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Ozet

Bu calismada Lazlarin etnik sinir insasinin yerel ve merkezi politik ve ekonomik yapilarla
iliski icinde nasil sekillendigi incelenmektedir. Etnisite, insaci kuramlarin gelistirdigi
lizere gevresi ve otekiyle etkilesim icinde ortaya gikan, ancak iliskisel sinirlarla kurulan
bir grup olma hali olarak kabul edilmektedir. Bu haliyle etnisite sabit degil akiskan ve
degisime aciktir. Lazlara gore Lazligin etnik sinirlarini ¢izdigi kabul edilen 6zellikler ele
alinarak bu degisimin siyasal, ekonomik ve toplumsal dinamikleri agiklanmaktadir. Etnik
sinirin insasinda Lazlar icin hala en kabul géren 6zellik dilleridir. Ozellikle kendilerine
acik gorlnen etnik sinirin bulaniklastigi durumlarda diger Karadenizlilerden dilleri ile
ayrisirlar. Lazligin etnik sinirinin ingasinda sembolik degeri yiiksek olan Lazcanin ulusal
alanla, pazarla bitunlesmeyi ve egitimdeki firsatlara erisimi zorlastirdig1 6lctide geri
planda birakildigi gosterilmektedir. Dilsel sermayeden yoksun olan Lazcanin (Lazuri)
kullanimi giderek kirsal, mahrem, duygusalligi yogun ve enformel bir alanla sinirlanmugtir.
Sinif atlama ve siyasal olarak baski gérmemenin asgari kosulu olan Tirkge konusma
ve Lazca konusmama Lazlarin kendilerini bir Laz etnisitesi olarak kabul etmelerini
bltlniyle ortadan kaldirmis olmaktan hali hazirda uzaktir. Lazlik mevcut sistem iginde
siyasal ve ekonomik bakimdan daha az riskli 6zelliklere atifla yeniden Uretilmektedir.
Bir tur sembolik dil kullanimi, kiltir, davranis, mizag, hayat tarzi anlatisiyla Lazlik
sinirlarint insa etme egilimindedir. Yerelde kiltiirel, davranigsal ve degerlere iliskin fark
anlatilariyla etnik sinirlarini kendisini Rizeli, Trabzonlu, Hemsinliden belirli bakimlardan
ayri gorerek cizer. Karadenizli Turk’ten de esit derecede kendini ayri goriiyor olmasi,
Lazlar arasinda etnik ve ulusal aidiyetler arasinda agik bir fark oldugunu géstermektedir.
Bu haliyle Lazlar igin Turkligun etnik ve ulusal olmak lzere farkli derece ve bigimleri
mevcuttur. Lazhk etnik olarak Tirklikten kendini ayristirirken, cogu Laz kendisini ulusal
olarak Turklugun iginde gérmektedir. Ulusala iliskin kaynaklar Lazliktan devsirilemedigi
noktada Lazhk Turklige eklemlenmektedir. Arastirmanin bulgulari bu eklemlenme
halinin tek pozisyon olmadigini, Lazligin sinirlarina iliskin Lazlar arasinda farklilasan
tahayyil ve tercihler oldugunu da ortaya koymaktadir. Ulusal ve etnik arasindaki
hiyerarsi, etnik farkin ve kimligin ulusaldan dislanmis olmasi, ulusal anlatinin ve
siyasetin hegemonik giict ulusal olan TurkliGge istendiginde eklemlenebilecek bir Laz
etnisitesi insasina yol agmistir. Yerelde davranissal olmasa da, kategorik olarak Lazlik
etnisitesinin sinirlari belirgindir.Ancak bu sinirlar ulusal olana eklemlenebilmek icin de-
politize edilmis sinirladir.
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Constructing Ethnic Boundaries Of Lazness At The Local And
The National Level: Language, Memory And Culture

Abstract

This studyexplains how the construction of ethnic boundaries of Lazes is shaped in
relation to both local and central political-economic structures. In this study, ethnicity
is defined according to constructivist theories that is a groupnessbuilt relationally and
established by its interaction to its environment and the Other. As such ethnicity is not
static but fluid and open to change. It explains political, economic and social dynamics
of this transformation by dealing with the properties that are, according to Lazes,
responsible from drawing the ethnic boundaries. According to Lazes, their language
is still the most widely accepted criterion of the construction of ethnic boundaries.
In particular where their boundaries with other Black Sea people are blurred, they
differentiate themselves with it. Lazish (Lazuri), whose symbolic value is high in the
construction of ethnic boundaries, is left behind if it complicates the integration with
the national sphere, market and opportunities at the education system. Lazish which
lacks linguistic capital has gradually been limited to rural, private, emotionally intensive
and informal spheres. As the minimum requirement of upward social mobility and
not facing political oppression, Lazes speak Turkish and unspeak Lazish; nevertheless
these tendencies are still far from completely undermining the fact that Lazes consider
themselves as an ethnic group. Lazness has been reproduced by ascribing to certain
properties which are less risky in terms of political and economic aspects within the
existing system. Lazness tends to construct boundaries with a particular symbolic usage
of language and the narratives of culture, behaviors, humor and life style. They draw
boundaries by seeing Lazness different for certain reasons from people of Rize, Trabzon
and Hemshin. The fact that they consider Lazness equally different from Black Sea
Turks indicates that a clear difference exists between ethnic and national belongings
among Lazes. As such for Lazes different degrees and forms of Turkishness exist, the
ethnic and the national Turkishness.While Lazness ethnically separates itself from
Turkishness, most Lazes nationally see themselves as part of Turkishness. When the
national resources cannot be picked out of Lazness, it is articulated into Turkishness.
The findings of this study demonstrate that this articulation is not the single position
among Lazes, and there have been differentiated imaginations and choices. The
hierarchy between the national and the ethnic, the exclusion of the ethnic difference
from the national, the hegemonic power of national narratives and policies, all lead to
a certain type of ethnic boundary construction that allows the articulation of Lazness
into the Turkishness whenever it is desired. Although categorically the boundaries
of the ethnic is salient -but not necessarily so in terms of behavior- they are also
depoliticized so as to be articulated into the national category.
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Giris

Bu ¢alismada siyasallagsmis kolektif bir mobilizasyondan ge¢gmemis olan Tirkiye
Lazlarinin etnisite insasi stireci analiz edilecektir. Tarkiye ulus-devleti, TarklGga
temel alan ulus tanimi ve pratikleriyle Tirklik disinda kalan etnik kimliklerin
varligini ve farkliigini yakin bir doneme kadar reddetmis ve bugiin ancak sinirli
bir tanimaya gecmistir. Bu reddiyeyle uyumlu bir sekilde etnik kimlikler, iliskiler
ve ulus-devletin insasinda yatan siddet tarihi Tlrkiye'de sosyal bilimler alaninda
son yirmi yila kadar buylk o6lglide gormezden gelinmistir. Doksanlardan
itibaren oOzellikle Kiirt meselesinin farkli boyutlarinin ele alinmasiylablytyen
bir literatlr ortaya ¢cikmis olsa da, diger etnik topluluklar igin bilgi Gretiminin
henliz cok basinda olundugu séylenebilir.!Lazlara iliskin kimi sinirli goézleme
dayali notlar (Andrews, 1992: 253; Ascherson, 2001: 254-55) ve kayda deger
ilk akademik arastirmanin yazarlari olan Bellér- Hann ve Hann (2003) Lazlarin
gevsek/kismi’ bir etnik kimlige sahip oldugunu sdylemislerdir. Bu ¢alisma ise,
hem Lazlar arasinda Lazhigin ve Turkligin farkli dereceleri oldugunu ortaya
koyacak hem de ‘gevsek’ etnik kimligi, ulus-devlet pratikleri ile piyasanin
gerektirdikleriyle uyumlanma stratejisi olarak anlamaya calisacaktir. Bu
calismanin temel savi Lazlar arasinda yaygin egilimin, etnik farkide-politize
edilmis belirli bir esneklikle yeniden Ulretmek oldugudur. De-politizasyon
dilsel sermayesi olmayan Lazcanin glindelik hayatta anadil olarak kullanimini
Turkceye birakmasiyla mimkin olabilmistir. Esneklik ise bir yandan Lazligin
yerelde Turklik dahil diger etnik topluluklardan kendini ayristirmasina imkan
verir, diger yandan ulusal dlcekte Turklige eklemlenebilmesi ihtimalini barindir.
Dil artik gegmisteki kadar kullanilmasa da, sembolik olarak en temel ayirt edici
ozellik olmaya devam etmektedir. Koken farki ise ailelerin, bireylerin Turk
milliyetciligi ve dini inanclariyla iliskilerinin niteligine gore farkli derecelerde
etnik farkin insasinda islev gormektedir. Lazca, Lazligin insasinda sembolik
bir 6zellige donulstrken, etnisite insasinda farkli kultirel ozelliklere atifla
Lazlik yeniden Uretilmektedir. Yerel dinamiklerle ve iliskilerle sekillenen sinir
insasinda kendine atfedilen kiltirel fark, hayat tarzi, davranislar, kadin-erkek
iliskileri gibi anlatilarla Lazligin bilissel olarak ve kategorik olarak sinirlarinin
cizilmeye devam edildigi gorilecektir.

{

Bu makalede, etnisite insasini degisken, akiskan ve bagimli bir faktor olarak
yorumlamak tGizere Weber’den, Barth’a ve Wimmer’e devam eden insaci etnisite
teorileri referans alinacaktir. Bu yaklasimlar etnisiteyi iliskisel, baglamsal ve
sureg icinde anlamamiza imkan verirler. Ayricalazli§in referanslarininzaman
icinde belirli sekillerde kaymasi etnik grup olmaklik halini degisen ve akiskan
bir olgu olarak kabul eden kavramsal gergevenin islerligini gdstermektedir.
Etnisite hem gevresindeki topluluklarla olan iliski dahilinde, hem de makro
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Olcekte siyasal yapilarla etkilesimi ve toplumsal hiyerarsilerde iyi bir yer edinme
micadelesi i¢cinde sinirlarini insa eder. Dolayisiyla etnik sinirlarin insasini
sadece kiltlrel ahsveris ve iliskiler Gzerinden tanimlayamayiz. Bir etnik grubun
belirli bir ulus-devlet icindeki konumu o etnisitenin kendini yeniden Uretirken
karsi karsiya kalacagi tercihleri 6nemli Olcliide belirler. Tirkiye Lazlarinin
etnisite olarak kendini yeniden lretme siireci de Tirk ulus-devlet modeli ve
piyasa iliskilerinden bagimsiz ele alinamaz ve anlasilamaz. Buradan hareketle
ulus-devletlerin 6zellikle tekci dil politikasinin etnisite insasindaki etkilerine
deginilecektir. Pierre Bourdieu’nun (1991) kavrami olan dilsel sermaye ile
Lazcanin yerini Turkceye birakmasi, egitim ve pazar iliskilerinin bu strecteki
etkisive dil degisiminin dinamikleri ele alinacaktir. Gellner’in (1983) milliyetgilik
teorisinin ulus olusumdan egitim sisteminin ve yiksek kiltur insasinin roliine
yaptigi vurgu bu calismanin kavramsal referanslarindan bir digeridir. Bu
kavramsal arka plan etnik sinir insasinda, dil ve etnik koken farkinin farkli
bicimlerde uyumlanisinin Lazlar’in yereldeki etnik iliskilerini farklilk Gzerinden
korumasina yardimci olurken ulusal olana eklemlenisine engel olmayisini
kavramayi kolaylastiracaktir.

Bu arastirma acik uclu sorulara dayanan 25 derinlemesine goriismenin
bulgularina dayanmaktadir. Bu goérismeler Temmuz 2012 ve Aralik 2014
tarihleri arasinda gerceklestirilmistir. Gorlsmecilere kartopu ydntemiyle
erisilmistir. Gorlismecilerin gizliligini korumak adina isimleri kullanilmayacak
ve her biri gorlisme tarihi sirasina gore numaralandirilacaktir. Gérismecilerin
sekizi kadin on yedisi erkektir. Egitim seviyeleri ilkokul ve doktora 6grenciligi
arasinda degismektedir. Gortismecilerden ikisi ilkokul, biri ortaokul, ikisi lise,
ikisi yuksekokul, on Ggl Universite mezunu, ikisi Universite, biri doktora ve
ikisi de yuksek lisans 6grencisidir. En genci 22, en yashsi 66 yasinda olup yas
ortalamalari ise 42°dir. Alinti yapilan gortismecilerin 2015 itibariyle yasi, egitim
seviyeleri ve cinsiyeti parantez icinde belirtilecektir. Gorlismelerin dokuzu kayit
alinmadan ve not alinarak, on altisi kayit alinarak yapilmis ve ardindan desifre
edilmistir. Gériismelerin 11’i Laz bolgesinde 14’(i istanbul’da gerceklestirilmistir.?
Gorlismecilerin biri Laz ile evli Turk digerleri anne ve babalari, ya da babalari
etnik Laz olan kisilerdir. Gortismeciler, biri harig, anne veya babadan Laz olma
kriterine gore secilmislerdir.® Laz olmak buglin veya ge¢miste ailede Lazca
konusuluyor olmasi seklinde kabul edilmistir. Bu goriismeciler, ayni zamanda
kendilerini farkli derecelerde Laz olarak kabul eden kisilerdir.

Bu makale, dayandigi ampirik verinin sinirlari dahilinde Lazlar arasinda etnisite
insasi bakimindan mevcut egilimleri aciklamaya calisacaktir. Gorlismeci sayisi
sinirliigl bir eksiklik olmakla beraber veriler Lazlar arasinda Lazlikla iliskili
deneyim ve gorislerin gesitliligini 6nemli 6l¢clide yansitmaktadir. Makalede ele
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alinan bulgu ve sonuglar da bunu gostermektedir. Hali hazirda Lazlik Gizerine
¢ok az sayida ampirik veriye dayali akademik inceleme ve arastirma vardir. Bu
anlamda bu ¢alisma heniiz olusmakta olan bir alanda Lazligin etnisite insasinin
anlasiimasina ve kavramsallastirilmasina katkida bulunmayi amacglamaktadir.
Bu calismada, Laz etnisitenin insasinin dil, etnik kdken, atfedilen kiltirel
farklar ile yereldediger etnisitelerden ayrilarak kuruldugu, ancak es zamanlh
olarak, Lazlarin gogunlugu icin, bu etnisite insasinin ulusal TurklGge eklemlenisi
mimkun kilan bir esneklik barindirdigi tezi ortaya konacaktir.

insaci Yaklagimlarda Etnisite

Etnisite olgusunun ulus-devlet, ulus ve milliyetcilik ¢alismalarinda yakin
zamanda goz ardi edildigini savunan etno-sembolik kuramin 6ncii ismi Anthony
Smith’e (1986) gore etnisite (ethnie) alt temel 6zellige sahiptir. Toplulugun bir
adi, ortak kdken miti, paylasilan tarihsel bir hafizasi, ortak kiltirel unsurlari
(din, adetler, dil gibi), bir anavatanla iliskisi, dayanisma duygusu vardir. insaci
yaklasimlar ise etnik topluluklarin ve uluslarin insasina kdltlrel igeriginin
surekliligi ve otantikligiyle degil siyasal aktorlerin, toplumsal ve ekonomik
doénisimin belirleyiciligi cercevesinde bakarlar. Bu durumda c¢evresindeki
diger topluluklardan kendini sahip olduguna inandigi kimi ozelliklerle
farkhlastiran topluluga etnisite denilmektedir. Etnisiteyi insaci kuramlarin bakis
acisiyla ele alirsak etnik gruplarin akiskanligini ve degisim potansiyelini daha iyi
kavrayabiliriz. insact kuramlara gére etnisite toplumsal ve iliskisel bicimde ortaya
cikabilir. Bu iliski ayrismayi, ayirt edici anlam atfettigi ‘kilturel fark’ Gizerinden
kurar (Eriksen, 2010: 50-51). insaci etnisite kuraminin en énemli isimlerinden
olan Barth (1969) etnisiteyi Uyelerinin kendi kendilerini tanimladigi, kendilerini
Otekinden ayiran 6zellikleri kendine atfettigi bir grup olarak kabul eder. Barth’in
yaklasiminda Oteki ile iliski ve etkilesim halinde etnisite insasi miimkiin olabilir
(1969: 10). Kiltlrel 6zellikler ‘nesnel’ farkliliklarin ortalamasi degildir; ancak
etnik aktorler tarafindan 6nem atfedilenlerdir. Ekolojik cesitlenmeler bu farklari
blytebilir; bazi kalttrel farkhliklar, farkhlik sembolleri olarak 6ne ¢ikabilir; bazi
farklar ise goz ardi edilebilir, hatta kimi farklar yadsinabilir. Burada belirleyici
olan iki grubun ‘objektif’ olarak farkliligi degil, grubun Gyelerinin diger gruptan
farkli olduguna inanmasi, etnik grubuna, ortak kiltiriine olan baglihgini
aciklamasi ve etnik grubu Otekinden ayiran sinirlarin sirekliligidir (1969: 14-
15). Kaltur etnisiteyi sekillendiren sinirlara hapsolmaz. Kultir cesitlenebilir,
ogrenilebilir ve degisebilir. Butlin bunlar olurken etnik sinirlar devam edebilir.
Ozetle Barth etnik lyeligi saptayan sinirlarin siirekliligiyle olusan bir érgiitsel
varolus etnik toplulugu agiklamaktadir (1969: 38).

Bu etnik etkilesimler belirli siyasal birimler dahilinde gergeklestiginden, bizlik
insasinin sinirlari egemen siyaset ve pazar iliskilerinden bagimsiz olusmaz.
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Modernist okulun kuramcilarindan olan Brubaker’e gore (2004) etnisiteyi sabit
bir varlik olarak degil, grup-olmaklik (groupness) olarak, baglama bagimli bir
sekilde bicimlenen bir degisken olarak ele almaliyiz. Bu ‘gruplar’ etniklesme,
irksallasma ve uluslasma siireglerinden bagimsiz diisiinilemez. Bu siregler ise
siyasal, toplumsal, kiltiirel ve psikolojik streclerdir. Irk, etnisite ve ulus ayni
zamanda toplumsal diinyay! algilama, yorumlama ve temsil etme bicimleridir.
Etniklesmis gorme ve 6nemsememe hatirlama ve unutmayl da igerirler.
Etnik yonelimli cerceveler, formel ve enformel hallerde anlatilar araciligiyla
siniflandirmak ve kategorize edebilmek demektir (Bruabaker, 2004: 17). Etnisite
bu kuramlara gore donusur, akiskandir; baglam icinde olusur; etniklesmis bir
iliski kurma, gérme, algilama ve degerlendirme bicimidir.

Wimmer (2008a) ise etnisiteyi ¢ temel yaklasimi bir arada kullanarak
aciklayabilecegimizi soyler. Birinci olarak Barth-Weber cizgisiyle bireyler arasi
cizilen sinirlar ile toplumsal gruplar olusturmanin sonucu olarak etnisiteyi
anlayabiliriz. ikinci olarak kendisini, Brubaker ve Bourdieu’yu dahil ettigi
yaklasima gore etnisiteyi toplumdaki kategorik ayrimlar Gzerindeki siyasal ve
sembolik miicadelenin sonucu olarak kavrayabiliriz. Ugiincii olarak kurumsal
yaklasim, basta ulus-devlet olmak lzere kurumsal yapilarin sagladigi harekete
gecirici unsurlarla etkilesimleetnik aktorlerin sekillendigini gostermektedir.

Azinlik olan etnisiteler ulus-devlet pratikleri karsisinda farkl stratejiler ortaya
koymuslardir. Wimmer’in (2008b) normatif cevirim (normative inversion) olarak
formile ettigi durum, etnik hiyerarsiyi tersyliz etmek anlamina gelir. Bunun
basarili bir 6rnegi olarak ABD’li siyahlari verir. Bir donem siyahlar arasinda
popdller olan ‘Black Power’ hareketi kendisine dayatilan damgalamayi tersine
cevirmis ve bu kez damgalanan beyazlarin baskiciligi olmustur. Daha az radikal
olan gevirim ise hiyerarsik etnik iliskiler yerine kendi tarafini tistiin kilmak degil,
ahlaki ve siyasal esitligi tesis etmektir. ABD’de buna karsilik gelen ise M. L.
King’in onclliglindeki Medeni Haklar Hareketi olmustur. Siyahlar ve Beyazlar
arasindakiyasal, toplumsal, sembolik hiyerarsi asilmaya calisiimistir. Wimmer’in
sOzunlettigi diger ornekler de dayatilan esitsiz etnik kategorilerin reddedildigi
veya buna tesebbis edilen durumlardir. Normatif hiyerarsiyi dontstiirememe
halinde etnik gruplarin Gyeleri bireysel olarak veya kolektif olarak hiyerarsideki
yerini degistirir (2008b: 1037-1041). Lazlarin deneyiminin bu ikinci duruma,
Wimmer’in kolektif yeniden yerlesmeye (collective re-positining) benzedigi
soylenebilir. Lazlar bir etnisite olarak komsusu olan diger gruplarla iliskisi igcinde
kendisine etnik bir sinir ¢izmektedir. insaci kuramlarin isaret ettigi gibi, bu
sinirin icinde kalan 6zellikler degisse de hali hazirda stiregiden ayirt edici bir sinir
insasi vardir. Bu sinir ve hat yerel ve etnik olan iliskiyi ayristirirken daha belirgin,
ancak ulusa olana gegiste siliktir. Yereldeki etkilesim ve alisveris icinde korunan
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etnik sinirlar, ulusal olan kurumlarla karsi karsiya kalindiginda —6zellikle egitim
sistemi ve piyasa iliskileri- geri ¢ekilmektedir. Lazlar arasinda yaygin egilim,
ulusal alandaki hiyerarsik iliskiyi miizakere etmek ve tiimden tersine ¢evirmek
degil, Lazhg mevcut hiyerarsilerle uyumlu kilarak, etnik kategorisini de-politize
ederek ulusal olana eklemlemektir. Bu noktada, ulusal olanin basincinin neye
karsilik geldigine ve bunun karsisinda etnisite insasinin esneme stratejilerine
daha yakindan bakalim.

Etnisite insasi ve Dil

Etno-sembolik yaklasimin 6nde gelen kuramcilarindan olan Armstrong (1982)
ulusu onceleyen etnik unsurlar arasinda dilin olduk¢a kazai oldugunu soyler.
Uzun vadede siyaset ve dinin bagimsiz degiskenler olarak Avrupa ve islam
cografyasindaki dil ailelerinde dilsel etkilesimi belirledigi dislincesidir (1982:
282). Armstrong’a gore kendisine tamamen yabanci bir dil olan Tirkgceyi
konusmaya baslayan Anadolu Rumlari veya Arapcaya gecen Berberiler bize
gostermektedir ki dile bir iletisim bariyeri veya sirekli sembolik bir baghlk
olarak bagimsiz 6nem affederken dikkatli olunmalidir (1982: 291). Bu dikkat
cekici bir tezdir ¢inkl etno-sembolizm kiiltiirel sireklilige insaci kurama
gore daha ¢ok agirlik verir. Dil, etno-sembolik yaklasim iginde de kirilgan ve
bagiml bir degisken olarak ele alinmaktadir. Lazcanin durumu da bu bakimdan
¢ok sasirtici olmayabilir. Hem modernist-ingaci okumalar, hem de etno-
sembolizm baska koruyucu faktérlerle desteklenmediginde ve donustirici
baskilarla karsilastiginda dilin asinmaya ugrayabileceginden, dil degisiminin
gerceklesebileceginden bize so6z ederler. Tiirkiye periferisinde demografik
olarak kiguk bir topluluk olan Lazlar egemen kiiltlriin ve devletin resmi dili
olan Tiirkgeye belki de bu denli cevrede olmalari sayesinde sasirtici bir sekilde
gec donemde kaymaya baslamistir. Ancak dilin bu noktaya gelmis olmasi etnik
sinirlari bir anda siliklestirmemistir. Dilin asimilasyonu tam da etnik grubun hem
yerelde cevresiyle olan hem de ulusal Olgekte siyasal ve ekonomik yapilarla
iliskisiyle anlasilabilir. Dilin etnisite insasindaki etkisi baska faktorler tarafindan
belirlenmektedir. Bunlar icinde ulus-devletlesme siireci tarihsel olarak doniim
noktasi olmustur.

Ulus-devlet insasi ve Dil Meselesi

Modern toplumlar demokrasi, yurttaslik ve genis kitleleriiceren halk egemenligi
ilkeleriyle ulus-devletlere donustiler. Modern ulus-devlet gegcmisin tebaalarina
kanun onlinde esitligi, siyasal katiimi, keyfi muameleye karsi glivenceyi, zayiflara
ve yoksullara korunmayi, toplumsal adaleti ve gliveni vadediyordu ama ote
yandan yeni ulus-devlette etnik aidiyet, devlete karsi sadakat ve sadakatsizligin
belirlenmesinde belirleyici ilke haline gelmekteydi (Wimmer, 2004: 42-43).
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Ulusun gercek Gyesi olmak demek yabanci gorilenlerden olmamak demekt;
yabanci olmamak bu vaat edilen firsat, adalet ve dayanismanin pargasi olmak
icin sartti. ‘Azinlik’lari (vurgu yazara ait) ulusun gergek Uyesi yapmak igin
hakim etnisitenin seckinleri yeni devleti ele gecirip egitim ve dil politikalariyla
birlesmis bir ulus, vatandaslik ve egemenlik insasi isine giristi (Wimmer, 2004:
44-45). 19. ylzyildan itibaren modern dénemin devlet, ulus ve piyasa birliginin
insasinda ortak bir dilin olusturulma sireci hayati 6nemdeydi. Yazil bir milli dil
bazen pragmatik, bazen siyasal tercihlerle segilir ve kurulurken ‘milletin ruhu’
olarak ve milliyet ilkesi olarak da 6ne ¢ikti (Hobsbawm, 1992: 95). 19. yizyl
ve 20. ylzyilda, liberal Bati devleti ozellikle sekilerlesme ile beraber dinsel
farkhlik karsisinda daha tarafsiz davranabilmisken, ayni durum dil igin sz
konusu olamadi (Brubaker; 2013: 6). Buglin din-dil siyaseti bakimindan énceki
durumun tersi yasanmaktaysa da, yakin gecmise dek Batili liberal devletler de
belirli bolgelerde yogunlasmis dil gruplarini ulusal buttnliklerine karsi olasi
birer tehdit olarak gordiiler (2013: 13). Ulusal hegemonya insasinda resmi dilin
insasi devletinsasiyla el ele giden bir sire¢ oldu. Farkli lehceler ve diller konusan
¢ocuklara resmi ve standart dili 6greten 6gretmen onlari ayni sekilde gérme ve
hissetmeye yonlendirirken ulusun ortak bilincini insaya giristi (Bourdieu, 1991:
49).

Cok dilli ve ¢ok etnisiteli toplumlarda tekg¢i bir ulus devlet insasi yukaridan
asaglya Ozellikle de egitim politikalariyla homojenlestirici-asimilasyoncu
politikalarin uygulanmasini beraberinde getirdi. Demografik orani bakimindan
kiguk, periferide yer alan etnik gruplar dilsel asimilasyonun donstiricu
etkisiyle karsi karsiya kaldilar (Billig, 2012: 27-35). Egemen kiiltlir ve egitim
sisteminde azinhk grubu Uyeleri yaygin bir sekilde dilleri, aksanlari, giyim-
kusamlari gibi ozellikleriyle stereotiplestirmeye maruz birakildilar. Fransa’da
Bretonlar (Berger, 1972), Norveg’te Kuzeyli Lapplar (Eidheim, 1969) bunlarin
ornekleri arasindaydi. Lapplar kamusal agin esit bir pargasi olabilmek igin
cocuklarina Lappga 6gretmemeye basladilar (Eidheim: 1969: 55). ispanya’da
Valensiyahlar dillerini terk ederek etnikten bolgesel bir kimlige gectiler (Archilés
ve Marti, 2001). Belgika’da ise daha disik statiide gorilen Flamanca diline
mensup aileler cocuklarini Flaman okullarina gondermek istemediler. Flamanca
Ozel alanda kalirken, aileler Fransiz egitim sistemi aracigiyla saglanan iki dilli
egitimi tercih ettiler. Bu durum ancak Flaman taraftarlari dillerinin kendilerine
somut fayda getirdigini gordiikten ve Frankofon nlfusun dismanligini
hissettikten sonra degisecekti (Busekist, 2010: 185-186). Fransiz cumhuriyetgi
egitimi, sekiler, evrenselci, etnik-kor 6zelliklere sahipti. Egitim sayesinde halkin
cocuklari arasinda en ¢ok hak edenlerin yikselmesi saglanmis, esitsizlige
karsi savas acilmis ve toplumsal hareketlilik mimkin olabilmisti. Etnik kokene
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bakilmaksizin firsat esitligi gozetiimeye calisilmisti. Sonug olarak etnik diller
verelde konusulsa da kolektif hayata katilimin dili Fransizca haline gelmisti
(Schnapper, 2004: 106-107).

Bu bas dondirici dil degisimini anlamamizda Gellner’in (1983) yaklagimi
aydinlatici olabilir. Ona gore, sanayilesmis, hareketli ve dinamik modern
toplumun kaginilmaz olarak ortaya koydugu homojen ortak yiksek kiltire
sahip toplumda -ki bu modern ulus oluyordu- birey icin egitim ve egitimden
gelecek sermaye geleceginde ve hayat firsatlarinda ¢ok o6nemlidir. Artik
topluluk-disi egitim bir insan icin en degerli yatirnm ve ona kimligini kazandiran
seydir. Modern toplumun temelinde cellat degil profesor vardir (1983: 34).
Modern birey ancak bu genel egitimin verecegi kimlik ve sermaye ile 6zsaygi ve
yuksek kiltire erisebilir (1983: 36).

Egitimin ve egitim icinde de dilin agirhginin bu sekilde yiikseldigi toplumsal
donlsim ortaya yeni esitsizlikler ve ayricaliklar da koydu. Bourdieu (1991)
dil birligi saglanirken, resmi olan dili halihazirda konusanlara kiyasla yerel
diyalektlere veya farkli dillere sahip olanlar dil yetkinligi bakimindan dezavantajli
oldugunu soylemektedir. Kabul edilen resmi ve ortak dilde yetkinlik, egitim
sisteminde basarili olmak, ortak pazarla bitiinlesmek ve bunun imkanlarindan
faydalanabilmek igin temel bir araca dontismustir. Emek ve dil piyasasi arasinda
diyalektik bir iliski ortaya cikmistir. Resmi dil, yani devletin dili, diger butin dilsel
pratiklerin nesnel olarak 6l¢lldigl kavramsal bir norma dénismistur. Dilsel
piyasa icinde tek bir dil mesru olmalidir. Tek bir dille ve toplulukla bitinlesme
ancak hakim dilin genel kabuliini dayatabilen kurumlarin sirekli yeniden
Urettigi siyasal hakimiyetle mimkin olmaktadir (1991: 45-46).

Hakimiyet altina alinan yerel dillerin sahipleri, bizzat kendi ifade araglarinin
imhasina tesvik edilirler. Cocuklariyla ‘Fransizca’ konusarak, onlara da aynisini
zorlayarak agikca niyet edilsin veya edilmesin, cocuklarinin egitim piyasasindaki
degerlerini artirmaya gayret ederler. Ozellikle de sanayilesmenin geri oldugu
bolgelerde memuriyette sanslari olabilmesi icin standart dile yapilan yatirm
onemlidir (1991: 49). Resmi dilin mesruiyetini benimseme sireci yavasca,
farkina varilmayan bir sekilde asilanir. ince hesaplar yapilmasa da maddi ve
sembolik faydalara gore kendini ayarlama yeni egilimlerle gelisir (1991: 51).

Bourdieu’ya gore dilsel piyasada olusan nesnel rekabet ve mesru yeterlik,
‘dilsel sermaye’ biciminde islev gorir. Bu da ayirt edici olanin kardir (profit
of distinction). Dilsel sermayeye sahip olan gruplar kendi dillerini piyasadaki
(egitim, siyasal, yonetimsel) tek mesru dil olarak dayatirlar. Dilin ‘degeri’ i¢sel
ozellikleriyle degil piyasadaki degeriyle 6lglilmektedir. Egitim kurumu Greticinin,
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tiketicinin ve piyasanin yeniden Uretiminin tekelini elinde tuttugu igin, s6z
konusu egitim sisteminin farkh dillere atfettigi pozisyonlar cok énemlidir. Bu
iktidar olmaksizin dilsel yeterligin toplumsal degeri ve dilsel sermaye olarak
islev gérmesi s6z konusu olamaz (1991: 56-57). ‘Mesru dil'de yani resmi dilde
yetkinlik piyasadaki firsatlarin temel anahtaridir. Ayrica mesru dilin ne olacagina
karar vermek ve bunu o6zellikle de egitim sistemi araciligiyla yeniden iretmek
siyasal iktidarin alamet-i farikasidir.

Turkiye ornegine gelecek olursak, ulus-devlet insasiyla dil politikalarinin
ayrilmaz bir sekilde el ele gittigini gormekteyiz. Ancak dil kriterinden de 6nce
ulus-devletin insa etmekte oldugu TarklGglinilk kriteri Musliman olmakt.
Unli’niin (2014) kavramsallastirmasiyla énce Misliimanlik ardindan Tarklik
Sozlesmesini imzalamamis olmak Turkligin potansiyel faydalarindan mahrum
olmak demekti.1923 Zorunlu Nifus Mibadelesi (Kolluoglu, 2013; Yegen 2004),
Lozan Antlasmasi’nda taninan dini azinliklarin yasadigi cesitli ayrimciliklar
(Guven, 2006; Yildiz, 2010), gécmen politikasi (Cagaptay, 2006) dncelikli olarak
Musliman olmayan ntfusun TarklGgin disinda kaldigini acgik bir sekilde teyit
etmektedir. Bu durumda Tirkiye vatandasi Muslimanlardan heniiz Tirkge
konusmayanlar ‘mistakbel Tirk’lerdi (Yegen, 2007). Mdisliman Tirkiye
vatandaslari ‘etnik koken’ Uzerinden degil Turk kaltirind benimsemeleri
sartiylayani en basta Tiirkce konusarak Tirkolabilirdi. Turklik edinilebilir bir
kimlikti. Yegen’e (2004) gore bu sivil-teritoryal ve etnik vatandaslik modelleri
arasinda salinan bir TurklUktli. Bolgesel agiz, etnik diller, mezhep, gelenek,
gorenek farkhliklarini gormeyen fark-kori bir bicimde Turklik tahayyl edildi.

Bu Turklik tahayylini 6zellikle 1930’larda en radikal bigimini yasanan Turkg
bir tarih yazimi destekledi (Ersanli, 2003). Her ne kadar 1930’lardaki Glines Dil
Teorisi gibi marjinal tezler terk edilmis olsa da, 6zellikle Anadolu’da Tirklerin
varligini 1071 6ncesine tasimaya donik killiyatin 1990’lara dek slirmesinin
Lazlar da dahil bazi yerlesik gruplar Uzerinde uzun donemli ideolojik etkileri
olacakt.

Tark olmayan unsurlarin  Tirkce konusmaya baslamasi cumhuriyetin
kurulusunu takip eden birka¢ yil icinde ulusal birligi saglamak icin gerekli
asli hedeflerden biri olmustu. Ge¢miste gosterilen ‘bencil olmayan hosgori
yanlisti ve terk edilmeliydi (Bayar, 2011: 119). ‘Gerg¢ek’ Tirk olunmak
isteniyorsa, Mislimanligin yaninda Tirkge konusmak kesin ve sartti (2011:
121). Ozellikle 1934 tarihli iskdn Kanunu’nun bazi maddeleri Tirk kiltiiri ve
Tirkce konusulmayan bolgeleri Tirklestirmek hedefiyle ele alinmisti. Kanunun
raporunda ‘Tiirkiye Cumhuriyeti’'nde Tirkiim diyen herkesin bu Tiirkligu devlet
icin belli ve agik olmalidir’ (Yildiz, 2010: 251) denilmekteydi. Yer isimlerinin

’
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Turkgelestirilmesi Tirkgenin egemen kilinmasi yoniindeki topyekdn politikanin
parcalarindandi (Nisanyan; 2011; Ungér, 2012: 240-45).* Diyarbakir’da Kiirtge
dilinde basilieserler toplatilirken Tiirkiye’ye giren yabanci kitap ve ansiklopediler
siki denetlemeye tabii tutuldu (Ungdr, 2012, 4. Bélim). Bu sekilde hafiza,
topografya ve cografya da Tirkcelesiyordu. Yine 1934’te valiliklere giden gizli
bir genelgeyle Tirkce konusulmayan yerlesim yerlerinin tespiti talep edilmis
ve bolgelere yerel dilleri bilmeyen memurlar atanmasi kararlastiriimisti (Yildiz,
2001: 289).

Bunlarin sonucunda yukarida Avrupa’dan bazi érneklerine deginilen durumun
benzeri ve bazi bakimlardan daha katisi Turkiye’de de yasandi. 1980 darbesi
ertesi yazilan 1982 Anayasasi’nin 26. maddesinde“distincenin aciklanmasi
ve yayllmasinda kanunla yasaklanmis olan herhangi bir dil kullanilamaz”
denilmekteydi. 1983 tarihli 2932 sayili kanun “Tiirk devleti tarafindan taninmis
olan devletlerin birinci resmi dilleri disindaki herhangi bir dille distincelerin
aciklanmasi, yayilmasi ve yayinlanmasi yasaktir” seklindeydi. Bu kanun bu
haliyle hem Kiirtce hem de Lazca yasagi anlamina geliyordu. ilgili yasa 1991'de,
anayasa maddesi ise 2001 yilinda kaldirildi. 1930’larda gesitli uygulamalarla
hayata gecen dile donlik yaptirmlar ile Tirkce disinda diller konusan
gruplararasinda hizh bir dil degisimi gerceklesti. Tiirkge disindaki diller bir¢ok
cocuga artik 6gretilmedi, onlarla bu dillerde konusulmadi. Tirk olmayan
Muslimanlarin TurklGgl kosullara bagliydi ve bu onlar igin gériinmez olmak ve
terbiye edilmek anlamina geldi (Dogan, 2009: 122).°

’

Lazligin insasi: Dil
Lazcanin Asimilasyonu

Bryer (1967), 1960’larda Karadeniz Bolgesi’nde yaptigi arastirmalarin ertesinde
Lazlar Gzerine yazdigl bir makalede Lazlardan modern Tiirkiye’ye dek ‘dilleri
ve Irksal bilingleri bozulmadan’ hayatta kalan birkag Tiirk olmayan halktan biri
olarak s6z eder. O'na gore Lazlarin 6zellikle sozli kiltiir ve folklorik 6zellikleri
-dilleri yazil olmasa da- canliligini korumaktadir (1967: 180-181).% Lazca dilinin
buglinkii durumu bir hayli farklidir. Anadil olarak kullanimi ve yayginhgi bugiin
gecmise gore cok sinirl oldugundan UNESCO tarafindan ‘acik tehlikede olan
diller’ sinifina dahil edilse de Lazlarin hala kendilerine 6zgi bir dili vardir (Bianet,
21/2/2011).7

Ozellikle elli yas tizeri Lazlarin birgogu Tiirkge ile okulda karsilasmistir. Lazcay!
anadil olarak 6grenen bu kusaklar ilkokulda siddet ve terbiye yontemleriyle
Turkce 6grenmeye ve konusmaya ge¢mislerdir. Gorligmecilerin aktardigina
gore, koylerde acilan ilk ilkokullarin 6gretmenlerinin -6zellikle okuma yazma
ogretilen ilk siniflarin- blylik bir kismi kisa bir egitimden gecirilerek egitmen
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olan kendileri de Laz, bolgeden kimselerdir. Bu egitmenler tarafindan Lazca
sadece okul icinde veya ders sirasinda degil, okul disinda da yasaklanmistir:

Lazca konusmayacaksin diye soyle dilime cetvelle vurdugunu ve ikinci kez
bunu toparlayamadigimi cok iyi hatirliyorum. Ogretmen “eve giderken Lazca
konusanlari, kuslar var iste, bana soyliyor” derdi. Bir lokma gocuk iste ne
anlar. Kuslar da konusuyor zannederdik. Bu sekilde korkutularak asimile
edildik (G19, 60 yas, erkek, yiiksekokul mezunu).

Bazi Laz 6grencilerin 6gretmene Lazca konusanlari ispiyonlamasi da siklikla
yasanmistir: “Ogretmen Lazca konusanlari birbirine ispiyon edecek 6grencileri
belirler, sonra belirlenen 6grenciler findik ¢ubuklarini boyle hemen okulun
yanindaki findiklardan kirar, biz de onlarla déviilerek cezalandirilirdik Lazca
konustugumuz icin” (G9, 56 yas, erkek, liniversite mezunu). Lazca konusmayi
yasaklayan Laz egitmen ve 6gretmenler bu tavirlarini ¢cocuklarin gelecegi ve
egitim basarilariicin yaptiklarini eski 6grencilerine daha sonraki konusmalarinda
soylemislerdir. Bu 6gretmenler, simdi kendilerine sitemle neden Lazcayi
yasakladiklarini soran eski 6grencilerine onlarin iyiligi icin bunu yaptiklarini, “o
glin size dyle davranmasaydik, bilmem ne Universitesini bitirmis olmazdiniz”
(aktaran G9, 56 yas, Universite mezunu) diyerek hala eski distincelerini
savunduklarini ifade etmislerdir. Eski 6gretmenlerden biriyle olan diyalogunu
bir gériismeci soyle aktarmistir:

Benden bir Ust kusak bir 6gretmenle konusmustum. Cok himanist,
sosyalist oldugu halde, “siz ¢ocuklari doévdiiniiz Lazca konustuklari igin”
diye sordugumda, devletin herkesin kafasina soktugu seyi sodyledi. “Lazca
konusulursa Tirkge bozulur, bunun igin engelliyorduk” dedi. “Tirkgeyi,
ogrencilerin egitim hayatlari iyi olsun” diye, “Lazcayi konusurlarsa egitim
hayatlari iyi olmaz, matematigi, fen bilgisi iyi olmaz” diye bir cevap verdi. O
cevap o zaman herkesin kafasina sokulan bir diislinceydi. Bu dislinceyi de
sirdiruyordu (G14, 65 yasin, erkek, ylksekokul mezunu).

Bu dénemde rol modeli ve devletin temsilcisi olarak goriilen 6gretmenler, hem
korkutmavesiddetyontemlerine basvurarak, hemdeaydinlanma, modernlesme
ve egemen kiltirle bitinlesmenin Tirkce ile mimkin olabilecegine Laz
cocuklarini ve ailelerini ikna ederek Tiirkgeyi tedricen egemen kilmakta etkili
olmus gorinmektedir. Sadece Ogretmenlerin degil, ilce merkezlerindeki
memur Lazlarin da Tirkge konusuyor olusu, Tirkce ve orta siniflasma, Tirkce
ve modernlesme, Tirkce ve medeniyet-kiltir-ilerleme arasinda bir paralellik
kurulmasinin mekanizmalarina doénuslyordu. Bir goériismeci bu durumu su
sekilde aciklar:
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O tarihlerde Tirkgeyi bilen, Tiirkceyi “Karadeniz sivesi” ile dlizgiin konusmaya
calisan 6gretmenleri bilmem ne dairesindeki memurlar, onlar o bdlgenin o
halkina gére aydin insanlaridir. Dolayisiyla onlar gibi olmak gerekir fikri vardi
o halkta ve bu ylizden de onlarin yaptiklarini yadirgamazlar (G9, 56 yasinda,
erkek, Gniversite mezunu).

Gorusmecilerin aktardigina gére, okulda Lazca konustugunda siddetle karsilasan
ve rol modeli olan orta sinif egitimlilerin Turkce konustugunu gozlemleyen
Laz ¢ocuklari biiyuduklerinde kendi aralarinda Lazca veya cift dilli konusmaya
devam etseler de ¢ocuklariyla artik genellikle Tiirkge konusmaya baslamisladir.
iki neslin dayak ve ispiyon korkusuyla okula gittigini sdyleyen bir gériismeci
ortaya cikan sonucun bircok korkunun katmerlenmesiyle ve eziklikten
kurtulma istegiyle sekillendigini, gonllli vazgegisin ardinda bastiriimislik
oldugunu séylemektedir. Babasinin ilkokul mezunu olsa da her seyi gayet iyi
¢Ozuimleyebildigini ve “ayni ezikligi bizim ¢ocuklarimiz da okula gittikleri zaman
yasamasin” diye distnduklerini belirtmis ve soyle devam etmistir: “Sirf sapka
giymiyorlar diye Rize'yi bombaladilar yani. Babam anlatirdi, Hamidiye'yi anlatirdi
babam mesela. “Atma Hamidiye atma, sapka da giyecegim, vergi de verecegim”
diye babam bazen boyle séyler. Bu anlatilmis, bu ruhlarina islemis insanlarin
(G10,42 vyas,erkek, Universite mezunu).Cocukken okulda Lazca konustugu
icin dayak yedigini soyleyen baska bir goriismeci “Yakin zamanda belediye
baskaninin odasina girerken sapka degil ayakkabisini ¢ikaran Laz vardi” diyerek
gecmiste hissedilen egitim seviyesi diistikliglinlin ve sinifsal esitsizligin verdigi
yoksunluk duygusuna isaret ederek “sen gocuguna hangi serveti birakacaksin?
Cocuk icin Lazca alay konusu olmasin, bunlardi kaygilarimiz” demektedir (G4,
66 yas, erkek, Universite mezunu).

Lazcanin, yavas yavas koylllikle, fakirlik ve cahillikle es gériilmeye baslandigini
soyleyen bir gérismeci 1930’lardan itibaren orta sinif memur ailelerinde artik
kimsenin Lazca bilmedigini, sahil kesiminin daha da ¢ok Tirkce konustugunu,
Lazcanin ylksek dag koylerinde devam ettigini belirterek “Lazca devletin
sokulabildigi yerlerde bitmistir” demistir (G1, 34 yas, erkek, tiniversite mezunu).
Lazcanin egitim seviyesiyle ters iliskide oldugunu soyleyen ayni goriismeci
Lazcanin en iyi Ardesen ilcesinde korundugunu ifade etmistir. Annesi ve
babaannesi Hemsinli olan ve lniversiteye dek bdlgede buylyen bir kadin
gorismeci ailesinde hi¢ Lazca konusulmadigini séyleyerek durumu su sekilde
aciklamistir: “Dedem sagdi ortaokul donemime kadar. Ama o da Tirkge
konusurdu. Koy enstitisi mezunuydu. Dedem devlet memuruydu. Lazca
pratigimiz yok bizim evde. Sadece bazi terimler” demektedir (G 24,34 yas, kadin,
doktora 6grencisi). Bir diger gériismeci 6zellikle Camlthemsin vadisindeki yliksek
dag koylerinde cocuklarin hala okula baslayana kadar Lazca konustugunu ve
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yakin zamanda buraya yatili bir Anadolu lisesinin yapilacak olmasinin Lazcanin
bu bélgedeki gliclyle iliskili olabilecegini dislindigiini ifade etmektedir (G2, 43
yas, kadin, Gniversite mezunu). Ayni gorismeci “solculugun oldugu yerde Lazca
yok” derken, egitimli ve Kemalist kesimin uzunca bir stiredir ailede de Tirkceye
gectigine dair gozlemini vurgulamaktadir. Baska bir goriismeci ise cahil, yoksul
olan Laz koylisiine modernlesmenin diizglin yasamanin yolunun egitimden
gectiginin ve egitimin de Tirkceden gectiginin soéylendigini disinmektedir:
“Eger Turk olursan, biitlin bunlara sahip olabilirsin. Lazlarin aldigi 6dil, entegre
olmak, is bulmak ve a¢ kalmama hakkidir” (G5, 45 yas, erkek, yiksek lisans
mezunu).

Dil Asimilasyonu Sonrasinda Lazca

Lazcanin Bourdieu’nin tarif ettigi anlamda dilsel sermayesinin olmamasi
sonucunda en az iki kusak stiren egilim egitim seviyesi ve kentlilik ylikseldikce
Lazcanin giindelik hayattaki yerinin azalmasidir. Ozellikle anne-baba tarafindan
cocuklara anadil olarak Lazcanin aktarilmasi, egitimli ve kentliler arasinda c¢ok
carpici bir dislis yasamis gériinmektedir. Bu disislin pratik karsiligi ozellikle
bolgede veya bolge disindaki sehirlerde biyliyen ancak hala Lazca konusabilen
(ancak genelde anlayan ama konusamayan) yeni bir kusagin anne-babalarindan
direkt Lazca konusarak degil, dede, babaanne veya anneannelerle ve yazlari
koylere yapilan ziyaretlerle Lazcayi 6grenebiliyor olusudur. Hem gérismecilerin
kendi deneyimleri, hem onlarin aktardigi gozlemler 6zellikle 1970’lerden sonra
giderek anne babalarin ¢ocuklariyla anadil olarak Lazca konusmasinin bir istisna
haline geldigini sdylemektedir. Anne-babalar -6zellikle her ikisi de Laz ise-
kendi aralarinda Lazca konusmaya devam etseler dahi ¢ocuklariyla neredeyse
tamamen Tirkce konusmaktadirlar. Siklikla aktarilan anne-babalarinin
kendileriyle ‘Tiirkge’si bozulmasin’ diye Lazca konusmadigidir. Ornegin Tiirkcede
yer alan ‘', ‘e’, ‘U0’ GnlU seslerinin Lazcada bulunmamasi sonradan ogrendikleri
Tirkcede belirli bir siveye neden olabilmektedir. Sivelerinden dolayr okulda,
askerde, sosyal iliskilerde zorlandigini aktaran ¢okga orta kusak Usti Laz vardir
(Aksoylu, 2009: 74-76). Bir gorismeci anne-babalarin “okul 6grencisinin
Turkce 6grenmesini etkilemesin diye ¢ocukla bilingli olarak Tirkce, bilingsiz
olarak Lazca” konustugunu soylerken, anne-babanin ancak dikkat etmedigi
durumlarda cocukla diyalogunun anadiline kaydigini belirtmektedir (G8, 35
yas, erkek, Universite mezunu). Bir diger gérismeci de anne-babasinin kendi
aralarinda Lazca konustugunu, babasinin ise su tarz bir refleks gelistirdigini
soylemektedir:

Babam koye c¢ikin, 6grenin derdi. O zaman 6grenmek igin niye koye
cikmak gerektigini anlamazdim. ‘Lazcayr niye burada Ogrenemiyoruz’u
sorgulayamiyordum. Haa, koyde Ogrenebiliriz diye kabul ediyordum...
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Benimle hi¢ Lazca konusulmadi. Ben irademle dyle bir sey yaptim (G10, 42
yas, erkek, tniversite mezunu).

Koye gidilince, yasli buyiklerle konusarak, cevrede konusan yetiskinlere dikkat
kesilerek Lazca 6grendigini soyleyen goriismeciler olmustur. Yaygin olan durum,
egitim seviyesi kismen yiksek olan veya ¢ocugunun yiiksek egitim gdérmesini
arzu eden ailelerde Lazcayl g¢ocuklar ¢evrede hala yaygin konusulabiliyorsa
dinleyerek 6grenmistir.

CoksayidagorismeciLazcanin bir ‘dedikodu’ dili olarak kullanilmaya baslandigini
ifade eder. Bununla anlatilmak istenen, dilin c¢evredekinin konusmayi
anlamamasi icin kullanilmasidir. Dil bir icerme araci olmaktan ¢ikarken birini
icerirken ayni andabir digerini dislama aracina doénidsmektedir. Ancak bu
dislanan etnik oteki degil grubun geng Uyeleri, cocuklar ya da gruba ‘gelin
gelen’ kadinladir. Yabancilarin, yani Lazca bilmeyenlerin yaninda gizlice bir sey
soylemek i¢in ya da ¢ocuklarin konusulani anlamasinin istenmedigi durumlarda
Turkceden Lazcaya gecilmektedir. Yine bolge disinda dogup biliyliyen annesi ve
babasi Laz olan bir gériismeci sunlariaktarmistir: “Mesela atiyorum ¢ocuklardan
gizli bir sey konusuldugunda hemen Lazcaya dons vardi. Strekli bir Tlrkce hali
vardi ama bir sey gizli konusuluyorsa, biz anlamayalim diye Lazca konusurlardi
aralarinda” (G25, 22 yasinda, kadin, Universite 6grencisi). Ayni gorismeci kilit
kelime olan bozo (Lazca: kiz) denildiginde kendisinden bahsedildigini anladigini
soyler.Bu durum Lazca bilmeyen ¢ocuklar ve yetiskin gelinler icin bir tiir bulmaca
¢6zmeye benzemektedir. Ozellikle de Laz olmayan gelinler bu tarz durumlarla
cok sik karsilasmisladir. Bolge disinda dogup blylyen bir gortismeci ise ilk defa
memleketi olan Pazar’a bes yasinda gittigini ve Lazcayi ilk defa orada goriince
merak edip 6grenmeye calistigini hatirlamaktadir. Ancak buydklerin tepkisi
soyle olmustur:

Bir iki kelime tek tiik bildiklerim de o yaz 6grendiklerim. Ogretmiyorlardi
bilerek, sordugumda. ilkokula baslamamistm. Ben sordugum zaman,
ilkokula baglayinca hani -bir de ben izmir'deyim, Tiirkgeyi zaten biliyorum-
Lazcadan bir seyler gecer diye 6gretmiyorlardi (G23, 27 yas, erkek, ylksek
lisans 6grencisi).

Yasanmakta olan dil degisimine bagl olarak kimi durumlarda dili 6grenmek
isteyen cocuklar ve yetiskinlerden dahi Lazca farkli gerekgelerle sakinilmistir.
Dil hizlica ve geri doniissiiz bir sekilde geng kusaklara daha az aktarilmaya
baslanmistir.
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Lazcanin Sikistigi Alan

Lazcanin sinirli bir bicimde devam eden pratiginin hangi alanlara sikistigini,
kimlerin agirlikh olarak konustugunu anlamaya calismak dilin nasil bir islev
ve anlam kazandigl ¢6zme konusunda aciklayicidir. Bircok goriismeci 6zellikle
yasl anne-babalariyla hala en iyi Lazca iletisim kurabildiklerini, yasl anne
aktarir. Lazca bu son kusak i¢in hayatlarinin tamamini dile dékmekte kusursuzca
isleyen bir dilken, orta yas ve alti Lazca bilenler icin ise Lazca, Turkge ile sik sik
karismaktadir. Gérismecilerin aktardigi Lazcanin daha ¢ok yashlarin, koylilerin
konustugu, kizginken konusulan, sakalasirken kullanilan, ¢ok yakin ve ozel
iliskilerde, belirli bir tanisikligin oturdugu durumlarda, iki taraf da birbirinin
Lazca konustugundan eminse ve konusma 6zel alandaysa konusuldugudur.
Diger bir ifadeyle bir ¢cok faktorlin kesistigi durumlarda ve acik bir sekilde
enformel alanda konusulmaktadir. Yine okulda kdyden gelen ¢ocuklarin, kizgin
oldugunda, sakalastiginda veya kavga edip kifurli konustugunda Lazcaya
dondiikleri soylenmektedir. Bir gorismecinin ifadesiyle ilce merkezindeki
okulda “normal bir konusmada” Lazca hi¢ konusmamislardir (G8, yas 36,
erkek, tiniversite mezunu). Liseye kadar fazla Lazca konusmadigini sdyleyen bir
gorlismeci sunlari aktarir:

Mesela mahallede boyle daha kaba g¢ocuklar, daha koy hayatina adapte
olmus cocuklar Lazca konusmayi tercih ederlerdi. Kabadaylysa, serseriyse
bir sey konusurken Lazcayi tercih edebiliyordu yani. Ama mesela normal
hayatta okula gidip gelen, ortalama bir 6grenci genelde Tirk¢e konusurdu.
Evde bizimle hemen hemen hig Lazca konusmazlardi... Babam sinirli mesela,
cok gergin, benimle Lazca konusur, bir sey getir buraya, sunu yap diyecegi
zaman bunlar genellikle Lazca olurdu ama atiyorum bana okulla ilgili bir sey
soracak, o zaman bunlar genelde Tirkge olurdu(G21, 24 yas, erkek, tiniversite
ogrencisi).

Devlet memuru olan bir goriismeci isyerinde Lazca bildigini bildigi arkadaslari
oldugunu ama ¢ok ender Lazca konustuklarini, 6rnegin arabada seyahat ederken
ise ayni is arkadaslariyla Lazca konustuklarini séyler ve ‘refleks dili’'nin yani
Laz da olsa yeterince tanisiimayanla karsilasinca konusulan dilin artik Tirkce
oldugunu belirtir (G10, 42 yas, erkek, Gniversite mezunu). Ana dil olarak Lazcay
O0grenen geng bir gérismeci “esimle kizgin oldugumuzda Lazca konusuyoruz”
demektedir (G20, 33 yas, erkek, ilkokul mezunu). Lazca Bourdieu’nun (1991)
ifade ettigi gibi iktidar alanindan, kamusal ve formel alandan cikarilmis ve
muhafaza edildigi alanlarda da en mahrem, en enformel ve duygusalligl yogun
dar bir alana sikismistir.
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Lazca, Piyasa ve Sinif Atlama

Bu gorismecilerin gozlemlerinin isaret ettigi durum ozellikle egitimli,
kentlilesen orta siniflardan baslayarak Lazcanin yerini Tirkceye hizla birakmis
oldugudur. Devletin ideolojik ve siyasal terbiye, baski, korku, ikna ile glttigu
yontemin yaninda, bolge halkinin ulusal pazarla bitinlesmesinin, saglanan
sinifsal hareketlilik imkanlarinin Tirkceden geciyor olmasi Lazcanin yerini
Turkceye birakmasinin bir diger cok 6nemli etkenidir. Bu iki faktor elbette devlet
tekelindeki egitimin, piyasadaki firsatlara agilan temel araglardan biri olmasiyla
oldukga iliskilidir. Gellner standardize edilen ‘yliksek’ kiltlriin dayatilmasi
karsisinda yerel kiltir sahiplerinin denemekten kacinacaklari seyin “strekli
hakaret gorecekleri kiiltiirel havuzlara girmek” oldugunu séylemektedir (1983:
90). Gellner’e gore dil, bazi diger kalitsal 6zellikler veya din gibi farkl kiltirel
unsurlara kiyasla daha az derin koklere sahiptir (1983: 129). Bu su demektir:
Bir toplulugun standardize edilerek insa edilmis ulusal ‘ylksek kultir’e
asimilasyonunun ve sinifsal olarak toplum igindeki gelisi glizel dagiliminin
onlindeki engel sadece dil ise bu gorece kolay asilabilir. Gellnerci kavramla ifade
edecek olursak, Lazlar Lazcayi biraktigi noktada artik ‘mavi derili’ degildir. ‘Mavi
derililer’, belirli 6zelliklerinden dolayi sinifsal olarak gelisiglizel dagilamaz ve alt
tabakalarda birikir. Bu kalici esitsizlik o grup ve bagli oldugu ulus-devlet igin
muhtemel bir kriz demektedir. Lazcayi sinirli bir kullanima indirgedikten sonra
Lazlarin sahip oldugu diger ayirt edici 6zellikler artik atalet-karsiti (entropy-
resistance) bir Ozellige sahip degildir. Dolayisiyla da sinifsal hareketliginin ve
ulusal kiltirde yetkin bir konuma gelmesinin 6nlinde Tirkiye siyasal-ekonomik
yapisi icinde engeller ortadan kalkmistir.®

Bu bolgenin cografi 6zellikleri duslinildiglinde, egitim araciligiyla sinif atlama
ve pazarla bitiinlesme sadece Lazlar igin degil ayni zamanda Lazlarin komsusu
Hemsinliler i¢in de orta siniflasmanin en temel mekanizmalarindan biri olmasi
anlasilabilir. Hem egitimin hem de Laz bolgesinden bliylik sehre goclin Lazca
lzerinde derin bir etkisi olmustur. 19. ylzyildan itibaren bolgedeki Hemsin
ve Lazlardan Osmanli sistemiyle butinlesen seckinler bunu Tirkce araciligiyla
yapiyordu. Hemsince konusmaya devam eden Hopali Hemsinliler ise Rize’deki
Turkce konusan Bati Hemsinlilerden farkli olarak ortaya ¢ikan toplumsal ilerleme
firsatlarindan mahrum kalmislardi (Simonian: 2007: 81,89; Toumarkine, 2007).
Bir diger ifadeyle Turkge ile beraber stati, sayginlik ve yukari dogru toplumsal
hareketliligin mimkiin olmasi ve bunun Laz ve hatta onlardan da 6nce Bati
(Rize) Hemsinlilerince fark edilmesi Cumhuriyet 6ncesinde, 19. Ylzyilin ikinci
yarisinda baslamisti (Simonian, 2006: 172). Babasinin kusaginin is bulmak
amacli gb¢ etmesiyle Tiirkce konusmaya basladigini bir gorlismeci su sekilde
aciklamaktadir:
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Esas dil degisiminin basladigi nokta, bence bunu babamla érneklendirebilirim,
insanlarin calismaya ihtiya¢ duymasiyla ortaya cikti. Lazlar kendi misirini
Uretip satarken, kendi findigini, narenciyesini Uretip satarken ki ben o
dénemlere de sahit oldum o dénemde kendi aralarinda kendi dillerinde
Lazca konusuyor idiler... Babam da istanbul’a gurbette calismaya gelmesi
onun igin yavas yavas dilin dénisiiminin baslangi¢c noktasi olmus ve burada
Tirkceye donmus. Sonra yilda (g glin, bes glin, on glin kullandigi izniyle
oraya geldiginde artik yeni kiltirin bir elemani olarak, belki o da tavsiyede
bulunmus Tlrkcenin daha c¢ok kullanilmasina (G9, 56 yas, erkek, tniversite
mezunu).

Turkee ile ekonomik ve sosyal imkanlar arasindaki pozitif korelasyonu bir diger
goriismeci su sekilde degerlendirmektedir:

Lazcayl konusmamasi gerektiginin bir sebebi oldugunu, ticari, egitim falan
Lazlar erken anladi. Uyum saglarlarsa daha basarili olabileceklerini, rahat
yasayabileceklerini erken anladi. Ama Kirtler dillerini konusmakta direndiler,
direnince de ne oldu, icabinda iskence gérdi. Ama burada Lazca konustu
diye iskence goren olmadi (G12, 29 yas, kadin, yiksek lisans 6grencisi).

1960’larda Laz bolgesinde arastirma gerceklestiren Bryer, 4. Yizyilda yasamis
tarih¢i Procopius’un Lazlari buldugu dénemden, o glin de ¢ok farkli olmadiklarini
dustinmustir. Memleketleri Lazlari bagimsiz kilmis ancak tarimsal Uretim
ve ybnetim bakimindan ilerlemelerine izin vermemistir (1967,186). Ancak
ozellikle 1950’lerden sonra gay tarimi bélgeyi ekonomik olarak kalkindirmis ve
orta siniflastirmistir (Hann, 1990). Bolgede kalanlar da go¢ edenler de egitim ve
ekonomik firsatlara eristikce Tirkge ile daha da i¢ ice olmustur.

Lazcanin dilsel sermaye olarak deger bicilmedigi hatta dilsel sermayesi olan
Turkceyi bozacagl endisesi Lazcanin vyerini Tirkceye birakmasinin temel
sebeplerinden biridir. Lazcayr 6nemsedigini ifade eden hemen hemen her
Laz, cogunlugun dile ¢ok pragmatik baktigini disiinmektedir. Cogunlugun
Lazcanin bir ‘fayda’saglamayacagini dislindigli, bu kaybolan dile gereken
Ozenin, degerin verilmedigine inanmaktadirlar. En biyiik cocugu Universiteye
giden, (¢ ¢ocuk sahibi ve iyi Lazca bilen bir kadin gérlismeci de Laz olan esiyle
“cocuklarim igin”, “cocuklarin dili takilmasin diye” Tiirk¢e konustuklarini ifade
etmistir. 2013 yilinda hayata gecen orta 6gretimdeki se¢meli Lazca derslerinin
gerekli olmadigini distndidgund, c¢inki kendisinin Lazca 6gretebilecegini
soyleyen gorliismeci, ayni zamanda cocuklarinin Lazca anladigini ama
konusamadigini belirtmistir (G18, 42 yas, kadin, ilkokul mezunu). Lazcanin
O6lmesini hemen hi¢ kimse ister gériinmemektedir ancak bundan yakinanlar
dahil dili konusmayarak ve ¢ocuklarina 6gretmeyerek bu siirecte pay sahibi
olduklariyla pek ylizlesmemislerdir.
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Ailesindeki herkesin giilerek “cok sukir ilkokul mezunu” oldugunu séyleyen ve
¢ok iyi Lazca konusabilen bir gériismeci 12 yasinda okulu birakirken ailesinden
hi¢ kimsenin ona “birakma” demedigini ve o glinden beri de calistigini
sOylemistir. Lazcanin eniyi korundugunu bazi diger gériismecilerin de ifade ettigi
Firtina Vadisi’'ndeki Laz kdylerinden olan ve askerligi disinda memleketi disina
¢tkmamis olan bu gériismeci Lazcanin herhangi bir fayda getirmedigini, okulda
ders olarak okutulmasinin “Tirkiye’ye ne faydasi olacagi”ndan emin olmadigini
soylemistir. Bazi 6zel ortamlarda “muhabbetini, esprisini” ¢ok sevdigi Lazca ile
kendini daha iyi ifade edebildigini de soylemektedir. Gériismecinin bunlara ek
olarak aktardiklari dilsel sermaye ve ekonomik fayda arasindaki iliskiye iyi bir
ornektir:

Bilmiyorum simdi Turkiye’de Lazca konugsmak yazmak bir insani nereye
getirebilir? Genel olarak herkesle diyalog anlaminda soyledim. Buraya
yurtdisindan biri geliyor 6rnegin sormuyor Lazca biliyor musun diye. “Do
you speak English?” diyor. Biz kaliyoruz orada. Simdi biz ikinci dil, Lazca
yerine ingilizce veya Fransizca bilsek ona hem cevap verebilme, yol gésterme,
muhabbet etme agisindan daha iyi olmaz miydi sizce? Senle konusmak
istesem bile (Lazca) konusamiyorum mesela. Ornegin Fransizca, Almanca’yi
genelde ¢ogu insan bilir. Biz de bilseydik daha iyi olurdu. Ornegin burada
calisacagima daha iyi bir maasla Batida calisabilirdim ingilizce bilseydim...
Cok sukdr, su anda ¢cok memnumum. Hem Lazca biliyorum, hem Tirkge
biliyorum. Suna Gziliyorum 6rnegin, yedi siilalem Laz, Lazca konusuyordu,
simdi Tiirkce konusuyorum, eger egitim alsam ingilizce de konusacagima
inaniyorum. Sadece istedigim Laz olan aileler ¢ocuklarina Lazcayi 6gretsin.
Lazcay! Ogretsin ama ¢ok da yararl olmadigini da soylesin yani. Bu ilerde
sana sunu getirir demesin. Bu bizim kiiltirimuzdir diye bilsin 6gretsin (G20,
33 yas, erkek, ilkokul mezunu).

Egitim seviyesinin dlstkliglinden 6turi ekonomik imkanlardan yoksun
kaldigini diisiinen goriismeci icin ¢ok iyi Lazca biliyor olmak ona bugline dek
herhangi bir ‘fayda’ saglamamistir. Dolayisiyla O’nun géziinde de Lazcanin dilsel
sermayesi yoktur. Lazcaya kiltlrinln parcgasi olarak belirli bir deger bicse de
bu kiltarin ekonomik fayda saglamadigini tecrilbe etmistir. Etnik/yerel dilin
kamusal, ulusal ve uluslararasi piyasada bir fayda getirmedigini gordigiinden,
anadiline bir ‘fayda’ bicmemektedir.

Bourdieu’ya (1991) bu noktada donecek olursak dilsel sermayenin esitsiz
dagihminin giic esitsizligiyle iliskili bir durum oldugunu goéririz. Mesru dilde
yeterlik sahibi olmak demek dilsel sermayeye sahip olmak demektir. Dilsel
sermaye egitim veya aile araciligi ile kazanilabilir. Dilsel yeterlik sadece teknik
bir yeterlik degildir. Ayni zamanda resmi/kanuna dayal bir yeterliktir. Mesru
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yeterlik bir otoritenin resmi olarak tanimlanmis kapasitesidir. Bu mesru (resmi)
dil yetki verilmis, otoritesi olan dildir; temsil yetkisi olan bir konusmadir;
inanilmaya deger olandir; edimsel (performatif) ve etkili olma iddiasinda olan
dildir. Belirli bir durum daha formal hale geldikgce hakim dilsel yeterlik dilsel
sermaye olarak piyasada islev gorecektir (Bourdieu, 1991: 70). Bu acidan
baktigimizda Lazcanin Tiirkce karsisinda okullarda hor gorilmesi, yasaklanmasi,
Lazcanin etkisi olan Tirkce aksanin da hos bulunmamasi, Lazcanin ulusal
piyasada firsat kovalarken herhangi bir faydasinin olmamasi sonucunda Lazca
gayri-resmi, duygusal ve mahrem alana terk edilmis ve giderek genc¢ kusaklara
daha az aktarilmistir. Bunlari sayarken elbette yakin zamana kadar Tirkge
disindaki yerel diller lizerinde ciddi yasaklar oldugunu, hatta cezai yaptirimlarla
bu dillerin hedeflendigini de unutmamak gerekir. °

Etnik Koken, Din Degistirme ve Hafiza

1930’lardan 1990'lara kadar resmi Tirk milliyetgiligi Kurtler gibi Lazlarin da
Tirk kokenli oldugunu iddia etti. 1930’lardan itibaren resmi Tirk milliyetciligi
ders kitaplarinin igerigini belirledi. Bazi tonlari siyasal duruma gore degisse
de bu anlatiya sahip basta tarih ve diger sosyal bilim ders kitaplarinda Tirkler
disinda kalan Anadolu’nun farkli etnik gruplarindan bahsedilmedi ve mevcut
etnik cesitlilik reddedildi (Copeaux, 2006). Ders kitaplari disinda ise Lazlarin
TirklGguni ispata calisan bir teori Uretildi. 1990’lara dek Lazlarin aslinda Tirk
olduguna dayanan bu inkarci propaganda teorilerini 6zellikle Kirzioglu (1986)
gelistirdi. Kipcak kokenli oldugu iddia edilen ‘Canar’/Lazlar'in Karadeniz’in
“en ahlaksiz, hirsiz ve tenbel (sic) kavmi” Glircii ve Megreller ile bir akrabalig
kesinlikle yoktu. 1980 ve 1990’larda Rize'nin Pazar ilcesinde yirittikleri
antropolojik arastirmanin parcasi olarak Bellér-Hann ve Hann Pazar ve Artvin
Arhavi‘de bir grup Laz’a kokenlerine donik anket sorulari yoneltmislerdir.
Anketler koylerdeki “bellegin ne kadar zayif oldugunu” (2003: 103), cogunlugun
koylerin kurulus tarihi hakkinda fazla bir sey bilmedigini gdstermektedir. Tek
tek bazi silalelerin kdylere yerlesim tarihleri bilinse de kolektif bir go¢ anlatisi
yoktur. Yazarlar, ozellikle Pazar’da Megreller’le dilsel akrabaliktan s6z edilse
de kokenlerin Tirk kimligiyle birlestigini, hi¢ kimsenin Turk kimligi disinda bir
kimlikten sdz etmedigini ifade ederler. Ozellikle egitimli kisilerin ise Orta Asya
referansiverdiginiaktarirlar (2003: 103-104). Bugiin etnik kokene dair anlatilarin
ve aktarilanin Bellér-Hann ve Hann’in ‘90’larda gordiiglinden farkli oldugu
soylenebilir. Buglin ge¢cmise gore kismen rahatlasa da, etnik koken konusunun
Turk ulus-devlet modelinde tabulastirilmis olmasi bu tlr arastirmalarda
gorismecilerin ‘sahsi ve resmi’ fikirleri arasindaki makasi acabilmektedir. Ayrica
gectigimiz yirmiyil icinde ortaya ¢ikan Laz kiiltlirel hareketi, Tlirkiye toplumunda
ve siyasetinde, bilgi Gretiminde yasanan dnemli degisiklikler, Lazlarin Glircistan
Laz ve Megreller’iyle artan etkilesimi ve tanisikhgl onlarin hem bugilne dair
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algisini hem de gegmis anlatisini da etkilemis goriintyor. Buna ek olarak geng
veya egitimliler aile disi ¢ok farkli kaynaklardan bilgiye erisebilmektedir. Bu
arastirma kapsamindaki gorismeler ve ¢ok daha uzun yillardir gézlemledigim
kadariyla Lazlarin biyik cogunlugu etnik kékenlerinin Tiirk olmadigini yani Orta
Asya’dan gelmediklerini dislinmektedir. Bu, ‘ayni zamanda Turk’ hissetmeye
bircok kisi icin engel degildir.

Hobsbawm’in (1992: 78) dedigi gibi bugiin ge¢cmiste, 6n-milli dénemde siradan
insanlarin ulusal, etnik kimlikleri ve onlari yonetenler hakkinda ne hissettigi
konusunda cok az sey bilinmektedir. Gecmiste Lazlarin kendilerini ne olarak
gordugl konusunda hemen higbir sey bilinmemektedir. Bugiin ise ¢ogu Laz,
Lazlarin Gliney Kafkasyali bir halk olduklarini séylemektedir. Bunu bazilari
daha cocukken aileden, bazilari ise daha sonrafarkli kaynaklardan 6grenmistir.
Arastirmanin gorlismecileri arasinda Lazlarin Orta Asya’dan gelen bir Turk
kavmi oldugunu disinen kimse yoktur. Bazi gorismeciler icin ise Kafkasyall
olmak ve otoktonluk Lazhgin sinirlarini gizen bir olgu olarak belirgindir:

Biz dort bin yildir burada oturuyoruz. Arkeologlar, tarihgiler bunu soyliyor.
Farkli dili, kalttrd olan bir Kafkas halkiyiz biz. Farkli kiltlrlerle karismamis,
tamamen saf halkiz (G11, 47 yas, erkek, Gniversite mezunu).

Biz gelen degiliz. Biz yerlesik bir halkiz. Sonradan gelen degiliz” (G 14, 65 yas,
erkek, yiksekokul mezunu).*

Bir gorliismeci “siradan bir Laz da biliyor ki biz Megrel’'den donmeyiz” (G3, 45
yas, erkek, Gniversite mezunu) demektedir. ‘Megrel’den dénme’ olmak, Lazlar
arasinda yaygin bir sekilde soylenen koken anlatilarindan biridir. Lazca ve
Megrelce Gliney Kafkasya dil ailesinin diger iki liyesi olan Glirclice ve Svanca’ya
kiyasla birbirine ¢cok daha yakin olarak kabul edilir (Bryer, 1967, 184; Andrews,
1992: 251; Bennighaus, 1992: 311). Megrelce ve Lazca konusanlar birbirleriyle
bir 6l¢clide anlasabilmektedir. Buglin Gircistan’in kuzeyinde yasayanLazlarin
yakin akrabasi Megreller Ortodoks Hristiyan’dir. Lazlar ise Bizans iktidariyla
benimsemis olduklari Ortodoksluk’tan bin yil kadar sonra Osmanli hakimiyeti
ertesinde 1580’lerden sonra tedricen islamiyet’e gecmeye baslamistir.
Halk arasinda kullanildigi bigimiyle ‘Megrel’den dénme’ olmak demek
aslinda Hiristiyanliktan islamiyet’e gecmeye karsilik gelmektedir. Bu kalibin
Hristiyanliktan donme olma halini ‘yumusatan’ bir kalip olarak yayginlasmis
ve islevsellesmis gortiinmektedir.Ayrica bu kalip Laz ve Kuzeyli Megrellerin
akrabaligina da isaret etmektedir. Ancak gercekte yasanan birinin digerinden
donmesi degil, uzakge¢cmiste akraba iki toplulugun ayrisarak etnik olarak
farkhlasmasidir.Bir gériismecinin ailesine dair anlattiklari tarihsel anlatinin ve
koken hafizasinin melezligine isaret etmektedir:
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Annem babam soyle belki cok eskiden Musliman olmadiklarini konusmus
olabilirler, Hristiyan’dik biz ama o ge¢misin nasil oldugunu konusmazlar
bilmezler. Eskiden Hristiyan olduklarini biliyorlar. Megrellik soylediklerini
hatirliyorum ama Megrelleri baska olarak gorenleri de hatirliyorum. Sanki
Cenevizliler gibi. Cenevizlileri bile hatirlayip kendilerinin ne zaman Misliiman
oldugunu nasil hatirlamiyorlar bilmiyorum. Benim babaannem hala kurban
bayraminda yumurta dagitiyor. Babaanne diyorum “bir tek sen dagitiyorsun”
diyorum. “Ne bileyim buyiklerimiz dagitird1” diyor. Ama Cenevizliler geldi
buralarda savasildi, bunu konusurlardi Allah bilir ne zamandi (G22, yas 34,
kadin, Giniversite mezunu).

’

Lazlarin gegmiste Hristiyan oldugunu soyleyen bazi gériismeciler bugiin Lazlarin
hala komsularindan daha farkh olmasini bu eski dinle de bagdastirabiliyorlar.
Lazlarin tarihine dair fazla bilgi sahibi olmadigini, Glirctlerle akraba olundugunu
bildigini sdyleyen bir goriismeci sunu ekliyor “Bizim kralligimiz varmis. Sopalarla
camilere girmisiz. Hiristiyan’mis Lazlar. Temelde bir ufak bozukluk var zaten
bizde” (glllyor) (G16, 43 yas, erkek, ortaokul mezunu, ). Arkadasinin bu yorumu
Uzerine bir diger gorismeci de “domuz eti yemiyoruz, fark o kadar” (G15, 28
yas, erkek, niversite mezunu) diye gilimseyerek eklemistir. (G 16). “Tarih
boyunca Lazlarda kurulu diizene karsi hak istemek gibi bir sey” olusmadigini
soyleyen bir gérismeci soyle demektedir:

Lazlar zorla Muslimanliga gecgmisler. Arhavi'de Hopa’da Yavuz Selim
Mahallesi var. Zaten zorla Musliman olduklari icin de dini butinlik zayif.
Burada yeni yilla ilgili bizim gencligimizde Tzanagani'de (Lazca: Ocak ayi)
meyve falan dagitilirdl. Mart’ta da (G14, 65 yas, erkek, yasinda yuksekokul
mezunu).

Bu 6rneklerde gorildigu gibi bazi sekiler egilimli Lazlar igin Hiristiyan ge¢mis
buglin etnik farki kuran unsurlardan biri olabilmektedir. Tersi bir duruma ornegi
ise bir gbriismeci ailesinden verir:

Ben Megrel kelimesini bunlari okumaya basladigimda 6grendim. Aileme
gitsem sorsam, su anda bilmiyorlardir Megrel’in ne oldugunu. Bizde bu
imkansiz. Hem Dogu Karadeniz'de olacaksin, hem Tirk olmayacaksin, hem
de Hristiyan olacaksin. ilceler arasinda da Ardesen’de yasayacaksin. Herhalde
(Ardesen’de) en tutucu, kapali diyeyim, toplumlardan biriyiz (G21, 24 yas,
erkek, Gniversite mezunu).

Bir goriismecinin de isaret ettigi gibi Megrellerle akrabalik ve gecmiste Hristiyan
olma kolektif hafizada hala mevcuttur ancak bu bilginin agiklik derecesi ailenin
dinle olan iliskisine gore degisiyor gorlinmektedir: “Din ¢ok énemliyse ve hig
egitim alinmamissa bunlar konusulmuyor. Benim bir bunu babaannemden
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duymam var. Bir de bunu sonradan 6grenmem var. Benim babaannem dedem
bunu sdylemez ama ben bunu baskalarindan duyuyorum ve aktarmaya devam
ediyorum” (G12, 29 yasinda, kadin, yiksek lisans 6grencisi).

Ozellikle egitim sisteminin Tiirkliik anlatisinin ortaokul ve lise yillarinda birgok
Laz 6grenciyi etkiledigi gortilmektedir. Egitim sisteminde Turkligin yuceltilis
sekli, yogun tekrari, Lazliga dair bir bilgi aktariminin olmamasi ilkégretim ve lise
doneminde Lazlar’in kendilerini Tiirk gibi hissetmeleri veya kokene iliskin kafa
karisikligiyla sonuglanmistir. Universitedeykenlazligi lzerine distindiigiini
lisede ise farkh oldugunu bir gértismeci soyle tarif eder:

Evde Lazca konusmayin derdim hep. Biz Turkiz mirkiz o kafadaydim
lisedeyken. Simdi o bilincim yeni yeni geliyor. Lisede 6gretmenlerin hepsi
Kemalist 6gretmenlerdi zaten, arkadas cevrem de. Cevrenin etkisine
girmistim... O zaman Tirk oldugumuzu dlstiniyorum ama Lazlik da
var, bagdastiramiyorsun. Babam bana “sen aslinda Laz’sin, kdokenin Laz
savundugun sey sacma” derdi. Sonra okulda sosyolojinin de verdigi bir
zihin agilmasi yasadim. Babamla bunu konusunca “ben sana soyliyordum
kale almiyordun, demek ki bir akademisyenin sdylemesi gerekiyormus sana,
buna inanmak icin” dedi (G25, 22 yas, kadin, Universite mezunu).

Bir diger gorismeci de ¢ocukken Tirklikle 6zdes ve Lazlikta karsiligl olmayan
kahramanlik anlatilarinin etkisinde kalisini agiklar:

Lazliktan tamamen kopmamisttk ama ortaokul lise egitiminde dayatma
sevimli bir sekilde yapildigi igin. Sevimli derken okullarda ¢ocuklara bu tir
seyleri sevme &gretiliyor. Iste “biz Tirk’iiz, kahramaniz, dyle yapariz, boyle
yapariz”. Lazlar higbir zaman at binmemis mesela. “Kahramaniz, sudur, budur”.
Bize ¢ocukken Sarikamis’ta 90 binin savasmadan o6ldigini séylemediler
ama Canakkale’yi soylediler. Dayatma da var. Ortaokul déneminde siirler
yazardim. Ogretmenler ¢ok severdi. Bir tiir enjekte etme vardi (G11, yas 47,
erkek, Gniversite mezunu).

Universite egitimi ve artan sosyallesme imkanlari bircok Laz icin Lazliga ve
kokenine dair aile disi bilgi kaynaklarina erisim ve bunun sonucunda da Lazliga
doniik yeni bir ilgi veya bilince karsilik gelir. Bu slire¢ bazilari iginse Lazliktan
yabancilasmayi da getirebilir. Tlirk tarihi anlatisini sorgularken ayni zamanda
Lazhk ile da baginin koptugunu sdyleyen bir gorliismeci ise sunlari ekliyor:
“Birileri gelmis, birileri yapmis ama ben onu sahiplenmek durumunda degilim
yani. Ben onun yaptigi kotuligi ya da iyiligi niye sahipleneyim. Biraz da insan
Universiteden sonra kendini ifade etmeyi biliyor” (G23, 27 yas, erkek, ylksek
lisans 6grencisi). Genelitibariyle milli egitimin aktardigi bilgiden bagimsizlasanlar
kendi ailelerinden ve yerelden bildikleriyle bunu birlestirdiklerinde kdkene dair
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kendilerine 6zgli yeni bir anlati ingsa etmektedirler. Ortaya ¢ikan genel resimde
ise Lazlarin Glney Kafkasyali-Dogu Karadenizli, gegmiste Megrellerle akraba
ve bir dénem Hristiyanlhk dahil islamiyet’'ten baska inanclara sahip olmus bir
topluluk oldugu bilinmekte ve aktariimaktadir. Ozellikle sekiler ailelerde
Hristiyanlik’tan islamiyet’e gecme daha acik olarak bilinirken ve etnisite
insasinda bir referans noktasi olabilirken, muhafazakar Lazlar arasinda aciktan
pek konusulmaz.

Turkiye Lazlarinin Megreller disinda daha da yakin akrabalari Gircistan’in Sarpi
koylinde yasayan kiclik Laz toplulugudur. Post-Sosyalist Glircistan’in Turkiye
sinirindaki Laz Sarpi kdylinde Perkmans’in (2003) yaptigi arastirmanin bulgulari
bu makale agisindan oldukca kiymetli bir karsilastirma imkani sunmaktadir.
1921’de gizilip 1937-1988 arasinda tamamen kapali tutulan sinir kiigiik Laz
kéyldna Tark Sarp ve Sovyet Sarpi olarak ikiye bolmis, yakin akrabalar uzun
on yillar birbirinden ¢ok farkli iki siyasal sistem icinde yasamisladir. Sinir acilip
birbirine kavusmanin ilk heyecani gegince Sarpili Lazlar Tiirkiyeli Laz akrabalarini
fazla Tirklesmis, fazla muhafazakar ve bir hayli ‘kaba’, ‘asosyal’ bulmustur. Bu
arastirma acisindan bu degerlendirmelerin 6znel olup olmamasi meselesi
degil,Sarpili Lazlarin Turkiyeli Lazlar ile aralarinda kiltirel, davranissal bir
fark olustugunu dislinmis olmalari 6nemlidir. Hatta kendilerinin ‘gercek Laz’
oldugunu, Turkiyeli Lazlarin artik ‘dilini bile’ konusamadigini diisinmektedirler.
Ote yandan Sarpili Lazlar, kiiltiirel-sembolik olarak yiicelttigi Lazligi Giirciiligiin
bir alt kolu olarak géren ve Musliiman Laz ve Giircileri eski dinleri Ortodoksluga
geri donmeye Ozendiren post-Sovyet Glrcistan resmi politikasinin etkisi
altindadirlar. Sarpili Lazlar bu siiregte ezici ¢ogunlukla din degistirmis ve
Ortodoksluga geri donmustar.

Sarpili bir geng, Perkmans’a gore, bir Laz olarak “en eski Hristiyanlardan oldugu
duslincesi aklinin bir kosesinde”, “elbette hem Lazim hem de Girci’yim,
herhangi bir Giirci degil, birinci sinif Glrcl’yiim” demektedir (2003: 172). Bu
carpici karsilastirma demografik olarak kiiclik ve siyasal toplumsal 6rgitlenme
olarak zayif Lazlarin Turkiye ve Giircistan’da apayri siyasi ve ekonomik sistemler
icinde ulusal olana asimile olmaya egilimlerini ve iki ayri ulus insasinda iki ayri
etnik Lazlik insa ettiklerini bize gdstermektedir. Turkiye Lazlari arasinda da
siklikla sdylenen “hem Laz, hem Tirk, hem Muisliman” olma halinin sinirin
hemen o6tesindeki karsihgr “hem Laz, Hem Glrcl, hem Ortodoks” olmaya
dontsmektedir. Etnik koken ve etnik dil kendi basina bagimsiz degiskenler
olarak degil, grubun diger i¢sel kaynaklari —-muhtemelen en basta demografik
blyuklGgiu ve belirli bir bolgede yogunlugu-*! ve hig siiphesiz icinde bulundugu
ulusal Olgegin siyaseti, ‘ylksek kuilturd’, ekonomik iliskileri cergevesinde
sekillenmektedir.
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Lazligin insasi: Atfedilen Kiiltiirel ve Etnik Farklar
Sembolik Sermaye Olarak ‘Lazligi Sevmek’

‘Laz olmak’ neye karsilik gelmektedir? Dili ve kokeni bir kenara biraktigimizda
Lazhgiinsa eden unsurlar neler olabilir? Tirkceden baska bir dili aktif bir sekilde
konusmak ve savunmak, Orta Asyali Samanizm’den islam’a ge¢mis Tiirk kavmi
olmayip, Hristiyanlktan islam’a gecmis Giiney Kafkasyal bir halk olmak kimligi
tanimlayan basat atiflar olsaydi grubun Gyelerinin siyasal ve ekonomik esitligini
ve firsatlarini zora sokacak etnik insas6z konusu olabilirdi. Ancak bdyle olmadi.
Dil ve koken Lazlarin sahip oldugunu bildigi ‘fark’” unsurlari olsa da bu 6zelikler
sinir insasinda sembolik bir kullanima dénidsmektedir. Lazca glindelik hayatta
her kusakta yeniden Uretilen bir etnik ayristirici 6zellik degildir, ancak dilin
halihazirda devam eden varligi Lazlari baskalarindan ayirir. Lazca anlayan ama
konusamayan bir goriismecinin gérisme sirasinda soylediklerini dil, Lazlik ve
etnik sinirlar agisindan kayda degerdir:

Soru: Sizin Lazcaya ilginiz var miydi?

G:Benim dile bir diskiinligim yok.

Soru: Peki Laz olmak sizin igin dnemli mi?

G: Cok (vurgu gorlismeciye ait).

Soru. Peki, Lazligin icinde dil sizin i¢in nasil bir yer teskil ediyor?
G:Laz oldugumuzun kaniti o.

Soru: Konusamayanlar c¢ocuguna Ogretemeyecek. O zaman Ornegin
Trabzonluyla bir Laz arasinda nasil bir fark kalacak?

G: Konusamasa da anliyor yeni nesil. Fark zaten Laz olmamiz. Bana para
verseler Trabzonluyum hayatta demem (G16, 43 vyas, erkek, ortaokul
mezunu).

Gorusmecinin kendisi dile diskin olmadigini, ama dilin Lazhginin kanit
oldugunu ve “para verilse dahi” kendisine Trabzonlu demeyecegini sdyleyerek
Lazlik ile Lazca arasinda gevseyen baga isaret eder. Ayni zamanda Laz olmaya
kendinden menkul ve verili bir fark atfetmektedir. Bu ‘verili’ kabul edilen hali
destekleyen kilttrel atiflar mevcuttur. Birtakim davranis 6zelliklerini kendine
atfetmek, bazi kiilttirel unsurlari -horon, tulum, atmaca yetistiriciligi, yemek
-muhlama, Laz boéregi vb.-sahiplenmek ve bazi sembollerle kiiltiirel farki insa
edilmektedir:
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Lazlarda kendini yliceltme var biraz. Bana bir kere yaylada 70 yaslarinda
bir kadin Hazreti Adem Megrelce konusuyordu demisti (G3, 45 yas, erkek,
Universite mezunu).

Arhavi’de bile bir Corumlu ben Lazim diyecek. Bu ne kadar dnemli bir
kaltar ki kendini buna dahil etmeye calisiyor. Caliskan, sert, esprittel, boyle
taninmissin (G4, 66 yas, erkek, Gniversite mezunu).

Yukaridaki alintilar dil veya dil harici pozitif 6zelliklerin gruba atfedilmesiyle
Lazlik sinirininicinde kalmaya bir deger yiiklendigini gostermektedir. Geng kusak
Lazca bilsin veya bilmesin Lazliginda farkh ve sevdigi bir seyler bulmaktadir.
Buglinki geng kusakta Lazca bilen azinliktan olan ve Lazcaya sembolik sermaye
atfedenler i¢in Lazca hala Lazhgin en deger atfedilen 6zelligidir: “Bir kere
duygusal olarak Lazcayi ¢ok seviyorum. Konusma tarzini ve yogunlugunu. Onu
icimde hissedebiliyorum. Ben tabi Tirkce 6grenerek blylidim ama igimde
bu dilin ntanslari daha blyuk” (G8, 36 yas erkek, Giniversite mezunu). Lazca
bilmeyenlerde bu bazi sembollerle veya dilden alinan bazi sembol kelimelerle,
yakin donemde Ozelikle horon ve Laz mizigiyle disa vurulmaktadir. ‘Saf Laz’
esprilerine cok maruz kaldigini belirten bir gortismeci soyle demektedir: “Buna
ragmen hi¢ Laz oldugumu saklamadim, arti bir Laz sovenistligi vardir ya, ben
Lazim diye gezeriz. Ben 6yle geziyordum. Clinki Laz olmak bir farkhlikt. Laz
olmay!i seviyordum, o kimligi seviyordum ve hep dile getirdigim bir kelimeydi”
(G22, 34 vyas, kadin, Universite mezunu). Cok yaygin olan Lazcayl anlayip
konusamama durumunda olan genclerin mahalli maglarda Lazca tezahirat
etmesi buna 6rnek olabilir:

Lazca bir sey diyoruz mesela. “Ar jur sum Vitze” (Lazca: Bir iki Gg, Findikh
ilgesinin Lazca eski adi) diyoruz maglardan 6nce. Disarida diyoruz, burada
diyoruz. Genclerde bile var Lazcaya yatkinlik. Seviyorlar Lazcayl da, Laz
olmayi da seviyorlar. “Vitze adami yipratir” diyorlar. Onlar da benim sikintiyi
yasiyor. Anliyor ama konusamiyor (G15, 28 yas, erkek, Gniversite mezunu).

Aile disi Lazca egitimi hala sistematik ve yaygin bir olanak olmadigindan, bir
yetiskin icin Lazca 6grenmek kolay bir sertiven degildir. Mevcut olan az sayida
kurs zaman icinde sistematik ve isler hale gelmektedir. Oysa horon, Lazca
mizik, Lazca sloganlar ¢cok daha gorindr bir ‘Lazhk’ temsili olabilmektedir. Bir
goriismeci artik cok az gencin Lazca konusabilmesinden hareketle “Biling olarak
Laz oldugunu soyllyorsa, bunu bir aidiyet olarak goriiyorsa bu bile yeterlidir”
der ve ekler: “Tulum ve mizik ¢ok ciddi bir aidiyet yaratiyor. Gengler Lazca
O0grenemiyor ama horon 6greniyor. Daha kolay, daha goriinir” (G5, 45 yas,
erkek, yuksek lisans mezunu). Gorlismecinin de vurguladig dil 6grenmenin
zahmetinin yaninda dili bilmenin maddi manevi geri donisu, bir anlamda
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ekonomik ve sembolik sermayesi azdir. Oysa horon, tulum cok daha kolay
edinilen ve gorilur bir hazzi veren eylemlerdir.

Taskin (2011;2012) analizinde metropolde kamusal alanda ortaya konan Lazlarin
mizik ve horon performanslarinin apolitik ve giivenli alan iginde kalarak Lazligi
cok kulturlt tiketim piyasasina eklemlendigini séyler. Kendini madun ve ezilen
oteki olarak gérmeyi de, eskimis Laz stereotiplerini de reddeden metropoldeki
veni genclige bu kabul edilebilir ve tiketilebilir bir yerel kiltir sunmaktadir. Bu
pozisyon Kirtlerinkinden yukarida ve egemen Turk kiltlri icindedir (2011:
123). Laz etnik kimliginin 6zellikle eglence alaninda kuruluyor olmasi bu kimligi
‘apolitik’ dolayisiyla ‘glivenli’ kilmaktadir. Boylece Laz gencleri sarki sozlerindeki
‘0lU" Lazcay! kullanirken kendilerini glivenli alanda Laz hissetmekte,siyasal risk
almadan, damgalanmadan kokleriyle 6zdeslesebilmektedirler. Bu kiltirel
tiketim ilegencler yasayan ve konusulan Lazcanin getirecegini siyasal yikten
kurtulmustur (2011: 131). Taskin’in analizi Laz etnik kimliginin yeniden
kurulusunun sehirli gen¢ kusak icin de-politize yoniiniin altini gizmemize
yardimci olur. Ozetle, etnik kimlik sehre utan¢ duymadan tasinabilir. Ancak
bu cok-kiltirli Lazlik siyasal alanin sinirlarini zorlamaz. Dil yine siyasal bir
temsiliyet arzusunun taslyicisi olmaz. Lazlik ve Lazca kiiltiirel tiiketim ile pozitif
degerler atfedilen, antipati ve hing degil, sempati uyandiran bir kimlige dénusdr.

Lazlar, Lazlik ve Komsulari: Trabzonluluk, Rizelilik ve Hemsinlilik

Turkiyeli Lazlarin etnik sinirlarini 6teden beri belirsizlestiren bir olgu vardir.
Turkiye’de bltlin Karadenizlilere boélgesel bir kimlik olarak Laz denilmektedir.
Meeker bolgede yasayanlarin Lazoi olarak adlandiriimasinin tarihinin geg
Bizans donemine dek gittigini,oysa o zaman bile Dogu Karadeniz'de Lazlarin
nifus bakimindan egemen topluluk olmadigini séyler (1971: 337).12 Bugline
dek gelen bu kullanimin icinde Lazlarin, Lazca dilini konusanlar oldugu siklikla
kaybolur ve Lazligi sinirlari bulaniklasir. Oysa Lazlarin kendisi i¢in Karadeniz
yerelindeki bu sinirlar asil belirleyici olandir. insaci kuramlarin vurguladigi gibi
etnisite ozellikle de iliskide oldugu gruplarla insa edilen ayrim ile sekillenir.
Buna gore Laz bolgesindeki Lazlar kendilerini en ¢cok Hemsinli, Rizeli, Trabzonlu
ile karsilastirir ve en ¢ok onlardan farkli goriirler. Bu ayrimlar artik istanbul’a
gelinmis olsa bile 6rnegin hala yeniden Uretilebilir.

1923 wyilinda Turkiye-Yunanistan arasinda gergeklesen zorunu nifus
miibadelesinin kriteri dindi. Buna gore Yunanistan vatandasi Mislimanlar ile
Turkiye vatandasi Rum Ortodokslar yer degistirdi. Osmanl millet sisteminin bir
tur pratik devami olan ve konusulan dili degil dini aidiyeti milliyet ilkesi sayan bu
kritere gére Rumcakonusan Muslimanlar mibadeleye dahil edilmedi. Lowry’nin
(2010) analizinde gosterildigi gibi Trabzon bolgesine yerlesen Turkmenlerin
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yaninda, burada yerli halk arasinda 16. Yiizyildan sonra Rum Ortodoksluktan
islamiyet’e gecis bilinen bir olgudur. Bugiin sayisi olduk¢a azalmis olsa da
Trabzon’da Rumca konusan nufus hala mevcuttur (Sabah, 4/1/2011). Bircok
gorismeci Trabzon’da Rumca konusan koylerin varligindan séz etmektedir.
Onlara gore Rumca konusan Miuisliman Trabzonlular Rum koklerinden
rahatlikla bahsedemedigi i¢in bazilari konustuklari dil olan Rumcaya Lazca
diyegelmislerdir. Ayrica onlara gére, Rumca konustugunu soylemeye ¢ekinen,
etnik kimligi baskilanmis olan Trabzonlular Lazligin Tirkiye’de sakincasiz bir
kimlik ve koken olmasindan dolayi kendilerine Laz demekte veya baskalarinin
onlara Laz demesinden rahatsiz olmamaktadir.Bir gériismeci durumu soyle
degerlendirmektedir:

Simdi adam Rumca konusuyor; nece konusuyorsun denildiginde Lazca
konusuyorum diyor. “Rumca konusuyorum” diyemiyor ki. Bana bunu
kendisi bizzat yasamis olan arkadasim anlatti. Adama “Lazca bdyledir”
dedim dedi. Adam hi¢ orali olmamis, “ben Lazca konusuyorum” havasinda
devam etmis. Lazlarin kétl bir imaji olmadigi icin, onu bir Ust kimlik gibi,
koruyucu kalkan gibi kullaniyor adam. Rumca konustugunu diyemiyor agik
acik. “Lazca konusuyorum” deyince herkes sempati gdsteriyor ama Rumca
deyince gostermiyorlar. “Ben Ermeni’yim” desen belki de ling ederler
Trabzon’da. Hicbir sey yapma sadece “Ermeni’yim” de. Tepki gosterirler
kesin. “Ermeni’yim” demesinden dolayl bunu ona yapacak bir diinya adam
var. Boyle bir toplumda adam nasil desin yani “ben Ermenice, Rumca
konusuyorum” diye. Hopa’dakiler “Hemsince konusuyoruz” diyorlar érnegin.
“Ermenice konusuyoruz” demiyorlar. Dilleri yok mu? Var. Politik bilince sahip
ailelerde gerek Hopa gerek buradakiler soyliyor Ermeni’yiz diye, ama ¢ogu
Hemsince diyor ¢linki Ermeni olmak ‘tl kaka’ yani (G10, 42 yas, erkek,
Universite mezunu).

Bircok gorismeci Trabzon’un Lazlarinkinden farkhh -6rnegin Trabzon’un
kemence kdltlrld gibi- ancak koklG bir kultlird oldugunu, bu kiltari ve
dili Rumlukla melezlenmis olmasindan dolayr Trabzonlularin acik¢a ifade
edemedigini disinmektedir. Lazlik bu durumda Trabzon’daki hala izleri kalan
Rumlugu saklayan bir maske olarak islemektedir. Birgok Laz Trabzon’un veya
diger Karadenizlilerin kendisine Laz demesinden rahatsiz olmaktadir:

“Lazca benim dilim” bilincine varmam ilk kez yabancilarla ilk karsilastigim
Trabzon’da oldu. Merakim ve okumaya baslamam... Bir tanesi demisti
ki “biz dil bilmeyen Laz'iz”. Bir tanesi de “siz Moxti Laz’siniz” demisti...
Boyle gelisiglizel ¢ok sey soOyleniyordu iste. “Biz Giresunluyuz ama biz
de Laziz” diyen arkadaslar da var. iste burada anlatmak istedigim “ya
arkadas sen nasil Laz’sin? Degilsin.” Bu biraz boyle bir seydi. “Dil bilmen
lazim, Laz nereden ¢ikmis, nerede yasiyor, hicbir fikrin yok” gibi diyaloglarla
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kendim de bunu fark etmeye basladim (G21, 24 yas, erkek, Universite
ogrencisi).

Alintida bahsedilen ‘moxti Lazlik’ -moxti Lazca gel anlamina gelir ve mohti
olarak okunur- Lazlari ‘dil bilmeyen Lazlar'dan ayirmak icin ortaya ¢ikmis bir
tanimlamadir (Benninghaus, 1992: 312). Laz bolgesinden Karadeniz'in diger
kisimlarina ve Dogu Marmara’ya yerlesen Lazlara bu boélgelerin yerlileri ‘moxti
Laz’ adini takmistir. Hatta bazen diger Karadenizliler tarafindan Lazcaya ‘Moxtice’
denildigi bile olur.

Arastirmadan ¢ikan sonuca gore Lazlar Trabzonluya kiyasla, kendisini Rizeliden
daha glicli bir vurguyla ayristirmaktadir. Bir diger 6nemli nokta Rizelilerden
Turkler olarak s6z edilmemesidir. Turk yerele ait, 6rnegin Rizeliyi tanimlayan
bir olgu degildir. Tlirk daha cok ulusal olandir. Bu sekilde bircok Laz’in kendisini
de parcasi gordigi bir aidiyettir. Rizelilik Lazlarin kendini ait gérdGgu bir
siniflandirma degildir. 20 yildir bir Laz ile evli olan Rize Merkezli kadin gériismeci
Rizelilerin Lazlar hakkinda soyle distindugini soylemistir: “Rizeliler, bakinca,
fazla Lazlari sevmezler bence. Benim gozlemim. Clnk{ bunlari daha modern
buluyorlar. Rizeliler biraz daha tutucu oluyorlar. Benim ailem o kadar degil ama
cevremde gozlemledigim Lazlar daha modern daha serbestler yani” (G13, 46
yas, kadin, lise mezunu).

Rizeliden Lazhg ayristiran en onemli ozellikler ‘kiltur’, ‘hayat tarz’’, ‘dini
yasayis bicimi’, ‘Tirkge sivesi’, ‘kadin-erkek iliskileri’ olarak 6ne ¢ikmaktadir. Bu
temalarda Oyle gortintiyor ki temel vurgu Rizeliye kiyasla kendini daha ‘modern’,
‘medeni’ gormektir:

O Temel fikralarinda anlatilan bizle bir ilgili yok. Hep Rizeli. Bizle bir ilgisi
yok... Bir kere Rize daha tutucu bir yer. Bastan oradan farkimiz var. Bizi
goriirsiin daha medeni, kiiltlrliylz. Onlar daha yobaz. Fazla kétiilemeyeyim
de. Oyle farkimiz var yani. Su sahilde 30 sene dnce bir tek bikiniyle yiziilen
yer Findikli’ydi ve disaridan minibusle adamlar gelirdi onu seyredecegiz diye
gencler. inanin buna, bu bdyleydi. Oncesinden beri béyleydi. Hatta bu en
kot donemi Findikli’nin. Yirmi otuz sene dncesi burasi civil civildi. Gog verdi
(G16, 43 yas, erkek, ortaokul mezunu ).

Kadin-erkek iliskileri bakimindan Lazlar ayirt edici bazi 6zelliklere sahip oldugu
disindlmektedir. Kadin-erkek iliskilerinin ‘serbest’ligi kadin-erkek horon
oynanmasindan, sosyallesilmesinden, tarlada beraber calisiilmasindan, evlerin
tasarimindan, misafir kabulinden anlasilabilir: “Bizde beraber yenir. Beraber
oturulur. Derede beraber yizllur. Bir geng gelinin bir erkekle sarilmasi ayip
sayllmaz. Cay toplanir. Rize ise ¢ok farkli. Her yerde iki kat vardir. Geleni ayri
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oturtmak icin. Bizde oyle bir sey yok (G14, 65 yas, erkek, yiuksekokul mezunu).
Horon da bu bakimdan semboldiir: “islam’da haremlik selamlik vardir. Ama
Lazlikta bu yoktur. Daha ¢ok Ortodoksluk gibi. Bizim aldigimiz Mislimanlik da
gecmisindeki gibi ayni horonu oynayabiliyoruz. Bu da ¢ok enteresan. Ayni oda
oturulur”(G12, 29 yas, kadin, yiiksek lisans 6grencisi).

Kadinlarin rahathgi, sosyalligi ve acikhgi, kadin-erkek bir arada horon oynanmasi,
tarlada bir arada galismasi, ayni odada oturulmasi, kadinlarin sokakta kendini
daha rahat hissetmesi etnik sinirin en ¢ok vurgulanan ozelliklerinden biridir.
Béller-Hann ve Hann buradaki isbolimiinin Deniz Kandiyoti'nin ataerkillik
modellerinden Sahra-Alti modeline daha yakin oldugunu séylerler. Anadolu ve
Orta Dogu’da tipik olan klasik ataerkillikten farkli olarak tarla bilgisi olan esas
isciler kadinlardir (2003: 181 dipnot 24). Bir gériismeci Karadenizli Laz kadininin
Uretim slrecindeki aktif rolliine isaret ederek kadinin ayirt edici 6zelik olarak
vurgular:

Bize tarih &gretmenimiz demisti onu hatirliyorum. “iste burasi ne bigim bir
yer -o Doguluydu-. Kadinlari millet bahgede galistiriyor. Kadin bizde bahgede
falan galismaz. Hani toprakta ¢alismaz evindedir”. Onu kotu bir sey olarak
soylemisti yani. Erkekler kadinlarini disarida ¢alistiriyorlar surada burada
gibi. O benim akhmda cok yer etmisti. Sonradan diisiindigimde gergekten
Karadeniz kadini evde bir siirii ig hallediyor. Sonra gidiyor ot bigiyor. O haliyle
yasayan kadindan bahsediyorum. Tarlasini ekiyor. Oradan bir Uriin gikartiyor.
Bahgede kazan kaynatiyor, pekmezini yapiyor. Cok giigli gorliyorum ben.
Cok becerikli. Ayagi yere saglam basan ve nasil diyeyim hayati ydnetebilen,
cevirebilen kadinlar olarak gorlyorum. Bazen bazi arkadaslarim bir sey
sdylediginde izmirlilerde falan da olur ya hep onlar da kimliklerine cok béyle
baghdirlar. Onlari ¢ok narin, kirilgan bulurum bazi ifadelerini; ¢linkli bizim
orada oyle bir micadele vardir ki doganin da getirdigi (G24, 34 yas, kadin,
doktora 6grencisi).

Lazlarin Tirkgesi diger Karadenizlilerin Tirkgesinden ayrisir. Ozellikle de
medyada ve fikralarda karikatlirize edilen sivenin Lazlarin Tirkge sivesi
olmadigina dair bir inanis vardir. Bu anlamda ‘celeyrum’, ‘cideyrum’ ile
karikatirize edilen sivenin Lazlara degil Rizeliye ait bir sive oldugu vurgulanir:
“Biz disarida Tirkce konustugumuzda nereli oldugumuz anlasiimiyor ama
Rizeliler hemen anlasiliyor. Bizim aksanlarimiz hemen uyumlu olabiliyor, birazcik
egitim aldin mi, birazcik okuduysan ¢ok rahatlikla ciimle kurabiliyorsun” (G17,
49 yas, erkek, lise mezunu).

Rizeli o©zellikle ‘hayat tarzi’, ‘muhafazakarhk’, ‘kdltir’, ‘dini yasayis tarz’’
Uzerinden Lazliktan ayrilir. Ardesen, Pazarl bazi gérismecilerin ifade ettigi her
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ne kadar bu ilceler Findikli, Arhavi ve Hopa’ya gore daha ‘muhafazakar’ olsa
da Lazlar’in Trabzon ve 6zellikle Rize’den daha ‘serbest’ bir hayat tarzina sahip
oldugudur. Ozellikle Ardesen, kismen de Pazar’in, Rize’nin etkisi altinda oldugu,
ekonomik gelismenin bu ilgeleri daha tutucu yaptigl gértisiinde olanlar goktur.
Bellér-Hann ve Hann da arastirmalarinda ilceler arasinda boéyle bir ayrimdan
kendilerine siklkla bahsedildigini sGyler (2003: 186).

Lazlar'in enigige yasadigl, en yakindan tanidigi yerlesik etnik grup Hemsinlilerdir.
Hemsinlilerle Ozellikle Hopailgesi Laz ve Hemsin niifusunun neredeyse birbirine
esit olmasi ve Hopa Hemsinlilerinin Hemsince konusuyor olmasi bu ilgeyi 6zgiin
kilmaktadir. Bunun disinda kendilerine Hemsinli diyen ama anadilleri Tiirkge olan
ve dillerinde bircok Hemsince kelime bulunanlar Rize Hemsin ve Camlihemsin’de
hakim unsurken, Pazar, Ardesen ve Findikl’da ise Lazlar daha kalabaliktir.
Arhavi ise yerli halki tamamen Laz olan tek ilge olarak kabul edilir. Gorlismeciler
gecmiste Ozellikle Hemsinlilerin daha cok ylksek dag koyleri ve yaylalarda
yasadigini, Lazlar’in ise daha ¢ok sahil ve kiylya yakin yerlerde bulundugunu
soylemektedirler. Lazlar 1580’lerden itibaren Mislimanlasmaya basladigindan
daha sonra Mislimanlasacak olan Hemsin bolgesi Ermenilerine karsi ayricalikh
hale gelmislerdir. Firtina Vadisi'nde Muslimanliga gecen Hemsinliler ve Lazlar
arasinda daha dengeli bir durum ortaya ¢ikmis ve yerinden edilen bazi koyleri
tekrar kurabilmislerdir (Simonian, 2007: 55). Cumhuriyet doénemindeyse
Hemsinliler daha yliksek koylerde bulunduklarindan g¢ay tarimindan daha geg
ve daha az faydalanmislar, bu da kismi ekonomik esitsizlik ortaya gikarmistir
(Simonian, 2006: 161). Bazi gorismecilere gore Hemsinlilerin dag kdylerinde
olmasi Lazlarin ‘daha yerlesik’ oldugu anlamina gelmektedir. Gorligmeciler
Hopa haric diger ilcelerde ‘Laz-Hemsinli gerilimi’ olmadigini, karma evliliklerin
ve ekonomik, sinifsal iliskilerin normallesmesiyle acikliyorlar. Bellér-Hann Laz
ve Hemsinli arasindaki iliskinin dereceli ve hiyerarsik olmaktan ¢ok paralel
oldugunu belirtir. Bu durum Lazlar ve Hemsinliler gibi birbiri arasinda fetih-isgal
iliskisi olmayan durumlarda tipiktir (2007: 338-9).

Lazlar ve Hemginliler birbirlerinin gegmisteki Hristiyan koklerinin farkindadir ve
bazen bu dile getirilir: Hemsinlilere gore Lazlar ‘Megrel’den donme’ ise Lazlar
icin Hemsinliler ‘Ermeni’den donme’dir (Simonian, 2006: 169). Hemsinliler
eskiden ‘kalin kaburgall’ olarak da anilmisladir. Lazcada ise Hemsinlilere ‘Sumexi’
denmektedir. Bu ayni zamanda Ermeni demektir ve Glrcistan’da da bu sekilde
kullanilmaktadir. Yukarida bazi Rum kokenli Trabzonlularin konustuklari dile
Lazca diyerek Rumcayi saklamis olmalarindan s6z edilmisti. Benzer bir duruma
drnegi Ozkan (2012) kendi cocuklugundan verir. Cocukken Laz ve Hemsinlilerin
beraber yasadigl kasabasinda Hemsin kimliginin Lazlara karsit tanimlandigini,
istanbul’a tasindiklarinda ailesinin komsularina “biz da Karadenizliyiz, Laziz”
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diyerek herkesin bildigi olan kolay yolu sectigini ve Laz kimligine sigindiklarini
soyler (2012: 170-171). Bazi gorismeciler ozellikle ‘bilingli’ veya ‘sol bilince
sahip’ Hopa Hemsinlileri arasinda bu koklerin artik daha rahat konusuldugu da
soylemistir. Hemsinlilerin bazi folklorik 6zellikleri 6rnegin kadinlarinin geleneksel
pusi basortlsi karakteristikken, tulum iki toplumun ortak ve en temel etnik
enstrimanidir. Bircok goriismeci gercekte Lazlar'in Hemsinlilere ge¢miste
daha yukaridan baktigini kabul etmektedirler. Cocuklugunda iliskilerin esitsiz
oldugunu dustinen bir gérismeci sunlari soyler: “Dillerini konusamamalariyla
ilgili bizim baskimizin oldugunu disiindyorum; nasil mesela devletin bize
egemen olarak baskisi vardi ve biz ondan siniyorduk, o dénemde kendi bolge
Hemsinlileri icin diyorum, Hemsinlilerin kendilerini gizlediklerini biliyorum’
(G9, 56 vyas, erkek, Universite mezunu). Yine gorismeciler arasinda da
Hemsinlilerin Lazlardan daha ‘sicakkanlr’, ‘misafirperver’ oldugunu séyleyenler
olmustur. Anadili Tirk¢e olan Hemsinliler icinde Lazlarla ¢ok i¢ ice yasayanlar
arasinda Lazca 6grenenler bile bulunmaktadir. Bir goriismeci Findiklil bir
Hemsinlinin Lazca tirkd bile yazdigini sdylemistir. Bellér-Hann’a (2007) gére
iki grup arasinda evlilik gegmiste sanildigindan daha ¢oktur. Evliliklerin eskiden
cok az oldugu, Laz kadinlarinin Hemsinli erkeklerle hemen hi¢ evlenmedigi
yargilarinin s6z konusu olmasi ise Bellér-Hann’a gbre bu vyargilarin iki grup
arasindaki karsilikli stereotipleri desteklemesi ve grup ici evlilige verilen
normatif degerlerle iliskili olabilir. Laz ve Hemsinliler arasinda fiziksel yakinlik,
ekonomi ve kiiltiirde benzerlik ve karsilikli bagimliliga ragmen bircok durumda
pratikte olanla uyusmayan stereotiplerin giiclii olmasi, gruplarin kendini farkl
ve ayri gérmesini mimkidn kilmaktadir (2007: 347-348). Ancak bu stereotipler
tek yonll degildir ve gruplar birbirlerinin kimi 6zelliklerini takdir etmektedir.
Bu arastirma sirasinda kismen stereotiplere dayali Hemsinli algisinin Bellér-
Hann’in da ele aldigi gibi karisik 6zellikler igerdigi ve bazi durumlarda kendi
grubuna kiyasla Hemsinliye ‘sicakkanl’, ‘misafirperver’ gibi pozitif ozellikler
atfettigi gozlenmistir.

)

Demografik olarak birbirine denk olduklari Hopa’da ise Laz-Hemsinli iliskisi biraz
daha farklidir. Bir gorismeciye gore oOzellikle Hopa’da “Hemsinlilerin varhgi
Lazlari daha ¢ok Laz yapan bir sey”dir (G3, 45 yas, erkek, Universite mezunu).
Hopa’'da yerel siyasetin de bu iliskiden sekillendigini sdyleyen bu goriismeci
gecmiste bolgede daha eski olan Lazlarin sonra gelen Hemsinlilere karsi baski
uyguladigini ama artik durumun biyik olclide normallestigini dislinmektedir.
Akylz’e (2014) gore ise ge¢miste liman ticaretini ve memuriyet islerini elinde
tutan Lazlara kiyasla daha yliksek koylerde yasayan Hemsinliler arasinda gérece
esitsiz bir durum mevcuttur. 1988'de Glircistan ve Tirkiye sinirinin agilmasi
ertesinde Ozellikle de Bati Ermenicesi ile iliskili olan dillerini hala konusan
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Hopa Hemsinlileri uluslararasi tasimacilikta avantajli konuma gelmislerdir. Sinir
ekonomisi Hemsinlileri merkeze tasimis, onlari ekonomik ve sosyal agidan daha
cok donustlirmustir (Akytz 2014; Aksu, 2012: 276-277). Akyiz bu ekonomik
kazancla beraber belirli risklerin de alindigini ve bu toplumsal dontsimin Laz
ve Hemsinliler arasindaki var olan etnik farklilasmayi derinlestirdigini soyler.
Hopa’daki Laz-Hemsin iliskisi bolgenin daha batisindakinden kismen farkl ve
daha etniklesmis bir iliski olarak degerlendirilebilir.

Hopa 6rneginde Laz ve Hemsinlilerinnlfuslarinin dengesi ve sinir ekonomisinde
yasanan ekonomik degisimin ortaya koydugu yeni durum gostermektedir
ki Lazhk ve Hemsinlilik sabit ve verili kimlikler degildir; dissal bircok faktorle
sekillenen akiskan degiskenlerdir. Demografik denge, dil faktor, hizli ekonomik
donliisim Hopa’da, Laz ve Hemsinlilerin beraber yasadigi ilcelerden kismen
farklilasan bir manzaraya isaret etmektedir.

Ozetle, Lazlarinyerelde biraradaveyasinirkomsusu olarak yasadigi topluluklarla
arasinda sadece dil ve kdken Uzerinden degil, kiltlirel 6zelliklere atifla da
etnik bir sinir insa etmektedir. Nufuslarin birbirine denk oldugu Hopa’'da Laz
ve Hemsinli arasindaki iliski en ¢ok etniklesmis olanidir. Lazlarin 6zellikle Rizeli
ve daha az dlctide Trabzonlu Turklerle iliskisinde de etnik fark kategorik olarak
insa edilir ancak Rizeli Tiirk oldugu i¢in degil, ‘Rizeli’ oldugu icin ayridir. Clinki
Turk baska bir soyutlamada, ulusal olanda bircok Laz’in kendini icinde gérdugi
bir kimliktir. Bir anlamda Turklik de iki derecelidir. Yereldeki etnik Tiirk Rizeli
(ve diger Karadenizliler Samsunlu, Giresunlu vb.) olarak adlandirilir ve Lazligin
dissal sinirini gizer; TarklGgun ikinci derecesi ise ulusal olandir.*®

Sonug

Gellner’in tartistigl Uzere, alt kiltlirin mensuplari yiksek kiltirin disina
itiimemek, damgalanmamak, piyasadaki sinif atlama imkanlarindan mahrum
kalmamak Uizere stratejiler gelistirebilir ve bir anlamda mobilizasyon degil
asimilasyona yonelebilir. Lazlar 6rneginde disaridan ilk bakista ‘gontllu
asimilasyon’ olarak gorilebilecek olan halin, daha karmasik bir pazarlk
ve miuzakere olarak isledigi soylenebilir. Yerel iliskiler ve dinamiklere daha
yakindan bakildigina etnisite insasinin yerelde kategorik olarak gliclii oldugu,
ancak bu sinirlarin ulusal anlamda siyasallasmadigi goriilmektedir. Laz etnisitesi
icinde yaygin olan egilim yakin zamana dek siyasal olarak riskli, piyasa firsatlari
bakimindan engel olusturacak, dilsel sermayesidisik Lazcayi geri planda tutmak,
¢ocuklara aktarmamak, kamusal alanda formeliliskilerde kullanmamakti. Bugiin
artik az sayida Laz, Lazcayi 6lim doéseginden dondirmeye ¢aba harcamakta ve
kiltlrel bir mobilizasyonun ilk adimlarini atmaktadirlar. Ancak bu oldukca gec
ortaya ¢ikmis mesakkatli bir stirectir. Dilsel sermayeden hala yoksun olan Lazca
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ilk defa 2013 yilinda ortaokullarda segmeli ders olarak kabul edilmis ve sinirli bir
alanda da olsa Turkiye devleti ilk defa Lazcayi tanimistir. Lazlkta,Lazliga 6zgii bir
sekilde insa edilmis milliyetgi ‘sanli tarih” anlatilari, ulusal kahramanlar, sehitler
ve bayrak sembolizmi yoktur. Bazi Laz sanatgilar Lazlar arasinda yakin zamanda
sembollesse de bunlar siyasal figiirler degildirler. Ozetle hem ekonomik ve
sinifsal potansiyeller, hem ulusal kimligin ve aidiyetin verdigi 6zsaygl ve
sembolik sermayeTurklik ile mimkiin olagelmistir. Bu sembolleri talep eden
Lazlar TurklGgln insasinda Laz atalarinin bizzat yer aldigini ve bedel 6dedigini
soylemektedir. Yeni ve kapsayici bir ulus tanimi icin miicadele vermek mevcut
ulusun disina atilma riskini de icermektedir. Tiirkiye’de cogulcu, demokratik ve
hakiki sivil-teritoryal bir sistem olmamasindan 6tlir, etnik aidiyetinden ve etnik
grup insasindan vazge¢cmeyen Lazlar, Lazhgini ve biz duygusunu bu Tirklige
uyumlu kilmistir. Normatif cevirim degil, kolektif yer degistirmeye meyletmistir.
Bunu mimkdn kilan ise etnik farklihgini en gérindr kilan dilini zararsizlastirmak,
siyasallastirmamak ve uysallastirmak olmustur. Bu haliylesinirlar gegisli
ve esnektir. Dileyen Laz'in kolayca Tirklik sinirina gecmesini 6teden beri
saglamistir. Dilin bu denli hedefte olmasi yapisal dinamikler ve Tirkiye ulus-
devletinin uzun on yillar stiren pratiklerinin bir sonucudur.

Siyasal yapinin ve piyasa iliskilerinin sistematik basinci karsisinda 6zellikle
dil bakimindan asimilasyondan ge¢en Lazligin etnik insasi daha az politize
olan vyerel iliskilere, kdltirel ve sembolik alana kaymistir. Toplumsal
siniflandirma olarak ve ‘biz’ ve ‘onlar’temsili agisindan gigli olan bu bilissel
ayrimlarin davranissal sonuglari daha az aciktir.Ayrica Lazlar arasinda Lazliga
farkh unsurlar atfetme, farkh bigimlerde melezlendirme dogal olarak soz
konusudur. Yine de belirli tekrar eden temalarin ortaya konuldugunu, ‘Lazligi
sevme’ olarak ifade edilen tutumun oldukg¢a yaygin oldugu soylenebilir.Yerel
ve etnik iliski bakimindan bu metaforik sinirlari sadece Hemsinli veya Rum
asill Karadenizlilerle degil Karadenizli Tirkler ile de g¢izmektedir. Burada
dikkati ceken nokta, bazen Trabzonlularin arasinda Rum kokenlilerin olmasi
vurgulanip bazen Hemsinlilerin uzak ge¢miste Ermeni olduklari dile gelirken
bu anlamda etnik olarak Turkliikten baska kokenle iliskilendiriimeyen Rizeli ve
TrabzonlununTurkligiyle 6ne ¢ikmamasidir.** Rizelinin TurklGgu Lazlari iceren
onlari temsil eden bir Turklik degildir. Lazlik yerelde etnik Turklikten kendini
ayristirirken, ulusal-siyasal TurklGgln cekiciligini ve potansiyel ayricaliklarini
tiimden reddetmemistir. Bunun yaninda ¢ogulcu veya esit kimliklerin pesinde,
mevcut hiyerarsileri ve tekci dayatmalari reddeden Lazlarin varligi, Lazlarin
arasinda tek bir sesin olmadigini, cogulcu ve risk alan pozisyonlarin bir ihtimal
olarak esikte oldugunu gostermektedir. Yapisal olarak ise ancak Turkiye siyasal
sisteminin ¢ogulculagsmasi bu potansiyeli gliclendirebilir. Bu bir ihtimal oldugu
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gibi, tersi de muhtemeldir; etnik sinirlar ve dil karsi karsiya kaldig siiregiden
baski icinde tamamen ortadan kalkabilir.

Sonnotlar

1 Bu alanda az sayida ¢alisma iginde sunlara bakilabilir: Cerkes diasporasi lizerine
bir arastirma igin (Dogan 2009), Bosnaklarla ilgili bir ¢alisma igin (Voloder, 2003),
Hemsinliler ile ilgili calismalar igin (Akylz, 2014), (Simonian 2006; 2007). Lazlar ile ilgili
yayinlarin ¢ogu Laz aktivistlerinin kendi deneyim, tecriibe ve dislincelerini kaleme
aldigi eserlerdir. Bunlarin bir kismi Lazlarin tarihi Gzerine yazilmistir, 6rnegin (Aksamaz
1997; 2011; Aksoylu, 2009; Kogiva, 2000; Ozgiin, 1996). Ancak Lazlar (izerine sosyal
bilimler alaninda ampirik veriye dayanan akademik arastirma oldukga azdir. Bellér-
Hann ve Hann’in (Béller-Hann ve Hann, 2003; Hann, 1990; 2003, Béller- Hann, 2007)
birlikte ve ayri ayri kaleme aldigi ¢alismalarinin temel odak noktasi Lazlarin etnik
aidiyeti degildir. Bellér-Hann (2007) ve Bellér-Hann ve Hann (2003) iginde bir bélim bu
konuya ayrilmistir. Tirkge baskisi 2003 tarihli olan manuskriptlerinin 6zgiin adi “Turkish
Region” olup eser Paul Stirling’in ‘Turkish Village’ kitabina referansla bu adi kullanir.
Turkiye periferisinin merkezle ekonomik, siyasal ideolojik entegrasyonunu inceler.
Yine de bu arastirmacilarin Laz bolgesindeki arastirmalarindan ¢ikan ¢alismalari, Laz
toplumu Gzerine yapilan ilk kayda deger bilimsel ¢alismalardir. Arastirmacilar Lazlarda
etnik aidiyetin basat olmadigini hatta ¢cok zayif oldugunu ileri stirerler. Ancak yazarlarin
calismasinin temel sinirhiligl tek bir ilceye, Rize’nin Pazar ilcesine odaklanmasidir.
Elinizdeki arastirmanin dayandigi veriler ortaya koymaktadir ki Lazlarin yasadigi ilgeler
arasinda belirli olgiide “muhafazakar-liberal” ayrimi yapilmaktadir. Ayni ayrimdan
Bellér-Hann ve Hann da s6z ederler. Bu anlamda s6z konusu ilge, ayrimin ilk ucunda yer
almaktadir. Dolayisiyla arastirmacilarin bir¢ok bulgusu Lazlar arasindaki sosyal, siyasal
farklilasmadan ortaya ¢ikan gesitliligi tam yakalayamamis olabilir. Ayrica Bellér-Hann
ve Hann’in arastirmasinin biyik bir kismi doksanlarin ilk yarisindaki incelemelerine
dayanmaktadir. Bu anlamda son on yilda ortaya ¢ikan kiltiirel hareket, yasanan ulusal
Olcekli dontsimler, Lazcanin artik yasakh olmamasi, segmeli bir ders olarak okullara
girmesi Lazlarin Lazlik anlatilarini da yavas yavas degistirmektedir. Haliyle Lazlar Gizerine
yeni incelemeler yapilmasi ve bilgimizin glincellenmesi ihtiyaci s6z konusudur.

2 Bucalismada Lazlarin yasadigi cografya Laz bolgesi olarak adlandirilacaktir. Bununla
kastedilen Rize’nin ilgeleri olan Pazar, Ardesen, Findikli, Artvin’in ilceleri olan Arhavi
ve Hopa’dir. Bu bolgeye ardisik Artvin Borgka, Rize Camlihemsin’de de Lazlar yerlesik
olarak vardir. Bunlarin disinda 1876-78 Osmanli-Rus Savasi ertesi Karadeniz ve Marmara
bélgesine, dzellikle Akgakoca, Diizce, Sapanca, izmit’e gbcler yasanmis, buralarda da Laz
koyleri kurulmustur. Andrews’a gére Pazar’da %50, Ardesen’de %80, Camlihemsin’de
%45, Findikli'da %80, Arhavi'de %100, Hopa’da %50, Bor¢ka’da %5 oraninda Lazca
konusan nufus vardir (1992: 250). Laz nifusu hakkinda farkli tahminler ve veriler
s6z konusudur. 1935 nifus sayiminda 63253 kisi anadili olarak Lazcay belirtmistir. O
zaman bu nifusun %0.46'sina denk diismektedir. Son olarak anadilin soruldugu 1965
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nifus sayiminda ise bu sayl 26007 kisiye diismustlr. Oran olarak ise toplam niifusun
%0,08’ine gerilemistir. Bu veriler ‘birinci anadil’e iligkindir ve etnik kéken dogrudan hig
sorulmamigtir. KONDA’nin 2007 tarihli yaklasik 50 bin kisiyle yapilan arastirmasina gore
Lazlarin ntfusu 220 bin kadar olup deneklerin 0,28’i kendini Laz olarak tanimlamistir
(Milliyet (22/3/2007). Konsensus sirketinin 2011 yilinda 32 482 kisiyle yaptgi ve
‘kendinizi ait hissettiginiz etnik koken hangisi’ sorusunu yonelttigi arastirmaya gore
ise Turkiye’de 1 656 412 Laz vardir (Sabah, 20/12/2011). Laz bir aragstirmacinin gog
ve ilce nifus verilerini inceleyerek ulastigl sayi 600-650 bin arasinda bir niifusa isaret
etmektedir (Yilmaz, 2014). Dolayisiyla Laz niifusunu kesin olarak kestirmek bir hayli gii¢
olsa da yapilan arastirma ve tahminlerin ortalamasi yarim milyon ile bir milyon arasinda
oldugu ve toplam niifusun ylzde biri veya bir buguguna denk geldigi séylenebilir.

3 Makalede gortismecilerin Lazlardan ‘irk’, ‘millet’ gibi s6z ettigi durumlarda da
sosyolojik kategori olarak Lazlar ‘etnisite’ seklinde yorumlanmaktadir.

4 Nisanyan’in arastirmasina gore, Artvin bitlin Tlrkiye’de %88 orani ile en ¢ok yer
ismi degisikligi yapilan illerden biridir. Artvin’de hem Giirclice hem de Lazca isimler
degismistir. Ayrica “Dogu Karadeniz sahil seridi ile Kirt cogunluga sahip Glineydogu
illeri” %75’in lizerinde bir ortalama ile en ¢ok degisiklik yapilan bdlgedir (2011: 52).

5 Cerkes diaspora kimligini elen alan arastirmasinda Dogan (2009) Cerkeslerin
dilleriyle olan iliskisini de incelemektedir.

6 Tirkiye’de Lazcaya 6zgli ilk alfabe 1984 yilinda gelistirilmistir. Almanya’daki bir grup
Laz ve Alman dilbilimci tarafindan gelistirilip gizlice Turkiye’ye gonderilmistir. O glinden
bu yana Lazca alfabe giderek artan bir sekilde Lazlar tarafindan kullanilmaktadir.
Sovyetler Giircistan’inda ise 1932-36 arasinda, Sohum’da Latin Alfabesi’yle Lazca ders
kitaplari hazirlanmig ve Lazca egitim yapilmistir. 1936’dan itibaren Lazca egitime son
verilmis, Gircistanh Laz ve Megreller de Girclice egitime tabii kilinmistir. Bir diger
ifadeyle Gircistan’daki dil politikasi genel Sovyet modelinden bir hayli saparak azinlik
dillerini yadsimistir. Lazca egitim faaliyetlerini yiriiten iskender Tsitasi ise ‘ajanhk’
ve ‘ihanet’ gibi suclamalar ile Stalin doneminde1938’de idam edilmistir. Bu bilgileri,
Tsitasi’nin Lazca ders kitaplarinin Tiirkiye’deki tipkibasiminin editérii olan irfan Cagatay
14 Nisan 2012’de istanbul Aka-der’de diizenlenen bir etkinlikte paylasmistir.

7 Acik tehlikede olan diller ¢ocuklarin anadil olarak 6grenme oraninin ¢ok disik
oldugu dil olarak kabul ediliyor bkz. Bianet (21/2/2011). Turkiye’de 18 Dil Tehlikede.

8 Burada Gellner’inteorisinin siyasal olanin belirleyiciliginin goz ardi ettigi elestirilerine
de kulak vererek (Mouzelis, 1998) Tirkiye’de devletin Muslimanlari Tirklestirme
politikasi baglaminda, Lazlarin Tirklikle butiinlesme kapasitesinin yiksekligini
kastediyorum.

9 1970’lerin sonunda Rize’de yerel bir dergide basilan tarihsiz makalede Lazcadan
“sakincali ve degersiz dil” olarak s6z edilmektedir. Yazida, cocuklara Lazca 6gretmenin
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toplumsal bir suc¢ oldugu, hicbir degeri olmayan sahte, 6nemsiz ve zararh etkileri
olan bu dilin kokinin kazinmasi gerektigi belirtilmistir (Kogiva, 2000:182-183).
1876-78 Osmanli-Rus Savasl ertesi Batiya go¢ eden Lazlarin kurdugu Akcakoca’nin
bir kdylnde yapilan ve acik bir sekilde Stirling’in Turkish Village’indan ilham almis
olan 1972 tarihli antropolojik ¢alismada Lazcanin geng kusaklar arasinda daha az
konusulmasi ve bilinmesi toplulugun biitiinlesmesi olarak yorumlanmis ve hicbir sekilde
sorunsallastiriimamustir. Dili hala konusan ailelerin muhafazakér olduklari belirtilmistir
(Emiroglu, 1972: 25, 31).

10 Laz bir sair olan Nurdogan Abasisi’in Nazim Hikmet’in Davet siirine cevaben yazdigi
ve ‘otoktonluk’ vurgusu yaptigi siiri Laz klltlir hareketi icinde oldukga popiilerdir ve
benimsenmistir.

isa nenaz mu itkven Nazimi ¢ckimi/ Dogru s6ze ne denir Nazim’im
isa nenaz miz mu utkun/ Dogru séze ne denir

Ckun;/ Biz

Xirxineri ntsxenepete var moptit/ Kisneyen atlarla gelmedik
Mitis dobadona var goptit/ Kimsenin vataninda gezmedik

Mitti mitis getasule var bzonit/ Kimsenin bostanini esmedik

hak borthit./ biz buradaydik (Bucaklisi, 2011).

11 Bauer ‘ulusal asimilasyonun kanunlari’ arasinda azinhgin biyukligind, ¢ogunluga
gore oranini, gogunluk icinde yayilimini da saymaktadir (Bauer, 1980 [1912]).

12 1923 mibadelesiyle agirlikh olarak Selanik bolgesine yerlestirilen Pontuslu Rumlara
Yunanistan’da da ayni zamanda Lazoi denmektedir. Bu isim Tiirkiye'de Lazlar igin oldugu
gibi biraz asagilayici igerikle kullaniimaktadir. Ayrica ‘Laz Rumlar’ diger Yunanlar
tarafindan bir taraftan basit gériiliip aksanlari giiliing bulunurken, 6te taraftan
kahramanlik faziletlerine sahip ve bozulmamis olduklari da diisiiniiliir (Meeker, 1971:
332-333).

13 Bati Karadeniz’de bulunan Akcakoca’da Laz gocmenlerin kurdugu koyler ve
merkez mahalleleri mevcuttur. Buradaki Lazlar yerli Tiirklere ‘Ak¢akocall’ degil, Turk,
onlarin koylerine ‘Turk koyl’ demektedirler. Ayni zamanda Rizeli Tirk gécmenler Laz
bolgesindeki gibi yine Rizeli olarak adlandirilir ve Tirk olarak anilmaz. Akcakoca’daki
gbcmen Lazlar icin TlrklGgln Ug derecesi oldugu séylenebilir. Etnik olarak ayristigi yerli
Turkler, Karadenizli gogcmen Turkler ve kendisini de bir pargasi gordigi ulusal Turklak.

14 Bellér-Hann da Laz bolgesinde ‘isaretlenmemis’ Turklere Tirk denmedigini,
memleketleriyle adlandirildiklarini séylemektedir (2007: 341).
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