agilmasi anlamina ge-
lir. Fur kabilelerinin deneyimleri, bize baz1 alanlarda yapilan
degisikliklerin nasil 6nemli sonuglar getirdigine dair 6énemli
ipuclan da vermektedir: meyve bahgelerinin yeniden diizenlen-
mesi ve tarimsal tretime acilmalar gocebeligi azaltici ve hatta
ortadan kaldiran bir etki yaratabilir.
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Etnik kimli§in degisimi, etnik iligkilerin algillanmasinda
6nemli bir fayda saglasa da, niifus istikrar1 konusunda baglayici
degildir. Ancak, etnik gruplar arasindaki iligkilerin istikrarli ve
yogun olarak yagsandigi durumlarda demografik dengenin bu-
lundugu sdylenebilir. Bu dengeyi olusturan farkl etkenlerin de-
gerlendirilmesi, etnik iligkiler konusunda yapilan caligmalarin
onemli bir unsurunu teskil eder.

Kultiarel sinirlarin kalicihgi

Bundan 6nce etnik sinirlarin korunmasi ve niifus hareketleri
konularna iligkin yaptigim agiklamalara eklenebilecek bir konu
daha var. Simdiye degin, insanlarin ve topluluklarn icinde bu-
lunduklarn siyasal ve ekonomik kosullar nedeniyle mekénlarini,
siyasal tercihlerini ve hatta.ailelerini nasil degistirdiklerine ilis-
kin o6rnekler gordiik. Ancak, biitiin bu gerekgeler, hala insanla-
rn etnik kimliklerini neden degistirdiklerini tam olarak agikla-
yamaz. Yalmz olan kimselerin, Yao kabileleri icinde oldugu gi-
bi, bagka bir etnik kimligi benimsemeleri veya o kimlige asimile
olmalan anlasilabilir bir durumdur. Diger durumlarda da bu
asimilasyon siirecinin nasil ¢alistig1 oldukca agik bir konudur.
Hig kimse asimilasyon siirecinin evrensel bir siire¢ oldugu iddi-
asinda bulunamaz. Pathan o6rnegi de bdyle bir genellemeyi
olumsuzlar niteliktedir (Ferdinand 1967). Oyle durumlar s6z
konusu olabilir ki, sézgelimi bir grup Pathan, herhangi bir Be-
luci kabilesi i¢inde yagarken hem o kabilenin siyasal degerlerini
benimseyebilir hem de kendilerini Pathan olarak tanitmaya de-
vam edebilirler. Ayn1 sekilde, Fur kabileleri arasinda yayginla-
san gocebelik, gocebe olan Fur kabilelerini toplumsal yaganti
agisindan Baggara kabilelerine es kilabilir, ancak kiiltiirel ve et-
nik kimlik agisindan onlar tizerinde herhangi bir etki yaratmaz.

Benzeri durum pek ¢ok tarihsel olusumda kendini tekrar et-
mistir. Bu durumun gerceklesmedigi olusumlarda ise, etnik
farkliliklarin 6n plana ¢iktigina tanik oluruz. Etnik farkhligin
olugmasina neden olan unsurlan anlamak i¢in yukarida degin-
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digimiz farkli 6rneklerde kimlik degisiminin nasil yasandigina
kisaca bir g6z atalim.

Kohistan egemenliginde yagsamaya baglayan Pathanlilarin
etnik kimliklerinin devami, ge¢misteki kiiltiirel niteliklerin ko-
runup korunmamasina baghdir. Misafirperverlik gibi Pathan
erdemlerinin sergilendigi en dnemli yer kabile konseyidir. An-
cak Kohistan koéylileri agistndan bakildiginda ise, bu koyliilerin
sergileyebilecekleri misafirperverlik sahip olduklari yagsam stan-
dartlan nedeniyle Pathan misafirperverligiyle karsilastinnlamaz
niteliktedir. Sézgelimi, Beluci liderine misafir gelen bir kimse-
nin kabile konseyinde konugmasina izin verilmez. Degisen bu
kosullar altinda Pathan kimliginin korunmasi degisik faktorlere
baghdir. Ancak bilinmeli ki, Pathanlilarin Kohistan veya Beluci
kimligini benimsemeleri durumunda sosyo-ekonomik agidan
daha olumlu sartlar1 yakalamalan beklenir.

Hig siiphe yok ki, farkh kosullar farkh tutumlarn olugsmasi-
na neden olur. Etnik kimligin kismen deger yargilanyla belirle-
nen kiiltiirel bir olusum oldugu diisiiniliirse, bu kimligin olusu-
munun bazen basarnl bir sekilde gerceklestigi bazen basarisiz-
likla sonuglandify goériilebilir. Etnik kimligin devaminin her ko-
sulda sart olmadigim ve degisen kosullarla yeni kimliklerin edi-
nilebilecegini diigiiniiyorum.’ Sahip olunan etnik kimligin deva-
minin saglanmasi ya da bu kimligin bir bagkasiyla degistirilme-
si, diger etnik kimliklere sahip kimselerin performansina ve s6z
konusu kimseye sunulan imkénlara baghdir. Burada s6zi edi-
len ¢evreye uyum saglama konusu degildir. Cevresel kosullara
uyum saglamak sadece fizik olarak hayatta kalma konusu s6z
konusu oldugunda gegerli olacak bir konudur. Asil dnemli olan
unsur ise, farkh etnik kimlige sahip olan kimselerin ne denli iyi
bir performans sergiledikleri ve s6z konusu kimseye ne tir al-
ternatif kimliklerin ve yagsam standartlarinin sunulabildigidir.

Etnik kimlik ve maddi zenginlikler
Yukarida 6ne siirillen goriisler, Fur halki icinde ortaya ¢i-

* Benim burada ilgilendigim konu, anomi konusu degil, kimligin olusumu sii-

recinde ortaya ¢ikan kisisel bagarisizliklardur.
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kan etnik sinirlarin nasil korunduguna iligkin bir agiklama geti-
rebilmektedir. Haaland (Bo6lim 2), yaptigi ¢alismasinda yerle-
sik yasayan Fur halki yasantisi ile gécebe kabilelerin yasantila-
rim1 karsilagtirirken bu farkli yasantilar arasindaki avantajlan ve
dezavantajlan saptamaya ¢alismistir. Bu 6érnegi daha iyi anlaya-
bilmemiz igin bireylerin davramlarini etkileyen unsurlan daha
ayrintili bir sekilde degerlendirmemiz gerekmektedir.

Iki bolge arasinda bir karsilagtirma yapildiginda iiretim kay-
naklan ile birey arasindaki iligkinin niteli§i 6nem kazamr. Or-
tadogu’da geleneksel olarak iiretim araglar 6zel ya da kamusal
miilkiyet dahilinde olup devredilebilir bir 6zellik sergilerler.
Herhangi bir kimse bu araglar akit yoluyla satin alma veya ki-
ralama yoluyla sahiplenebilir; fetih durumunda bile kimse bu
haklardan mahrum edilemez. Darfur’da ise, Sudan’in pek ¢ok
bolgesinde oldugu gibi, egemen anlayig farkhidir. Tarim igin ay-
rilmig topraklar cemaatin iyeleri arasinda paylastirilir; toprak
sahibi ile toprag: isleyen kisi arasinda bir fark gozetilmez, ciin-
kit Ortadogu iilkelerinde oldugundan farkli bir sekilde milki-
yet hakki kimseye mutlak olarak verilmemistir. Bu nedenle,
herhangi bir Fur koyiinde toprak sahibi olmanin tek kosulu o
koyiin nifusuna ait olmaktir ya da diger bir deyisle Fur etnik
kimligine sahip olmaktir. Baggara kabileleri icin de aym sekil-
de, miilkiyet haklarn mutlak degildir. Her ne kadar, koyliler
kendilerine ayrilan topraklar her yil isleme ve diger insanlan
bu topraklarin disinda tutma yoninde bir egilim gosterseler de,
bu durum miilkiyetin mutlak oldugu anlamma gelmez. Konu
bu cercevede ele alindiginda, meracilik yapan insanlar Baggara
olarak kabul edilir.

Darfur’da etnik sinmirlarin korunmasini saglayan mekanizma-
lar oldukga basittir: kisith miktarda varligi olan herhangi bir
kimse iiretim araclarindan pay alabilir; bu nedenle Fur ve Bag-
gara seklindeki etnik kimlikler tanmsal tretim tarziyla yakin-
dan ilgilidir. Diger bir deyisle, Baggara kabilesinin tamami me-
racihikla ilgilenirken, Fur kabilesi ise tarimsal tretim ile ilgilen-
mislerdir. Diger taraftan Ortadogu’da ise, insanlar ancak soz-
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lesme yaparak iiretim araglan -lizerinde hak sahibi olabilirler;
bu nedenle gogebe, kéyli ya da kentli her insan ayni etnik kim-
lige sahip olabilir.

Etnik gruplar ve katmanlagma

Herhangi bir etnik grubun iretim aracglarnimi tekelinde bu-
lundurmasi, s6z konusu etnik grupla diger etnik gruplar arasin-
da bir esitsizligin ve katmanlagmanin dogmasina neden ofur.
Fur ve Baggara kabileleri katmanlasmanin goriilmedigi kabile-
lerdir, ciinkii bu kabilelerin iiretim ve ilgi alanlari birbirinden
farkli olup istendiginde kabileler arasi gecis de olabilmektedir.
Ote yandan Pathan bélgesinde tarimsal alanlarin kontrol edil-
mesi ¢ercevesinde toprak sahipleri ve bu topraklarda caligtiri-
lan serfler seklinde bir katmanlagmayla karsilasmak mimkiin-
diir. Genel olarak degerlendirildiginde, ¢ok-etnili sistemlerde
farkli iretim araclarimin farkli toplumsal gruplarca kontrol
edilmesi durumunda bir katmanlagsmanin ortaya gikmasi her
zaman olasidir. Boyle bir ¢ok-etnili sosyal sistemde bulunan et-
nik gruplarin kiiltiirleri de birbirine entegre olmus durumdadir,
ciinkii bu gruplan hiyerargik bir tir katmanlasmaya gotiiren
sey, katmanlagmayi onlarin goziinde mesra kilan ortak deger
yargilarinin varhgidir.

Katmanlasmanin oldugu bir sosyal sistem her zaman
cok-etnili bir yapinin varhgini gerektirmez. Leach (1977) yaptig
cahigmasinda oldukca hakl bir sekilde toplumsal simflarin farkh
alt-kiiltiirlerden olustugunu ve toplumlarm bu 6zelliginin onlarin
hiyerarsik olma 6zelliklerinden daha temel bir 6zellik oldugunu
iddia etmistir. Ancak, pek ¢ok katmanlagma sistemine iligkin
yaptigimiz degerlendirmelerde simirlandirilmis katmanlardan soz
etmeyiz: katmanlagma dedigimiz gey ‘bizim gibi seckin olanlar’
ve ‘diger basit insanlar’ seklindeki farklilasmadan kaynaklanir.
Ik olarak, bu tiir sistemlerde kiiltiirel farkhiliklar birbirlerinden
kats gizgilerle ayrihrlar. Ikinci olarak, pek ¢ok katmanlagma sis-
temi katmanlar arasindaki hareketlilife iznin verebilecek niteli-
ge sahiptir. Bu nedenle, sézgelimi ‘b’ katmanmdayken yaptigimiz
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bir hata sizin ‘C’ katmanina dismenize neden olabilir. Etnik
gruplar ise bu tiir degisikliklere agik degildir. Etnik kimligi belir-
leyen daha kati ve belirgin kriterler bulunmaktadir. Knutson’un
(Bolim 4) Etiyopya’da bulunan Galla bolgesine iligkin yaptig
galisma bu konuya agiklik getirebilecek niteliktedir: etnik grup-
larin sahip olduklar ayricaliklara gore devlet icinde katmanlasti-
&1 bir toplumsal yap1 6rnegi. Ancak, daha sonra aynntili bir se-
kilde anlatilacak bu yapr icinde valilik makamim ele gegiren bir
Ambhara makami nedeniyle Galla olamayacag gibi sug igleyen
bir Galla ise bu etnik kimligini kaybetmez.

Bu agidan bakildiginda Hindistan’daki kast sistemi katman-
lagmis ¢ok-etnili toplumsal sistemler arasinda Ozel bir yere sa-
hiptir. Kastlar arasindaki sinirlan belirleyen etnik kriterlerdir.
Bu nedenle, kast iginde yapilan kigisel hatalar, insanlarin bir alt
kasta gonderilmeyip kast disina atilmalarina neden olur. Bu hi-
yerargik yapimin yeni etnik gruplarn sisteme dahil etmesi bu ka-
bilelerin Sanskritlestirmesi seklinde gerceklesir. Boylece bu ya-
banci kabileler Hindu kast sisteminin bir parcas: haline gelirler.
Kastlar arasindaki sinirlarin nasil korunduguna iliskin yapila-
cak bir cahgyma eminin bu yapiya iligkin daha saghkl bilgiler
edinmemizi saglayacaktir. Su ana kadar degindigimiz konular
bize bir statii olarak etnik kimligin ne tiir ¢zellikler tasidifina
iligkin bazi ipuglan vermistir: Etnik kimlik* herhangi bir iiretim
aracinin kontroliine degil kdken ve itaate baglidir; ancak isgal
edilen statiide sergilenecek basari ise sahip olunan kaynaklara
baghdir. Buna karsin, biirokrasinin herhangi bir noktasinda, in-
sanlara igin yapilmasi igin gereken kaynaklarla birlikte is yapma
zorunlulugu da getirilmistir; 6te yandan akrabalik iligkileri ise ba-
sari ya da basarisizliga endeksli degildir, cocugunuzu besleyeme-
seniz de ¢cocugunuzun babasi olarak kalmaya devam edersiniz.

Etnik gruplarnn katmanlagsmis bir sekilde birbirine entegre
oldugu sosyal sistemlerde, kaynaklarin paylasimimn kontrol

* Bireylerin toplumsal hayattaki kargtlasmalari konusunda yapilan genel de-
gerlendirmelerden farkli olarak ben, bagkalan tarafindan hakkinda 6n bilgi-
ye sahip olunan bireyi kendi toplumsal baglami icinde degerlendiriyorum.
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edilebilmesi icin 6zel bazi mekanizmalar gerekmektedir. Kat-
manlasmig cok-etnili toplumsal sistemlerin devaminin saglan-
masl, kaynaklarin degisik bir sekilde dagilimini saglayacak un-
surlar gerektirir: modern c¢ogulcu ve irke sistemlerdeki gibi bir
devlet kontrolii; ¢evre kirliligine yol agan sektdrlerin yer aldigi
sistemlerde oldugu gibi bireylerin bu sektorlerden daha farkh
alanlara yonlendirilmesini saglayacak mekanizmalar; veya kiil-
tirel farkhiliklar nedeniyle siyasal ve ekonomik Orgiitlenme ile
bireysel nitelikler arasinda ortaya ¢ikan farkliliklar.

Degigim sorunu

Bu tiir siireglere ragmen etnik kimlik, birbiriyle baglantis
olmayan pek ¢ok ozelli§i birarada barindirir. Bu nedenle her-
hangi bir etnik gruba mensup olan bireyler arasinda sergiledik-
leri etnik kimlikler agisindan da bazi farkliliklar olacaktir. Ozel-
likle etnik kimligin degisime ugradig1 bolgelerde bazi belirsiz-
liklerin yasanmasi s6z konusudur, ¢iinkil etnisite kimligin vaz-
gecilmez bilesenlerinden birisi olarak algilanir. Gergekten Ha-
aland, ‘gogebe ¢adirlarinda yasayan Fur kabilelerine’ ben ise
Beluci kabilelerine mensup bir ¢ok kimsenin kendilerini ‘ger-
cek Pathan’ olarak tamttiklarina tanik oldum. Eger etnik kim-
likler arasinda bu tiir geciskenlikler yasaniyorsa, o zaman etnik
sinirlarin devamui igin verilen miicadeleler ne anlam tasiyor?
Oyleyse, bu noktada sdylenebilecek sey, etnik kimliklerin ideal
bir sekilde semalastirilamayacagi, aksine bireylerin i¢inde bu-
lunduklar sosyal sartlara gore zaman zaman degigkenlik goste-
rebilecegidir. Burada sagirtici olan sey, bu durumda olanlann
sadece belirli sayidaki insanlarin degil sdz konusu bolgelerde
yasayan insanlarin tamaminin aynm egilimi géstermeleridir. Bu
nedenle, amacimiz etnik kimliklerin bir tipolojisini olusturmaya
caligmaktan ziyade, bu kimliklerin olugum kosullarini anlamaya
caligmak olmalidir.

Alternatif antropolojik yaklasimlardan biri, elde edilen et-
nografik verileri kavramsal ve deneysel ya da ideal tiplemeler
ve gercek tiplemeler seklinde kutuplastirmaya; ve daha sonra
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ideal olan tiplemenin ne denli gergeklestigini, elde edilen veri-
lerin kavramsal olarak ne ifade ettigini anlamaya calisir. Her-
hangi bir halkin sahip oldugu sosyal sistemi yine aym halkin ge-
ligtirdigi davrams kaliplarindan ayirmak gerekiyor. Antropoloji
disiplini, sosyal sistemleri ve toplumsal davrami§ kaliplarinin
birbirleriyle olusturacaklar karsilikl iliskileri algilamaya calig-
malidir. Bu ¢aligmada yer alan incelemelerde, degerlendirmele-
rimizi stati ile davrams arasindaki karsilikli etkilesimi pek fazla
dikkate almadan yapmaya calistik. Toplumsal gruplar, ¢ok de-
rin disiincelerle ve calismalarla orgiitlenen yapilar olmayip
karsilikli etkilesim igerisinde sekillenen yapilar olmaktadirlar.
Etnik kimlikler ile kiltiirel gesitliligin korunmas: arasindaki
baglantiy1 anlamaya calisirken, oncelikli kaygim neden bir ki-
sim degerlerin bazi sosyal ortamlarda kék saldigi ve diger bazi
degerlerin ise zaman icinde aginip yok oldugunu gdstermektir.
S6z konusu toplumsal degerlerin korundugu durumlarda etnik
simirlarin ortaya ¢ikmasi mimkiinken, degerlerin agindig1 du-
rumlarda ise bu sinirlarin ¢oziildiigiine tanik olmaktayiz. Grup-
lar arasinda yer alan 6n yargilar etnik smnirlarin korunmasinda
O6nemli bir etkendir. Bunun nedeni sosyal aktorlerin karsilastik-
lar1 yeni durumlarda geleneksel algilama ve davranig mekaniz-
malarim kullanma egiliminde olmalarndir. Bu mekanizmalar
bazen duruma, yere ve zamana gore degisiklik gosterebilir. Bu
degisimin nedeni, s6z konusu durum kargisinda sergilenen dav-
ranigin yanlhg olmast degil, bu davranigin sosyal aktore fayda ve
¢ikar saglamayacagimin aktoriin kendisi tarafindan anlagilmig
olmasindandir. Fur kabilelerinin de gogebe bir karakter kazan-
malarina ragmen, bu kabilenin mensuplartyla Baggara gogebe-
leri arasindaki farkliliklar devam eder. S6z konusu Fur kabilesi
mensuplannn Fur dilini konugsmaya devam etmeleri ve bagka
bolgelerde yasayan Fur kabileleriyle baglarini devam ettirmele-
ri gercegi onlarin Baggara gocebeleriyle aligveris yapma ve et-
kilesime girme Ozgiirliikklerini kisitlamaz. Ancak ote yandan,
Pathan toprak sahipleriyle Pathan olmayan emekgiler arasinda-
ki sinirlar, Pathan olmayanlarin da toprak sahibi olmaya basla-
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mas1 ve Pathanlarnn kendilerinden bekledigi sayg1 ve sadakati
gostermemeleri nedeniyle ortadan kalkmaktadir.

Azinliklar, paryalar ve ¢evrenin érglitsel yapisi

Bazi sosyal sistemler farkli etnik gruplann bir araya gelme-
sinden olugsa dahi, sistem gruplar arasi iliskilerin varhigy tizeri-
ne oturmadigindan bu gruplar bir arada varliklarin: siirdirebi-
lirler. Bu sistemler genellikle azinliklar i¢inde bulunduran top-
lumlar olarak tanimlanirlar. Oyle santyorum ki, bu tiir toplum-
larin bu o6zelligi kendi yerel dinamiklerinde degil, digsal bazi
faktorlerden kaynaklanmaktadir.

Etnik azinlik olmanin en ug¢ drneklerinden biri parya olmak-
tir. Cogunluk toplumu tarafindan davramglan ve tutumlan ne-
deniyle diglanan ancak bazi alanlarda toplumsal fayda iireten
gruplara parya denir. Avrupa’da yakin tarihte parya olarak ni-
telendirilebilecek cingeneler, cellatlar ve benzeri gruplar bazi
benzer ozellikler sergilerler: bu gruplar toplumsal bazi tabulan
yiktiklar icin ¢ogunluk toplumu tarafindan diglanirlar. Sahip
olduklar kimlikler bu gruplar ¢cogunluk toplumuyla etkilesime
girmekten ve st toplumsal statiilere erisebilmekten alikoymak-
tadir. Bu tiir gruplar her ne kadar ¢énemli engelierle karsilagsa-
lar da, tam anlamiyla ayr bir etnik azinhk grubu olarak deger-
lendirilemezler; ancak kiiltiirel agidan yabanci olan gingeneler’
bir etnik azinlik olarak nitelendirilebilir.

Parya gruplariyla gogunluk toplumu arasindaki simirlan be-
lirleyen genellikle ev sahibi ¢ogunluk toplumunun kendisidir.
Parya gruplarinin ¢ogunluk toplumuna asimile olmay1 istemele-
ri, parya grubuna mensup insanlarin ¢ogunluk toplumunun kiil-
tiriine yeterince yakin olmalari anlamina gelir; bu durumda,
sorun sadece, asimile olacak kimsenin ahlaki agidan kendi top-
lumunu birakip bagka bir kiiltiire asimile olmay: kabullenip ka-
bullenemeyecegidir.

* Cingenelere parya statiisiinii veren onlarin gdger karakterleridir. Ayrica Cin-
geneler sorumluluk, ¢ahgkanhk ve ahlak gibi piiriten yikiimlilikleri yerine
getirmediklerine inanildig1 igin de ¢ogunluk toplumu tarafindan daima dig-
lanirlar.
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Cogunluk toplumu tarafindan asimilasyonuna izin verilme-
yen pek ¢ok azinlik 6rnegi vardir. Biitiin sosyal sistemler, go-
gunluk toplumuna mensup bireylerin statii kazanmasina izin
verecek sekilde orgiitlenmistir. Dier yandan, azinhik gruplari-
mn ise kendi iglerinde bir statii sistemi vardir. Degerler ve ku-
rumsal imkénlar arasinda bir dengesizlik mevcuttur: azinligin
caligmalan o6dillendirme mekanizmasinin disindadir. Bu tir
sosyal sistemlerde birden fazla etnik grup olsa bile, gruplar ara-
sindaki iletigim ve etkilesim etnik kimliklerin esit olmasi teme-
linde gerceklesmez, aksine ¢ogunluk toplumunun kurallar ve
kurumlari ¢ergevesinde iligkiler geligir. Béyle bir durumda azin-
lik grubuna mensup kimselerin s6z hakk: pek yoktur. Sonraki
sayfalarda yer alan Eidheim’in sundugu Norve¢’in kiy1 bolgele-
rinde yasayan Lapp halkina iligkin ¢calisma (Bolim 1) bu konu
hakkinda oldukga aydinlatici bilgiler sunmaktadir.

Bu saptamalarin yam sira iddia edilecek diger bir konu ise
bu tiir ¢ok-etnili toplumsal sistemlerde etnik gruplarin birbirin-
den farkh sektorlerde hayatlarimi idame ettirmeleri nedeniyle
stirekli iletisim ve etkilesime girmek zorunda olmadiklardir.
Gruplar arasi etkilesimin pek yogun olarak yasanmadig bu tur
sosyal sistemlerde azinlik toplumuna mensup bireyler ¢ogunluk
toplumu ile girdikleri iletisim siireglerinde kendi kiiltiirel kim-
liklerini 6zgiirce sergilemekten kacinirlar. Buna kargin ¢ogun-
luk toplumunun kiltirine uyum saglamak veya asimile olmak
zorunda olduklarini diigiiniirler.

Lapp halkinin bugiin i¢inde bulundug. durum, son dénem-
de ortaya ¢ikan digsal faktorlerin bir drunudiir. Daha Onceki
donemde, bu grubun konumunu yerel faktorler belirlemis ve
iki farkli etnik grup birbirleri hakkinda sahip olduklari simirli ve
6n yargil bilgilerle etkilesime girmiglerdir. Bilindigi tizere, ku-
zey bolgesinde yasayan gruplarin da merkeze eklemlendikten
sonra, Norveg’te ulusal entegrasyon siireci bilyilk olciide ta-
mamlanmig ve kiltirel degisim hiz kazanmugtir. Kuzey Nor-
ve¢’'te yasayan insanlar merkez ile olan entegrasyonlarini sagla-
diktan sonra ulusal kaynaklardan daha genis Ol¢tide faydalan-
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ma imkanina sahip olmuslardir. Bu sistem, son doneme kadar
etnik kimligi dikkate almamus; ve gectigimiz on yil dncesinde
hicbir Lapp toplumu mensubuna ulusal sisteme bir Lapp olarak
entegre olma sansi verilmemistir. Bugiin ise, Lappler ulusal Nor-
veg diline yeterince hakim olamamalarina ve farkl kiiltiirel 6ge-
lere sahip olmalarina ragmen kendi etnik kimlikleriyle Norveg
toplumsal yasantisina katilma hakkina sahiptirler. Bu gelisme
Norveg’te etnik ¢ogulculuk siyasetinin baslangicini tegkil etmistir
(Eidheim 1967). Ote yandan ulusal kiiltiire entegre olmak Lapp
halkin1 kazanilmas1 muhtemel toplumsal statiiler agisindan ra-
hatlatirken bir kimlik sorununu da beraberinde getirmektedir.

Kdltir, iletisim ve degisim

Endiistri toplumunun gerektirdigi kurum ve kuruluslarin
diinyanin hemen her yerinde yayginlik kazandigi giiniimiizde,
gruplar arasindaki kiiltiirel farkliliklarin azalmasina ragmen et-
nik kimliklerin ve sinirlarin azalmayip arttigina tanik olmakta-
yiz. Bu gelismeye iliskin pek ¢ok drnek gosterilebilir.

Etnik kimliklerin olusum siireglerini ve neden bu denli yo-
gunlastifini anlayabilmek igin bireylerin hangi sosyal sartlar al-
tinda nasil davrandiklarini gérmek gerekiyor. Burada atifta bu-
lunulan bireyler, azgelismis toplumlarda yasayan, gelismis top-
lumlarla iletisimde bulunan ve etno-sentrist bir yaklagima sahip
olan yeni segkinlerdir. Bu seckinler, igcinde yasadikiari etnik
gruplan egemen toplumsal érgiitlenmelere entegre edebilmek
amactyla ii¢ farkl stratejiyi uygulamaya koyabilirler: (i) 6nce-
den varolan sanayi toplumuna ve kiiltiirel gruba dahil olma yo-
luna gidebilirler; (ii) ‘azinhk’ statiisiinii kabul edip, sahip ol-
duklan kiiltirel farkliliklart 6n plana ¢ikarmadan toplumsal ha-
yata asimile olmanin yollarint arayabilirler; (iii) kaynaklardan
daha fazla pay alabilmek ve yeni bazi toplumsal tasarimlar uy-
gulamaya koymak amaciyla etnik kimlige vurgu yapma yoluna
gidebilirler. Ilk stratejinin bagariyla uygulanmas: durumunda
s0z konusu etnik grup kamusal alanda ¢ogunluk toplumu karsi-
sindaki farkhiifini yitirecek ve biiyiik olasilikla kendi iginde
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kiiltiirel agidan muhafazakar bir yapiya biiriinecektir. Ikinci st-
ratejinin basartyla uygulanmasi halinde, ¢ok-etnili ve ¢ok kiil-
tiirld bir toplumun olusum ihtimali ortadan kalkacak ve s6z ko-
nusu etnik grup 6nemli 6lgiide ¢ogunluk toplumuna asimile
olacaktir. Son stratejinin uygulanmasi durumunda ise, bugiin
tanik oldugumuz ayrilik¢i ve uluscu hareketler ortaya cikabilir.

Burada etnik stratejilerin secimini belirleyen unsurlarn sira-
lamak niyetinde degilim. Bu unsurlar, ¢evresel ve toplumsal fak-
torler olup bu ¢aligmada yer alan incelemelerde ayrintili bir se-
kilde anlatilmiglardir. Ancak yine de, baz1 etnik kimliklerin gii-
niimiizdeki olusum kosullarina kisaca deginmek faydah olabilir.

[lk olarak, etnik kimlikleri iireten segkinler geleneksel top-
lumsal 6rgiitlenmenin kendilerine sundugu pek ¢ok kimlikten
sadece bir tanesi iizerine yogunlagmay tercih edebilirler. Kabi-
le, kast, dil grubu, bolge veya devlet gibi birimlerin her biri et-
nik kimligin en 6énemli referansi olmaya aday niteliktedir. Bu-
rada 6nemli olan diger bireylerin bu kimliklerden hangisini se¢-
meye hazir olduklandir. S6zgelimi, Afrika topraklarinda kabi-
lecilik cok 6nemli bir yer kapsasa da, baz1 yerlerde devietin kati
yaptinmlar karsisinda kabilecili§in uygulanmasi oldukga zor-
dur. O nedenle, yukarida dile getirilen birimlerden herhangi bi-
rinin kimliklenme siirecinde o6ncelikli konuma yerlestirilebil-
mesi i¢in yapisal kosullarin uygun olmas: gerekmektedir.

Ikinci olarak, etnik grubun 6rgiitlenme tarzinda da farklilik-
lar ortaya ¢ikar. Her ne kadar, son yillarda ortaya cikan etnik
orgiitlenmeler yogunluklu bir sekilde siyasal nitelik tasiyor ol-
salar da etnik karakterlerinden uzaklagmazlar. Olusturulan bu
tiir siyasal hareketler, kendilerini diger- gruplardan ayiran kil-
tirel farkliliklar1 daha da derinlestirmeyi (Kleivan 1967) ve ku-
tuplasmis etnik gruplar olugturmay: amac edinmislerdir. Etnik
bazli baski gruplan ve siyasal partilerdeki artig ile etnik milli-
yetcilige dayall olusumlardaki yitkselme bize bu yeni orgiitlen-
menin ne denli yaygin oldugunu géstermektedir (Sommerfelt
1967). Diger alanlarda ise, sayilar1 giinden giine artan kiiltler ve
tarikatlar gruplar arasindaki gerilimi artirmaktadir. Ilgingtir ki,
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bu yeni olusumlar kendilerinden 6nceki olusumlara nazaran,
ekonomik bazli sdylemleri kullanmaktan uzak kalmay: tercih
etmiglerdir. Asya ve Orta Amerika iilkelerinde yer alan
cok-etnili geleneksel toplumsal yapilara bakildiginda etnik 61-
gitlenmelerin daha ¢ok ekonomik cercevede yapildigi goriil-
mektedir. Giiniimiizde etnik gruplar, egitim diizeylerine gore
ayrnigmazlar ve farklilasmak amaciyla egitim araglarini tekelleri-
ne almayr da amaclamaziar (Sommerfelt 1967), ancak aym sey
mesleki farklilagma igin s6z konusu degildir. Gruplar genellikle
belirli meslek gruplan etrafinda kendilerini Orgiitleme egili-
mindedirler. Acik¢a goriilen bir nokta var ki, o da, giniimiizde-
ki etnik orgiitlenmelerin ge¢misteki érgiitlenmelere kargin da-
ha az istikrarh olduklarndir.

Siyasal gruplarin etnik kriterler cercevesinde muhalefetleri-
ni dile getirmeleri durumunda kiiltiirel degisimin sekli de bu
muhalefetten etkilenir. Siyasal bir karsithik sadece gruplarin ay-
n1 eksende kendilerini ifade etmesiyle miimkiindiir. Karsit siya-
sal partiler yapisal olarak benzesme egilimindedirler. Etnik
gruplarin bu sekilde siyasal olarak orgiitlendigi durumlarda, si-
yasal partiler arasindaki karsithgin sahnelendigi alan kiiltiirel
farkiifiklar olacaktir.

Bu nedenle siyasal segkinlerin ¢alismalarinin 6nemli bir kis-
mu1 deyimlerin uygun bir sekilde kodlanmasi ile ilgilidir: kimli-
gin olugum siirecinde gerekli olan isaret ve sembollerin belir-
lenmesi ve diger bazi kiiltiirel unsurlarin reddedilmesi. Genel-
likle etnik kimligin olusturulmas siirecinde kullanilan kiltiirel
6geler -eski ya da yeni- bize kiiltiirel sinkretismin, diger bir de-
yisle kiiltiirel alagimin varligini gésterir. Ancak bu kiiltirel 6ge-
lerin secimi yapilirken genellikle geleneksel kiiltiirel degerlerin
ve tarihsel geleneklerin yeniden canlandinlmasina agirlik verilir.

Etnik kimligin olusumu sirasinda tercih edilen sembol ve
isaretler arasindaki baglanti, tanimlanan sinirlar ve farkli de-
gerler ayrintih bir calismanin konusu olacak denli énemlidir.®
Sozgelimi deyimler kimlik olugum siirecinde 6nemli bir agirliga

® Bildigim kadaniyla, Mitchell'in Kalela dansi konusunda yazdigi makale bu
alandaki en bagaril caligmadir (Mitchell 1956).
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sahiptirler. Siyasal seckinler tarafindan secilen bu deyimler ve
sozler kitleleri mobilize edebildikleri gibi diger gruplara karst
verilen miicadele sirasinda da yararlanilan unsurlardir. Bu de-
yimlerin ve sdzlerin grup icindeki ve diger gruplar arasinda ya-
rattifn etki farkli olabilir: grup iginde farkl etkiler yaratirken,
diger gruplar i¢in tehdit arzeden bir icerik tagiyabilmektedirler.

Etnik iligkilerin olusumunda ortaya ¢ikan farkliliklar

Cok-etnili toplumsal yapilar, biirokrasinin, iletigim aygitlarn-
nin ve kentlesmenin yogun olarak yasandif yerlerde ortaya ¢i-
karlar. Hig siiphesiz, farkli yerlerde etnik gruplar arasindaki si-
nirlar daha farkli korunmaktadir. Elimizdeki sinirh verileri kul-
lanarak giiniimiiz etnik kimliklenme stireglerini anlamaya caligir-
ken bazi zorluklarla karsilaginz. Antropologlar genellikle koloni-
lestirilen bolgelerde calismalarimi yaptiklarindan, diger biitiin
cok-etnili toplumsal yapilart da ayni verilerle degerlendirmek gi-
bi bir yanlig yapmiglardir. Bu caligmada yer alan incelemeler, ta-
rafl: ve hatall oldugunu diisiindiigiim s6z konusu On yargih de-
gerlendirmelere kargi bir tiirlil elestiri niteligini tagimaktadir.

Somiirge rejimlerin uyguladiklan politikalar, genellikle ye-
rel toplumsal hayatin kurallarim hige sayarak sekillendirilmis-
tir. Bu rejimler altinda yasayan insanlarin tamami belli haklara
sahiptirler ve farkh etnik gruplara mensup bu insanlar, rejimin
belirledigi alanlarda karsilikli etkilesime girmek zorundadirlar.
Kald: ki, farkli etnik kimliklerden olan bu insanlarin daha on-
ceden etkilesimde ve iletisimde bulunup bulunmadiklari rejim
tarafindan dikkate alinmaz. Boylesine durumlarda farkl grup-
lar arasinda bir iletisim ve etkilesim siirecinin yasanmasi bekle-
nebilir. Ancak bu etkilesim, sadece ticaret gibi alanlarda yasa-
nirken hayatin diger alanlarinda yeterince yasanmamaktadir.
Bu nedenle, gruplar arasi etkilesimin hi¢ olmadigr bu tiir top-
lumsal yapilarda kolonyel rejim belirli 6lgiilerde de olsa gruplar
arast bir etkilegsimin ortaya ¢ikmasini saglayabilir.

Baskic siyasal rejimlerin yer aldigi toplumlarda eger birey-
ler, kendilerini cemaatleri diginda giivende hissetmiyorlarsa et-
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nik gruplar arasindaki iligkilerde de giivensizlik hakimdir. Gi-
ven ortamunin saglanamadig bu tir toplumsal yapilarda grup-
lar arasi etkilesimin ortaya gikmasi ve herhangi bir aligverisin
gerceklesmesi beklenemez. Eger herhangi bir kimse giivenlik
konusunda kendi cemaati disinda baska bir unsuru dikkate ala-
miyorsa, bu kimse her firsatta cemaatine aidiyetini dile getire-
cektir. Etnik gruplarn olusum siirecinde, bireyin kendini gii-
vende hissetme ihtiyacinin karsilanmasinin 6nemli bir yeri var-
dir. Bu ¢aligmada yer alan pek ¢ok incelemede giivenlik konu-
sundaki degerlendirmeleri ayrintili olarak bulmak mimkiindir.
Ancak yine de unutmamak gerekir ki, giivenlik konusu her an
degisebilecek bir konudur.

Etnik gruplar ve kiilttrel evrim

Bu c¢alismada kullanilan yaklagim, kiltiirel degisimi ilk hare-
ket noktasi olarak alir. Hig siiphesiz, insanlik tarihi, kiiltiirlerin
ve toplumlann gelisim Oykiilerinden ibarettir. Antropoloji di-
siplini, bu tarihin en iyl nasil anlatilacagiyla ilgilenir. Evrimci
antropolojik yaklagim, biyolojik agidan irklarin varhigini kabul
eder. Buna gore, yeryiziinde birbirinden farkl irklar mevcut-
tur. Bu yaklasimun akilci bir yan: vardir, ciinkii pek ¢ok yerde 1rk-
larin genetik olarak diger irklara karigmadiklarina tanik oluruz.
Bu nedenle, irklar arasindaki sinirlar genellikle korunmustur.

Ote yandan etnik gruplar arasindaki sinirlarin korundugunu
da dile getirmistim. Bu calismada yer alan incelemeler, etnik si-
nirlarnin degisik kiltirel unsurlarin yardimiyla nasil olusturul-
duklarini anlatmaktadir. Bu kiltiire]l farkhiliklarin devami etnik
sinirlarin devamini saglamaktadir. Ancak, kiiltiir hi¢ bir zaman
etnik gruplarin arasinda varolan sinirlara endeksli degildir; kiil-
tiir her zaman degisebilir ve 6grenilebilir. Bu nedenle, bir etnik
grubun tarihi o grubun kiiltiirel tarihiyle 6zdes degildir. Bir et-
nik grubun bugiinku kiltirel kimligini olusturan 6gelerin, soz
konusu grubun geg¢misteki kiiltiiriniin dogal uzantisi olma ge-
rekliligi yoktur. Etnik gruplar, sinirlarin belirledigi daimi bir 6r-
giitsel yapiya sahip tasarimlardir. Kiiltir ise, etnik gruplarnn or-
giitsel yapisina karsin ¢ok daha fazla bir degisime ugrar.
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Bolim 1

TOPLUMSAL BiR DAMGA OLARAK ETNIK KiMLIK

Harald Eidheim

tnik gruplan birbirlerine zit kiiltiirel birimler

olarak tanimlama ve etnik sinirlari belirleme

sorunsali ¢ogu antropologu, 6zellikle de birgok

kiltiirel antropoloji okulunu meggul etmistir.
Kiiltiirel ve diger "nesnel" 6zelliklerin dagilimi, ge-
nellikle yaklagimlarin iizerine kuruldugu deneysel
kanitlar olugturmustur. Bu ¢esit verilerin incelen-
mesi, bize istatistiki bir tablo sunabilir (tabi gayet,
ayirdedici niteligin tanim1 konusunda anlasmaya
varmak miimkiin ise). Béylesi bir analiz, s6z konu-
su niteliklerin yogunlugunun, nasil ve ne sekilde
adlandirilan gruplarla iligkilendirilebilecegini orta-
ya koyabilir. Ancak, sayet etnik gruplarin zit eko-
nomik sistemler veya saglam ve uzun zamandir
varligim koruyan siyasi gruplarla ¢akismamasi ge-
rekiyor ise, "gecis alanlan" (transitional zones) so-
runu her zaman karsimiza ¢ikacaktir -yani bu kri-
terler etnik simirlarin yanhs tanimlanmasina neden
oldugunda. Ote yandan belirtilmelidir ki, kisilerin
¢ogu, kendilerini bir etnik grubun iiyesi olarak ta-
nimlarken zorlukla kargilasmamaktadirlar; yani bu
baglamda ayirdedici nesnel niteliklerin anlamsiz
dagiimi yerine yiiksek oranda "homojenlik"ten
bahsedebiliriz. Ancak yine de, etnik farklilagmanin
gostergeleri teoride ve kisiler arasi rutin davranis-
larda ortaya gikmaktadir (bkz. Nadel 1947, Garvin
1958, Moerman 1965). Bu da etnik farkhlagmanin
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toplumsal olarak nasil ifade edildigi ve nasil korundugu sorun-
salin1 beraberinde getirir. Etnik smurlarin toplumsal Orgiitlen-
mesini analiz edebilmek igin bagvurabilecegimiz ve referans
kaynagimiz olacak iligkilere yonelik bir gcergeveye ihtiyacimiz
vardir. Bu ¢ergeve, belirsiz bir sekilde "ayirdedici nitelik" olarak
adlandirdigimiz nesnel olaylardan birini se¢ebilmemizi saglaya-
caktir. Boylesi analizler igin kullamlan temel Onerme, etnik
gruplarin toplumsal kategoriler oldugu ve bu kategorilerin statii
belirlenmesinde temel olusturdugu ve sonug¢ olarak da etnik
gruplar arast iligkilerin bu statiilere gore sekillendigidir. Elimiz-
deki bilgi, etnik konumun (ya da kimligin) bir anlamda, gayri-
mesru oldugu duruma iligkindir; ve dolayisiyla bu etnik kimlik,
kurumsallagmus etnik gruplar aras: davranislarda ortaya konma-
maktadir. Ote yandan séz konusu bu gayrimesruluk, kurulan
iliskilerde istlenilen roller agisindan belirli sonuglar dogurmak-
tadir ve boylece etnik gruplar aras iligkilere sekil vermektedir.
Bizim inceledigimiz alan, Norvecliler’in kanisik olarak bu-
lundugu bir boélgedir -Kuzey Norve¢’te, Finlandiya’nin batisin-
daki koy ve fiyordlarda yasayan kiyidaki Lapp halki incelene-
cektir.' Bat: Finlandiya boyunca Lapplar ve Norvecliler arasin-
da "aynigan kiiltiirel 6zellikler"in olmayisi dikkat cekici nitelik-
tedir. Ancak etnik etiketler topluluklara oldugu kadar ailelere
ve kisilere de yapistirilmakta ve giinliik hayatta bu etiketler kul-
lanilmaktadir. Bu etiketlerin siireklilik arz etmesi, etnik kimli-
gin aym ya da ayn kimliklerden kisiler arasindaki iligkilerde
onemli oldugu anlamina gelmektedir. Kimlikler arasindaki ay-
rigmayi belirten semboller zengindir ve zarif bir sekilde golge-
lenmistir. Biz, bu sembollerin ve ayrimlayict anlamlarinin sade-
ce en belirgin olanlarini anlamay: ve analiz etmeyi bagardik.
Ancak agiktir ki bu sembollerden ¢ok azi etnik kokene iliskin
ayirdedici ozellikler olarak siniflandirilabilmektedir; bu ayrim-
layict niteliklerden belki de en belirgin olan: ana dildir (Lapp

' Yazar 1960 yilinda béigede beg ay kadar siiren bir alan ¢calismasi yapt: ve kiyi
boyunda yagayan Lapplar ile gé¢ebe Lapplar arasindaki toplumsal iligkiler
konusunda bir makale yayinladi (Eidheim 1966).
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dili ve Norveg dili). Dolayisiyla s6z konusu bu sembollerin dili
yerel toplumsal cergeve icinde anlagilmaya calisilmalidir; yani
karg1 kargiya oldugumuz zor gorev, yerel degerleri ve 6rnegin,
kendi kendine yeterlilik, nezaket ve temizlik gibi genel davramsg
sekillerinin yorumlanmasini anlamak olacaktur.

Etnik kimligin bir leke olarak gorilmesinin yaratti§1 engel-
ler nedeniyle, kiy1 bolgesinde yasayan Lapp halki, kendilerini
Norve¢ toplumuna tam katilimcr olarak nitelemek istemekte-
dirler. Norveg toplumuna eklemlenebilmek icin de yerel Nox-
veg toplumunun yaptinmlarina maruz kalmamak adina degisik
yollar gelistirirler. Ilerleyen satirlarda, bu baskilar altinda giin-
delik hayatin gesitli evrelerinde ortaya konan davranig sekilleri-
ni betimlemeye ve bu davrams sekillerinin farkh alanlarda ku-
rulagelen toplumsal iligkilerde, etnik kutuplagmay1 yarattigim
ve korudugunu gostermeye calisacagim. Daha somut olarak
soylemek gerekirse, Norve¢’in kuzeyindeki etnik durumu ince-
leyelim.

Lapp kiiltiiriiniin Norvegteki kaleleri olan iilkenin i¢ kisim-
larindaki kazalarda (Norveg dilinde kommuner) Lapp dili hal-
kin yiizde 80-901 tarafindan konusulmaktadir. Niifusun Norveg
kokenli olan bolimii gesitli idari ve sosyal hizmetlerde gérev al-
makta ve ticaretle ugragmaktadir. Bu Norveclilerden bazilan,
genelde Lapp halk: arasinda rastlamldig: iizere iki dil konus-
maktadir.Yaklagik 8.000 civarinda toplam niifusa sahip olan
lapplarm yiizde onbesini Reindeer Lapplan teskil eder. Rein-
deer Lapplar evlerinde yasarken, siiriileri yakinlardaki kighk
meralarda tutulur; ancak ¢ogu yazin bélgeyi terk ederler ve si-
ritleri ile birlikte kiy1 kesimlerdeki adalar ve burunlara yerlegir-
ler. Bolgedeki Reindeerler’in niifusu 100.000’i geg¢mektedir
(Aaseth 1967). Lapp halkinin biiyiik bir boliimii sitgiiliikle ug-
rasir ve ek ig olarak da balikcilik ve bogiirtlen toplayicilig: ya-
parlar. Cok az1 sosyal ve idari hizmetlerde ve tagimacilik ala-
ninda gorev yapmaktadir.

I¢ kesimlerden cikip fiyord ve kiy1 kesimlerine dogru hare-
ket edildiginde niifusta gbzlemlenen etnik oran tersine gevrile
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cektir. Lapp dilini konusanlarin orani bazi kazalarda kayda de-
ger Olciide olsa da bazi ilgelerde bu oran yiizde 20-25 civarinda
kalmaktadir. Lapp halki da Norvegliler gibi, ekolojik uyumda
etnik farklihk goézetmeksizin, giftcilikle balik¢ilig: birlikte yap-
maktadirlar. Ancak, mekansal olarak etnik kiimelenmeye dog-
ru bir egilim vardir. Kiy1 kesimindeki sehirler ve balikgi koyleri
tamamen Norvegliler tarafindan zapt edilmigtir (bkz. Vorren
(ed.) 1963, Kirke- og undervisningsdepartmentet 1959). Fi-
yordlarin bulundugu boélgede ve 6zellikle bizi ilgilendiren bati
bolimiinde, i¢ bélimlerde goézlemlenebilen Lapp kiiltiiriine
iligkin ozellikler yerli halk arasinda ya yoktur (gogebe hayat,
Lapplar’a 6zgii giyim tarzi ve Lapp dilinin halk tarafindan kul-
lanilmasi gibi); ya da bu ozellikler kisileri simflandirmak igin
yetersiz ve giivenilmez kriterlerdir (fiziksel ozellikler gibi).”
Tim Norve¢’in kuzey kiyisinda oldugu gibi insanlar gegimlerini
balikcilik ve kigiik 6lgekli ciftcilik ile saglamaktadirlar. Buna
ek olarak, giyim, yeme aliskanliklari, ev gesitleri, temel toplum-
sal kurumlar, fikirler ve degerler de o kadar benzemektedir ki,
yerlesim merkezleri arasindaki farkliliklar sadece 6nemsiz ay-
rintilar olarak kargimiza gikmaktadir. Ozetle, disaridan gelen
bir yabanci, kisa bir ziyaret esnasinda degil etnik gruplar arasi
sinir, etnik farklilagmaya dair igaretlere bile rastlayamayacaktir.

Alan ¢aligmasi yapan bir arastirmaci olarak benim de ilk iz-
lenimlerim bu dogrultudaydi. Lapplar’in yasadig: alanda oldu-
guma emindim tabii ki; ancak gézlerim ve kulaklarim bana sii-
rekli fiyordlarda yasayan Norvegli bir toplulugun igerisinde ol-
dugumu soylityordu. Yerel etnik kutuplasmanin iligkilere yansi-
yan yoniinii fark etmem ancak, benim toplulukla deneyimledi-
gim kendi sosyalizasyon siirecimin giinliik olaylarindan incele-
diklerim ve 6grendiklerim sayesinde olmustur. Bu nedenlerden
otiiridir ki bu siirecin en bagindaki ve énemli olduguna inan-
digim boliimleri tekrar gézden gecirmeyi yerinde buluyorum.

? Benim yasadigim fiyord toplutuklarinda oldugu gibi baz1 bélgelerde belirgin
bir Lapp fizigine sahip olan insan gruplarinin bulundugunu séylemek yanhg
olmaz.
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Baslangicta, burada yasayanlar tarafindan sadece seyahat eden
bir Norvegli olarak goriilityordum; biiyiik olasilikla da garip biri
olarak, ciinkli tamamen yabanci olan birisinin belirli bir amact
ve gorevi olmaksizin burayi ziyaret etmesi son derece az rastla-
nir bir durumdur. Herhalukédrda, burada yagayan toplulugun,
bana Norvegli yanini gostermesinin daha uygun olacag: bir ki-
siydim. Bu 6zelliklerini gostermek icin ¢aba harciyorlardi; bana
modern balikcilik ve tarimdaki ustaliklarini anlatip, bu 6zellik-
lerini destekleyecegine inandiklari, éviinmeye deger, yerel hal-
ka iligkin olaylar siraliyorlardi. Aralarindan ¢ogunun ¢ok seya-
hat ettiklerini vurgulamak ve Norve¢’in diger yerlerini ¢ok iyi
bildiklerinin altin1 ¢izmek hosuna gidiyordu; ve fiyordlarda ya-
sayanlardan bazilarinin, Oslo, Almanya, Alaska ve Avustralya
kadar uzak yerlere yerlesmig oldugunu belirtmeyi unutmuyor-
lardi. Tim bunlara ek olarak, iyi standarda sahip evlerinden ve
1944/45 doneminde goérdiiklerine oranla ahirlarinin kalitesin-
den s6z etmeyi seviyorlardi. (Bu bdlgedeki tiim yapilar 1944 yi-
linda Almanlar tarafindan yikilmis ve halk bu evleri bogaltmaya
zorlanmistt; ancak savag sonrasinda devletin sagladigi yardim
programi ile bu bélge yeniden yapilandinlabilmistir.) Ev kadin-
lari, gizel dosenmis mutfaklarini gostermekten siirekli gurur
duyuyordu. Ayrica.her firsatta temizlige olan digkiinliiklerini
ortaya koyuyorlardi ve giinliik ev iglerine iliskin iyi aligkanlikla-
rina ve 6zenlerine dair bana saatler boyunca bilgi veriyorlardi.
(Yerel Norvegliler’in teorisine gére Lapplarin kusurlarindan
birisi pasakli olmaktir.)

Tim bunlar, hemen hepsinin gayet iyi konustugu Norveg
agzinda ifade ediliyordu; ancak ¢ok azi mitkemmel sekilde bu
dili kullanabiliyordu, cinkii Lapp dilinin yapisi konustuklan
lehgeyi etkiliyor ve bozuk bir Norvegge’ye neden oluyordu. Bu
saptama, topluluk iginde artik Lapp dilini bile kullanmayan
aileler icin de gecerlidir.

Yukarida, yerel halk ile sohbetlerimizde, onlarin anlatmaya
can attiklari konulardan bazilarimi aktardim. Tematik olarak
ele alindiginda, bu temalar Norvecliler’in sohbetlerindeki gele-
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neksel siradan temalardir ve toplumsal acidan 6nemsiz olarak
degerlendirilebilirler. Ancak, bu konularin sirekli iglenmesi ve
toplumdaki etnik ayrigmanin gostergesi olacak konularn ise
actkga bir kenara itilmesi, benim bu temalara, kimlik temsil sii-
reclerinin hayati bir pargasi olarak bakmama neden oldu (bkz.
Goffman 1959). Bu husus, benim sosyalizasyon siirecimin bir
sonraki agamasina gelindiginde daha da belirginlesti.

Zaman gegtikce onlara Lapp halkina duydugum ilgiyi anlat-
tim ve ¢aligmalarimi ve bu bolge tizerine yazilan kitaplar anla-
tarak dikkatli bir sekilde kendimi onlara agtim; boylece de on-
larin géziindeki garip Norvegli imajima somutluk kazandirdim.
Ancak, benim merakim ve sorulanm topluluktaki bir¢ok kisiyi
rahatsiz etti. Ilgi duydugum konular hakkindaki dedikodular
mutfak sohbetleriyle yayildik¢a, bazi gencler beni gérmeyi kes-
tiler; beni hosa gitmeyen bir dedektif olarak algilamaya basla-
dilar. Ozellikle orta yas grubuna dahil olan diger bir grup ise
bana giivenli bir sekilde yaklasti. Lapp halkina olan ilgimin
olumsuz olmaktan ¢ok uzak oldugunu anladilar. (Diger antro-
polojistler de alan ¢alismalarinda benzer durumlan deneyimle-
mislerdir.) Beni yavag yavag kabullenilebilir bir yabanci olarak
gormeye basladilar ve etnisite iizerine herhangi bir uyusmazhik-
la ilgili fikir belirtmeksizin, benimle olan iliskilerinde daha si-
cak davranmaya bagladilar. Giinliik hayatlarinda Lapp dilini
kullanmalarina iligkin "sir” konusunda daha dikkatsiz davrana-
bilir oldular; ayrica Lapp dilinde basit bir sohbete katildigim
kesfettiklerinde oOylesi yakin iligkiler kurabildik ki, etnisite hak-
kindaki sorularimi daha agik¢a ve dolaysiz sorabilme firsatim
oldu. Sosyalizasyon siirecimin ilk evrelerindeki sohbet konulari
iyiden iyiye arka plana itilmeye basladi. Ote yandan, ev kadin-
lar ile ayn ve iig-dort kisilik kiiciik gruplarla yaptigim sohbetler
diginda, 6nem verdigim konulara bu insanlar1 dahil etmeyi basa-
ramiyordum. 10-15 kisinin katildif partiler gibi halkin bir araya
gelebildigi ortamlarda, bir ditkkdnda toplanan kiigiik bir misteri
kalabaligi arasinda veya vapur iskelesindeki kuyrukta bekleyen
kalabalikla kurdugum diyaloglarda oldukga basarisizdim.
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Kisacasi, el yordamuyla ilerledigim alan ¢aligmamun ilk evre-
si beni, bu bélgede yasayan halk tarafindan siradan bir Norvecli
olarak degerlendirildigim siirece asla ulagamayacagim bazi te-
mel toplumsal gerceklerle yiizlestirdi:

Bu gercekler sunlardir:

1- Burada yagayan halk, digerleri hakkinda, ¢ok iyi derecede
kigisel bilgiye sahiptir ve herkesi tam bir kesinlikle Lapp ya da
Norvegli (ya da finn ve daza, ki bunlar sirasiyla Norveg ve Lapp
dilindeki etiketlerdir) olarak siniflandirabilir.

Bu sadece yerel bolgeler igin gecerli olan bir 6nermedir: bu-
ray1 bélge olarak tamimlarken, kigiler arasinda kurulan iligki ve
iletisim cercevesinde; digerlerinin oturdugu yerler, miras du-
rumlamn, nelerle ugragtiklan ve kisisel egilimleri hakkinda kisi-
lerin kargihikli kisisel bilgiye sahip olduklar alanlar kastedil-
mektedir. Dolayisiyla, bélgeyi, merkezi sabit bir noktanin bakig
agisindan -ki bizim durumumuzda bu nokta, alan ¢calismam yo-
gunlastirdigim fiyord toplulugu olacaktir- gbz 6niinde canlandir-
mak yerinde olacaktir. Agiktir ki, bdylesi tanimlanan bir bolge-
nin kesin sinirlan olamayacaktir; kigisel bilgiye dayanan bir
alan iizerine yogunlagmay: ifade etmektedir. Ancak su anki
amacimiz agisindan, bolge, 30-50 kilometrelik daginik bir alan-
daki bir-iki aileden yiiz ya da daha fazla kiginin yasadif1 dagimk
kiigiik topluluklar olarak betimlenebilir; ki bu topluluklarin de-
gisen oranlarda Lapp ya da Norvegliden olustugu diigtinitlmek-
tedir. Uzerinde ¢ahistifim fiyord toplulugunun ¢ogu Lapp ké-
kenliydi -Norvegli olarak simiflandirilan 150 kisiden altist disin-
da- ve sehrin idari merkezinin ¢ogunlugu Norve¢ kokenliydi
-Lapp olarak siniflandirtlan 300 kisiden yirmisi diginda.

2- Fiyord toplulugu arasinda, elli kadar evin kirkinda, Lapp
dili evde kullanilan bir dil durumundaydi. Norveg dilini kulla-
nan her on evde ise, en az bir kisi Lapp dilini bilmekte ve diger
sosyal ortamlarda bu dili kullanmaktaydi. Evlerin disinda ise,
Lapp dili, daha genis bir bélge iginde iletisim kurma araciyd;.
Ancak belirtilmesi gerekir ki, Lapp dili gizli bir dil ya da kod
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olarak degerlendirilmektedir ve giivenilir Lapp kimliklerinin
bulundugu ortamlarda kullamilmaktadir.

Bu gergekleri kavrayarak, Lapp kimliginin genel bir endise
kaynag: oldugu sorunsalimi anlayip ve toplumsal alan boyutu-
nun incelenmesi gereken bir ¢ergeve oldugunun farkina vardik-
tan sonra daha segici bir bilgi toplama faaliyetine girigtim.

Bu noktada, fiyord bélgesinde yasayan Lapplar arasindaki
en yakin arkadaslarimn, kimlik konusunda kisisel celigkilerinin
oldugunu kabul etmeleri sanirim sasirtici degildir. Bu kisisel ce-
ligkilerin aktarimi ¢ogunlukla itiraf seklindeydi: Her sey bir ya-
na onlar bir ¢esit Lappt1. Aileleri ve dedeleri ¢cimden kuliibeler-
de yasamislardi -ve bazilan 1930°lu yillara degin bu hayat: siir-
dirmisti. Hatta bu dénemde bazilan Lapp geleneksel kiyafet-
lerini giyiyorlardi ve bu kiyafetlere Ikinci Diinya Savasi’na dek
sik sik rastlaniyordu. Norveg dilinde tam olarak usta olama-
maktan; bu ve diger kusurlarinin kendine giivenli, kendilerini
begenen Norveglilerle kurduklarn iligkiler esnasinda onlan ko-
mik duruma diisirmesinden sikinti duyuyorlardi. Hatta sahip
olduklan diisiik yasam standartlarimi ve fiyord boélgesinde en-
distriyel girisimlerin olmayisini kendilerinin agag bir itk olma-
st ile ilintilendirebilecek derecede siiphe i¢indeydiler.’ "Lapplar
aptal olmalilar" diyorlardi. Belli ki hemen hemen her Norveg-
li'nin bu fikirde olduguna inamiyorlardi. Her detayda vurgula-
nan kendileri hakkindaki sefil imajlari, yerel Norvegliler’in ta-
nimladify sekliyle bir Lapp damgasinin yansimasiydi.

Yukarida belirttifimiz bu celigki en ¢ok 16-17 yasg ile 50 yas
arasindakilerde gorilmektedir; bu yas grubuna dahil olanlarda
istek ve 6zlemler daha yogundur. Bir psikiyatriste danisilsa, lip-
hesiz niifusun bu béliimiiniin kimlik nevrozuna yakalanmig ol-
dugunu ileri siirecektir. Konuklarla iligkiler tizerine yazdigim

* Birlikte yagadipim Lapplar ayrica bagka sirlarimi da bana agtilar: Lapp ye-
meklerini tercih ettiklerini, bazi yaglilarin parmaklariyla yemek yediklerini,
ve hatta bazilarinin sadece evlerinde kiirk makosen kullandiklarini itiraf et-
tiler. Ayrica bu insanlar, evlerini inga ettiklerinde evin temeline demir para
ve nazarhk/muska (amudet) koyduklarini, Yeni Yildan hemen sonra denize
ag atarken kurban ettikleri hayvan igin biiyii yaptiklarim anlattilar.
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makalemde (Eidheim 1966) bu bolgedeki fiyord halkinin goge-
be Lapplar’a karg1 nasil davrandiini betimlemistim. Fiyord bol-
gesi sakinleri, yeni ve konforlu evlerini, temizliklerini ve Norve¢
dilini kullanirkenki ustaliklarini gostererek agikca "Norve¢" kim-
ligini hareketleri ile ortaya koyarlar. Ote yandan, kendilerini
- bizzat dazat (Norvecli) olarak simiflandiran kisilerle kurduklar
iligkiler durumun bagka bir boyutunu ortaya koymaktadir.

En genel hatlariyla sdyleyecek olursak, geligkilerinin temels,
deger verdikleri mallara ve toplumsal hizmetlere ulasabilmek
ve toplumdaki firsatlar paylagabilmek igin Norvegliler'in Lapp
kiiltiiriiniin isareti olarak yorumlayabilecegi her tirli toplum-
sal Ozellikten kurtulmak ya da bu 6zellikleri saklamaktir.

Bu durum yerel ekolojik ve toplumsal 6zellikler gercevesin-
de anlagilmaya cahisilmahdir.* Yerel kaynaklar, ekilebilir topra-
gin ve balikgihiga elverigli alanin miktari, tiretim gesitliligine ya
da artigina izin vermeyecek niteliktedir. Bireysel olgekteki ev
kurumu diginda sermaye yonetiminden s6z edilemez (bunun
bir istisnas1 6zel magazalardir); buna ek olarak civar toplumda
sosyal farkhlagmay: yaratabilecek bir dernek veya kurumun
varhgindan da bahsedilemez.’ Sadece ¢ok az sayidaki evin aha-
lisi, cevredeki komsuluk ve akrabalik iligkilerine hapsedilmig ya
da yerel balik¢ilik ve kiiciik iftliklerinin iriinlerine (bir ya da
iki inek ya da dort-aiti koyun) mahkim olmusg sekilde yasamaya
isteklidir ya da yasayabilir. Dolayisiyla ¢ogu edinim, ancak fi-
yord toplulugunun digindaki meslekler ya da en azindan gegici
ticretli isler aracihgi ile saglanabilir. Bu durumlarda, Norvegli-
ler, onlarin sosyal partnerleri olacak ve Norvegliler resmi ve
gayriresmi otorite olarak karsilarina ¢ikacaktir.

Gogebe birimlerle kurulan ziyaret iligkileri disinda (Eidheim

* Bkz., Eidheim (1966).

* Baz ulusal diizeydeki derneklerin yerel subelerini agma yoniindeki girigim-
ler bu yirminci yiizyithn bagindan buyana devam etmektedir. Bu tiir girigim-
leri daha cok Ggretmenler veya dazatlar (Norvegliler) desteklemektedirler.
Ancak bu tiir girisimler kisa dmiirlii olmaktadir. Robert Paine ise bagka bir
fiyord Lapp topluluguna iliskin yaptig1 caligmada ters yonde bulgular elde
etmigtir (Paine 1965).
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1966), burada yasayan fiyord sakinlerinin i¢ kisimlardaki Lapp-
lar ile iligkileri yoktur. Fiyordda yasayanlar hicbir zaman oraya
gitmezler, medyada Lapp azinhg hakkinda siiregelen tartigma-
lara ilgisizlerdir ve etnik cemaat bilinci (esprit de corps) kurma
ve saglamlastirmaya yonelik Lapp hareketinin etkisinin ¢ok di-
sindadirlar. Yonelimleri ve toplumsal egilimleri bulunduklan
toplumsal ¢evre ile sinirhdir ve bu ¢evrede de aktorler ya Nor-
ve¢ kimligine sahiptirler ya da digerleri ile ayni olanaklara sa-
hip kisilerdir.

Yukardaki saptamamiz, kurulan iliskilerin ii¢ farkli alanda
gerceklestigine igaret etmektedir: (1) kamusal alan (2) Lapp-
lar’in kapah alani (3) Norvecliler’in kapali alani. Bu alanlardan
her biri, karakteristik kodlar, temalar ve degerlerle ilintilendi-
rilmis ve ayrica da birbirlerinden, bu alanlann iginde hareket
eden kisilerin etnik kompozisyonlan sayesinde ayristirilabile-
cek sekilde orgiitlenmistir. Bu alanlar en genel sekilleri ile, bu
ikili yapida, etnik mirasin 6rgiitsel sonucu olarak kargimiza ¢ik-
maktadirlar. Bazi durumlarda ise, bu alanlardan birine ya da
digerine ait olan davramyg kaliplar, kosullar ya da firsatlar cer-
cevesinde sekillenebilmektedir.

Oncelikle, iliskilerin yiiriitildiigii kamusal alani ele alalim.
Fiyord bolgesinde yasayan toplulukta, kamusal alanda en sik
goézlemlenen iligki sekli bir ya da daha ¢ok yerel Norvecli’nin
katihmiyla gergeklesir. Nadiren bunlar, evlilik, cenaze, vaftiz gi-
bi biyiik olcekli toplantilardir; genellikle de kurulan iligkiler,
toplumdaki giinliik hayata iligkindir. Yerel devlet okulunda ku-
rulan resmi iligkiler de bu alana dahil edilebilir. Dolayisiyla sa-
sirmamak gerekir ki, glinliik hayata dair iligkilerin kurulageldigi
hemen her alanda Norve¢ dili kullamlir ve temalar, degerler
kamusal alana 6zgidir.®

Fiyord halki, kendi ¢ocuklan ile Norveg dilinde konusmanin
"gerekli" ve dolayisiyla da "dogru” oldugu inancindadir. Onlarnn

¢ Okulun amact ideal bir Norveg toplumu yetigtirmek ve Lapp topluluklarini
Norveglilestirmektir (Dahl 1957). Norvegli 6gretmenler ve Lapplarla evle-
nen Norvegliler, Norveglilestirme siirecinde kendilerine 6nemli bir gérev
diistiigiind disiinmiglerdir.
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diigiincelerine gore, ¢cocuklar1 kendilerinin karsilagtif: problem-
lerle karsilasmamahdir. Ote yandan, magazada bir araya gelen
kiiciik miisteri toplulugu da aynm: kamusal alana dahildir. Nor-
vegliler'in bulunmadigi durumlarda bile (diikkkanin sahibi de
yerel bir Lapptir) durumun halen kamusal olarak nitelenmesi
gerektigi konusunda goris birligi vardir. Burada diikkan sahibi
durumu yonlendiren kisi konumundadir; kendisine Lapp dilin-
de bir soru yéneltildiginde bile Norvegce cevap verir. Daha 6n-
ce de belirtildigi gibi, bu alandaki szl iletisim dili yerel Nor-
vegcedir. Iligkilerin yogunlagtig konularin gercevesi ise yerel ig-
ler ve fiyord toplulugunun hem icindeki hem de disindaki giin-
lik hayata iliskin bilinen sorunlar ve Kuzey Norve¢ kiy kilti-
riine uyan degerlerdir.

Fiyord bolgesinde yasayan halkin iyeleri, gegici bir siire igin
bulunduklar bélgenin digina giktiklarinda da Norveglilerle kur-
duklarn iligkileri kamusal alana dahil iligkiler gibi degerlendir-
meye devam ederler. Yerel olarak inceledigimizde ise, yukari-
da daha 6nce betimledigimiz gibi, yerel Norvecliler ve Lapplar
da kendilerini kamusal alandaki séylemler aracilif ile tamitir-
lar; ve 6rnegin beni yabanci olarak algiladiklan siire boyunca
da bu kaliplar ¢ercevesinde bana davranmay stirdiirmiiglerdir.

Tabii ki kamusal alan toplumsal 6zellikler ya da davraniglar
agisindan da tanimlanmalidir. Bu 6zellikler, 6ncelikle Lapp di-
linin kullanimadur; ikinci olarak, motifler, hikayeler ve etnik ku-
tuplasmaya iligkin diger olasi gostergeler ve Lapp kimliginin
belirtegleri olarak gorilen diger davramislardir. Bir Norvegli
acisindan kendisini agikca Norvegli olarak tanimlamak ve etnik
kutuplagmaya dikkat ¢cekmek olagan bir seydir ve bu davranigin
bir Lapp tarafindan yapilmasindan daha mesrudur, ¢iinkii bu
durum kamusal alanda rol iistlenme siirecinde zimni olarak or-
taya cikar ve Norveclilestirme amacina tamamen uygun bir
davranistir. Bu hususu pekistirecek érneklere donelim:

Per adli sahis fiyord bolgesinde yasayan bir Lapptir ve ilge-
nin idari merkezinde diizenli toplantilar yapan ilgedeki okulun
yonetim kurulundadir. Ancak bu toplantilarin higbirisinde, Per
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ne toplumuna ait Lapp egilimli bir okul dilegini dile getirir ne
de toplantilarda meslektaglarina devletin Lapp kiyisim dahil et-
meyi unuttugu ekonomik gelisme programini hatirlatir.

O zaman neden Per halen daha bir Lapp olarak tanimlana-
gelmektedir? Bu soruya cevap verebilmek icin, Norvegliler’in
isaret olarak aradiklan belirteclere bakmak gerekecektir. Bu
belirtec ya da imaj, Goffman tarafindan kullanilan damga teri-
miyle ayni siray1 izlemektedir (bkz. Goffman 1963). Bu isaretler
cok sayidadir ve kisiler arasinda esit olmayan sekilde dagilmis-
tir. Per’in durumu agisindan en ¢ok ilintili olan birkagim sirala-
yabiliriz:

(1) Per’in geldigi toplulugun adi Norvegliler tarafindan asli-
na ¢ok az benzer bir gekilde yeniden adlandirilmistir; bu da do-
layli olarak kiigiik diigiiriicii bir durumdur. (2) Per, Lapp ¢ehre-
si olarak kabul edilen bir yiize ve yiiz ifadesine sahiptir. (3) Per
hafif bozuk bir Norvegce konugmaktadir. (4) Okuldaki yonetim
kurulu toplantilarinda nadiren aktif rol oynar. (5) Ortalama bir
ilyeden ¢ok daha sik olarak toplantilar1 kacirir ve kendi yerine
gitmesi igin bir vekile talimat vermez. (6) "Kendi kokenlerine
baghidir". Bunu, idari merkezdeyken bile Lapp olarak bilinen
bir aileyi sik sik ziyaret etmesi ile ortaya koymaktadir.”

Per ve ¢ogu diger kisi agisindan, okulun yonetim kurulu top-
lantilan1 Norveg kimlii ile karsilasmalar1 anlamina gelmekte-
dir. Siradan bir Norveg balikcis ile okulun miidiirii birgok agi-
dan birbirlerine benzemeseler de baska ve daha kritik bir agi-
dan aynu tipte kisilerdir aslinda. Per agisindan bakildiginda ikisi
de uygun davramg farkliliklarini ve etkin hareketleri kendisin-
den daha iyi bilmekte ve ikisi de dilin tiim inceliklerine hakim-
dirler. Dogru kimlige sahiptirler; bu da onlara her durumun 6n-
ciisit olma hakkini tantmaktadir; Per ise sadece bir tiir uydu ko-
numundadir.

Kamusal alandaki iliskilerle ilgili buraya kadar anlatilanlar

7 Sadece sinith sayidaki Lapp yukanda belirtilen tanimlamalardan 1,2,3 ve 6
numarah belirteglerle uyum goéstermezler. Ayrica, bolgede yasayan Norveg-
liler Laplarin gizemli, batil inangh ve aptal oldugunu disiiniirler.
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1s18inda, bu alana iligkin 6zellikleri 6zetleyebiliriz. Bu 6zellik-
lerden en belirgin olam, bu alandaki iliskilerin egemen Norveg
halkinin konumlan ve kurumlan cercevesinde sekillendigidir.
Ote yandan, yerel niifusun iki ayn etnik kategoriden (Lapplar
ve Norvegliler) olustugu da 6ne gikan bir aksiyomdur. Lapp
kimligi halk tarafindan bir alternatif olarak degerlendirilmedi-
gine gore, kamusal alanda "Lapp" kimliginin kabul edilmis rol-
lerinin yer aldig1 kurumsal bir iligki cercevesi de bulunmamak-
tadir; yani Lapp ve Norvecli olmak birbirlerini tamamlayan sta-
tiler degildir. Kimlik bélinmesine dair aksiyomu giiclendiren
olgu ise, kisilerin herbir bireyi, kamusal alanda tistlendikleri ro-
liin performansina gore farkl kategorilere yerlestirmesidir. Bu
hem etnik kategorilere baglanan isaret sendromunu hem de ay-
n kimliklerin toplumsal resme aksettifi unsurunu giclendir-
mektedir. Bu ¢ikarimlardan hareketle, Lapp olmanin algilama-
lar iizerinde 6ncill kisitlayicr bir etkiye sahip olusunu ve bu et-
kinin de kiy1 bolgesinde yasayan Lapplar’in dil ve kimliklerini
disa vurabilecek herhangi olasi bir hareketten kaginmalarina
neden olusunu kolayca anlayabiliriz.

Kiy1 bélgesinde yasayan Lapplar ile Norvecliler’in karsilag-
malan giinliik hayatta insanlarn iliski kurduklan her tiirli or-
tamda gergeklesebilen bir durumdur. Denililebilir ki paylagilan
kimlik tizerine sahte bir anlagma yapilmigtir -ancak bu anlasma,
kamusal alanda kurulagelen iligkilerin karsiikh ¢ikara dayali
iceriginin ciddi bir sekilde ihlal edilmedigi siirece gecerlidir.
(Bu ciddi ihlalin derecesi ise, her duruma gdére ayn ayr1 tamim-
lanir.)

Kamusal alanda goriinen odur ki, iligkiler sorunsuzca yiirii-
tillebilmektedir. Bunun anlamu ise iki etnik kategorinin karsi-
lagsmasinda gozlemlenen nitelik karsilikli anlagmay: yansitmak-
tadir ve yabancilarnn bakis acgisindan da her iki taraf da uyumlu
bir sekilde birbirleriyle iletigim kurabilmektedir.*Ancak, kamu-

% Ashinda, tarihsel bir perspektifle bakarsak, kamusal alamin gegtigimiz bir kag
kusgak iginde bdlgede nasil bir degisim gosterdigini algilayabiliriz. Bu durum
uzun siiredir yaganan asimilasyonun bir géstergesidir.
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sal alanda meydana gelen iligkilerin kimlige iligkin igerigini yo-
rumlamak ve tartismak séz konusu oldugunda her iki tarafin
tiyeleri de kendi kapali etnik birimlerine yonelirler. Daha yogun
inceleme gansina sahip oldugum Lapplar’in deneyimledigi kapa-
11 evreler karsilikh etkilesim sahasindan olusmaktadir ki, bu sa-
ha da ancak kamusal alan ile ilintilendirilerek anlasilabilir. Bu
iki evre -yani kamusal iligkilerin ceryan ettigi evreler ve etnik
acidan kapali evreler- arasindaki iligki ve etkilesim sayesinde
kimligin orgiitlenmeye dair 6nemi en acik sekliyle ortaya ¢ikar.

Norvecliler’e ait kapali alam bir kenara birakip; yani bu ala-
n1 oldugu gibi kabullenip Lapplar’in sahasina yogunlagmak da-
ha yerinde bir davramyg olacaktir. Yukarida da belirttigim gibi,
alan caligmasi yapan arastirmacilarin sosyalizasyonuna iligkin
saptamalara paralel sekilde -tam bir iiye olarak olmasa da en
azindan zararsiz bir seyirci olarak- yavag yavas iliskilerin kuru-
lageldigi bu alana dahil edildim.

Lapplarin kendilerine ait etnik agidan kapali birimleri,
Lapplar’in kendi aralarindaki akrabalik ve komsuluk iliskilerini
icerir; ancak bu saha ayrica, daha genis bir bolgede yasayan ve
Lapp olarak bilinen akraba ya da komsu olmayan kisilerle ku-
rulan iligkileri de kapsar. Boylesi iliskilerde Lapp dilini kullan-
mamak olumsuz bir yaptinim ile karsilanir; bu dili heniiz tim
inceligi ile ya da hi¢ konusamayan gengler istisnai olarak her-
hangi bir yaptinnma maruz kalmazlar. Bir yandan Lapplarin ka-
musal alana katihimlani diger yandan da komsular/dost-
lar/akrabalar ile iletigsim kurarken damgalanmug bir dili kullan-
may1 tercih etmeleri g6z 6niinde tutuldugunda, agiktir ki Lapp
kokenli olanlar ile olmayanlarin giinliik kargilagmalarina dair
toplumsal bir ¢ekince mevcuttur ve buna bagl olarak da du-
rumlarin tanimlanmas: ve tekrardan tanimlanmasi icin ortak
bir ydntemin varlifina ihtiyag¢ vardir.

Toplulugun giincel yasamina iliskin en siradan olay olarak,
yerel bir Norvecli’nin, Lapplarin daha 6nceden simrlarini be-
lirledikleri kapal:t etnik birimlerine girmesini ele alabiliriz. Bu
durumda insanlar hemen Lapp kimli§inden Norvecli kimligine
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atlamiglardir ve sohbetlerin konulan da duruma uygun sekilde
ayarlanmigtir. Norvegliler Lapp dilini sadece agag bir dil olarak
gérmez, ayni zamanda kendi yanlarinda bu dilin konugulmasim
da uygunsuz, yersiz ve dolayisiyla da kabul edilemez bir hareket
olarak nitelerler. (Tiim Norvegliler tek dil konusmaktadirlar.)
Norvegliler beni kendi kapali simirlarindan igeri alip, kendi zi-
hinlerinde oldugu gibi Lapp kimligi sendromunu benim zih-
nimde de derinlestirmek niyetindedirler ve bu sendromla Nor-
veg Ozellikleri olarak niteledikleri ozelliklerin ne derece zit
diigtiigiinii kanitlamak isterler.”

Fiyord bolgesinde ise dili ve konuyu degistirme yontemi ¢ok
da sakincal olarak degerlendirilmez; kapali simirlar iginde ger-
ceklesen karsilikl iletisim ise daha sonra ézetlenebilir. Baska
kosullar ise, bagka ¢oziimleri gerektirmektedir. Fiyordlarin bu-
lundugu yoldaki iskele, toplumsal a¢idan olduk¢a 6nemli bir fo-
rum niteligindedir. Burada insanlar haber ve dedikodular bir-
birlerine aktarirlar ve yine burada hem tamdiklariyla hem de
yabancilarla karsilagirlar. Burada Norvegliler ve Lapplar birbir-
lerine kangmislardir. Bu cercevede, bir kiginin, su ii¢ simftan
biri ya da hepsi igerisinde digerleri ile iliski kurmasi beklene-
cektir: (a) yabanci olarak, kamusal alanin adetlerine uygun ev-
releri belirleyecek sekilde (b) Norvecli olarak, yolcu olmaya
iligkin kapali evreleri belirleyecek sekilde (c) Lapp olarak, yol-
cu olmaya iliskin kapal evreleri belirleyecek sekilde. Deneysel
olarak incelendigi zaman (a)’dan (b)’ye ve (b)’den (a)’ya nere-
deyse fark bile edilemeyecek bir gegis vardir. Ote yandan
(a)’dan (c)’ye ve (c)’den de (a)’ya gecis oldukea yiiksek oranda-
dir. Lapplarin ve Norveglilerin bulundugu bir geminin giiverte-
sinde herhangi bir Lapp eger uzun zamandan buyana gérmedi-
gi bir Lapp arkadas ile karsilasirsa bu iki kisi bir kalabaliktan

® Grnek: Konutlar hakkinda konusan bir kisi géyle soyledi: ‘Ben bu standart
konut gizimlerini kabul etmemeye karar verdim. Bana ¢ok pahaliya maloldu,
ancak ben gercek bir evin nasil oldugunu ve nasil dégsenmesi gerektigini in-
sanlara géstermek istedim.” Bu kimse altinda bir bodrum kati olan tek evi
inga eden kisiydi. Gelismekte olan bir bdlgede insa edilen bu evin zemin kati
gdze batan tonda pembe bir renkle boyanmustr.
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uzakta kuytuda Lapp dilinde sohbet etmeyi tercih ederler. Ozel
alanda gerceklesen bu Lapp dilindeki sohbet, Norvegli veya
kimligi belirsiz bir kimsenin kulak misafiri olabilecegi bir du-
rum s6z konusu oldugunda hemen Norveg dilinde devam ettiri-
lir. Bu andan itibaren bu iki kisi kamusal alanin bir parcasi ol-
muglardir yeniden.

Ayni giivertede bir Norvegli icin kamusal alanda Norvecli
kimligin korunmasi ve sergilenmesi bir sorun teskil etmez. An-
cak bir Lapp i¢in durum g¢ok farklhidir. Eger bir Lapp diger
Lapplan goéz ardi ederek her durumda istisnasiz Norvecge ko-
nusursa Lapp kokenli arkadaslar ve yakinlariyla sorunlar yasa-
yabilir; ve eger aym kimse kamusal alanda Lapplarla karsilas-
mamaya Ozen gosterirse yine arkadaslan tarafindan sahte Lapp
olarak adlandinlabilir. Bu durumdan hareketle bdylesine bir
mekanda iki grup arasinda belirgin hatlarla ¢izilmis strekli et-
nik sinirlarinin olmayacag ¢ikarimini yapabiliriz.

Belirgin olan nokta, Lapp etnik kimligine sahip bir kimse
eger iginde bulundugu grubun etnik haritasini biliyorsa duruma
gore kamusal anlamda Norvegli ve 6zel anlamda Lapp olarak
davranabilir. Bu duruma uygun bir gézlemimi aktarmak istiyo-
rum. Bes alt1 kadar Lapp kokenli liman ¢alisani kiyiya yanagan
bir tekneye kurutulmus balig yiiklemek icin ¢ahsiyorlardi. Tek-
nede ise ti¢ Norvegli miirettebat mevcuttu. Teknenin yikleme
icin yanastign rihtimda ise oldukga bityiik bir depo bulunmak-
taydi. Depo ile tekne arasinda yiik tasiyan Lapp kdkenli ¢ali-
sanlar, her defasinda depodayken kendi aralarinda Lapp dilin-
de konusurken tekneye ulastiklarinda hemen Norvecli miirette-
bat nedeniyle hemen Norveg diline gecis yapmaktaydilar.

Boylelikle Lapp damgasinin kamusal alandaki performansla
ve kapali Lapp ozel alanindaki sizmalarla ne denli yakindan
iintili oldugunu gérdiik. Ayrica, pek sik karsilasilmayan bir
uciincii durum daha mevcuttur: Bir Lapp kékenli kimsenin
kimligini kamusal alanda acik¢a ifade etmekten kacinmadig
durumlarda Norvegliler ile Lapplar arasinda agik bir etnik mii-
cadele sergilenebilir. Kaginilmaz olarak bu tiir durumiarda son
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sozii sOyleyen Norvegliler olurken kaybedenler ise Lapplardir.
Bu durumu sergilemek igin bir iki drnek vermek istiyorum. Fi-
yordlardan bir erkek 6gretmen, bir siiredir cahistign Bat1 Finn-
mark’ta yagayanlarca bir Lapp bolgesi olarak kabul edilen Do-
gu Finnmark’ta bosalan bir kadro i¢in bagvurur. Bu talep ¢o-
gunlugunu Norvegclilerin olusturdugu okul idaresince Lapplarin
yogun olarak yasadiklar bir bolgede Lapp bir 6gretmene ihti-
ya¢ olmadig gerekgesiyle geri cevrilir. Onlara gore, bir dnceki
Norvegli 6grenci Lapplart Norveglilestirme yolunda 6nemli bir
mesafe katetmistir; Lapp 6gretmenin bu durumu tersine cevir-
me ihtimali vardir. Okul idaresinin yaptig1 toplantida bir iye
tarafindan aynen su sdzler sarfedilmistir: "Birakin O, Dogu
Finnmark’ta Lapplarla birlikte kalsin. O, oraya yaksir..." So-
nugta 6gretmenin bagvurusu olumsuz sonuglanmistir.

Norveglilerin okul idaresi veya nhtimdaki yiik bosaltim iini-
tesi gibi kamusal alanlardaki kurallan belirleme iktidan Lapp-
lar tarafindan hi¢ sorgulanmaz. Ancak her Norveclinin bu se-
kilde es degerli bir kural belirleme giicii oldugu sdylenemez.
Sozgelimi Lapp bir kadinla evlenen bir Norvegli erkek, fiyorda
geldiginde baslangicta Norvecli kimligi ile Lapplar tizerinde ik-
tidar kurmaya caligmmstir. Ancak, karisina baghligi nedeniyle
Lapplar tarafindan zaman zaman Norvegli olmasindan kaynak-
lanan sayginligy tehdit edilmistir. Bir giin Norvegli, yerli Lapp-
larla birlikte bir dere iizerine kopri yapim isini iistlenmistir.
Her zaman oldugu gibi 6nce kendisi konunun uzmaniyms gibi
davranmaya baglamig, ancak bir siire sonra diger arkadaslan
onun becerilerine meydan okumuslar ve bunda basarili olmusg-
lardir. Norvecli karsisinda beceri diizeyinde iistinlik kuran
Lapplar Norvecliyi bir anlamda hige sayarak Lapp dilinde ko-
nugmaya baslamiglardir. Norvegli ise bu durum karsisinda
Lapplara sozlii tacizde bulunmug ve Kuzey-Norveg aksaniyla
‘Insanlar ile Lapplar arasinda gergekten biyiik bir fark var’
(Det er forskjell pa folk og finn) demistir. Bu 6rnek Lapp etnik
dayamgmasinin ender goruldigi durumlardan birini teskil
eder.
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Her ne kadar bu tiir durumlar ¢ok az stklikta yasansa da
uzun erimli etkilere sahiptirler, ¢linkii bu tiir tecriibeler Nor-
vegliler tarafindan Lapplarin patavatsizlifi seklinde siirekli ka-
musal alanlarda yeniden dile getirilirken, Lapplar iginse kamu-
sal alanda dikkatli davranilmasi yéniinde ip uglar1 vermektedir.
Bu nedenle Lapplar genellikle bu tiir tahriklere kapilmama yo-
niinde ellerinden geleni yapmaya ¢alisirlar. Lapplar bu kosul-
lar altinda ya Norveclilerle iliskilerinde pasif bir tavir takinirlar
ya da Norveglilere hemen her durumda abartili bir destek ve-
rirler. Eger herhangi bir Lapp kimliginin sorgulandig1 bir du-
rumla karsilasirsa kendini geri cekmek, kigilerle kargilagmak-
tan kaginmak veya ig yeri degistirmek gibi alternatif davranis-
lar sergileyebilir."’

Kamusal alanda toplumsal etkilesimin siire gitmesi ortak bir
etnik kimlik sergilenmekte olmasi anlamina gelmez. Farkinda
olunmasi gereken en 6nemli noktalardan biri Lapplar icin ken-
di etnik kimliklerinden kaynaklanan temsil bigimlerinin kamu-
sal alanda sergilenemeyecegidir. Lapp kimliginin rahatlikla ser-
gilendigi durumlar kapali Lapp topluluklanidir. Bu tiir kapali
toplantilarda Lapp kimliginin kamusal alanda agikg¢a sergilen-
memesi yoniinde kisiler birbirlerine siirekli telkinlerde bulu-
nurlar. S6zgelimi is nedeniyle iki-ii¢ ay kadar bir siire igin evin-
den ayn kalan bir yetigkin erkek evine dondiigiinde, akraba ve
komsularnyla saatlerce siiren sohbetlerde ‘Lapp dilini yeniden
konugabilmek ve siirekli kendini Norvegce’de nasil ifade edece-
gini diigiinmek zorunda olmamak ne kadar giizel’ tarz1 sozleri
sik sik tekrarlayacaktir. Ya da igveren tarafindan verilen zor bir
yikiimliliigiin yerine getirilememesi durumunda patron agagi-
layic1 bazi sozciiklerle calisana Lapp oldugunu ammsatir. Boy-
lesine bir durumda igverene itiraz edilmesi ve asagilayic sézle-
rine karsilik verilmesi pek miimkiin degildir. Ancak, arkasindan
aleyhte soz sGylenebilir. Sohbet sirasinda diger Lapplar kendi

' Norvegliler insan iliskilerinde oldukga dikkatli ve nazik davranirlar. Ozel
alanda Norvegliler birbirleriyle soyle konugurlar: ’Evet O bir Lapp, ama iyi-
dir.’ Bir 6gretmen aynen sunlan séyledi: "Pek ¢ok 6grencinin Lapp oldugunu
biliyorum tabii, ancak bilmemezlikten gelerek nezaket gosteriyorum.’
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benzeri deneyimlerini anlatirlar ve bu karsilhikli konugmalar sa-
atlerce siirer gider.

Su ana kadar Lapplarin kamusal alandaki kurumsallagmig
davraniglar ve zaman zaman sergiledikleri kurumsal olmayan
davraniglar agisindan nasil kendi kimliklerini yansittiklarim
gordik. Ayrica Lapplarin kamusal alanda nasil davranig kalip-
lan sergileyeceklerine iligkin gelistirdikleri sdylemleri gordik.
Bu konuda Finnmark’in i¢ kisimlarinda yasayanlar arasinda iki
farkli davranig kalibi1 belirmektedir (Lapp girisimcilerin dikey
toplumsal hareketliligi (Eidheim 1963) ve Lapp hareketinin te-
mel savi olan ¢ogulculugun ideallestirilmesi (Eidheim 1968)).
Bu bolgede Lapp kimligi sadece giindelik hayatin rutininde
kargilikli iligkilerde temsil edilen bir kimlik degildir, ayn: za-
manda formal iligkilerin hakim oldugu okul idaresi ve diger
resmi kurum igi iligiklerde de ifade edilen bir kimliktir. Lapp
kimliginin temsil edildigi tim bu alanlarin yani sira medya, go-
nilli kuruluglar ve dil, giyim tarzi, sarkilar ve kiiltiirel tarih gibi
kiltlestirilmig alanlarda da sergilenmektedir.

Lapp kimliginin sergilendigi bu tiir i¢ bélgelere oranla kiy1
bolgelerinde ise sinirli bir etnik potansiyelin oldugunu goririz.
Bu potansiyelin gerceklestirildigi alanlar sadece kapali Lapp
topluluklaridir. I¢ bélgelerde etnisitenin toplu bir gekilde sergi-
lenmesi Lapp degerlerinin devamini saglarken, bu tiir davranig
kaliplarinin kiy1 bolgesinde sergilenememesi degerlerin yete-
rince korunamamasini da beraberinde getirmektedir.

Ben ¢alismamda ‘kamusal hayat:’ ve ‘gizli Lapp yasantisin’’
ifade etmek igin etkilesim alani kavramim kullanmayi tercih et-
tim. Ancak, bagkalar kisiler arasi iligkilerin akigkanhgim ifade
edebilecek ag (network) kavramum tercih edebilir. Toplumsal
aglar, niifus igindeki kaynaklar igin yapilan alig-verigin bir sonu-
cu olarak ortaya ¢ikar. Kaynaklar icin yapilan alig-veris faaliyet-
leri akrabalk iligkileri gibi toplumsal yapimn bir pargasidir ve
dilin kullanim gibi gézlemlenebilen bir davramstir. Lapplarin
degisim i¢in sunduklari mallar da etnik problemlerden etkile-
nebilir. Bir Lapp topilumsal aginin olmasi bazi Lapp mallarinin
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sadece Lapplara verildiginin gostergesiyken, bir daha genis bir
kamusal agin olmasi Lapp kimliginin gézard: edilmesine neden
olabilir.

Gerek Norvegliler gerekse Lapplar adeta etnisitenin hig
6nemi yokmusgasina davranirlar, ancak yukarida da sergilendi-
gi gibi kamusal alandaki karsilikl iligkilerde etnisite 6nemli bir
rol oynamaktadir. Bu baglam icerisinde bireyler geleneksel ola-
rak belirlenmis rol kaliplan icerisinde davranirlar. S6zgelimi
Novegli bir tiiccar geleneksel miisteri/tiiccar iligkisini tehdit
edecek bir davramis kalibi sergilemez, ¢iinkii bu kimse bilir ki,
herhangi bir mal talebinde bulunan miisteri gramer hatalan
yapmaktadir. Diger 6nemli bir nokta ise aym etnik gruptan in-
sanlann kurduklan sicak iliskidir. Bir Lapp, cok ender kosullar-
da bir Norvegli ile bdylesine bir sicak iligki kurabilir. Bunu sa-
dece cok iyi derecede Norvegce konusabilen ve fiziksel agidan
tam bir Norvegli gibi gériinen Lapplar yapabilirler. Yukaridaki
tiiccar/miisteri 6rnegine geri dénecek olursak, sdzgelimi tiicca-
rin kizi, tam anlamiyla bir Lapp fizigine sahip olan ve Norveg
dilinde gramer hatalari yapan bir Lapp ile evlenmeyi diisiin-
mez."

Piyasa kosullar1 igerisinde dusiiniirsek piyasaya degisim
amactyla sunabileceginiz mallarin niteligi sahip oldugunuz ye-
rel ve etnik bilgi donanmimina baghdir. Norve¢ toplumuna en-
tegre olmak ise, bu etnik smirlarm disina ¢ikmakla olanakh ola-
bilir.”* Eger bir kimse piyasa kosullarinda pazarlayabilecegi
farkli niteliklere sahipse ve Norve¢ toplumuna entegre olmak
istiyorsa, Norveclilerle daha sicak iligkiler kurmasi1 mimkiin-
diir. Yukarida da ayrintilariyla dile getirdigim gibi, burada so-
zlini ettigim aslinda bir asimilasyon, yani Norveglilestirme sii-
recidir. Lapp topluluklarinin Norvegclilestirilmesi bireysel ola-
rak Lapplarin tek tek Norveglilestirilmesinden daha karmagik
bir siiregtir. Ben sézgelimi yiiz y1l 6nce kendilerini Lapp olarak,

" Kiy1 Lapplari ile evlenen her alti Norvegliden besinin uzak bélgelerden gel-
digi saptanmustir.

1 Bslgeden gog edenler genellikle evli olmayan geng insanlardir, ancak bu go¢
toplulugun bitmesine neden olacak boyutlarda degildir.
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simdi ise Norvegli seklinde tamimlayan gruplarla alan ¢aligmasi
yapmadim. Bu nedenle, bu tiir gruplar hakkinda sadece burada
aktardigim alan c¢alismasindan yapacagim gikarimlarla size bir
seyler soyleyebilirim.

Lapplar ve Norvegliler arasindaki etnik sinirlar, bireylerin
ve gruplarin gindelik davraniglar ve sdylemleriyle yeniden tire-
tildiginden, Lapp kokenli insanlar, kapali bir cemaat orgiitlen-
mesine giderek yapisal diglanmalarindan kaynaklanan olasi so-
runlara cevap ararlar. Fiyordlarda yasayan Lapplar, Norvegli
gogunlukla toplumu tarafindan kurallar1 tammlanan kamusal
alanda varolabilmek icin biiyiik bir gaba harcarlar. Oyle ki, bazi
aileler ¢ocuklarimin Lapp dilini 6grenmesini engelleyecek ka-
dar ileri gidebilmektedirler. Bu durumda ailelerin beklentileri,
Norvegee’yi ¢ok iyi konugan ¢ocuklarina ¢ogunluk Norveg top-
lumu tarafindan yonlendirilecek yaptirimlarin azalmasidir. Di-
ger yandan ger¢eklesmesi muhtemel bagka bir beklenti ise
Lapp etnik aglarinin zamanla zayiflamasidir.

Ancak, kimlik iizerinde etkisi olan unsurlar sadece gériinen
davranig kaliplan degildir. Aym zamanda, i¢ bolgelerde yasa-
yan Lapplarin yagadigi Lapp kimliginin de diger bolgelerdeki
Lapp kimligi uzerinde etkisi vardir. Bu nedenle, kusaklar i¢inde
Lapp dilinin tamamiyla kullammdan kalkma ihtimalinde dahi
goriiniime iligkin fiziksel baz1 6zellikler Lapp kimliginin tama-
muyla silinmesine engel teskil ederler. Kald: ki, i¢ bolgelerdeki
Lapp kiltiirii canhi olarak yaganmaya devam etmektedir.

Etnik kimlikler ¢cok kisa zamanda degigen tasarimlar degil-
dirler. Etnik iligkiler ise, genellikle giindelik hayatta sergilen-
meyen derin catigmalara sahne olabilecek nitelikte iligkilerdir.
Bu ¢alismada benim amagcladifim sey, kurumsal bir nitelige sa-
hip olmayan ancak azinliktaki grubun davramis kalhplarni belir-
leme giiciine sahip olan bir iligki durumunda iki grup arasinda-
ki iligkileri incelemek olmustur. Bu durum adeta bir golge oyu-
nuna benzer. Bireylerin davranig formlarini anlamak, onlarin
tabi olduklan toplumsal degerlerin ve yaptirimlarin haritasini
¢tkarmakla mitmkiindiir. Bu davramg kaliplar iliskide bulunu-
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lan etnik gruptan etkilenilerek olusturulabildigi gibi bundan
bagimsiz da objektif bir sekilde olusturulabilmektedir. Bu ne-
denle, giinliik hayatin rutini kimliklerimizin nasil tasarlanacagi-
m bize dikte eder.

Unutulmamas: gereken bir diger nokta ise Lapp/Norvegli
karsithgini ortaya ¢ikaran unsur, séz konusu yorenin ekolojisi
ve toplumsal yapisidir. Etnik kimliklerin olusumu yerel sartlara
baghdir. Dolayisiyla, Norve¢’in giineyinde bulunan Reindeer
Lapplan ile Norvegli ¢iftciler arasindaki iligki, son derece ken-
dine 6zgil bir niteligi olan etnik bir iligkidir Falkenberg 1964).



Bolim 2

ETNiK SUREGLERDEKI EKONOMIK BELIRLEYICILER

Gunnar Haaland

u makale, Bati Sudan’daki, iki biiyiik etnik

grup olan Fur ve Baggaralar arasinda gbzlem-

lenen, simirlarin korunmasi siireglerini betimle-

meyi ve incelemeyi amacglamaktadir. Temelde
etnik kimliklerin dogas: ve kimlik degisimindeki
belirleyiciler iizerinde tartigilacaktir. Bu tartigma
esnasinda, Bati -Darfur Bolgesindeki asagy vadi
alaninda bir yil boyunca yiiriitillen alan caligmasi-
nin sonuglarndan yararlamlacaktir.

Furlar, Jebel Marra dagin1 merkez alan bolge-
nin yerlileridir (bkz. Harita 1). Kullandiklan dil
Sudan’in bozkir bolgelerinde kullanilagelen diger
dillerle sadece uzaktan ilintilidir (Greenberg
1966). Furlar, yerlesik ¢ifcilerdir; temel gegim kay-
naklan, yagish donemlerdeki dari ekimidir. Fur-
lar'in yerlesim alanlari ise degisen boyutlardaki
koylere boliinmiistiir; bu koylerin barindirdig: nii-
fus ise elli k@yliiden birkag bin koyliiye kadar degi-
sebilmektedir. Toplam niifus ise yarim milyon ci-
varindadir.

Furlar'in topraklari, doguda ve batida, diger
yerlesik ve Rizeigat).

Darfur’da 1916 yilinda kurulan koloni yOneti-
minden 6nce, Fur Bolgesi ve komsu gruplar Fur
kokenli bir sultanin yonetimi altinda idi. Giinii-
miizde ise Sudan hiikiimeti bolgede barnsi koru-
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maktadir. Fur kékenli amirlerden olusan ylzeysel bir hiyerarsik
sistem, Sudan idari sistemine eklemlenmistir. Bu amirler idari
goOrevleri ylriatmek tzere atanmislardir (vergilerin toplanmasi
ve yargisal gorevler) ve séz konusu amirlerin aldiklari kararlar
merkezi hikiimetin onayina tabidir (Barth 1964c).

Baggara halkinin tarihi kdkeni, Sudan’in ondérdinci yizyil-
dan bu yana karsi karsiya oldugu Arap isgali ile siki sikiya bag-
lantihidir. Baggaralar’in iddiasi, kendilerinin Arap isgalcilerin
soyundan geldikleri yolundadir ve dolayisiyla Baggaralar kendi-
lerini Arap olarak gorirler. Siyah derili neslin daha dnceki sa-
kinlerinden kiltirel acidan tamamen farkli olsalar da, fiziksel
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ozellikler s6z konusu oldugunda, Baggaralar’i bu soydan ayris-
tirmak oldukca zordur.

Baggaralar, sigircilikla ugrasan gogebelerdir; ayn1 zamanda
¢ogu, yagish donemlerde, dan ekimi de yapmaktadir. Baggara
halki, bircok kabilesel gruba ayrilmistir; bu kabilesel gruplann
her birisinin genel kabul goérmiig bir topragi (dar) vardir ve bu
gruplar icinde hiyerarsik bir amirlik sistemi gézlemlenmekte-
dir. Baggara halkinin topraklar1 Nil ile Chad Goli arasindaki
alani kapsamaktadir. Yerel Baggara topluluklar iki ile yirmi
arasindaki ¢adin iceren gdcebe kamplarda yagamaktadirlar. Si-
gircihik icin sartlarin elverigli oldugu yagish donemlerde, dar
(toprak)larinda kalmay: tercih ederler. Kurak sezonlar yaklag-
tikca, suya ve ¢cimene duyulan ihtiyag baska alanlara gocii zo-
runlu kilar (Cunnison 1996).

Sayilar1 yaklasik 30,0007 bulan gdcebe Baggara (¢ogunlukla
Beni Hussein ve Beni Helba boylar) kurak donemi Fur ve Bati
Darfur’un algak alanlarinda gegirirler. Kaynaklara erigim konu-
sundaki rekabet iki grup arasinda oldukc¢a diigiik dizeydedir;
bunun nedeni ise, iki grubun farkh ekolojik yasam alanlarin:
kullana gelmesidir. Yagish sezonlarda, Fur halkinin tarimsal fa-
aliyetlerinin biyiik bir boliimiini gerceklestirdigi donemde, sii-
lik ve parazitlerin varlig1 sigircilik ve dolayisiyla sifircilikla ug-
rasan Baggara halki ac¢isindan elverissiz sartlar yaratir. Bu iki
grup arasinda anlasmazlik, kurak donemlerde ineklerin sulan-
mug§ topraklan istilasi ile ortaya ¢ikar; ancak bu fazla iizerinde
durulacak bir nokta degildir ¢iinkii sulamaya dayal tarim halen
¢ok kiigiik bir alanda yapilabilmektedir.

Etnik gruplar ve etnik gruplar arasi iligkiler

Fur ve Baggara halklan yuzyillar boyunca kargihkl etkile-
simde olmalarina ragmen, kiiltiirel agidan farkhiliklarimi giini-
miize dek korumuglardir. S6z konusu bu iki grup, genel yagam
sekli, gecim kaliplari, dil, evlerin mimarisi ve Silahlarin niteligi
gibi acikca gozlemlenebilen kiiltiirel ozellikler ve grup ici basa-
rilarin degerlendirilme kriterleri agisindan farkhlasmaktadirlar.

65



Etnik Gruplar ve Simrlar:.

Fur-Baggara iliskileri, her iki grubun da iiyelerine uygun
kargilikli durum ve mevkiilere iligkin, ortaklaga hazirlanmig di-
zenleme sayesinde yiriitilmektedir. Fur ve Baggaralar Miisli-
man olduklarindan dinsel konularda ortaklasa hareket edebil-
mektedirler. Bir Baggara kurak dénemlerde, Furlar’a ait bir
alanda kamp yapabilmektedir; ancak bu durumda Baggara, ye-
rel Fur kokenli bir seyhin (sheikh ya da omda) yarg yetkisine
tabi olacaktir. Ticari alanda ise, bu iki grubun satiga sunduklari
mallar birbirlerini tamamlayici niteliktedir: Baggaralar pazara
siit ve ¢iftlik hayvanlarim satmak iizere gelirken, Furlar tarim
iirtinlerini satiga sunarlar -ki bu iriinler arasinda dan Baggara-
lar agisindan ¢ok 6nemli bir yere sahiptir. Siriilere iligkin s6z-
lesme Fur-Baggaralar arasinda yiriitiile gelen ticari iligkilerin
bir bagka dayanak noktasidir. Fur halki yasadiklan koylerde si-
gircilikla ilgilenebilirler; ancak ekolojik sartlar yagighh dénem-
lerde bu hayvanlarin kdylerde barindirilmasini tehlikeli kilmak-
tadir. Sigir sahibi Fur ciftcileri agisindan, bu problemi ortadan
kaldirmanin yolu; ineklerinin bakimimi Baggara gdgebelerine
devretmektir, Baggara halki inekleri, kendi siirillerine katip,
onlar yagigh donemlerde kendi darlanina gétiiriirler. Bu siirec-
te ineklerin siitiinden yararlanabilen bir Baggara, bu hayvanla-
rin vahsi bir hayvanin saldirisi veya hastalik sonucu 6limiinden
sorumlu tutulamaz.

Dolayisiyla, Fur ve Baggara halklarimin birbirlerine eklem-
lenmeleri, farkli gecim kaynaklarmma sahip olmalan sonucu,
tirettikleri ve sunduklari mal ve hizmetlerin birbirini tamamla-
mas! temeli iizerine insa olmustur. Bu iki halk, iliski kurduklan
durumlara dair kurallar ve degerler iizerinde anlagmaya var-
muglardir; bununla birlikte diger faaliyet alanlarinda Onemli
farkliliklar halen korunagelmektedir. S6z konusu farklhliklar
sadece tarim ve hayvancilikla ilgili islevsel ayrimlayici 6zellik-
lerle simirl degildir; bu farkliliklar, 6rnegin, dil, akrabalik ve ev-
lilige iligkin kurallar ve misafirperverligin 6nemi gibi daha degi-
sik alanlarda da gozlemlenebilmektedir.

Bu farkliliklarin giliniimiize dek korunmasinin nedeni ola-
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rak, bu makalede one siiriilen tez, etnik gruplara iiyeli§in ve
aktorler aras1 kurulagelen iligkilerin, Fur ve Baggara etnik ka-
tegorilerine aidiyet ¢er¢evesinde tanimlanmasidir. Kurulan ilis-
kiler, kisiler arasindaki kategorik bir kutuplagma ile sekillen-
mistir. Bu kategorik kutuplagma ise, kisinin kendisi gibi olanlar
(ki burada kisi, hayatin tim faaliyet alanlarini1 kapsayan iligkiler
kurabilir) ve kendisinden farkli olup, farkli degerler sistemine
sahip olanlar (ki burada kurulagelen iligkiler sadece belirli ig
alanlan ile kisitlidir) arasinda gozlemlenmektedir. Bu kimlik-
ler, kolaylikla ayrigtinlabilen bir¢ok o6zellik araciligi ile disa vu-
rulmaktadir: camur ve samandan yapilan kuliibelerden olusan
koylere kargihik biyiik bir daire i¢inde yer alan hasirdan gadir-
lar; Arapga’ya karsihik Fur dili; Baggara mizragina karsihk zip-
kin. Makalede savunulan, etnik kimlikler arast gézlemlenen bu
kutuplagmanin, kargihkli etkilesim tizerindeki kisitlamalari be-
raberinde getirdigidir. Bu kisitlamalar Fur ve Baggara halklan
arasindaki kiltirel farklilagmanin korunmasinda ¢ok 6nemli
bir yere sahiptir, giinkii bu kisitlamalar etnik gruplar arasi ku-
rulagelen iligkilerin sadece belirli bir faaliyet alanim1 kapsamasi-
na neden olmaktadir. Diger faaliyet alanlarna iliskin farkhlik-
lan diizenleyen kural ve degerler sistemi, bu iki etnik grup ara-
sindaki iligki alanlanm kapsamamaktadir; dolayisiyla bu konu-
da bir diizenleme yapilmamstir. Hem Fur hem de Baggaralar
tarafindan genel kabul goren kural, bir kisinin davramglarinin
kendi ait oldugu etnik grubun degerlendirme Olgiitlerine gore
yargilanmasidir.

Kimlik degigtirme strecleri

Her iki gruba da aidiyet sadece dogum ile ger¢eklesmez;
aidiyet siirecinde belirleyici olan bir dier etken de baska grup-
lara uiye olan kisileri gruba dahil etme siirecidir. Bundan sonraki
boliimde, kigilerin Fur yerel toplulugundan koparak Baggara
topluluguna dahil olma siireglerinin temel belirleyicileri incele-
necektir. Bu siireglerin nasil ve ne sekilde Fur ekonomik sistemi-
nin kendine 6zgii dogasi ve Darfur bdlgesinde siircihga iligkin
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ekolojik kisitlamalarla ilintili oldugu anlatilmaya galisilacaktir.

Ele alacagimiz ekonomik sistem, makalemizde, degerlerin
dagilimindaki alternatif stratejiler dizisi olarak betimlenecektir.
Boylesi bir yaklasim temelde, ekonomik birimler, bu birimlerin
degerleri dagitma sekilleri ve degerlerin iiretildigi ve degistiril-
digi kurumsal mekanizma iizerine odaklanacaktir.

Fur halki arasinda her yetigkin birey, kadin ya da erkek,
ekonomik bir birim olarak degerlendirilmektedir.! Evlilik akti
aileye Ozgii bir tek diizenleme getirmez; halen esler farkh iki
yonetim birimi olarak varliklarini siirdiirmektedirler. Otlaklari-
mi ayirarak yararlanma hakkina sahiptirler, iiretimlerini birbirle-
rinden ayn olarak planlarlar, triinlerini ayr1 alanlarda depolar-
lar ve iriini birbirlerinden bagimsiz olarak dagitirlar. Evlilik
aktinden dogan eslerin birbirlerine karsi tek ekonomik yiikiim-
liliikleri, kadinin kocas igin (kendi stogundaki danidan ayira-
rak) yulaf lapasi ve bira yapmasi, kocanin ise karisi1 ve ¢ocuklari
icin yilda bir defaya mahsus olarak kiyafet almasidir. Ayrica ka-
din ¢ocuklarim beslemek i¢in dar yetistirmekle de yiikiimlidiir.

Fur yerel toplulugunun bir iiyesi olarak kabul edilen herke-
sin topraga erisim hakki vardir. Toprak yerel bir seyh tarafin-
dan yoénetilmektedir ve topluluk iiyelerine ihtiyaclar oraninda
dagitilmaktadir. Kullanim hakk (usufruction) ise sadece topra-
gin ekilip bicildigi siire boyunca taninmaktadir. Birkag yil ekil-
dikten sonra dinlenmeye birakilan toprak iizerinde ciftginin ar-
tik hi¢bir hakki bulunmamaktadir; toprag: tekrardan dagitma
hakki ise seyhe aittir. Ciftcinin topragini dogrudan devretme
hakki yoktur.

Furlar arasinda her yetiskin, ¢iftcilik icin gereken kaynakla-
ra sahiptir: topraga ulagim ve kendi ¢aligma yetisi. Bu kaynakla-
rn yonetimi ise gorece daha kolaydir. Tarimsal iiretimin biyik
boliimii, 6zel tiketim amach ekime ydnlendirilmistir. Dan ise
en onemli irin olup Fur halkinin beslenmesinin temelini olug-
turan yulaf lapasi ve bira iiretiminde kullanilmak iizere yetistiri-

' Fur ekonomik sisteminin daha ayrintili bir incelemesi ve bu sisteme dair bel-
geler igin, bkz. Barth (1967 a).
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lir. Bircok kurumsal kural, takas siirecinde degerlerin degistiril-
mesi yolunda olasiliklar ve kisitlamalar getirmistir. Nakit para
karsihiginda yulaf ve bira satis1 utanma duygusu ile ilintilendiri-
lerek kisitlanmugtir. Bira-eglence kurumu ise 6te yandan, bira-
mn is kargiligi elde edilmesi olgusuna izin vermektedir. Bira ik-
rami karsibginda komsularin dan tarlasimi yabani otlardan te-
mizlemesi istenebilir. Pazar kurumu ise, nakit para karsih§inda
tarim iriinlerinin (sogan, domates, bamya, dari, limon), nalbant
tiriinlerinin ve ithal iiriinlerin (et, siit) takasim saglar. Topraga
iligkin haklarin niteligi nedeniyle toprak karsih§ para saglamak
imkansizdir. Para karsihg i§ yapmak da simirlandinlmgtir, ¢lin-
kii para igin ¢aligmak utanilacak bir davramstir. Baghk parasinin
kurumsallagmas1 ise nakit paranin ese donismesine izin ver-
mektedir. Bunun diginda para hac (haj) ve bayramlar (karama)
icin harcandiginda toplumsal bir degere doniistiiriilebilir.

Bir Fur, tiiketim ihtiyaclarini karsilamak icin kaynaklarim
bu kurumsal c¢erceve icinde yonetmek durumundadir. Bu ger-
ceve icinde olasi goziiken diger deger degisimi stratejileri diag-
ramda gosterilmektedir (Bkz. Sekil 1).

Bu sistem, bir degerin degisim sekilleri tizerine kisitlamalar
getiren ¢cok merkezli bir sistemdir. Burada dikkat edilmesi ge-
reken bir nokta, mallarnn ve degerlerin déniigiimiiniin kargihikh
olarak gerceklesmemesidir. Bunun anlami ise mallarin ve de-
gerlerin birbirlerine kiyasla takasa tabi tutulmamasidir; yani yu-
karida genel hatlan ile anlatilan bu degerlerin birbirlerine ki-
yasla degerleri konusunda bir fikre sahip olmak olas1 degildir.
Bu sistem igerisinde sadece iki yatinm alam vardir. Bu olasilik-
lardan ilkinde, ev sahibi, dan yetistirir, bira yapar ve evinde bi-
ra sundugu bir eglence diizenleyerek mevcut ig giiciinii hareke-
te gegirir. Ancak bu sektorde, i giciinin verimi biiyiik bi-
ra-partilerinde yatirnmin kdrin sinirlayici niteliktedir. Diger ya-
tirim olasiligy ise sigirciiktir. Sigircilik, sermaye birikiminin tek
yoludur ve buzagilar s6z konusu oldugunda da kér saglayan bir
yatirim geklidir. Bu yatinmin karlihik oram, diger etkenlerin ya-
m sira, yagmurlu dénemlerde, ineklerin bulunduklan yerlerde

69



Etnik Gruplar ve Sinirlarn

Yerel Zaman

S ae—

. Bayram
TOKETIM

Hac

N S ,
N\ A y

$ekil 1. Agagdi vadi bolgesinde yasayan Fur giftgilerinin Gretim ve pazar iligkilerini
pazar iligkilerini gésteren diyagram. Kalin gizgiler akig yonund gésterir noktali
cizgiler ise farkl ekonomi alanlanm gésterir.

nasil ve ne kadar biiyiidiklerine siki sikiya baglidir. Bu neden-
ledir ki, cogu Fur cift¢i sigirlarini bir Baggara’ya emanet etmeyi
tercih eder. Bu ise olukga riskli ve tehlikeli bir diizenlemedir;
cinkii Fur ¢iftgisi agisindan olasi kayiplarin Baggara ¢obanin
sorumlu tutulamayacagi nedenlerden mi yoksa ¢cobanmin sigirlan
sahibinin izni ve haberi olmaksizin sattigindan mu ileri geldigini
bilmek oldukg¢a zordur. Fur'un sigirlarina yaptiga yatinnm arttik-
¢a, sigirlarim bir Baggara’ya emanet ederken aldig risk de o
oranda artmaktadir. Beg siginn degeri toplam 40-50 Ingiliz
Sterlini civarindadir ki, bu da 6nemli miktarda bir paradir. Do-
layisiyla Fur ciftcisi bir ikilemle kars1 karsiyadir: Bir tarafta si-
girlann ¢iftlik arazisinde kaldiklan takdirde biyiiyememe tehli-
kesi, bir tarafta ise Fur ciftci ile Baggara ¢oban arasindaki an-
lagmadan dogan riskler.

Sigir sahibi ciftcilerin bu durumda ¢ogunlukla tercih ettikle-
ri ¢bziim ise, bes-on inege sahip olduklarinda gégebe diizene
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gecmektir (Haaland 1968). Bu celiskili bir tercih gibi goziik-
mektedir: En varlikh ciftciler en alt katmandaki gécebelere do-
niigiirler. Gogebe olarak sahip olduklan tiiketim seviyesi ise -
tiketim mallarina bigtikleri deger acisindan- ciftciyken sahip
olduklan tiiketim seviyelerinin ¢ok gerisinde kalacaktir. Ancak
bizim iddiamiz, bu tercih modelinin mantiksallifinm, ekonomik
sistemin ¢ok merkezli yapis ile agiklanabilecegidir.

Yerel toplulugun bir iiyesi olarak, bir kdylii otomatik olarak
topragi kullamim hakkina sahip olacaktir. Dolayisiyla, bir Fur,
diger deger kaliplarina gorece olarak salt topragin degerini ay-
nigtirma olasilifina sahip degildir. Bu nedenledir ki, ¢ift¢i kal-
makla gocebe olmak arasindaki tercih, sermaye birikimini top-
rak ya da sigir aracilifi ile yapmak gibi bir tercih degildir. Bura-
da yapilacak tercih, sigirciikla ugrasmak yani gogebe olarak ve
bunun beraberinde getirdigi tiiketim seviyesi diisiik bir hayat
yasarken sermaye artigini emniyete almak ya da ciftgi olarak ya-
samaya devam etmek, yani tatminkar bir tiketim seviyesi ile
yasarken biriktirilen sermayenin her an kaybedilme riskini goze
almak arasindadir. Sigirciliga iligkin sermaye 40-50 Sterline
ulastiginda, Furlar tarafindan ilk alternatif tercih edilmektedir.

Sezonluk gogten yana secimini yapan acemi gogebenin hesa-
ba katmasi gereken hem sigircilik ve hem de dari ekimi igin ha-
va sartlarinin farkli bolgelerde nasil olacagidir. Siirti kiicildiik-
ce tarim ile ilgili olanaklar daha ciddi sekilde degerlendirilmek-
tedir. Beg ya da on ineklik bir siiriiden elde edilecek gelir ¢ok
kisithdir ve bu nedenle de gogebe halen biiyiik oranda tarima
bagimli durumda olacaktir. Bunun anlami ise sifir sahibi
Fur’un yagmurlu dénemlerde Baggara topraklarina go¢ edeme-
yecegidir, ¢linkii dan ekimi igin sartlar bu bolgede elverisli de-
gildir. Dolayisiyla, Fur gocebeler Fur topraklarimin yiiksek
kumlu alanlarina dogru gog ederler, ciinkii burada hem algak
alanlardaki ¢iftlik arazisine oranla siirlar1 kaybetme riski daha
azdir, hem de buradaki dar1 ekimine iligkin sartlar Baggara top-
raklarindan daha iyi durumdadir. Ancak siiriisiindeki hayvan
sayis1 ¢ogaldiginda, gogebe, siiriisiiniin refah ve saghgina iligkin
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kararlar1 daha c¢ok dikkate alabilir. Yirmibes inek civarinda bir
stiriiye sahip oldugunda dan ekimine bagimh olmasim gerekti-
ren durum ortadan kalkmg olacaktir ve dolayisiyla yagish do-
nemlerde Baggara topraklarina gog etmeyi tercih edecektir. Ki-
saca Ozetlersek, bagarili bir ekonomik kariyer 6nce kdyde Fur-
lar arasinda baglar, daha sonra Fur topraklarinda gogebelik
seklinde devam eder ve sonunda uzun yagish sezonla birlikte
Baggara alanina go¢ edilmesiyle sona erer.

Gogebeligin, yukanida betimlenen ilk d(")rieminde, Fur ko-
kenli gocebe kendi topraklarindan gelen diger gocebelerle bir
arada konaklar. Ancak, kamptaki siiriilerin farkl oranlarda bii-
yiimesi sonucu goége dair anlagsmazhklar kisa zamanda dogar.
Siirii sahibinin, yagish donemlerde Fur alaninin disina gog ede-
bilecek kadar cok sigira sahip oldugu anda ise, kritik bir durum
ortaya ¢ikar. Eger bu uzun gogii goze alirsa, Fur dilini konusan
gocebelerin kampinm birakmasi ve Arapga konusan Baggara go6-
¢ebelerinin kampina dahil olmaya ¢aligmas1 gerekecektir. Bu
stiregte ise ¢ocuklar, Fur dilini degil Arap dilini 6grenerek bii-
yuyecek ve dogal olarak da Baggara toplulugundan kendilerine
eg segeceklerdir. Her yi1, Bat1 Darfur’un asag: bolgelerinde ya-
sayan toplam nifusun yiizde biri koylerini birakarak, gocebe
olarak hayatlarina devam etmektedirler. Bu grup arasinda ba-
sarisiz olanlar, toplulugun iiyesi olarak kabul goérdiikleri koyle-
rinde yeniden yerlesik diizene gegseler de bazilan da kayda de-
ger biyiikliikte bir siiriiye sahip olmay: bagaracaklardir ve ¢o-
cuklan artik Fur kiltiiriini égrenmeyecektir. Bu son grup, ye-
rel Fur soyagacinda kaybolan ¢izgileri olusturacaktir.

Dolaysiyla, gocebelige gegis siireci, Fur yerel toplulugun-
dan soyutlanarak Baggara topluluklarina eklemlenme siireci-
dir. Ancak, hangi asamada kimlik degisimi gerceklesmektedir?
Bir Fur ne zaman Baggara olur? Gogebelige gectigi anda mi?
Baggara kampina dahil olacak kadar ¢ok sigira sahip oldugun-
da m1? Yoksa etnik déniigiim siireci sadece, Fur kiltiirini 6g-
renmemis ve Fur toplulugunun tyesi olarak kabul edilmeyen
gocuklar: araciligy ile mi tamamlanan bir siirectir? Bu sorunsah
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¢ozmek igin etnik kimlik degisiminin dogasin belirlemek ve et-
nik siniflandirma i¢in kullamlagelen ol¢iitlere deginmek gerek-
mektedir. Bunu, uzun siiren bir kisilik degisim siireci olarak ele
alip sosyalizasyon mekanizmalarim1 mi incelemek daha dogru
olacaktir? Yoksa, gogebelerin kiiltiirel birikimlerine bakmak ve
bu birikimi yerlesik Fur ve Baggaralarinki ile kiyaslamak mi
daha yerinde olacaktir? Yoksa yapmamiz gereken, gogebe Fur-
lar’n, bagkalari tarafindan ne sekilde kategorize edildiklerini
ve bu kategorizasyon i¢in nihai olgiitlerin neler oldugunu mu
kesfetmektir? Bu sorunsallar, gocebeliin bazi sonuclarinin da-
ha detayl analizi cercevesinde tartisilacaktir.

One siirdiigiimiiz iddia, Fur ve Baggara kimliklerinin farkli
deger standartlan ile iligkilendirildigidir. Bu farkliliklarin bazi-
lari, yerlesiklik ve gogebe hayat sekline iligkin, mal ve faaliyet-
lerin farkli farkli degerlendirilmesi ile agiklanabilir -yukarida
da belirtildigi gibi, Furlar tercihlerini koy hayatindan yana,
Baggaralar ise gogebelikten yana yapmuslardir. Ote yandan, sa-
yet bir Fur yeterince sigir birikimine erigebilirse, er ya da geg,
sahip olabilecegi en iyi degerin gogebelige gecmek oldugunu
anlayacaktir. Bu sec¢imin anlami ise Furlar arasindaki diger
mevcut degerlere erisimin artik olanaksiz oldugudur. Furlar’in
deger bicme standartlarina gore, bir gogebenin tiiketim modeli
bir koyliniinkine oranla oldukca disiik diizeydedir: Gocebe
hayata yeni ge¢mis bir Fur, "Diin siit, bugiin siit, yarin siit; bu
hi¢ hog degil" seklinde yakmabilmektedir. Bunun anlamu ise, bi-
ranin siite tercih edildigi, ancak bir gécebenin biray: karsilaya-
mayacagidir. Fur gocebeleri arasinda sikca duyulan bir bagka
yakinma konusu da, yerlesik Furlarin yasadigi daha genig ve
konforlu kulitbelere kargin kendilerinin yasamak zorunda ol- -
duklarn elverigsiz kiigiik ¢adirlardir. Tiim bunlarin yani sira, bir
gogebenin, koydeki danslar, bira eglenceleri ve diger kutlama-
lara katilma olanagi da yoktur. S6z konusu bu kisitlamalar, bir
Fur’un gogebe hayati sectiginde karsisina gikacak sorunlardir.
Eger deger sekillerinden birini, sigirlarim ¢ogaltmay: segerse,
diger mallardan saglayacag: yarar ve tatmin oram diismek du-
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rumunda kalacaktir. Furlar'in kendi standartlarina gore deger-
lendirildiginde, sermaye ve refah birikimi agisindan bir gocebe,
koyliilerden daha bagarili sayilmaktadir. Ote yandan belirtilme-
lidir ki bir gocebe, yerine getirmesi gereken gdrevler acisindan
koyde siirdiirdiigii hayatina oranla ¢ok daha elverissiz konum-
dadir. Yukarida anlatildify sekliyle, Fur standartlan cercevesin-
de gocebe hayatin kazandirdiklarinin ve kaybettirdiklerinin de-
gerlendirilmesi; bir gogebenin, kendi tiyesi oldugu grubun stan-
dartlarina bagini devam ettirmeyi mi yoksa Baggara kimligini
benimseyerek bu kiiltiiriin standartlarina gére degerlendirilmeyi
mi tercih edecegi sorunsalinin kesin cevabini verememektedir.

Gogebe kampinda siirdiiriilen hayat, koydekinden tamamen
farklidir. Bir gécebenin tiim ilgisi, ge¢im kaynagi olan sigirlar:
iizerinde toplanmustir ve bu ¢esit sermayenin, yonetimi, yerlesik
Fur ciftcilerinin sahip olmadifi bir Onsezi gerektirmektedir.
Dolayisiyla, hayvancilifa dayali gegim, birikim ve yatirnm konu-
larinda farkl bir yaklagim gerektirmektedir. Gdgebeligin getir-
digi kaynagmis yasam sekli uzun erimli bir planlamay: zorunlu
kilmaktadir; bu unsura, parcaciklara ayrismus sekilde o6rgiitlen-
mig olan k&y toplumunda rastlanmaz. Betimledigimiz bu farkl
kosullar, gocebeler ve yerlesik diizende yasayanlar arasindaki
temel deger farkliliklarim olusturmaktadir. Dolayisiyla, gécebe
yasam tarzinin getirdigi ve gerektirdigi uygulamalarin er ya da
geg, bir gdcebenin Furlara ait degerler sistemine olan baghiligini
azaltacagl sonucunu gikartabilir miyiz? Elimizdeki diger etnog-
rafik 6rneklere ait karsilastirmalr biigilerin bu soruya sunacag:
yanit olumsuz olacaktir. S6z konusu kosullar her zaman bir kim-
lik degisimini beraberinde getirmez. Cok farkli yasam alanlarin-
da hayatlarim strdiiriip, en az yerlesik ve gocebe Furlar'in hayat
tarzlarindaki koklii degisiklikler kadar farklilagabilen ancak bir-
liklerini koruyan etnik gruplar mevcuttur. Bu duruma ornek
olarak Arap gocebeleri, ciftgileri ve sehirlileri verilebilir.

Ancak vurgulanmasi gereken diger bir nokta ise gocebe ha-
yat1 benimseyen bir Fur’un, kendisini yerlesik bir Furdan tama-
men ayrigtiracak birgok sosyo-kiiltiirel ¢zellik ortaya koydugu-
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dur. Ornegin, giftcilikle ugrasan Furlar arasinda, kar ve koca
ayn birimler olarak hareket ederken, gocebe Furlar kaynaklari-
n birlestirirler ve kurduklamn aile yapis1 Baggara aile yapisina
benzerlikler gosterir. Evli ¢iftler arasindaki iliskiler agisindan,
gocebe Furlar ile Baggaralar arsindaki bezerlikler gogebe ve
yerlesik Furlar arasinda gozlemlenen benzetliklerden cok daha
fazladir. Ancak bu toplumsal diizenleme sekillerini, bir kiginin
Fur ya da Baggara olarak siniflandirilmast igin yeterli bir kistas
olarak betimleme hakkina sahip miyiz? Sayet bu hakka sahip-
sek, aile kurmus ve gogebe hayata gegmis bir Fur'un Baggara
olarak simiflandirilmasi1 gerekmektedir. Boylesi bir bakig acisi
ise, sosyal yapidaki benzerliklerin, Fur’un evlilige iliskin Bagga-
ra fikirlerini benimsemesi sonucu olustugu varsayimu iizerine
kurulacaktir. Bizim iddiamuz ise, aile yapisindaki bu degisikligin
kiiltiirel ogeleri dikkate almayan alternatif bir varsayim ile
agiklanabilecegidir (Barth 1968, Haaland 1968). Hayvanciliga
dayali gogebelik, orgiitlenme sorunlar yaratarak, Fur modelin-
de gozlemlenen bireycilige dayal aile seklini gecersiz kilmakta-
dir. Siriiniin gidiilmesi ve sagiimasi gerekmektedir, siitiin uy-
gun sekilde saklanmasi ve satiimasi, ayrica yeni otlak ve kamp
alanlarinin belirlenmesi ve yagmurlu dénemlerde darn ekiminin
yapilmasi sarttir. Bu faaliyetierin ¢cogunu es zamanh gergekles-
tirme zorunlulugu vardir. Dolayisiyla sigircilikia ugrasan eko-
nomik birimler tek bir sahis iizerine kurulamaz; bu ekonomik
birimler en az iki kisiyi icerecek sekilde érgiitienmelidir. Ote
yandan, Furlar arasinda gozlemlenen kari-kocanin ekonomik
hayattaki ozerkligi esler arasindaki is birligine engel olustur-
maz. Ailenin gecimi dari ekimine dayandig siirece kaynaklarm
birlestirilmesi ile saglanacak ekonomik bir ek yarar s6z konusu
degildir; tiretim agisindan eslerin birlikte ya da ayr1 ¢alismalan
farkli sonuclar yaratmayacaktir.

Ancak herhangi bir Fur, gé¢ebe hayatini benimseyerek geci-
mini daha karmagik bir tiretim siireci iizerine kuracaktir. Sayet
esler ortak, tek bir ekonomik birim igerisinde ig boliimii tizerin-
de anlagirlarsa, saglanacak ekonomik yarar ¢ok bilyiikk oranda
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artacaktir. Aile kurumunun bu sekilde orgiitlenmesinin gécebe
Furlar -arasinda ortaya ¢ikmasi, kaynaklarin birlestirilmesi ile
giivence altina alman karsilikhi gikarlar ile agiklanabilir; bagka
bir deyisle, bu tipte bir aile yapis1 Baggara gogebeleri olsun ol-
masin otaya ¢ikacaktir. Sosyal yapilarda gozlemlenen acik ben-
zerlikler etnik simiflandirma igin bir kistas olarak kullanilamaz,
giinkii bu benzerlikler ekolojik sartlarin kisitlayici etkileri dola-
yis1 ile yaratilmigtir.

Gogebe Fur halkinin kampini inceledigimizde, bu kampi
Baggaralar’a ait bir kamptan ayrigtiracak agik¢a gozlemlenebi-
lir cok az kritere rastlaniz. Cadirlar ayn1 hasirdan yapilmig ve bu
kamplar tipk: Baggaralar’a ait kamplardaki gibi dairesel bir ge-
kilde diizenlenmigtir. Kamptakiler, Baggaralar’in kullandiklari-
na benzer arag ve geregleri kullanirlar. Dolayisiyla, gocebe Fur
halkinin kimligini Baggaralardan ayristirici bir unsur bulunma-
maktadir (ancak Furlar yeni go¢ etmis Fulani gocebelerinden
kolayca aynstirilabilmektedirler). Fur kimligi sadece, giinlik
konugmalarda Arap dili degil Fur dili kullanildiginda agik¢a be-
lirlenebilir. Hangi topluluga (Arapga: gabila) ait olduklari so-
ruldugunda ise gogebeler kendilerini Fur olarak tanimlayacak-
lardir. Zaten benim de gogebe Furlar’in varligindan haberdar
olmam, rehberimin bana bolgedeki gocebe Furlar’i ziyaret et-
mek isteyip istemedigimi sormasi ile gerceklesmistir.

Dolayisiyla, gézlemlenebilir kiiltiirel 6zelliklere dayanarak
gocebe Furlar ne tam Fur ne de tam Baggara olarak tanimlana-
mamaktadirlar. Go¢ebe Furlar, iki etnik grubun da 6zelliklerini
aymi anda tastyan, arada bir grup olarak kargimiza gikarlar. Sa-
yet bu kiiltiirel 6zellikler, bir siniflandirmanin temelini olustu-
racaksa, bu grubu gecis evresindeki bir kategori olarak betimle-
mek yerinde olacaktir. Ancak gocebe Furlar, hem kendileri
hem de digerleri tarafindan boylesi bir kategoriye ait olarak ta-
nimlanmiglar midir? Daha 6nce de belirttigimiz gibi, bu grup
kendisini Fur olarak tanimlamaktadir. Ancak "Fur" kimligi on-
larin giincel simiflandinlmalarina her zaman uygun degildir; ya-
ni bu kimlik onlarin Fur veya Baggaralar ile gelistirdikleri ilis-
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kiler esnasinda farkli bir kategori olarak kargimiza cikabilir.
Ornegin bir Baggaraya ait oldugu grup soruldugunda kendisini
Baggara olarak tammlamayacak; Rizeigat veya Beni Helba gibi
bircok Baggara asiretinden birinin ilyesi oldugunu vurgulaya-
caktir. Bu baglamda, "Fur" ifadesi, "Rizeigat" veya "Beni Helba"
ile ayn1 degere sahiptir. Bu deyim, kiginin atalarina iliskin bir
anlamu ifade etmektedir. Bir Fur gocebe kendisini bir Rizeigat
olarak géremez ciinkii babasinin Fur oldugu herkes tarafindan
bilinmektedir. Bir gocebenin Fur olarak adlandirilmasi, onun
toplumsal olaylara katiliminin, sadece Fur kimligine ait bir kisi-
ye uygulanan deger ve kurallar ile sekillenecedi anlamina gel-
memektedir. Bu unsur, etnisiteye sosyal drgiittenmenin belirle-
yicisi, ayni etnik kimlige sahip olanlar ile olmayanlar arasinda
gelistirilen iligkileri betimleyen bir simflandirma olarak yakla-
sildiginda, etnik simflandirma agisindan ¢ok hassas bir kriter
olarak karsimiza c¢ikar. Bu bakig agisindan, gégmen bir Fur;
toplumsal olaylara katiiminin nasil betimlendigine, hangi sta-
tilerin verildigine ve toplumsal rollerin yiiritiilmesinde hangi
standartlara gore degerlendirildiine bagli olarak; ya Fur ya
Baggara ya da ayr bir kategori olarak smiflandirilacaktir.

Yerlesik diizenin dyeleri ile yiriitillen islemlerde, go¢men
bir Fur, Baggara kokenti biri ile eg uygulamalara tabi tutulmak-
tadir. Pazara iligkin iglemler agisindan, sosyal konum; yani go-
cebe bir Fur ya da Baggara olmak, yerlesik Furlar ile kurulan
iliskilerde fark yaratmaz. Buna ek olarak, gocebe bir Fur, Bag-
garalar'm yerlesik Furlar ile yagadiklari sorunlara benzer so-
runlarla yiizlesmek durumundadir; bu problemler de genellikle
ineklerin sulanmis topraklardan uzak tutulmas: ile ilgili prob-
lemlerdir. Ancak burada belirtilmesi gereken nokta, bu benzer-
liklerin, ayni etnik kimlige sahip olmaktan degil, hayvancigin
uygulamadaki sonuglarindan kaynaklandigdir.

Iki farkli etnik grup olarak Fur ve Baggaralar farkh degerle-
re sahiptirler ve davranislarinin aymi kriterler gercevesinde de-
gerlendirilemeyecegini kabul etmislerdir. Bu durumda, Fur ve
Baggara etnik gruplarninin, gogebe bir Fur'u ne sekilde simiflan-
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dirdig1 en acik sekliyle, gocebe Fur’un davranislarinin bu grup-
lar tarafindan degerlendirilmesi siirecinde kullamlan standart-
lar cergevesinde ortaya ¢ikacaktir.

Eger gocebe Furlar, Fur kiiltiiriiniin standartlan cergevesin-
de degerlendirilirse, Baggaralar ile kendi aralarinda rol farkli-
lagsmasi1 ve ayrismasi olacag: beklenmektedir. Buna ek olarak,
Fur kimliginin kolayca ayngtinilabilir kiiltiirel 6zellikler ile diga
vurulacagl da beklenmektedir. Ancak, daha 6nce de belirttigi-
miz gibi durum hi¢ de boyle degildir: Fur gb¢menlerin ait ol-
duklan kéken, sadece, kullandiklan dil gibi, bir gecede degisti-
rilemeyecek aligkanliklar s6z konusu oldugunda kesfedilebilir.
Sosyolojik agidan, toplumsal rollerin yerine getirilmesindeki
farkhiiklar ¢ok zor aynstinlabilir. Bunun anlamui ise, gogebe
Furlar'm Baggaralar ile aym toplumsal rol sinirlamalarina tabi
oldugudur; yani gocebe Furlar Baggara etnik grubunun iiyesi
gibi simiflandinilir ve onlarn bu sekilde degerlendirilmesi tama-
men Baggara kiiltiriiniin standartlan cercevesinde gerceklesir.
Bu durum, yeni kurulmug gégebe Furlar’m kampini ziyaret etti-
gimiz sirada, Fur koékenli yardimam ve Fur kéyiinde yagayan
rehberim arasinda gegen saptamalar ile ilk olarak acgikliga ka-
vusmustu. Bir Baggara kampini ziyaretiniz sirasinda misafirper-
verligin ne kadar 6n planda oldugunu gézlemleyebilirsiniz; size
hemen gay sunulur ve cémertge ikram edilir. Iginde bulundugu-
nuz ortam gergin degildir, Baggaralar yabancilara karg giiven-
lidir, sohbetin ilerlemesi de o derece kolaydir. Fur toplulugun-
da da benzer misafirperverlige iliskin séylemler vardir; ancak
yabancilar ayni giivenle ve samimiyetle karsilanmaz. Furlar ta-
nimadiklarn insanlara kars: siiphe ile yaklasirlar ve ¢ekingenlik-
lerini yenip konugmaya baglamalan icin biraz zaman gecmesi
gerekmektedir. Dolayisiyla, misafirperverligin diga vurumu soz
konusu oldugunda, Furlar ile Baggaralar arasinda niteliksel bir
farklihk vardir. Gégebe Furlar'm kampinda deneyimledigimiz
kargilama ise Baggaralar’mkinden daha ¢ok Furlar’m karsilama
sekillerine benzemekteydi. Cay hemen sunulmamigti, sohbet
zor ilerlemekteydi, bir kése siit ise ancak bir siire sonra ikram
edilebilmisti. Kdye geri donerken, iki yol arkadasimin da goge-
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belerin davranislari konusundaki yakinmalart ortakti: "Bir go-
¢ebenin bizi bu gekilde agirlamamasi gerekirdi." Bagka bir de-
yigle, gocebelige ge¢mis bir Fur, tamamen Baggaralar’a 6zgi
misafirperverlik kriterleri ¢ercevesinde degerlendirilmekteydi,
kendi kékenine iligkin Fur standartlar cergevesinde degil.

Yukarida aktardigimiz deneyimin, Fur ve Baggaralar arasin-
daki kategorik kutuplagmanin 6énemli bir noktasina 6rnek oldu-
gunu iddia edebiliriz: gegimini gogebelikle saglayan biri Bagga-
ra olarak siniflandiriimaktadir; yani Baggara halkin bir iiye-
siymiscesine davranmasi beklenir ve davranislar1 Baggara ko-
kenliymiscesine degerlendirilir. Fur dilini konugmasinin tek an-
lamu ise ciftcilerle kurdugu iliskinin daha kolay olmasidir. G6-
cebelige gegmis bir Fur'un kdy halki arasinda halé yakinlar ve
akrabalar vardir; ancak akrabalik iliskileri eskiden oldugu ka-
dar siklikla harekete gegcirilememektedir ve akrabalik sadece il-
gili koylilerle kisith alanlarda kurulan iligkilerde anlam kazan-
maktadir. Gogebeligin tersine ¢evrilemeyen bir tercih olmama-
s1 (gogebeligi benimsemis bir Fur eger ciftcilige geri donmek is-
terse yeniden yerel toplulugun bir tiyesi olarak goriilecektir) bu
saptama ile c¢elismemektedir. Gogebeligi benimsemis bir
Fur’un elinde bir Baggara’nin sahip olmadif bir kaynak vardir;
ancak bu kaynak gécebe oldugu siirece kullanabilecegi bir kay-
nak degildir. Bu, onun Fur kiiltiiriini bilmesinden ileri gelen ve
gbcebe olarak yaptig: faaliyetleri etkilemeyecek nitelikte bir
kaynaktir. Fur kokenli olmak, gogebelikte basarisizliga ugranil-
diginda yerel topluluga geri déniisii kolaylastiran bir unsurdur;
ancak bu unsur, gocebe yasamu siirdirildiagii siirece Baggara
olarak degerlendirilmeye mani degildir.

Eger, gocebeligi benimseyen bir Fur'un toplumsal bakis ag1-
sindan nasil simflandirilacagr sorunsalina, bizzat aktérlerin
kendi smiflandirmalan ile yaklasirsak smmiflandirmaya iligkin
zorluklarn iistesinden gelebiliriz. Konuya bu perspektiften yak-
lagtigimizda, bir Fur, gogebeligi benimsedigi anda Baggara gru-
bunun iiyesi olarak kabul edilir. Cevresi ‘tarafindan Baggara
olarak tanimlanir ve toplumsal olaylara katilimi, Baggara asi-
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retlerinin iiyelerine uygulanan aym kurallar ile belirlenir. Bu
yaklasim, etnik kimlik degisimini kigilik uyumu ile agiklamaktan
dogan psikolojik sorunsallar1 ortadan kaldirmaktadir. Elbette ki
bu sorunsallar 6nemli ve ilgingtir; fakat bizim iddiamiz, etnik si-
niflandirmanin orgiitlenmeye iliskin sonuglarinin ancak aktérle-
rin psikolojik yapilarinin tamamen dislanarak incelenebilecegi-
dir. Bir Fur’'un gocebeligi benimsedigi anda kisiligini degistir-
memesi ve bazi durumlarda Baggara halkinin bir tiyesi gibi dav-
ranamamast, onun toplumsal gorevlerini yerine getirirken Bag-
gara standartlan cergevesinde degerlendirilmesine engel degil-
dir. Onun tizerindeki toplumsal baskilar ve kisitlamalar Bagga-
ra’ninki ile aymidir; ancak belki onun bu toplumsal kisitlamalar
cercevesindeki performans: bir Baggara kadar basarili degildir.
Gogebeligi benimsemis bir Fur, Baggaralar tarafindan asag:
olarak goriilebilir; ancak bu onlarin Baggara olarak agagi goriil-
diigii ya da agag bir etnik gruba dahil olduklan anlamina gel-
mez. Bagarih Fur gocebelerin Baggara kamplarina kabul edil-
meleri ve Baggara asiretlerinin iiyeleri ile yaptiklan evlilikler bu
iddiay1 dogrulayacak niteliktedir. Dolayisiyla, Furlar ile Bagga-
ralar arasindaki etnik sinirlarin korunmasi, biiyiik oranda, tire-
tim kaynaklarina iligkin haklarin dagitim ile ilgilidir. Toprak
kullanim hakk: Fur kdyiine ilye olarak kabul edilen herkesin sa-
hip oldugu dogal bir haktir. Tarim igin ayrilan toprakta, toprak
ekilip bicildigi siirece kullanim hakki mevcuttur. Otlaklara eri-
sim ise giidiilecek siiriisii olanlar igin agiktir. Bundan ¢ikarabile-
cegimiz sonug, bir kisinin, sadece iiretim siireglerindeki faaliyet-
lerini yerine getirerek, tretim araclarin1 kendi denetimi altinda
tutabilecegidir. Ciftcilik ve hayvancilik iki ayr yasam seklini ifa-
de etmektedir ve bu farkh hayat tarzlar1 Fur ve Baggara olarak
siiflandirlmustir. Dolayisiyla toprak kullanim ve siiriiyti otlat-
ma haklarinin, belirli bir ticari islem sonucunda birikimi sagla-
namaz. Bu kaynaklara, kisinin Fur ya da Baggara olarak tanim-
lanmasina neden olan faaliyetler aracilif ile erisilebilir.

Sonug
Bu makalede, yerlesik Fur ciftcilerinin gdgebelige gecisinde-
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ki belirleyicileri ortaya koyduk; temel iddiamiz ise gogebelige
gecisin etnik kimlik degisimi anlamina geldigidir. Bu inceleme
ginumiiz kosullarindan hareket etmis ve makale boyunca bu
siirecin zamansal cercevesinin ¢izilmemesine dikkat edilmistir.
Temel iddiamiz, Furlar’in sahip olduklar belirli ekonomik ya-
pmun ve Bati1 Darfur’un asag: boliimlerinin ekolojik 6zellikleri-
nin, Fur halkinin bazi tyelerinin gocebelesmesi siirecini dogal
olarak beraberinde getirecegidir. Bu unsurlarn ikisi de yiizyil-
lardir degismemislerdir; dolayisiyla bu siire¢c de zaman iginde
kalic1 hale gelmistir.

Bu inceleme esnasinda veri olarak kabul ettigimiz tek unsur
politik durum olmustur. Etnik gruplar aras: tansiyonun ve ¢a-
tigma olasilifinin yiiksek oldugu durumlarda, kimlik degistirme
tizerindeki kisitlamalar bugiinkit durumdan tamamen farkli
olacaktir. Giiniimiizde, 1916 yilindan beri etnik gruplar arasin-
daki baris merkezi yonetim tarafindan korunmaktadir. Dolayi-
siyla, gocebelige gecis oraninin, siyasi kosullarin farkli oldugu
donemler igin de ayni oldugunu savunmak mimkiin degildir.
Ancak belirtmek gerekir ki, elimizde somiirge yonetiminden
onceki donemlere dair gogebelige gecis Ornekleri bulunmakta-
dir; bu ornekler, siyasi acidan Darfur’un tarihindeki daha cal-
kantili donemlerde bile gogebelige gecisin yasandigini kanitla-
maktadir.

Dolayisiyla, Araplar’in Darfur bolgesine gelisinden beri, de-
gisen oranlarda da olsa, yerlesik ciftcilerin gocebelesme siireci-
nin bagladif hipotezine ulasiyoruz. Bu dénemden 6nce, sigirlar
elverisli koylerde beslenmekteydi; ancak buyiik olasilikla goce-
belik, hayvancilifa iligkin bir teknik olarak degerlendirilme-
mekteydi. Dile 6zgii bazi veriler de bu hipotezimizi dogrulaya-
cak niteliktedir: Gogebelikle baglantili hayvancihiga iligkin keli-
meler Fur diline Arap dilinden ge¢mistir; ancak hayvanlara ilis-
kin kullanilan kelimelerin timi Fur dilinde mevcuttur.

Gelecekte, gocebelige geciste gozlemlenen bu egilim bityiik
olasilikla duracaktir. Gocebelige gecisi, makalemizde, gelenek-
sel Fur ekonomisindeki yatirim araglarimin eksikligi ile agikla-
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maya ¢ahstik. Giiniimiizde, bu kosullarn temelinden sarsacak
degisiklikler meydana gelmektedir (Barth 1967b, Haaland
1968). Artik hem toprak hem de is giicii paraya cevrilebilir me-
talar olarak karsimiza ¢gitkmaktadir; bu siireg de aktorler agisin-
dan yeni yatinm olasiliklar1 yaratmaktadir. Orneklem olarak
inceledigimiz iki koyde de pazar ekonomisine gecilmesinin hiz-
lanmasina paralel olarak, son 25 yi1lda gocebelige gegis Ornekle-
rine rastlanmamustir.

Fur ve Baggaralar arasindaki niifus dengesi acisindan goge-
belige gegis stirecinin dnemli sonuclan bulunmaktadir. Bagga-
ralar’in, biyolojik ireme yolu ile su anki niifus yapilarim koru-
yamayacaklan aciktir. Niifuslarim iki siirecin azalttifina isaret
edebiliriz: yerlesik diizene gegis ve disik dogum oram. Yerle-
sik diizene gecen Baggaralar’a dair kesin oranlari verebilecek
durumda degiliz; ancak Baggara gocebelerin gehirlere ve kirsal
alanlara yerlestiklerine dair kanit mevcuttur. Yerlesik diizeni
benimseyen Baggaralar genellikle gdgebe yasami devam ettir-
meye yetecek kadar si§ir1 beslemeyi bagaramamus kisilerdir.

Elimizdeki veriler, Baggarlar'in dogum oraninin kesin ola-
rak saptanmasina izin verecek nitelikte degildir. Ancak belirt-
mek gerekir ki kamplarda ziyaret ettigimiz ailelerin yapisi dii-
siik dogum oranina isaret etmekteydi. Saptadigimiz bu duru-
mun, Baggarlar arasinda yaygin oldugu ise, cinsel iligki ile bula-
san hastaliklarin bu grupta hiikiim siirdiigiine dair bilgi ile des-
teklenmektedir (El Hadi El Nagar ve T. Baashar 1962).

Bu makalemizde, etnik sinirlann kisiler ya da kiigiik aile ya-
pilarn tarafindan delinerek, Baggara topluluguna gecis stirecini
betimlemeye caligtik. Aslinda, yerlesik ciftcilerin gocebelesmesi
stireci Furlar’a 6zgii bir siire¢ degildir; Darfur’un baska bolim-
lerinde yasayan diger yerlesik etnik gruplar arasinda da goz-
lemlenen bir siirectir (Haaland 1968) ve biiyiik bir olasilikla da
bu olusum, Sudan’in bozkir bolgelerinde daha da yaygindir. Et-
nik kutuplagmanin diizenleyici etkisi; gdcebelesme siirecinin
s6z konusu gruplar arasinda gogebe siniflar yaratmas: ile degil,
Baggara etnik grubunun yeniden biitiinlenmesi ile acgik¢a orta-
ya konulmaktadir.
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Bolim 3

ETNIK VE KULTUREL FARKLILASMA

Jan-Peter Blom

u calismanin amaci, gruplar arasindaki etnik

sinirlarin olugumu icin gerekli olan kiiltiirel ve

Orgiitsel unsurlan agiklamaktir. Bu 6rnek calis-

ma ile ulusal bir devletin sinirlan iginde yasa-
yan siradan bir koy toplulugunun degisen dogal ve
sosyal sartlara uyum saglamak amaciyla nasil degi-
sime ugradifim gostermek istiyorum. Toplumsal
acidan degerlendirildiginde, degisen kosullar karsi-
sinda farklt uyum siirecleri gelistiren sosyal grupla-
nn, birbirlerine bagimh olduklart ve gogulcu bir
toplum olusturduklari séylenebilir (Furnivall 1948).

Her ne kadar, gruplar arasindaki kiiltiirel fark-
liliklara iligkin olarak bazi 6n yargilar dile getirilse
de, bu 6n yargilar hi¢ bir zaman farkh ardalanlara
ve hayat tarzlarina sahip topluluklar arasindaki
iligkileri etkileyecek denli 6nemli gériilmez. Bu ne-
denle, gruplar arasindaki belirgin davranig ve Or-
gitlenme farkhliklarina ragmen, bolgede etnik tiir-
desligin korundugu gozlenir. Burada sizlere suna-
cagim 6rnek calismayla etnik kimliklerin, antropo-
lojide Ongoriildigi tzere, kiiltiirel farkhiliklara de-
gil, belirli sosyal davraniglara atfedilen anlamlara
bagli oldugunu géstermeye calisacagim.

Norve¢’in glineyinde bulunan daghk alanlarda
yasayan koéy niifusu dogrudan avcilik, balikgilik ve
meracilikla gecimini saglar. Dag koyliileri (fiellbon-
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der) olarak adlandirilan bu topluluklar, cemaatler halinde ne-
hirlerin gectigi derin vadilerde ve dogal goletlerin bulundugu
havzalarda yagamlarim siirdiirmektedirler.’ Giineybatida yaga-
yan s6z konusu bu topluluklar, kuzeydogudan bdlgeye goc et-
mis olup dort farkli bolgeye yayilmiglardir (bkz. Harita 2): cift-
cilik ile birlikte keresteciligin yapildigi dogu bolgesi (Ostlan-
det); i¢ kesimlerinde kiigiik 6lgekli ¢iftgilik ve keresteciligin, ote
yandan kiyr kesimlerinde balikciigin yapildigi giiney bolgesi
(Sorlandet); i¢ kesimlerinde tarimcihigin, kiy1 kesimlerinde ise
balik¢ihgin yapildigs bati bolgesi (Vestlandet); ve son olarak
zengin tarim alanlarina sahip olan kuzey bolgesi (Trondelag).
Norveg¢’te yapilan ciftcilik, genellikle, hububat tiretimi ve ¢iftlik
hayvan yetistiricili§ini kapsar. Hububat iiretimi ve hayvan yetis-
tiriciligi bolgeden bolgeye degisim gosterir.

Haritada da gosterildigi gibi, dag koyliilerinin yasadigi bol-
geler genellikle dogu bolgesinde yiiksekligi 500 ila 1.000 metre-
yi bulan yiikseklikler arasinda yer almaktadir. Bu bolgede kiglar
oldukga sert, yazlar ise kisa (yaklasik ti¢ ay) ve iliman gegmek-
tedir. Ornek vermek gerekirse, temmuz ay1 ortalama sicaklig1 8
ila 12° C arasindadir. Daglik bolgede yer yer biiyiik vadiler bu-
lunmaktadir. Bolgenin bitki ortiisii, kozalakh agaclar ve liken-
lerden olusmaktadir. Bolgede yer alan metamorfik kayaliklar
ve ovalar, hayvancilik i¢in gerekli olan meralarin olusumunu
saglar. Bolgenin topografik ozellikleri farkli olabilmektedir: ba-
z1 vadiler dik yamach dar bir yapiya sahipken, diger baz1 vadiler
ise oldukga genis ve acik olabilmektedir. Bolgede yasayan nii-

' Blom, bu caligmaya iligkin verileri, 1962 yilinda Norveg’in giineydogusunda
elde etmigtir. S6z konusu ¢alismaya iligkin olarak daha aynintih bilgi igin
bkz., Eskeland, A. Effektiviteten av ulike driftsformer I fjellbygdene, Norges
Landbruksokonomiske Institutt, Saermelding nr. 2. 1953; Cabouret, M.: La
transhumance du mouton dans le sud-ouest de la Norvége, Norsk Geografisk
Tidsskrift, 1967, Isachsen, F.: Uvdolenes skreppehandel og driftetrafikk,
Norsk Geografisk Tidsskrift, 1930; Reinton, S.: Saeterbruket i Noreg, 1-111
ISFK, Oslo 1955-61; Skappel, S.: Traek av det norske kvaegbrugs historie
1660-1814, T.fd.n. landbr., 1903; Somme, A.: Geography of Norvegian Agri-
culture, Skrifter fra Norges Handelshoyskole, Bergen 1949; Ostberg, Kr.:
Norsk Bonderett, 1-X11, Oslo 1914-39. Bu aragtirma sirasinda yapilan antro-
polojik alan galigmasi, Norveg Arkeoloji Miizeleri Kurumu tarafindan finan-
se edilmistir.
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Harita 2. Gliney Norvec. Sik tarali bolge: Dagli topluluklarin bulundugu bdlgeler.
Seyrek tarall bolge: Ova ve kiyl boyu topluluklarin yasadi§i bolgeler

fus, genellikle vadi zeminlerinden uzak ve buzlanma ihtimali-
nin az oldugu yamaclarda ciftlikler kurmustur.

Tarimsal dretimin niteligini belirleyen sey bdlgenin yeryizi
sekilleridir. Onemli ekolojik farklhiliklarin oldugu daglik alanlar
ile cevredeki vadiler, ovalar ve fiyordlarda yapilan tarimsal re-
tim dogal olarak birbirinden farkhdir. Ovalarda yapilan ciftcili-
ge karsin, yiksek daghk alanlarda yapilan ¢iftcilik genellikle hu-
bubat dUretimini icerir. Ancak, her ne kadar, ekilebilir topraklar
hububat Gretimi icin elverisli olsa da, elde edilen Grtnler bdlge
halkinin ge¢imini saglamak acisindan yeterli olmaz. Bu nedenle,
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boligede yasayan dag koyliileri, ¢iftlik hayvanciligy igin gerekli
olan ot ve saman iiretimiyle de ilgilenmek zorundadirlar.

Arkeolojik ve tarihi kaynaklara gore bu bolge, ovalik bolge-
lerin doldurulmasindan sonra ciftciler tarafindan meskin ma-
hal haline getirilmistir. 1349 yilindaki veba salgimyla birlikte
yiiksek vadilerde yasayan niifus ya tamamen ya da kismen orta-
dan kaybolmustur. Bu kaybin iki nedeni vardir. Birinci neden
veba salgim, ikinci neden ise al¢ak noktalarda bulunan ovalar-
da bosalan ciftliklerin dag koyliilerince ele gegirilmek istenme-
sidir. Ancak, onaltinci ve onyedinci yiizyillarda bélge eski niifu-
suna kavusmustur. Bolgenin niifusu, onsekizinci ve ondokuzun-
cu yiizyillarda 6nemli bir artig gostermistir. Ancak yasanan bu
hizli niifus artigi, sanayilesmenin ve Amerika’ya dogru dis go-
¢ciin baglamasiyla birlikte yeniden duraklama siirecine girmistir.

Bu kosullar altinda, giiney Norve¢’in gerek ovalik gerek
daglik bolgelerinde yasayan insanlarin ortak bir kiiltiirel 6zelli-
ginin oldugunu sdylemek miimkiindiir. Bu gruplar, ayn1 zaman-
da, maruz kaldiklan ekolojik farkiiliklar nedeniyle birbirinden
degisik bazi kiiltiirel 6zellikler ve yasam sekilleri de iiretmisler-
dir. Sozgelimi, ovalarda yasayan ciftci, simirh bir alan kaplayan
kendi ciftli§inde istikrarl bir yasanti siirerken, daghk boigeler-
de yasayan koyliiler ise genis alanlarda tarimsal iiretim yapmak
zorundadirlar. Dag koyliileri genis bir alanda daglar dolasmak,
iriin toplamak ve ciftlik hayvam yetistirmek zorundadir. Ge-
nellikle, dag koylilerinin belirgin bir karaktere sahip oldugu
digiinilir. Buna gore dag koyliileri, kaba, kumarbaz ve zanaat-
kér olmak gibi o6zellikler sergilerken, ova koylillerinin giiglii ve
uysal olduguna inanilir.

Eger ekolojik yaklasimin kiiltiirel farkhlasma siireglerinin
tanimlanmasi konusunda ne denli isabetli bir bakis agis1 oldu-
gunu sergilemek amacindaysak, 6ncelikli olarak bazi farkl 6r-
nekleri igeren karsilastirmah bir degerlendirme yapmamiz ge-
rekir. Yiiksek vadilerde yasayanlar genellikle ¢iftlik hayvan ye-
tistirmek durumunda oldukiarindan, yetistirilecek hayvan sayi-
s1, dogrudan kisa hasat zamaninda elde edilen saman miktarina
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baghdir. Geleneksel ciftlik hayvani iiretiminde tercih edilen ot-
landirma yontemi, yaz zamani hayvanlarin dogrudan dogadan
otlandirilmasidir. Kuru saman ile yemlendirme yontemi ise ge-
nellikle mandiralarda uygulanir. Béylece, saman elde etmek
icin gereginden fazla ig giiciiniin kullamlmamasi miimkiin olur.
Saman elde edilmesi erkeklerin gergeklestirdigi bir istir, kadin-
lar ise hayvanlara yem verme isleminden zaman artirabilmeleri
durumunda saman iiretimi siirecine dahil olurlar.

Kald ki, yiiksek vadilerde yer alan ekilebilir topraklar tashk
ve yamag olduklarindan, bu topraklarin iglenmesi i¢in 6nemli
olgiide insan ig giiciine ihtiyag duyulmaktadir. Asagida yer alan
yumusak ova topraklarinda ise daha sorunsuz bir gekilde tarim
yapilabilmektedir. Dag koylerinin topraklari, ne varolan niifusu
istihdam edecek kadar ne de mandiralarda da kullanilacak
denli fazla iretim yapabilecek kadar genis degildir. Bu neden-
le, koyliilerin 6nemli bir kismi ya ormanlik alandan ya da dogal
meralardan ot toplamak zorundadirlar. Bu yontemde gereksi-
nim duyulan ig giicli, dogal olarak tarimin yapildig1 topraklarda
gerek duyulan is giicii ihtiyacindan daha fazladir. Ancak, otun
toplandif1 ormanhk araziler ve dogal meralar ¢ok genis oldu-
gundan, ot iiretimi i¢in gerekli olan ig giicii oraninin biiytikli-
giinden s6z etmek yersiz kagar.

Uc kusaktan olusan ve kiigiik ¢ocuklar igeren bir aile ya da
yetigkin ve yar yetigkin ¢cocuklari olan iki kusakl bir aile, bitiin
bir yil igin yeterince ig giiciine sahip olsa bile, yazin hasat zama-
ninda, sahip olduklar biitiin bir hayvan siiriisiine yetecek kadar
ot toplamalar pek miimkiin degildir. Aym: zamanda, ig giicii ar-
zimin yeterli olmadif1 yazlik hasat zamaninda sezonluk isgi is-
tihdam etmeye ¢alismak da anlaml: olmaz. Kald1 ki, bu yontem,
elde edilecek hasilatin degeri disiinildiiginde oldukca mali-
yetlidir. Bu nedenle, aile bireylerinin sayica artmas bile iretim
agisindan pek rasyonel karsilanmaz.

Y1l igerisinde sahip olunan ig giicii ve koyliilerin sahip ol-
duklan meralann kapladigi alan disintldiiginde, elde bulu-
nan sermayenin iiretime pek kolay déniistiiriilemedigi sdylene-
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bilir. Bu ¢ercevede en rasyonel goritlen yontem, otlaklarin mev-
cut oldugu yaz aylarinda ¢iftlik hayvani yetigtirmektir.

Bu durum yillardan beri devam etmektedir. Dag koylileri
gareyi vadi koylerinden canli ¢iftlik hayvani alimmda bulmus-
tur. Bu hayvan alimi farkl sekillerde gerceklestirilebilir:

1. Dag koéyliileri, ova koyliileri ile anlagarak 6zellikle inek ve
keci gibi ciftlik hayvanlanini mevsimlik olarak kiralama yoluna
gidebilirler. Boylece, yaz aylar igin artan oranda siit iiretimi
gerceklestirmeleri miimkiin olabilir.

2. Dag koylileri, yetistirmek igin ilkbaharda buzag satin
alip, bu hayvanlar sonbaharda satma yolunu tercih edebilirler.

3. Dag koylileri, ayrica koyun siiriilerini ve atlarini otlatmak
icin yesil daglik alanlari kiralayabilirter.

Birbirinden farkli olan bu yontemler meralarin ve ig giicii-
niin niceligine gore degisik sekillerde biraraya getirilerek de
uygulanabilir. Ova kéyliilleri de yapilan bu ticareti degisik ne-
denlerden dolay oldukga ¢ekici bulabilirler:

1. Bu ticaret i giiciinden tasarruf yapilmasini saglar.

2. Ek bir gelir getirir.

3. Ciftlik hayvanlarinin besin degeri yiiksek daglik meralar-
da otlatilmalari, besin degeri diisiik ova meralarinda otlatilma-
larindan daha faydalidir.

4. Ova koylileri, hayvanlarim kiraya vermek veya satmak
suretiyle, daha fazla sayida ciftlik hayvani besleme sansina sa-
hip olabilirler. Bunu gerceklestirebilmek icin de, genellikle ig-
lenmeyen deniz kiyisindaki ve adalardaki meralar1 da kig ayla-
rinda igleyerek atil topraklan degerlendirirler.

Dag kdyliilerinin bu sekilde ¢iftlik hayvani sahibi olma ya da
kiralama arzulari, ovalarda yasayan kdylillerin tiretim ve miilki-
yet agisindan dag koyliileri ile ortak bir iligki gelistirmelerine
neden olmustur. Taraflar arasinda yapilan sozlesmelerin nite-
likleri bolgeden bolgeye ve zamanla degismekle birlikte dag
koyliileri ile ova koylilleri arasindaki bu tir iliskiler daima va-
rolmustur.

88



Etnik ve Kiltiirel Farklilasma

Dag koylilerinin ova koyliileri ile yaptiklar sozlegmeler ti¢
sart tizerine kurulmustur: bol miktarda meranin yaz donemin-
de hayvanlarin otlatilmasina elverigli olmasi, ciftlik hayvanlari-
nin yaz aylarinda kiralanmasi veya satin alinmasini saglayacak
yeterli dig piyasa arzimin olugmasi ve son olarak, elde edilen
hayvansal gidanin satilabilecegi dig piyasa kosullarinin belirme-
si. Dag koyliilerinin bu tir faaliyetleri gerceklestirmek igin ye-
rel ve ailevi diizeylerde gittikleri orgiitlenme ile birlikte yaptik-
lar1 bu galismalarin nitelikleri, onlara diger topluluklar kargisin-
da biyik bir farklilik kazandirir. Yapilan bu faaliyetlerin farkli-
lig1, dag koylilerinin sadece bu gibi konularda uzmanlagmalari-
n1 degil, ayn1 zamanda onlarin daha farkli davramg kaliplan ve
dinya goriigii kazanmalarin saglar.

Bu tiirde faaliyetlere uyum gosteren koyliiler, bazi teknik ve
orgiitsel sorunlarin ¢6ziimii konusunda da bagarli olurlar. Ki-
ralanan hayvan siiriileri ilkbaharda meralara ¢ikartilip, sonba-
harda ise kiralandiklar ova koyliilerine iade edilmelidir. Kara-
yolu ulagimu icin gerekli olan yollarin yapimindan 6nce hayvan-
lar, engebeli arazilerde uzun mesafelerin yiiritilmesi ve fiyord
bolgelerinde ise teknelerin kullanimi ile gerekli yerlere ulagtiril-
maktaydilar. Hayvan siiriilerinin daghk alanlarda yiiriitiilmesi
oOzellikle ilkbahar ve sonbaharda cikan tipi ve zor hava kosullan
nedeniyle oldukga riskliydi. Ancak, aileler arasinda yapilan ig
birligi, bu tir engellerin asilmasinda ve riskin azaltilmasinda
onemli rol oynamigtir. Aileler arasindaki benzeri ig birligi, treti-
len peynir ve etin pazarlanmasinda da yapilmistir. Bu ig birligi
gahgmalan sirasiyla, yazlik mandiralara ulagimin etkin yapilabil-
mesi igin ortak ¢alisma sonucu diizenlenen yollar, siitiin kasaba
ve kentlerdeki mandiralara hizh bir sekilde ulastiriimasi igin or-
tak motorize seferlerin diizenlenmesi, ve yine ortak bir sekilde
kiigiik olgekli yerel peynir iretim mandiralarimin kurulmasi.

Is birligi yoniinde aileler arasinda yapilan ¢ahigmalara rag-
men, bu tir dretim sekillerinin bireysel bazda 6nemli ekono-
mik riskler tasidigini séylemek miimkiin. Ote yandan, bu galis-
malar tretilen arti degerin yeni yatirimlara yénlendirilmesini
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de saglayabilir. Bu yatinimlar, genellikle yeni meralarin alinma-
s1 ve ¢iftlik hayvan yavrularinin yetistirilip satilabilmesi igin sa-
tin alinmasi seklinde olabilir. Bu yonde basanh girisimlerin ger-
ceklestirilebilmesi icin cografi hareketlilik olanag ve degisen
piyasa kosullarina aninda uyum saglama yetenegi gerekmekte-
dir. Dag koylisiiniin bu tiir konularda gostermesi gereken dik-
kat, ona yonelik olarak yapilan kumarbaz yakistirmasini bir 61-
cide dogrular, ¢linkii o ren geyigi avlayan, komisyonculuk (sk-
reppekar) yapan ve ticareti bilen insandir. Aym zamanda, mii-
zisyen ve zanaatkar olan dag koyliileri bu tiir faaliyetlerden de
gelir elde etmektedirler.

Yukarida yapilan agiklamalar, kiiltiirel farkliliklarin olusum
stireglerinde ekolojik ve toplumsal faktorlerin ne denli etkili ol-
dugunu gostermeyi amaclamigtir. Bu agiklamalar 6zellikle
gruplar arasinda ortak yasam iligkilerin gelistigi ¢ok-etnili top-
lumsal yapilar anlamamizda bize yardimci olabilir. Ancak, su-
na dikkat edilmeli ki, cok-etnili yapilarda farkli gruplara men-
sup bireyler arasindaki sosyal etkilesimlerde etnik kimlikler ge-
nellikle 6n plana ¢ikanlir. Bu nedenle, bu tir iliskilerde etnik
simirlarin korundugunu ve yeniden iretildigini goriiriiz. Bizim
ornegimizde ise, dag koytliileri ile ova koyliileri arasinda yasa-
nan iligkilerin etnik temele dayandigina iligkin bir ampirik veri
yoktur. Bunun aksine ortaya ¢ikan durum, bu gruplarnn iletisi-
minde, kiiltiirel farkliliklarin 6n plana ¢ikarilmayip benzerligin
ve ortak degerlerin karsilikli giiven iginde paylasimi olmustur
(Goffman 1959). Bu nedenle, bu gruplar arasinda ortaya ¢ikan
iligki formu, gruplardan herhangi birinin i¢inde yasanan grup
ici iligki formundan farkh degildir.

Elde ettigimiz bu bulgular bizi bagladigimiz noktaya geri go-
turir: kiltirel farklilasmanin yol agtif1 toplumsal degerler ko-
nusu. Bu konu aslinda bizi, iki farkh kaltiir kavrami etrafinda
yeniden diisiinmeye yonlendirir. Birinci kiiltiir kavrami, kaltiiri
belirli smirlar igerisinde degerlendirir ve kiiltiirel degisimi dis-
lar; ikinci kiiltiir kavramu ise, kiiltiiri belirli ekolojik ve toplum-
sal kosullara bagl olarak ortaya gikan tasarimlar biitiinii olarak
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degerlendirir (Barth 1966, 1968). Bu cergevede, dag koylileri-
nin gelistirdikleri kendilerine 6zgii davrams kaliplarini tamimla-
mak gerekirse, onlarin siradan Norvegli koylilerle aym hayat
tarzlarina sahip olmayi amagladiklarini sdyleyebiliriz.

Dag koyliilerinin elde ettikleri yillik Griinii boliigme sekilleri
bu saptamay: dogrular niteliktedir. Urettigi malin piyasa fiyati-
m1 ve giftlikte yapacag yatirimlar icin gereken kaynagi hesapla-
yan ¢iftci, tirettigi malin bir kismim kendi 6zel ihttyaci igin ayi-
rirken geri kalan uriinii de tohum, kahve, seker gibi diger ev ih-
tiyaglarini kargilayabilmek icin satiga sunar. Satigta gosterecegi
basariya gore dag koyliisi, ova koylilerinin sahip oldugu hayat
standartlarin1 elde etme sansina sahiptir. Dag koylillerinin bu
egilim i¢inde olduklarim giinliik diyetlerine bakarak anlamak
milmkiindiir. Ayn1 zamanda, kéylilerin evlerinde gerek kendi-
leri igin gerekse misafirleri igin yaptiklan diger harcamalara ba-
karak da boyle bir egilim iginde olduklarim anlayabiliriz. Ge-
nellikle, elde edilen karin bir kismi nakit olarak ya da tasinabi-
lir mal varhg1 seklinde bir koseye ayrilir. Bu sermaye ¢ocuklara
ya miras ya da ¢eyiz olarak aktarilir. S6z konusu miktar genel-
likle miras olarak paymna herhangi bir toprak parcasi diigmeyen
¢ocuklara birakilir. Genellikle, topraklar ailenin en buyiik ¢o-
cuguna miras seklinde verilir.

Oyleyse, dag koyliilerinin Norveg toplumunun diger unsur-
larinin sahip oldugu yasam standartlarina sahip olduklarim ve
hatta varolan standartlarin da tzerine ¢ikmak gibi bir egilim
icinde olduklarim séylemek miimkiin. Toplumsal agidan gru-
bun diger uyeleri tarafindan kabul edilmenin en 6nemli goster-
gelerinden biri misafirperverligin ne denli basariyla sergilene-
bildigidir. Bu nedenle koyliiler, misafirler icin biiyiik olclide yi-
yecek depolarlar. Ozellikle dag koyliileri, kendileri igin biyiik
bir énem arzeden misafir karsilama ritiielini ba§ar1y1a gercek-
lestirebilmek i¢in 6zen gosterirler.

Benim oncelikli olarak altim ¢izmek istedigim konu, ova
koyliileri ile toplumsal agidan siirekli rekabet etme egilimine
giren dag koylillerinin yasam standartlarinin daima yiikselmek-
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te oldugudur. Ayni zamanda, uzmanlagilan iiretim kollarina
bagl olarak, birbirinden farkli yerel kiiltiirlerin olugtuguna ta-
nik olmaktayiz. Ancak, sunu vurgulamak gerekiyor, ortaya ci-
kan kiltiirel farklilasma, etnik simirlanin ortaya ¢ikmasim ge-
rektirecek tiirden degildir. Oyle ki; ekolojik ve toplumsal bazi
engellerle karsilasan dag koylisii, bu engelleri agmak igin fazla-
siyla caba gostermek durumundadir. Sergiledigi bu ¢aba karsili-
ginda ise, dogal olarak yagam standartlarimi ve toplumsal statii-
stinil yiikseltir. Artan bu zenginligin ve toplumsal statiiniin bir
sonucu olarak, ailenin ¢ocuklar: daha varlikh iftci ailelerin ¢o-
cuklariyla evlenebilirler. Bu evlilikler yerel olabildigi gibi ova
koylerinden de olabilmektedir. Cocuklar igin diger bir olasilik
ise, toplumun daha genis kesimlerinde yeni kariyer imkanlari-
nin elde edilebilmesidir. Sayilari az da olsa baz aileler, elde et-
tikleri zenginlik ile daglik alandaki ciftliklerini birakip daha ko-
lay hayat siirebilecekleri yeni ¢iftliklere taginabilmektedirler.

Pek ¢ok dag koyli ailesi, 6zellikle 1I. Diinya Savagi sonrasin-
da biiyiik degisimlere ugradi. Ulusal karayolu aginin ilkenin
biyiikk bolimiinii kapsamasi, hidro-elektrik santrallerinin insa
edildigi barajlarin yapilmasi, turizmin geligmesi ve yerel endiist-
rinin kalkinmasi sonucunda kéyliiler, daha etkin baz alternatif
dretim sekilleri bulmuslardir. Bu tir faktorler, hi¢ siiphesiz,
kentlesme siirecini hizlandirmig ve boylece bolgeler arasindaki
farklilagmalarin da azalmasina neden olmustur.

Yukarida tasfir edilmeye ¢aligilan resim, Sahlins’in 1958 yi1-
Iinda Polonezya toplumundaki katmanlagmaya iligkin yaptig
galismanin sonuglarina benzer nitelikler tagimaktadir. Buna go-
re, her iki 6érnekte de aymi etnik kokenlerden gruplarin farkh
ekolojik sartlar altinda farkl hayat tarzlan ve érgiitlenme tiirle-
ri gelistirdikleri goriilmiigtiir. Arensberg de 1963 tarihli ¢alig-
masinda, Eski Diinya’ya ait insanlarin yeni toplumlardan dre-
tim sekilleri acisindan farkli olduklarini géstermistir. Bu grup-
lar, ekmek, siit ve etten olusan bir diyete sahip olup, toprakla-
rin da doniisiimli olarak farkh driinler yetistirmektedirler. Bir
siire ekmek Uretimi i¢in bugday ve bagka bir zaman ise kendile-

92



Etnik ve Kiltiirel Farklilasma

rine siit ve et saglayan hayvanlar besleyebilmek i¢in de ot ire-
timi yaparlar. Boylece, doganin onlara sundugu imkénlara go-
re, farkli tarimsal triinler ve ekonomik faaliyetler tizerinde uz-
manlagirlar.

Bu tiir 6rnekler, daha 6nce Kroeber (1939) tarafindan da
dile getirildigi gibi, kiiltiirel ve etnik sinirlarin bazi durumlarda
(Polenezya vb.) ortiigebildigini gostermistir. Bu nedenle, Avru-
pa’da yer alan bazi 6rneklerin Arensberg’in yaklasimiyla ele
alinmasi durumunda kiiltiirel farkliliklarin etnisite ile aciklana-
mayacagi goruliir. Bunu bir genelleme yapmak igin sdylemiyo-
rum. Baz1 durumlarda, kiltiirel farklhiliklarin etnisiteden kay-
naklandig1 yadsinamaz. Benim asil miicadele ettigim sey, ger-
cekte ortaya cikan toplumsal drgiitlenmeler degil, aksine bu or-
giitlenmelerin etnik sinirlarin olusumuna katkida bulundugu
seklindeki 6n yargimn kendisidir. Ozetlemek gerekirse, yapti-
gim bu caligma géstermistir ki, bazi gruplar arasinda bolgesel
on yargilarin ortaya ¢tkmasina neden olan kiiltiirel farkhiliklar,
etnik farkliliklarin da varhigini gerekli kilmaz. Bu tiir durumlar-
da 6n yargilann olusumuna neden olan asil unsur karsilasilan
ekolojik sartlarin farkliifidir. Burada eklememiz gereken bir
diger onemli konu ise, etnik gruplarin olusumunda rol oynayan
asil unsurun dogrudan kiiltiirel farkliliklar olmadigi, ancak bu
farklhiliklarin toplumsal olarak kodlanma seklidir.

Bu goriise karsi olarak bazilari dilin etnik simirlarin olusumu
stirecinde onemli bir unsur oldugunu ileri siirebilir. Son doé-
nemde yapilan bazi sosyo-linguistik ¢alismalar (Gumperz 1958,
Blom & Gumperz 1968), farkh agizlarla konusan ancak sik¢a
toplumsal etkilesime giren gruplann arasindaki sinirlarin olu-
sumunda, dilin o denli etkin bir unsur olmadigimi gostermistir.
Dildeki bu farkliliklar, aslinda, etnik simirlari degil, toplumsal
orgiitlenme farkliliklarini yansitmaktadir.

Dag koyliileri ile ova koyliileri arasindaki farklilasmay: an-
lattigim bu ¢aliymanin amacim daha etkili bir sekilde gostere-
bilmek icin bir bagka 6rnege daha deginmek faydali olabilir. Bu
ornek, Norveg toplumu ile ¢ingeneler gibi bazi dislanmig grup-
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lar (sigoynere, tatere veya fant) arasindaki iligkidir (Sundt
1850-1865, Barth 1955). Bu gruplar, dag koyliileri gibi, belirli
alanlarda turetim yapmak ve diger gruplarla ortak iligkiler gelis-
tirmek durumundadirlar. Bu gruplar, ya disiik getirisi olan is-
lerle mesgul olmakta ya da belli el sanatlarinda tekel olustur-
maktadirlar. Ancak, bu gruplar dag koylilerinden farkl: olarak,
Norve¢ toplumuyla etkilegim siirecinde kiiltiirel farkliliklarim
siirekli 6n plana gtkarmislardir. Yerlesik toplum, bu tiir grupla-
r1 giivenilmez, korkulan ve dislanan insan topluluklarni olarak
algilamaktadir. Ayni zamanda bu gruplar, Norveg toplumu ta-
rafindan Ozgiirliikleri ve cesaretleri nedeniyle takdir edilirler.
Bu tiir ¢eligkili duygular ve degerlendirmeler, bazi Norveg folk
danslarinda ve efsanelerinde sergilenmektedir.

Oyleyse, bu orneklerden cikarilacak sonug etnik sinirlarin
kiltirel farkhihklardan degil, kiiltiirel farkliliklarin toplumsal
kodlanma seklinden kaynaklandigidir. Ekolojik ve dogal sartla-
rin belirledigi bu farkliliklar, degisik toplumsal 6rgitlenmelerin
ortaya ¢ikmasmna neden olur. Bu orgiitlenmelere sekil veren
asil onemli unsur ise, yabancilara kars: duyulan dogal korku ve
siiphedir. Bu sosyal orgiitlenmeler, bireylere kendilerini ve ya-
bancilar: nasil degerlendirmeleri gerektigini 6gretirken, gruplar
arasindaki iligkilerin de 6n yargilar tizerine insa edilmesine ne-
den olmaktadir.



Béliim 4

KUTUPLASMA VE BUTUNLESME
Giiney Etiyopya’da Etnik lliskiler

Karl Eric Knutsson

u calisma, Giiney Etiyopya’da bulunan etnik

gruplara iligkin etnografik malzeme ve s6z ko-

nusu bolgedeki etno-dinamikleri tanitmayi

amaglamaktadir. Bu cografi alanda varolan et-
nik gruplar aras: iligki sekillerinin cesitliligi nede-
niyle, Etiyopya’nin Galla boélgesinin farkl iki boli-
miindeki durumu incelemek yerinde olacaktir. Tki
farkl alandaki etnik simirlar ve bu sinirlarin korun-
ma sekillerinin karsilastirilip, kiyaslanmasi sayesin-
de kisir bir bakis acisindan siyrilmayr umuyorum.
Bu yaklagimi benimsememdeki bir diger amag da
gesitli etnik simir dinamikleri iizerinde tartigma
olanagim1 yakalamak; bdylece de etnisite odakli
daha genel cercevedeki tartigrmalara katkida bu-
lunmaktir.

Platform

Etiyopya’da etnik iligkilerin sergilendigi plat-
form oldukca karmasik bir goériiniim sergilemekte-
dir. Ulkenin kuzey ve orta kesimlerinde, binlerce yil
boyunca Abisinya Imparatorlugunu olusturan, gev-
sek baglar gercevesinde Orgiitlenmis kralliklar var
olmustur. Bu irili ufakli devletler arasindaki simrlar
da sabit degildir ve imparatortugun yonetimini ele
gecirmek ve genis Abisinya birikimi iizerinde dene-
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tim saglamak adina siirekli miicadele edilmektedir. Genelde bu
devletler arasindaki sinirlar, Abisinya platosunda yasayan belli
bagli etnik gruplart ayiran sinrlar ile ¢akismaktadir.

Gecen yiizyilin son déneminde Imparator Menelik’in fetih-
leri ile, Amhara/Tigre Abisinya siirlarini daha genig bir alam
kaplayan bugiinkii Etyopya sinirlarina ulagtirmasindan énce, bu
bolgedeki merkezi devletler ¢ok sayida bagimsiz kabileler tara-
findan gevrelenmekteydi -ki bu bagimsiz kabileler anarsik yapi--
lardan Kaffa gibi merkezi devletlere kadar farkli orgiitlenme
sekilleri sergilemislerdir-. Kabileier aras: savaglarin ve ¢atigma-
larin siirekli bir hal aldig1 bu alanda, Menelik ve yonetimi, etnik
gruplar aras: iliski ve temaslara, Amhara yanlsi politikalarin
("pax-amharica") izlenmesi siirecini baglatarak yeni bir diizenle-
me getirir. Gruplar arasi artan hareketlilik, fetihgilerin etnik
gruplarindan bolgeye dogru akan gog, etnik temelde simflan-
dirma ve deger bigme sistemine gecilmesi, Giiney Etyopya’daki
gliniimiiz etnik dinamiklerini sekillendiren olay ve kosullardan
bazilaridir (bkz. Harita 3).

Dogu Afrika’min diger bolgelerinde somiirgeciligin sekillen-
dirdigi tablo ile bu bolgede karsimiza ¢ikan tablo birgok agidan
benzerlikler icermektedir. Ote yandan, basit bir kargilagtirmayi
degersiz kilabilecek nitelikte 6nemli farkhliklar da vardir. Za-
man, yeni bolgelerle Etyopya ulusunun biitiinlegsmesine katkida
bulunmusgtur; ancak boylest bir siire¢ Afrika’nin geri kalan bol-
gelerinde somiirgecilerle koloniler arasinda higbir zaman ya-
sanmamustir. Etyopya’daki yeni yoneticilerin Avrupali somiir-
geci giigler gibi etnik simrlar: tanidigy; idari yonetimdeki ma-
halli ve bolgesel is boliimiinii de bu sinirlar {izerine inga ettikle-
ri dogrudur. Ote yandan, yeni topraklanin Etiyopya’ya eklem-
lendigi ilk zamanlarda dolayli bir yonetimin varligindan bahset-
mek de dogrudur. Ancak, gogu zaman, daha giineyde kalan In-
giliz yonetimine kiyasla Amharalilar’in denetimi daha dolaysiz
niteliktedir ve bu nedenle de mutlaka kabilesel ve etnik kimligi
vurgulayip 6n plana ¢ikarmaz.
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Harita 3. Etiyopya'daki etnik grupiar

Koloni Afrika’s: ile Etyopya’daki durum arasindaki 6nemli
bir diger fark da Etiyopya’nin kuzey boélgelerinden insan akisi-
nmin yogun olmasina ragmen, gog, Avrupal yerlesimcilerle yerli
Afrikahlar arasinda goriildiigi nitelikte bir etnik toplumsal bo-
linme yaratmamigtir. Kuzeyden gég edenler biiyiik Slgiide yerli
etnik gruplarn temeldeki yasam gekline uymaya ve aym kosul-
lar1 kabullenmeye zorlanmislardir. ;

Ancak, yeni yoneticilerin séz konusu bu gruplarin entegras1
yonunu kolaylastirmak igin izledikleri Etiy>0pyallla§t1rma, yani
Ambharalilagtirma politikasi baz1 durumlarda tam ters sonuglar
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dogurmustur: etnik kimlikler vurgulanir hale gelmis, bu da et-
nik gruplann kutuplasmas1 siirecini hizlandirmisir. B ylece,
Amhara yonetimi Ingiliz yonetimindeki bolgelerde gé:lemle-
nen sonuglara benzer bir durumla karg1 karsiya kalmistir.

Giiney Etiyopya’da etnik gruplar arasindaki mevcut ginii-
miiz sinirlan bdylesi bir etnik gruplar arasi iliskiler sistemi igin-
de sekillenmistir. Ilerleyen satirlarda bu gekilde olusturulan iki
tir etnik sinir iizerine yogunlagsacagim: Rift Vadisi Arsi Galla
halk: ve komsulan arasinda olusan sinurlar ile Shoa bolgesinin
batisinda kalan Mancha Galla igindeki pazar koyiindeki mevzut
iligki kaliplan.

Rift Vadisi Arsileri ve komgulari

Rift Vadisinde yasayan Arsiler, Arussi ve Bali vilayetlerinin
niifusunun biyiik bir béliimiinii olusturan genis Arsi Galla ka-
bilesinin iyeleridir. Giiniimizde, Zwai Goli'niin dogu kiyilar:
ile bu bolgeye komsu kurak bozkirda yasamlarim stirdiiren Ar-
siler, bir 6nceki kusaga dek tamamen Galla yoénetiminde olan
bir alanda yasamslardir. Geg¢imlerini ise tarimsal ekonomi te-
melinde saglamiglar; bu nedenle de kurak donemlerde Chilalo
Dag1 cevresindeki tepelik alanlara gtkmislar ve yagish dénem-
lerde de Rift vadisinin ovalarina inmisglerdir. Bu dénem kur-
duklan tek rutin etnik iliski Zwai Goli ¢evresinde yagayan La-
kilerle kurulmustur - Lakiler Galla 6ncesi donemlerden; yani
erken dénem Abisinya yerlesimcilerinden kalan bir gruptur.
Ancak, 20. yiizyihn ilk on yilinda yasanan miicadeleler sonra-
sinda Amharalilar’in bolgeyi ele gecirmesi ile tim tablo tama-
men degismistir. Menelik’in ordularindaki Veteran Amhara ve
Shoa-Gallah askerlere Arussi ovasindan toprak verilmistir. Da-
ha sonra daghk alanlara biiyiikk sayilarla yerlesen bu gruplar,
Arsi-Gallalar’in 6nce tanmsal faaliyetlerini azaltmis daha sonra
da tamamen yasaklamistir. Dogaya uyumlan adina birincil de-
recede gerekli kaynaklarindan yoksun birakilan Zwai bolgesin-
de yasayan Rift vadisi Arsileri sifira dayal ekonomilerinin ug-
radigy kayb1 dengeleyebilmek igin ham musir ve sorghum (su-
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pirge dars1) ekimine yonelirler. Tarimsal deneyimlerinin ye-
tersiz olusu ve Rift vadisinin iklimi geregi 6zel sulama sistemi
ya da teknik olarak daha karmasik kurak iklime uygun tarim
uygulamasina duyulan ihtiyag nedeniyle Arsiler hizli bir fakir-
lesme siirecine girerler. Bu degisimler kabilesel orgiitlenmede-
ki degisimleri de beraberinde getirir. Kabile temelinde birligi
saglayan gada sistemi Onemini yitirirken; Hiristiyan fetihcilere
karst geleneksel yerine Islami kaliplar 6nem kazanmaya baglar.

Bu gelismeler, giniimiiz Arsileri ve komsulart arasindaki
iligkilerin meydana geldigi sahneyi belirlemistir. Yukaridaki ki-
sa anlatimdan bile kolay ve agik bir gekilde anlagilacag iizere,
kisa bir zaman dilimi i¢inde Arsiler'in dogaya uyum sekilleri,
ekonomileri, siyasi, kiiltiirel hayatlan temelinden degisime ug-
ramustir. Bagka bir deyisle giiniimiiziin Arsileri ile diiniin Arsi-
leri arasindaki ortak 6zelliklerden bahsetmek pek de kolay de-
gildir. Dolayisiyla Arsiler’in kiltiirel birikimlerinin ayrintili in-
celenmesi, Arsi etnik kimliginin kugaklar boyunca nasil korun-
dugunu agiklamak adina yardimci olamayacaktir. Bu nedenler-
den dolayidir ki, etnik gruplar arasi iligkilerin dogasini ve bol-
gedeki etnik gruplarn smirlarinin korunmas: siirecini anlamak
icin Rift vadisinde yasayan Arsiler’in yagsami iizerine verecegim
bilgiyi kisa tutup daha c¢ok Arsiler’in komsularn ile kurduklar
iligkilerin tasviri iizerine yogunlasacagim.

Rift vadisinde yasayan Arsiler giiniimiizde, S - 15 ciftligin bi-
raraya gelerek olusturdugu kiimelerde, Rift vadisi cevresindeki
gollerin etrafini saran kuru akasya bozkirlarinda yasarlar. Ola-
gan bir ciftlik ii¢ ya da dort evden ve dikenli akasyalar tarafin-
dar ¢itlenmis sigirlara ayrilmig bir alandan olusur. Ciftliklere
yakin yerlerin biiyiikk vranda temizlenerek misir ve sorghum
ekimine elverigli hale getirilmesine ragmen bu alanda yagayon
Arsiler i¢in hila sigir temel gecim kaynagimi olusturmaktad::.
Cobanlarin bir boliimii hald kabileiw 1in yogun bir gekilde bu-
lundugu Zwai Golii kil ile dagda yasayan ciftgiler tarafin-
dan heniiz eki'=..iig daglik alanin yakinlarindaki yokus ve ba-
yirlan Lutanmaktadir. Bu gobanlar genellikle yasca daha bii-
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yik ve kidemli bir erkegin liderligindeki ciftligin evlenmemig
erkekleridir. Sagmal inekler ve kérpe hayvanlar ailenin geri ka-
lanina siit ve baz1 durumlarda da et saglamak tzere ¢iftli§in ya-
kinlarinda tutulurlar.

Yerel politik orgiitlenme iki 6nemli bileseni ile karsimiza ¢i-
kar: Bir yanda, hiikiimet yonetiminin alt katmanlarinin, bolge
diizeyindeki yoneticiler ve resmi olarak atanan yerel yargiglar
tarafindan yiriitildigiini géormekteyiz. Ote yandan ise, yerel
liderligin, soy agacina gore klanlarin icinden belirlenen kidemli
gruplar, sohretli ve niifuzlu kisiler, savasta yararlilik gostererek
soyluluk unvani alan kigilerin torunlari, yonetim tarafindan
(bkz. Knutsson 1967) balabatt ve kallu olarak adlandirilan gele-
neksel kabile dininin devamini saglayacaklarini iddia eden din
adamlan tarafindan yiriitildigini gérmekteyiz. Giiney Eti-
yopya’nin ¢ogu alaninda bu iki ayr1 karar alma sistemi arasinda
kurulagelen iligki ve eklemlenme alt diizeylerde seyreder. An-
cak bu duruma Rift vadisindeki Arsi topluluklar arasinda rast-
lanmaz. Bu durumun en 6nemli nedeni, merkezi yonetimin
kendi memurlarim tehlikeli olabilecek alcak alanlara génder-
mekten cekinip, bunun yerine yerel liderleri bolgesel diizeydeki
yonetim kadrolarina atamayi tercih etmesidir.

Arsiler’in etnik kimlikleri, iizerinde yasadiklan kurak, tozlu
ovalardaki yasam sekilleri ile siki sikiya baglantihidir. Sigirlarini
terk edenler ya da kaybedenler ve sehirlere taginanlar artik
"gercek" Arsi degillerdir. Arsiler’e 6zgii genetik ozelliklere sa-
hip olsalar bile onlar Arsi yasam kosullarina katilmanin sonucu
sekillenen ve olusan kimliklerini artik satmis veya kaybetmis-
lerdir. Giiney Etiyopya’nin baska alanlarinda, 6zellikle etnik
gruplar arasi iligkilerin giinliik yasamin bir parcas: haline geldi-
gi topluluklarda, etnik kimligin sergilenmesi olgusu ya iligkile-
rin kurulageldigi baz1 alanlarla sinirhdir ya da belirli kisi veya
grup stratejileri ile belirlenmistir. Ancak bu durum Arsiler’in
yasadig1 ovada hig¢ de bu sekilde gerceklesmez. Burada Arsiler
ve komsulan tarafindan algilanan farkli érgiitlenme sekilleri,
gelenekier ve semboller gercevesinde etnik kimlik siirekli ola-
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rak acik¢a disa vurulur. Bununla birlikte, ne Arsiler ne de bu
grubun disinda kalan yabancilar kimlik olgusunu belirli bir 6ge
veya etkene baglayamazlar. Arsi olmak bir biitiiniin eg pargala-
1 olarak dogmak, bir yetistirilmek ve hayat: birmiscesine yasa-
maktir. Bu noktanin aydinlatilmas: da biitiinciil Arsi kiltiiri-
nin incelenmesinden kaginilmas1 ve daha ¢ok etnik gruplar
arasindaki iliskilerde yasanan problemler iizerine yogunlasil-
masi adina ek bir neden olusturmaktadir.

Arsi ve Laki

Rift vadisinde yagayan Aursiler ile Zwai goliindeki Laki ada-
sinda yasayan grup arasindaki etkilesim ortaklasa yasamdan
dogan iliskilerin 6zelliklerinin ¢ofunu yansitacak niteliktedir.
Birkag kusak dncesine dek, Lakiler goliin dogu ve giiney kiyila-
rinda yagsamig ve bu alandaki genis toprak pargalarini ekmisler-
dir. Yerlegen yaygin gelenekler bize kiyr topraklarinin kontrolii
adina Arsiler ve Lakiler arasinda yasanan siddetli catigmalar
hakkinda ipucu verir. S6z konusu bu kiy1 bdlgesi iki grup agisin-
dan da hayati derecede 6nemlidir; Lakiler agisindan kisith ada
imkanlarini tamamlayacak nitelikte bir tarim kaynagi, Arsiler
icin ise sigirlannin ihtiyacim kargilayacak suya 6zgiir erigim an-
lamina gelmektedir. Arsiler ile Lakiler arasindaki miicadelede
Arsiler’in akinlarinin basarili olmast sonucu Lakiler adalarina
¢ekilmek zorunda kalirlar. Bugtlin Lakiler Tadecca, Tullu Gud-
du ve Fulduro adalarina dek ¢ekilmislerdir, bunun tek istisnasi
Zwai Goli'niin dogu ve giiney kiyillarinda kiigiik topluluklar
halinde yasayan sayilan birkag yiize varan Lakilerdir. Bu grup
ancak sigir ve tarima dayali Arsi ekonomisini benimseyerek ve
Arsi yagam tarzina siki sikiya uyum gostererek eski Laki kiyila-
rnnda yagsamini sirdiirebilmistir. Adada yasayan Lakiler ise, ba-
likcilik ve sik sik erozyona ugrayan taragalardan elde ettikleri
yetersiz iriin ile gecimlerini saglamaktadirlar. Lakiler agisin-
dan, dokuma konusundaki kabiliyetleri ve giyim ticareti olmasa
asir1 niifusa sahip tashk adalarinda hayatta kalabilmek ¢ok zor
olurdu. Arsiler’in s6z konusu kiyilik alanin tiim kontroliini ele
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gecirmesi ile iki grup arasindaki yaris sona ermistir ve bunun
yerine bugiin gézlemledigimiz, farkli ekolojik ortamlara sahip
iki etnik grup arasinda ortak yasamdan dogan karsilikli iligki
sekilleridir. Ada sakinleri giyecek, balik ve gesitli ticari mallar
satiga sunarken Arsiler de bunlarnn karsihfinda yag, taze pey-
nir, sorghum , musir ve bazen de et satmaktadirlar. Bunlar ara-
sinda Ozellikle merak uyandiran Lakiler tarafindan sig golde
bolca avlanabilen balik satis1 ya da takasidir: Tiim kirsal Galla
ve Sidamolu komsulan arasinda balik yemeye dair ciddi bir ta-
bu s6z konusuydu. Balik geleneksel olarak su aygiri ile ayni ge-
nel sinifa mensup olarak kabul edilir ve temiz olmayan bir yiye-
cek sayilirdi. Ancak, artan yiyecek kithgr ile balikla ilgili olan
bu tabu Rift vadisi Arsiler’i ve 6zellikle Zwai yakinlarinda yasa-
yanlar igin giddetini yitirmeye baglamistir ve artik bu gruplar
arasinda da balik siklikla tiiketilen bir besin kaynagi haline gel-
mistir. Ote yandan hala daha Arsiler balig1 kendileri tutmazlar.
Bu i, kiiciik papiriis kanolarindan ag atarak balik tutma tekni-
gine sahip deneyimli Lakiler’e birakilmistir.

Rift vadisi Arsileri ve daglik alan ¢iftcileri

Ambharalilar ve Arussi’nin daghk alanlarinda yasayan Shoa
Gallalar benzer yontemleri kullanarak aymi ekolojik alanda var
olan ciftcilerdir. Bu gruplar cogunlugu gécebe olan aym yerel
topluluklarn iyeleridir. Etnik olarak farkli kokenlerden gelse-
ler de Ortodoks Hiristiyanligi temelinde 6zde ortak degerler
sistemini paylasmaktadirlar. Bu iki grup arasindaki farkhliklar
daha ¢ok dil, aile yapis: ve bir dereceye kadar da toprak sahipli-
gi ve geleneklerde belirginlik kazamir. Ornegin Shoa Gallalar
genellikle iki dil bilgisine sahipken Amharalar sadece Amhara
dilini kullanmaya devam etmiglerdir. Ayrica, Amharalar arasin-
da goézlemlenen tek eslilige karsin Shoa Galla aile yapisinda
cok eslilik s6z konusudur. Ote yandan, Amharalar siki sikiya
Ortodoks kilisesinin kurallarina baghyken, Shoa Gallalar’in di-
ni hayatlarn ikili bir yapiy! yansitmaktadir: bir tarafta Ortodoks
Hiristiyanhg bir tarafta ise kallular tarafindan liderlik edilen
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kabilesel mezhepler. Bu Amhara-Galla toplumunun bir diger
ozelligi de Etyopya sisteminc = hakim olan etnik siniflasma sis-
temidir - ki bu sistem tamamiyla idari otorite, toprak gibi de-
gerlerin ayirc denetimi ve sop derece 6nem verilen Ortodoks
kilisesine dair dini bilgiye ulasmaya baglidir. Bu geleneksel ta-
bakalagma ekseninde Amharalar daglik alanda yagayan toplu-
luklar arasinda hem bizzat kendileri tarafindan hem de Shoa
Gallalar tarafindan diger gruplardan daha iist seviyede goriil-
mektedirler.

Topluluk icinde gbzlemlenen bu farkhilasmaya ragmen Rift
vadisi Arsileri, daghk alandaki gé¢menleri homojen bir grup
olarak degerlendirirler. Bu gogmenler ya Sidama (Arsiler tara-
findan Amharalar i¢in kullanilan kelime) ya da Shoa (Shoa’dan
gelen kisiler) olarak adlandirilirlar. Daglik alanda yagayan Gal-
lal ¢iftciler Rift vadisinde yasayanlaria kurduklar iligkiler esna-
sinda kendilerini actk¢a Amhara kimligi ile 6zdeslestirmeseler
de alcak arazide yasayan ve sifircilikla ugrasan bu insanlarla
ciddi anlamda aynsirlar ve bu insanlara aynen Amharalilar’in
davrandify gibi davranirlar. Bu nedenlerden dolayidir ki butiin-
ciil olarak daglik alanda yagayan topluluk ile Rift vadisinde ya-
sayan Arsiler arasinda kurulagelen sinir, etnik gruplar arasi ilig-
kiler hakkindaki tartigmalara katkida bulunabilecek niteliktedir.

Betimlenen bu iligkinin en 6nemli 6zelli§i daghk alanda ya-
sayan gruplann istin ve Arsiler’in asagi konumlaridir. Bu du-
rum en agik sekli ile iki grup arasinda toprak iizerine yapilan
yarigta gézlemlenebilir. Daha dnce de belirtildigi iizere, Arsi-
lerin daglik kirsal alandaki toprak kullanim sekilleri yerini ta-
rnimsal teknik ve tarim temelinde sekillenen ekonomiye birak-
mak durumunda kalmistir. Arsiler agisindan ekolojik ortama
tekrar uyum saglamak adina ellerindeki stratejiler simirhdir;
Arsiler ya tehdit altindaki topraklarda tehlike icinde yerlesik
diizene gegeceklerdir ya da bu topraklardan gekilerek sulama
olmaksizin tarimin imkéansiz veya imkansiza yakin oldugu he-
niiz ekilip bicilmemis alanlara gideceklerdir. Denenmis Ggiinci
bir yol daha mevcuttur. Bu yol uzlasma stratejisi iizerine kuru-
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ludur; Arsiler’in bir bolimii daghk alanlardaki eski yaylalara
komsu topraklara yerlesecek; grubun geri kalan boliimi ise
Rift’in asag kisimlarinda hareket kabiliyetleri daha yiiksek ola-
cak sekilde konuslanacaktirlar. Bazi durumlarda bu strateji,
yaylaci devingenlige olanak saglamig; baz1 acil durumlarda da
bu stratejiye basvurulmustur.

Rift vadisi Arsiler’i ile daglik alanda yasayan ciftgilerin etnik
iligkilerini inceledigimizde, Arsilerle Lakiler arasinda kurulan
ekolojik sinira benzer bir etnik gruplar aras1 sinir olusumundan
bahsetmek olas1 degildir. Bunun yerine, ikinci 6rnegimizde, et-
nik farklilagsma ve ayrismanin temel mekanizmasi, toprak kulla-
mmindaki farkl teknolojiler ve toprak iizerinde denetimi kur-
ma ve genisletme adina sergilenen farkh etkinlik diizeylerinde
karsimiza cikar. Ortaya ¢ikan bu yarig sonucunda bu iki etnik
grup arasindaki kutuplagsma ortak catisama alanlan yaratacak
sekilde biiyiir. Daglik alanda yasayan gruplarin baskin olmasi
ve bu gruplarin Amhara denetimindeki yonetim tarafindan
desteklenmesi sayesinde Rift vadisi Arsileri’'nin izledigi, gele-
neksel kirsal alanlarinin savunmasina dayali strateji tatminkar
sonuglar vermez. Sert catigmalarin ve karst koyusun bertaraf
edilmesi ile birlikte Arsiler’in sagladign uyum siireci yukarida
betimlenen iki sekle birden biiriinerek bugiinkii Rift vadisi Ar-
siler’ini ekonomik agidan iki farkli gruba aynstirir: Rift’in ya-
mac alanlarinda yasayan ciftciler ve giin gectikce fakirlesen ku-
rak alanlarda yasayan sigir cobanlari.

Ongoriilebilecegi gibi bu iki grup arasinda, etnik kimligin
disa vurumu ve korunmasi agisindan ¢arpici farklhiliklar vardir.
Rift’in bayirlik alanlarindaki ciftciler arasinda, -aigak bolgeler-
de yasayan soydaslar1 ile ekonomilerinin sigira iligkin alanlarin-
da yiiriittikleri ig birligine ragmen-, daglhk alanda yasayan gog-
menlerin getirdi§i ekonomik ve teknolojik sisteme neredeyse
tamamen asimilasyon (assimilation) gézlemlenebilir. Bununla
beraber, yeni ekonomik stratejilerindeki acik amag daghk alan-
daki gocmenlere benzemek olsa da ve hatta giyimlerindeki ve
sembollerindeki etnik kimlige bagliligi ortaya koyan acik vurgu-
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da azalma goriilse de Arsi etnik kimligi halad daha hararetie ko-
runmaktadir. Bu etnik kimligin korunmasi geleneksel sekilde;
yani 6nceki kirsal hayata iligkin tiim kahiplarin aynen korunma-
st ile ger¢eklesmez. Bunun yerine bu kimligin korunmasi, Miis-
liman ya da daha ¢ok yari-Misliiman degerler sistemine gegis
ile; kismi asimilasyonun yagandigi bir durumda etnik kutuplas-
manin korunmasl ve devamini olasi kilan deger ve sembollerle
saglanabilmistir. Bu degisim kutuplagma icin etkin bir mekaniz-
ma yaratmigtir ¢linkii gd¢men Ambhara etnik kimliginin temeli
her zaman Ortodoks Hiristiyanli§i olmustur. Bu nedenlerden
dolayi, iddia edebiliriz ki Fur giftcilerinden Baggara go¢menie-
rini yaratan siirecin aksine, Arsili sifir cobanlarindan Ambhara-
lilar’a benzer ¢iftgilerin yaratilmasi siireci Arsiler’i Amharah
yapamarnustir. Tam tersine etnik siniriar1 koruyan mekanizma
sosyo-kiiltiirel diinyanin bagka bir alanina devredilmistir.

Rift vadisi Arsiler’i ve Jilleler

Rift vadisinde yagayan Arsiler’in kuzey komsular olan Jille-
ler, Gallalar arasinda yagayan Tulama kabilesinin iiyeleridir ve
her iki grup da (Jilleler ve Arsiler) Galla olduklarini kabul etse-
ler de Jilleler Arsilerle herhangi bir irsi baglan oldugunu sid-
detle yadsirlar. Ausiler gibi Jilleler de Rift’in eteklerinde ve al-
cak bolgelerinde yasarlar. Arsiler’de gozlemlendigi gibi birincil
ugrasilan "sigircihk" degildir; ancak geleneksel olarak karma
ekonomi dinamikleri iginde misir, dari, sorghum ekimi ile sigir
gobanligini birlikte yiriitiirler. Ayrica geleneksel agidan yerle-
sik diizene daha yatkindirlar ve yaylacilifi hi¢bir zaman benim-
sememiglerdir. Jilleler, Kuzey Gallalar arasinda hala isleyen bir
yaricilik sistemine sahip tek grup ve geri kalan Tulama grubu
arasinda (Jidda istisnas1 diginda) Gada sisteminin kahntilarina
ve Orf-adetlerine en sadik grup konumundadir. Arsiler ve Jille-
ler arasindaki karsihkli iliskileri, belki de iki etnik grup arasi
iliskilerden daha ¢ok kabileler arasi iligkiler olarak adlandir-
mak daha yerinde olacaktir. Clinkii her seyden once bu iki grup
ayni genis klan grubunun iiyeleridir ve konustuklar1 lehgeler
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birbirlerinden ¢ok da farkli degildir. Bununla birlikte, birbirleri
ile olan iligkilerinde gozlemienen kutuplagma, her iki grubun
da genig Galla kimligi altinda, soy agaglarini ortak degil farkl
kokenlere dayandirmalar ve sosyal orgiitlenme sistemlerindeki
ciddi farkliliklara baglanabilir. Boylesi bir kutuplasmanin varh-
g1 da bu iki grup arasindaki iliskileri inceledigimiz genel gerge-
ve i¢ine dahil etmemizi hakli ¢tkaracak niteliktedir.

Daha 6nce inceledigimiz 6rneklerin aksine, Arsilerle Jilleler
arasindaki cografi sinir mutlak bir simirdir ¢iinkd bu simir do-
gu-bat1 yoninde Awash nehri ve kuzey-giiney yoniinde Maki
nehrinin dogu yakasi ile belirlenmistir. Yine yukanidaki érnek-
lerin aksine, Arsiler, daglik alanda yasayan gruplar ve Lakiler
arasindaki iligkilerin temel belirleyicisi niteligindeki ticari alis-
veris, Arsiler ve Jilleler arasindaki iligkilerde yok denecek dii-
zeydedir. Bu hi¢ siiphesiz, diger alanlardaki farklhiliklara rag-
men, iki grubun benzer niteliklerdeki topraklarini benzer yon-
temlerle kullanmalarindan ileri gelmektedir. Teknoloji ve tire-
tim farkliliklarinin olmamasi sonucu yogun ticari aligveris yara-
tilamamustir. Jilleler’in en temel ticari merkezleri kuzeydeki ya-
rim dairesel alandir; bu alanda Jiileler yiiksek bolgelerden ge-
len Tulama Gallalar, gd¢men Amharalar ve diger gruplarla et-
kilegime girerler.

Burada sadece genel hatlarinin tanitildifi bu gerceve bize;
Arsilerle Jilleler arasindaki iliskiden hareketle, ayni ozellikleri
tasiyan ekolojik alami tekeline almaya cahsan iki grup arasi re-
kabetin bir kesitini sunmustur. Meralar ve ekilebilir arazi konu-
sundaki yarig hem iki grup arasindaki diismanliga neden olmusg
hem de hasetle korunan sinirlar yaratmstir. Ekolojik cevreye
uyum siirecinde bu gruplarin gosterdikleri benzerlikler, grap si-
nirlan arasinda kopri kurulmasini degil; bu simirlarin dahe da
kuvvetlendirilmesi siirecini beraberinde getirmistir ciinkii ben-
zerlikler gruplar arasi kurulmasi olast herhangi bir iligki ya da
ticari aligverisi engellemistir. Dolayisiyla, Rift vadisindeki Arsi
topraklarinda, geliskili bir sinir olusum siireci gézlemlenmekte-
dir: Etnik gruplar arasi, cografi ve "politik" agidan en belirgin
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smurlar, kiiltiirel agidan en ¢ok benzeyen iki grup arasinda ku-
rulagelmistir.'

Mancha’daki ¢ok-etnili pazar kéyu

Giiney Etiyopya’daki Galla bolgesindeki etnik gruplar arasi
iligkileri inceleyen bir ¢alisma, sayet sadece, etnik gruplan top-
raksal birimler olarak ele aliyorsa eksik kalacaktir. Giiney Eti-
yopya’da her sey her an degisir; farkli etnik gruplar aynm alanda
ya da yerel topluluklarda az ¢ok karigik halde yasarlar. Esas
olarak, bu topluluklarda etnik simflagsma ile sekillenen tipik
Etiyopya sistemi agikga incelenebilir.

19. yizyilin sonunda, Mancha’nin zengin otlak ve tarim
alanlarinin Etiyopya Imparatorluguna eklemlenmesi ile bu bol-
gede, daglik Arussi’'ye benzer kokten degisimler yaganmistir.
Bu donemde, yerel gruplar arasindaki geleneksel rekabet azal-
mu§ ve sonunda da tamamen son bulmugtur. Mancha i¢i hare-
ketlilik artmig, Mancha yerel 6zelliklerinden styrilmig ve Impa-
ratorlugun diger yerlerinden akan goce acik hale gelmistir.
Ambharalar yerel politika ve yonetimde denetimlerini kurmusg-
lardir. Veterali Amhara askerleri toprak agalig: ve ciftcilige so-
yunmusglardir.

Giderek artan hareketlilik ticari merkezler yaratmig ve var
olan sehirlerin de genislemesini saglamistir; bu sirece katkida
bulunan en 6nemli etken gecen yillar boyunca kurulan yollar
olmustur. Bu ticari sehir ve merkezlerin yerel renk ve dokulari
(couleur locale) gevre ve bu bolgede yagsayan insanlarin etnik
kokenlerinden etkilense de bu merkezler, Etiyopya’daki diger
ticari merkezlerle bir cok benzerlik gosterir. Bu merkezler, cev-
relerinde kalan kirsal geleneksel alanlara gore yeni tarzda bir
topluluk barindirmaktadir. Bu sehirler ayn1 zamanda, bolgele-
rindeki idari merkezler gibi hizmet ederler.

! Bir parya grubu olan ve Zwai Gélii kiyilarinda yasayan su aygir avcis) Wey-
tolar bu degerlendirmenin diginda tutulmustur. Weytolar ile Arsiler arasin-
da toplumsal bir sinir olsa da, bu gruplar arasinda ticari alig-verigin oldugu
gozlemlenebilir.
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Bu sehirler, gocle ya da sehir hayati ve magazalan, klinikle-
ri, okullan ile bu hayatin sundugu hizmetler tarafindan kirsal
alandan sehre c¢ekilen insanlarla hizla biiyimiistiir. Bunlara ek
olarak, memurlar, tacirler, giinliik isciler, hayat kadinlan ve ¢o-
gunlukla uzak yerlerden gelen fakirler bu merkezlere dogru ka-
yar. Tim bu gelismeler, etnik iliskilerin kurulageldigi sahneyi
tamamen degistirmigtir; artik etnik sinirlar yerel toplulugun
tam ortasinda var olmaktadir. Yukarida betimledigimiz, etnik
sinirlann toprak smirlan ile ¢akistign durumlara kiyasla bu 6r-
nek, orgiitlenmede etnisitenin oynadif1 rol agisindan 6nemli
farkliliklar icermektedir. Bu érnekte, etnik karisim/birlegim da-
ha ¢ok gézlemlenebilir, ¢iinkii karar alma ve ahsveris ile bagin-
tili tim alanlar bitinlesmis durumdadir. Bu durum en agik
sekli ile yerel siyasette gézlemlenebilir; burada topluluk tyesi
olan her yetigkin erkek toplulukta var olan herhangi bir ayrs-
ma veya hizip ile bag kurma hakkina sahiptir. Ayni sekilde, mal
ve hizmetlerin degisimi siireci sehirdeki her grubu kapsayacak
niteliktedir. -

Bununla beraber, tek bir grubun topluluk hayatinin bazi
alanlarini tekeline alma egilimi de agikca gozlemlenmektedir.
Idari yonetim mekanizmasi birincil olarak Amharali memurla-
ra emanet edilmistir. Bu egilim politik gruplasmalarda somut-
luk kazanir ¢iinkii politik gruplann liderleri genellikle Amhara-
lar ya da "Amharalasmig" Manchal toprak beyleridir. Ekono-
mik alanda ise diikkancilik daha ¢ok Shoa bdlgesinin giineyba-
tisindan gelen Gurage gogmenleri tarafindan; tahil ticareti ise
Jimma’dan gd¢ eden Miisliiman Gallalar tarafindan yiiriitil-
mektedir.

Etnik tabakalasma sistemi ve topluluk hayatimin farkh alan-
larinin etnik tekellesme egilimleri icinde olmasi, iletisim kalip-
lan, ozellikle dil kullammindaki aligkanlikiar ve etnik gruplar
aras evlilikler ile aciklanabilir.

Politik dil kesinlikle Amhara dilidir. Resmi nitelikteki tiim
iletigim, tiim adli iglemler ve topluluga ait bir kurum olan ider
icinde gerceklesen tim tartismalar Amhara dilinde yapilir.
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Eger katihmailarin 6nemli bir kismi1 Amhara dilini anlamiyorsa
cevirmen kullanilabilir. Ancak bu tiirdeki istisnalara ¢ok az
rastlanmaktadir. Yargicin, iletisimi saglayan memurun ya da
toplulugun bagkanmm Galla oldugu durumlarda bile Amhara
dili kullanilir; bu dil sonradan tekrar Galla diline gevrilebilir.

Koyiin ve kirsal gevresinin niifusunun énemli bir bélimiini
icinde barindirarak etkilesim sistemi yaratan ticari alanda dil
secimi daha Ozgiirdiir. Fakat burada bile etnik simiflandirma
sistemi ile kargilagihr. Eger ticari iligkiye girilen aktérler daha
"yiiksek" seviyede bir etnik gruba iiye ise genel egilim, mim-
kiinse, iletisim esnasinda onun dilini kullanmaktir. Dolayisiyla,
Gallal bir tahil taciri, Amharal grup lideri ile is konusurken
Ambhara dilini kullanacaktir. Ancak, aymi Gallalh, Gallah bir
komsusu ile konusurken Galla dilini ve kendisinden daha "asa-
g1" etnik statiide gordigii Gurageli diikkk4n sahibi ile konusur-
ken yine Galla dilini kullanacaktir.

Aym goézlemler; hem ait olduklar etnik kimligin bilincinde
olan bu ticari kdyiin iiyeleri arasinda hem de koyliilerle disari-
dan gelen yabancilar arasinda gergeklesen tiim etnik kimlik ta-
mmlama ve ayrigtirma siirecleri icin gecerlidir. Kolaylikla goz-
lemlenebilecek bir olgu da etnik kimligin tamimlanmasi ile si-
mflagsma arasinda kurulan celigkili bagdir: Kirsal alanda yasa-
yan, Amhara dilini konugan Gallalar; kirsal halk tarafindan
Ambhara toplulugu olarak degerlendirilen bu ticari kéyiin her-
hangi bir tyesi tarafindan yapilabilecek etnik agidan dislayici
bir degerlendirmeyi ya tamamen reddecek ya da kabullenmek-
te zorlanacaklardir. Bu olgu kdylin ahalisi arasindaki etnik si-
mirlarin cizilmesi siirecinde de goézlemlenmektedir: farkhiliklar
daha "iist" etnik statiideki kisilerle kurulan iligkilerde kabul edi-
lir; ancak bu ayrnimlar daha "alt" seviyede bir etnik grubun iiye-
leri karsisinda bastirilir ya da yok sayilir.

Ayni temel ozellikler etnik gruplar arasindaki evliliklerde
bellrgmle§1r Mancha pazar koyiindeki etnik gruplar arasinda
gerceklesen evlilikler tek yonlii bir trafik gibidir: Bu trafigin yo-
nii asag1 etnik gruplardan yukariya dogru kadin akis seklinde-
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dir. Bu egilime istisna olusturan ¢anak- ¢émlekgilik gibi islerle
ugrasan parya gruplarndir, ¢iinkii bu gruplar esin, iiyesi bulun-
dugu topluluk i¢inden segilmesi kuralini temel alan evlilik dii-
zenine siki sikiya baghdir. Ekonomik yasam standartlarinin en
diisitk oldugu bu tip hallerde ciftlerin durumlarinda bir degisik-
lik gozlemlenmez.

Kadinlann yukarn etnik gruba transferleri; kadinin etnik alt
yapisinin, kocanin, ailenin ve dogacak ¢ocuklarin etnik konum-
larini etkilememesine ya da bu etnik statiiye ciddi bir zarar ver-
memesine baghdir. Ote yandan agag1 etnik gruba ait bir erkekle
evlenen kadin degerini diigiirecektir, ¢iinkii ailesi ve ¢ocuklan
kocanin etnik grubuna gore siniflandirlacaktir.

Politika ve ekonomi alanlarinda, degisik etnik gruplar tara-
findan izlenen stratejilerin etnik temelde belirlenmesine karsin,
bu etkilesim siireclerinde koyliler tarafindan etnik kimlige ya-
pilan vurgu agik¢a ortaya konmaz. Daha dnce de belirttifim
{izere; etnisitenin, orgiitlenme temeli ve kigiler arasinda ayrnm
ve kutuplagma Olgiitii olarak agikca karsimiza ¢iktigi alanlar ise;
daha ¢ok aile, akrabalik ve bazen de aile ve kiigiik gruplar dii-
zeyinde gézlemlenen geleneklerdir.

Ornegin, artik evlilikler farkli etnik gruplar arasinda gergek-
legse bile etnik ayristirma ve etnisiteye yapilan vurgu héla her
evliligin hazirhk déneminin énemli bir parcasidir. Ote yandan
belirtilmelidir ki, bir kiginin etnik kimliginin en acik ifadesi, sa-
dece tek bir etnik grubun tiyelerinin katilim ile gerceklesen ki-
ciik 6lcekli dini torenler ya da kutlamalardir. Galla civarinda
yapilan bira bayraminda, 6nceki bagimsiz donemlere dair sarki-
lar ve hikayeler soylenir. Sarkilar cesur Galla askeri ve onun
korkak diigmanlari, giizel Galla kizlar1 ve bizzat ozan ve dinle-
yicilerin terk ettikleri Galla kirsal hayatinin essizligi hakkinda-
dir. Ayn1 ovgii dolu etnik koken kaynakl sdylemlere, Mancha
Galla kallu torenlerinde, Jimma Gallalar’in Islami tatillerinde
ve Guragelar’in geleneksel kardeglik toplantilarinda rastlamak
milmkiindir.
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Su ana dek, ticari kéy hayatinin etnik agidan biitiinlesmis
sektorlerindeki etnik tekellesme egilimleri ve etnik gruplar ara-
s1 bitiinlesmenin az, dolayisiyla kutuplagsma egilimlerinin ¢ok
oldugu belirli diizeyler iizerinde yogunlagtim. E§ zamanh ola-
rak gozlemlenen bir diger gelisim ise, 6zellikle genc kusaklar
arasinda, kutuplasmanin azalmasi ve etnisitenin orgiitlenme te-
meli olarak etkisinin diigmeye baslamasidir. Bir¢cok etken bu
yeni egilime katkida bulunmaktadir:

Tium koyliler agisindan ekonomik orgiitlenmenin temeli,
Orta Etiyopya’daki Ambhara tipi tarim ya da tarimsal iirtinlerin
ticaretidir. Kéyde yasayan erkeklerin ¢ogunlugu ve kadinlarin
genis azinlig iki dil bilgisine sahiptir; bu durum etnik ve kiiltii-
rel mirasin etkisini azaltip, rutin iligkilerin kurulmasim kolay-
lastirici bir etkendir. Ginlilk yasamin aligkanliklan ve gelenek-
leri yavag yavas yok olmaya ve esitlenmeye baslamistir. Bu ge-
lisme, saglarin taranma sekli, giyim, siis esyalan gibi etnik sem-
bollere de yansimaktadir. Resmi olarak Ortodoks kilisesinin ve
kilisenin yasamin ¢esitli alanlarimi diizenleyen kurallarinin koy
hayatina girmesi, kéyde yasayan topluluga birlestirici semboller
biitiinii sunmugtur. Ancak daha 6nce de belirtti§im gibi, dinsel
alandaki bitiinlesme zannedildiginden daha diisiik diizeydedir.

Bu genel biitiinlesme (integration) siireci inceledigimiz koy
toplulugu icinde bir¢ok degisik sekle buriinmistiir. S6z konusu
bu sekillerden en kolay gozlemlenebileni, Galla ya da Gurage-
lar tarafindan benimsenen Amharalagma stratejisidir; ki bu st-
ratejide esas olan gerekli kaynaklarin birikiminin saglanarak bu
roliin ¢ekici hale getirilmesidir -bu noktada hatirlanmasi gere-
ken husus, fakir bir Amharali olarak davranmanin yararn ola-
mayacagidir, ¢iinkii Amhara etnik kimliginin en temel bileseni
Amharal’'nin ekonomik ve politik istiinlige sahip olmasidir.
Bununla birlikte, Amharalagma kesinlikle kiginin etnik statiisii-
niin tamamiyla degismesi anlamina gelmez. Kisinin etnik kimli-
ginde imgesel bir degigim vardir. O kisi hakkinda "o artik Galla
degildir", "o Amharali gibidir" sdylemleri duyulacaktir. Fakat
bu kisi, ne kendi orijinal grubu tarafindan ne de Ambharalar ta-
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rafindan "Amhara" olarak kabul edilmeyecektir. "O" artik yeni
bir kimlik kazanmaksizin etnik kimli§inin bir parcasim kaybet-
migtir.

Bagka bir strateji ise, koyiin geng ve daha iyi egitim almig bir
kesimi, 6gretmenler, saglik personeli vb. tarafindan sekillendi-
rilmistir. Bu stratejide esas olan, Etiyopya kimligi lehine kiginin
kabilesel kimliginin bastiriimasidir. Bdyle bir yolun benimsen-
mesi, genel hatlanim ¢izdigimiz ilk stratejide oldugu gibi kisinin
orijinal etnik kimliginin ne koylilerin géziinde zayiflamasi, ne
orijinal grubu tarafindan kiskanglikla karsilanmasi, ne de bii-
tiinlesmeyi arzuladif: "hedef” grup tarafindan reddedilmesi sii-
recini beraberinde getirmez. Bunun yerine, kendisinden "iist"
veya "alt" etnik gruplarla kurulagelen iliskilere daha esnek bir
temel yaratilir. Tiim bu saptamalarimiza ek olarak belirtilmesi
gereken bir nokta da, "Etiyopyal" etnik kimliine yapilan atif
ve vurgu bizim inceledigimiz kasaba ve kdylerde heniiz hala te-
orik bir strateji goriiniimiinde olsa da, bu strateji gelisen egitim
sistemi aractlif1 ile hizla kabullenilmekte ve desteklenmektedir.

Ozet

Su ana dek kisaca genel hatlarimi aktarmaya ¢alistigim, Gii-
ney Etiyopya’daki etnik gruplar arasi iligkiler ve etnik ayrigma,
etnisite ile ilgili problemlere kolayca cevap olusturabilecek ni-
telikte gézilkmemektedir. Bunun yerine ¢izdigimiz genel gerge-
ve karsimiza, farklh sekillerde kurulan etnik stnirlara iligkin ge-
nig bir yelpaze, sinirlarin varhigimi koruma ve devam ettirme
mekanizmalarnt ve etnik gruplar arasi stratejileri gikarmustir.
Burada amacladifim, bu malzemeden dogan birka¢ sorunsala
deginmektir.

Oncelikle, "kiiltiirel igerik" (Naroll 1964) temelinde tanimla-
nan herhangi bir etnik grup kavramimn karsihkh farkl etkile-
sim siireglerinde sekillenen etnisite iizerine yapilan incelemeler
adina yetersiz bir ara¢ olacaginin anlagildigini saniyorum. An-
cak sadece, etnik ayrigma, katmanlagma ya da kutuplasma, kisi
veya gruplarin, kaynaklar tizerindeki denetimlerini, statii gibi
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degerlerini koruma veya arttirma stratejilerinin bir pargasi ise,
anlamh bir yorumlama ve ¢oziimleme yapilabilir.

Dolayisiyla, etnisite diinyanin her yerine uygulanabilen bir
terim degildir; etnisite daha ¢ok, genis Slgekteki gruplar aras
iligkilerin biitiincil betimlemesidir -ki bu bu betimlemede agir
basan referans noktasi, dogum, dil ve sosyallesme ile sekillenen
etnik statidiir.

Bu 6nerme kabul edilecek olursa, etnik gruplar arasi iligki-
lerin calisilmasi, etnik siireglerin calisiimasi demek olacaktir.
Etnik siiregler de etnik gruplar arasindaki iliskilerin ortaya ¢iki-
s1, devamu ve degisimi anlamina gelmektedir. Bu noktadan ha-
reketle, Etiyopya’ya ait malzeme, bize birgok siirecin tanimlan-
masi imkanim vermektedir:

Rift vadisi Arsileri ile daghk alanda yasayanlar arasinda ge-
cen Ornek olayda, etnik etkilesim siirecinin agir basan egilimi,
tiretim kaynaklan iizerine dénen yars siirecindeki kutuplagma-
dir. Bu olayda etkilesim siireci, bir yandan yerlesik ekonomiye
sahip, kaynaklara erisim ve idari kontrolii elinde bulunduran,
giderek genisleyen hakim konumdaki daghk alanda yasayan nii-
fus; bir yandan ise esasen yaylaci olan ve alcak alanlara ¢ekilen
¢oban niifus arasinda ger¢eklesmektedir. Bu ikinci grubun elin-
deki tek etkin strateji, daghk alanda yasayan etnik gruplara
uyum saglama ve en iyi durumda da assimile olmaktir. Ancak bu
stratejinin uygulanmasi kolay degildir, clinkii daglik alanda yasa-
yan gruplar bu alandaki zengin tarim alanlarindan ¢ikar sagla-
maktadir ve giinkii algak bolgelerde kér saglanabilecek tarimin
yapilabilmesi sadece fenni ziraat ve sulama ile miimkiindiir.

Ote yandan, doguda, Zwai Gélii yakinlarinda yasayan Laki-
ler ve Arsiler arasinda kurulagelen etnik iliskiler ise ortaklasa
yasamdan dogan kargilikl iletisim lehine zayiflayan bir kutup-
lagsma siirecine ornektir. Bu karsilikl iletisimin yogunlagmasi
da hi¢ kuskusuz, batida daglarin eteklerine dogru artan iiretim
kaynaklar ve yasam alaninin denetimi gibi rekabet alanlarinin,
Arsiler’in sagladig iistiinliik ile azalmasina baghdur.
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Jille 6rneginde ise alisilagelen kutuplasmus iligski kaliplarin-
da herhangi bir degisiklife rastlanamamaktadir. Burada, top-
raklarin kesin cizgilerle ayrilmas: olgusu ve diigiik diizeylerde
kalan karsilikli iletisim degismeksizin korunagelmistir, ciinkii
soz konusu bu alanda, ekonomik degisimi gerekli kilabilecek
On sartlar yokken aym ekolojik yagam alaminin yarattigi ¢atigan
cikarlar mevcuttur.

Dérdiincii temel siirece ise Mancha ticari kdyiinde rastlan-
maktadir; burada etnik gruplar aras: biitiinlesme siireci toplu-
luk hayatinin 6nemli alanlarinda artarak devam etmektedir. Bu
biitiinlesme (infegration) siireci 6niindeki en biiyilkk engel ise
Etiyopya tipi etnik katmanlagma modelidir; ancak aymi model
baz1 durumlarda ise bizzat biitiinlegsme kalibinin temelini olus-
turabilmektedir.



Bolim 5

GUNEY MEKSIKA’DA ETNIK DURAGANLIK VE
SINIRSAL HAREKETLILIKLER

Henning Siverts

Sorunsal ve Mekén

iney Meksika’da, daglik alanda yasayan Chi-

apalar, "heterojen" bir topluluk olarak tanim-

lanmistir. Kiiltiirel agidan birbirlerinden farkh

olan bu gruplar, daha genis ortak bir alan ice-
risinde tek bir sosyal varlik olusturmuslar ve yasa-
min bazi alanlarinda -6zellikle ticari iliskilerde-
birbirleriyle siirekli olarak iliski kuragelmislerdir
(Siverts 1965b). Dolayisiyla karsi karsiya oldugu-
muz, tipik bir "cok-etnili toplum” érnegidir; ki bu
toplumun temeli, ekonomik alanda ig bélimt, uz-
manlasma ve biitiinli olusturan pargaciklar arasin-
daki ortak yasamdan dogan karsilikli bagimlihiktir.
Bu farkli etnik birimlerin etkilesimi ise yaygin
kimliklerin kutuplagmasina ve bdylece kiiltiirel
farkliliklarin birimler arasi fazlasiyla vurgulanma-
sina dayanmaktadir. Bu da bizi, farkh etnik birim-
ler arasi iligkilerin aymi etnik birim ici iligkilerden
farkli oldugu ilkesine gotirmektedir.

Bu ozellikleriyle Chiapalar, Furnivall’in (1944)
tamimladigi, temeli bir yandan toplumdaki etnik
ayrismaya diger yandan ise ekonomik bagimlihga
dayanan "¢ogulcu toplum" (plural society) tipleme-
sine benzemektedir.

Elinizdeki makale, etnik gruplar arasindaki si-
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nirlarin korunmas: sorunsalina atifta bulunarak bu gruplar ara-
sindaki etkilesim sekillerini incelemeyi hedeflemektedir. Daha
dar anlamda ise, 6zde amaglanan "Tzeltal dilini konusan Oxc-
huc Mayalarinin" neden halen Yerli (Indian) kimligini muhafa-
za ederek, batililagma ve ulusal kimlige eklemlenme olgularina
kars1 koyduklar sorunsallarim cevaplamaktir.

Bu makalenin ana ekseni, bir bakima, Haaland’in Fur kabile-
lerinin Baggarilesmesi (Bolim 2) tartismasiyla paralellikler icer-
mektedir. Ancak benim amacladigim, bir etnik grubun iyeleri-
nin nasil kimliklerini degistirdiklerini betimlemek yerine, grubun
tiyelerini boyle bir degisiklikten alikoyan kosullari agiklamaya
calismaktir. Ote yandan her iki durumda da incelemelerin iktisa-
di unsurlara siki sikiya bagl olmasi ve benzer kavramsal ¢ergeve-
den konuya yaklagilmasi, bu iki farkli durum arasinda benzerlik-
ler kurarak karsilagtirma yapilabilmesine olanak saglamustir.

Incelemenin dayandig: temel varsayim, Chiapalar arasinda
rastlanan "degismeyen yap1'nm ancak, bireylerin sermaye ve ig
glici dagiliminda siirekli karsilagtiklar1 benzer a¢mazlarin -ki
bu acmazlara sunulan cevaplar hep simirh ve ayn tiptedir- ¢o-
ziimlenmesiyle anlasilabilecegidir. Buna ek olarak, kisitlamala-
rin 6nemli bir pargasini olusturan kiltiirel temelli 6n yargilarin,
stirekli tekrarlanan ve ddiillendirilen tercihlerle daha da kuv-
vetlenerek siireklilik kazandig iddia edilmektedir.

Bizim ilgilendigimiz alan koloni stilindeki San Cristobal Las
Casas' sehri ve bu merkezin ¢evresinde bulunan daglik alan ile
kuzey ve dogu tarafindaki nispeten daha algakta kalan bolge-
lerdir. Tiim bu saha yaklasik olarak 1,000 millik bir yiiz 6l¢ii-
miine sahiptir. Yiikseklik ise 3,000 ile 6,000 fit arasinda degis-
mektedir. Bu bolgenin bazi alanlar: yumusak egimleri ile insan
yasamini miimkiin kilsa da, ¢ogu alanda son derece engebeli,
dik yokuslar, sarp daglar ve derin bogazlar hiikiim sirmektedir
(Bkz. Harita 4).

" Piskoposluk bolgesi dahilinde olan San Cristobal Las Casas, Chiapas eyale-

tinin 6nceki bagkentidir; ve giinimiizde Cabecera de Distrito (Daglik bolge-
lerin bagkenti) olarak bilinir.
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Tlacotalpa Nehri

Chalchihuitan
® Tenango

Soyald
@ Soy e
Larrainzar

Chenatho
Tenejapa(

. @
Zinacantan Chamula @Huixtan

] K,MAN CRISTOBAL LAS CASAS
TUXILA 'ER@EZ Pan-Amerikan Karayolu,

Cha?al

Grijalva Nehri

Am t"&

Angostura Nehri

Harita 4.

O Ladino kasabalari

@ Tzotzil Kbyleri

O Tzeltal Koyleri
Chiapas Daglik Bolgesi (Tzeltal-Tzotzil Bélgesi)
Haritada sadece birkag kasaba ve kdy gosterilmistir

Bu elverissiz kosullara ragmen, tarim (6zellikle de misir ve
fasulye ekimi) bolgenin temel gecim kaynagidir. Kirsal kesimde
ciftcilik, 6zellikle de kiigiik bag hayvancilik 6nemli bir yere sa-
hiptir. Kentsel alanda ise ticaret, zanaat, memuriyet gibi pro-
fesyonellik gerektiren ig kollan géze carpmaktadir. Daha aynin-
tili bir inceleme ise kirsal topluluklar arasinda da bolgesel fark-
liliklarin varligini ortaya koymaktadir. S6z konusu bu farklilik-
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lar ise, sadece lretim kollarindaki ayrigmalar olarak degil, bun-
lara ek olarak birbirleriyle celigen adetler hatta birbirlerinden
cok ayrigan ancak yan yana var olabilen yagam sekilleri olarak
kargimiza ¢ikmaktadir.

Kullanilan dil kaliplar1 bu kiltiirel farkliiklann vurgulan-
masina hizmet etmektedir. Daghk alanda yasayanlar farklh dil-
ler ve agizlar kullanmaktadirlar. Ayrica giyim stilinde de gesitli-
lik ve ayrigma séz konusudur.

Chiapalar, bu ayrigmay: ve farkhihklari betimlemek amaciyla
cok sayida sozciik gelistirmiglerdir: En temel ayrim Ladino ve
Indio kelimeleri arasinda yapilmustir. Ladino esas olarak Ispan-

“yolca konugan ve Ispanyol yasam tarzim benimsemis kisileri
ve/veya gruplan nitelemek amactyla kullaniirken; Indio keli-
mesi ana dil olarak yerlilerin dilini konusan, giyim, yagsam ve
davranig tarzi olarak da Yerliler gibi olanlan ayristirmak ama-
ciyla kullamimaktadir.

Bu farkli kullanimlara ek olarak, indio veya daha dar anla-
muyla indito kelimeleri Zinacatecolar, Chamular, Oxchuquero-
lar, Cangquerolar gibi alt gruplari da beraberinde gagristirmakta-
dir. Bu ayrintili adlandirma sekli ile farkh giyim tarzlarina sahip
ve San Cristobal Las Casas pazarna tasidiklar: {iriinler farkl
olan insan gruplar birbirlerinden ayrigtirilabilmektedir. Boyle-
ce, "biiyiik, yassi, renkli seritleri olan sapkalar giyen, beyaz kisa
pantolonlu, pembe kravath, ¢arikh, uzun gorapl, tuz ticareti
yapan, Zinacantan’da yasayan" betimlemesi, daglik alanda ya-
sayan Chiapalar arasindaki Zinacantecolar’i bir kategori olarak
tanimlamada yeterli bir kistastir.

Son 40 yildir yapilagelen alan ¢aligmalan, yerel dillerin ce-
sitliliginin ve genel igeriginin degismedigini, ancak bu dilleri
kullananlarin sayisinin arttigini ortaya koymaktadir.” Son 30 y1-
Iin niifus gostergeleri de bu saptamay: giiclendirecek nitelikte-

* Blom ve La Farge 1927; Blom 1956; Aguirre Beltran 1953; Guiteras Holmes
1946; Pozas Arciniega 1948, 1959; Redfield ve Villa Rojas 1939; Villa Rojas
1942-1944, 1947; Cancian 1965; Vogt 1966; Siverts 1965a; Pitt-Rivers ve Mc-
Quown 1964.
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dir. Incelenen bolgenin bazi kisimlarinda Yerli dilini kullanan
kisilerin oram sabit kalirken, diger kisimlarda bu oranda ciddi
bir artis saptanmistir (bkz. Sekil 2). Meksika’daki bu istatistik-
lerin baz1 donemler ve alanlar icin dogrulugu hakkinda siiphe-
lerimiz olsa da, bu raporlarin genel eilimini yadsiyamayiz. Bu
noktadan hareketle de, bu egilimin sosyal ve demografik bir
gercedi yansittigini varsayarsak ulasmamiz gereken, Yerli dilini

Chiapas Oxchuc

1940, 1980, 1080

(— | 000000 ——T 10 0600

— 4000

Sekil 2.

Oispanyol
[ Yerli: Gift dilli
M Yerli: Tek dilli

Chiapas eyaletinde ve Oxchuc bélgesinde yerli dilini konugan 5 yag ve Ustl nifusun sayisi

Kaynak: Genel Nafus Sayimi 1940/1950/1960 (Chiapas Eyaleti), Devlet istatistik Enstitiisd,
Meksika. Ulusal Yerli Halklar Enstitas Arsivieri, Vol. 1, No.1, Meksika, 1950
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kullanan "kabilelerin" veya koylerin (pueblos), her insan grubu
icin kliseleserek yerlesmis yerel dillerini ve bu dillere uygun ni-
fus yapilarini halen koruduklan sonucudur.

Ozellikle de, yerli halk ile sémiirgeciler arasindaki uzun bir
donemi kapsayan iligkilerin varlifina, askeri ve politik baskiya,
salgin hastaliklar, topraklarin kamulastirilmas: ve son yillarda
Yerliler’in ulusal siyasi ve ekonomik yasama dahil edilmesi yo-
lunda izlenen ulusal politikalarin etkilerine ragmen, asimilasyo-
nun ¢ok diisiik diizeyde kalmis olmasi ve Yerliler'in etnik grup-
lasmalarinin sinirlaninin bugiine dek ¢éziilmeden korunagelme-
si, iizerinde durulmasi gereken bir sosyal bulgudur. Ancak bu
noktada belirtilmesi gereken "etnik gruplarin sinirlar kavrami-
nmn kullanilan dilin degismeden ¢ok. eskilerden giiniimiize dek
korundugu fikrini icermedigidir. S6z konusu bu sinirlarla anla-
tilmak istenen, dilin bugiin i¢in halen, etnik grubun katmanlar
arasinda hi¢bir ugurum yaratmadan iletisim kurmaya izin ver-
mesidir. Gergekten de bugiin Yerliler'in kullandig: bir¢ok tore
ve adetin kokeni Ispanyol olarak belirlenebilir. Ornegin, Cha-
mular’m fiesta de carnaval sirasinda kullandiklan téren kiyafet-
leri 1862’deki Fransiz stivari boliigiiniin iiniformalarinin kopya-
sidir (Blom 1956: 281).

Dolayisiyla burada anlatilmak istenen kimli§i ayngtirma ve
tanimlama aracglarinin, kokeni ne veya neresi olursa olsun, bu
araclarin iglevinin grup iiyelerine etnik kimligi asilamak oldu-
gudur. Bu araglar da kisilerin grup ici/dis1 iligkilerinde belirleyi-
ci ve yonlendirici olarak karsimiza ¢ikarlar. Gruba has bu 6zel-
liklerin varligim nasil siirdiirdiigii sorunsal ise ancak bu farkli
insan kategorilerinin bir araya gelerek iligski kurduklar yagsamin
cesitli alanlarinin incelenmesiyle ¢éziimlenebilir.

Bu nedenle, ilerleyen satirlarda, bu farkh kategorilerin ilis-
kilerini yansitacak cesitli faaliyet alanlarim tanitmaya caligaca-
gim. Bu iliski ve faaliyet alanlarindan bizce -kapsayici 6zellikle-
ri nedeniyle- en ¢ok incelemeye deger olanlan pazar ve yone-
timdir; ¢iinkii 6rnegin egitim ve dinsel faaliyetler gibi, topluluk-
larin genis katihimina sahne olan sosyal aktiviteler "yone-
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tim"den ayn diigiiniilemezken; "carst" da degisik is iliskilerini
icinde barmdiran bir kavramdir.

Bu c¢esitli sosyal alanlan inceleyerek etnik gruplar arasi si-
nirlarin korunmasi siirecine katkida bulunan etkenleri ortaya
koymaya caligacagim. Ancak bu incelemenin saglikh olabilme-
si, Ladinolar ile Yerliler’in iligkilerini etkileyebilecek servet ve
maddi varhiklarin gekil ve niteliklerinin ayrintili analizi ile
miimkiindiir. Bu nedenle, iizerinde durmamiz gereken ilk nok-
ta, kaynaklarin dagilimi siirecini anlamak olacaktir.

Kaynaklanin dagilimi ve Uretim faaliyetleri

Kisith bir kaynak olan topragm miilkiyet hakki hem Yerli-
ler’e hem de Ladinolar’a aittir. Temel olarak iki cesit toprak
miilkiyet ve kullanim sekli s6z konusudur:

1. Ladinolar’n kirsal alandaki, hayvan yetistiriciligi ile ug-
rastiklan ciftlik ve iiriin ekimi i¢in kullandiklar topraklar: Bu:
topraklar 6zel miilkiyete tabidirler; alinip satilabilirler. Toprag:
isleyenler ise, topraga bagl olarak calisan Yerli topluluklaridir
ki bu topluluklar bir zamanlar, iizerinde calistiklan topraklarin
asil sahibi olan Yerlilerin torunlandir.

2. Yerli toplulugunun ya da toplulugun bir kesiminin elinde
bulundurdugu ortak miilkiyete tabi, alinip satilamayan, devredi-
lemeyen topraklar. Bu topraklarin kisith bir boliimi, yararlan-
ma hakki (usufruct) temelinde, lizerinde yasayanlarca kullanil-
maktadir. Bu topraklarda musir ve fasulye ekimi yapilmakta; ig
giicii ise, yilin bilyiik bir béliimiinde iizerinde yagayanlar tarafin-
dan saglanmaktadir. Ancak hasat déneminde, daha genis sayida
is giicli akrabalik ve hisimlik baglar ¢ercevesinde olusturulur.

Dogal kaynaklardaki bolgesel farkliliklar ve teknolojik gelis-
meler uretimdeki ihtisaslasmay1 koriikleyen etkenlerdir. Yerli
topluluklar arasinda, yar1 zamanl ¢alisan geleneksel el sanatla-
rinda usta zanaatkarlar, ¢gdmlek, yiin pancolar ve tahta sandal-
yeler, miizik aletleri, kémiir, odun ve tuz gibi mallan, Yerli-
ler’in diger kullanim fazlas: triinlerine ek olarak San Cristobal
Las Cassas pazarina getirmektedirler.
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Demircilik, tiifek imalati, insaatgilik gibi diger endiistri kol-
lar1 ve Yerliler’in gereksinim duyduklar techizatlarn iireten ¢ok
sayida kiiciik 6lgekli endiistri kolu sadece Ladinolar’in elinde-
dir. Ayrica bu endiistri kollarindaki iiretim faaliyetleri sehrin si-
nirlar igine hapsolmus durumdadir. Buna ek olarak, sehre ait
bu faaliyet kollan ve Pazar tamamen Ladinolu tacirlerin elinde
ve kontroliindedir. Asagidaki sema bu mallarin bazilarinin da-
gilim ve tretim faaliyetlerini gostermektedir (bkz. Sekil 3).

Chamula
A. Mazik Aletteri ~
C. Pamuk Kumaslar
D. Portakal
SAN
Amatenango o) CRISTOBAL
. 3 LAS

G. Ganak ve Gémlek CASAS
Zinancantan 2 .
I. Ght
J. Misir
K. Kuguk olgekli

endUstriyel Oretim

B. Kémdir ve Odun

Oxchuc a
E. Fiber ve iplik /-'\;: L

F. Yumurta ve Domuz

H. Tuz

San Crotobal Las Casas

L. Arag ve Gereg

Sekit 3.
San Crirstobal pazarninda mallann akigini gsteren basitlestiriimig temsili gizelge

Mallarnin kargilagmasi ve dolagim alanlar

Ladinolar ve Yerliler, toprakla ilgili konularda hem rakip
hem de muhalif taraflar olarak karsimiza ¢ikarlarken, ekono-
mik sistem iginde birbirlerine "bagimh" partnerler olarak yer
alirlar: Yerliler, genellikle tarimsal iiriinleri {iretip, endiistriyel
iriinleri tikketirken, Ladinolar endiistri iiriinlerinin ve el emegi
gerektiren mallarin iireticisi ve taciri, 6te yandan da Yerliler’in
tarimsal diriinlerinin temel tiiketicisi durumundadirlar.
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Bu karsilikli alig/veris, cogunlukla San Cristobal Las Cassas
sehrinde meydana gelmektedir.” Yerliler mallarim sehrin paza-
nnda ya dogrudan ya da ¢ogu zaman oldugu gibi, Ladinolu ta-
cirler aracilifiyla tiketiciye ulagtirmaktadirlar. Bu mallarin de-
gisimi sisteminin, 6nde gelen simasi siiphesiz atajadoradir (ara-
c1). Bu araci hayatimi sehrin varoglarinda Yerliler’i bekleyerek,
onlarin mallarim alip, pazarda veya kendi diitkkdninda satarak
gecinen Ladinolu bir kadindir.

Ik bakista, bu aracilarin varhgim hakli gikaracak ekonomik
bir neden yok gibidir; ne de olsa Yerliler zaten pazara kadar
bizzat gelip, tiim giinlerini gehirde harcamaya hazirdirlar. An-
cak asil sorun, perakende satiglarin pazarhif icin harcanmasi
gereken zamanin uzak yerlerden gelen Yerliler’'in harcamay:
diigiindiigii zaman diliminden ¢ok daha uzun olmasidir. Araci-
larin varhigim gerekli kilan bir diger neden ise, fiyatlar iizerinde
pazarlik etmenin Ispanyol diline tam hakimiyet ve pazar hak-
kinda deneyim sahibi olmayla yakindan ilintili olmasidir. Boyle-
ce, aracilan Yerliler icin kaginilmaz kilan etken, bu kadinlarin
ozensizlik ve kabaliklarina karsin is bitirici yaklagimlari olmus-
tur. Ashinda atajadoralarin Yerli ireticilere davramg sekilleri,
genelde Ladinolarm Yerliler'e davramslarina iyi bir 6rnek
olusturmaktadir. Yerliler ticaretten anlamayan utanga¢ ve saf
kisiler olarak bilinmekteydiler, bu yondeki inang ileride kendini
dogrulayacak bir kehanete déniismiistiir. Bu da bir Yerli agisin-
dan en basit ticari diizeyde bile Ladinolaria basa ¢ikmayr daha
da zor kilmigtir. Bir Yerli bu 6ézellikleri dolayisiyla sert muame-
leye maruz kalirken, Yerli Isleri Biirosu diginda bagvurabilecegi
herhangi bir devlet kati1 da bulunmamaktadir. Zaten bulunsa
bile muhtemelen bir Yerli utangaghgmni yenip sikayetini daire-
ler Oniinde dile getirene dek bircok karmasik dalavere ¢oktan
cevrilip bitmis olacaktir.

* Kabile sinirlari igerisinde ticaret {ig farkh agamada gerceklestirilir: a) akra-

balar ve kbmsular arasindaki takas islemi; b) Meksika para biriminin degeri-
ne endeksli olarak uzak akraba ve tanidiklar arasindaki takas islemi (fasulye
kargiiginda muz gibi); c) akraba olmayan uzak kabileler arasindaki para
karsilig1 yapilan ahs veris.

123



_.Etnik Gruplar ve Sinirlari .

San Cristobal Las Cassas, Ladinolar tarafindan idare edilen
bir Yerli pazan olarak nitelendirilebilir. Sehirde Yerliler kendi”
iiriin fazlalanny; her gesit alet edevat, techizat, Yerliler’in giysi-
leri i¢in gereken kumas, diger Yerli topluluklian tarafindan iire-
tilen el isi mallar ile degisirler. Gergekten de, sehrin en 6nemli
ozelligi mallarin en iicra noktalara kadar dagiimim saglayan
merkez olmasidir (bkz. Sekil 3).

Sehrin goze garpan bir 6zelligi de mahallelere veya barriola-
ra boliinmiig olmasidir; ki bu béliimlerde yasayanlar, Yerliler’in
ozel isteklerini karsilamak amaciyla cesitli alanlarda uzmanlag-
mg kisilerdir. Ornegin Santa Lucia mahallesi -herhangi bir
Yerli fiestas: icin hayati olan- havai figeklerin iiretimine adan-
mustir. Bir diger mahalle (barrio) Cuxtitali, domuz alim ve sati-
muna odaklanmstir; bu mahallenin sakinleri doguya uzanan or-
manin en ug¢ noktalarina dek seyahat edip hasat mevsiminin
baslangicinda, domuzlarinin iiriinlerine zarar vermelerini en-
gellemek amaciyla tarlalarim gitle gevirme zahmetine katlan-
mak istemeyen ve bu nedenle onlardan kurtulmak arzusundaki
Yerlilerden, bu domuzlar satin alirlar. Ayrica domuz tiiccarlar
bu uzun yolculuklan boyunca, giysi ve cesitli 6teberi de satar-
lar. Belirtilmesi gereken bir nokta da Yerliler’in kural olarak
asla domuzlarim yemedikleridir; domuzlar tek bir amag igin,
mustri nakit paraya ¢evirmek igin yetistirilmektedirler.

Ote yandan, bu sehir, polis, askeri garnizon, telgraf, telefon
hizmetleri, postane, saglik kurumlan gibi yerel yonetimin ve fe-
deral biirolarin bulundugu bir sehirdir. Bu kurumlar arasinda
en 6nemli yere sahip olan, Pasifik Kiyisindaki biiyiik kahve is-
letmecilerinin duydugu sezonluk is giicii ihtiyacinin dogurdugu
talebe arabuluculuk eden Is Kurumu’dur. Sonbaharda kahve
toplamak, Yerliler’e "digaridan”, "haricen" sunulan tek ig olana-
gidir. Nadiren, sehrin varoslarinda yasayan fakir Yerliler, zen-
gin bir Ladino’nun diikkaninda veya bahgesinde ¢alismak gibi
ufak tefek iglere bakarlar. Bunun digindaki is sahalari, dil ve
egitim gibi yeterli becerileri gelismemis olan Yerliler’e kapali-
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dir. Bu nedenlerden dolayidir ki, is piyasasini ve mal ve hizmet-
lerin dagihmini kontrol etmek tamamen Ladinolar’a kalmstir.

Ileride tartigilacak dikkate deger iki istisnai 6rnek diginda,
bolgesel / yerel yonetimi ilgilendiren tiim yetki gerektiren mev-
kiler ve biirokratik devlet daireleri Ladinolar’in yonetiminde-
dir. Konumuzu ilgilendiren, Federal kurumlar ve devlet daire-
leri kadar; belediyelerin siralanmasinda ilk siraya yerlesen San
Cristobal Las Cassas belediyesidir.

San Cristobal’in gorev yetkisi belediyenin sinirlarinin ¢ok
Otesine tasmaktadir; bunun en agik ifadesi, normalde Yerliler
tarafindan istlenilmesi gereken Yerli Kabileleri’nin yonetimi-
nin Ladinolarca yiiriitiilmesidir. Bylece en iicra yerlerdeki po-
litik kontrol bile yerel yonetim ag ile saglanabilmektedir. An-
cak belirtilmelidir ki, Ladino hakimiyeti var olan askeri istiin-
liikklerine ve bu giiciin her an gii¢ kullanimina doniisebilme teh-
didine dayanmaktadir. En hafif kigkirtma karsisinda bile askeri
birlik veya polis giicii herhangi bir Yerli kabilesini basabilir.*
Gergekten de, ne kabile reisleri, principaleler, ne de belediyeye
yetki ve gorev agisindan bagh ve sorumlu durumda olan devlet
hizmetindeki-dini memurlardan olusan organ, Ayuntamiento
Constitucional bu baskilara kars1 direng gosterebilecek konum-
da degillerdir. S6z konusu bu ikinci grup, polis giiciinii kontrol
edebilmektedir; dolayisiyla elinin altinda tesirli bir yaptirim gii-
cii bulunmaktadir. Ote yandan, Ayuntamiento’yu olugturan
Yerli sayisinin baskin olmasina ragmen, kabile dis1 gii¢ kaynak-
lar1 ve gorevlerin paylasim sekli karar alma siirecini yonlendir-
mektedir. Bu etkisizlestirme egilimi, bir Ladinolu tarafindan
yiritilen Sekreterlik kurumunun varhig: ile daha da ivme ka-
zanmustir (Siverts 1960). Boylece principalelerin "eski yonetimi"
Ayuntamiento tarafindan golgede birakilirken, "yeni yonetim"
de Ladinolu memurun varligi ile kontrol altina alinmigtir. Go-
rinen odur ki, Ladinolar yerel yonetimdeki bu anahtar mevkiyi
koruduklan siirece i siyasetteki hakimiyetleri sarsilmayacaktir.

* 1960 yilinda Oxchuc bolgesinde ortaya gikan ayaklanmayi bastirmak igin as-
keri yardim istenmigtir (Siverts 1964: 368).
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Politize olmug yerli halk kitlesinin, Ladinolu memurun yerine
bir Yerliyi getirmesinin tek yolu ise, 6ne cikacak adaymn mevki-
inin gerektirdigi tim Ozelliklere sahip olmasidir. S6z konusu
mevkii okur-yazarlik ve yeterli derecede Ispanyol dili ve Meksi-
ka yonetim bilgisini gerektirmektedir.

Bu da bizi, 6énemli bir diger konuya -ki bu alanda Ladinolar
neredeyse tiim denetime tek baslarina sahiptirler-, egitime ge-
tirmistir. Sadece ¢ok kisa bir siire Once birkag yetenekli Yer-
li’'nin ortaokula devam edebilmesi miimkiin olmustur. Cogu
Yerli’nin hemen hemen hi¢ egitimi yoktur; ancak Instituto Na-
cional Indigenista tarafindan sekillendirilen egitim programt sa-
yesinde, su an c¢ok sayida Yerli toplulukta, ¢cocuklara ilk 6gre-
tim olanag sunulmaktadur.

Ancak, giiniimiize dek Ispanyolca 6grenecek kanallarin yok-
lugu, Yerliler'in egitiminde ve profesyonel hayata katihminda
en biiyiik engel olmustur. Bu durum da polis, askeriye, telefon,
telgraf kurumlan ve adliye gibi alanlardaki Ladino hakimiyetini
ve bunun sonucu olarak da Ladinolar'm haberlesme iizerindeki
denetimini, sehrin ve sakinlerinin baskici giiciini agiklamaktadir.

Hukuk 6grencilerinin ¢ogu biiyiik toprak sahibi ve orta veya
iist sinif tiiccarlar arasindan ¢iktig igin, sadakat ve baglari, Yer-
li yanlis1 sorumluluk tasiyan idealist sekilden ¢ok bu siniflarin
mensuplarina karst gelismistir. Yerli bakig agisina gore, "ada-
let", kan ve akrabalik yoluyla avukat ve miivekkili arasinda ku-
rulan bag ile saglanabilir. Ayrica bu, parayla da ¢ok ilintili bir
konudur: Kamu hizmetinde ¢aliganlarin, herkesge bilinen dii-
siik maag ve ucretleri, rigveti, arzulanan adli kararlarin alinma-
sindaki, yasal olmayan ancak varlifi dogal karsilanan bir iglem
haline getirmistir.

Genel olarak Ladinolar, Yerliler’i agagilik varliklar olarak
goriirler; itaat etmesi beklenen ¢ocuklardir onlar. Inandiklar
kendilerinin "iistiin kiltirid" yansittiklanidir - farklh bir raza
(irk) olduklaridir. Ornegin son zamanlara dek sadece Ladino-
lar'm ata binme izni vardi; ancak halen Yerli at sahipleri ara-
sinda bile, Yerliler’in ata binmesi oldukga nadirdir. Ancak Yer-
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liler temel gereksinim maddelerinin dreticisi, vazgegilmez is gii-
ciiniin kaynag ve Ladinolar’m iriinlerinin en biiyiik tiiketicisi
olduklarindan, onlar. haksiz yere incitilmezler. Dolayisiyla, La-
dinolu tiiccarlar ve toprak sahipleri, Yerlilerle dogrudan iligki-
ye girdikleri giinliikk meselelerde, dostane ve babacan bir tavir
takinirlar.’ Ote yandan, Yerliler'i higbir zaman diizenledikleri
eglence ve fiestalara ¢agirmazlar. Bu kurala istisna olusturan bir
durum, 1962 yilinda, Oxchuc’un téren merkezinde meydana
gelmistir: O yil, Yerli belediye bagkani, yérenin 6énde gelenle-
rinden Ladinolu bir seckinin nisan térenine davet edilmistir;
ancak acikca bu fikir, olaym resmiyetini vurgulamak icin ortaya
atilmistir. Ladinolarla Yerliler arasindaki evlilikler de istisna-
idir; az sayida olsa da gerceklesenlere ise tiksintiyle bakilmak-
tadir. Ornegin Tenango’da oturan Yerli (Indian) bir 6gretme-
nin, Ladinolu fakir bir kadinla evliliginde, kadinin ailesi, koca-
nin prestijli mevkiini takdirle kargilasa da; bu evlilikte ne Ladi-
nolular ne de Yerliler bu ¢ifti Ladinolu olarak kabul etmistir.
Bu nokta bizi ilintili ancak farkh bir konuya, kimlik degisimi
konusuna getirmigtir. Daglik alanda yasayanlar arasinda, diger
kimlige "gecig" Ornekleri merak uyandiracak derecede azdir.
Aslinda, kimlik degisiminin dogasi geregi kisinin ya da ailenin
gizli gecmisiyle ilintili bir konu olmasi nedeniyle, bu durum sa-
sirtic1 degildir. Ote yandan, bazen yoksul kentliler, revistidos
-giysi degistirenler- seklinde amilirlar. Hayat hikéyelerinin ke-
sitleri Ladinolulagma’nin® sosyal bir gergek oldugunu ortaya
koyar. Baz1 Yerli topluluklarindan, San Cristobal Las Cassas
sehrinin giiney ve dogusuna dogru siirekli sizinti vardir. Bu du-
rumun tipik 6rnegi, Chanerolu kocas: tarafindan terk edilen,
Agucantenango’dan gelen P...’dir; kendisinin iddiasina gore, iki
cocuguyla sehre gog edip, hizmetcilik yapmaktan baska caresi
yoktur. Benzer sekilde, 0ksiiz cocuklar da bazen, Ladinolu bir

* Ladinolar, Yerlilere genellikle ikinci tekil veya ¢ogul sahisla hitap ederler.
Meksika'nin diger yerlerinde ise bir kimseye ikinci ¢ogul sahis ile hitap et-
mek arkaikligin ifadesidir.

® Ladinolagtirma kavrami McQuoawn ve Pitt-Rivers (1964)’dan &diing alin-
migtir.
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aile tarafindan yetigtirilirler. Ladinolular’a ait bir cevrede biiyii-
yen bu cocuklar, dogal olarak "yari-medeni" olacaklardir. Yerli
damgasindan kurtulmak ise en az iki nesil alacaktir.

Dolayisiyla, etnik engeli agsmak tam bir degisimi, -evi, aileyi,
eski yasam tarzint terk etmeyi- zorunlu kilmaktadir. "Ladinolu
olmak", umutsuzluk icinde, diger tiim olanaklar tiikkendiginde
alinabilecek bir karardir. Bu kararin sonucu, sehrin kenar ma-
hallesinde tehlikeli ve giivensiz bir yasama, toplumsal pirami-
din en asagisindan baslamaktir. Ladinolulasmanin anlami, ar-
kada esitlikci bir toplumu birakarak katmanl bir toplum yapi-
sinda en alt kattan yola koyulmaktir.

Ancak, bu cergevede en az iki tane basarili, diger kimlige
"gecis" Ornedi verilebilir. Aslinda "gegis" dogru bir kullamm de-
gildir, ¢iinkii bu iki 6rnekte de Chamulal Yerliler cifte kimlik-
lerini korumay: basarmuglardir. Bu kisiler, bir yandan Ladino
toplumunda kisisel kariyerlerini saglamlastirirken bir yandan
da kendilerini actk¢a Chamula olarak tanitmiglardar.

Bu kisilerin faaliyetleri, ig tercihlerinin niteligi nedeniyle
Yerliler tarafindan kendilerine yararlt olarak goriilmiistiir. Bu
girisimcilerden en ¢ok sozi edilen Erasto Urbina’dir. Bir diger
kimlige "gecis" konusunda bagaril: bir 6rnek sergileyen diger
kimse olan Urbina’nm Yerliler'in ucuz alet ihtiyaclarina cevap
verebilecek bir magazasi vardir. Tzotzil dilini konusan Urbina,
misterilerine kotii davranmaz; bunun sonucu olarak da Yerli-
ler onunla i§ yapmay:, Ladinolu ditkkan sahiplerinden koti
muamele gérmeye tercih ederler. Béylece, Urbina’nin isi biyir
ve sirketinin bityiimesiyle de giicii artar. Sonunda San Cristobal
Las Cassas’n presidentesi secilir ve Ladinolu seckin bir ailenin
kiztyla evlenir. Ancak, Erasto Urbina, ¢cogu Yerli’nin sahip ol-
madig: olanaklarin akilcr kullaniminin olasi sonucuna Ornektir.
San Bartolomé adindaki Yerli kabilesinde Ladinolar ve Yerli-
ler hakkinda anlatilagelen bir efsane vardir. Bu efsaneye gore
Ladinolar atlanin diskisindan yaratilmislardir; Yerliler ise bac’il
winik yani gercek insanlardir.

Su ana dek yaptigimiz betimlemeyi 6zetleyecek olursak:
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Mal ve hizmetlerin dolagiminda esas olan pazar ve yonetim
alanlar birbirlerinden farkh orgiitlenmis, farkli amaclara hiz-
met eden iki sektdrdiir. Ancak bu iki alanin ortak bir 6zelligi
vardir: Ikisi de etnik unsurlarca sekillenen ast-iist iliskisindeki
taraflarin kliselesmis davranis kaliplarinin devami iizerinde et-
kilidir. Bu iki sektdr, taraflar arasindaki iligkinin kurallarim
onaylayan ve devamim olanakli kilan bir yap1 olusturmaktadir.
Bir yandan "pazar" mal ve hizmetlerin dolagimin: saglarken, di-
ger yandan "yOnetim" pazar faaliyetlerinin temelini olusturan
mallarin dagilim sekline ve var olan status quo’ya politik koru-
ma saglar. Yonetimin sundugu bu politik koruma da ya dogru-
dan karin bir béliimiinii toplama ya da dolayli olarak vergi ve
riigvet seklinde karsimiza ¢ikar.

Giincel isleyiglerinde bu iki sektériin birbirlerini tamamla-
masi, orgiitlenmelerindeki baz: temel unsurlarla ilintilidir. Bu
unsurlardan bir tanesi Meksika anayasasindan dogan bolgesel
ozerkliktir; ki bu 6zerkliin anlami yerel sosyal kaliplarin Fede-
ral kontrol olmaksizin gelisebilecegidir. Bu nedenledir ki, tasra
yonetimi yerel gii¢ odaklarma karst bir dizi uygulama ve kural
olusturabilir. Daglik alanda yagayan Chiapalar arasinda giig,
ciftlik sahipleri, biiyiik tacirler ve katolik kilisesi arasinda boliig-
tirilmisgtir. Yénetim de biiyiikk oranda bu ¢evrelerden atana-
rak olusturulmaktadir; Yerliler temsil edilmemektedir. Erasto
Urbina gibi istisnalar disinda, Yerliler pazarn elinde tutan ve
yonetimi destekleyen giigli elit kesim arasinda yer almazlar.
Yerliler igin San Cristobal Las Casas i¢sellestiremedikleri bir
takas alanidir; buras: onlar icin kar saglanan, biyik yatirimla-
nn odag1 olan bir "pazar"dan ¢ok sadece basit bir pazar yeridir.”

Bu saptama bizi, tamamen Ladinolarca tistlenilen ve yiirii-
tillen pazar-yoénetim odaklarinin igleyisine dair bir bagka temel
unsura gotirmektedir: Toprak ve is giicii gibi iiretimin 6nde
gelen dayanaklarimin 6zgir dagilimindaki, sinirlan etnik koke-
ne gore cizilen engeller; ki bu engeller Yerliler'in yiriitilegelen
islemlere katilimlannin yok sayilmasi ya da sifira indirgenmesi

7 *Cevre Pazar’ tartigmasi igin bkz. Bohannan 1963.
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anlamina gelmektedir. Bagka bir deyigle, is giicii ve sermaye
uzerindeki yerel kisitlamalar Yerliler’i kabile dig1 yatinm yap-
ma olanagindan alikoymaktadir. Ayn1 sekilde, s6z konusu bu
yatirimlar ancak ait olunan topraklarin terk edilmesi ve kimli-
gin degistirilmesi ile gergeklestirilebilir. Ancak ait olunan evin
terki, hayatin tamamen iizerine kuruldugu temel mal varlifin-
dan, topraktan feragat anlamina gelmektedir. Bunun dogal so-
nucu olarak da Yerliler ¢ogunlukla boyle bir ¢6ziime yonelme-
mektedirler.

Bu durum en agk sekliyle Oxchuc halk: arasinda gbzlemlene-
bilir. Bu nedenle ilerleyen satirlarda toprak sahipliginin, Oxchu-
querolar’, kendi faaliyet alanlarini ve buna bagh olarak da kendi
kimlik secimlerini nasil kisitladigim betimlemeye calisacagim.

Toprak sahipligi ve Oxchuquerolar arasindaki anlami

Oxchuquerolarin koylerinde, erkekler ortak miilkiyete tabi
olan topraktan beraberce pay alabilmektedirler. Bu kuruma
tiyelik babanin soy ismini tasiyor olmak ve ortak ikamet esasina
gore belirlenmistir.

Sahip olduklan topraktan yararlanabilmek icin Oxchuqu-
erolar kendilerine ayrilan parcayr daha 6nceden belirienen se-
kilde kullanmak zorundadirlar; yani nadas yoluyla, fasulye ve
musir ekimi igin. Bunlara ek olarak meyve ve sebzeyi az miktar-
da (evin bahgesinde), domuz ve kiimes hayvanlarini ise sadece
satmak amaciyla yetistirirler. Bunlarin digindaki girisimler yerel
ve ekolojik sartlar ve kiltiirel kosullar nedeniyle kisitlanmustir:
En kigiik detaylarda bile ahsilagelmis Oxchuquero tiretim ve
tiikketim uygulamalarindan sapmak Oxchuquerolar arasinda uy-
gunsuz olarak nitelenmekte ve bdyle bir farklilagmanin sosyal
bedeli agir olmaktadir. Bu durum, bolgeye Protestanligin yayil-
masinin dogurdugu toplumsal hosnutsuzlukla daha da giiglen-
mistir. Protestanlarin bagimsizliklarim ve "yeni yasam tarzlari-
n1" ortaya koymalar; hatta arag gereglere yaptiklan en makul
yatirim, evleri boyamalar1 ya da fasulye ekimine getirdikleri
farkli bir yontem biyiik siipheyle karsilanmakta, hatta bazen
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Protestanlar bu uygulamalari nedeniyle biyiiciliikle suglan-
makta ve suclamalar da adam oldiirmeye dek varmaktadir.

Topraklarnn kullaniminda goze ¢arpan bu kati tutum hisse-
darlar agisindan bakildiginda anlagilabilir: Hissedarlar, herhan-
gi bir zamanda tekrar dagitilmak lizere geri alinabilecek nite-
likteki topraklarnn tizerinde 6zel igletmecilere izin vermenin so-
nuglarim hesaba katmaktadirlar. Ayni sekilde, ortak miilkiyetin
hicbir pargasi bir tiye tarafindan terk edilemez; yani sartlarin
daha iyi oldugu bir yerde yeni bir hayata baglamak niyetiyle gog
eden biri, kendi payin1 bir bagkasina birakirken herhangi bir
tazminat talep edemez. (Oxchuc tarima uygun degildir ve bura-
da topraklarn kitlig1 6nemli bir sorundur). Boylece kabile si-
nirlarinin disinda yeni bir hayat kurmak igin gereken sermaye,
asla bir Oxchuc’un elinde birikemez. Bir bagka nokta da, pek
taninmayan ticra yerlesim alanlari disinda bagka yerlesim alan-
larinin olmayigidir. Bunlara ek olarak da Oxchuc’un disinda sii-
rekli yerlesimi ve ailenin naklini miimkiin kilacak iyi iicretli bir
is bulmak da imkansizdir.

Tim bu nedenlerden dolayidir ki bir Oxchuc erkegi, kendi-
sini ait oldugu gruba iiyelik ve dogdugu yerde sahip oldugu
haklan toprakta kullanma zorunluluguyla karsi karsiya bulur.
Ancak bu zorunlu tercih ikincil bir takim ayricalik ve yiikiimlii-
lik de icermektedir. Bu ayricaliklar arasinda kabilenin esit bir
liyesi olarak kabile i¢i hiyerarsinin prestijli konumlarina dogru
yiikselebilme hakk:i vardir. Ancak bu hak, kiginin istlerince
kendine uygun goriilen herhangi bir alanda diger kabile iiyele-
rine hizmet verme zorunlulugunun sadece bir parcasidir. Boy-
lece bir kabile iiyesi, tstleri tarafindan yapilan atamay: -kendi-
sine uygun olduguna inansin inanmasin- kabul etmekle yiikiim-
ladiir. Yashlarin yaptiklar bityiiler ve doga iistii giiglerin varligi
cogu kisinin kendilerinden beklenene uymasini saglamaktadr.

Sonug

Tek bir etken, toprak dagilim ilkesi, ekolojik kisitlamalaria
birleserek Ladino kékenli etnik kategorinin ig iligkilerindeki
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konumunu gii¢lendirdigi bir duruma yol agarken, Oxcquero do-
gumlu kisilerin bir ¢ok faaliyetini de kisitlamaktadir?

Geng bir Oxchuquero icin kdkenini reddedip terk etmek be-
deli 6denemeyecek kadar agir bir cabadir. Ait oldugu kimligi
ile yasamak zorundadir ve bunu yapmanin tek yolu da kendisi-
ne efendileri tarafindan sunulan paket ¢oziimu kabullenmektir:
"Oxchuquero olarak kal ve ugruna 6zerkliginin biiyiik bir boli-
miini feda ettigin, ancak sahip oldugun tek servetin meyvalari-
m topla". Odiil ise kendi gegimini saglamak ve Oxchuclar ara-
sinda prestij ve giic saglama olanagidir.

"Daha Once de belirtildigi gibi, tikketim sekli yerel ekonomi
ve kiltirel inanclarla kisitlanmistir. Buna ek olarak tiiketim ka-
liplant San Cristobal Las Casas’ta mevcut tiiketim mallarinin
bazilarinmin satisimin Ladinolarca desteklenmesi, bazilarinin si-
nirlanmasi ile daha da siki yonlendirilebilmektedir. Sonugta,
Oxchuquero olarak davranan ve iizerine hem evinin hem de
kabilenin sorumluluklarin: alan kisi siirekli olarak kabile iiyele-
ri ve Ladinolar tarafindan miikafatlandirihir. Béylece bir Oxc-
huquero’nun katildig: faaliyet alanlari, sistemin fizerine kurul-
dugu aksiyomlan belirleyici ve destekleyici bir etkiye sahiptir.
Bunlarin sonucu olarak da kiyafet ve dil gibi kimligi 6ne cika-
ran unsurlar, daghk alanda yasayan Chiapalar’in iiretim ve tii-
ketim sistemi i¢inde birbirlerini tamamlayan gruplar arasindaki
kiiltiirel ve sosyal mesafeyi stirekli olarak vurgulamaktadir,

Ote yandan, iki dil konugan Yerliler'in sayis1 artmaktadir.
Ayrnica, Yerli 6gretmenler Yerli topluluklarin egitimi icin ¢ahg-
maktadir. Bu siirecte Yerli bir elit tabaka olugsmaktadir (Siverts
1964). Fakat bu Ladinolulasmak anlamina m1 gelmektedir? Bir
bireyin sosyal yapidaki hareketliligi i¢in ne kadar Ispanyolca
bilmesi ve nasil bir egitim almasi gerekir?

Aciktir ki uzmanlagmaya giden yollar, Yerli toplumunda ki-
sith sayida mevkiye agik oldugu siirece dil egitimi ve genel bilgi
birikimi kiiciimsenemeyecek noktalar olarak kalacaktir. Egiti-
min Yerliler'in sosyal hayatina getirdigi en biiyiik edinim ise,
tamamen Yerliler’e ait bir cercevede siyasi faaliyetler igin ek
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bir platform yakalama imkam vermesidir (Siverts 1965c). Dola-
yistyla geng elitin Ladinolar’m sahip oldugu bilgiyi edinirken te-
mel sorunsali Ladinolu olarak kabul edilmek degil, kendi top-
lumlar tarafindan kabul gérmektir. Bunu yapabilmenin tek yo-
lu da edinimlerini ve deneyimlerini terciimanlik yapmak veya
diger kabile uyelerinin dig diinya ile iligkilerini kolaylagtirmak
gibi yararh faaliyetlere donistiirmektir. Boylece "yeni liderler”
tim topluluk icin bir servet olustururlar: onlar sayesinde hem
topluluk i¢i yonetim hem de Ladinolar ve San Cristobal Las
Casas ile goriigsmeler daha saglikl yiiritiilebilmektedir.

Bu hizmetlerinin karsihginda, bu "uzmanlar" mevkii ve ba-
zen de para veya baska maddi unsurlarla odiillendirilirler.’ Bag-
ka bir deyisle, elit, toplulugun bir pargas: haline getirilmistir;
Ladino egitimi, Ladino ideali ve Ladino kimligi liretmekten
¢ok Ladino yonetimine ve dig etkilere karsi cephe almig ve ka-
bile serefini ve Yerliligi giiclendiren bir 6zellige biirinmiistir.

Fakat burada kullanilan Yerlilik kabile sinirlan iginde, kisi-
nin kendi kdyiine hapsolmustur. Bugiinkii kosullarda, Yerlilik
fikrini ¢evre koylere yayma veya tiitm Meksika yerlileri igin ge-
nel anlamiyla kullanma egilimi yoktur.” Tam tersine, her kéy
kendisiyle simirh bir birimdir; kabile iiyeleri icin dig diinya in-
sanlar ile basa ¢itkmamn -esit olmayan kosullarda Ladinolarla
kurduklan ticari iligkiler ve esit kosullarda diger Yerlilerle kii-
ik olgekli ticari iligkiler veya torensel iletisimler disinda- her-
hangi bir yolu yoktur."

® Ogretmenler dcretlerini Istiuto Nacional Indigenista’dan alirlar, topraklarn-
nin ekilip bigilmesi akrabalarin yardimiyla gerceklesir ve komsular ise 6gret-
menlerin evlerine hediyeler getirirler.

® “Yerlilik’ (Indianhood) kavrami bu sekliyle sadece romantik entelektiieller
ve idealist siyasetciler arasinda kabul goriir.

' Yerli milliyetciligi diin oldugu gibi bugiin de Oxchuquero veya Cancuquero
halkina oldukga yabanci bir kavramdir (Pineda 1888). 1712 yilinda Ispanyol-
lara kargi birlikte savagan bu halklarin verdigi 6zgiirliik miicadelesinde dii-
zensizlik ve isteksizlik nedeniyle basariya ulagilamamistir. Belirli bir merkezi
diizene sahip olmayan ¢ogunluk, azinliklan kendi igerisinde eritme gansini
da yakalayamamgtir. Ancak, Ispanyollarin bugiinkii Ladinolar gibi gergek
anlamda bir azinlik teskil ettiklerini de sdylemek giigtiir.
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Daglik alanda yasayan Chiapalar arasinda rastlanan
cok-etnili durum ile Eidheim tarafindan incelenen Kuzey Nor-
veg’'teki tipik azinhk (bkz. Bolim 1) birbirlerinden ¢ok farkh
ozellikleri yansitmaktadirlar. Bir Lapp bagka bir kimligi taklit
edebilir veya hem Norvecli hem de Lapp olarak cifte kimlikli bir
hayat yasayabilir. Ancak bir Yerli, her zaman igin bir Yerlidir,
kendi topraklarinda olmasi veya diger Ladinolarla iliski kurmasi
fark etmez. Onun kaderi Yerli olmanin kurulan iligkilerin teme-
lini olusturdugu bir durum tarafindan sekillenmektedir.



Boélim 6

PATHAN KiMLiGi

Fredrik Barth

athanlar (Pastunlar, Paktunlar ve Afganlar),

Afganistan ve Bati Pakistan’in kesisim bolge-

sinde modern merkezi toplumsal orgiitlenme-

lere sahip olmadan yasayan bir etnik gruptur.
Onemli bir biiyiikliige sahip olan Pathan niifusu-
nun yasadigt ekolojik cevre ve siirekli etkilesimde
bulundugu etnik gruplarnn farkhlig dikkate alindi-
ginda, bazi ilging sorunlarin giindeme gelmesi ka-
cimlmazdir. S6zgelimi, her ne kadar béyle bir gru-
bun iyeleri giiglii bir etnik kimlik bilincine sahip
olsalar da, bu insanlar kendilerinden uzakta yasa-
yan ve aym etnik kimlige sahip olduklarini iddia
edenler hakkinda yeterli bilgiye sahip olmayabiliri-
ler; ayrica bu grup icindeki bireyler aras iletisimin
sinirli olmasi yine ortak anlam ve degerlerin olug-
turulmasimi ve korunmasini zorlagtirabilir. Bu ne-
denle, Pathanlar i¢in etnik kimiligin korunmasi en
oncelikli amaclardan biri olsa bile, birbirinden ko-
puk olarak yasayan Pathan halklari i¢in bu amaca
ulagmak zamanla zorlasacaktir. Ayni etnik kokene
sahip olan bu gruplar, bir siire sonra bu ortak et-
nik kimligi devam ettirmekte zorluklar yasayacak-
lardir. Oyleyse bu degisimi nasil agiklayabiliriz? Is-
te bu caligmanin amaci, farkh Pathan gruplan ara-
sinda yapilacak karsilastirmah degerlendirmelerle
bu soruyu yamtlamaktir. Benim buradaki amacim,
Pathan tilkesindeki modern orgiitlenmeyi anlamak
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degil, geleneksel olan 6rgitlenme modellerini anlamaya ¢alis-
maktir.

Pathan topluluklar birbirinden farkli toplumsal ve kiiltiirel
formlar geligtirmiglerdir (bkz. Harita 5). (1) Ulke topraklarinin ’
biuyiik bolimiinde yer alan gorak daghk boélgelerde bulunan ve
liderin olmadid: esitlikgi ataerkil siyasal yapiya sahip olan tari-
ma elverisli koyler; (2) Ote yandan genig ovalarda ve vadilerde
yapay yollarla sulama yapildig: i¢in bu topraklar tarima daha
elveriglidir. Bu bdlgelerde yasayan Pathanlar toprak sahibiy-
ken, Tacikler (giiney ve bati) ve siradan kastlarin insanlari (do-
gu ve kuzey) ise tarim isgisi olarak ¢alismaktadirlar. Bu bolge-

-
Py
v -

Belucistan PAKIJSTAN

KILOMETRELER
2 190 200 30 Indus Nehri

Harita 5. Pathan Bolgesi: Yagsam alanlarnnin dagilimi
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lerde yagayan Pathan halklarmmin siyasal orgiitlenmeleri bazi
yerlerde liderin olmadig: érgiitlenmeler olabildigi gibi biirokra-
tik bir yapiya sahip feodal érgiitlenmeler seklinde de olabilmek-
tedir; (3) Diger Pathan halklar ise yOnetici, tiiccar, zanaatkér ve
is¢i olup Afganistan ve Pakistan’in kentsel bolgelerinde yasam-
larit siirdiirmektedirler; (4) Ozellikle giiney bolgelerinde bir
grup Pathan kabileler seklinde gogebe bir hayat siirmektedirler;
(5) Son olarak bazi iggiler ve tiliccarlar zaman zaman kigiik
gruplar halinde Pathan topraklarinin digina ¢cikmaktadirlar.

Oyle goriiniiyor ki, bu tiir farkhiliklar Pathanlarin kendine
ozgl etnik kimliklerine ve imajlarina olumsuz yonde bir etki
yapmamaktadir. Bu nedenle, degisik Pathan gruplan arasinda
gozlemledigimiz 6nemli kiiltiirel farkhiiklar Pathanlar arasinda
etnik kimliklerine gore ayrima gidilmesine neden olmaz. Aksi-
ne, bu toplumun bireylerinin sectikleri baz1 kiiltiirel ¢zellikler,
icinde bulundukiar1 gruba aidiyeti gelistiren birer unsur olarak
degerlendirilmelidir.

Pathanlar, agagida siraladigimiz 6zellikleri Pathan kimligi-
nin temel unsurlar olarak degerlendirirler (Caroe 1962, Barth
1959):

1. Ataerkil toplum yapist. Biitiin Pathanlar, 20-25 kusak 6nce
yasayan ortak atalarin soyundan geldiklerine inanirlar. Soy ko-
nusundaki inaniglarda bélgeden bolgeye yerel farkliliklar goste-
rilse de, ataerkil toplumsal yapt konusunda mutlak bir goriig
birligi vardir.

2. Islam. Bir Pathan tam anlamiyla Miisliman olmahdir.
Pathan soyundan gelen Qais’in Peygamber zamaninda yagadi-
gina inanilir. Peygamberi Medine’de géren Qais burada Miisli-
manlig1 kabul etmis ve kendisine Abdur-Rasid adi verilmistir..
Bu nedenle, Pathanlar kendilerini hi¢ bir zaman kafir olmamisg
ve Miislimanlig: zor kullanilmadan secen soylu bir halk olarak
degerlendirirler.

3. Pathan gelenegi. Son olarak, bir Pathan’in Pathanlara 6z-
gii geleneklere sahip kimse oldugu diistnilir. Pasto dili bu ger-
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cevede degerlendirilebilir, ancak Pathan kiiltiiriiniin tanimlan-
masinda sadece dil yeterli degildir. Halk arasinda sikca kullani-
lan bir deyim vardir: ‘O sadece Pasto konugan degil aym za-
manda Pasto yapan bir Pathandir’. Burada Pasto yapmak deyi-
mi, hemen herkesin kolaylikla konusamadig1 bir lehgeyi konu-
sabilmeyi ifade eder.

Pathan geleneklerinin Islam dini ile uyugsmas: gerektigi dii-
stiniiliir. Her ne kadar, baz1 gelenekler gruplar arasinda farkl-
liklar gosterse de, diger bazi gelenekler ise yazili ve sifai sekilde
Pathan kiiltiiriine 6zgii bir sekilde biitiin kabilelerde sergilen-
mektedir. Pathan kiiltiininde erkek, otonom ve esitlikci bir ta-
vir sergiler ve izzet sahibidir. Ancak buradaki s6z konusu izzet,
calismamizin sonraki kisimlarinda da deginilecegi gibi Akdeniz
havzasindaki izzet kavramindan farklidir.

Biitiin bu 6zellikler, ‘yerli Pathan modeli’ olarak algilanabi-
lir (Ward 1965). Bu modele uyan Pathanlarm kendilerine olan
giivenleri tamdir ve bu modelin devami Pathanlarm kendilerine
olan 6z giivenlerinin devamiyla dogru orantilidir. Bu ¢ahsmada
dile getirdigim bazi konular dogrudan bu dnermeye baghdir.
Soziinii ettigimiz bu ‘yerli Pathan modeli’ gercek Pathan kimli-
giyle ortiismek zorunda degildir. Ancak, hi¢ siiphesiz Pathan
geleneklerini yansitan belli bash bazi kurumlar vardir ve bizi
asil ilgilendiren bu kurumlardir. Basariy ve iistiinliigii gosteren
merkezi deger sistemleri ve dier Orgiitsel diizenlemeler s6z
konusu kurumlar ifade ederler. Pathan toplumunun farkl ke-
simleri arasindaki sinirlarin korunmasini saglayan asil unsurun
algilanmasi asagida ayrintili bir sekilde anlatacagimiz ii¢ dnemli
kurumun anlagilmasina baghdir: misafirperverlik ve iiriinlerin
saygin kullamimi (Melmastia); halk meclisleri ve kamu iglerinin
saygin yuriitillmesi (Jirga); aile yasantisinin saygin bir sekilde
idare edilmesi ve mahremiyet (purdah).

Misafirperverlik denildiinde baz1 gelenekler akla gelir. Bu
gelenekler, ev sahibinin misafirini yerli gruba tamitmasi ve mi-
safir oldugu stire i¢cinde onun giivenliginden ve ihtiyaclarindan
sorumlu olmasi seklinde siralanabilir. Bu sorumluluklann ne-
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deni misafirin yabanci bir ortamda bulunuyor olmasidir. Buna
gore, sozgelimi yolda yiirilyen bir yabanci yemek yiyen bir yerli
tarafindan goriildiigiinde davet edilmeli; ve koye gelen bir ya-
banci yerliler tarafindan selamlandiktan sonra kendisine yar-
dim edilmelidir. Buna karsin, kéye gelen misafir, ev sahibinin
koydeki otoritesini ve egemenligini kabul etmek zorundadir. Ev
sahibi-misafir kargilagmasi gegici oldugu gibi rollerin kisa bir
siire sonra degisecegi bir durum da olabilir. Ote yandan, ev sa-
hibi-misafir iligkisinin siireklilik arz etmesi halinde misafir ev
sahibine mutlak bir sekilde sadakat ve itaat gdstermek zorunda
kalir.

Pathan toplumunun kamusal alanda misafirperverligini ser-
gileyen farkli unsurlar olabilir: Misafirler igin 6zel bir ev, ozel
bir oda ya da 6zel bir oturma yeri. Misafire sunulan bu tiir ola-
naklar, ev sahibinin toplum igerisinde degerlendirilmesini sag-
lar. Ev sahibi, misafirine sundugu hizmet ile kendisinin misafir
agirlama konusunda ne denli bagarili, ne denli varsil oldugunu
gosterebilir ve ayrica diger insanlarin giivenini ve saygisini ka-
zanabilir. Cok daha 6nemlisi, ev sahibi, icinde yasadif1 topluma
sorumluluktan kagmadigim1 ve en agir sorumluluklan bile ra-
hatlikla yerine getirebilecegini gosterme sansim yakalamis olur.
Bu nedenle misafir agirlama Pathanlar arasinda énemli bir er-
demi ifade eder. Aslinda, misafirperverliin ifade ettigi daha
derin bagka ozellikler de vardir: Varsillik sadece mal varligina
sahip olmay ifade etmez, varsilik erdemli amaglar icin kullani-
lirsa gercek anlamim bulur. Sahip oldugu varsillia tutsak ol-
mak ve bu varsilli§1 erdemli bir sekilde kullanamamak zayifhgin
ve hamligin gostergesidir. Varsillifin ve iyi insan olmanin krite-
ri, mal sahibi olmakta ve pintilik etmekte degil, aksine bu er-
demli davraniglarn sergilemektedir. Bu tiir erdemli davraniglarn
sergileyen, sozgelimi yoksul bir dag koylisii, kendine komsu
olan varsil dogu uygarliklan kargisinda kendi 6z giivenini ve
onurunu koruma sansina sahip olur. Yerli halkin sicak ilgisiyle
karsilasan misafirlerin yerlilerin iktidarin1 ve egemenligini kisa
siireli de olsa tanimalan gibi zaman zaman yerel seckinler de
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yerli halki kendi otoritelerine bagh kilabilmek icin tek tarafli
olarak kdéyliilerle klientalist bir iligki gelistirebilirler. Hig siiphe
yok ki, misafirperverlik konusundaki bu tiir diigiince sistemleri,
anargik 6zellikler gosteren cografyalarda gruplar arasindaki in-
san dolagimim artirmakla birlikte, aym1 zamanda Pathan lider-
lerinin yerli halk iizerinde kurmaya caligtifi egemenligi de meg-
ru kilmaktadir.

Halk Meclisi Pathan erkeklerinin koyii ilgilendiren 6nemli
giindem maddeleri hakkindaki kaygilarini ve diisiincelerini dile
getirdigi gecici nitelikteki istisare kurumudur. Koy halkin ilgi-
lendiren konu tartigan iki koyliiniin baristiriimas: veya ortakla-
sa yiiriitiilecek bir projenin planlamasi seklinde olabilir. Meclis
iiyeleri arasindaki iliski herhangi bir liderin olmadig: esitlerin
iligkisidir; esitliin gostergesi bireylerin toplanti sirasinda yerde
bir daire etrafinda oturmalar ve esit konusma hakkina sahip ol-
malandir. Toplantilarda kararin alinmas: tek oylama seklinde ol-
maz; itirazin olmad:g bir karar alinincaya degin kargilikhi konus-
malar ve goriismeler devam eder ve bdylece oy birligi ile karar
verilir. Karari kabul etmeyen bir kimsenin olmasi durumunda bu
kimse karara kars1 tepkisini toplantiy terk ederek gosterir.

Halk Meclisleri, bu nedenle, Pathanlara 6zgii cesaret, ahlak
ve baglihik gibi erdemlerin sergilendigi ve toplumun kime ne
denli sayg: gosterdiginin saptandig toplantilardir. Halk Meclis-
leri aym1 zamanda goéniilliiliikk temelinde bir tiir toplumsal s6z-
lesmenin sergilendigi ve Pathanlar arasindaki giicli bagin go-
rildigi yerlerdir. Her katilimcinin kendi digiincesini kaygisiz-
ca dile getirdigi bu tiir toplantilar kararlarin son derece demok-
ratik olarak alindig: kurumlardir ve alman bu kararlarin toplan-
tida gorig bildirenler iizerinde baglayicilig: vardir.

Son olarak, aile igindeki hayatin mahremiyeti, erkek ege-
men toplumsal yapinin devamini saglamakla birlikte erkegin
toplum igerisindeki imajmmm zedelenmemesini de saglar. Pat-
hanlarm deger yonelimleri gercek davranig kaliplariyla kargilag-
tirtldifinda, zaman zaman s6z konusu degerler ile davraniglar
arasinda geliskilerin gériilmesi miimkiindiir. Erkekligin 6zellik-
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le vurgulanmasi cinsel bir arzuyu ifade ederken, aksi yondeki
davraniglar toplum tarafindan ‘yumusak’ ve yiiz kizartici olarak
algilanir. Baba tarafindan olan akrabahigin kutsanmasi (agnas-
tik ideoloji) ve erkeklik iizerinde vurgu yapilmasi, erkeklerin
kadinlar {izerinde egemen oldugunun géstergesidir; ancak unu-
tulmamalidir ki, s6z konusu erkekligin ve agnastik ideolojinin
tozsellesmesinde kadinlarin da azimsanmayacak derecede
onemli bir rolii vardir. Yine de, erkeklerin kadinlara olan ba-
gimlihg kaginilmazdir. Yukarida 6zgiirliik ve 6zerkligin misa-
firperverlik ile nasil daha da ist bir diizeye tagindigimi gérdiik.
Ancak, erkeklerin kadinlar (esler ve kiz kardesler) iizerindeki
haklan, ev sahibinin misafir {izerindeki haklariyla eslestirile-
mez, ¢linkil erkek kadinina her kosulda muhtagctir.

Pathan topluluklarinda cinsellik, erkek egemenligi ve baski
gibi unsurlar kamusal alanda sergilenmek zorunda degildir. Er-
kegin egemenligini mahrem olarak algilanan hane icinde sergi-
ledigine inanilir. Erkegin egemenligi kamusal alanda asla sor-
gulanmaz. Tahmin edilebilecegi gibi, erkegin hane igindeki
davramig kaliplarini sergilemek pek miimkiin degil. Ancak, Pat-
han topluluklarinda bosanmanin azlif1, zina nedeniyle iglenen
cinayetlerin hemen hi¢ goérilmemesi, evlerinden uzaktaki gog¢-
men erkeklerin kadinlarina ve kizlarina olan giivenleri ve ka-
dinlarin geleneklerin siirdiiriilmesindeki en énemli unsur oldu-
guna inanilmasi gibi faktorler bu tiir gézlemlerimizi dogrula-
maktadir.

Yukarda siraladigimiz misafirperverlik, halk meclisleri ve
mahremiyet kurumlari, Pathan halklarinin geleneklerini siir-
diirmelerindeki en 6nemli unsurlar olarak karsimiza cikarlar.
Bu kurumlar, ayni zamanda, birbirinden farkli olan Pathan
halklar arasinda ortak degerlerin ve kimliklenme siireglerinin
olusumuna da katkida bulunurlar. Bu tir geleneksel kurumla-
rnn kamusal alanlarda igletilmesi beklenir. Ne zaman bir kimse
misafirlige giderse, misafirperverligin hemen gosterilmesi veya
ne zaman insanlar halk meclislerinde toplanirlarsa, yargilama-
larin yapilmasi ve yaptirimlarin uygulanmasi beklenir. Bu ne-
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denle, farkli Pathan topluluklarinin varligina ragmen ortak bir
Pathan kimliginin olusumu mimkiindiir.

Degerlendirmelerimizi daha da derinlestirirsek, Pathanlar
tarafindan gelistirilen ortak degerlerin Pathan olmayan cevre
halklar tarafindan da paylasildigini séylemek mimkiindiir. S6z-
gelimi, Pathanlara gore basari, diger halklar tarafindan da tak-
dir edilen eylemlerdir. Oyleyse, etnik kimligin tanimlanma sii-
reclerinde sadece grup ici etkilesimler degil, ayni zamanda
grup digindan gelen etkiler de 6nemli birer rol oynarlar. Pathan
etnik kimliginin smirlaninin anlagilmasi, 6ncelikli olarak bu
kimligin olusumuna yon veren temel faktorlerin algilanmasina
baghdir. Birazdan deginilecek olan bu faktorler, degisik Pathan
gruplarina goére farkliliklar sergileyebilirler.

Giiney Pathan sinirinda yasayan Pathanlar, merkezi bir se-
kilde orgiitlenmis Beluci kabileleriyle etkilesim icerisindedirler.
Bu iki farkli toplulugun yasadigi topraklar arasinda 6nemli
ekolojik farkliliklar bulunmamaktadir. Ancak, kuzeye dogru gi-
dildikge gorece biraz daha daglik ve nemli topraklarla karsilagi-
lacagini da soylemekte fayda var. Son yillarda, Beluci kabilele-
rin kuzeydeki kullanilmayan verimsiz topraklar da islenebilir
hale getirmeleri nedeniyle iki topluluk arasindaki sinir daha da
kuzeye ¢ekilmistir. Bu siireg, daha 6nce aynintilariyla anlatildigi
igin burada sadece o6zetlenmekle yetinilecektir (Barth 1964a).
En 6nemli konu Pathanlar ile Beluci kabileleri arasindaki siya-
sal orgiitlenme farkidir. Beluci kabilelerinde, kabile iyeleri ka-
bile reislerine baglanmayi bir tiir siyasal s6zlesme ile kabul et-
miglerdir (Pehrson 1966). Birey ve grup katilimi iizerine inga
edilmis boyle bir siyasal orgiitlenme, akrabalik bagi olmayan
yeni bireylerin kabileye asimile edilmesine ve Beluci kabileleri-
nin konfederatif bir sekilde biiyiimesine olanak tanimaktadur.!

Ote yandan giineyli Pathanlar ise birbirinden ayr sinirlarda,
yerli akraba gruplan igerisinde yasamaktadirlar. Her ne kadar
bu gruplarin ¢ogunda kabile reisi yer alsa da, bu reisler s6z ko-

! Belucistan'da ayrica halk tabakasina ait insanlarin da yanagmalarn bulun-
maktadir. Sayica az olan bu insanlar sosyo-ekonomik agidan yoksuldurlar.
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nusu akraba topluluklarinin liderleridir. Toplulugu ilgilendiren
kararlar esitlikci bir sekilde halk meclislerinde alinir. Ayni ak-
raba toplulugundan gelmeyen kimselerin topluluga asimilasyo-
nu, kabile 6l¢eginde kurumsal bir temelde degil, kisisel ugraslar
cercevesinde miimkiin olabilir. Yeni katilimer igin verilecek sta-
ta, alt diizeyli bir tiir serfliktir. Ayrica bu durum, s6z konusu
yabancty1 (yanagma) himayesi altina alacak hami icin de, bazi
ekolojik ve toplumsal nedenlerden otiirii pek tercih edilmez.
Boyle bir cografyada yanagsmanin hamisine saglayabilecegi fay-
da siirliyken, hdminin bu kimse igin sorumlulugu ¢ok daha
fazla olabilir. Hami sadece yanasmasini korumakla yiikiimlii
degildir, ayn1 zamanda onun neden olabilecegi zararlardan da
sorumludur. Kald: ki, giivenligin komiinal destekle saglanabil-
digi esitlikgi bir toplumda bir ka¢ yanagmaya sahip olmanin ge-
tirebilecegi siyasal avantajlar oldukca simrhdir. Buna kargin
Beluci kabile reisleri ise, yeni iiyelerin kabileye katilmalarini
toplanan vergilerin artisina katkida bulunacaklar igin destek-
lerler. Pathan topluluklarinda benzeri bir entegrasyon siireci is-
lemedigi icin yabancilarin kabileye katilmina pek sik rastlanil-
maz. Bu vergilendirme sistemi sayesindedir ki, Beluci kabile
tiyeleri savas veya kaza yoluyla yitirdikleri mal varliklarimi geri
kazanma sansina sahiptirler. Bu nedenle merkezi ve daimi bir
siyasal yapilanmaya sahip olan Beluci kabileleri, uzun erimde
giiclii bir sekilde hayatta kalabilmeyi becermekte, taktik ma-
nevralarda basarisizlifa ugrasalar bile stratejik savasi kazana-
bilmektedirler. Bu nedenle, siirekli kuzeydeki Pathan toprakla-
rina dogru yaytlmaciliklarina devam edebilmektedirler. Pathan-
lar ise siyasal sistemlerinin 6ziinii teskil eden gegici halk meclis-
leri kalic1 atibmlarda bulunma sansindan oldukga uzaktirlar.
Siyasal yapilanmalardaki bu farkliliklarin sonucu olarak bazi
Pathanlar Beluci kabilelerine katilmay: tercih etmekdedirler.
Pathanlarin Beluci kabilelerine asimilasyonu aymi zamanda,
Pathan etnik kimliginin kaybolmasim da beraberinde getirmek-
tedir. Beluci kabile yasantis1 icerisinde Pathanlar igin basarili
olmanin 6n kosulu Beluci diline ve kiiltiiriine tamamiyla asimi-
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e olmaktir. Buna ragmen, Pathanlar arasinda iki dilde konus-
mak sik goritlen bir durumdur, bu nedenle otantik kimlikten
vazgegmeyi gerektirecek bir durum yok gibidir. Ancak, tercih
oznenin kendindedir ve genellikle 6zneler tercihlerini Beluci
kimligi yoniinde kullanurlar. Yukarida halk meclislerinin Pat-
hanlarin siyasal karar alma siireglerinde nasil kendi otonom ka-
rakterlerinden 6diin vermeden birlikte karar almalarini sagla-
digindan so6z etmistim. Bir Beluci kabilesinde yagayan bir kimse
ise tam anlamuyla dzgiir degildir; herhangi bir kimse mutlaka
bagka bir kimsenin himayesi altindadir; ve bu kimse kamusal
alanda kendi adina konusamaz. Pathan standartlarina gore de-
gerlendirildiginde, hic siiphesiz boyle bir durum 6zgiirliige vu-
rulan darbedir ve kabul edilemez. Beluci algilama tarzina gore
ise, bu durumun bireye getirecegi maliyet pek fazla degildir.
Erkeklik ve gii¢, sadece soylularin girebildigi, siradan insanlarin
ise girmelerine izin verilmedigi meclislerde sergilenmek zorun-
da degilken, diger baz1 alanlarda sergilenmek zorunda olabilir.
Bu nedenle, Beluci kabilesi icerisinde yasayan Pathan kimligine
sahip bir kimsenin herhangi bir davranisi kimilerince basarisiz-
lik olarak degerlendirilme riski tagirken, aym zamanda ev sahi-
bi toplumun standartlarina gore basarih bir davranis olarak da
goriilebilir. Dogal olarak hi¢ kimse kendi durumunu zora soka-
cak algilamalarn ve deger yargilarim devam ettirmeyi diisiin-
mez. Sonug olarak farkl bir siyasal sisteme entegre olmak, ayni
zamanda otantik etnik kimligin de bir anlamda degisime ugra-
masina neden olmaktadir. Sadece ¢ok kiigiik bir grup bu genel
tutumun diginda istisna teskil eder: Beluciler tarafindan serf
veya kole olarak tutulan bazi Pathan aileleri bu konuda bir is-
tisnadirlar. Siradan Beluci insanlarinin yanagmalar ve koleleri
olan bu insanlar igin onurlu ve 6viing duyulacak bir kimlige sa-
hip olmak olduk¢a anlamhidir. Ancak bu insanlarn siki bir ge-
kilde sahip olduklar1 bu Pathan kimligi, yine Beluci toprakla-
rinda yasayan Ozgiir Pathanlar tarafindan kabul edilmez.
.Pathan iilkesinin batisinda yagsanan durum oldukga farklidir
(cf. Ferdinand 1962). Bat1 sinirinin 6te tarafinda Farsi dilini ko-
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nusan Hazaralar yasarlar. Gogebe Pathanlar ile tacir gruplar,
stirekli Hazara topraklarina dogru yol alirlar ve artan sayilarla
bu toprakiara yerlesirler. Oyle gériiniiyor ki, bu durum Afga-
nistan Emiri Abd-ur-Rahman’in Hazara’yi savag sonucunda
kendine baglamasindan sonra ortaya ¢ikmustir. Bu tarihten 6n-
ce etnik gruplar arasinda karigima pek fazla rastlanilmamakta-
dir. Tanimcihikla gecinen ve kabile reislerine bagh olan dag hal-
ki1 Hazaralilar oldukca yoksuldurlar. Pathanlar ise genig ova ve
diizliik alanlara sahiptirler.

Hazaralilar ile Pathanlar arasindaki bu temel ayrim siyasal
ve ekolojik bazi nedenlere dayanmaktadir. Pathan ciftcileri ve
gocerleri, hayvancilik ve tarimla ugragan Hazaralilara karsi bir
rekabet unsuru teskil ederler. Ote yandan, her iki tarafta yer
alan ve belli liderler etrafinda orgiitlenen kabile tarzi siyasal ya-
pilanmalar, daha genig etnik Orgiitlenmelere gidilmesini engel-
lemektedir. Kabile olceginde orgiitlenen Hazaralilar ve Pat-
hanlar arasindaki rekabetin Oziinde simirlar boyunca uzanan
kaynaklarin paylasimi yatmaktadir. Sinir boyunca yer alan istik-
rarin nedenini her iki grup arasinda dengeli gikar iliskilerinin
kurulmasina baglamak mimkiinddr.

Hazara bolgesinin Afganistan tarafindan ilhaki Hazara halki
ile Pathanlar arasinda daha onceden var olan gorece istikrarli
iligkilerin bozulmasina neden olmustur. iki toplulugun sinirlan
arasinda yer alan kaynaklarin baris¢i paylasimi, Hazara bolgesi-
nin Afganistan’a baglanmasiyla birlikte bolgeye yaz aylarinda
sizan go¢men Pathan kabilelerinin olusturdugu tehdit nedeniy-
le bozulmustur. Ayrnica, Pathanlar’in serbest dolasimi bolgede
tiiccarlar igin de serbest bir alanin dogmasina neden olmusgtur.
Ancak, bu tiir riskli bolgelerde ticaretle ugrasmak cesaret ge-
rektirdiginden, genellikle tiiccarlar ait ekonomik gruplardan
gelen insanlar arasindan gikmaktadir. Bu insaniar, kisisel ve
mali riskleri géze alarak yabanc topraklarda ticaret yapabile-
cek kadar cesur ve bu amagla en agir sekilde silahlanabilen
kimselerdir. Bu tiir maskiilin karakterler Pathanlar arasinda
onemli bir sembolik degere sahiptir. Bu tiiccarlar kendi gitven-
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liklerini saglayarak elde ettikleri 6nemli mali kazanimlarla bir-
likte tarimsal araziler iizerinde de s6z sahibi oldular. Bu gelis-
melerin sonucunda 6nemli sayidaki Pathan tiiccan Hazara bol-
gesinde toprak sahibi oldular.

Bu egilim Pathan bolgesine 6zgii olup farkli etnik gruplarin
bir arada ikamet edebildiklerinin godstergesidir. Pathanlarm
uzun siireden bu yana kuzeye ve doguya dogru gosterdikleri ya-
yilmacilik bazen bélgede yasayan ve Pathan olmayan otokton
halklarin sinirh 6lgiide de olsa yerlerinden edilmelerine neden
olmugtur. Bu tiir durumlarda, Pathanlar kendilerini ¢ok-etnili
ve katmanlagmig bir toplumsal yapi igerisinde baskin ve toprak
sahibi gruplar olarak bulmuglardir. Bélgenin batisinda gii¢ mii-
cadelesi genellikle Pastunlar ile Tacikler (Farsi konusan serf-
ler) arasindayken, doguda ise miicadele Paktunlar ile Pastuca
konusan bagiml kastlar arasindadir.

Bu sistemlerin olusum nedenleri genellikle ekolojik temelli-
dir. Pathanlar agisindan bakildifinda acikca goriiliir ki, bagimh
gruplarla (yanasmalar) birlikte yasamanin getirdigi dezavantaj-
lar ekonomik ve siyasal avantajlardan daha azdir. Daha 6nce
de dile getirdigim gibi, corak topraklarda yasayan Pathanlar
yanlarina yanagma almay tercih etmezken, sulama kanallarinin
oldugu ve zengin tarimsal iretimin yapildig1 topraklarda ise,
o6nemli oranda bir art1 deger ireten yanagmalara bilyiik bir
onem verilir. Bu nedenle, verimli bolgelerde toprak sahibi ol-
mak ve cok sayida yanagma caligtirmak biiyiik bir ayricaliktir.
Bu tir durumlarda siyasal otorite ya serflerin tam yanasma
(hamsaya) seklinde sisteme entegre edilmeleriyle ya da daha az
baglayiciliga neden olan tek tarafli misafirperverlik ile saglana-
bilmektedir. Art1 degerin fazla oldugu topraklarda genellikle
yanasma alinmasinin yerine misafirperverligin 6n plana ¢ikaril-
dig1 goriliir. Kuzeyde erkeklerin kaldigi konaklarin olmasi ve
bu konaklarda ziyafetlerin gerceklesmesi bunun bir drnegidir
(Barth, 1959: 52). Bu yolla Pathanlar, ¢ok zor duruma diigme-
den kendilerine bagiml olan gruplar tizerinde siyasal egemen-
liklerini saglayabilmektedirler.
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Bizler Pathan kimliginin bu tiir kogullar altinda siirdiiriile-
bildigini goriiriiz. Ancak, yukarida anlatilanlardan da anlasila-
cag lizere siyasal otonominin 6n kosulu toprak miilkiyetine sa-
hip olmaktan ge¢mektedir. Bu nedenle, etnik simirlarin uzun
vadede korunmasi yoniinde gosterilecek talepler Pathan bolge-
sinde toprak miilkiyeti i¢in miicadeleyi gerekli kilacaktir. Bu
miicadele sonunda topraklarim yitiren Pathanlara ya yeniden
toprak tahsis edilir ya da Pathan kimliginden soyutlanirlar. Ote
yandan Pathan olmayanlarin asimile edilmeden toprak sahibi
olmalan engellenmeye ¢ahligilir.

Pathan toplumu igindeki bu tiirden uygulamalara Swatlar
ornek olarak gosterilebilir. Toprak kaybina ugrayan Swatllar,
Pathan kimliklerini de yitirirler. Ote yandan, kendilerine top-
rak tahsis edilen Pathan olmayanlar konsey toplantilarina ve
misafirperverligin sergilendigi erkek konaklarina dahil edil-
mezler. Boylelikle, istilact Pathanlar diger gruplar asimile et-
meksizin bir toplumsal ve siyasal sistem inga etme becerisini
gosterirler. Aym1 zamanda, pastoral yasant1 siiren Gujarlar ve
tiiccar Parachaslar gibi diger etnik gruplar da yanagsma konu-
munda sisteme entegre olma sansina sahiptirler. Bu sartlar al-
tinda, Pathanlar ile yanagmalar arasinda baslangigta var olan
kiiltiirel farklihklarin da zaman iginde azalmaya bagladigi gorii-
lir. Aslinda bu ¢ok katmanh toplumsal yap: igerisinde enteg-
rasyon siirecini hizlandiran farkli etmenler vardir. Oncelikli
olarak toplumsal yagantinin dinsel bazh dogmatik bir esitlik an-
layis1 iizerine kuruldugunu séylemek gerekiyor. Ote yandan sii-
rekli olarak gruplar arasi evlilikler yapilmaktadir. Son olarak,
baz1 temel ritileller tiim gruplara 6zgii sekilde gerceklestiril-
mektedir: S6zgelimi oyunlarda, avcilikta, savaglarda ve cesaret
gosterilerinde Pakhtun olanlar ile olmayanlar ayn1 degerler ve
standartlar cergevesinde erkekliklerini sergilemek durumunda-
dirlar.? Sonug olarak, hemen her grup Pathan yasam sekline ve
konugsma sekline yakinlagsma egilimi gosterir. Boylece, her ne

? Dervigler, Mollalar ve Dansgilar gibi kimseler bu gruplarin digindadir ve er-
keklik gosterisinde bulunmak zorunda degildirler.
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kadar etnik kimlik (sozgelimi Swat ve Pesaver bolgelerinde s6z
konusu etnik kimlik Pakhtun’dur) yerel anlamda tabakalagma-
nin ifadesi olsa da, genellikle Pasto dilini konusmayan disarda-
ki gruplara kars: kolektif bir kimligin varlig1 sergilenir. Bu 6r-
nekte de gorildiigii gibi icerdeki etnik sinirlar zaman iginde bu
ozelliklerini yitirirler.

Pathan iilkesinin zengin ve kalabalik Indus ovasina dogru
uzanan dogu bdlgesinde yukarida siraladigimiz 6zelliklerin
farkl bir alagimu sergilenmektedir. Tarih boyunca pek ¢ok kez
daglik alanlan asan Pathanlar, Pencap bolgesinde ve daha do-
guda kalan alanlarda topraklar isgal ederek toprak sahibi ol-
muglardir. Ancak, bu bolgede istilaci olan Pathanlar asimile ol-
muslar ve istila ile ele gegcirilen topraklar Pesaver ovas: diginda
dag eteklerinden daha 6teye gidememistir. Oyle gériiniiyor ki,
diizliik alanlara dogru kademeli yayilan az sayidaki Pathanlar
yerli halk tarafindan zamanla asimile edilerek bolgenin yerel
etnodinamikleri korunabilmektedir. Bu diizlik alanlar genel-
likle merkezi siyasal iktidarlarin kontroliinde olmustur; cografi
ve pratik nedenlerden otiirii bu alanlar kentlerde konuslandirl-
mug askeri birliklerce kontrol edilmektedir. Bu nedenle, toprak
sahibi olan herkes bu askeri otoritenin giciinii tanimak zorun-
da kalacak veya tamamiyla yok edilmek durumunda kalacaktir.
Pathan toprak sahipleri bu durum karsisinda etnik kimliklerini
kismen yitirerek, bir bagka deyisle egemen olana asimile olarak
askeri otoriteyi tanima yolunu tercih etmiglerdir: Onurlu ya-
sam, halk konseyleri ve Pathan kimliginin en énemli parcala-
rindan biri olan bireysel 6zgiirliik gibi 6zelliklerden 6diin veril-
mek zorunda kalimr. Bu durumda Pathan degerlerinin siirdi-
riilmesi toprak sahipleri icin bir dezavantaj tegkil ederken, ege-
men olan kiiltiire asimilasyon sistem tarafindan 6diillendirilir.
Bu sartlar altinda, Pathan soyundan geliyor olmak tam olarak
unutulmaz ancak Pathan etnik kimligi siirekliligini yitirir. Bu
durumda Pasto dilini 6§renen Pathanlarin giiling duruma dus-
me ihtimalleri de vardir: asimile olan bu insanlar Pathanlar ta-
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rafindan ‘Pasto konusmak ancak Pasgto yapamamakla’ itham
edilirler ve alaya alinirlar.

Pathan kimliginin daha bireysel bazda siirdiiriildiigii bagka
baz1 daha az iddiali durumlar vardir. Tefecilik ve gece bekgili-
giyle ugrasan Pathanlar giiclii, bagimsiz ve baskin kisilikler ol-
ma yoniindeki imajlarim biitiin {ilkede koruma sansina sahiptir-
ler. Ote yandan, Afgan kontroliindeki Kabil ve gevre illerde ya-
sayan Pathanlarin bir tiir kimlik kaybina ugradiklarin: sdylemek
miimkiin. Bu tiir kentsel alanlarda iktidar elinde bulunduran
Afgan gruplanyla o denli i¢ ice olundugundan Pathanlarin ba-
gimsiz ve otonom kimlik taleplerini dile getirmeleri pek miim-
kin gérinmemektedir. Garip olan su ki, bu neredeyse tama-
miyla Afgan egemenligindeki iilkede orta simif Afgan eliti, Far-
si kiiltiiriiniin ve konugma dilinin etkisi altina girmistir. Ancak,
son yillarda gelisen Afgan milliyetcilik akimiyla bu egilimde bir
zayiflama oldugu gézlemlenmektedir.

Bagka bir calismada da (Barth 1956a) dile getirdigim gibi,
Pathanlarin kuzeye dogru yayilmalarimi engelleyen bazi ekolo-
jik faktorier mevcuttur: Yilda iki defa mahsul elde edilmesi zor
oldugundan ataerkil ¢zelliklere sahip Pathan siyasal orgiitlen-
me modelinin kuzeyde siirdiiriilebilmesi miimkiin degildir. Ku-
zey bolgesi, toplu sekilde Kohistanlilar olarak adlandirilan
farkl etnik gruplann barmdig bir bélgedir. Ancak bagka etnik
gruplardan insanlarin bu bélgeye giris yapmalan pek o denli
diisiinaldiigii gibi zor degildir. S6zgelimi, Pathanlarin zaman
zaman bu bolgeye (Kohistan) sizdiklar1 gézlenmistir (Barth
1956b: 49). Bu bolgede dort kusaktir yerlesik hayat stiren bir
Pathan grubunun hayat tarz, iktisadi ve toplumsal érgiitlenme
acisindan klasik Pathanlardan radikal bir gsekilde ayrildiklar: ve
daha ¢ok Kohistanllara benzedikleri goriilmiistiir. Hala cema-
at icinde kullandiklan Pasto dilinin yakin zaman icinde kaybo-
lacagini ve Kohistan’da benzeri baska Pathan gruplarinin bu-
lundugunu tahmin etmek zor olmasa gerek.

Kohistan’da yasayan Pathanlarin gerceklestirdikleri bu olgu
bir asimilasyon 6rnegidir. Bu durum, komsu diizliik alanlarda
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yagayan, kompleks bir katmanlagsma sekline sahip olan ve
Pakhtun toprak agalarnin siyasal acgidan egemen olduklan
gruplarin durumlan ile karsilastirilmalidir. Bu karsilastirma
sonrasinda Kohistanli Pathanlarin, ¢ogunlugunu kiigiik toprak
sahiplerinin azinhigini ise yanagmalarin ve az sayidaki Pasto
konusan zanaatkarlarin olusturdugu daha basit bir katmanlag-
ma tarzina sahip olduklarim goriiriiz. Siyasal agidan degerlen-
dirildiginde ise bolgenin oldukga anarsik ve bolinmiis oldugu
gdzlenir.

Genel olarak degerlendirildiginde 6zellikle kurumsal agidan
Kohistanlilarm Pathanhlardan farkh olmadigim sdylemek
miimkiin. Sézgelimi, tarimsal iiretim siirecinde ve kamusal
alanda fazlasiyla yer almak zorunda bulunan Kohistanh kadin-
lara uygulanan mahremiyet sinirlan daha fazladir. Halk meclis-
leri sadece koy 6lceginde toplanir ve sadece soy temelinde bir
araya gelen erkekleri icinde barindinir. Son olarak, misafirper-
verlik ekonomik nedenlerden 6tiirii oldukga sinirlidir ve bu ne-
denle liderlik konusunda bir énem ifade etmez. Kald: ki, yanas-
malar toprag: olmayan serflerdir ve toprak miilkiyetini elinde
bulunduranlarca kontrol edilirler.

Kamusal alanda Pathanlilar ile karsilagtinildiklarinda dikkati
¢eken en 6nemli unsur Kohistanlilarin arkaik giyim tarzi ve
uzun saglariyla kendi etnik kimliklerini agik¢a ifade etmeleri
ve boylece ortak bir sembolik kod kullanmalaridir. Pathanlar,
Kohistanlilarin bu tiir koylit 6zelliklerini eglenceli bulurlar,
ancak 6te yandan sergiledikleri 6zgiirliikkten 6tiirii onlara im-
renirler. Siyasal agidan bakildiginda Kohistanli toprak sahibi
sadece kendine yetecek denli az bir topraga sahip olsa bile
Pakhtunlu biiyiik toprak sahibiyle eg degerdir. Bolgede, Ko-
histanlilar ve Pakhtunlular adeta ikili bir ittifak sisteminin esit
taraflan gibidirler.

Alcakta bulunan ovalardaki topraklarindan siiriilen Pathan-
lar Kohistan’a go¢ ederek bu bolgede toprak isgal etmek veya
satin almak suretiyle en alt toplumsal katmanlara diismekten
kendilerini alikoymaya ¢alisirlar. Boylelikle kendilerince ve Ko-
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histanlilarca ¢ok Onem verilen otonomiye kavugmus olurlar.
Ancak, Kohistan’da kendilerine sinirh topraklar edinen Pat-
hanlarin eski topraklarinda sergiledikleri misafirperverligi bu-
rada da gostermeleri beklenemez. Pathanlilarin kendi kimlikle-
rini agikga sergilemelerinin maliyeti, i¢inde bulunulan zor ko-
sullar altinda yiiksek olacagindan, Pathanlar genellikle Kohis-
tan kimligine asimile olmay: tercih ederler. Kohistanllar, Pat-
hanlar ile etkilesim sirasinda Kohistanh kimliklerini acikea ifa-
de etmeyi avantajhi bulurken Pathanlar ise onlarin kimliklerini
benimseyerek kendi avantajlarini yaratirlar.

Bu ana kadar Pathanlarm etnik kimlikleri ve cografi dagi-
limlan konusunda bilgiler sundum. Agikca goriiliiyor ki, kendi-
lerini Pathan olarak tanimlayan ve otekilerce aym sekilde ta-
nimlanan bu insanlar birbirinden farkli toplumsal 6rgiitlenme-
ler igerisinde yagamlarim siirdiirmektedirler. Hig siiphesiz fark-
Ii kosullarda yasayan Pathanlarm farkh 6rgiitlenmeler iiretmesi
olagandir. Ote yandan, iiretilen temel degerler ve toplumsal
iiretim siirecleri agisindan Pathanlarm kendilerine komsu grup-
lardan pek farkhi olmadiklan da gériildi. Oyleyse aym etnik
kimligi tastyan gruplarnn kiiltiirel agcidan neden farkli olduklari-
n1 sormamiz gerekiyor.

Yiizeysel olarak bakildifinda, etnik gruplarin bir takim be-
lirgin kiiltiirel 6geler nedeniyle birbirlerinden ayrildiklarini séy-
lemek miimkiin. Bu dgeler giyim tarzindan veraset tarzina ka-
dar uzanan cok farkh unsurlar seklinde degerlendirilebilir. An-
cak hi¢ siiphe yok ki, etnik kimliklerdeki farkliliklar bu kiiltirel
ogelerle agiklanamaz. So6zgelimi, Pathanli bir kadina Belucile-
rin giyindigi iglemeli bir bluzu giydirdiginizde o kadin kendini
Beluci olarak tanimlamayacaktir. Bu nedenle, bu calismada
ozellikle tzerinde durdugum konu Pathan kimliginin farkl
gruplarla etkilesim siireglerinde farkhiliklara ugradigidir. Bir
bagka deyisle, bu etkilesim siireglerinde smirlarin konmasi ve
bu sinirlarin korunmasindan soz ettim.

Insanlar kendi kimliklerini kamusal alanda sergiledikleri ve
bizlerin kolayca ¢oziimleyemeyecegi bazi davranislarla ifade
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ederler: bu davramslar 6ncelikli olarak etkilesimde bulunulan
etnik gruplara referansla anlamlandinimalidir. Ozne ve ‘ote-
ki'nin etkilesim siireclerinde ortaya ¢ikan etnik kimlikler, bizle-
ri ya ‘Oteki’'nin ‘dahil edilmesi’ (inclusion) ya da ‘diglanmast’
(exclusion) seklindeki sonuglara gotiiriir. Herhangi bir kimse-
nin Pathan olmasi demek, o kisinin baz1 degerlere gore algilan-
masi ve tanimlanmasi anlamina gelir. Pathan kimliginin en te-
mel Ozelliklerinden biri ézgiirliige verilen onemdir: Siyasette,
diinyevi olan ile gelistirilen iligkide, baskidan uzaklasma egili-
minde ve akrabalar ile iligkilerde gosterilen hassasiyetlerde bu
ozellik gozlemlenebilir. Kimlik, ancak bu ozelligin basariyla
stirdiiriilebilmesiyle korunur, aksi durumda diger kimliklere
asimile olmak s6z konusu olabilir.

Cahsma boyunca farkli kogullar altinda olusturulan Pathan
toplumsal 6rgiitlenmelerinin irettigi degisik kimliklenme sii-
reclerine degindim. Bireylerin gerektiginde kimliklerini yeni
kosullara gore nasil uyumlandirdiklarini, diger bir deyigle nasil
degistirdiklerini géstermeye cahgtim. Ayrica, bazi gruplarin asi-
mile olacaklan erisilebilir kimliklere sahip olmamalan duru-
munda ortaya gikabilecek sorunlan dile getirdim. Siyasal orgiit-
lenme anlaminda kisaca 6zetlemek gerekirse, Pathan halk mec-
lisi orgiitlenmesi erkeklere ozgiirliklerini kisitlamaksizin uygu-
lama ve bu nedenle Pathan kimliklerini rahatga sergileme ola-
nag vermektedir. Kendi dogal cevreleri diginda yasayan Pat-
hanlar ise, kimliklerinin en 6nemli pargasi olan dzgiirligi, tic-
car gogerler, gece bekgileri ve tefecilerin tehditlerine karg: ce-
surca davranarak sergilemek durumundadirlar. Ote yandan ba-
z1 durumlarda Pathanlar pek tercih etmedikleri bir sekilde 6z-
gurliiklerine son veren kimlikleri benimsemek zorunda kalabi-
lirler: S6zgelimi Beluci kabile reislerinin emrine girebilir, mer-
kezi iktidarlarin silahsiz yurttaglan olabilir veya biiyiik toprak
sahiplerinin yanagmalar olabilirler. Alternatif kimliklerin mev-
cut olmasi durumunda Pencaph, Beluci veya Farsi konusan bir
kimsenin kimligini de pek tercih etmemekle birlikte benimse-
yebilirler. Alternatif-kimliklerin olmadi§1 Swat ve Pesaver bol-
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gelerinde ise Pathanlar, Pathan etnik kimliginin geregi olan as-
gari ozellikleri devam ettirme egilimi gosterirler.

Bu degerlendirmeler 1s1finda karsmmza su soru cikiyor:
Hangi kosullar altinda etnik kimlik korunuyor veya degisime
ugruyor. Etnik kimligin kesintiye ya da degisime ugradigi du-
rumlar, etkilesimde bulunulan diger gruplarca séz konusu gru-
ba yonelik olarak yapilan olumlu ve olumsuz yaptinmlarin géz-
lendigi durumlardir. Ancak genel Pathan karakteristiklerinden
uzakta bir hayat siirdiiriilmesi durumunda ne olur? Bu durum-
da soz konusu insanlar toplum tarafindan Pathan olarak deger-
lendirilmezler mi ya da bu gruplann nitelikleri Pathan kimligiy-
le 6rtiismez mi?

Bu tiir sorulara yukarnda yanit vermeye ¢alistim. Buna gore,
degisen yasam kosullarim kendi lehine ¢evirmek isteyen sosyal
aktorler, kimliklerini degistirme sansim kullanirlar. Bu nedenle
s6z konusu kosullar altinda erigilebilir bir alternatif kimlik var
ise bu kimlige asimile olunabilir. Baz1 durumlarda ise bu asimi-
lasyon gerceklesmez. Beluci kabilelerinde yer alan bazi Pathan
serfler etnik kimliklerini devam ettirme egilimindedirler ve bu
kimlikleri yanagma olarak bulunduklar1 Beluci kabilesi iyeleri
tarafindan da taninir. Bu durumda séz konusu olan sey aslinda
bir tir utang kimligidir: Beluci kabilesinin tiyeleri Pathan serf-
lere sahip olmakla gurur duyarken bu insanlarin ashnda daha
onceden bolgede egemenlik kuran Pathanlarm serfleri oldugu-
nu da ifade ederler. Bu serflerin efendileri Beluciler tarafindan
yenilgiye ugratiip uzaklagtinlmiglardir. Pagto dilini konusan
serfler ise, yenilgiye ugratilan Pathanlarla ayni1 soydan gelmez-
ler. ‘Pathan’ kimligine sahip serflerin bu kimliklerini onaylaya-
cak Pathanlar kalmamistir. Bu nedenle pek ¢ogu kimliklerini
degistirme egilimi icine girerler ve ¢ok az sayidaki serf ise asi-
mile olunacak alternatif bir kimligin olmamas1 durumunda bu
kimlige sikica sarilmay: tercih eder.

O halde, geleneksel Pathan kimligi dendiginde belli kosullar
altinda yasayan gruplarin olusturduklar belirgin bir hayat tarzi
akla gelmeli. Pathan kimliginin en belirgin sekilde sergilendigi
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bolgeler diigiik dlgekli dretimin yapildig: yoksul ve anarsik or-
tamlardir. Bu kosgullar altinda hizli bir niifus artisina sahip olan
Pathanlar careyi kuzeye, kuzeydoguya ve son zamanlarda ku-
zeybatiya dogru yayilmakta bulmuslardir. Doguda ve giineyde
ise daha duragan etnik simrlara sahiptirler. Giiniimiizde hizla
yitkselen endiistrilesme egilimi ve yeni idari mekanizmalarin
ortaya gikmasiyla birlikte yapinin tamamiyla degistigini ve bu
nedenle Pathan kiiltiirinde de koklii degisimlerin gerceklese-
cegini ifade etmek gerekmektedir.



Bélum 7.

LAOS’TA KOMSULUK

Karl G. Izikowitz

tnografya veya sosyal antropoloji simdiye ka-

dar, genel sosyal teoriye katki gercevesinde,

ayr1 sosyal sistemleri gesitli ydnlerden tanimla-

may1 ve analiz etmeyi amaclamustir. Farkli in-
san gruplarnnin dahil olduklarn sosyal sistemlerin
bu kadar yogun ilgi gdrmesinin sebebi, kismen her
insan toplulugunun ulusal karakterine ve kendine
6zgl degerler sistemine 6nem veren eski ulusal
romantizme baghdir. Ulkelerin ulusal kimligin ve
degerlerin altin1 ¢izmesi, belli 6lgiide komsularnyla
olan iligkiler icinde ayrica 6nem kazanabilir. Bu
konuya kendim girmek yerine, diigiince tarihgileri-
nin ilgisine birakiyorum.

Bir grup, statiisiinii gelistirmek istediginde ve-
ya kendi hayat sitiline dncelik verdiginde, komgu-
luk veya bagka bir deyisle yan yana yagayan farkli
insanlarn iligkisi, sorunuyla kargilasir. Bu durum-
da ayn topluluklarin -mono-etnik (tek-etnili)
gruplarin- incelemesini birakip, komsu gruplarin
-poli-etnik (¢ok-etnili) gruplarin- incelemesine y6-
nelinmelidir. Bu yazida buna bagl sorular iizerine
bazi gorisler belirtirken, 1936-38 ile daha sonra-
dan 1963-64 yillarinda Laos’taki yaptigim kisa sii-
reli alan ¢aligmasindan elde ettigim veriler baglan-
gic noktam olacaktir. Amacim bu sorulan incele-
mek olmadigindan, bu yazi sadece bir 6zet veya
taslak olarak algilanabilir.
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Hindi-Cin hi¢ siiphesiz ¢ok-etnili bir toplumdur ve Bur-
ma’min yukart kesimlerindeki durumla ilgilenen E.R. Leach
(1954) tarafindan uzun siire once iizerinde iyi ¢calismalar yapil-
mustir. Fakat ‘Burma’min Simirlar’’ (Leach 1960) adhi calisma,
ana hatlariyla dag ve vadi kabileleri arasindaki farklar iizerine-
dir. Bu calisma, Burma tizerine elde edilen verilere dayanarak,
iki farkh toplumun farkli yap:1 karakteristiklerini ve Hint ile Cin
sistemlerine olan baglarim1 gostermektedir. Kendi ¢alismamda
ise esas olarak Laos’taki kabileler arasindaki temaslarla ilgile-
necegimden, diigiincelerim Leach’in kitabi Yukar: Burma’nin
Politik Sistemi ile paralellik tasiyacaktir.

Genellikle tiimiiyle farkl yasamlara, sosyal yapilara ve kiil-
tiirlere sahip olan komsu halklarin birbirlerine uyum saglama-
lari, tarihte de gorebilecegimiz gibi biiyiik bir problem olmus-
tur. Giiniimiizde ise, Bati medeniyetinin geleneksel ¢ok-etnili
toplumlar: sémiirgelestirme ve endiistrilesme ile etkilemesi so-
nucunda, bu problemler daha da artmustir. Yeni iligskilerin ve
merkezlerin olusmasi pek ¢ok durumda bilyiik ¢atismalara yol
agmaktadir. Pek cok yerde ise kuvvetli milliyetci hareketler or-
taya cikarmistir ki, bu egitim ve medya yoluyla asimilasyon ve
tek tiplilige yol agmaktadir.

“Tek millet, tek irk, tek halk, tek kiiltir’ gibi milliyetgi pro-
pagandalar slogan olmanin Otesindedir. Bu miicadelede azin-
liklar en zor durumda olanlardir, eger asimile olmamiglarsa ve-
ya yok edilmemislerse, muhalefete ve daha siki kenetlenmeye
itilirler. Bu miicadelede cesitli ideolojiler kullanilmastir. Filo-
zoflar ve politikacilar ¢atisma icerisindeki komsularin sorunla-
rnim ¢ozmeye calismislardir, fakat sonuclar pek de basarili ol-
mamigtir. Benim agimdan, durumu gercekte olustugu ve oldu-
gu gibi incelemenin yerinde olduguna inaniyorum ve bu konu-
da antropologlarin bilyiik katkis1 olacagimi diistiniiyorum. So-
run sadece komsuluktaki durum ve sartlarin incelenmesi degil,
aym1 zamanda bu tip problemlerle ilgilenmede yardimci olacak
belli ilkelerin gelistiriimesidir.

Somiirgelesmenin sona ermesiyle birlikte, yeni kurulan dev-
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letlerin biiyiik bir kismu cesitli kabilelerin olusturdugu etnik
mozaikleri ihtiva ettifinden, bu coki-etnili sorunlar daha da
O6nem kazanmistir. Batida bu soruniarin pek coguyla karsilag-
madigimizdan, bu konu hakkinda yeterince tecriibemiz yoktur.
Avrupa iilkeleri bilyiik Olciide ulusal biitiinlik sergilerler. Ge-
nellikle ortak dilleri ve gelenekleri vardir. Asimilasyon iglemi
daha 6nceden meydana geldigi igin, Avrupali olmayan bazi bol-
gelerde de ulusal biitiinlik gorilmektedir. Diinya haritasinda
cografi simirlar itibariyla bir biitiinliik sergiliyor gibi gériinen
Asya, Giiney Asya, Afrika ve Giiney Amerika gibi kita ilkeleri-
ne ayrntilariyla bakildiginda, bu bitiinliigiin sézde oldugu an-
lagilacaktir.

Konu bir grubun kendini komsularina adapte ‘etmesi ve bu-
nun nasil yapildigiyla ilgilidir. Pek ¢ok ¢ok-etnili toplulukta ise,
cesitli gruplar birbirinden ayn olarak yasamaktadir. Bu gruplar
arasindaki temas ya hi¢ yoktur ya da en alt diizeyle simrhdir.
S6z konusu gruplar muhtemelen sadece pazar yerlerinde kargi-
lagsmaktadirlar. Pazar yerleri genelde tarafsiz bolgelerdir ve ka-
sabalar, madenci topluluklari, endiistri alanlari, plantasyonlar
gibi kalic1 olanlarninda ise, merkezi yerlere donisiirler. Bu bol-
gelerde siki temaslar meydana gelirken, kirsal kesimlerde yasa-
yan gesitli kabileler arasindaki temaslar sinirlidir. Temas bazi-
larinca 6nlenmeye de gahsilmaktadir (bir gesit cok-etnili onle-
me). Bhutan, Tibet ve Nepal buna 6rnektir. Aym1 konu bugiin
Burma icin de gecerlidir, ¢iinkii bildigimiz gibi bu ilkenin sinir-
lar1 kapalidir.

Benim burada ilgimi ¢eken nokta, farkli gruplar arasinda
kargiikli bagimlilik yaratan iligkilerin niteligidir. Bu durum ara-
larindaki iligkiler, genis insan gruplarinin bir arada yogunlas-
masina yol agmaktadir. Sistemler degigse dahi bu tiir iligkiler
zaman zaman devam etmektedir. Laos seyrek niifuslu (kilomet-
re kare bagina 4 kisi) ve daglik bir iilkedir. Ulkeyi boydan boya
kaydeden Mekong nehrinde, genellikle kanolarla tagimacilik ve
ulasim yapmak miimkindir. Kaynagin1 daglardan alan nehir
kollarinin ise, sadece agiz kisimlarinda tasimacihik miimkiindiir.
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Ulkenin karayolu ag1 ise az geligmistir ve sadece kurak mevsim-
de birkag yeni yolda motorlu trafik miimkiindiir. Yik atlar1 icin
lilke ¢apinda bir kag kervan yolu vardir. Her kabilenin arazisi
icersinde ise yarar patika yollar olsa da, kabile topraklan ara-
sinda by patikalar hemen hemen hi¢ yoktur. Yerlesimin olma-
dig1 genis vahsi doga alanlar, kabileleri birbirinden ayirmakta-
dir. Nehirler ve birkac kervan yolu kolonizasyon Oncesindeki
en 6nemli ulagim agiydi ki, iletisim nehir akintisinda yol alabi-
lenlerin kontroliindeydi.

Cesitli etnik gruplar arasindaki farkhiliklar énemli boyutlar-
dadir. Cesitli dag kabileleri pek ¢ok farkli dil grubuna bélin-
miistiir. Yasam sitili ve etnik gruplarin yapis1 gibi konularda ben-
zerlik olsa da farkiiliklar mevcuttur. Bu gruplarin gegimleri tari-
ma ve ¢zellikle piring tretimine dayanmaktadir. Mon-Kmerce
dilini konusan halklar ise genelde yerlesik diizene gecmislerdir
ki, bu toprak sikintisinin olmamasina baglanabilir. Meo ve Ya-
oca konusan, Giiney Cin’den ve Tonkin’den daha yakin zaman-
larda bolgeye goc eden kabileler ise yavas yavas yayilmaktadir.
Bu gruplarnn ticari iiriinleri ise afyon iirettikleri haghastir.

Etnik gruplarin dagilimi katmanlar halindedir. Meo kabilesi
ve bazi diger kabileler en daglik kesimlerde yasamaktadir. Dag-
larin yan taraflarinda ve duzliklerde ise, tarimla ugrasan bazi
cgiftciler yasamaktadir. Sulu piring tariminin yapilabildigi vadi-
ler ve nehir diizliikleri ise Tay kabilelerin yerlesimindedir.
Ozellikle kuzey gruplan olmak iizere bazilarinin geligmis sula-
ma teknikleri vardir. Tay kabileleri uzun siiredir Giiney Cin ve
Hindi-Cin’in kuzey kesimlerinde yasamaktadir. Taylar, Kubilay
Han’in 1353 yilinda Hindi-Cin’i isgal ettiginde, bu alanlarn bi-
yik kisminda siyasi gii¢ elde etmisler ve bdlgeye yerlesip diger
kabileleri asimile etmislerdir. K&y seviyesini agsamamig Laos’ta
dagda daginik yasayan halklarin aksine, Taylar aristokrasi li-
derligindeki bir devlet ¢atisi altinda organize olmuslardir. Koy
liderleri genellikle koy meclisine de dnderlik eden ruhani lider-
lerdir.

Bu nedenlerden dolayi, Tay bolgelerinde devletler vardir ve
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niifus daha yogundur. Tayland ve Laos’taki Tay kabileleri ge-
nelde Budistken, 6zellikle Tonkin ve diger bolgelerdeki Taylar
Budist degildir. Daha sonralan Cin etKisi artmig ve devamh
olarak Cin baskisi altinda kalmiglardir. Cinlilerin en fazla etkisi
altinda kalanlar, hi¢ sliphesiz, Vietnamlilar olmugtur. Cin bas-
kisindan dolay1 Tay yayilmas: yirminci yiizyila kadar devam et-
mistir. On sekizinci ve on dokuzuncu yiizyillarda baz1 Tay top-
luluklan yurtlarim birakip giineye go¢ ederken, bazilar1t Malay
yarimadasina kadar bile ulasmiglardir. Mekong vadisi cesitli
Tay kabileleriyle doludur. Bazilan kdkenleri konusunda ¢ok bi-
linglidir ve gercekte de Siyamlilar ve Laolardan ¢ok farkhidirlar.

Tay kabileleri sulu piring tarimu yapabilecekleri yerlere yer-
legseler bile stratejik ticari noktalar onlar i¢in énemlidir. Laos
ve Siyam’a komsgu Cin simin kesiminde yasayan Lii isimli Tay
kabilesi yakin zamana kadar Sippsong Panna isimli- bir devlete
sahipti. On dokuzuncu yiizyilin sonunda pek cok kéy Sippong
Panna’dan go¢ edip, Cin’den Laos iizerinden Kuzeydogu Si-
yam’a ulasan kervan yolu iizerindeki noktalara yerlesmislerdir.
Bu yol iizerinde afyon tasimacilifi yapihiyordu ve yeni Lii kdyle-
rinin yerleri de afyon kacakcilifina gore belirlenmisti. Cesitli
dag kabileleri, Cinliler ve biiyiik uluslararasi toplulugun arasin-
daki zincirde bir baglantiydilar.

Lao ve diger Taylar Mekong tizerindeki ticareti ellerinde tu-
tuyorlardi. Her bir akarsu kolunun Mekongla birlestigi nokta
bu yiizden dogal olarak stratejik dnem tasiyordu ve buralarda
biiylik Lao koyleri bulunmaktaydi. Hepsinin isimleri nehir agzi
anlamina gelen Pak ile baglamaktadir. Yerlesim, dag kabilele-
riyle ticareti saglama amacina gore secilipisti. Yerel {iriinler bu
koylerde toplanip daha sonra kano ve teknelerle Mekong bo-
yunca gonderilmekteydi. Dag kabilelerinin iriinleri gomalak,
kamig, balmumu, Ispanyol biberi, piring, cardomondan olus-
maktaydi. Bunlara karsihk olarak, ormancilarin bicaklarim ve
demir iirinlerini almaktaydilar. Ayrica ¢émlek ve Lao giysileri
de satin almaktaydilar. Bu egyalarin sadece birkacini kendileri
yapabilmekteydiler. :
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Bu egemen Tay kabileleri, dag kabilelerini kiiciikk gérmek-
teydi. Bu dag kabileleri kéle veya hizmetci anlamina gelen Kha
seklinde adlandirilmakta ve sOomiirgelesmeden Once uriin ve
hizmet olarak vergi 6demekteydiler. Lao merkezlerine yakin
yasayan Khalar genelde cok fakirdi. Leach’in (1960:64) Bur-
ma’da gordiigi gibi, Tay kontrolii digindaki alanlarda genis
zengin dag koyleri bulunmaktaydi. Dag kabilelerini kiigiik gor-
me hald yaygindir ve giinliimiiz siyasal kosullarinda da 6nemli
sorunlara yol agmaktadir.

Taylar ve Khalar arasinda genelde evlilik olmasa da istisna-
lar mevcuttur. Nehir kollarinin agagi kesimlerinde yeni Tay
koyleri kuruldugunda, ticari noktalara ilk énce Tay erkekleri
yerlesmisti. Bu erkekler yerel Lamet kadinlariyla evlenmisler-
dir. Cocuklan Taydi1 ve Lao aileleri de gelince, bu yerler gergek
Tay koyleri haline geldiler.

Baz1 bolgelerde karisik evlilikierin ritiiel asidan onemleri
vardi. Edindigim bilgiye gore, giiney Laos’a yeni go¢ eden bir
Tay lideri, kizzmi bir Kha lideriyle evlendirip karsiliginda onun
yer veya topragin ruhu anlamina gelen phi muong ayinlerini yo-
netme tecritbesini kullanacakti. Ayrica, Luangphrabang'daki
kraliyet tahtinda, Khmu (Khmu= bir Kha kabilesi) liderinin ba-
zi zamanlarda Lao kralina ta¢ sunma gelenegi bulunmaktaydi.

Eski yerlesimcilerin yanma yerlesen ve onlart etki altina
alan Taylar, biiyik ihtimalle kiictik gruplardi. Zamanla daha
eski yerlesimcileri asimile etmeyi basardilar. Tay aileleri za-
manla st sinifi olusturdular ve taylastirilanlar ise alt sinifi. Bu
ozellikle Tonkin’deki Siyah Taylar arasinda belirgindir. Iki
grup arasindaki irksal farkhihk da fark edilebilir durumdadir.
Leach’e gore, Burma’da irksal farklilik yoktur. Bunun her za-
man dogru oldugu diisiincesine pek katilmiyorum.

1964 yilinda ziyaret ettigim bir Sek koyi (Sekler eski bir Tay
dili konusmaktadirlar ve biiyiik ihtimalle giiney Laos’a ¢ok 6n-
celeri gelmislerdir) derin bir dag gecidiyle ikiye béliinmekteydi.
Bir tarafinda Sekler ve bir kag Lao ailesi varken, diger tarafta
sadece Taylagtirilmislar bulunmaktaydi ve yer ruhu igin ritieller
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dizenlemekteydiler. Seklerle aymi kiiltiirleri olsa da, gercek
Sekler onlar1 Oylesine asad: goriiyordu ki, koyiin diger yarisini
ziyaretimden hognut kalmadilar. Onlar biiyiik bask: altinda tu-
tarken, koytin iki yarisi arasinda evlilik de olmamaktaydi. Bura-
da da gruplarin arasindaki goriiniislerdeki farkhliklar belirgindi.

Dag kabileleri arasindaki evlilikler de seyrektir. Savastan
6nce bulundugum ve Khmularla pek ¢ok karsilikh evliligin oldu-
gu Kuzey Lao’taki Lamet koyleri buna istisna teskil etmektedir.
Bu dag kabileleri, birbirlerini yakin goriip kendilerini bolgenin
yerlileri olarak kabul etmekteydiler. Farkh Tay kabileleri, 6zel-
likle de birbirine yakin koylerdekilerde karsilikli evlilikler daha
kolay olmaktaydi. Bu da biiyiik ihtimalle en kiigiik kizin evde
ailesiyle kalmasiyla baglantiidir. Bu kiz daha sonra evi miras
olarak almakta ve toprak, abla ve agabeyler arasinda boliinme-
mektedir. Kiz evlendiginde ise yaslilara bakmak icin evde kal-
maktadir. Geleneklere gére de komsu bir Tay kabilesinden bir
erkek onunla evlenmekteydi. Daha sonra kaleme alacagim calig-
malarimda bununla ilgili istatistiki bilgi verme arzusundayim.

Daglara ve vadilere yerlesmis olan gruplar arasindaki fark-
lar biytiktiir ve bu bolgeler hakkinda ¢alisma yapan herkes ta-
rafindan bu durum vurgulanmigtir. Yonetici grup durumundaki
Tay kabilelerinin Khalar iizerinde egemenligi vardir. Statiideki
farklar ¢ok keskindir. Vadi ve dag halklan arasindaki bu fark,
ginimtiz Laos siyasi ayrimini belirlemektedir. Bir diger etkisi
ise, soylu ve etkin Laoslularin ¢ocuklar: en iyi igleri alirken, dag
kabilelerinden egitimli olanlar ise bazen Patlet Lao’ya goc et-
mektedir ki, burasi ‘bambu perdesinin’ diger yakasindaki dogu
blokudur.

Taylar ve dag kabileleri simdiye kadar iligki icersindeydiler,
fakat Laos’un Kuzey Vietnam’la olan iliskisi bunu degistirmek-
tedir. Lungphrapang kraliyet ailesiyle bag1 olan Laos prensi So-
upannivong, dag kabilelerinin karizmatik lideri olmay1 amagla-
makta ve onlan kendi stratejisi igin kullanmaktadir. Leach’in
de belirttigi gibi Tay bolgesinde taht kavgalan sikca tekrarlan-
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maktadir (Leach 1960:57). Prenslerin giicii yarattiklan kariz-
maya baglidir.

Annamite siradaglarinin Vietnam tarafinda ise durum ol-
dukga farkhidir, fakat heniiz incelenmemistir. Vietnamlilar, La-
oslular kadar fazla sayida dag kabilesiyle iligki icerisinde olma-
muglardir. Temelde taracali sulama tarim tekniklerine bagh kal-
muglardir. Dagin bu tarafindaki kabileler bu yilizden daha ba-
gimsizdirlar. Vietnamlilar asla verimli dag vadilerine yerlesme
arzusunda olmamuiglardir. Dien-bien-phu’daki savag ve 1954’te-
ki Cenevre anlagmasiyla biten, Fransizlarla olan savag done-
minde, baz1 dagh Taylar, Tho asilleri kaginca Viet-Minh’e yar-
dim etmislerdir. Amerikalilarla olan savas sirasinda da dag ka-
bileleri FNL ve Kuzey Vietnamlilara yardim etmiglerdir. Kars:
tarafin hemen hemen hi¢ orman ve dag tecriibesi yoktur. Gii-
ney Vietnamhlar dag kabilelerini kiigtimserken, Viet-Minh on-
larin dilinde propaganda yapmugtir.

Bir yandan Tay ve dag kabileleri ile diger yandan Viet ve
dag kabileleri arasindaki iliskilerin farkiih§i oldukca biiyiiktir.
Tay kabileleri ile dag kabileleri Vietnamhlara gore daha ¢ok
iligki icersindeydiler. Daha genel bir bakis agisiyla simdi bu kar-
silikli bagimlilig1 agiklamaya cahgacagim.

Laocs’taki komsu kabileler arasindaki gok-etnili iligkileri an-
lamak icin birkag¢ kargilagtirma yapmak gerekir. Kendimi sade-
ce birkag yonle simirlamak istiyorum ve calismamin deneme
olarak kabul gérmesini diliyorum. Gérebildigim kadariyla, bir-
birinden farkli komsu etnik gruplari ayiran sinirlar aralarindaki
sosyal ve kiiltiirel farklarla belirgin kilinmigtir. Bu farklar temel
olarak ii¢ kategoride ele alinabilir:

1. Dil, kultiire] ritiieller, mimikler, jestler ve gelenekler olsun
biitin anlatim tekniklerindeki farkhiliklar. Burada aynica gele-
neksel diyet gibi farkhliklar da gézden uzak tutulmamahdir.

2. Biiyiik 6l¢iide diinya gériisiiniin ve toplumsal yapinin bir
iriint olan deger sistemleri. Bu deger sistemleri anlatim tek-
nikleriyle dogrudan baglantlidir.

3. Bireysel tammlama. Bireylerin kendilerini bir gruba ait
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goriip gormedikleri ve bu kimselerin grup tarafindan aidiyetle-
rinin tanimp tanimmadig konusu. Bu davramigin olumsuz bir
yan oldugu unutulmamalidir: Kimse komsu gruba aidiyet his-
setmez. Bu durum 6zellikle grup aidiyet duygusunun giigli ol-
madif1 Orneklerde 6nemlidir. Bir gruba aidiyet degisebilir ve
her hangi bir kimse belirli durumlarda grup aidiyetini belirtme
ihtiyac1 duyabilir. Diger bazi durumlarda ise, sdz konusu kimse
bagka bir gruba aidiyet hissedebilir.

Biitiin bu kategoriler gruplarin kendileri tarafindan kendile-
rine yonelik olarak icerden yaptiklari tanimlamalan icerir.
Gruplar arasi iligkileri tanimlayan grup dig1 yapilan tanimlama-
lar ise, belli olgiide gruplarin kendilerine iligkin yaptiklar ta-
nimlamalar arasindaki farklilifa baghdir. Burada bu konuya
deginmeyecegim. Bu asamada beni daha ¢ok ilgilendiren nok-
ta, cok-etnili toplumsal iligkilerde ortaya ¢ikan iki kategorinin
ele alinmasidir.

1. Tanimlama 6nemlidir, ancak bu yukarida s6zii edilen ta-
nimlamadan farkhdir. Bu tamimlama grup icinde degil, disar-
dan gruba yoénelik olarak yapilan tanimlamadir. Cok-etnili bir
toplumda, dyle saniyorum ki, degisik kabilelerin karakterlerine
iligkin yapilan tahminlerden kaynaklanan bir simiflandirma sis-
temi mevcuttur. Belki, bu durum daha ¢ok lider grubun diisiin-
celerinin belirleyici oldugu hiyerarsik toplumlarda gecerlidir?
Boyle bir smiflamanin yapildigi toplumlarda, her kabile veya
grup belirli roller ve statii ile belirlenmig toplumsal bir konuma
sahiptir.

2. Etnik gruplar arasindaki iligkiler -eger var ise- bir etkile-
sim formunda dile getirilmelidir. Birazdan Laos’tan alman bir
ornekle gostermeye calisacagim gibi, Bu etkilesimi belirleyen
sadece tek tip davranis veya eylem degildir, bu yonde pek ¢ok
eylemden soz edilebilir. Etkilesim, etnik gruplar arasindaki ilis-
kinin niteligine bagh olup her zaman savas hali, ayaklanma, zu-
lim, gog¢, geleneklerin taklidi, bariggil ticaret ve daha pek ¢ok
eylem tiirll ile sonuglanma ihtimaline sahiptir. Ancak komsu
gruplar arasindaki iligkiler, s6z konusu topluluklarin demokra-
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tik ve hiyerarsik olup olmadigina baghdir. Bu nedenle, s6zii
edilen iki toplum arasindaki etkilesim sekli her iki toplumun
yapisiyla siyasal orglitlenmesine baghdir.

Etnik gruplarin etkilesimde bulunduklar: mekanlarin 6nemi
oldukca biiytiktiir. Daha énce de Laos ve Leach’in Burma 6r-
nekleriyle sergilemeye caligigim gibi ekoloji etnik gruplarnn
arasindaki iligkileri belirleyen 6nemli bir faktordir. Laos’ta
gruplar arasi etkilesim mekanlari, genellikle nehirler ve kervan
yollar: boyunca yer alir. Bu bulugsma yerlerinin ekolojik agisin-
dan stratejik bir noktada bulunmasi, s6z konusu mekéanlarin is-
tikrarini saglayan en dnemli unsurdur.

Ancak 6nemli olan, etkilesimin gerceklestigi bu mekanlarin
ne siklikla kullanildig ve buralarda siirekli yasayan sakinlerin
bulunup bulunmadifidir. Laos’ta Thailer ve daglarda yasayan-
lar yilin sadece belli dénemlerinde bir kag kez iiriinlerini takas
etmek icin bir araya gelirler. Diinyanin degisik noktalarinda ise
bilindigi tizere diizenli araliklarla veya siirekli kurulan pazarlar
bulunmaktadir. Merkezi siyasal orgiitlenmelerin oldugu cograf-
yalarda, drnegin Laos’ta, kiiglik pazar kentleri olusabilir. Mer-
kezi idarenin yer aldig1 bu pazar kentlerinde yer alan Budist ta-
pmaklarn ve manastirlan, tiiccarlan ve zanaatkarlan cezbeden
onemli unsurlardir.

Antropologlar tarafindan ¢aliyjma yapilan geleneksel top-
lumsal yapilarin hakim oldugu ilkelerin ¢ogunda kentsel alan
bulunmamaktadir. Kentsel alaniarin olusumunu saglayan asil
unsurlar ise somiirgecilik veya Bat1 etkisidir. Sozgelimi gini-
miz Afrika’sindaki kentleri karsilagtiran Southall (1961), iki
farkll kent olugsum siireci saptamustir. Southall’a gore, plantas-
yonlarin ve madenlerin bulundugu alanlara isttihdam amaciyla
akin eden kitleler bu kentsel alanlarin ortaya ¢ikmasim sagla-
muglardir. Goé¢ siirecinin ardindan olusan kentsel alanlar,
cok-etnili heterojen merkezler haline gelmistir. Bu merkezler-
de yayginlasan endiistriyel ve yonetsel biirokrasi, kirsal alanda-
kinden ¢ok farkli toplumsal siniflarin da belirmesine neden ol-
mustur. Kentsel alanda kimliklenme siireclerinin de farklilas-
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mas1 beklenir. Oyle ki, bireyler giinliik yagantida kendilerini ka-
bile kimlikleri yerine sinifsal kimlikleriyle tanimlama geregi du-
yarlar. Kimlikler yapilan igin ve alman egitimin niteli§ine gére
farklihiklar sergileyebilir.

Bu 6ngori ve ilkelerden yola ¢ikilarak degisik kombinas-
yonlar ortaya serilebilir. Ancak ben yer darligi nedeniyle bu
kombinasyonlarn ayrintili olarak anlatmak yerine ¢ok-etnili La-
os’taki toplumsal hareketliligi (mobilite) sergilemek agisindan
bir ka¢ drnek vermek istiyorum. Etnik agidan bakildiginda, La-
os’ta pargali bir yap: bulunmaktadir. Daha 6nce de ifade etti-
gim gibi, Lamet ve Khmu kabileleri arasinda dostane bir iligki
vardir. Ancak her iki kabilenin insanlar ile yine kendi aralarnn-
da bir dayanigma ag: kuran daha otokratik nitelikli Thai kabile-
leri arasinda bir karsithk sé6z konusudur. Ote yandan, Thailer
ile Cin’den son dénemde go¢ eden Yao ve Meo kabileleri ara-
sinda ise barisgil iligkiler mevcuttur. Ote yandan bu gruplardaki
egitim oram genellikle Mon-Khmer dilini konusan kabilelerde-
kine oranla daha yiiksektir.

Hig siiphesiz, diinyanin pek ¢ok farkl iitkesinde de benzeri
ozellikler gorilebilir. Bir drnek vermek gerekirse, Cezayir'de
bulunan ve genellikle catigan Berberiler ve Araplar 6zgiirlitk
savag: sirasinda ortak diigmana kars: birlikte miicadele etmis-
lerdir. Sémiirgeci giiclere kargi verilen savagin sona ermesiyle
birlikte iki grup arasindaki geleneksel uyusmazlik hali yeniden
alevlenmigtir.

Birbirine komsu olan pek ¢ok kabile arasinda, mal ve hiz-
metlerin degisiminden kaynaklanan karsilikli bagimlilik s6z ko-
nusudur. Bu cergevede Cezayir, Dogu’nun pek ¢ok yerinde go-
gebeler ile ciftciler arasinda ortaya ¢ikan etkilesimin niteligini
anlatan 6nemli bir 6rnek tegkil eder. Gruplar arasinda bir hu-
sumet olmas: durumunda dahi, asgari 6l¢ekte bir kargilikli etki-
lesimin olugmasi gerekir.

Bir ¢ok bolgede pazarlar farkh kabilelerin birbirleriyle etki-
lesimde ve temasta bulunduklari alanlardir. Bu pazarlann sii-
reklilik arz ettigi bolgelerde ise etkilesim daha da yogunluk ka-
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zanir. Sozgelimi, Hindistan’in bagimsizhigini kazanmasinin ar-
dindan iilkede 1952 yilinda gerceklestirilen ilk se¢im dncesinde
yapilan secim propagandalarmin haftalik pazar alanlarinda yo-
gunlagtigini fark ettim. Orissia eyaletindeki Korapu platosunda
bulunan bu pazar alanlari komsu kabilelerin ve Hintli miisteri-
lerin bir araya gelerek etkilesimde bulunduklar mekénlardir.

Hiyerarsik bir 6rgiitlenmenin oldugu kabilelerde genellikle
hem demokratik hem de otokratik nitelikler sergileyen cemaat
yapilan olugur. Burada ozellikle dikkati ¢ekmek istedigim ko-
nu, Burma’da bulunan San ve Kagin kabilelerine iliskin olan
cok ilgi cekici oldugunu digiindiigiim cemaat yapilanmasidir.
Bu kabilelerin cemaat yapilanmas: bazi durumlarda demokra-
tik nitelik sergilerken (Leach bunu gumsa seklinde adlandirir)
diger durumlarda gumlao olarak bilinen otokratik bir nitelik
kazanabilir. Leach’e gore Kasin kabilesinde goriilen gumsa,
San kabile sisteminin bir imitasyonu niteligindedir. Gumlao da
gumsa gibi bir sireklilik sergilemez. Demokratik ve otokratik
yapilanmalar arasindaki bu gidis-gelis, mayu-dama adi verilen
kiz alip verme ile toplumsal statiiniin belirlendigi bir sistemden
kaynaklamr. Kiz verme daha yiiksek bir statii semboliidiir. Pek
cok antropologun asina oldugunu disindiigiim Leach’in (Le-
ach, 1954) calismasindan daha fazla soz etmeye gerek yok sani-
yorum.

Ote yandan, Laos’ta ise benzeri bir yapi ile karsilasmadim.
Belki de bunun nedeni Mon-Khmer konusan topluluklarin ge-
leneksel liderlik kurumundan yoksun olmalaridir. Yukarida so-
zlinl ettigim yapiya benzer bir toplumsal yapiyr sadece Lamet
kabilesi iginde gordiim. Lamet kabilesine bu 6zeiligi kazandi-
ran bilyiik ihtimalle, Tayland’a dogru yasanan is¢i gogii ve para
ile olan temaslaridir.

Ayni sekilde Gluckman da Zulu kabilesinde gordagi benze-
ri bir yapilanmay1 bize aktarir. Bu 6rnekte ii¢ farkli gruptan soz
edilebilir: bir yandan beyazlar ve Afrikanerler; Ote yandan
Hristiyanlar ve yerli memurlar; ve son olarak Hristiyan olma-
yanlar. Hristiyanlar ve yerli memurlar beyazlara bagimhdir. Bu
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grup asla kapali beyaz grup igine giremez ve diger yerliler ile
birlikte beyazlara karsi miicadele edebilmek icin bir muhalefet
blogu olustururlar. Bu nedenle ortadaki bu grup beyazlar ile
Hristiyan olmayanlar arasinda salinan bir goriinti gizer (Gluck-
man 1938). Ortada yer alan ve uglar arasinda salimim 6zelligi
gosteren bu tiir gruplarla sik¢a karsilasmak mimkiin saniyo-
rum. Ozellikle Bat1 toplumlari ile geleneksel toplumlar arasin-
daki temas bolgelerinde bu tiir gruplara rastlamak miimkiin.

Etnik gruplarin da dahil oldugu her tiirli grubun belirli bir
hiyerarsi icinde siralandig1 toplumsal yapilar hemen her yerde
mevcut gibidir. Buna en iyi 6rnek Hindistan’in tamamini kapsa-
yan kast sistemidir. Bu tir hiyerarsik toplumsal yapilar bazi
kultiirel pratiklerin ortaya ¢ikmasina neden olurlar. Sézgelimi,
cok eslilik, ceyiz, bor¢ verme, altin ve degerli taglar kargiliginda
ticari alig-verig yapmak gibi pratikler Hindistan toplumu iginde
6nemli bir yere sahiptir. Bu tiir pratiklerin amaci, biiyiik 6lgiide
kast iginde dikey toplumsal hareketliligi gerceklestirmek ya da
daha iist bir kasta gecis yapabilmek i¢indir.

Ancak, bu durum sadece Hindistan toplumu igin gegerli
olan bir durum degildir. Hiyerarsik bir sekilde 6rgitlenen bi-
tiun toplumlarda bu durum mevcuttur. Laos’ta bulunan aristok-
ratik Thai kabileleri ile onlarin komsulan olan dagl kabileler
arasindaki iliski hi¢ kuskusuz hiyerarsik bir nitelige sahiptir.
Genellikle kapali toplumsal gruplarin hiyerarsik yapilan kast
sistemiyle karigtirilir. Laos drneginde oldugu gibi egitimlilcr ile
egitimsizler arasindaki farklilik gibi unsurlar 6nem kazanabilir.
Bu durumda egemen grubun dili ve dini diger gruplar iizerinde
baskin olabilir. Leach’in de bize verdigi 6rnekten de gorilecegi
tizere, farkh bir dile sahip olan Kasin kabile tyeleri ¢ok ¢abuk
bir siire icinde Thai dilini 6grenebilmekte ve San kabile yasan-
tisina uyum saglayabilmektedirler (Leach 1954: 239). Cok-etnili
toplumsal iligkiler genellikle merkezi bir devlet otoritesinin var-
higina baghidir. Kentler ve idari merkezler egemen etnik grubun
kilturina ve dilini yayginlagtirma 6zelli§ine sahiptirler. Daha
Once de belirttigim gibi gerek hiyerarsik toplumlarda gerekse

167



Etnik Gruplar ve Sinirlan

hiyerarsik olmayan toplumlarda kent benzeri yerlesim merkez-
leri farkli gruplarin bir aradahgina olanak tanirlar.

Laos’taki cok-etnili iligkiler hi¢ kuskusuz hiyerarsik bir nite-
lik sergilemektedirler, ancak gruplar arasindaki smirlar devam
etmektedir. Etnik gruplar arasindaki baglarin gevsek oldugu
Laos’ta Thai kabilesi kibirli bir sekilde Kha olarak tanimladigy
kabile tizerinde baski kurma egilimi gosterir. Kia kabilesi ise
bu durumda daghk alanlarda dagink bir sekilde yasamay ter-
cih ederek baskiya kars: basarili bir sekilde gégiis gerebilmek-
tedir. Nifusun az oldugu bu ulkede toprak problemi yaganma-
maktadir. Isteyen herkes tarim igin elverigli topraklara sahip
olabilmektedir. ,

Ozetlemek gerekirse aristokratik Thai kabilesi demokratik
nitelikli dag kabilelerini baski altinda tutmaya caligirken s6z
konusu kabileler miimkiin oldugunca buna karsi koymaktadir-
lar. Daglik bolgelerde yasayanlarin ‘bambu perdesiyle’ diizliik
alanlarda yasayanlardan ayrildify Laos’ta gruplar arasi bir en-
tegrasyondan s6z etmek pek miimkiin degildir. Cin’den gelen
goemenlerin genellikle devletin gosterdigi bolgelere yerlestiril-
meleri bu durumun bir istisnasi olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
Giiniimiizde bu gé¢menlerin ne kadarinin ‘bambu perdesinin’
batisinda yagadigini 6grenmek oldukga ilging olabilir.

Dag kabilelerinin Laolar tarafindan baski altinda tutulmala-
rinin baglangici eskiye uzanir. Savastan dnce Lao kabilesi sade-
ce kent merkezine yakin kabileleri kontroli altinda bulundur-
maktaydi. Luangphrabang dolaylarindaki Khmu kabileleri bu
nedenle uzun bir siireden bu yana baski altinda tutulmaktadir-
lar. Somiirgelesmeden once bu bolgelerde ayaklanmalarin ger-
ceklesmesine ragmen kabilelerin pek cogu yenilgiye ugratildik-
tan sonra kolelestirilmislerdir. Daha sonra bilindigi tizere kote-
lik kurumu 1884 yiinda Fransa tarafindan ilga edilmistir (Re-
inach 1911). _

Thai kontrolii digindaki dag kabileleri ise bagimsizliklarini
surdirdiiler. Bu kabilelerle gerek Thai tiiccarlar aracilifiyla ge-
rekse dogrudan pazar yerlerinde gercgeklestirilen temaslar ol-
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dukca bariscil olmustur. Her ne kadar her iki kabile arasinda
kiz alip-verme olmussa da bu durum yogunluk arz etmemistir.
Dag kabileleri 6zellikle metalik esya, tuz ve diger Thai yapimi
ariinlere ihtiya¢ duydugundan kabileler arasi iliskiler yogunluk-
lu bir sekilde siirmiistiir.

Bu nedenle burada sézii edilen iliskiler yukarida anlatilan
baskici iligkilerden oldukga farkli bir dizeyde stirmistiir. Ge-
nellikle dag kabilelerine mensup gengler gerek baglik parasi ka-
zanmak gerekse sembolik degere sahip kendi atalarina ait egya-
lar1 satin almak igin gerekli olan paray: saglayabilmek amaciyla
ya is arayisi icin evlerini terk ederler ya da parali asker olarak
bir Thai prensinin emrine girerler. Namntha boélgesinde bulu-
nan Khmu kabilesine ait Khuen gengleri genellikle ikinci yon-
tem olan parah askerligi segerler. Ote yandan diger gengler ise,
Tayland’daki plantasyonlarda veya ormanda istihdamu tercih
ederler.

Ancak Thai kabileleri ise oldukga farkli bir uygulamaya gi-
derler. Bu kabileler ya Budist tapinaklarina hediyeler sunarak
prestij edinme yoluna giderler ya da dogrudan siyasete katilir-
lar. Bunun gostergelerini bulmak oldukga kolaydir. Son diinya
savagindan bu yana bu iilkede olan askeri darbeler bunun ifa-
desidir. Her ne kadar, Thai gruplarinin Hint-Cini’ine gogleri ya
da yayilmalar1 daha énceki doneme rastlayan Cin baskilarindan
kaynaklansa da, bu niifus hareketini saglayanlar biiyiik dlciide
karizmatik liderler olmustur (Leach 1960: 57; 1zikovitz, 1963).

Iki etnik grup arasindaki simrlar belirleyen unsur farklhla-
san siyasal yapilar ve ve toplumsal amaclardir. Her iki grup da
ayni mekanda yan yana yasadiklarindan, ekolojik etkenler etnik
sinirlarin belirlenmesinde belirleyici bir rol oynamaz. Ayrica
dag kabilelerinin her biri hem Thai dilini hem de kendi dillerini
konustuklarindan dilsel farklihklar da etnik smurlarin belirlen-
mesinde bilyiik bir 6nem arz etmez.

Cok-etnili iliskiler hi¢ kuskusuz farkli toplumsal degisimle-
rin ortaya ¢itkmasina neden olurlar. Bu tiir toplumsal iligkiler,
dostluk ve gerilim arasinda siirekli bir degigkenlik gosterebilir-
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ler. Giig iligskilerinin yogun olarak yasandig) hiyerarsik toplum-
sal yapilarda asimilasyon egilimleri her zaman giindeme gelebi-
lir. Boylesine asimilasyonist baskilara maruz kalan gruplar ya
bu tiir uygulamalardan kaginma, gog etme veya karsi koyma yo-
luna gidebilirler.

Yaygin egitim kurumlar ve Budist 6rgiitlenme gibi ideolojik
unsurlar yoluyla yapilan propaganda duzeyinin yiiksek oldugu
Laos gibi bir iilkede c¢ok-etnili bir toplum barng zamanlarinda
tek-etnili bir topluma doniigebilir. Yakin zamana degin somiir-
ge olan ve heniiz bagimsizligim kazanan baz iilkelerde son yil-
larda gerceklestirilen milliyetci propagandalarin amaci, buyiik
Olcide, bu tiir iilkelerin ¢ok-etnili karakterini degistirip
tek-etnili bir ulus haline doniigtiirmektir. Sozgelimi Laos’ta he-
men herkes Lao olarak adlandirilmaktayken, bu durum karsi-
sinda ¢ogunluk toplumuna entegre olmay: tercih eden sadece
Thai kabileleridir. .

Hig stiphesiz sanayileéme hemen her yerde sancili bir siire¢
olsa da bir tirdesligin ortaya ¢ikmasina neden olacaktir. Bire-
yin kendini tozcii bir sekilde, i¢ine dogdugu ve degerlerini aldi-
g1 bir etnik grup ile tammlamasindan ziyade, bundan béyle
kendisi i¢in daha rasyonel bir sekilde egemen olan etnik gruba
asimile olarak tanimlamasi miimkiin olabilir.

Nerede olursa olsun ¢ok-etnili toplumlar, kendilerini olustu-
ran farkh gruplarin kullandiklarn siyasal katilim stratejileri ay-
rintih olarak ¢alisilmalidir. Ayrica egitim ile birlikte bu katihm
stratejilerindeki degisimin niteligi de gozlemlenmelidir. Birbi-
rinden farkli 6zellikler gosteren bu ¢ok-etnili toplumlarin ay-
rintil haritalarinin ¢itkarilmasi ve benzer yonlerinin saptanmasi
antropologlarin sorumluluk alamna girmektedir. Bu tir cals-
malar toplumlar arasi barg§ siireglerinin ingasi ve yasatilmasi
agisindan oldukca anlamhidir.
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