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ONSOZ

Mimar Sinan Universitesi, Fen-Edebiyat Fakiiltesi,
Arkeoloji ve Sanat Tarihi Bolumu'nde 1989 yilinda bas-
latilan Tiirk Mitolojisi dersleri, tizerinde pek fazla durul-
mayan bu alanda 6grenci yetistirmek amaciyla yapilan
ilk girisimdir.

Burada sunulan eserin esasi o yildan bu zamana ka-
dar olan -Tirk mitolojisi ve ikonografiyle ilgili~ calis-
malarimiza dayanmaktadir.

Rahmetli Prof. Dr. Bahaeddin Ogel'in Tiirk Mitolojisi
kitab1 ve Abdilkadir Inan’in ¢alismalar1 her zaman kila-
vuzumuz olmakla beraber, arastirmamizi diinya mitolo-
ji arastirmalarinda kullanilan metodolojiye uygun ola-
rak ele almaya cillsllk. Bu nedenle Ogel, Inan vb. aras-
tirmacilardan daha farkl ve sistematik bir yol izlemeye
gayret ettik. Ancak burada, konuyu bir tarihci, sosyo-
log ya da etnolog gozuyle degil, -bir sanat tarihgisinin
bakis acisiyla ele almamiz ayrica sozu edilmesi gereken
bir yenilik olarak ele alinabilir. Bu nedenle eserimizde
sdziini ettigimiz butin mitolojik konularla baglantil
Turk sanat tarihi ve arkeolojisine dair malzemeyi de
ozenle degerlendirmeye calistik. Bir bagka deyisle Tiirk
mitolojiéinin sanat eserlerimize yansimast konusuna da
egilmeye calistik. Zannederim ki ¢alismamiz, hi¢ degil-

se bu yonleriyle kendine 6zgu bazi seyler iceriyor ola-
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TURK MITOLOJISININ ABC'SI

rak kabul edilebilir.

Kullandigirniz kaynaklarin énemli bir bélumuinu
metin icerisinde belirttik. Bu konuda yararli olan ve
mumkin oldugu kadar genis tuttugumuz -hemen hep-
sinden bir sekilde faydalandigimiz— yayin listesini ise
kitabin sonuna ekledik.

Calismalarim sirasinda destegini esirgemeyen, sanat
tarihcisi esim, Sakarya Universitesi Ogretim Uyesi
Yrd. Dog. Dr. Tulin Coruhlu'ya, Tirk Mitolojisi konu-
sunda universitede ders verebilmemi saglayarak bu ala-
na egilmeme neden olan hocam Prof. Nejat Diyarbekir-
li'ye, ve bir muddet dersleri sirdiuren kiymetli dost
Yrd. Dog. Dr. Mehmet Emin Agar’a sonsuz tesekkiirle-
rimi sunuyorum.

Ayrica ¢alismami basima hazirlayan ilgililere ve ba-

stmda emegi gecenlere sukranlarimi arz ederim.

Yard. Dog. Dr. Yasar Coruhlu
Kiicuk Yal, 1998
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GIRIS

1. Kullanilan Yéntem ve Kaynaklar (izerine

Turk mitolojisiyle ilgili olarak yararlanilabilecek
pek cok yayin vardir. Ancak bunlar ¢ok dagimikur ve
dogrudan dogruya “Turk mitolojisi” kavraminin gerek-
tirdigi butiinlik icerisinde ele ahnmamuislardir. Yayin-
larin 6nemli bir miktar1 Ruscadir ve bu nedenle elde
edilmeleri ve kullanilmalar acisindan buiytuk zorluklar-
la karsilasilmaktadir. Ruscadan baska, Bati dillerinde
yapilmis yaymnlar ve nihayet sayilari son zamanlarda
artan Turkce yazilmis calismalar konumuz agisindan
goz oniine alinabilir. Ote yandan Kiril alfabesiyle Tirk
cumhuriyetlerinde yapilmis ¢alismalari da gz ardi ede-
meyiz.

Miktar olarak ¢ok gorunmekle beraber, bu incele-
melerin ¢ogunlugu -dogrudan dogruya Turk mitoloji-
siyle ilgili calismalar olmadig icin, konumuz agisindan
yetersiz kalmaktadir. Ozellikle yabanci dillerde yayin-
lanmus kitap ve makaleler énemli birtakim aciklamalar
getirmekle birlikte bazi sakincalar1 da icermektedirler.
Zira bu yayinlar Turk kaltir, sanat ve mitoloji konula-
nna yanh bir bakis acis1 tagimaktadirlar. Ozellikle
Turk arastirmacilar icin bu yayinlari dogru bir bicimde
kullanabilmek ve bir yigin bilgi arasindan dogru olan
saptayabilmek son derece gtic olmaktadir. Cuinkit Tuir-
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TURK MITOLOJISININ ABC'SI

kiye'de sosyal bilimler alanindaki ¢alismalarin bir ikisi
disinda higbiri heniz kendimize 6zgi bir bilimsel
yonteme oturtulamamistir.

. Burada amacimiz Turk mitolojisi konusunda yarar-
lanilabilecek kaynaklarin ayrintili elestirisini yapmak
olmadigindan, kitabin sonunda kaynak¢ada verdigimiz
yayinlar ayr1 ayr1 tanitmaya gerek gormuyoruz.

Calismamiz, Tirk mitolojisinin tarihi boyutunun
yani sira, ganimiizde eski inanclarim muhafaza edebi-
len cesitli Turk topluluklarinda yapilan bilimsel
arastirmalardan da faydalanmaktadir. Turk kaltara ve
kiiltir unsurlarinin olusturdugu bir ana taban tzerinde
tarihi gelisim cizgisi goz o6ninde bulundurularak,
Turklerin ortag) oldugu veya daha sonra igine girdigi
mitoloji daireleri ele alinmaya ¢alisilmistir. Konu daha
cok Turk topluluklarini ilgilendirecek bicimde tahlil
edildigi icin, ayn1 mitoloji dairesine giren diger topluluk-
lara zorunlu olmadik¢a deginilmemistir. Degisik toplu-
luklar, mitolojiyle ilgili bir konuya atifta bulunmak ya
da benzerlikleri gostermek amaciyla konu edilmistir.

2. Tanimlar ve Agiklamalar

Turk mitolojisi, genel anlamda ele alacak olursak,
Tark kalttr tarihi icin oldugu kadar, Turk sanat tarihi
icin de buytuk 6énem tasimaktadir. Bilindigi gibi Batida
olsun, ilkemizde olsun, daha ¢cok Akdeniz cevresi mito-
lojileri ve buna yakin mitolojilerle ilgilenilmis, ancak

Turk mitolojisi hemen hemen hi¢bir zaman giindemde
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GIRIS

yer almamustir.

Konuyla ilgilenen bazi arastirmacilar cogu kere
Turk mitolojisiyle ilgili konularin sanat eserlerinde ifa-
desini bulamadigindan ve bunlarin uzak gecmisimize
ait hatiralar oldugundan s6z ederler. Bu durum aslinda,
Tirk sanat eserlerinin mitolojiyi g6z 6nitinde tutarak is-
lenmemesinden kaynaklanmaktadir.

Turk mitolojisi, aynen Tirk sanatinda oldugu gibi,
Orta ve I¢ Asya'da paleolitik cagdan beri gelisip bozlar
kiiltiiriinde yeniden bicimlenen ve ProtoTurklerin katki-
lanyla farkl bir sekle sokulmus bir butin olarak go-
rilmelidir. Bu nedenle Tiirklerden onceki etnik yapila-
rin- s6z konusu olmadig) devrelerin mitolojik karakterli
'a-rkeoloji ve sanat tarihi malzemesi, Turk mitolojisi
icin de 6nem tagir. Joseph Cambell, ilkel mitolojilerle
ilgili @nlu eserinde cok erken devirlerin, tarihi devirle-
ri de etkileyen mitolojik anlayisini yansitan arkeolojik
buluntulara deginmektedir (Campbell 1992, Turklerle
ilgili alanlar icin: 346-363). Biz burada bu erken devir-
lerin bahsini yapmayacagiz. Ancak agirhkh olarak kro-
nolojik anlayisa dayanan calismamizda, 6zellikle Proto-
Turk ve Hunlardan itibaren ele aldigimiz mitolojik ko-
nuyla ilgili sanat eserleri veya arkeolojik nesnelere za-
man zaman deginecegiz.

Butiin diinya mitolojilerine bakildiginda, mitoslar:
sanat eserlerinden ayirmanin mumkun olmadig1 agik¢a
anlagilacakur. S6z konusu mitoslan yaratan toplum on-

lar1 surekli olarak gelecek kusaklara aktarir. Toplumun
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TURK MITOLOJISININ ABC'SI

gelisim cizgisi icerisinde zamana bagh olarak, mitosla-
rin etkisinin ikinci planda kaldig1 goralar. Bununla bir-
likte toplumun cesitli gelenekleri, bu geleneklere bagh
‘olarak ortaya konulan el sanati trinleri, hatta plastik
sanat dallar1 ge¢misten siiziilerek giinumuze kadar ula-
san mitolojik degerleri yansitirlar. Boylece giinumiizde
mitos donemini geride birakmis olan toplumun sanati-
n1 geri planda besleyen bir temel yap: her zaman 's6z
konusu olacaktr (Simer 1980: 161).

Mitlerin ortaya ¢ikmasindaki en énemli etken —Ozel-
likle erken devirler s6z konusu oldugunda— dindir. Ce-
sitli toren ve buyiyle ilgili uygulamalar mitlerin olu-
sumunu besleyen en ¢nemli kaynaklardir. Buyuk kucuk
her dinin yaratug) bir mitoloji vardir. Insanlar arasin-
da baglantiy: saglayan kulturun bu énemli unsuru, do-
gal olarak kendi sanatini da yaratacaktir. Bu nedenle sa-
nat tarihimizin Tirk mitolojisiyle ilgili calismalar ya-
pilmadan aydinlatilabilmesi mimkun degildir.

Giintimuizde mitos (mythos) kelimesinin anlami tze-
rinde bazi gelismeler s6z konusu olmustur. S5z ve 6y-
ka (ya da efsane) anlamina gelen bu kelimeyle ilgili ce-
sitli tanimlar yapilabilir. Ornegin Behget Necatigil, mi-
tosu, “... ilkel insan topluluklannin, evreni, diinyay ve tabiat
olaylanm kisilestirerek yorumlamak, heniiz strnm ¢ozemedik-
leri hayatin ve evrenin cesitli goniintilerini bir anlam kolayl-
#ina baglamak ihtiyacindan dogmus oOykiiler ...” olarak ta-
nimlamaktadir (Necatigil 1978: 7).

Unla dinler tarihgisi Mircae Eliade ise bu konuda
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GIRIS

sunlar soyluyor: “Mit kutsal bir dykityii anlatir: en eski za-
manda, ‘baslangictaki’ masallara ozgit zamanda olup bitmis
bir olayr anlatir. Bir baska deyisle mit, Dogaiistii Varliklann
basanlan sayesinde, ister eksiksiz olarak biitiin gerceklik, yani
Kozmos olsun, isterse onun yalmzca bir parcast olsun, bir ger-
cekligin nasil yasama gectigini anlatir.” Eliade, mitin bir
yaratilis o6ykuisi oldugunu soyler ve mitlerdeki kisile-
rin dogausti varliklar olarak kimi zaman insanlarla
iliskiye girdiklerini belirtir. Boylece dogaustu ve kutsal
olan varliklar insanin insani 6zellikleri edinmesini sag-
larmus olurlar (Eliade 1993: 15).

Dolayisiyla, burada efsane anlamina gelen mit keli-
mesinin destandan farkhihgina dikkati cekmek gerekir.
Bilindigi gibi efsane, dogaustu varliklara iliskin olaylar
icin kullanilmaktadir. Destanin (legend) konusu, efsane-
nin karsiti olarak insanlara iliskin bir olaydir. Yeryu-
ziindeki kahramanlarin yapug isler ve baslarindan ge-
cen olaylarin yaziya alinmasi, yeryiizilnde yasayip yasa-
madiklar1 gibi seylerin tarihsel temellere dayanarak
arastirillip kaydedilmesi sdz konusudur (Marlott-Rach-
lin 1994: 10). Bu farkliliga ragmen destanlar da genel-

“likle mitoloji kapsaminda ele alinirlar (Necatigil 1978:
7).

Daha onceleri toplumbilimciler mitleri masal,
hikaye niteliginde urunler olarak kabul ediyorlardi. Bu
acidan bunlarin toplumlar tarafindan zaman icerisinde
uyduruldugu veya kurgulandigr gorusi hakimdi. llkel

kelimesinin anlaminda oldugu gibi, mitin bu anlami da
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gunumuizde degisiklige ugramustir. Artik bilim adamla-
r1 miti, ilkel topluluklarin anladig: sekilde, yani gercek
olaylar1 anlatan o6ykiiler olarak ele almaktadir. Cunku
bu mit kutsal sayilmakta ve topluma model olustur-
maktadir (Eliade 1993: 9).

Mitler kendilerine 6zgl'.'1 bu yapilar1 ve kutsal olarak
kabul edilmeleri dolayisiyla, siradan kisiler tarafindan,
olagan yerlerde ve istenilen zamanlarda yaratilamazlar.
Ozellikle dini veya dogaustu nitelikli hikayeler gercek
olarak dusiinildiikleri igin bu gruba girerler. Ancak bu
gruba ait olmayan hikayeler ise gercekdisi olup yalanci
oykiler olarak kabul edilirler. Onlari istenilen yerde ve
zamanda anlatmakta bir sakinca gorulmez. Gunimiizde
Tark, Mogol ve Tibetlilerde destan niteligi tasiyan
manzumelerin ancak geceleri ve kis boyunca okunmasi
mitlerin s6zinu ettigimiz Ozelligine (okunanlanin ger-
cek olanlar grubuna girdigine) isaret etmektedir (Elia-
de, 1993; 15-16).

Turk mitleri ve mitolojisi bu genel aciklamalara uy-
gun ozellikler gostermekle birlikte cesitli kendine 6zgu
oOzelliklere de sahiptir.. Bu konuda bazi gérisler ileri
siren Mireli Seyidov, Kam-Saman ve Onun Kaynaklan-
na Umumi Bakis bashkl eserinde Tark fnitolojisinin ana
karakterini vurgulayan su sozleri soyliyor (kismen
Turkiye Turkgesine uyarladik): “Turk halklarinin mit-
leri bir bulagdan su i¢mis, bir gorusler dunyasindan
gidalanmustir. Buna gore de onlarin mitleri, mit goris-
leri birbirine ¢ok yakindir, ¢cok vakit birdir. Turk dun-
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yasinin miti daha ¢ok hayatla, onun yasadig1 cevreyle,
yasays tarziyla, dogadaki “dost-dusman” iliskisiyle or-
taya ¢ikar. Bu mitin merkezinde insan, onun zayif, gig-
la ve'gugsiz yonleri, onu gevreleyen doga ve doga
olaylani dururdu. Demek oluyor ki Turk mitolojisini
doga ve insanin karsilikli iliskileri yaratm1§t1r.;’ (Seyi-
dov 1994: 33).

Mitoloji kelimesinde yer alan logos'a gelince, baslan-
gicta 's6z' anlamina gelen bu kelime daha sonralar1 ‘bi-
lim’ anlaminda kullanilmistir. Yani mitoloji, “mitler
bilgisi veya bilimi"dir (mitolojinin tanimi konusunda
ayrica bkz. Tirkkan 1976: 7; Erhat 1978: 5-6).

Esas itibariyle degisik sekilleri olmakla - birlikte
mitler (efsaneler) su sekilde gruplara ayrilabilirler:

1) Teogoni: Tanrilarin nereden geldiklerini ve onlar-
la ilgili ¢esitli olaylar1 anlatan efsaneler.

2) Kozmogoni: Evrenin nasil meydana geldigini acik-
layan efsaneler.

3) Antropogoni: Insanuin nasil meydana geldigini, na-
sil yarauldigini anlatan efsaneler.

4) Eskatoloji: Insan ile evrenin gelecegini, kiyameti,
oliim ve 6liim sonrasini anlatan efsaneler (El¢in 1986:
315; Agar 1992: 344).

Ucretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
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SAMANIST MITOLOJI
VEYA ESKi TURK DiNi MiTOLOJiSI

1. Samanizm

Samanizm, milattan énceki devirlerden beri, Tiirk-
lerin ve cevrelerindeki topluluklarin I¢ Asya ve Orta
Asya’da yasadiklan bolgelerde uyguladiklar1 ve saman
ya da kam denilen din adamlari araciligiyla gerceklesen
bir inang ve uygulamalar butanidiir.

" Bazlarina gore bir dini ifade eden bu terimin anlat-
ug inang sistemi, ashnda Islamiyet, Hiristiyanlik, Bu-
dizm gibi tam anlamiyla olusmus bir din degildir. Ve-
ya bu dini tam anlamiyla kavrayabilecek yeterli ‘bilgiye
sahip bulunmadigimiz i¢in bu hususu agik bir sekilde
ortaya koyamiyoruz. Bununla birlikte dinyanin bitin
kitalarinda, ¢esitli toplumlarda gérulmesi onun bir din-
den ¢ok, tanrilar ve ruhlarla insanlar arasinda iliskiyi
sagladigina inanilan bir sistem ve teknik oldugunu gos-
termektedir.

Samanizm kelimesi Tunguzcadaki saman isminden-
gelmektedir. Bu kelime Rus bilim adamlar1 araciligiyla
bilim terminolqgjisine girmistir (Ornek 1988: 47). An-
cak, bununla birlikte bu kelimenin etimolojisi tizerinde
bircok tartisma yapilmistir ve yapilmaktadir.

Erken devir Turklerinde ve onlarin komsularinda,

Ucretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org
17



TURK MITOLOJISININ ABC'S!

Samanizm, ¢ok daha eski c¢aglardan gelen totemist
inanglar, ata kaltleri, hayvan kultleri, doga kiltleriyle
birlikte gorulmektedir. Bazi arastirmacilar buradan ha-
reketle, Samanizmin Tirklere sonradan geldigi fikri
Gizerinde durmaktadirlar (Ocak 1983: 34-35). Dolay:-
siyla Samanizmin IV-V. yuzyilardan énce Orta Asya'da
bilinmedigi iddia edilmektedir (Ocak 1983: 35). Turk
arastirmacilarindan Ibrahim Kafesoglu da ayni goruste-
dir (Kafesoglu 1980).

Turklerde en erken devirlerden beri inang sistemi-
nin, Gok-Yer/Su-Atalar seklinde formule edildigi anla-
stlmaktadir. Bu sistem tarihin akist icerisinde yukarida
andigimiz cesitli inanclarla bir arada yer almaktadr.
Bagka bir deyisle bu inanglar yukarida belirttigimiz for-
miile gore bir anlam kazanmaktadir. S6z konusu inanis-
lar arasinda evren, diinya, éteki diinyayla ilgili inang ve
dustinceler de (evrensel kavramlar) yer almaktadur.
Boylece ortaya élkan bu buyuk ve karmasik butun, ya
dogrudan dogruya mitoloji kapsamina girmektedir ya
da cesitli mitolojik unsurlari icermektedir.

Samanizmin niteligi konusunda bugtine kadar cesitli
bilim adamlar: tarafindan degisik gorusler ileri suril-
mustir. Ohlmarks'a gore Samanizm kutup bolgelerine
o6zgu olarak, insanlarin isterik tepkileri sonucunda orta-
ya ctkmustir. Nitekim, Koryaklarda goruldugi soyleni-
len bu tip bir sinir hastaligi vardir. Aymi iddia baska
topluluklar icin de ileri strtilmektedir. Bununla birlikte

Samanizmin yalnizca bu tarzdaki dustincelerle analiz
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zedilemeyecegi acikur (Bu konuda bkz. Bulug 1946: 277-
78; ayrica bkz. Ornek, 1998: 47-49).

2.-Samanist (veya Eski Tirk Dinine Ait) Tanrilar ve
~ Ruhlar

1. Tann Kavrami

Tirk mitolojisinde sozii edilen pek ¢ok tanri ve ruh
vardir. Ancak bunlarla ilgili ¢ok ayrintili bilgilere sa-
hip degiliz. Bu konuda soylenen bircok sey farkl Turk
kavimlerine gore degismekte, mevcut bilgiler arasinda
anlasilmayan veya celigkili ifadeler de bulunmaktadir.
Ornegin —daha sonra da s6zini edecegimiz gibi~ bazi
arastirmacilar, Islamiyetten 6nce Turklerde tek tann
inanc’'min bulundugunu savunmakta, ama bunu kanitla-
yacak deliller bir¢ok kisiye gore pek zayif kalmaktadr.
Aslinda bu konu, temel olarak, dinlerin ¢ok tanricilik-
tan tek tanriciliga dogru gelistikleri tezine kars: ortaya
‘atilan, aslinda tek tanriya inanmanin insanhgin var olu-
suyla birlikte s6z konusu oldugu ve insan inanglarinin
yozlasmasiyla ¢ok:tanncihgin ortaya cikugini ifade
eden baska bir tezle ilgilidir. Ancak bu durum eski
Turklerde tek tanriya inanmanin izlerinin bulunduguna
isaret etse de, belki buytk Tirk devletlerinden ¢ok di-
ger Turk topluluklarinda daha yaygin gorulen ikinci
derecede tanrilar veya ruhlarin bulundugu gercegini de
ortadan kaldirmaz.
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Bugin Turkcemizde kullandigimiz Tann kelimesi,
Islamiyetteki Allah kavramiyla birlesip yeni bir anlam
kazanmustir. Aslinda Tann kelimesi, eski Turkcedeki
Tengﬁ' kelimesinden gelmektedir. Cesitli Turk toplu-
luklarinda bu kelime kugiik farkhliklarla kullanilmakta-
dir.

Turklerde tann kavramiyla ilgili tasarimlar Gok-
Yer/Su-Atalar formiluyle ifade ettigimiz cesitli kiltler-
le ilgili olarak karsimiza ¢tkmaktadir. Bu nedenle erken
devirde belki de tek bir Tiirk diniyle kars1 karsiya degi-
liz. diyebiliriz. Turklerin dinle ilgili gorusleri, Turk
kavimlerinin gosterdigi toplumsal yap:1 degisiklikleri
nedeniyle, zamana ve yere gore farklilklar gostermek-
tedir. Bu arada devletin din anlayisiyla halkin din anla-
yis1 arasinda zaman zaman ugurumlar -ortaya ¢ikmuistir.
Nitekim halk arasinda —yukarida belirtildigi tizere— es-
ki bazi inanclarla birlesen Samanist tiirden uygulamalar
hakim iken, ornegin Goktirk devrinde, Orhun
Yazitlan’'ndan da anlasildigy gibi bir Gok Tann inanci
mevcuttu. Yalniz bazi arastirmacilarin sandig1 gibi bu
bir cesit tek tanrili dini belirtmez. Hakim unsur olarak
gogu tammayla Islamiyetin Allah kavrami arasinda
higbir iliski mevcut degildir. Zaten inanglarda Gok
Tanri'nin yanisira Yer Tanrisiyla tanr niteligindeki ce-
sitli ruhlardan da soz edilmektedir.

Bununla birlikte Islamiyetin Orta Asya’da yayilma-
sindan sonra, bu dinin etkisiyle Muslumanlarla iliskiye

gecen Tirk topluluklarinda tek tanr1 kavramunin, Gok
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Tann kaltiinden dolay: yerlesmesinin daha kolay oldu-
gunu da ifade etmeliyiz. Nitekim X. yuzyihn ilk ceyre-
ginde Oguzlar arasindan gecen Arap seyyahi Ibn Fadlan,
‘Oguzlarin zorda kaldig1 takdirde (Miisliimanlara yakin-
lik duyduklan icin) baslarim goge kaldirarak “Bir Tan-
n” dediklerini bildirmektedir: “... I¢lerinden biri zulme
ugrar veya sevmedigi bir sey gorurse basini semaya
kaldirip ‘Bir Tanrr’ der. Bu Turkce ‘Bir Allah’ demektir.
Zira Turkcede ‘bir’ vahid ve ‘Tengri' ise Allah demek-
tir...” (Sesen 1975: 31)

Goruldugu gibi, Turklerde din kavrami (Samanizm)
aslinda yukarida ifade ettigimiz formile uygun olarak
(Gok-Yer/Su-Atalar) sekillenmisti. Bu, Tirkler Islami-
yetle ilk karsilastiklari zamanlarda da boyleydi. Nite-
kim Ibn Fadlan seyahatnamesinde, Oguzlarda atalar kiil-
tine isaret eden su ifadelere de yer vermektedir: “Hig
bir seye ibddet etmezler. Aksine biiyiiklerine rab (Allah) der-
ler.” (Sesen 1975: 30)

2. Semavi Tanrilar ve Ruhlar

Gok Tann

Yukarida da soz ettigimiz gibi o6zellikle Gokturkler-
le iligkili olarak, Gok Tann oldugu kabul edilen bir
tanr1 vardir. Eski Turk lehcelerinde tangn, tenri, tenge-
‘re, tangara, ture, tenegere gibi degisik sekillere biiriinen
tengri kelimesi hem cismani gogit hem de Gok Tanr'yi
ifade ediyordu (Inan 1972: 26-29; Tanyu 1986: 9).
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Bazi bilim adamlan tarafindan da isaret edildigine
gore Gok Tann inanci, 6zellikle biyik imparatorlukla-
rin kuruldugu devirlerde genel bir kult olarak kabul
edilmistir. Gok Tann da tanrilarin en bayugi sayilmis
olmalidir. Orta Asya'da devlet kuran siilalelerin hepsin-
de Gok Tann kualtinun bulundugu Cin kaynaklarindan
da anlasilmaktadir. Goktiirk Yazitlan'na gore hakanlar
tahta cikaran, Turklere zafer kazandiran, felaketlerden
koruyan Turk tanris1 Gok Tann’dir (Inan 1972: 26-28).

Arastirmacilarin kullandigy ¢esitli kaynaklarda Hun-
lar, Tabgaglar, Gokturkler, I. Uygur Kaganhg gibi bi-
yuk Turk topluluklarinda Gék Tanri inancinin baskin
durumda oldugu anlasilmaktadir. O, her seyin yaratici-
s1 ezeli ve ebedidir. O, Orhon Yaztlan'nda belirtildigi
gibi “Turk Tanns1” olarak anilmakla birlikte, ayni ya-
zitlarda Gok kavraminin karsisina Yer'in de konuldugu
gorulur: “Yukanda mavi gok, asagrda yag1z yer yaratildigin-
da ... (Kultigin Yazit1, Dogu, 1) ... Yukandaki Tann ve mu-
kaddes yer, sular [amcam] hakamn talihine yar olmadilar
...” (Bilge Kagan Yaziti, Dogu, 35. Bu ifadeler icin bkz.
Orkun 1987: 29, 66) Bu husus belki de Turk dininin
kozmolojik dusiincelerin gelismesi sonucunda ortaya
atkugini gosteriyor. Ancak bu temel inang ve mitoloji-
nin icerisine bircok dinden "etkiler karisugi gibi,
ozellikle Samanizm, onun ¢ehresini buyuk oranda de-
gistirmistir.

Tuarklerde htikimdar Gék Tanr’nin yeryuzindeki

temsilcisidir. Tann ona kut ve gug verir.
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Turk mitolojisinde veya mitolojik anlatimlarin go-
raldagi destanlarda gokten gelen veya Gok Tanr'nin
kizlariyla evlenen kahramanlar vardir. Bunlarin basinda
Oguz Kagan gelmektedir. Uygur Turkcesi'nde yazilmis
Oguz Kagan Destanr'nda, Oguz’un gokten gelen kizla ev-
lenmesi soyle anlaulmaktadir: “.. [50] Oguz Kagan bir
yerde Tann'ya yalvarmakta idi. Karanlk bast.. Gokten [52]
bir gok 1k indi. Giinesten ve aydan daha parlakti. [54]
Oguz Kagan oraya yiridi ve gordii ki. [55] o g icinde
bir lnz var, yalmz oturuyor. Cok gizel bir lizdi. Basinda [al-
ninda] ategli ve parlak bir beni vardi, demir kazik [kutup
yildiz1] gibi idi. O liz oyle [60] giizeldi ki, giilse, gok tann gii-
lityor; aglasa, gok tann [62] aglyor [santhird1]” [Bang-Rah-
meti (Arat) 1936: 12-15 (6zgun metin)].

Bu hususta bir diger 6rnegi, Bulug'un Radloff'dan
aktardig), efsane o6zellikleri tasiyan bir masalda goruyo-
ruz. Burada kahraman babasinin intikamim aldiktan
sonra evlenmeyi amagclar ve gokten Tanrn Kan'in kizini
almak ister. Auyla gokyuzine ciksa da, gokten yeralty
alemine yuvarlanir. Ancak yine at1 sayesinde karanlk-
lar aleminden kurtulup tekrar gége cikar ve cesitli zor-
luklara gogus gerip basarih olduktan sonra biyik bir
solenle kizi alir (Bulug 1943: 327). Goruldagh gibi as-
linda bu tip mitolojik motifler bir taraftan daha sonra
ele alacagimiz “babasiz tureme/babasiz dogum” konu-
suyla buttinlesmektedir.

Bu arada eski Tirklerde gorulen Giines, Ay ve Yil-
diz kultlerinin, Gok Tanr kultiuyle belki de ¢ok erken
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donemlerde iliskisi aranabilir. Nitekim Cin kaynaklari-
nin aktardigina gore, Hun hukimdarn her sabah cadi-
rindan cikarak giinese ve aksamlar1 da aya saygi goste-
fiyordu. Bu konulardaki inanislar Vu-huanlar, Tabgac-
lar ve giniamuzde Yakutlarda devam etmistir. Ashinda
bu konudaki mitolojik ve dini etkiler Anadolu Turkle-
rinde de karsimiza ¢ikabilmektedir.

Yakutlar, belirtildigine gore giines ve ay1 kardes sa-
yiyorlar, bazi kahramanlarin onlarin istegiyle turedigi-
ni ifade ediyorlardl. Bu nedenle, saman elbiseleri kis-
minda belirttigimiz gibi, elbise uzerinde madeni halka-
lar yer aliyordu. Belki de Maniheist mitolojinin etkisiy-
le, Yakutlar giines ve ayla savasarak bazen onlar1 karan-
lik dinyalarina hapseden kot ruhlardan séz etmekte-
dirler. Onlara gore giines ve ay tutulmalarinin nedeni
bu idi. Onlar ay ve giines tutulmalarinda, tipki Anado-
lu'nun cesitli yerlerinde oldugu gibi davul calarak, gu-
riltit gikararak ay ve giinesi kot ruhlardan —onlan
korkutarak- kurtarmaya calsiyorlardi (bkz. Gunay-
Gungor 1997: 45).

Ulgen
Bugtin daha ¢ok Altay ve Yenisey cevrelerinde kulla-
nilan Ulgen isminin (Tanyu 1986: 178-179) yerini ba-
zen Kuday (veya Yakutlarda Ai Toyon) kelimesi almakta-
dir. Inan'a gore Kuzeybati Mogolistan'daki Soyutlar, bu
tanriya “buytk han” anlamina gelen Kayrakan (veya
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Tengere Kayra Kan; Radloff bunu merhametli sema ola-
rak cevirmektedir) demektedirler. Ulken kelimesi Kazak
ve Kirgiz lehcelerinde “buyiik ve ulu” anlamlarini icer-
mekte olup, Buryat lehcesinde “ulu yer” anlamina gel-
mektedir. Bu anlamlar ¢ogu kere Gok Tann'nin yerine
kullanilan bu kelimenin belki de eskiden baz Tirk top-
luluklarinda Yer Tannsi olabilecegine de isaret eder
(Inan 1972: 31-33'de ayrinul bilgi vardir). Ulgen ismi
gec donemlerde Bay Ulgen (Ulu Zengin) olarak da kul-
lanilmistir.

Goruldugu gibi Gok Tann’min yerine kullanildig)
kabul edilen Ulgen isminin gercekte Gok Tann olup ol-
madigl pek belirgin degildir. Belki de Ulgen, buyik
devletler kurmus Ttirk topluluklarinin Gok Tann olarak
adlandirdiklart tanrinin, daha az 6nemli, buyuk devlet
kuramamus Turk topluluklarinda baska bir tann goéri-

nimina almasidrr.

Solda: Altayh samanin tann Ulgen'e ulasmak icin izledigi yol. En
altta 6nunde ates yanan ve kurban sunulan ¢adir bulunmak-
tadir. lleride samamin karsilasacagi t¢ ana tannya adanan g
sunu (sag1) ve kurban edilen at gérulayor. Burada kurbanin
derisi bir kazik uzerine konulmus. Saman dokuz dall kayin
agacim kullanarak goge cikmaya baglar. Agaca qiktiginda bir
tannyla karsilasir ve kayin agacindaki dal sayisina gore dokuz
yerde konaklar. Sonra saman ilki beyaz kumla, ikincisi mavi
kumla kapli ve ugincasu bulutlarin arasinda bulunan ug ara-
ziden gecer. Buradan ciktiktan sonra kurban ettigi ati sunmak
icin -elci olarak- Ulgen’e ulasir (Anonim, Mythologies des Mon-
taignes, des forets et des iles, Paris 1963, s. 258).
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Nitekim Radloff, Sibirya Turk topluluklan veya di-
ger Samanist topluluklar arasinda yaptig1 saptamalara
dayanarak Tengere Kayra Kan'i Ulgen'den daha tst dere-
cede bir tann olarak anlatiyor. Radloff bu konuyu soyle
ifade ediyor: “Tengere Kayra Kan bugiin dahi semanin
onyedinci katinda oturur ve oradan kainatin kaderini
idare eder. Kayra Kan'dan sudur yoluyla asagidaki i
yuksek tanri meydana gelmistir: Semanin onaltinci ka-
tinda altin bir dag tzerinde yasayan ve orada altin bir
taht tizerinde oturan Bay Ulgen; semamin dokuzuncu ka-
tinda oturan Kizagan Tengere ve semanin yedinci katin-
da yasayan akill Mergen Tengere; gokle yeri aydinlatan
gunes ana (kan ana) burada bulunur.” (Radloff, 3. cilt,
1994: 6)

Her ne olursa olsun, Gok Tann kavraminda oldugu
gibi Ulgen ismindeki tann en biyik tanri durumunda
ise eger, Yunan mitolojisindeki Zeus (Erhat 1978: 321-
325) ve Sumerlerdeki Anu séziini ettigimiz bu tanriya
karsilik gelmektedir. Zaten yukarida Turk diniyle ilgili
olarak ifade ettigimiz formiil eski Stimerlerde de vardi.
Anu-Enlil-Ea tglustt Gok-Yer-Deniz tanrilarini simgeli-
yordu. Bu sekli /Hititler de benimsemisti (Turkkan
1976: 104). Bu benzerlikler nedeniyle bazi arastirmaci-
lar MO II1. bin yillardan bu yana, hatta daha erken dé-
nemlerden beri Mezopotamya mitolojisi ve kilturtyle
Hazar ve Altay kultiirlerinin arasinda bazi temaslar ol-
duguna dikkat cekmislerdir.

Bir iyilik tannsi olan Ulgen ay, gines ve yildizlar-
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dan yukanda yasar. Ulgen’in bulundugu yere ulasan en-
gelleri ancak saman asabilir.. Erkek saman ancak engel-
lerden biri olan altun kazik ya da demir kazak denilen ku-
tllp yildizina kadar ulasabilir. Bazi inaniglarda onun go-
gun yedinci, dokuzuncu veya onaltinci katinda oturdu-
gu belirtilmektedir.

Alun kapil saray: ve alun tahu bulunan Ulgen ge-
nellikle insan seklinde tasvir edilir. Bununla birlikte —
bize gore— sembolik olarak Ulgen'i ifade eden cesitli et-
nografik ve sanat ozelligi olan nesneler de bu tannyi
tasvir ediyor olarak ele alinmalidur.

Bircok yerde ezeli ve ebedi olarak kabul edilen Ul-
gen, insan ve dilnyanin yaratihginda bagsroli oynar. At-
mosfer olaylarini o diizenler. Yildizlar idare eder.

Ulgen'in yedi oglu vardir: Kara Kus (kartal), Karsut,
Buura-kan (veya Pura Kan), Bur¢a-Kan, Yagil-Kan, Bakti-
Kan (veya Paku Kan), Er Kamm (Anohin ve Inan'a gore).

Bizim gorusumuze gore, .erkek evlatlardan birinin
Kara-Kugs olmasi Turk sanat tarihi bakimindan énemli-
dir. Cinki sanat tarihimizde yirtici kus (kartal) tasvir-
leri son derece yaygindir. Kartal ayn1 zamanda daha
sonra deginecegimiz gibi Gk Tann'min sembolidir.

Ulgen’in sayilar1 dokuzu bulan kizlari Akkizlar veya
Kiyanlar denilen esin perileridir. Bu kizlan temsilen
kukla biciminde yapilan tdzler samanin elbisesi olan
Manyak’in beli uizerine ilistirilmekteydi. Daha sonra da
sozunu edecegimiz gibi, bir mikrokozmos sayilan mes-
kenin ve 6zellikle cadirlarin ast bolimi, kubbe bici-
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minde olanlarin da uglarin cevlikle birlestigi bolum, go-
g1, dolayisiyla Ulgen'i veya Gok Tanm'yr temsil etmek-
tedir. Bulug'a gére Gok Tann’'yr temsil eden ¢adirin, mi-
maride en 6nemli etken've basamak olmasi da bundan
ileri gelmektedir (Bulug 1979: 324, Inan 1972: 31-33).

Yayk
Insanlan kotiliklerden koruyan ve hayat veren ruh.
Bu ruh da Ulgen'in gonderdigi semavi ruhlardandr.

Ayrica insanlarla Ulgen arasinda elgilik yapar.

Suyla
Atgozli kartal da denilen bu tann yine semavi ruh-
lar ztimresinden olup, insanin hayatini gozetir ve hayat-
ta gerceklesecek seyleri haber verir. Bu ruh da Yayk gi-
bi ay ve gunesin parcalarindan yaratilmistir. Ayrica Ya-
yikla beraber kurbanin canimi Ulgen’e gotiren bu ruh,
esrime seyahati sirasinda samani, yolundan cevirmek

isteyecek olan kot ruhlardan korur.

Karhk

Suyla'yla birlikte goriinen ve benzer bir isleve sahip
bir ruh.

Utkuc

Samanin kurbanin Ulgen'e ileten ve onun elgisi sa-

yilan ruhtur. Bu ruh K_eryuzune inmedigi icin, samani
Ucretsiz PDF Kitap Arsivi - https://rantey.org

29



TORK MITOLOJISININ ABC'S

gokte karsilayarak onun dileklerini Ulgen'e ulastirir
(Yayik, Suyla, Karhk, Utkuct icin Anohin 1968: 412-416).

Yildinm Tanns

Inan’a gore bazi Samanistlerin gokteki butin olayla-
n Ulgen'e baglamalarina karsi, bir kisim Samanistler
gokle ilgili birtakim unsurlan da tann olarak kabul
ederler. Yildinm Tannst bu gruptandir. Yerdeki kot
ruhlan takip eden bu tanri, koétit ruhlann saklandig
varsayilan agaclara atesini gonderir. Bu yuzden, eger
tuzerine yildinm dugsen agactan bir parca alinip saklan-
irsa, o parcanin bulundugu yere kot ruhlarin ve cinle-
rin girmemesi saglanmus olur. Baz1 Turk topluluklar
Yildinm Tanns’na sit ya da ayran sact ediyorlard. Yildi-
nm, Uygurlarda da kutsal sayiliyordu (Inan 1972: 30).

Radloffun, Sibirya'dan adli eserinde onyedi kat goge
ait tann veya ruhlan biraz farkl bir sekilde ele aldigin
Ulgen'le ilgili kisimda belirtmistik. Orada da belirtildi-
gi tzere, Kayra Kan'i yani Gok Tanr'y1 Ulgen'le esit
saymuyor, aksine Ulgen'in, Kizagan Tengere ve Allh
Mergen Tengere'nin Kayra Kan'dan sudur yoluyla mey-
dana geldigini soyluyordu. Radloff, kendi yaptig1 sapta-
malara gore gogun daha asag tabakalarindaki ruhlarn
veya tanrilar1 soyle siraliyor: “... Altinci katta ay baba
(ay ada) oturur ... Besinci katta en yuksek yaratan tanri
(Kuday Yayugi) oturur. Yiice Bay Olgon’un iki oglu var-
dir, biri Yayik’ur, buna May-ana dahi derler, digeri in-
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sanlarin hamisi ve piri May-tata’dir. Bunlar semanin
tgtnct katinda otururlar; batin hayatin kaynag olan
Siit-ak-kol (sut-ak-gol/sut golu) ve onun yanindaki Siird
Dag da burada bulunur; yedi kuday (Yatti Kuday = Yedi
‘Tanr) bu dagda kendi tebaalari, yayuci'lar (yaratanlar),
koruyucu melekler ve insanlara refakat edenlerle birlik-
te yasarlar. Rahmetli olanlarin ve dogru yolda bulunan-
larin (aktu’lar, yani dogrulukla miicehhez olanlar) me-
'sut bir hayat surdukleri cennet de (ak) burada bulunur.
Bu sonuncular halen yagamakta olan insanlarin atalari
olup burada aile halinde yasarlar ve bu aile baginin
kuvvetiyle, semadaki tannlarla yeryiziinde yasayan ar-
‘dillar1 arasinda aracilik yaparlar ve gerektigi zaman on-
lara yardim edebilirler.” (Radloff, 3. cilt, 1994: 6).
Goruldugu gibi Radloffun aktardiklariyla cesitli
arastirmacilarin aktardiklan arasinda bazi farklar ve ce-

liskiler vardir.

3. Yer-Su Tanrilari ve Ruhlari

Orhun Yazitlarrndaki bazi satirlarda Yer-Su ruhlan
veya tanrilarindan bahsedilmektedir: “Yukaridaki Turk
Tanns: (ve) Tirk kutsal yer ve su (ruhlari) soyle yap-
muglar: Turk halki yok olmasin diye, halk olsun diye,
babam Ilteris Hakan (ve) annem llbilge Hatunu gégin
tepesinden tutup (daha) yiiksege kaldirmislar muhakkak
ki” (Tekin 1988: 11 (Kiiltigin Yaziti, Dogu, 10-11)).

Kara Yer anlamina gelen Yagz Yer tabiri, Orhon

Yazitlan’ nda Mavi Gok 1fade51 ana gecer: Bu
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aynnti, Gok Tann'y: anlatan bu ¢ok 6nemli ibare yanin-
da Yamz Yer'in, dolayisiyla Yer Tannsi'min (ve ruhlan-
nin) o6nemini gostermektedir. Yer Tannsi'nin 6nemi
Yer'in yasanilan toprak, yani yurt topragl olmasindan
kaynaklanmaktadir (Bulug 1979: 326). Cesitli arastir-
macilar Yer veya Yer Tannst kavramini disi olarak gor-
mekte buna bagl olarak da “Yer llahesi” deyimini kul-
lanmaktadirlar (Mireli Seyidov 1994: 23'de oldugu gi-
bi). Ancak bazi arastirmacilar Yer Tanns: diye ayn bir
tanrinin varligini kabul etmemektedir. Bize gére bu ko-
nudaki bilgiler ve belgeler artmadik¢a, bu konu tam
acikhiga kavusamayacakuir.

Yer-Su ruhlan yukarida da belirttigimiz gibi, uze-
rinde yasanilan yeri temsil eden ruhlar toplulugu oldu-
gu icin, onlar daglarn eteklerinde, pinarlarda, denizler-
de vb. otururlar. Bir goruse gore sayilan 17'dir (Rad-
loff 1986: 219). Yer-Su ruhlan (veya tannlar) insan-
larla ilgili pek cok seyi duzenlerler. Dag ruhlan da bu
grubun icerisine girer. Hayvanlarin cogalmasi, saglik,
kotuluklerden korunma onlarin sayesinde olur. Yer-Su
ruhlan da iyi ruhlar sinifindan olup t6z yerine de ge-
cerler (Anohin 1968: 417-418).

Eski Turklerde yer kultlerine bagh olarak bircok
inang gelismis ve bunlar hakkinda mitolojinin kapsami-
na giren efsaneler veya destanlar anlatilmistir. Burada
ileride pek deginmeyecegimiz “Kutsal Dag” kavramin-
dan kisaca s6z edelim. Daha 6nce belirttigimiz gibi kut-
sal daglar yeryuiziniin merkezinde yer aliyor ve dinya-
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nin eksenini meydana getiren seylerden biri olarak ka-
bul ediliyordu. Bu dagda genellikle dinya agacina
anistirmayla orman yer aliyordu. Eski Turklerde kutsal
olarak taninmis cesitli daglar vardi. Bunlarin en tanin-
muglar1 ise Otitken daghk ve ormanlik alar idi. Buytk
Turk devletleri bu yuzden hep burayr devlet merkezi
yapiyorlardi: “.. Simdi de fesat olmaksizan Tiirk hakam
Ottiken ormaminda oturur ise tilkede mihnet olmaz ...,” “..
memleket idare edecek yer Otiiken ormam imis ...” (Orkun
1987: 23, 24 (Kiltigin Yazitr, Giiney))

Dogma veya duinyaya gelme kavramlaniyla birlikte,
tireme konusuyla ilgili olarak sik sik ortaya cikan
“magara kilti” de bu konuyla ilgiliydi. Bilindigi gibi
kurttan tureme efsanelerinde s6z konusu magara motifi
de gorulmektedir. Belki yabanci kaynakh olmakla bir-
likte Goktirk hiukimdarlarindan birinin bir magarada
geyik sekline girmis tanricayla beraber olmasim anla-
tan efsanede de bu vurgulaniyor. Ote yandan bilindigi
gibi “kurttan tureyis” efsaneleriyle iliskisi bulunan ve
Turklerin dusmanlarindan kagarak sigindiklar1 daglarin
arasindaki bolgeden (Ergenekon) kurtulusunu anlatan,
ash Goktirk donemine dayanan Ergenekon Destam da,
esas itibariyle dag ve dolayisiyla yer kiltleriyle iliskili-
dir. Ancak bu destanda Tiirk kozmolojisinde 6énemli bir
motif olan demir unsuru da isin icerisine girmektedir.
Nitekim Turkler bir demircinin énerisiyle dagda bulu-
nan bir demir yatagin eriterek sigindiklar1 yerden. ¢i-
kiyor ve atalarinin topraklarina iniyorlar.
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Ashinda Yer unsuru icerisine giren demir, bilindigi
gibi eski.Turklerde kutsal sayiliyordu. Bunun en biyiik
nedenlerinden biri de Turklerin yurtlarinda demir ya-
taklarinin bulunmasi ve bunlarin “Altay’in Demircileri”
olarak anilan Turkler tarafindan islenmesi, 6zellikle si-
lah yapiminda kullanilmasidir. Kot ruhlar kovduguna
ifnamlan demir bu nedenle —cesitli Turk topluluklarinda
: )}akln zamanlara dek- defnedilmeyi bekleyen o¢lilerin
_:-:l'fiz_é'rine konulmustur. Ote yandan demiri isleyen ve ona
. s_}ekil ‘veren “demirci”ler de 6nem kazanmis (asagida de-
‘:"gvinecegimiz)'birgok efsane veya hikayede yer almistir.
Demirin veya genel olarak madenin kutsal sayilma-
_'»‘._‘E‘;l' - baska mitolojik cevrelerde de sik sik karsimiza -
“kan “kutsal kilic veya bicak” kavramini animsatmakta-
‘dll‘ Bu kutsal kili¢ veya bicak kavramiyla ilk kez Han-
' Shu da (Cin Resmi Tarihi), Hunlarin kurban téreni anlati-
_‘ljl'rken’ karsilasiyoruz: “Han Ch’ang ve Chang-neng birlikte
_Sh"an-yil ve bityiik memurlar dagdan No nehrinin dogusuna
,indiler‘. Kurban etmek maksadiyla oraya beyaz bir at koydu-

lar. Shan-yii, Ching-lu bicagt [kilic1] ile bir metal kastk ald:
.vé [aun kanini] sarapla kanstirdt O zaman Lao-shang
Shan-yii tarafindan kesilen Yiie-chih kralimn kafatasi, icki
kabi olarak kullamhyordu. Birlikte icerek kan yemini ettiler.”
(Kao 1960: 223)

" 'Ancak anlatilan bu hikayede, aslinda Yer unsuruyla
ilgili olmasi gerekirken, goge kurban toreni sirasinda,
belki de tanrisal bir nesne oldugundan dolay1 veya ren-
ginden otirt bicak ya da kili¢ kullanimistir. Chi-hsiin
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Kao'nun aragtirmasina gore, goge kurban torenlerinde
kullanilan “Ching-lu” bigag: veya kilhc (bu olasilikla,
mec¢ dedigimiz kisa kili¢c olmalidir) zamanla bir ruh ve-
ya tanri haline gelmistir. Inamisa gére Ching-lu zaman
icinde gogun dokuz katindan birinde bulunan bir ruh
olarak kabul edilmisti. Teletit Tiirklerinde karsimiza ¢i-
kan Kyngrak ve Dogu Turkistan’daki Gingrak (kuguk bi-
cak) kelimesinin bu kutsal silahla ilgili oldugu sanil-
maktadir. Ote yandan, Herodot'un kitabinda kan ve sa-
rabi kanistirmak icin kullanildigr soylenilen “akinakes”
kelimesi bu tip bir kisa kilic1 ifade ediyor. Boylece
Turklerde de yavas yavas gelisen “kutsal kili¢” kavra-
m1, Germen mitolojisindeki Kral Arthwr'a verilen ve
insani dunyanin hakimi haline getiren “kutsal kili¢” ef-
sanesinde oldugu gibi, Avrupa Hunlarinda da goriilecek
ve Attila’min eiine ulasacakur.

Attila ile ilgili bu efsane Priskos ve Jordanes'in an-
lattiklarinda yer alir. Buna gore kutsal sayilan Ares ki-
lic1 bir coban araciligiyla Attila’nin eline gecer. Tesadu-
fen bir deveden damlayan kani takip eden ¢oban buldu-
gu bu kilhia kosarak Attila’ya getirir. Hukiimdar bunu
Tann tarafindan Diinya Hakimiyeti'nin kendisine veril-
digine dair bir isaret sayar. Bu efsane gesitli kaynaklar-
da degisik sekillerde anlatilir (Echardt 1982: 130).

Son devirlerde Tirk topluluklari arasinda yapilan
arastirmalarda saptanan destan, hikaye, masal ve efsane-
lerde Yer'in 6nemine iliskin bir¢cok sey anlatilir. Seyi-
dov'a gore Koroglu hikayesinin Turkmenistan varyanti-
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nin ilk seklinde, Kéroglu mezarda yani topragin icinde
dogar. Boylece onu yer dogurmus olur. Yakutlarin
Olonho hikayelerinde, zayif dogan kahramanlarin topra-
ga bastirilarak ondan aldiklar: gidayla gurbuzlesip giic-
ltt bahadirlar olduklar: anlatilir. Yine Seyidov'un anlat-
tg1 yer kultayle ilgili bir efsanede, Cin kizina asik olan
Turk hakaninin hikayesi aktarilir. Cinliler kizi, Tuark
hakanina, ulkesinin ortasinda bulunan ve kutsal sayilan
bir tasi kendilerine vermesi karsiiginda (bu yagmur
yagdirdig) varsayilan Yada Tag olabilir) verebilecekle-
rini soylerler. Bu tasa saygi gosterildigi zaman (Seyi-
dov ‘tapilirken’ diyor) ulkede bolluk ve bereket olur-
mus. Hakan tasi vermeye razi olur. Parca parca Cin'e
kagirilan tasin son. parcasi gittikten sonra tlkede fela-
ketler baglar. Ve Tirkler tilkelerini terk etmek zorunda
kalirlar (Seyidov 1994: 23, 25, 26).

Turk arasurmacilarin bir kisminin c¢alismalarinda,
Cin’e kacirilan kutsal tas hikayesi Go¢ Destam ya da Uy-
gurlann Tureyis Efsanesi olarak anlatilir. Bunun agactan
turemeyle ilgili olan ilk kismini “agactan tireme” ko-
nusuyla ilgili olarak daha sonra ele alacagiz. Aktarilan
metinde farkliliklar olsa da genel anlam aymdir: “Siz
Cinli bir prensesirﬁizle evlendiniz, bizim de sizden baz
yardimlarinizi istemek igin ricalanimiz olacak. lyi talih
taglar1 sizin muhterem memleketinizce kullanilmamak-
tadir. Sizin yerinize biz bu taslar degerlendirelim dedi-
ler ve Tigin ile anlastilar. Bu taslar1 alip Cin'i gotur-
mek istediler. Fakat taslar cok buyuktii ve Cin'e gotur-
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mek imkani yoktu. Bunun uzerine taslara ates verip
yaktilar, uzerlerine sirke dokup hepsini kugcuk parcalara
ayirdilar. Ondan sonra da bu parcalar alarak Cin'e git-
tiler.” Bu olaydan sonra kuslar ve hayvanlar tuhaf tuhaf
bagirmaya baslar. Ulkenin basina turla felaketler gelir.
Bircok kagan arka arkaya slir. Bunun iizerine Uygurlar
goc etmek zorunda kalarak Kogo'ya giderler (Oztirk
1980: 259).

Yo Kan

Yer tanrilarinin en kudretlisidir. Diinyanin merke-
zinde oldugu varsayilan ve ucu Ulgen'in evine kadar
ulasan bir camin (dunya agac1) bulundugu yerde oturur.
Onun So Kan ve-Temir Kan isimli iki oglu vardir. In-
sanlar tarafindan sunulan seyleri memnuniyetle kabul
ederler (Radloff, 3. cilt, 1994: 7).

Talay Kan

Denizlerin hakimi ve olulerin koruyucusudur. O
yeryuziindeki butiin sularin hikimdaridir. Bu tann Al-
taylilarda bazen Yaytk Han olarak da anilir. Onun evi
onyedi denizin birlestigi var sayilan yerdedir (Radloff,
3. cilt, 1994: 7). Ele aldigimiz bu tanri, Yunan mitolo-
jisindeki deniz tanris1 Poseidon (Neptunus) ve Mezopo-
tamya tanrilarindan Ea’ya karsilik gelir (Turkkan 1976:
55, 104; Erhat 1978: 274-275).

Radloff, unlu eserinde Talay Kan'dan sonra baska
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onemli yer ruhlari (veya hanlar) oldugunu da aktar-
maktadir: “Besinci Han Adam Kan'dir (bu sahsiyet, Ka-
zaklar vasitasiyla Mislimanlardan ge¢mistir). Altincis,
Abakan Nehri'nin hikimdar: olan Mordo Kan veya
Abakan Kan'dir; Teles Golirnun dogusunda Abakan
Nehri'nin kaynaginda oturur ve orada yagmur tanris
olarak takdis edilir. Yedincisi, Altay halkinin hamisi
Altay Kan'dir; katunyayla semaya kadar yiikselen Beluha
kaynaklarinda oturur. Sekizincisi, Kemgik’in ve Yenisey
kaynaklarinin zengin sahibi Kirgis Kan'dir. Dokuzuncu
han Yabas Kan, onuncusu Edar Kan'dir. Diger yedi han
cesitli boylar arasinda farkl adlarla anilmaktadir. Ku-
zey Altay'da duyulan adlar sunlardi: Yabir Kan, Kayra
Kan, Puysan Kan, Parbi Kan, Mansar Kan, Pircu Kan ve
Okt Kan..." (Radloff, 3. cilt, 1994: 7).

Umay

Tanrica veya disi ruh olarak ele alabilecegimiz
Umay hakkindaki en erken belgeler Orhun Yazitlan'dir.
Tonyukuk Yazitr'min 38. satirinda dismantn ¢coklugu kar-
sisinda geri donmek isteyenlere Tonyukuk'un verdigi
cevabin bir boluminde Umay anihyor: “... [Buralara
kadar] gelenler ‘[Gelis] zor[du]' dediler, [ama pek de
zorluk] hissetmediler. Galiba, Tanr1 Umay, Kutsal Yer
ve Su [ruhlari bize] yardimci oluverdiler. Niye kagiyo-
riiz?..." Tonyukuk'un ikna edici konusmasindan sonra
Gokturkler savasi kazanan taraf oluyor (Tekin 1994:

16-17).
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Tas tzerine yapilmus tannga Umay tasviri. Taraz (eski Cambul)
Kastayev Devlet Sanatlan Miigesi.

Kiltigin Yazitt'nin dogu cephesinin 31. satirinda da
Umay'dan bahsedilmektedir: “Umay misali annem Ha-
tun’un kutu sayesinde, kardesim Kultigin erkeklik adin
elde etti. Onaltl yasinda, amcam hakanin devleti icin
soyle basarilar kazand: ..." (Tekin 1988: 17).

Goruldugi gibi Umay, Orhun Yazitlan'nda zikredile-
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cek kadar 6nemli bir tanriga veya disi ruhtur. Ancak o
bir disi ruh olmakla birlikte, adi Yenisey Yaztlan'ndan
birinde Bey (beg) adi olarak da gecer. Bunun gibi baska
yerlerde de, Umay kelimesinin az ¢ok farkl anlamlarda
kullanildigini goériyoruz.

Divanii Lagat-it Tirk'de de Umay'in kendisine tapil-
diginda oglan cocuk dogumunun gerceklestigi ifade
edilmekte, ayrica onun dogumdan sonra ¢ikan “son”
(plesanta) oldugu belirtilmektedir (Kasgarh Mahmud,
1. cilt, 1985: 127).

Umay kultit giniimuze daha ¢ok himaye eden (kadin
ve cocuklan koruyan) bir ruh olarak ulasmis olup,
Tunguzlarla birlikte Guney Sibirya ve Altay Tirklerin-
de gorilir. Buralardaki inanglara gére Umay her zaman
cocukla beraberdir. Ancak onun ¢ocugu terk ettigi za-
manlar da olur. Bu ayrilma uzun strdiigit zaman gocuk
hastalanir. Umay'in ¢ocukla beraber oldugunun isareti
cocugun uyurken ruyasinda gilmesidir. Agladigi zaman
ise Umay gitmistir. Cocuk hastalandigi zaman Umay'l
cagirmak icin kam cagirilir ve ilgili téren gerceklestiri-
lir. Bazen ¢ocugun dogmadan 6nce ruhunu korudugu
varsayllan Umay, Sagaylar, Sorlar ve Beltirler arasinda
3 yasina gelene kadar ¢ocugun ruhunu temsil etmekte-
dir (Sinor 1995: 207).

Umay hakkinda genis bilgi veren Seyidov, Umay’i
bir yandan giinesle, bir yandan da “disi unsur” olan
yerle iliskilendirmektedir. Kutsal yerin (Otitken) Turk

topluklarina yardim etmesi gibi Umay da cocuklara,
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hatta butiin insanlara kut vermektedir. Bu nedenle Kir-
gizlara gore Umay aymi zamanda bol mahsul almaya,
mal ve mulkin artmasina da yardim eder (Seyidov
1994: 85, 91, ayrintih bilgi icin bkz.: 80-114).

Kadirzade Kadir'e gore bazi Turk topluluklarinda
gorillen mama ruhu, dogum hamisinin adidir ve Ana-
hid, Ayisit veya Umay Ana isimleri farkh bolgelerde
degisik zamanlarda esanlamh sayilmistir. Ote yandan
Anahid bilindigi gibi insan neslinin arup ¢ogalmasini
gozeten eski bir Zerdust tanrigasidir ve yine arastirma-
ciya gore Umay Ana kaltiyle iliskilidir (Kadirzade Ka-
dir 1994: 71).

Umay'in ¢ocukve kadinlar koruyucu o6zelligiyle il-
gili olarak Roux, lohusalk hummasini temsil eden bir
ruh veya seytan olarak algilanan Al Kans'nin (Albs) diis-
mani olup olmadigini grenmenin ilging olacagini soy-
luyor (Roux 1994: 113). Fakat Seyidov'un dedigi gibi
Albis gercekten de guinesin, atesin, mahvedici derecede
sicakligin belgesi ise, onun Umay’dan ayn bir ruh ola-
cagini dustinmek hata olurmus gibi gorinuayor (Seyi-
dov 1994: 68). Ote yandan asagida da belirtilecegi tize-
re Umay ile ilgili uygulamalarda onun zaman zaman
kot vasifli bir hale geldigi de diisandalarse, Al Kansi
belki de Umay'in ta kendisidir. Veya onun kétilugi
temsil eden bir seklidir. Nitekim asagida tekrar degini-
lecegi uizere, bazi Tirk topluluklarinda Umay “ates ru-
hu” olarak kabul gérmustur.

Yine Sinor’un aktardigina gére Umay ile ilgili gizli
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ve tehlikeli bir uygulama da yapilmaktaydi. Saman ara-
ciligiyla yapilan bir térende saglikli bir bebegin ruhu
aktanlarak, kisir bir kadinin ¢ocuk sahibi olmasi sag-
lanmaya calisiliyordu. Téren sonucunda kadinin bekle-
digi degisimin gerceklesmesi umuluyor, ancak ruhu
alinan bebek, yani Umay"i getiren bebek 6liyordu (Si-
nor 1995: 207-208). Goruldugu gibi Umay kultu za-
man zaman tehlikeli ve iyiligin yaninda kétulik getiren
bir uygulamaya doénusebilmektedir. Bunu bir oélcide,
Mezopotamya ve Avrupa'nin karanhk guglerle ilgili ce-
sitli kultlerindeki bebek kurbani ayinine benzetebiliriz.
Divanii Lagat-it Tiirk'de de Umay’in kendisine tapil-
diginda oglan ¢ocuk dogumunun gerceklestigi ifade
edilmekte ve ayrica yukarida da belirttigimiz gibi onun
dogumdan sonra ¢ikan son oldugu ifade edilmektedir.
Inan’a gore bazi metinlerde Umay Ana'ya kurban
olarak sa¢1 yapilmaktadir. Bazi topluluklarda ise Umay
ates ruhu, hatta oliim melegi olarak kabul edilmistir. Yine
aym aragtirmacilya goére, Umay kultti Yakutlarda yerini
zamanla Ayisit denilen ruhlara birakmistir. Bunlar bere-
ket ve refahi saglayan ruhlardir. Inanca gore, Yakutlarin
Ogo Imita (cocuk wmist) dedikleri bu ruh bir kus seklinde
cocugun basgi uizerinde 6ter ve bununla ¢ocugun neslinin
bereketli olacagini haber vermis olur. llgingtir ki Turk
Islam kaltirinde karsimiza ¢ikan ve daha ¢ok “talih ku-
su” olarak algilanan Hiima kusu ile ilgili cesitli inanis-
lar, bu ruh veya ruhlar icin séylenenlere az ¢ok uyar.
Huma kusunun benzeri tirden bagka ucan hayvanlarla
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iliskisi vardir (Coruhlu 1995b: 25 ve 15-42).

Uno Harva, Aysit veya Ayisit denilen ruhlardan ay-
rintth olarak so6z etmektedir. Ayisit ashnda disi bir
tanridir. Yakutlar onu kotun (katurvhatun) olarak anar-
lar. Belirtildigine gore o eski efsanelerdeki Gok Tann’-
nin karisidir. Hiristiyanlik devrinde de Allah'in anasi
olarak kabul edilmistir (Hz. Meryem?). Yakutlar lohu-
say1 U gun sonra terk eden Ayisit'in gérevinin ¢ocugu
korumak ve ona bakmak oldugunu kabul ediyorlardi.

Bagka bir efsanede ise dogum sancilan geldiginde
kadinin goge dua ettigi ve gokten iki Ayisit'in gelerek
kadina, erkek cocugu dogururken yardim ettigi belirtil-
mektedir. Harva ayrica, bazen dogum esnasinda beyaz
bir hayat sivis (siit?) akitabilen tek bir dogum tanrica-
sindan s6z eder. Bir dua bunu gostermektedir (Erdem
Kayiran'in cevirdigi sekliyle): “Ey halik benim icin lut-
fet, sen ki ilk giinde orta makamda (yani arzda) iken ha-
yat mayiini bana akitir ve dersin: sen surekli nefese ve
6lmez hayata nail olacaksin ve bu sana sagilan inekten
gelecek, bunun sayesinde dogan ¢ocuklarin cogalacak-
tr.”

Yine Harva’nin ifadesine gore Altay Ttirkleri de ayni
sekilde cocuk ruhunun (yani kutunun) gokte bulundu-
gunu kabul ediyorlardi. Anochin, Teleutlarin gogun
dordiinct katinda oturan Enem Yayuci'nin (yani Yayugi
Ana) ¢ocuga ruh verdigine inandiklarimi séylemektedir.
“Dogum tanricast o anda dogacak g¢ocugun Omriniin

uzunlugunu hususi bir kitaba kaydetmek suretiyle tayin
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eder. Teleutlarin anlattiklarina gore kitaba kaydedilen
an geldigi zaman ruh (siir) viicudu ebediyyen terk et-
mek mecburiyetindedir. Eger kundak ¢ocugu élurse Te-
leutlu anne goguslerindeki sutu sagarak Enem Yayuci
icin etrafa sacar. Teleutlar bundan mada hayvanlarinin
ruhlarinin (kut) bir gok hediyesi olduguna da inaniyor-
lar. Anochin’e gére hayvanlarin ruhunu veren Erman
Kan gogiin tgtncti katinda oturuyor. Altayhlarin dini
telakkilerini-inceleyen Radloff en yiiksek yaratici Kudai
Yayugci'nin besinci gok katinda oturdugunu anlatiyor, ve
ayni sekilde Werbitskiy de c¢ocuklarin yaraticisi olan
kudretli melek Yayugi'nin gogiin besinci katinda otur-
dugunu soyluyor. Werbitskiy'in tetkik ettigi saman sar-
kilarinda Yayugi ilahe olarak, Enem Yayugci Yayuci anne
olarak goriluyor. Saman goguin besinci katina, seramo-
niyle vasil oldugu zaman ildheyi bu isimle selamlar.
Ara sira bu ilaheyi Khan anne Yayuci diye de isimlendi-
rir. Fakat bunu takibeden en enteresan sey saman tara-
findan soylenen su sarkidir: Anne Yayuci besinci gok
katinda / na pak olani paklayan siit beyaz golde / Ey
Tapkay! Gobek bagini ¢ozersin / Sana yalvarip yakari-
yorum ey Yayugi Khan.

Siit beyaz: gol, sit ak gol, cennet bolgelerinden bi-
ridir. Inanilan bircok tiabirde cocuk ruhunun- semavi

”

cennetten ' yeryuziine geldigini gosterir (Harva
1954: 144-145).

Goruldugu gibi Umay tanrigasinin cesitli sekilleri
gec tarihlerde Turkler arasinda farkll isimlerdeki
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Turkmenistan’in Nisa
(Yeni Nisa) kentinde,
Ebu Ali Dokak Tur-
besi yakininda pinar
basinda bulunan di-
lek agac1. Cocuk iste-
yen insanlann dallara
bezden kuguk besik-
ler astiklan dikkat
cekmektedir. Eski
Umay kaltanan ga-
nimuzde de yasayan
izleri soz konusudur.

tanricalar haline gelmistir. Bu konuda daha bircok sey
soylenebilirse de, s6zii uzatmaya gerek gormiyoruz.
Ancak sunu da belirtelim ki, bugin Tirk diinyasinin
bircok yerinde (Balkanlar, Turkiye, Azerbaycan, Orta
Asya tlkeleri ve diger yerlerde) bu eski inanglarin etki-
leri Musltiman Turklerde dahi géfﬂlmektedir. Soz geli-
mi, bir mezar veya pinar basinda bulunan agaclara bez
baglanmasi; hatta 1996'da sahsen goérdigim, Turkme-
nistan’in Nisa kentinde Ebu Ali Dokak Turbesi'nin he-
men yaninda bir pinarin basindaki agacin dallarina Al-
lah’tan cocuk dilemek iizere kiiciik besiklerin asilmasa,
Islamiyetten 6nceki Umay kiltinin tesirlerindendir. Al
basmasi denilen lohusa hummasiyla ilgili yasayan gele-

nekler de bu tiirdendir.
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Ana Maygil ve Ak Ene

Altaylilar tarafindan inanilan iki disi ruhtur. Ak Ene,
yaratici erkek tanr1 Ulgen'e yaratma kudretini ve ilha-
min1 vermistir. Ana Maygil ise ulusu koruyan ve kendi-

sine ulus anasi da denilen ruhtur (Inan 1972: 35-39).

4. Riizgar, Yagmur, Ev ve Ates Ruhlari

Bu ruhlar, hem Gok hem de Yer-Su unsurlariyla
iligkilidir. Bazi Turk topluluklarina gére ruzgir veya
kasirga cesitli ruhlarin isidir. Ayrica yagmur yagmasi-
ni saglayan ruhlar da vardir. Eski devirlerden kalan
Yad, Yada adi verilen veya bagka isimlerle anilan bir
tasin, gerektiginde yagmur, kar yagdirmak ve ruzgar
estirmek icin kullanildigina dair rivayetlerin séziinii et-
tigimiz bu konuyla ilgisinin olmasi gerekir. Yagmur ta-
st konusunda Ortagag Islam kaynaklar da dahil olmak
tzere, bir¢ok eski metinde ¢ok sayida —mitolojik izler
tastyan— hikaye anlatilir.

Tirk-Mogol topluluklarinin inanglarinda ¢ok kutsal
sayilan ateste de bir ruh olduguna inanilmaktadir. Ate-
sin temizleyici, kot ruhlardan ve hastaliklardan koru-
yucu bir unsur old’ugu kabul edildigi i¢in, ona kurban
sunuldugu ve sact yapildig1 bilinmektedir. Altay Tiurk-
lerinin ve Mogollarin dualarinda ates ruhunun otuz
ayakl disi bir ruh oldugu belirtilir (Ruizgar, yagmur ve
ates ruhlari icin bkz. Bulu¢ 1979: 327-328; Bulug 1942:
125; Inan 1972: 66-71).
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Altayh Samanist Turkler arasinda anlatilan bir efsa-

neye gore, onceleri toplayicilikla beslenen ilk insanla-
_fin atese ihtiyaclar yoktu. Ancak tann onlara et yeme-
lerini buyurunca atese ihtiya¢ duyuldu. Tann Ulgen,
biri ak biri kara tasla gelerek atesin nasil yakilacagini
insanlara ogretti. Efsaneye gore o, bir tasin uzerine
koydugu ezilmis kuru otlarin 6teki tasla vurma yoluyla
yanmasini saglamisti (Uraz 1992: 165-166).

Atesin Turklerce kutsal sayilmasinin lIran’daki ates-
perestlikle bir ilgisinin oldugu sanilmaktadir. Ashnda
bu konu ocak kiiltleriyle ilgili olmahdir. Ocak kultii de
genellikle atalar kultu icerisinde degerlendirilir. Hun
Turklerinden itibaren bu kultlerin gecerli oldugu cesitli
arastirmalardan anlagilmaktadir. Cesitli kaynaklarda be-
lirtildigine gore baz1 Turk topluluklar: atese tapiyorlar-
di. Goktirklerin de atesi kutsal ve kéta ruhlardan arin-
diricr olarak kabul ettikleri, MS 569 tarihinde Bizans
elcisi Zamarkhos ve beraberindekileri atesin tizerinden
atlamak zorunda birakmalarindan agik¢a anlasilmakta-
dir (bu islemin baz yerlerde giinimuz revruz kutlama-
larinda gei’geklestirildigi dikkat cekmektedir). Bunun
gibi gecmisteki ve gunumuzdeki gesitli Turk topluluk-
larinda atesin kutsalligindan dogan téren, sa¢t vb. uy-
gulamalarin yapildigindan az yukarida sz etmistik.

Ates ruhu disinda bazi Turk topluluklar, 6rnegin
Bulug¢’un belirttigine gore Volga Turkleri dy tiyesi, yani
“ev sahibi” olarak anilan bir ruha inanirlar. Bu ruh evi
korur, ailenin mutluluk ve refahini saglamaya calisir,
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ancak memnun olmadigl zamanlarda hastalik getirebi-
lir. Bu nedenle ev ruhuna yilda bir kez kurban kesilir
veya bulamac sunulur. Benzer bir sekilde Yakutlar da
“ev ruhu”na inanirlar (Bulug 1942: 125, 3. makale).

5. Yeralti Tanri ve Ruhlari

Erlik

Yeraluna mensup koétu tanri veya ruhlar sinifinin
basinda, bugtin Seytan olarak andigimiz varliga karsilik
gelebilecek Erlik bulunmaktadir. Erlik kelimesi baz
arastirmacilara goére, kudretli anlamina gelen Erklig ke-
limesinin degismis seklidir ve Altaylilara gore guclit
kuvvetli demektir. O, Budist mitolojideki olium tanrisi
olan (ve bir bogaya binen) Erllig Yama'nin etkisiyle bu
ad1 almis olmalidir (Inan 1972: 39).

Erlik'in ortaya ¢ikisi gec donemlerde Veniis ile iliski-
lendirilmistir. Guglu, yigit (erklik ve erlik) bir kisi
olan savascl (Venus), tan vakti gortunen yildizlan oldi-
rur. Erlik Han Yama'nmin Samanizmdeki karsiti olarak
bu savasciyla ozdeslestirilmistir (Roux 1994: 104).
Onun 6lum tanrist olma o¢zelligi de belki bu daha eski
inanclara dayanmaktadur.

Erlik’in basinda yer aldig1 kotu ruhlar sinifi insanla-
ra her turlu kotalagu, hastaligr ve olumu getirir. Bun-
lar daha ¢ok korkung sekilli yaratiklar veya cinlerden
meydana gelir. Bu kétulik tannsi, yine Ulgen tarafin-
dan yaratilmis olup cehennemin uzerindeki bir yerde
(Radloffa gore asag) dinyamin besinci veya dokuzuncu
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katinda) oturur. Burada demir ¢atli bir sarayi, giimus-
ten bir taht vardir. Bir ifadeye gore Erlik ~her birinin
birer tannsi bulunan dokuz kathi— yeraltinda, kara bir
gunes yaratmis ve bu 1sikla burayr aydinlatmistir. Rad-
loffun ifadesine gore ise Erlik’'in oturdugu tabakadan da-
ha asagida, gl’inahk;‘n"larm suruldigu yer olan Cehen-
nem bulunmaktadur.

Erlik, turla hastaliklar gondererek insanlardan kur-
banlar ister. Bu kurbanlar verilmedigi takdirde, oldur-
digu insanlarin canlarini yakalayarak yeralti diinyasina
goturur ve kendisine kole yapar. Altaylilar o6zellikle
hastaligin hitkim siirdiigii zamanlarda Frlik'ten ¢ok
korkar ve onu kurbanlarla aldatmaya calisirlar.

Saman dualarinda bir canavar olarak tasvir edilen
Erlik, saglam vucutlu bir ihtiyar olarak dustnulmustur.
Gozleri ve kaglari kara, catal sakalli, yaban domuzuna
benzeyen azi disli, kara ve kivircik sagli, kara renkli
bir ata veya okiize binen, yilan kamcili, kana benzer
parlak yuzli olan bu kétilik tanrisi ikonografik 6zel-
likleriyle sanat tarihimizde zaman zaman karsimiza ¢1-
kar (Radloff 1986: 223 vd.; Inan 1972: 39-40; Anohin
1968: 404-412). Bazi yerlerde demirden kilici ve kalka-
n oldugu da anlatilir. Burada tasvir ettigimiz sekliyle
Erlik, Turk sanatindaki cin tasvirleriyle ilgilidir. Ozel-
likle Uygur duvar resimlerinde rastladigimiz bu tasvir-
ler, Topkap: Saray: kiitiiphanesinde yer alan Muham-
med Siyah Kalem'e atfedilen minyatiirlerde de gorulr.

Ote yandan bu konunun Oguz Kagan'in 6zellikleriy-
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le ilgisi vardir. Ctink, ashinda kotu ruhlar ve seytanlar
hayvani uzuvlann insani uzuvlarla kanstirilmasindan
meydana gelmistir. Bu da hayvan bigimine girme tema-
siyla ilgilidir (Coruhlu 1991: 85-110).

Erlik'in 7 veya 9 oglu ve 2 veya 9 kizi vardir
(Anohin 1968: 407, 411). Kizlarinin fazla bir islevi ol-
mamakla birlikte, saman Ulgen'e kurban sunmak tizere
goge cikarken, bu kizlar samani yataklarina cagirarak
onu yolundan alikoymaya c¢alisirlar. Saman gorevini
unutup bunlarin cilvelerine aldanirsa baska ruhlar tara-
findan cezalandirilir ve kurbanin tanr tarafindan kabul
edilmesi tehlikeye duser (Inan 1972: 39-40).

3. Eski Tirk Mitolojisinde Tozler

Turk mitolojisinde goriilen ve erken devirlerden iti-
baren ortaya c¢ikan tozler (anlam olarak karsilig
ruh’tur), yani idoller (putlar, fetis denilen nesneler)
esas itibariyle animizm ve fetisizmle ilgilidir. Bu tozle-
rin ortaya ¢ikisinda ise en 6nemli etken atalar kultudir.
Yani atalara gosterilen saygidan dolay1 olusan inanglar
butinudur.

Animizm, ziinde ve en basit sekliyle butiin varhk-
larin, canli cansiz her seyin bir ruhunun bulunduguna
‘inanmakuir. Insanlarin inanclarina gore degisen ozellik-
lere sahip ruhlarla ilgili olan animist inang, ruhlar ve-
ya atalar1 temsil ettigine inanilan tozler icin de gecerli-
dir. Animizm, Turk mitolojisinde s6z konusu olan Yer-

Su inanclarinin baska bir ifade tarzidir. Ancak dereler-
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AR

btat

Mogolistan'da bulunmus bronz ve keceden tozler.

de, vadilerde, agaclarda, kayalarda, ya da hayvanlarin
govdelerinde yasadiklar ileri sirtulen dogaustu varlik-
larin disinda kalan unsurlar da bu kavramin icerisine
girebilir. Bedensel varligi olmayan, hayalet, cin, ruh
gibi varliklarin timinin de icine girdigi animizmin
ozel bir bicimi olan ataya tapinma veya saygi gosterme
olgusu, tozlerin olusumunda en énemli etkenlerdendir.
Ataya saygl veya tapinma kavraminin aile butinlaginu
saglayict veya koruyucu pratik sonuglari da vardir
(Wells 1984: 131-132).

Toz kualtinin gelismesiyle kismen ilgisi olan feti-
sizm, esas itibariyle dogada bulunan birtakim nesnele-

rin veya maddelerin kutsal kabul edilmesi, nazardan sa-
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kinma, bty yapma, ugur getirecegine inanma nedenle-
riyle kullanilmasiyla ilgilidir. T6z denilen putlarin en
basit sekilleri de, fetis denilen dogal maddelerin bagka
maddeler veya birtakim sekiller tzerine raptedilmesi
sonucunda meydana geliyordu (Uraz 1992: 205).

Tozler, atalar kultayle ilgili olarak cok eski devir-
lerdeki (ProtoTurk Devri) kendilerinden tirenildigine
inanilan hayvan-ata veya hayvan-ana kiltlerine de isa-
ret etmektedir (Inan: 1972: 42-47; Eberhard 1942: 87,
Esin 1978: 18-19).

Dolayisiyla bu inangclarla ilgili olan ongunlar da, ta-
rihin igerisinde ne kadar degisik bicimler alirlarsa al-

sinlar, toz kavram: icerisine girerler.

Bir Kalmuk yurdu icinde tozler.
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Olasilikla tozlerle ilgisi bulunan cadir diregi tepelikleri veya
sancak alemleri. Avar devri buluntusu. Budapeste Milli Mizesi.

Sozit edilen konuyla ilgili tozler, ayn: zamanda koru-
yucu ruh inanmsiyla ilgilidir. Hayvan-ana/ata kiltunin
bir yansimasi olarak giiniimtizde de bazi yerlerde yasa-
yan bu inanca gore, herhangi bir kahramanin, din ada-
minin ya da 6nemli bir kisinin bir hayvan-esi'nin oldu-
gu kabul edilir. Bu onun koruyucusudur. Nitekim bu
hayvan oldigiinde kahraman da élmekte veya bir baska
deyisle, herhangi bir nedenle bir insan oldugi vakit
onun koruyucu ruhu da hayatini yitirmektedir. Yakut-
larda, Sagaylarda, Kazak ve Kirgizlarda ve baska Turk
boylarinda gesitli efsanelerde bu tema islenmektedir.

Bununla ilgili bir Sagay yazitinda Topcan adli bir
kam, bir ayini gerceklestirirken, bir Gok ve bir de Ka-
ra Boga'nin birbiriyle miicadele ettigini goriir. Topcan
Gok Boga'ya saldirir. Yenilen Gok Boga kurt bigimine
girerek kacar. Dolayisiyla Topcan, kendi hayvan esi
olan Kara Boga'ya yardim etmis olur. Goérilduga
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gibi bu miicadelede hem bicim degistirme temasi, hem
koruyucu ruh konusu, hem de hayvan uslabunun en
onemli sahnelerinden olan hayvan mucadele tasvirlerine
isafét vardlr (Inan 1968: 458-461). Islamiyetten sonra,
hayvan donuna girip birbirleriyle miicadele eden kam-
larin yerini, dervisler ve seyhler almistir. Ozellikle
Bektasi menkabelerinde bu konuyla ilgili ilging 6rnek-
ler mevcuttur (Ocak 1983: 154-172). .

Guntimutizde yasayan Turk topluluklarinda ve kom-
sularinda yapilan arastirmalar, ongon kelimesinin daha
cok Mogollarda, tds (toz) kelimesinin ise Turklerde
yaygin olduguna dair ipuglari vermektedir. Bu konuda
bir aragtirmasi bulunan Abdiilkadir Inan, Yenisey ve Al-
tay Turklerinin tos, toz kelimesini kullandiklari, Tuba
ve Uranhay Tirklerinin ayni anlama gelmek uzere eren,
Yakutlarin ise tangara veya emeget kelimelerini kullan-
diklarini belirtiyor. Ayni aragtirmaci tozlerin soylu 6li
ve samanlarin serefine yapildigini, Altaylarda her oy-
magin bir biyuk tézu oldugunu belirtiyor. Onlar ezel-
den beri mevcut olan ruhlardir. Tozler Arutdz, Karatoz
olmak iizere ikiye ayrlmistir. Bugiinki Altayhlar ve
Yeniseyliler de daglann ve hayvanlarin bazilarim téz
sayarlar (Inan 1968: 268-273).

Cin sulalelerinin resmi tarihleri olan eski Cin yil-
liklarinda, Hunlar ve Goktirklerde tozlerin varligindan
s6z edilmektedir.

Erken Altay mezarlarinda bulunan ve olasilikla bir
bayrak direginin tepesine dikilmis olabilecek geyik
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heykeli bu konudaki érneklerden biridir (Esin 1978:
17, lev. XIb).

Ote yandan, yine Cin kaynaklarina gore, MO 121
yilinda bir Hun prensini yenen Cinlilerin ele gecirdik-
leri altin put belki de baslangicta tozlerin tanr sureti
olduguna isaret ediyordu. Cunki belirtildigine gore
Hun prensi bu altin heykel karsisina gecerek Gok Tan-
n’ya kurban sunuyordu.

Aynca yine t6z denilen, keceden yapilmis hayvan ve
insan seklindeki kukla benzeri idoller Tastik devrinden
once ve sonra devam etmisti. Ancak Turk bozkir kiltii-
rine uygun olarak hayvan bagh tozler de (tds) ¢ok yo-
gun olarak gorulmekteydi. Ozellikle Tirklerde yaygin
olan kurt ongunu da t6z olarak kullaniliyordu. Bilindi-
gi gibi kurt ongunu Wu-sunlardan Uygurlara kadar pek
cok Tirk kavminde 6nemli bir yer tutuyordu.

Hunlara atfedilen Noin-Ula mezarlarindan birinde
ortaya cikarilan hayvan seklindeki torbanin tozle ilgili
oldugu anlasilmaktadir. Degisik renkteki kegelerin di-
kilmesinden meydana gelen torba, aym mezarda bulu-
nan, tahtadan yapilmis kurt basiyla beraber direge ta-
kildiginda “kurt ongununa bagh olarak” devlet simgesi
olan bayrak veya sancak sekli de ortaya ¢cikmistir. Pro-
toTurkler, Hunlar, Gokturkler ve Uygurlarda; hatta
bagka Tirk topluluklarinda da bayraklar bu tip tézlerin
gelismis sekilleriyle ilgiliydiler. Part bayragini anlatan
(1. yuzyi) Arrianus'un yaptig1 aciklama, Nowin Ula'dan
cikarilan torba seklindeki toz icin de dogrudur. Bir di-
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rege asih ongunun keceden yapilmis torba seklindeki
govdesi, ruzgar onu sisirince hareket ediyor ve canhy-
mis gibi gorintyordu. Torbanin igine giren rtizgarin
cikardigy sesler de bu anlama katkida bulunuyordu
(Esin 1978: 19).

W. Eberhardin bildirdigine gore, Gokturkler de de-
ri bir torba icinde sakladiklar keceden idoller yaparlar-
di. Yine i¢ yagiyla yaglanan bu tasvirler sirnik uzerine
raptediliyordu (Eberhard 1942: 87).

Noin Ula'daki kurt basina gore daha gercekci bir
sekli olan Gokturk bayraginda kece kisim bir ejder
govdesini andirir sekilde yapilmis olup kumas bayraga
gecis evresine igaret etmektedir. Bu kismin tizerindeki
kurt basi da genellikle madenden yapiliyordu. Kurt bas-
I1 t6z veya sancagin-en gelismis tasvirlerine Dogu Tur-
kistan freskolarinda rastlanmaktadir (Esin, 1978: 94,
126).

En yaygin olanlari geyik, kurt, kartal seklinde olan
hayvan bicimli tozler bazen cadirin 6ntine bir direge ta-
kiliyor, bazen ¢adirin ana direginin ucuna denk gelecek
sekilde, cadirin tepesine yerlestiriliyordu (Diyarbekirli
1972: 45). Bunlarin disinda yapilan kukla gibi tasvirler
de, cadirin icine atalara sayginin bir ifadesi olarak asili-
yordu.

Goruldugn gibi tozler kutsalhk mahiyeti olan nes-
neler idi. Baz1 aragtirmacilar bunlarin tanr suretiyle
iliskisi olmadigini, bir ugur, kéti ruhlan kovan bir

sembol oldugunu one strerler. Ancak bizce 6zellikle er-
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ken donemlerde tozlerin tanri veya ruhlarla ilgili oldu-

gu yukaridaki satirlarimizdan da anlasiimaktadir.

4. Saman (Kam)

Varhigina inanilan ruhlar ve tannlarla insanlar ara-
sinda aracihk yapan din adamlarina saman adi veril-
mektedir. Bunlar her tirla hastaliga care bulmak, veri-
len kurbanlar1 gok ve yer tanrisina ulastirmak, cesitli
dini torenleri gerceklestirmek, ruhlari ait olduklar: ye-
re gondermek, kotu ruhlardan insanlan korumak icin
ayinler diizenlemek, fal bakip gelecekten haber vermek
gibi isleri yaparlar.

Inan’a gore saman kelimesinin Turkcesi kam'dir. O,
saman kelimesi gibi Kirgiz ve Kazaklarda gorulen ve
ayni anlama gelen bakst veya baks: kelimesinin de Turk-
lere ait olmayan yabanc kelimeler oldugunu éne siir-
mektedir (Inan 1972: 75). Ancak bununla birlikte bazi
arastirmacilanin farkl dusincelere sahip olduklar anla-
sihyor. Ornegin Kafesoglu'na gére, “kam” kelimesinin
gercekten samani ifade edip etmedigi belli degildir (Ka-
fesoglu 1980: 39-40).

Bu terimler kadin ya da erkek samani ayni anda
belirtir; kadin ve erkek samanlar icin ayr1 terimler s6z
konusu degildir. Cesitli arastirmalara gore ilk ve en et-
kili samanlar kadinlardi. Ancak daha sonra bu iste de
baskin rol oynamaya baslayan erkek samanlar, ilk do-
nemlerde kadin samanlarin biyuk etkisi nedeniyle go-
rints bakimindan kadin samanlara benzemeye c¢alismis
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Budapeste Etnografya Mizesi'nde insan seklinde ruhlarla bir-
likte sergilenen saman kostimit

olmalidirlar.

Samanlar, genel olarak Ak Samanlar ve Kara Saman-
lar olarak ikiye ayrilir. ‘Mireli Seyidov'a gére bu du-
rum, Tirk dininin Gok ve Yer olmak tizere iki temel
karsit 6geye sahip olmasiyla ilgilidir. Ak, ayni zaman-
da Ulgen'in de renk semboli oldugundan Ak Samanlar,
Kara $amanlardan daha kutsal sayilir (Seyidov 1994:
16). Bununla birlikte yer ve yeralt ruhlanyla daha ¢ok
iliskiye gecen Kara Samanlar, digerlerinden daha ¢ok
cekinilen samanlardir.

Mitsel inaniglara gore, herkesin ‘saman olmasi
mumkun degildir. Samanlar secilmis insanlardir. Bun-
lar nadiren soylarinda saman bulunmayanlar arasindan
secilirken, cogu kere aile soyagacinda saman olanlar

icinden secilirler. Arastirmacilarin belirttigine gore
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“buytik samanlar” kendi istekleriyle degil de, ruhlarin
cagrisi sonucunda saman olmustur. Samanlik meslegini
soydan alanlar ise “kiiciik samanlar”dir. Her seyden on-
ce samanin kolaylikla vecde ve esrime haline gegebile-
cek karaktere sahip olmasi gerekmektedir. Bu nedenle
samanlar genellikle toplumdan uzak duran kisiler ara-
sindan ¢ikar.

Daha o6nce belirttigimiz gibi, bazi Turk toplulukla-
rinda kendinden gecmeyi kolaylastiric: hastaliklardan
soz edilir. Ornegin, Yakut Turklerinde samanliga yete-
negi olan kimselerde gortlen ve kolaylikla vecde erig-
meyi saglayan sinirsel hastaliga menerik denilmektedir.
Ancak, sadece yaradilisdan gelen yetenek saman olmaya
yetmez. Cunku samanlk meslegini icra edebilmek icin
gerekli olan bilginin de 6grenilmesi gerekir (Bulug
1979: 311-12).

Samanlarin soy agaclar icerisinde muhakkak baska sa-
manlar da vardir. S6z gelimi Bati Sayan Daglar’'nda
oturan Sagay (Hakas) Turklerinde durum boyledir. Sa-
manlik kusaktan kusaga, aslinda istemdisi olarak, ruh-
larin araciligiyla (ya da genetik olarak) akip giden bir
gelenektir. Nitekim Sagaylarda istemdis! olarak, silale-
nin atasi olan §arr_1>an1n emriyle, bir kutsal dagin yon-
lendirmesiyle ya da samanlara 6zgt hastalik yoluyla sa-
man olunabiliyordu. Burada bu konuya uygun bir or-
nek verebiliriz; arastirmaci Kizlasov Turk kokenli eski
bir saman idi. Kendisi bu konuda sunlar1 sdylemekte-
dir: “Ben Kizlasov Yegor Mikhailovitch. Yes Nehri'nin
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Bir Altayh Turk samam gosteren eski bir fotograf.

agzindaki bir koyde yasadim. Ax Orag iilkesinden Tay
xarya klanina mensubum. Benim en uzak atam Puri-

gas'dl. Onun oglu Stuk idi. Stuk bir samandi. Stuk’un
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nesli Xizinax idi. Xizinax'in iki oglu olmustu. Buyik
ogul saman degildi, daha genci Xizilas, bir samandi.
Xizilas'in sadece bir oglu vardi, Tora, Tora'nin oglu Pa-
yati, Payati’nin oglu Oci, Oci’nin oglu Mamai idi. Ben,
Yegor, Mamai'nin soyundanim ve ben bir saman ol-
dum.” (Dioszegi 1962: 88).

Turk topluluklarinda, saman olan kisinin meslegini
icra etmeye baglamasi yapilan cesitli torenlerden sonra
soz konusu olmaktadur.

Samanin saman olusu hakkindaki evrelerle ilgili
olarak, cesitli arastirmacilarin ginumiizde Samanist
Turk topluluklarindan derledikleri cesitli mitolojik 6y-
kiiler dikkati cekmektedir.

Ornegin unla din tarihgisi Eliade'nin aktardigy bir
Buryat efsanesinde ozetle soyle denilmektedir: Baslan-
gicta dogudaki kot ruhlar ve baudaki tanrilar varda.
Tanrilar insani yaratti. Onceleri mutlu bir sekilde yasa-
yan insanlar, kotii ruhlarin hastalik ve 6lum yaymaya
baglamasi tizerine koétit duruma diistiiler. Bunun tizerine
tanrilar 6lum ve hastalikla savagmasi ve insanlara yar-
dim etmesi igin, onlara bir saman gondermeye karar
verdi. Ancak saman olarak gonderilen kartalin dilinden
anlamayan insanlar- ona giuvenemezdi. Bunun uzerine
kartal tanrilara donerek, kendisine insanlarla konusma
yeteneginin verilmesini ya da Buryatlara kendi cinsle-
rinden bir kam gonderilmesini soyler. Ikinci dilegi ka-
bul edilen kartal insan seklinde diinyaya geri goénderi-

lir. Geri donen kartal bir agacin altinda uykuya dalmis
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bir kadin gorir. Bu kadinla kartalin beraberlikleri neti-
cesinde ilk saman olarak nitelenen ¢ocuk dogar (Eliade
1964: 69).

Ksenofontov tarafindan derlenmis ve Eliade ile bir-
likte bir¢ok arastirmacinin aktardigy bir Yakut efsanesi-
ne gore, uzak kuzeyde kotu hastaliklarin bulundugu bir
yerde buyuk bir karacam agaci vardir. Bunun dallarinda
samanlarin dogdugu yuvalar bulunmaktadir. Giigli, bi-
yuk samanlar en yuksek dallardaki yuvalarda bulunur.
Orta derecedeki samanlar orta seviyedeki dallarda, kii-
ciik samanlar ise en al¢aktaki dallarda bulunan yuvalar-
da dogar.

Samanin dogusu esnasinda, demir taylia ve celik
penceli bir kartal karacam agacina konarak bir yumurta
birakir. Kartal yuksek rutbeli samanlarda ug yil, algak
dereceli samanlarda ise bir yil siiresince yumurtayla,
birlikte kalir. Samanin hayvan-anasi olan bu hayvan
ikinci kez samanin bedeninin pargalanmasi ve kurbani
icin, uiguincu kez ise 6limi esnasinda ona gelecektir.

Samamin ruhu yumurtadan c¢iktigl zaman, hayvan-
anasl, yani kartal, bebek samani bir gozlu, bir elli ve
bir bacakll Burgestez-Udagan denilen bir ruh-samana
havale eder. Bu ruh onu demir bir besige koyarak sallar
ve hizmetinde bulunur. Sonra saman adayin pihtilas-
mis kan parcalari uzerine getirir. Boylece uygun an ge-
lince ruh-saman onu ti¢ korkunc kara kuru cine birakir.
Bunlar onun bedenini parcalara ayirarak basini bir ka-

zik iizerine dikerler ve bedeninin parcalarini biitiin yon-
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lere dagiurlar. Bu arada bagka ti¢ ruh da samanin gene
kemigini alip firlatir. Kemiklerin duisme sekline gore
samanin insanlara dert ve istiraplarinda faydali olup
olamayacagina dair kehanette bulunulur.

Yine bir baska Yakut rivayetinde, kus ana samanin
ruhunu alarak yeraltina goturir. Ve onlari bir ¢cam aga-
cinin dallarinda kus bicimini almis olarak olgunlasinca-
ya kadar birakir. Ruh olgunluk haline eristigi zaman
kus onu yerytzine geri tasir (Eliade 1964: 36-38; Hali-
fax 1982: 20).

Ruhun yukaridaki rivayetlerde goruldigu gibi kus
biciminde olmasi, bir baska deyisle kuslarin ruh sem-
bolu olmasi, Turk mitolojisinde yaygin olarak gortlen
bir husustur. Bu sembolizm eski bircok toplulukta da
meveuttur ve izleri gec tarihi devirlerdeki Turklerde
bile kaybolmamistir. S6z gelimi Goktirk devrinin tnli
Orhun.Yaztlan'ndaki su satirlar bu hususa isaret etmek-
tedir: “Babam kagan boylece ili, toreyi kazamp, ucup gitmis,”
“Babam kagan ugtugunda kiiciik kardesim. Kiiltigin yedi ya-
sinda kald: ...,” “Degerli oglunuzdan eviadimzdan ok daha
iyi beslerdiniz. Ucup gittiniz ...,” “O bilmemenden dolay:, kotii-
ligin yuziinden amcam kagan ucup gitti,” “Bu kadar kaza-
nip babam kagan képek yih, onuncu ay, yirmialtida ucup git-
ti,” “Bilge Kagan uctu”, (Ergin, 1976: 7, 10 (Kultigin: Do-
gu), 16 (Guneydogu), 20-22 (Bilge Kagan: Dogu), 29
(Guiney), 35 (Bat)).
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Goruldugu gibi, samanin gecirdigi asamalar1 anla-
tan, ancak ginumuze yakin zamanlarda derlenmis bu ri-
vayetler, daha sonra tizerinde etraflica duracagimiz diin-
ya agacl tasvirleriyle, ayrica ruhun sembolizmine bagh
olarak, kartal ve kus sembolleriyle baglantilidir. Bilin-
digi gibi tizerinde kartalin veya kuslarin tasvir edildigi
diinya agaa sekilleri Turk sanatinin cesitli devrelerinde
yaygin bir bicimde karsimiza ¢ikmaktadir. Diinya Aga-
cr'yla ilgili inang ve tasvirler cesitli topluluklarda da
cok yogun olarak karsimiza ¢ikmaktadir. (Bkz. Resim
1, 15, 22, 23).

Yukarida belirtildigi gibi, Saman adaylig1 veya daha
sonra yaptigl uygulamalar sirasinda manevi anlamda
bir parcalanma ve tekrar dirilme hali yasar. Daha sonra
aciklayacagimiz gibi samanin elbisesindeki kemik tas-
virleri bu konuyla ilgilidir. Buna iliskin olarak anlat-
lan cesitli hikayeler vardir. Sener’in, Friedrich-Bud-
russ'un Sibirya’da Saman Hikdyeleri isimli eserinden ak-
tardigini soyledigi, ancak bibliyografyasini vermedigi
icin kaynak esere erisemedigimiz bir hikaye bu konuda
iyi bir fikir vermektedir. Metrane adli bir kadin saman
soyle anlatiyor: “Once basim kesip ¢adirin kereveti iis-
tine koydular. Sonra kemik sirasina goére, bedenimi
parcalara ayirdilar. Kesip ayirdiklar1 her et parcasini
dokuz kazik ustiine gerdiler. Arkasindan hepsi bir araya
gelip etleri yemeye basladl. Derken danalara hastalik
getiren ciice bir cin ahirin orta direginden ¢iku ve éteki

cinlerin yediklerinden arta kalan kemikleri toplayarak
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az 6nce soyulmus taze kayin agaci kabuklarinin ustiine
koydu. Bundan sonra camim yeniden bedenimin icine
girdj. Ben de ayaga kalktim.” (Sener 1997: 22). Tasvi-
rin ne kadar dehset verici oldugu actk¢a goruluyor. Bu
hikaye bize Muhammed Siyah Kalem'e atfedilen veya Si-
yah Kalem ekolui icinde yer alan ve Topkap: Saray1 Kii-
tuphanesinde muhafaza edilen albim icindeki minya-
tirlerde bulunan, cinlerin bir at parcalayip yedikleri
ilging bir sahneyi hatir]atiyor.

G. V. Ksenefontov'un 1920’li yillarda yaptigy aras-
tirmalarindan yapilan bir derlenjede, $Saman olacak
genc aday once bir raya gorur. Ilk .olarak daha once
olen samanlarin ruhlarn toplanip saman adayini keser,
parcalarlar. Akan kan saman davulunun tokmag: alina-
rak hastaliklar1 engellesin diye (bu hastaliklarin geldi-
gi) yollara serpilir. Ug giin siren bu durum esnasinda
saman bitkisel hayattaymis gibi, yani 6lu gibi kimilda-
madan, yemeden i¢cmeden yatar (Vasiliev 1993: 12-13;
Kesenefontov’un cesitli samanlar1 bulup konusturarak
derledigi cesitli bilgiler icin bkz. Ksenefontov, 1992).

Azerbaycanh Turk arastirmaci Mireli Seyidov, bu
konuda degisik bir ornek veriyor. Anlattigi hikayeye
gore gelecegin samani rahatsizlik gecirdikten sonra bir
caymn kenarina gelerek yuzustu yere kapanir. Agzindan
koptkler gelir. Bir mtuddet bu sekilde kalir. Ayildiktan
sonra ise saman olur. Yine ayni arasurmacnﬁm bize de
mantikl gelen yorumuna gore, burada eski Tirklerce
kutsal sayilan Yer ve Su unsurlan bir aradadir. Ciinki
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Samanin vecd sirasinda kullandig hayvan ruhlara ait model or-
nekleri. Sibirya'dan elde edilmis bu eserler Budapeste Etnog-
rafya Muzesi'ndedir.

saman aday1 suyun kenarinda yere kapanmaktadir. Bir
kadin olarak gorilen ve yagmurla mayalanan topraga
ve suya saygl gosteren aday, ancak bu yolla samanlik
yetenegine kavusur (Seyidov 1994: 23).

Bu konuyla ilgili olarak, Drury'ye goére samanhk
bir anlamda zihinsel bolunmenin kontrollit bir eylemi
olmak durumundadir. S$aman aday1 veya tecriibesiz sa-
man bu yolla varligin diger alanlarina ulasmak icin ce-
sitli unsurlar1 da kullanarak aslinda kendi bedeninde
yolculuk yapmaktadir (Drury 1996: 31).

Parcalara ayrilarak ruhu temizlenen saman rehberiy-
le egitimine devamé-leder; goge cikmayl veya yerin alti-
na inmeyi 6grenir.

Daha once belirttigimiz gibi saman olmus bir ka-
min vazifesi dogaustu dunyayla iliskiye gecerek, halkin
cesitli tiirden dertlerine ve isteklerine care bulmaktir.

Saman cesitli igleri gerceklestirirken, vecdi seyahate
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cikacagl bir toren diizenlemek durumundadir. Onun
vecdi seyahati goge cikmak veya yeraltina inmek sek-
linde olur. Bu seyahati sirasinda kama cesitli hayvanlar
yardimcr olur. Bu hayvanlarin Tark mitolojisindeki
yerlerini ayrica ele alacagiz. Bunlar kartal, ordek, kaz,
kus, geyik, at, ayi, kurt vb. hayvanlardir. Saman bunla-
rin yardimiyla veya onlarin bicimini alarak gokytzune
cikip tanrilardan, ruhlardan, Gék Tanri ya da Ul-
gen'den gerekli seyleri alarak insanlarin yardimina ko-
sar. Onlarnin isteklerine yerine getirir ve hastaliklarini
sagaltur. Saman goge olan seyahati sirasinda dinya aga-
cint da merdiven gibi kullanir. Cogu kere bu agacin
govdesinde veya dallarinda bulunan kertikler bu ise ya-
rar ve aynl zamanda gogun katlarini da temsil eder.
(Bkz. s. 25'teki ¢izim).

Eliade’ye gore yeraltina inis dusey veya yatay-diisey
olmak tizere iki sekilde olabilir. Ik usulde kam yedi
basamakli bir merdivenden, yardimei ruhlarla birlikte
inmekte ve her katta karsilastigi engelleri asmak zorun-
da kalmaktadir. Son katta Erlik’le karsilasan saman ona
istegini kabul ettirmek igin yalvarmaktadir. (Ganay-
Gungor 1997: 88).

Sibirya Yakutlarina goére saman, yeraltina bir cana-
var-yllanin bogazindan girerek ve viicudunda seyahat
ederek gider. Bu nedenle saman bu yolculukta gececegi
dar ve sivri yerlerden korunmak icin elbise ve ayakka-
bilarini ona gore secmelidir. Yoksa 6limcul yaralanma-
lar gerceklesebilir (Halifax 1982: 18).
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Altay samanlari ise yeralti yolculugu sirasinda énce
ormanlar, ytiksek daglar, bozkir ve corak arazileri ge-
cer. Bu yolculukta 6lmus samanlarin kemiklerinden
olusmus yiginlar1 gorur. Sonra yeraltina giden bir deli-
ge ulagir. Buradan asil yolculuga baslar. Bu arada oluler
ulkesine girdikten sonra hastalik veren ruhlar samani
taciz ederler. Giinahkarlarin ‘ruhlan korkung, vahsi
olumlerini agiga vuracak sekilde ona gorunurler. Niha-
yet saman azgin bir boga gibi boguren yeralti dunyas:
efendisinin (Erlik) karsisina gelerek onunla miicadele
etmeye baglar (bu miicadele Dede Korkut hikayelerinde-
ki Boga¢ Han'in bogayla miicadelesini hatirlatmaktadir).
Neticede cesitli hileler ve hediyelerle Erlik'i yatistirma-
y1 basaran ve onun yardim vaatlerini alan (ya da ruhlan
kurtaran) saman, vahsi bir erkek kazin kanatlar1 tuzerin-
de yeralt1 dunyasindan geri doner (Halifax 1982: 18. Bu
son mitolojik motif, yani kusun kanatlar1 tuzerinde yer-
yuziine ¢ikma temasi Er-Tostik masalinda da yer al-
maktadir).

Samanin yardimci malzemelerinden biri de tzerinde
cesitli unsurlarin ve hayvan kalintilarinin bulundugu
saman elbisesidir. Bu elbise onun vecdi seyahati sirasinda
bicim degistirme );eteriegine sahip olduguna isaret et-
mektedir (Coruhlu 1987: 54-58).

Arastirmacilara gore en eski ve 6zgiin saman elbise-
leri, kus veya hayvanlari taklit eden elbiselerdir. Bunu
giyen saman —az 6nce belirtildigi tizere— hem kendi ata-

sini hem de gerektigi zaman o kusun veya hayva-
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Hayvan bicimine girme temasina isaret eden metal aynalar veya
levhalar tzerine oyulmus zooantropomorfik figiirler. Sibirya
(2, 4, 6), Pechora ve Kama nehirleri bslgesinden (1, 3, 5), 9-
10. yazyil.

nin bicimine girebilecegini gostermektedir. Kartal, ge-
yik, ay1 biciminde yapilmis ya'da bu hayvanlara isaret
eden cesitli unsurlari tasiyan elbiseler en yaygin olanla-
ridir. Bu elbiselerin cesitli boliimleri olan baslik, ¢izme
veya ayakkabi ve hatta masklar da bu amaca uygun ola-
rak yapiliyordu. Bu sekilde hayvan bicimine girmeye
isaret eden ¢esitli hususlar, Islamiyetten sonra da 6zel-
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likle tarikat erbabiyla ilgili cesitli mitolojik unsurlar
iceren hikayelerde yasamaya devam etmistir (Saman el-
biseleri icin bkz. Ogel 1971: 37-40; ayrica Anohin
1968: 435-442). Bu nedenle cesitli Tirk arastirmacilari
eski Turk mitolojisi veya dinleriyle Anadolu Turkle-
rindeki baz1 inanclar arasindaki iliskilere dikkat cek-
mektedirler.

Gunamizde yapilan Samanizmle ilgili arastirmalara
gore, yukarida soyledigimiz tur elbisenin yani sira da-
ha farkli saman elbiseleri de vardir. Aslinda bu elbise-
ler cesitli Turk topluluklarinda hep ayni unsurlan tasi-
maz. Bazenamaca gore elbisenin tzerine takilan nesne-
ler de degisebilir. Genellikle deriden ‘olan elbise dug-
mesiz ve 6nit actk olarak dikilmistir. Deri kemer veya
kusak kullanilir. Elbise uzerinde cesitli simgesel an-
lamlar1 olan motifler veya sekiller (6rn. kus sekilleri
veya Arba denilen Erlik’in tlkesinde yasadigina inani-
lan canavarin resmi), yine degisik seyleri temsil eden
demir veya bakir nesneler yer alir. Madeni ayna (sama-
nin alemleri, diinyay! ve insanlarin canini, bir bakima
evrenin yansimasini gormesi onun araciligiyla olur),
giinesi ve ayl temsil eden rozet veya daire seklinde ke-
silmis nesneler yihe elbise Gzerinde bulunabilir. Bazi
durumlarda yeraltina giden yolu temsil eden bir de ma-
deni halka bulunur. Bir kisim saman elbiselerinde, to-
ren sirasinda yardim alinan hayvan ruhlara isaret eden
tavsan, sincap veya daha baska hayvanlarin derileri de
elbisenin alt kismina veya farkli yerlerine asilabilir. Ba-
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zen saman elbisesinin kollarina veya gogus kisimlarina
kol ve kaburga kemiklerini temsil eden ve genellikle
yeniden dirilise isaret eden tasvirler de dikilmektedir.

Genellikle Yakutlar ve diger Sibirya kavimlerinde
saman elbisesinin genel tanimi boyledir. Ote yandan
Potanin ve Eliade’nin belirtildigi gibi Altay samanlari-
nin elbiselerinde bazen yilanlari temsilen kurdeleler
(bunlar bazen Yutpa denilen yeralti canavan veya yila-
nmnm temsil eder) ve Ulgen'in kizlaniyla bazen de Er-
lik'in cocuklarini temsilen cingirak veya -kuklalar da
yer alir. Bu kuklalar zaman zaman genel olarak ruhlar
da temsil ederler. Elbisenin tizerine kotii ruhlan kacir-
mak icin ok, yay gibi silahlarin islendigi de olur. Elbi-
senin sacaklann (balaboski/kiicitk balbal; Polosmak
1994: bkz. s. 82'deki resim) herhalde yardimc1 ruhlara
isaret ediyor olmalidur.

Su ana kadar yapilan aciklamalardan anlagilacag: gi-
bi, Samanist din adamlarinin giysileri ve téren esnasin-
da kullandig1 varsayilan kimisi gercek ve kimisi ise ha-
yali esya ve unsurlar dogrudan dogruya mitolojik olay-
lara isaret etmektedir. Bu konularla ilgili en 6nemli
nesnelerden birisi de samanin davuludur.

Altay samanlarninin kullandiklani davula tiiniir veya
¢aluu denilir. Tunir davulun kendisi, ¢aluu ise agactan
yapilmis sapidir. Davul daire veya beyzi seklinde olur,
agac, demir, bakir, deri ve kil ip kullanilarak yapilir.
Ozellikle hus (kayin) ve sedir (mos agas) agaclan tercih
edilir. Davulun sap! ayni zamanda davulun sahibini de
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temsil eder. Davulun ¢cemberi geyik veya at derisiyle
kaplanir. Altaylarda davulun tizerine yapilan resimlerde
beyaz vé kirmizi boya kullanilr. Davulun yizeyindeki
sembolik anlamlara sahip olan tasvirlerin goge ve yere
ait olmak uzere iki kisma ayrldigini goéruyoruz. Cesitli
gok cisimleri arasinda giines ve ay ile tan (¢coban) yild:-
z1 ve aksam yildiz1 6zellikle belirtilir. Yay seklinde ve
birbirine paralel olarak yapilmis cizgiler gokkusagin
temsil etmektedir. Seyidov’a gore tanrinin kudreti sa-
manin bagi tzerine bulut gibi gelip, gokkusagi seklinde
bedenine girer. (Seyidov 1994; 31). Yere ait resimlerde
ayrica davuluyla samanin resmi, kayin agact ve geyik
tasvirleri bulunmaktadir (Genis bilgi icin bkz. Anohin
1968: 442-453).

Saman, davulun tekduze sesine uygun olarak goge
ctkar veya yeraltina iner. Drury’nin aktardig: bir Soyot
siirinde bu husus ifade edilmektedir: “Deri kaph davul /
Karsila isteklerimi / Oradan oraya tast beni bulutlar gibi /
Alacakaranligin tilkelerinden / Ve kursuni gokytuziinin altin-
da, / Suptr dur rizgdr gbi, / Asarak daglarin doruklarim”
(Drury 1996: 76).

Bu sozii edilenler disinda genellikle hayvan bash bir
asa, kaseler, vecde_gegmeyi kolaylastiric: ¢ogu uyustu-
rucu kabilinden maddelerin bulundugu kaplar ve ayrica
davul disindaki muzik aletleri de samanin kullandig)
malzemeler arasindadir. Mizigin ve mizik aletlerinin
ozel bir 6nemi oldugu anlasilmaktadir (ayrinuli bilgi
icin bkz. Taube 1983: 160-170). Kazakistan'da bizzat
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Altay samanlanna ait davullar,

gordugiumuz ve samani tasvir ettigi kabul edilen (Gok-
tirk devrine ait) tas babalarin bazilari, ellerinde muzik
aletleri tasimaktadir.

Saman, ayini buttin bu unsurlarla birlikte gercekles-
tirir. Bu unsurlarin, Turklerde Samanizmin mevcut ol-
dugu en erken devirlerden beri az ¢cok benzer sekilde
var oldugu anlasilmaktadir. Ayni sey biyiik olasilikla
yapilan torenler icin de gecerlidir. S6z konusu toérenler
ayni zamanda $amanist mitolojinin en 6zgun -6rnekleri
arasindadir. Yukarida soyledigimiz ozelliklere —genel
olarak— uygun, bir kism: sanat eseri sayilabilecek cesit-
li etnografik eserler arastirmacilar tarafindan bulun-
mustur. Bunlarin énemli bir kismi miizelerde ve 6zel
kolleksiyonlardadur.

Dioszegi, Mogolistan'da, Khowsgoél'in batisinda ya-
sayan Tuva Turkleri ve Buryatlarla iligkileri olan Turk
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kokenli Darkhatlar tizerinde 1960 yilinda yaptigi bir
arastirmada, bu toplulugun samanlarinin ara¢ geregleri-
ni bulmustur. Genel tanim ve niteleme yukarida anlati-
lanlara uymaktadir. Bu saptamalari ¢zet olarak asagiya
.aliyoruz.

Samamin asast: Darkhatlarda samanin asas1 Tayag ve-
ya at bash tayag olarak anilmaktadir. Tayag bas kismi
iki veya ug¢ catalli olan bir sopadir. Catalin uclari sama-
nin ait oldugu klan ifade eder. Bu u¢ kisma beyaz, sart,
kirmizi, yesil, mavi ve siyah renklerde serit ve canlar
baglanmistir. Ote yandan, aragirma sirasinda elde edi-
len ve bir kadin saman tarafindan kullanildig1 anlasilan
at bagh asada, sadece at basini temsil eden bir oyma de-
gil aun tirnaklari ve kuyrugunu simgeleyen seyler de
vardir. Diger yandan, can benzeri yedi sekille farkl
.renklerde seritler de bu asada yer almaktaydi. Arastir-
ma sirasinda ayrica bir de ¢ift at basina sahip bir asa
bulunmustur. Bir metal yay asanin ast kismina tuttu-
rulmustur (Dioszegi 1963: 55-59).

St. Petersburg Etnografya Muzesinde bulunan at bash saman
asasindan aynntu.
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Dioszegi'den bagka arastirmacilar da degisik saman
asalar1 bulmuslardir. Ama ana ilkeler genel olarak
aynidir. Ornegin Yenisey Tirklerinde tglii ¢atal seklin-
de olan asalar bicim olarak belirtilen 6rneklere benzer,
ama diinya agacina isaret eder ve ayin yapilacak cadirin
onune dikilir (Nioradze 1925: 78-79).

Baghk: Darkhat samanlar1 kusak biciminde (basban-
di) kahverengi, yesil veya mavi kumastan yapilmis bas-
liklar kullanmaktaydilar. Boylar1 32-53 c¢m ve enleri ise
0-10,3 cm arasinda olan bashklarin tst tarafina 5-9 ara-
sinda kartal vb. hayvanlarin tiyleri yerlestirilmekteydi.
Bu bashgin alt uglarindan 10-16 arasinda érﬂlrﬁﬂs serit-
ler sarkmaktaydi. Bagbandlarin uzerinde, kaslar, gozler,
burun, agiz ve kulaklari belirten aplike islemeler varda.
Bazen sakal ve kulak halkalar1 da oluyordu. Bunun di-
sinda bir diger benzeri baslik tipinde, s6z konusu isle-
meler yerine dairesel diskler yer alir. Bunlarda insan
yuzii ortadaki diskte gosteriliyordu (Dioszegi 1963:
59).

Elbise: Darkhat samanlarinda, elbisenin yapilmasinda
genellikle mavi, beyaz veya celik beyazi renklerinde ku-
maslar ya da geyik derisi kullanilmistir. Elbise isleme-
ler, resimler, aplikeler, kumaslar ya da demir halkalar-
la sﬁslenmis[ir. (Geyigin boyun alti tiylerinden yapil-
mus el tasvirleri her.iki elbise kolunun ucuna yerlesti-
rilmistir. Elbisenin arkasina da omurga kemigi tasviri
konulmustur. Sirta dogru uzanan iki paralel metal par-

canin altinda, yani sirtin st tarafinda kartalin omuzla-
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Tuva samanlarindan bi-
rine ait cizme. Uzerinde
ayak kemiklerini ifade
eden aplike seritler go-
raluyor. Tuva, Kzl Mii-
ze.

Solda: Bir saman asasl.
Hamburg Volkerkunde
Miizesi.

rin1 ifade etmek tzere tity demetleri yerlestirilmistir.
Uzerinde hayvan figiirlerinin bulundugu veya omurla-
rin yer aldig) omurga hattini ifade eden diiz tekstil par-
calar-yine elbisede yer alir. Cizmeler geyik derisinden
yapilmistir. Aplike kumas isciligi, “seritler ve geyigin
boyun alti klllanylaﬁ‘suslenmistir. Cizme uzerinde ayak
adalesi ve topugu ifade etmek uzere serit pargalari kul-
lanilmistir (Dioszegi 1963: 59-60).

Buna benzer, ama bazi farklar tasiyan tipik bir sa-
man elbisesi de Tulayev tarafindan bulunmustur. Bu bir

Karagass samaninin elbisesidir. Yesil renkteki elbisenin
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basligina bir kurdun agzi ve burnunun aplike edilmis
olmasi, kurdu ata taniyan eski Turkler bakimindan
oldukca onemlidir. Baghgin cevresindeki yildizlar ve ay
gey-igin kutsal boyun tuyleriyle islenmistir. Bashgin
fizerine sincap kuyruklar ve kus tuyleri ilistirilmistir.
Ayrica samanin omurgasina isaret eden ve bashgin ar-
kasindan sarkan, uzeri yildizlarla susla bir kurdele var-
dir. Geyik derisi kaftanin 6n tarafinda gogiis kemikleri-
ni simgeleyen mavi kumastan seritler bulunur. Arkada-
ki islemeler de gogus kafesinin arka tarafindaki kemik-
leri ifade eder. Kol kemikleri de her iki elbise koluna
aplike islemeyle yerlestirilmistir (Halifax 1982: 50).
Davul: Darkhat saman davulu yaklasik olarak daire
bicimindedir. Bes ya da yedi agag veya iki basl bir ke-
mik davul ¢emberinin arka kismina agac civilerle tuttu-
rulmustur. Bunlarin baslart at kili, geyik kirisi veya
pamuklu seritle baglanmistir. Erkek ya da disi geyik
derisi davulun vurulan yuzana kaplar. Agik kismin di-
ger tarafina monte edilmis agactan tutma. yerinin yuka-
risinda ve asagisinda ikiser oyuk bulunmaktadir. Bun-
larin Gzeri bitkisel veya geometrik siislemeyle kaplidir
(omurga kemigi). U¢ demir parcayla sapin st tarafina
tutturulmus bir demir cembere serit parcalar asilmistir
(kurban kurdelesi, kurbani ifade eder). Ayrica agactan
yapilmis bir sopa karsidan karsiya gececek sekilde
monte edilmis ve at vnah'bigiminde bir demir serit
onun asagisinda yer almistir (gem demiri). Bundan bas-
ka davul gémberine tutturulmus dortgen demir halkala-
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Tulayev tarafindan tamtilan Karagas samani elbisesi.

ra bir veya iki tutam serit asilmistir. S6z konusu toplu-
lukta bir de (Sanzeev tarafindan bulunmus) cok farkh
bir davul vardir. Dioszegi'nin hag seklinde diye andig),
ancak aslinda dort ana yonu ifade eden cubuklar, davu-
lun arkasinda tutma yerini olusturur. Dikey olan sopa-

nin ucunda bir atbasi bulunur. Davul ¢emberinin orta-
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sindan gecen yatay sopanin ustiinde yay seklini olustu-
ran ve bizim gorusumuze gore buytk bir olasilikla
daglari belirten bir sekil vardir. Asagida ise bu yay
seklinin uclarina baglanan ve kirisi gerilmis yay: andi-
ran seritler vardir. Bu davullarda kullanilan tokmaklar
da farkliliklar gosterir. Agactan oyulmus bir ornekte
silindirik tarzda yapilmis tokmagin basinin eliptik ol-
dugunu ve konveks kismin olasilikla dag kegisinin ayak
derisinden (ya da tiylerinden) yapildigini goériyoruz.
Tokmagin bas kisminda ayrica bir metal levha ti¢ metal
halkayla tutturulmustur. Burada kugiik halkalar da var-
dir. Bu tipin disinda bir de, tokmagin basiyla tutulan
kisminda “S” bi¢iminde kivrik bir sekil gosteren baska
bir tokmak tipi vardir. Bunun vurulan yuza yine tayla
hayvan derisiyle obiir tarafi da metal levhayla kaphdir
(Dioszegi 1963: 60-63). Butun Sarnanist Tark topluluk-
larinda oldugu gibi bu toplulukta da davul, samanin

oteki diinyaya gitmesini saglayan bir aractir.

Darkhat samanlarina ait bir davul tokmagy.
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Sanzeev tarafindan taniulan saman davulunun arka yuzu.

Elbette, daha yukarida acikladigimiz genel satirlarda
oldugu gibi, ytizande (Dioszegi'nin anlattigindan) farkl
tasvirler bulunan davullar da karsimiza cikmaktadir.
Boyle bir davul Teleutlerde saptanmustir. Halifax'in be-
lirttigine gore Teleiitler davulunun tizerine samanin se-
yahati icin diinyanin bir haritasini gizerler. Daha asag)-
da, ev icinde bulunan yash adam tasviri evin koruyucu-
su ve efendisini ifade eder. Onun altinda ise tanrlara ve
ruhlara sunu (veya sag1) yapilan kadehler vardir. Davu-
lun ast tarafinda ise goksel tlke yer alir. Burasi alt ki-
simdan diiz ve ters ucgenlerden olusan seritle ayrilir.
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Daglara ve gokteki giiclere isaret eden bu serit yan dai-
re olusturacak sekilde davulun ust tarafin1 cevreler. Bu-
rada goérilen atlar ve kuslar samanin elgileridir. Ust ki-
simda yer alan kafesler, gok varliklarinin muhafizlan
olan kus seklindeki ruhlari yakalamak icin samanlar ta-
rafindan kullanilir. Davul yuzeyinin sag yani boyunca
dunya agaclari dizilmistir. Ust kisimda ayrica giines,
ay ve yildizlar (sabah ve aksam yildiz1) yer alir (Halifax
1982: 35).

5. Saman Torenleri ve Dualarindan Ornekler

Unla arastirmaci Radloff'un Sibirya’dan isimli nli
eserinde Samanist torenlerden cesitli 6rnekler vardir.
1860 yilinda bu arastirmacinin Altaylar'da Kengi Golu
civarinda saptadig) bir Samanist torenin 6zetle su sekil-
de duzenlendigini gorayoruz:

Bu, élantn ruhunun verebilecegi zararlardan korun-
mak amaciyla yaptirilan bir ev temizleme ayini idi. Tore-
ne katilanlar, ruh temizleme ayininin yapilacag yurtta
toplanurlar. Karanlk basmaya baslayinca saman yurdun
disinda tekdiize bir ilahi soylemeye ve cadirin etrafinda
dolanmaya baslar. Bu iglem bittikten sonra, icerideki
ocakta yanmakta olan atesle aydinlanan yurdun icerisine
girer. Once davulunu kutsal sayilan atesin dumani tze-
rine tutar. Sonra giris ile yanmakta olan atesin arasina
oturarak yine tekdiize bir sesle ilahi soylemeye baslar.
llahi soyleyen samanin sesi ruhlar aleminde karsilasilan

duruma gore inisli ¢ikish olmaya baslayacaktir. Bir
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Samanizmin Islamiyetten sonraki etkilerine isaret eden bir tas-
vir. Muhammed Siyah Kalem’e atfedilen minyatirlerden birin-
de dans eden samanlar goraluyor.

ara sesi zayiflar ve iniltili bir hal alir. Bu islemden son-
ra saman c¢adirin igerisinde o6linin ruhunu aramaya
baslar ve yakalamaya calisir. Sonunda oélunun ruhunu
yakaladiginda onu davulla yere bastirir. Bu arada duru-
mu aktarmak tizere samanin soyledigi ilahi énce siddet-
lenmis ve sonra yine fisilt1 haline dénusmiistiir.

Kam daha sonra yerin altindan ses geliyormus izle-
nimini vermek icin davulunu yere vurur. Ve asag) din-
yaya, yani Oliller diyarina dogru bir seyahate baslar.
Nihayet kuvvetli bir darbeyle buraya vardigini bildirir.
Samanin amaci bedeni yeni 6lmus ruhu aralarina almak
istemeyen eski olilleri razi etmek veya kandirmakur.
Sonugta o6liilere hayat suyu (raki) ikram ederek onlarin
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sarhos olmasini saé]ar ve fark ettirmeden beraberinde
getirdigi bedeni yeni 6lmus ruhu, onlarin arasina bi-
rakmyjs olur. Iste bu noktada samanin ilahisi ¢cok siddet-
li bir hal alir. O daha sonra yavas yavas oluler diyarini
terk ederek yeryuziine yukselir. “Yukanya vardiktan son-
ra birdenbire sigrar ve viicudu sinirli bir halde siddetle gerilir.
Nihayet sarki hagin bir bagirma seklini alir, saman ¢lgin sic-
ramalarla yurdun icinde donerek dans eder ve en sonunda
ter icerisinde kendinden gecerek yere yuvarlamr.” (Radloff
1986: 282-285)

Gunumiuize kadar ulasan en eski duanin Hiung-nula-
ra ait oldugu saptanmistir. Arastirmacilarin ifade ettigi-
ne gore, “terk edilmis bir sehir bulundugunda,” San-
yu, “ati uzerinde, havaya iki elini kaldirarak, basim eg-
di ve soyle haykirdi: Ey Go6k! Bana onu verdigin igin
tesekkur ederim” (Roux 1994: 196). Sézu edilen 6mek-
te oldugu gibi gerek Hiung-nu (Hun) gerekse Kokturk
devirlerinde birtakim dualardan s6z edilmektedir. An-
cak ayrintili dua metinleri Samanizmle ilgili son aras-
tirmalarda saptanabilmistir. Fakat bunlar ge¢ 6rnekler
oldugu icin Islamiyet'in etkileri hissedilmektedir. Za-
man zaman $amanist dualarin Islami anlayisa uydurul-
mak istendigi de gézden‘kacmamaktadlr. Bununla bir-
likte mitolojik zemin agik¢a hissedilmektedir. Ano-
hin'in derledigi ve Inann aktardigi Altay kamlarinin
dualanndan bir 6rnek ve Radloffdan bir yagmur dua-

siyla bu bslumi kapauyoruz.

88



SAMANIST MITOLOJI

Telettlere ait saman davulu

Yayik'a Hitaben_iOkunan Dua:

“... Her zaman hladursun; yildinm tannsindan ses ala-
dursun, halka bereket yetigtirip dursun! Alevli atesin sahibi
[ruhul! Al alevin ulusu! Aynlmaz can yaratms, / dogru yol-
dan/ sasmaz ruha bigim vermis. Alevli ates sahibi Ak Yayik!
gokte tann! [40] Bunun icin yalvanyorum ...” (Inan 1972:
131).
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Yagmur icin G6k Tanrr'ya yapilan dua:

“Kayra Kan! Kayra Kan!/ Alas! Alas! Alas! / Avug igi ka-
dar agik ver! / Cuvaldiz kadar degsik ver! / Asil kisinin torunu-
yum! / Sedir agacimn kokiiyum, / Abu Tobu diye cagirdim, /
Ongustay Kuldurak diye cagirdim, / Gogin gobegi yerde ol-
sun! / Yerin gobegi gokte olsun! / Pastigan daymm ¢aginyorum,
/ Gogun yolunu a¢! / Avug ici kadar agik ver! / Cuvaldiz ka-
dar desik ver! / Yiiksek dagmm arkasindan ge¢! / Abakan dag-
nin bagindan ge¢! / Kayra Kan, ey Kayra Kan. / Alas, Alas,
Alas!" (Radloff, 3. cilt, 1994: 9).

6. Tirk Mitolojisinde Kozmolojik Tasarimlar

1. Evren/Diinya Tasarimlari

Cesitli arastirmacilara goére, Turkler Cinlilere ben-
zer sekilde, yeryuziinu bir dikdortgen veya kare bigi-
minde tasarliyorlardi. Bu dértgen icerisinde var oldugu
dustinulen daire ise gokyuzuni temsil ediyordu. Bu
seklin merkezinde kutsal olarak kabul edilen bir dag
(Otitken Daglari, Kan-Tengri, Altun-Kis (Alun Onman)
gibi isimlerle anilan daglar) ve cesitli katlara ayrilmis
gok ile yeri birlestiren Diinya Agaci bulunuyordu. Yer-
yuzit dort yone bolunmust. Eski Tirk metinlerindeki
birtakim'ifadeler diinya semasi icerisinde bu yén konu-
suna deginir. So6z gelimi, bize gore, Kiltigin Yaatrmn

kuzey cephesindeki su satirlar boyle yorumlanabilir:
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“(2] Buyruk beyleri Otuz [tatar]. Dokuz Oguz beyleri, milleti!
Bu sozumii iyice isit; saglamca dinle: ileri [doguda] giin dogu-
suna, beri [guneyde] giin ortasina, geri [batda] giin batisi-
na, yukan [kuzeyde| gece ortasina dogru [olan yerlerin)
bu icindeki millet[ler] hep bana itaat eder. Bunca milleti (3]
hep tanzim ettim ...” (Orkun 1987: 22).

Asagidaki semada belirtildigi gibi bu ifadeier, ana
yonlerin kozmolojik diyagramda temsil edildigi saatle
birlikte ele alindigini gosteriyor. Dogunun zaman un-
suru sabah (yani giin dogusu), giineyin 6gle (=gun orta-
s1), batinin aksam (=gtin batis1), kuzeyin ise gece yari-
sidir (=gece ortasl). Roux’nun soyledigine gore XI. yuz-
yildan 6nce olmak tzere temel Gok ve Yer kavramlari-
na bir de Yeralu eklenmistir. Yeralty, daha sonra
genellikle cehennem olarak algilanmistir (Roux 1994:
83, 84). Bu semaya isaret ettigi sanilan tasvirlere cesitli
yerlerde rastlanmistir.

Bazen bir sirik seklinde tasarlanan Diinya Agaci, ku-
tup yildizina kadar uzanan diinyamn eksenidir. Sonradan
Samanist inanca sahip olmus Turklerde de Dunya Aga-
cr'yla ilgili ¢esitli tasarimlar vardir. Kimi zaman bu bir
kayin agacidir, kimi zaman da bir cam agac1. Genellikle
dunyanin tzerindeki gék kubbeyi delip gecen bu agacin
tepesinde, gogiin en yiiksek katinda tanr1 Ulgen oturur-
du. Bu agaglar bazen 7, bazense 9 dall1 olarak belirtilir-
di (Roux 1972: 77; Ogel 1971: 92-93).

Yalmz burada o6nemli bir aynma dikkati cekmek
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Kis
Ceece yanst
Kara
Yilan (kana ytlan), Kaplumbaga
Utarit Yilhzi, Ulker Yildizi

SU
K

MADEN
Goz lj AGAC
(Reyaz Lekeli) MERKEZ M;:L
Aksam (TOHRAK) - 5; )
Pars (Akpars i Sariyagiz D (Eok l‘tengl
vild . Gok Ejderi
idiz Zuhallyildiza Afag Yildiz
Manzumesi) - da
Zthre Yildiz L
Mugteti Yildiza

Kara-alp Yilchza

G
ATES
Yaz-Ople
Kizil
Kizil saksagan
Sin Yildiza
gerekir. Dunya Agaci'yla Hayat Agaci birbirleriyle ilis-
kilidir, fakat ayni degildir. 1lki kozmolojik sistemde
yeri olan diinya ekseni, digeri ise hayatin yenilenmesi,
yani tiremeyle veya 6limsuzlik konusuyla ilgilidir.
Her ikisinin cakisan iliskisi ise, s6z konusu kozrholojik
diizenin, yani hayatin devamliligin1 ve strekli olarak
yenilenmesini saglamalaridir. Bu nedenle bu iki 6ge za-
man zaman birbiriyle karistirilmig, birbirinin yerine
kullanilmistir. Dunya ve Hayat Agaci konusunda Turk
sanatinda cesitli giizel ornekler gorulmektedir. Soz ko-

nusu agacin en dikkat ceken 6rnekleri Anadolu Turk
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mimarisinde tas kabartma olarak karsimiza cikmakta-
dir.

Bu kozmolojik duzen mimaride de etkili olmustur.
Ordu-Balik denilen hitkimdar sehri planlari (¢zellikle
Dogu Tirkistan'da) doért yone nazir planda olup yollar
merkezdeki hitkimdar otaginda veya mesken/sarayinda
kesismekteydi. Eski Uygur sehri Karabalgasun da boyle
bir plan gosteriyordu. Bu konuda verilebilecek ¢ok or-
nek vardir. Bu mimari anlayis Islamiyetten sonraki
Turk sanatinda, kervansaray ve medrese mimarisinde,
hatta baska mimari eserlerde etkili olacaktur (Esin
1972a: 75-102).

e

Evren semasina isaret eden eserlere bir 6mek. 15. yuzyil Ana-
dolu Turk hahsinda dortgen icerisinde cokgen sema (Yer ve
Gok) uygulanmis olup merkezde eksen olarak dunya agaci
uzerindeki kuslarla birlikte verilmistir.

93



TURK MITOLOJISININ ABC'SI

Cadir (yurt) bir mikrokosmozdur. Kubbesi gogt, govdesi yeri
ve genellikle her cadirda gorulen merkezi diregiyle tepedeki
duman cikis yeri ana ekseni belirtir. Askeri Miize'deki Kirgiz ca-
din.

Ote yandan Tirk Ak-oyleri de bu evren veya diinya
tasarimini yansitmaktadir. Cadir esigi korunakli, kapali
bir dinyanin sinir1 gibidir. Ocak ve ¢adirin tepesindeki
delik kozmik ekseni (axis mundi) temsil eder. Bazen ca-
dirin diregi bu eksenin, Dinya Agaci'min yerini ahr
(Roux 1972: 75; meskenin evren ve dunyayla iligkisi
konusunda, Eliade 1991: 27-28, 33-34). |

Mesken kadim Turklerde oldugu gibi, yeryuziindeki
bircok toplulukta evren veya diinyay! temsil eden bir
mikrokozmostur. Ornegin, Eliade’'nin aktardigina gore
Amerika yerlilerinden Algonkin ve Siyu kabilelerinde,
yetiskinlige gecis torenlerinin yapildigi kulibeler evre-
ni simgelemektedir. Bu kulitbenin dami gék kubbeyi,

dosemesi yeryuzunii, dort duvart dort ana yénu temsil
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etmektedir (Eliade 1991: 27).

Turklerdeki evren tasarimlar esas. itibariyle bir di-
kotomiye dayanir. Bu, Gok ve Yer-Su dikotomisidir.
Yarug ve Karang seklinde de ifade edilir. IX. yizyila ait
olmasi olasi bir Budist metinde eski Tiirk-Cin evren ta-
sarimlariyla ilgili olan bu konuya soyle deginilmekte-
dir:

“Bu kdinatda, tistteki gok parlaktwr, altta yagiz yer ka-
ranhktir. Giines tannst parlaktir, ay tannst karanhktir. Ates
parlaktir, su karanhktir. Er parlaktir, disi karanhktir. Bu yer-
li-goklii, disili-erkekli (unsurlar) kavusursa, biitiin canli ve
cansiz, iki tirlii varlk dogar belirir.... Giines ve ay kangsip ka-
vugarak, yol almaktadir. Bundan otini, yazl-fagh, dort mev-
sim olur....” (Esin 1979: 3)

7N
NN

7 TN
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Bu yolla yaratiis gergeklesiyordu. Konuyla ilgili
aciklamalara gore mahiyeti anlasilamayan ik neden
(yokluk) Adem’i meydana getirdi. Ademden ilk monad
(tek varlik) olustu. 1lk varliktaki cesitli 6geler Yarug
(Gok/Yang) ve Kararig (Yer/Yin) unsurlarini meydana
getirdi. Bu iki unsur Cin sanat ve kiltirtiinde T'ai-chi
olarak adlandirilan, yarisi kara, yarisi ak bir daire sek-
linde gosteriliyordu. S6z konusu unsurlardan su, ates,
agag, maden ve toprak olarak 5 unsur daha ortaya cikti.
(Esin 1979: 4-5). Bu unsurlar evren planina uygun ola-
rak baska cesitli benzeri ogelerle birlikte yer aliyorlar-
di1 (bkz. s. 92'deki cizim). Ancak baz1 arastirmacilara
gore dunyay: olusturan esas unsurlar su, ates, toprak
ve havadir (Roux 1994: 85).

Gokle ilgili tasarimlar da Turkler ve Cinlilerde bi‘r-
birine benzemekteydi. Gok kubbeye Gok Cark: denili-
yordu. Gokte yine dort yone gore yedigerlik dort gruba
ayrilan 28 bur¢ bulunmaktaydi. Bu husus eski Turkle-
rin Hunlardan beri gezegenlerden haberdar olduklarini
gésterinek[edir.

Gokyuzu yukarida sozuni ettigimiz sistem tzerine
kuruluydu. Eski Tirklerde ve Cinlilerde Gok Carki'min
dondugii kabul edilmekte ve bir Uygur metninde gok
kubbenin en alttaki cemberini (felegini) bir cift Gok Ej-
deri'nin cevirdigi belirtilmektedir. Boylece Ejder'in eski
Turklerde ayni zamanda Evren olarak cagirilmasinin ne-
deni de anlasilmaktadir (Esin 1979: 15).

Bugtinkti Samanist Tirk topluluklarindan-derlenen
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metinlerde kismen yukarida degindigimiz noktalara isa-
ret eden bilgiler vardir. Ancak eski Tirk kozmoloji-
siyle ilgili olan bu hususlar Samanist tasarimlarla faik-
i bir icerik kazanmustir.

Radloffun derledigi rivayetlerde, Altaylilara gore,
dunya cesitli katlardan meydana gelmistir. 17 kat gogu,
yani 151k alemini, 7 veya 9 kat ise yeraltini, yani karan-
" 1k alemini meydana getirir. Bu ikisi arasinda ise in-
- sanlarin yerlestigi yeryuzu vardir (Radloff 1986: 215).

Orhun Yazitlan'ndan Kiiltigin Yazi'nin dogu cephe-
sinin birinci satirinda bu hususa soyle isaret ediliyor:
“Ustte mavi gok(yuzu) altta (da) yagiz yer yaratuldignda,
ikisinin arasinda insan ogullan yaratilmis. Insan ogullanmn
iizerine (de) atalannm dedelerim Bumin Hakan (ve) Istemi
Hakan (hukiumdar olarak) tahta oturmus. Tahta otura-
rak, Turk halkinin devletini (ve)-yasalanm yonetivermis, dii-
zenleyivermisler” (Tekin 1988: 9).

Burada hatirlanmasi gereken bir noktay: belirtmekte
fayda vardir. Gok ve Yer-Su unsurlar: erken devir Tiirk
sanatina yansimistir. Bunun en karakteristik 6rnegi ise
daha once de sozunt ettigimiz, hayvan uslabu kapsami-
na giren hayvan micadele sahneleridir. Bilindigi gibi
bu sahnelerde vahsi-ve yirtict bir hayvanin vahsi (yirti-
c1) olmayan hayvanlari ya da evcil hayvanlar) alt edisi
canlandirilmigtir. Bu sahneler gok-yer, zafer-yenilgi,
erkek-disi, aydinlik-karanlik gibi kavram ciftlerinin
sembolizmine isaret eder. Bu nedenle eski Tuirkler vah-

si ve yirticl hayvanlari ¢ift tirnakli hayvanlara (soz ko-
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nusu sembolizmi nedeniyle) tercih etmiglerdir. Bu hu-
susta cesitli tasvirler Hunlar, Goktiirkler ve Uygurlar-
da da karsimiza cikar. Uygur donemine ait bir fal kita-
b1 olan Irk Bitigde, burada s6z ettigimiz gibi yirtic1 ve
guclit hayvanlarin digér hayvanlari yenmesi iyiye isaret
sayillmaktadir (Coruhlu 1993a: 117-141).

2. Yaratilig ve Tireme Tasarimlari

2.1.Yaratilig Efsaneleri

Orta ve I¢ Asya'da yasayan Turk topluluklar arasin-
da, diinya ve insanin yaratilisi veya insanin tureyisi
hakkinda bifgok efsane derlenmistir. Bu efsaneler yakin
caglarda derlendikleri icin Islamiyet, Hiristiyanlik, Ya-
hudilik, Budizm ve Maniheizmden baz etkiler tasimak-
tadirlar. Ancak bunlar genel olarak erken devir Turk
mitolojisinin izlerinin goruldugi ¢ok 6nemli urtinler
olarak karsimiza cikmaktadirlar (Bu efsanelerin edebi-
yat tarihi agisindan genel bir degerlendirmesi icin,
Agar 1992: 343-349).

Burada bazi 6nemli efsaneleri ele alirken gerekli
aciklamalarda bulunacagz. llk olarak Verbitski’nin der-
ledigi Altay Yaratiis Efsanesi iizerinde duralim. Bu des-
tandan baglangicta her yerin ugsuz bucaksiz su oldu-
gunu ve tanr Ulgen'in bicim degistirmis olarak bu su-
larin tizerinde uctugunu, ancak konacak bir yer bulama-
diginr anliyoruz. Bu sirada Ulgen'e bir ilham gelir. Bazi

arastirmacilara gore Altaylhlarca kabul edilen iki ruhtan
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birisi olan Ak Ene (Ak Ana), Ulgen’e yaratma kudretini
ve ilhaminm vermistir (Inan 1972: 39). Ancak Verbits-
ki'nin derledigi efsanede Ulgen'e goklerden gelen bir
ses emir veriyor. Bu emir tizerine Ulgen denizden ¢ikan
bir tasin tizerine iniyor. Daha sonra, Ulgen yer ve go-
gun nasil yaratilacagim dusuniirken su icinde yasayan
Ak Ene cikip geliyor. Ve Ulgen'e bir yaratici olarak bu
isi nasil yapmasi gerektigini égretiyor. Sonugcta Ulgen
yeri ve gogu yaratlybr. Efsanenin buraya kadar olan
kismindan soylediklerimize isaret eden bazi bolumleri

alahm:

“Diinya bir deniz idi, ne gok vardi ne bir yer !
Ucgsuz bucaksiz sonsuz sular icreydi her yer,
Tann Ulgen ucuyor, yoktu bir yer konacak,
Ucuyor anyordu kat bir yer, bir bucak,
Kutsal bir ilham ile, nasilsa gonlii doldu,
Kayptan gelen bu iin, ona bir ¢are buldu.
Goklerden gelen bir ses, Ulgen’e buyruk verdi:
— Tut ontindeki se i, hemen yakala! dedi.”

“Denizden ¢ikan bir tas firladi cikti yiize,

Hemence tasi tuttu, bindi tasin iistiine!”

“Goklerin emri ile, bulunca Ulgen durak,

Artik vakit gelmisti, gokleri yaratacak!”
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“Bir Ak Ana (Ak Ene) var idi, yasard: su iginde,
Ulgen’e soyle dedi, goriindii su yiiziinde:

‘~ Yaratmak istiyorsan sen de bir seyler Ulgen,
Yaratiai olarak su kutsal sozti 6gren!

De ki hep, “Yaptim oldu!” Baska bir sey sdyleme!

Hele yaratir iken, “Yaptim olmadi!” deme!

“Ulgen yere bakarak: — Yaratilsin yer! demis.

Bu istek tizerine, denizden yer tiiremis.

Ulgen goge bakarak: Yaratilsin gok demis!

Bu buyruk tizerine, tistiinii gok bezemis.”

Verbitski'nin derledigi efsanenin bundan sonraki
parcasinda bazi hayvanlarin dunyayla ilgili sembolizmi-

ne yer verilmektedir.

“Tann Ulgen durmamis, aynca vermis salik,

Bu diinyanin yanina, yaratilmis ii¢ bahk.

Bu biiyiik bahiklann, iistiine diinya konmus,

Baliklar ¢ok biiytikmiis, dimyaya destek olmus.

Diinyamin yanlania, iki de balik konmus,

Duinya gezer olmams, bir yerde kalp donmus.” (Akt.
Ogel 1971: 432-436).

Bu pargalardan da anlasilacag gibi, dinyanin altin-
daki baliklarin, arzin dengesini saglamada rolii vardir.
Boylece burada baliga kutsallik atfedilmis ve o diinya-
nin dengede durusunun sembolit olmustur. Ashinda bu

IOI



TURK MITOLOJISININ ABC'SI

husus eski Hint inanclarinda da vardir. Baligin burada
kullanilmas: onun ayni zamanda, insanin yaratihsinin,
hayatin yenilenisinin, tremenin, bolluk ve bereketin
sembolii olmasindan ileri gelmistir. (Coruhlu 1992:
201 vd.)

Eski Hint inanglarinda, kaplumbagayla birlikte diin-
yayl denizin Uzerinde tutan bir yilan vardi Biruni'ye
gore de, Hinduizmde yerin en asag) tabakasinin altinda
bin bagh bir yilan bulundugu kabul ediliyordu. (Ruben
1947: 79; Tumer 1986: 203). Baligin diinyanin yaratili-
sinin veya dinyanun sembolt olduguna dair giizel bir
ornek, Feriduddin Attar'in Mantik-ut Tayr isimli eserin-
de yer almaktadir. Burada yeryiiziniin 6kuz uzerine,
okiiziin ise baligin uzerine yerlestirildiginden soz edili-
yor. (Feriduddin Attar 1990: 5). Dogu Turkistan'daki
bir Uygur freskosunda, Buda'nin kutsal yilanlar olan
Nagalar tizerinde cileye dalmasini gosteren bir tasvirde
benzer sekilde, balik iizerinde duran bir Budist tanri
goruyoruz (Coruhlu 1992: 205).

Strzygowski, Josef Zykan’a dayanarak, govdesi ba-
lik, bas: kus seklinde cizilen bahk kus veya dalgic kus fi-
gurlerine bazi efsanelerdeki “yaratilma isi icin gerekli
toprag) cikarmak tzere denizin dibine dalma” motifine
isaret etmektedir. Yine ayni arastirmaciya gore yarati-
lan bu ilk toprak, balklarin istiine yerlestirilmistir
(Strzygowski 1937: 20-21).

Verbitski'nin derledigi yaratilis efsanesinde “suya
dalip toprak ¢ikarma” motifi yoktur. Ancak Radloff ta-
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Turk mitolojisindeki diinyay: tastyan hayvan (balk, okuz vb.)
inamsindan etkilenmis bir Turk lslam minyatarii. Burada dun-
yay! tasiyan bir melek, bir okuzun sirunda ayakta duruyor,
okuz ise bir bahgin uzerinde yer ahyor. Acaib-il Mahlukat'tan.
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rafindan derlenen Altay efsanesinde bu motif vardir:
“... Tann ‘kisi'ye ‘suya dal oradan toprak cikar!" dedi.
Kisi suyun dibinden toprak cikarip tanriya verdi. Tanri
bu topragi suyun tzerine atarak ‘Yer olsun (yer biit-
siin)!’ dedi. Boylece yer yaratilmis oldu....” Daha sonra
kisi Tanrr'nin emriyle suya dalar, fakat yine toprak ¢i-
karirken topragin bir kismini agzina saklar. Gelen bu
veni toprakla, tanr1 yer kabugunu (kat1 yer) yaratr. Ki-
si kendisine yer yaratmak uzere agzinda sakladigi top-
ragl, topragin miktarinin artmasi uzerine agzinda sakla-
yamayacak hale gelir. Neticede, Tanri'dan yardim iste-
yerek topragi agzindan puskirtir ve boylece kiictik te-
peler meydana gelir (Inan 1972: 14).

Verbitski'nin derledigi efsanede bir de basi tam ku-
zeye (karanlik yer) cevrili olan bir baliktan bahsedilir.
Bu baligin yonu az degisse tufanin basladigindan so6z
edilir. S6z konusu baligin basi bir direge zincirlenmis-
tir. Aslinda bu direk daha 6nce sdziint ettigimiz “dunya
agacl,” yani dunyanin eksenidir. |

Diinyanin alt giinde yaratilisindan sonra, Ulgen Al-
tin Dag'in tepesindeki tahtinda istirahate cekilir. Ulgen
bir giin sonra, “neler yaratim” diye etrafina bakug za-
man, dokuz ayr diinya ve cehennemi de yaratugini go-
rar. Battin bu diinyalara onlar1 idare edecek yoneticiler
atar.

Efsanenin ikinci bolumiinde ise ilk insanin yaratilisi
anlatilir. Insan sularda yuzen bir toprak parcasinin us-

tunde yer alan kilden yaratilir. Tanri bu ilk insana Erlik
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Zykan/Strzygowski'ye gore St Peters-
burg (eski Leningrad) Hermitage Miize-
sifide bulunan bu eser, balik kus veya
dalg¢ las denilen ve yaraulis sirasinda
suyun dibinden topragi ¢ikaran hayva-
na isaret etmektedir.

adini verir. Ancak Erlik'in icini hirs kaplar ve Tan-
ri'dan daha yuksek bir meitebede olmak ister. Ona duis-
man olur. Bu nedenle Tanri kahraman Mandi-Sire'yi
(Mangdi-Sire) ve bagka yedi kisiyi yaratir. I[nsani Er-
lik’e karsi korumak tizere yaratilan Mandi-Sire’den bas-
ka, Tanr1 insanlari Han olarak yonetmesi icin de May-
Tere'yi yaratmugtir (Yaratilis efsaneleri icin, Ogel 1971:
419-493).

Bu arada tamamlayici bilgiler edinmek tzere Rad-
loffun derledigi efsaneye geri donelim.

Bu arastirmacinin derledigi efsanede de Yer ve Gok
yaratilmadan once her seyin sudan ibaret oldugu belir-
tilmektedir. Yaratici Tanri ile ilk yaratigr Kkisi (bicim
degistirme temasina isaret olarak) iki kara kaz gibi su-
yun Uzerinde ugarlar. Kisi Tanrr'ya karsi buytuklendigi
icin suya duser. Tanr’'min yardimiyla kurtulur ve ikisi
Tanr’'min yarattigy bir tas uzerine cikarlar. Tanri

Kisi'ye suya dalip toprak ¢ikarmasini soyler. Ve cikari-
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lan toprakla yeri yaratir. Tann kisiye bir daha toprak
cikarmasini emreder. Kisi hem tanriya toprak cikarir,
hem de kendine yer yaratmak igin bir bolumunu agzina
saklar. Y;xratlc1, gelen topraktan, kati yeri meydana ge-
tirir. Agzindaki toprak buytimeye baslayinca, Tanr’'dan
yardim istemek zorunda kalan kisinin agzindan attig
topraktan kugtik kugiik tepeler meydana gelir.

Bu efsanede tanri, dalsiz bir agaci da dokuz dalli ha-
le getirerek, dokuz kisinin bu dallarin kékiinden tiire-
mesini ve dokuz ulusun meydana gelmesini ister. (Bu
agac motifi ilk samanlarin yaratilisiyla ilgili efsanelerle
ortustugu gibi, hayat agac tasvirlerine de isaret etmek-
tedir.)

Ik yaraulan kisi olan Erlik, bu kavmin kendisine
verilmesini ister. Istegi reddedilince insanlarin yanina
gider. Bakar ki onlar bir agacin bir yanindaki meyve-
lerden yiyor, diger yanindakilere dokunmuyorlar. Niye
boyle yaptiklarini sorar. Insanlar bunu Tanrr'nin yasak-
ladigini soyleyince de, Erlik bekgilik yapan yilan ve
kopegi kahdmr, yilan agaca cikarak yasak meyveden
yer.

Erlik, burada dolasan Téningey ve Eje’yi de kandir-
mak ister. Eje yasak meyvelerden birini 1sirir, meyve
kendine cok tatli'gelir ve istemedigi halde kocasinin da
agzina siirer. O anda her ikisinin de tayleri dokulir ve
ciplak kalirlar. Sonucta Tanri Tériingey, Eje, kopek ve
yilana ¢cok kizar. Onlarsa sucu birbirlerinin tzerine

atarlar. Tann yilana goruldigu yerde insanlar tarafin-

’
I
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dan taglanmasi seklinde bir cezayi, Eje'ye de ¢ocuk do-
gurma ve dogum sancisini verir. Tortingey ve Eje
olumli kilinip seytanla mucadeleyle gérevlendirilir.

Sonra Tanr1 seytana bitin bunlari neden yaptigini
sorar. Erlik ise bu kavmi istedigini, fakat kendisinin
bu arzuyu yerine getirmedigini ve bundan sonra dur-
maksizin insanlara kétiilitk yapacagini sc‘)ylef. Bir mud-
det sonra May-Tere’'nin yakarisi tzerine, Tanr Erlik’e
izin verir. Erlik bu izin uzerine goklerde kendi ulusunu
yaratir. Tanrmnin 6z kisisi olan Mangdi-Sire bu duruma
danlir. Erlik’le mucadeleye girerse de yenilir. Bunun
uzerine derdini Tanrr'ya aktarir. Ve bu kez Tanri'nin
yardimiyla Mangdi-Sire Erlik’i yener ve goklerini parca
parca eder. Bu parcalardan daglar, kayalar ortaya cikar.
Erlik Tanr'dan yardim istemek zorunda kalir. Tanri
ise ona yeraltin1 verir: Erlik burada kotii yaratiklari
meydana getirir. (Inan 1972: 14-19; Radloff 1986: 215
vd.)

Yaratilis efsaneleri konusuna son vermeden 6nce ko-
nuyu butiinlemesi agisndan Lebed Tatarlarina gore
dunyanin yaratilis1 efsanesine de bir goz atalim:

“Once her taraf su idi ve hicbir tarafta toprak yoktu. O za-
man Tann suya ak bir kugu kusu gondererek bir gaga dolusu
su getirmesini emretti. Fakat suya daldiginda kugunun gaga-
sina bir parca toprak yapismis oldugundan kugu bunu ifliye-
rek firlatti. Toprak pdrcalan kiigiik toz zerreleri seklinde su-
ya diiserek onun tizerinde yiizmeye bagladilar. Bu tozlar bii-
ytimek ve yayllmak suretiyle yeri meydana getirdiler. Fakat
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Kahraman Mangdi-Sire, tann Ulgen'in yardimiyla Erlik'i yene-
rek goklerini (simsek araciifiyla) paramparca ediyor. Ressam
Mimif Fehint'in tablosu.

araziyasst ve diizdii. Tann gagas: ile toprag kanstwrsin diye
arzin uzerine ikinci bir kug gonderdi. Boylece arzin tizerinde
dag ve vadiler meydana geldi, fakat giizel ve afacsiz arazi
seytanin hosuna gitmedi. O da batakhklan ile birlikte Kara
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Pazink kurganlanndan kazilarla giin 1sigina gikanlms bir kugu.
Olasihikla yaratilis destanlannda suyun altina dalarak yerin ya-
ratilacagy toprag getiren deniz kuslanna isaret ediyor.

Orman’1 yaratti. Burada yasdyan insanlar fakirdi ve gecin-
meleri zordu. Tann dnce arzin tizerinde yalmz basina yasa-
yan bir insan yaratti, bu insan bir erkehti. Bir gun uyurken
seytan onun gogsiine dokundu. Bunun tizerine erkegin ka-
burgalanndan. bir kemik biiyiiyerek yere diistii, daha fazla
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uzaywnca bundan kadin meydana geldi.” (Seyidoglu 1989:
27)

22. .T(ireme Efsaneleri

Hayvanlardan Tiireme

Turk mitolojisinde gortlen “tireme” efsaneleri as-
linda yine “insanin yaratihsi”yla baglantihdir. Ancak
bu ikisi arasinda ¢cogu kere énemli bir. fark vardir. Ya-
raulis efsanelerinde “biitin insanhgin yaratilis” s6z
konusu edilirken, “tireme”yle ilgili efsanelerde belirli
Turk kavimlerinin “atalarindan turemesi” ele alinmak-
tadir. Dolayisiyla bu ikinci tirden efsaneler “ata kiltle-
ri"yle ilgilidir.

Tureme efsaneleri veya tiiremeyle ilgili inanglar
kendi iclerinde de gruplara; ayrlabilir. Mesela bu inang-
larin bir kisminda “babasiz tireme” veya “babasiz do-
gum” temas! islenmektedir. Bunlanin bir kismu cesitli
bitkilerden veya doga unsurlarindan tiremeye isaret et-
mektedir. Bir boliim efsaneler ise “hayvanlardan tiire-
me” temasini islemektedir.

Bu tureme efsaneleri arasindan, ¢zellikle hayvan-
ata/ana kultleriyle ilgili “hayvandan tiireme” efsane ve
inanglarini ele alacagiz. Cunkt Uygur Devleti'nin Dogu
Turkistan'da ikinci kez kurulusundan énce Tirklerin
yasadiklar cografya, mitoloji ve sanat tarihinde hayvan

unsurlarinin énemli yer tutmasina neden olmustur.
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Kurt

Kurtlar, Orta ve I¢ Asya’min hayvancilik ve avcilikla
gecinen topluluklarinin en ¢ok korktugu hayvanlardan
biriydi. Onlara, fiziki kuvvetleri ve yirticiliklar1 nede-
niyle, dogaustui gicler atfedilmis ve bu hayvanlar kor-
kuyla kangik bir saygiyla anilmistir (Rudenko 1958:
119).

Zamanla Turkler kendi hayat tarzlanyla kurdun ha-
yat tarz1 arasinda bir yakinhk goérduler. Yarn yerlesik
Turklerin yerlesik giiney kavimleriyle olan micadelesi,
kurdun hayat tarzimi andinyordu. Bu nedenle kurt,
Turkler arasinda buyuk sayg) goren bir sembol haline
gelmisti. Boylece bozkir yasayisiyla yerlesik kavimle-
rin yasayislar arasindaki fark, kurt sembolunde somut-
lanmustir (Sezer 1979: 113-114).

Kurdun ProtoTirk topluluklarinda bir totem oldugu
anlasilmaktadir. Bu totem, Hun devrinde atalar kiiltii
haline gelmistir. Kem Vadisi'nde bir mezartasi tizerine
yapilmis olan resimde, bu konuyla ilgili olarak, bir
tanri kurt tasvirini goruyoruz. Yine gok kaynakh ve
hayvan-ata sembolii olan kurt tasvirlerine, saman alet
ve elbiselerinin tzerinde de rastlanmaktadir.

Bugiinki Cin topraklarinin kuzey ve batisinda, mi-
lattan onceki bin yillarda devlet kurmus olan kavimler
arasinda Turklerin atalar1 da vardi (Esin 1980a: 419;
ayrica Turkeli 1990). Aym sekilde Cin'in batisinda ya-
sayan Wusunlar da Gokturklerin atalarindandi (Esin
1978: 21).
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‘Kurdun “tireme semboli” oldugu efsanelerden biri-
si Wu-sunlara aittir. Boylece burada bir tanr tarafindan
yaratilma kavrami, bir atadan tireme sekline donus-
mustar. Cin kaynaklarinda (Han-shu, Bau Ulkeleri:
2691-2692 ve Shi-Chi Ta-ytan: 3168) bu etsanenin iki
sekli yer almaktadir.

Han-Shu'da: “Biytik Jou-Chinler (Yueciler), Kun-
mo’nun babast Nan-tou-mi'yi oldiirerek Wu-sun topraklanm
zaptetti. Wu-sun halln kacarak Hsiung-nu’va tabi oldu. Iste
K'un-mo, bu sirada dogdu. Fu-fu-pu-chiou-lin beyi (Ogel'e
gore Wu-sun hitkimdarinin oglunun hocast veya lalasi)
onu kucaklayip otlann (Ogel: ¢alilarin) icine sakladr. Sonra
yiyecek aramaya gitti. Dondiigiinde bir kurdun onu emzirdi-
gini gordii. Bir kus da (Ogel: kara kus veya karga) agzinda
et tutarak etrafinda ugusuyordu. Lin Beyi onun tann oldu-
@unu zannetti. Alp Hsiung-nu'ya gotiirdi.. Ch’an-yti onu se-
verek biiyiittii.” (Ching 1987: 11; Ogel 1981: 491; Eber-
hard, 1942: 105). Cin yilliklarinda bu efsanenin biraz
degisik sekilleri de verilmektedir.

Bu efsanelere benzer sekilde “Ti” boylar: bir tanr
olarak nitelenen, alacalt renkte kurtun bir hukumdar ki-
ztyla birlesmesinden meydana gelmistir (Esin 1980a:
419).

Kagmli Tirk boylarindan Kao-ch'e’lerin de erkek
kurttan tireyisini anlatan bir efsane vardir. Bu efsaneye
gore, Kao-ch'e hukumdari ¢ok akilli olan kizlarini, in-
sanlarla degil tanrilarla evlendirmek is[edigi icin, bir

‘epe lizerine terk eder. Bir miiddet sonra ihtiyar bir

II12



SAMANIST MITOLOJI

kurt tepe tizerinde dolasmaya baslayinca, kigiik kiz bu-
nu tanr1 sandigini ve onunla evlenecegini kardesine
soyler. Ablasinin gitmemesi igin 1srar etmesine rag-
men, kurtla evlenen kiz Kao-ch’e halkinin tiiremesini
saglar (Ogel 1971: 18). '

Kurttan gebe kalma efsaneleri baska cesitli Turk ka-
vimleri icin de rivayet edilmektedir. Yukarida soz etti-
gimiz kavimlerle ilgili kurttan tiireme efsaneleri MO
[II.-I. yuzyillar arasinda Hun devirlerinde karsimiza
citkmaktadir.

Kurttan tireyis efsaneleri Gokturklerde de devam
etmekteydi. Bu efsaneler Chou-shu ve Sui-shu adli Cin
kaynaklarinda anlatilmakta olup IV.-V1. yuzyillara isa-
ret ediyorlardi. Rivayete gore Gokturklerin atalari Lin
Devleti tarafindan yenilgiye ugratilarak tumuyle yok
edilir. Yalmz kol ve bacaklar1 kesilerek (Lop-Nor civa-
rinda olabilecek) bir batakliga atilan bir ¢ocuk kalmusti.
Cocuga et getiren bir disi kurt ondan gebe kalinca, Lin
tlkesinin adamlar1 bu ¢ocugu bulup oéldurirler. Ama
kurt kacip kurtulur ve Esin’e goére Kogo’nun kuzeybati-
sindaki bir magaraya-siginarak burada on ¢ocuk dunya-
yd getirir (Burada konu magara kiltiyle de birlesmek-
tedir. Bilindigi gibi;,_ magara veya OBuz Kagan Desta-
n'ndaki gibi aga¢ kovugu sembolik olarak “d¢l yata-
gr'n1 ifade eder). Bu ¢ocuklardan biri, A-Shi-na, diger-
leri tarafindan hukimdar secilir. Goktirk soyu da bu

cocuk ve kardeslerinden tiirer. Bahsedilen efsanenin yer
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SAMANIST MITOLOJI

aldigy iki kaynakta da ana olaylar aynidir. Esin'e gore
“Bori’nin oglu A-Shi-na’nin torunu, 552'de 6len Bumin
Kagan olarak ortaya” ¢iktigindan, Chou-shu'da yer alan
efsane V.-VI. yuzyillara ait olmahdir (Esin 1980: 422-
423).

Ogel'in aktardig bir tgiinci efsanede, Hunlarin ku-
zey bolgelerinde oturan 18 kardesten en buyugu kurttan
dogmustur. Bu buyitk kardesin neslinden gelen ikinci
cocugun ad1 Kirgiz, \dérdtxncﬁsﬁnun ise Tiirk idi. Gok-
tirkler Tirk'in 10 karisindan taremiglerdi (Ogel 1971:
25-28).

S6z konusu efsaneler sanat eserlerinde tasvir edil-
mis olarak da karsimiza cikar. 582 yilinda dikilmis Bu-
gut Anitrmin. Sogdca yazilmis yazit kismi tzerinde,
Gokturk hanedanimin kurttan tireyis efsanesinden bir
sahneye isaret eden, kurdun emzirdigi bir ¢cocugu gos-
teren kabartma bulunmaktadir (Tezcan 1976: 245-252).

Ayrica, Turkistan'in kuzeybatisindaki Usrasana'da
bulunan Buncikes sarayindan t¢ bolimli bir duvar res-
minin, Goktirk kagan soyunun kurttan tireyis efsane-
sini tasvir ettigi sanilmaktadir. llk resimde viicudunun
alt kismi gorilen bir hukamdar, tahtinda oturmaktadir.
Bu husus onun ongununun kurt olduguna isaret eder.
Tahun sag ucundaki ¢iplak kadin, A-shi-na'min annesini
gostermekte, onun asagisindaki kurt ise bu kadini tem-
sil etmektedir. Resmin en saginda, dogan c¢ocugun
(Turk) babasina sunulusu’gérulmektedir. Ikinci resim,
kollar1 ve ayaklar kesilmis Goktirk'un disi kurt tara-
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findan Lin ulkesinin adamlarindan kurtarilisini tasvir
ediyor olmalidir; Kurt yarah Goktirk’iin ¢ocugunu kar-
minda tasimaktadir. En alttaki. (ayn1 zamanda Romus
Romulus efsanesini hatirlatan) resim ise dogmus olan
ilk Goktiirklerin anneleri olan kurttan siit emmelerini
tasvir etmektedir (Esin 1980a: 433-434).

‘Sézind ettigimiz butin bu efsaneler, kurdun cesitli
sembolik anlamlar kazanmasina yol ac’rm_stlr.-

Kurdun “yol gosterici sembol” olmasr da bu konuy-
la ilgilidir. Bunun en gizel drnegini Oguz Kagan Desta-,
n'nda goéruyoruz: “.. Oguz Kagan gazaba gelerék onun
tizerine yiiriimek istedi; bayragm acarak, asker ile [133] bir
dagm etegine geldi. Cadinm [136] kurdurdu ve sessizce uyu-
du. Tan agannca Oguz Kagan'm [138] ¢adinna giines. gibi
bir 1sik girdi. O wiktan gok [140] tiylii ve gok yeleli bityiik bir
erkek kurt ¢kt Bu kurt Oguz [142) Kdgan’a hitap etti ve;
Ey Oguz, sen urum [144] tizerine ytirimek istiyorsun. (145]
Ey Oguz, ben senin oniinde yiinimek istiyorum’ dedi. [147)
Ondan sonra Oguz Kagan éadmm durdiirdii ve gitti.i Gordi
[149] ki, askerin oniinde gok tiiyhi ve gék yeleli [151] biiyik
bir erkek kurt yiiriimektedir. Ve kurdun ardi sira [153] ordu
gelmektedir [154]. Gok tiylii ve gok yeleli bu biiyik erkek
kurt birkac giin sonra durdu. Oguz Kaganda askeri [157] ile
durdu. Itil Miiren’de yaptlan savas kazandiktan sonra Oguz
Kagan yine gok tiylii (217] ve gok yeleli erkek kurdu gordii.
O kurt Oguz Kagan'a: ‘Simdi, [219] Opuz, sen asker ile bu-
radan yiiriiyerek, halk ve beyleri gotiir; [221j ben 6nden sa-
na yol gﬁéieririm‘ dedi. Tan agannca, [223] Oguz Kagan
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gordti ki, erkek kurt askerin oniinde yiirimektedir [225] se-
vindi ve ilerledi....” (Arat-Bang 1936: 17-23)

Kaya resimlerinde, Oguz Kagan Destan’nda konu
edildigini gordugumuz erkek kurt tasvirlerine rastlan-
maktadir.

Oguz Kagan Destani, aymi zamanda 24 Oguz bo-
yunun tureyis efsanesidir. Cinka Oguz boylari, Oguz
Kagan'in gok ve yerin kizlariyla evliliginden dogan co-
cuklardan tirer. Oguz Kagan Destan'nin bir diger sekli
ise Residuddin’in Cami-iit-Tevdrih adli eserinin ikinci
cildinde yer almaktadir. Burada yer alan Islami rivayet-
te ise, Oguzlarin atalar1 Nuh Peygamber'in (A. S.) bu-
yuk oglu Yafese dayandirilir. Rivayete gére Nuh Pey-
gamber (A.S) yeryuzina ogullari arasinda bélasturdu-
gu zaman, buyik oglu Yafes'e Dogu illeriyle Turkistan’
vermisti (Togan 1982: 17).

Kurttan tiireme efsanelerinin cesitli izleri Islamiyet-
ten sonra da yasamistir ve Anadolu’ya kadar ulasmastir.
Bunun ilging bir 6rnegine Siryani Mihael'in eserinde
rastlanmaktadir. Bu yazara gore Turkler, dogudan bati-
ya dogru ilerlemeye basladiklari zaman, énlerinde ko-
pege benzer bir hayvan goriyorlardi. Bu hayvan yuri-
digu zaman onlar da yiirtiyor, durdugu zaman onlar da
duruyor ve ordugahlanni kuruyorlardi (Gingor 1986:
81, 82; ayrintilar igin bkz. Coruhlu.1995b: 93-112).

At
Arkeolojik Bulgular tozlere dayanan ata kaltiinun
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ProtoTurk ve Hunlarda yaygin oldugunu gdstermekte-
dir. Bu erken dénemlerde, at, baz1 kabilelerin kendisin-
den turediklerine inandiklar kutsal bir hayvandr.

Harva, Yakuf’ﬁ’x?kle[jpin kutsal atalar1 olan hayvan-
lardan bahsederken, bazi Yakiit kab___il_elerinin “beyaz le-
keleri olan at"dan tiirediklerine inandigim agiklamakta-
dir. |

Cin kaynaklarindan Liao-Shih'e- dayanan Ogel, Hitay
devletinin kurulus efsanesinde Kitanlarin atasi olan bir
erkegin beyaz bir ata bindigini ve bu “ilk - ata”yla bir
okuz arabasini siiren “ilk ana”min birlesmesinden Kitan
kavminin turedigini sdylemektedir. Bu nedenle bahsedi-
len ilk sekiz kabile sonbahar ve ilkbaharda, inandiklari
tanriya beyaz bir at ve boz bir inek kurban ediyordu.

Buryat destanlarinda bir samanin ruhuyla evlenip
samanin atmn bir kisrakla ¢iftlesmesinden dogan sekiz
bacakli bir ata binen kadinin bir kam olmasi ve onun
Buryatlarin koruyucu ruhu sayilmasi gibi hususlar atin
tireme sembolizmiyle iliskisine isaret edebilir (Ayrin-
tilar i¢in bkz. Coruhlu 1995 1: 171-219).

Okiiz, Inek

Islamiyetten sonra ortaya ¢ikan rivayetlerde Sama-
nist Yakutlarin, boz inegi kutsal atalar1 arasinda saydik-
larin1 goriyoruz. Eberhard’in sa;;tamasma gore Cin'in
kuzeyindeki kavimlerde inek veya sigir kalta vardi.
Yen-Ci'nin (Kara Sar) kuzeyinde oturan Cye-gularin ti-

reme veya ata sembolu inek idi. Rivayete gore bunlarin
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atas) magarada bir inekle birlikte yasard..

Ayni sekilde Ci-danlar da (K'i-Tan) atalarina bir ak
ve kara okuz kurban ederlerdi. Kitanlarin tureme efsa-
nelerinde bir ata binmis bir erkekle, koyu renkli sigir-
larin cektigi bir arabaya binmis bir kiz, iki irmagin
birlestigi yerde gorusiip tanisarak evlenirler. Yukanda
da belirtildigi gibi bunlar, Kitanlarmn sekiz eski kabile-
sinin atalar1 olmustur (Coruhlu 1995(: 53-60).

Kartal ve Diger Avar Kuslar

Yapilan arastirmalar kartal ve kartal benzeri (sahin,
atmaca, dogan vb.) diger kuslarin Turk mitolojisinde
cok onemli bir tireme sembolit oldugunu goéstermekte-
dir. O kendisinden tiirenildigine inanilan bir hayvan-ata
veya hayvan-anadir. Bu nedenle bu aval kuslar ayni za-
manda birer tozdir.

Arastirmacilarin belirttigine goére Yakutlarin soylu
kabilelerinin atasi kartal idi. Telettlerden Merkuitler bir
kara kartaldan, Yurtas kabilesi de beyaz bagsh bir kartal-
dan tiirediklerine inamyorlardi. Aym sekilde Sato hii-
kimdan Li-ko-yung'un kartal yuvasinda dogdugu, Ma-
car Arpad siilalesinin bir kartaldan geldigi gibi cesitli
bilgiler arastirmacilar taralindan ortaya konmustur.

Kartal gibi-bazi-hayvanlar “tiireme etsaneleri’nin da-
ha 6nce degindigimiz baska bir yoniine de isaret eder-
ler. Bazen bir kavmin tiiremesi disinda saman, hikam-
dar, kahraman gibi kisiliklerin de kartal veya baska

hayvanlardan turedigi gorilir. 1k samann dogusuyla
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ilgili olarak, daha énce sézunu ettigimiz bir Buryat ef-
sanesini burada bir kez daha anabiliriz: bu efsanede sa-
man olarak insanlara génderilen kartalin 6nce insanlar-
la anlasamadig), sonra tannlar tarafindan kendisine ko-
nusma yetenegi verildigi ve bir kartalla bir agacin al-
tinda uyuyakalmis bir kadinin birlesmesinden ilk sama-
nin dogdugu anlatilmaktaydi (Coruhlu 1995b: 73-92).

Agactan Tureme — Hayat Agac

Bundan 6nceki bolimlerimizde, zaman zaman Tirk
mitolojisinde kogmik aga¢ ve hayat agac’nin yerine de-
ginmistik. Bu nedenle bu hususlar1 burada tekrar ele al-
mayip, bu konuyla baglantili olan agactan tiireme efsa-
nelerine deginmek faydal olacakutir.

Agactan tiremeyle ilgili efsaneler, Turk toplulukla-
rinda koku tarih éncesi devirlere kadar ¢ikan “orman
kalta"ntn bir yansimasi olarak ele alinmaldir. Aym
sekilde “kozmik aga¢ / dinya agac1” ve “hayat agac”
kavramlari da temelde orman kultayle ilgilidir. |

Orman kultii ise dag, pinar vb. doga unsurlariyla
birlikte doga kultleri grubu igerisine girer; bu da Yer-
Su ilkesiyle baglantilidir. Nitekim Yer'e kurban térenle-
ri bunu gostermektedir. Kagnih Turk boylarinda koétu
ruhlardan arindirilmak istenen bir yere agac dikilir,
kurban olarak yere bir koyun gémultiirdu. Benzer uygu-
lamalarin Goktiirkler icin de gecerli oldugu ifade edil-
mektedir.

Eski Turklerde, en makbul sayilan aga¢ kayin (hus)
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agaciydl. Inan'in belirttigine gore, her saman ayininde
kayin agaci bulunurdu. Samanist mitolojide kayin aga-
ci, tanri Ulgen ve Umay’la gokten inmistir. Yine Inan’in
saptamasina gore kayin agaci saman ilahilerinde su se-
kilde anlatilmaktadur:

“Altin yaprakh bay kayn, / Sekiz golgeli mukaddes kayin /
Dokuz koklii, altin yaprakh miibarek kayn / Ey miibarek ka-
ymn, sana kara yanakl / Ak kuzu kurban ediyorum.”

Agac killti bugiinka Tirk topluluklari arasinda
ozellikle Baskurtlar, Kazaklar ve Kirgizlarda yaygindir.
Ayni sekilde Anadolu ve Balkan Turklerinde de orman
kaltanin izleri vardir. (Inan 1991: 253-259)

Daha o6nce belirttigimiz gibi, samanlar agac1 gokyu-
ziine ulagsmak igin bir merdiven gibi kullaryorlardi.
Ayrica kamlanin hayatinda da agaclar énemli idi. Yakut
kamlarinin her birisinin bir agaci vardi. Gengler saman
olabilmek icin aga¢ dikerler, saman o6liince agaclan da
yok edilirdi. Herhalde Anadolu’da séylenilen “bir dikili
agacin olsun” temennisi bu eski hususlara dayamyordu.

Yine Yakut mitolojisine gore, gokteki ebedi samanin
kapisina diktigi agacin dallari arasinda Tanri'min gocuk-
lan himaye gorirdu. Ruhlar kus bicimini almis olarak
bu agacin dallan arasinda ugusurlardi. Anlatildigina go-
re bir insan dogunca buradan bir ruh ucar, o insana can
verirdi. (Ogel 1971: 93-94)

Yakutlar ayrica yeraltindaki koklerinin altindan giig
veren kopikla sari bir suyun fiskirdigini kabul ettikle-

ri, govdesi dinyamin merkezinde yer alan ve dallar
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gogun katlani boyunca uzayan bir “dinya agaci’ndan
soz ederler. (Roux 1994: 123)

Bazi arastirmacilar tarafindan kismen Tirk sayilan
Choula-r, Hsiung-nular (=Hun), Kagnil ve Tie-le olarak
anilan Turk topluluklari, Gokturk ve Uygurlar, hatta
Islamiyetten sonra ¢zellikle Osmanllar agaci hiukim-
darhk semboli ve ata ruhlarinin makami saymaktaydi-
lar. Esin, Tirk Kozmolojisi bashkl eserinde bu konuyla
ilgili cesitli torenlerden o6rnekler vermektedir (Esin
1979: 81-89).

Turklerin de girdigi dinlerden olan Maniheizm ve
Budizmde de aga¢ 6nemliydi. Mani'nin takipgilerine go-
re beger tane 6lum ve hayat agaci s6z konusuydu (Ogel
1971: 90).

Budizme ait Tirkce metinlerde, udambara adiyla
anilan bir efsanevi agacta ii¢ bin yilda bir incir yetistigi
ve bunun da Buda riitbesinde bir sahsin diinyaya gelisi-
ni haber verdigi anlatilmaktadir (Esin 1984: 35). Bilin-
digi gibi Buda (Burkan);, boyle kutsal bir agacin altinda
“tam aydinlanma”ya erismisti.

Gerek orman kultuyle ilgili inanglar, gerekse hayat
agac1 kavramina dayanan hususlar, Turklerde Islamiyet-
ten sonra da (6zellikle Islamiyete girilen ilk yillarda)
devam etmistir.

Inan’in belirttigine gore, Dogu Turkistan'in Musliiman
samanlar, hastay1 buyuyle tedavi ederken cevrelerinde
kayin agac1 bulunduruyorlardi (Inan 1972: 62, 63, 64).

Muslimanlarin deger verdigi tiaba ve sidre gibi
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Diinya agaci tasviri,. Sibirya‘dari

agaclarin aslinda Samanist mitolojiyle ilgisi olmamasi-
na ragmen, Turkler lslamiyete girdiklerinde, bu agacla-

r1 Samanist aga¢ kavramlarina katmiglard.

Eski agac kultuyle ilgili izler edebi metinlerde de
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yer almaktadir. Ornegin Dede Korkut Hikdyelerinde, Sa-
lur Kazan Han'in oglu Uruz'un agaca seslenisinin, Al-
tayll Samanistlerin kutsal agaclan icin soyledikleri ila-
hilerle bir benzerliginin oldugu ileri siralmustir (Inan
1968: 468-469; Ergin 1986: 51).

Bunun gibi Evliya Celebi'nin inli Seyahatname-
si'nde Musluman Nogaylarla ilgili séylenenler de konu-
muz agisindan oldukga ilgi cekicidir. Evliya Celebi bu-
rada, Nogaylarin agaca taptiklanndan s6z etmektedir.
Bunlara gore ibadet ettikleri agag, Cebrail vasitasiyla
Allah tarafindan gonderilen taba agacinin dalindan bit-
mis olup, Hizir eliyle dikilmistir (Inan 1972: 65).

Ayn sekilde Mevlanamin yorumladigy bir ruyada,
dunya agaci, cennetteki titba agaciyla baglantih olarak
alinmistir. Bu agacin dallarindaki kuslar, peygamber ve
velilerin ruhlari olarak agiklanmustir (Ogel 1986: 8).

Ayrica yine Mevlana’nin Mesnevi'sinde bahsedilen
can agact temasl, Islam doénemi icin ilging bir durum
arzetmektedir. Can agact (Dirakht-1 Can) anlasildigi ka-
dariyla “zamanenin rohani sultani, éliimsiiz can bahge-
den veli semboludur” (Esin 1984: 35, 38, 39). Bu ha-
liyle so6z konusu agag, hem dunya agacina hem de
udambara denilen agaca benzemektedir.

A. Von Le Coq'un (Chotscho, Berlin 1913, Lev. 10)
eserinde verdigi ve ayrica Gonill Oney'in andig1 Sen-
gim Tapinagr’'ndaki tasvir konumuz agisindan énemli-
dir. Burada bir sirenle birlikte bir diinya/hayat agaci
yer almaktadir (Oney 1968: 30, not 15).
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Yine Bezeklik'teki bir magarada, cevresi Uygurca ya-
zilarla bezenmis ve Maniheist kitap resimlerinde bulu-
nan agaclara benzeyen ti¢ govdeli bir agacin dallarinda,
turuncu renkte toparlak ¢iceklerle, sira sira salkimlar
gorilmektedir (Meredith-Owens: 1972: 156-157).

Diuinya/hayat agaci tasvirleri Islamiyet sonrasi Turk
sanatinda da yaygin bir sekilde gorilmektedir (Oney
1968: 25-36).

11. yuzyila ait bir ipek kumas tzerindeki bir diinya
agacal tasvirinde kuslar ve alunda koruyucu sifati oldu-
gu kabul edilen kanath arslanlar bulunmaktadir. Kara-
gan kumbetlerinden birinin icerisindeki kalem isi ola-
rak yapilmis dinya agaci tasviri de ilgi cekmektedir.
Anadolu Sel¢uklu sanatindaki tasvirlerin bir bélumi
hem dunya hem de hayat agaci olarak ‘ele alinabilir. Ba-
zilary, hayat agaci olarak ileri surtilebilecek bitkisel un-
surlar seklindedir.

Bu tasvirlerin yer aldig) 6nemli eserler sunlardir: Div-
rigi, Ulu Camii (1228-29); Konya, [nce Minareli Medre-
se (1258, ta¢ kapi nisinin iki yanindaki bitki tasviri
belki bu konuyla ilgili olabilir); Erzurum, Cifte Mina-
‘reli Medrese (13. yuzyil sonu, V_Ilhanh devri); Erzurum,
Yakutiye Medresesi (1310, Ilhanh devri); Kayseri, Do-
ner Kumbet (13. yuzyiln ikinci yansi); Sivas, Gok
Medrgse (1271). Bunlarin disinda bazi kabartma, mezar--
tasl veya tas sandukalarda da dunya veya hayat agaci
olarak yorumlanabilecek bitki tasvirleri bulunmaktadir.

Turk mitolojisi ve inamislarinda “agactan tiire-
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me”yle ilgili rivayetler de yaygindir. Bunun izleri bir-
cok eski metinde yasamaktadir. Bu metinlerin en tanmn-
mislarindan biri Oguz Destanr'dir. Oguz Kagan'in Gok,
Dag ve Deniz isimli ¢ocuklarinin dogdugu (dikkat edi-
lirse ¢cocuklarin isimleri Gok ve Yer-su rnsurlarina isa-
ret etmektedir) ikinci evliligi agac unsuruyla iliskili
olarak soyle anlatilmaktadir: “Yine bir giin Oguz Kagan
ava gitti. Oniinde, bir gol ortasinda, bir agag gordii. Bu aga-
cin kovugunda bir lnz vards, yalmz oturuyordu. Cok gizel bir
lkizd1. Gozii gokten daha gok idi; saci imak gibi dalgdh idi; disi
inci gibi idi. Oyle giizeldi ki, eger yeryiiziiniin halla onu gorse:
Eyvah! dliiyoruz der ve (tath) siit (ac1) kimiz olurdu. Oguz
Kagan'in onu goriince akh gitti. Yiiregine ates diistii; onu sev-
di, ald...” (Ergin: 1988,'16).

Agactan turemeyle ilgili degisik efsaneler de vardir.
Bunlarin en énemlisi Uygurlarin tureyis efsanesidir. Bu
efsanenin, Mani dinini kabul eden Bogu-Kagan'la ilgili
oldugu ileri surulmustur. Caveyninin Tarih-i Cihangu-
sa isimli eserinde (aktaran Ogel 1971: 73 vd.) gecen bu
efsanenin bizi ilgilendiren bolumii séyledir:

“Kara-korum ¢aylanndan sayian iki nehir vardi. Bun-
lardan birine Togla ve digerine de Selenge ad: verilirdi. Bu
nehirler akarak, Kamlancu adli bir yerde birlesirlerdi. Bu iki
wmagin arasinda iki tane agag vardi. Bu agaglardan biri fu-
suk ve digeri de Farslann naj dedikleri agaca benziyordu. Ki-
sin bile bunlann yapraklan, servi gibi dokiilmezdi....

Bir gﬁn»bu iki agacin arasina gokten bir 151k inmisti. Bunun
uizerine, iki yandaki daglar yavas yavas biryiimeye bagladilar.
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Bu durumu gdrén-ha_lk'ise, hayretler icinde kalmustr.. I¢lerinde
bityik bir _sajlgi‘ duydrak, Uygurlar oraya dogru yakla;’tilar.
Tam yaklagtiklan bir sirada, kulaklanna cok tath ve giizel
mizik nagineleri gelmege baslad1. Her gece buraya bir gk in-
mé_‘ye ve 1§1gm‘~etraﬁnda da otuz defa simsek cakmaya basla-
du. Diger bir giin de aym yerde, ayn ayn kurulmus bes tane
cadir gordiler. Bunlann her birinde, birer cocuk oturuyordu.
Her cocugun karsisnda da, onlan doyurmaya yetecek kadar
siit dolu emzikler ash idi. Cadinn tabam da, bastan asagrya
kadar gimiisle dogenmigti.

Butiin boylann reisleri ve halklan, bu garip seyi gormek
icin yerlerini biralap kosmuslardi. Bu manzaray goriince say-
@ ile diz ¢okiip selam verdiler. Biraz sonra da ¢ocuklan ala-
rak disan aktﬂar. Beslenip, biryutiilmeleri icin de, onlan siit
annelerine ve dadilara verdiler. Her firsatta onlara sayg
gosteriyorlar ve ikra_mdd ‘bulutyorlardi. Cocuklar artik stt
:gocu'gu__olmaktan ¢tkip da, konusmaya baglaymca, Uygurlar-
dan anne ve babalanm sordular. Onlar da, o iki agaci goster-
diler....” Daha sonra Uygur Tirkleri bu cocuklardan bi-
rini hiiktimdar segerlér. Efsanenin bundan sonrast Turk
cihan hakimiyeti ulkusuyle biter. ‘-

S6z konusu efsane Cuveyni'nin eserinden alinmig
olarak Roux'un ¢alismasinda da yer alr. Ancak ceviri
C)gel’ihkinden ‘biraz daha farkhidir. Burada -6'zetle, iki
nehir arasindaki iki agacin arasinda buytik bir toprak
ylglnl_ olusur. Gokten istine inen 1sik. dolayisiyla bu
L_cpecikﬂ--gi[gi'dé-biflytlr. U')"gur kz_ibile_leri hayret ve saygi
icinde bilray_aj,yaklastikla_rll'rida sérklya benzer ahenkli
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sesler isitiyorlar. Bir miiddet sonra dogumu simgeler
bicimde bu ylglndan bir kap1 agilarak (toprak ana tema-
s1) her birinde ¢ocuklarin oturdugu, cadir seklinde ku-
libeler ortaya cikmuis.

Daha sonra ¢ocuklar kendi anne babalarini sorunca,
halk o iki agac1 gosterir. Cocuklar agaclara ve agaglarin
boy attigy topraga saygi gosterir. Burada dogan co-
cuklardan besincisi olan Buku Tegin efsanenin devamin-
da, baca deligindén iceri giren ve bir geng kiz seklinde
gortunen periyle yedi yil, alu ay ve yirmi ikigiin bo-
yunca Ak Dag'a gider. Roux’ya gore, Residuddin'in an-
latugi Oguz Kagan Destani'ndaki aga¢ kovugunda do-
gum yapan kadimin cocuguna Oguz Kagan tarafindan
Kipéak adinin verilmesi, Buku Han efsanesinin sonraki
bir varyantudir (Roux 1994: 163-164).

Degisik Unsurlardan Tiireme (Babasiz Dogum)

Turk mitolojisi kapsamina giren cesitli anlatilarda,
buraya kadar s6ztnit e[ﬁklerimiz disinda degisik unsur-
lardan tireme konusu da giindeme gelmektedir. Bunlar
bagka yer veya gok unsurlarindan tireme olup genelde
tanrisal bir kokenden kaynaklanan babasiz dojum tema-
siyla ilgilidir. Tirk ve Mogol mitolofilerinde sik sik
karsimiza c¢ikan bu temanin, Hiristiyanlhiktaki, Allahin
istegi uzerine Hz. Meryem'den babasiz dogan Hz.
Isa’nin “Allah’in Oglu” sayilmasi inamisiyla olan yakin-
lig1 dikkati cekmektedir. Anlasilan Hiristiyan yorumcu-

lar, eski mitolojilerde ¢okga goriilen bu temanin etki-

129



TURK MITOLOJISININ ABC'SI

siyle Hz. Meryem'in babanin bir islevi olmaksizin, Al-
lah’in emriyle dogum yapmasin1 boyle degerlendirmis-
lerdi.

Bu tir efsanelerin en taminmuslarindan biri Ogel'in
de aktardig) Toles, Kockar-Mundus ve Mundus boylari-
nin tireyis efsanesidir. Derlenen anlauya gore, ¢ok eski
caglarda savastan kagan bir kiz, basibos dolasirken bir
yurt (¢cadir) gormiis. Yurdun icerisinden birisi ¢ikmis
ve bu kizla evlenmis. Ancak kiz kocasinin evine gidince
hamile oldugu anlasilmis. Ona kimle evli oldugunu ve
kimden hamile kaldigini sormuslar. Ancak kiz simdiye
kadar evlenmedigini ve kimseyle bir iligkisinin bulun-
madigini syleyerek olaya gerekce olusturan bir hikaye
anlatmuis.

Kizin hikayesine gore, savastan sonra anne-babasin-
dan aynilan ve bozkirlarda dolasarak yiyecek arayan
kiz, bir sey bulamamis. Ancak o esnada yagan yagmur-
la birlikte bir buz pargasinin yere dustagunii ve kirilin-
ca icerisinden iki bugday tanesinin ¢ikugini gormus
(goruldugn gibi buz ve bugday taneleri gokten, yani
tanridan geliyor). Onlarn yedigi zaman da karninda tu-
haf bir degisiklik oldugunu hissetmis. Daha sonra bun-
lanin iki ¢ocuk oldugunu anlamis.

Sonunda kadinin énce iki ve sonra da kocasindan
bir olmak uzere toplam ti¢ ¢ocugu olmus. Miras payla-
sim1 sirasinda fazla gelen deve ve kocu, babalan
bugday tanesi olan cocuklara vermis. Deveyi alan

kiictik oglanin soyundan gelenlere Tolos adi (¢unku de-
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veye to0 diyorlarmis), kocu alanin soyundan gelenlere
ise Kogkar unvani verilmis. Bu arada babalari, buyuk
oglanin babasinin buz oldugunu séyleyerek, Muz-han'in
(Buz-Han) soyundan geldigi icin adint Mundus koymus;
bunun soyuna da Kockar-Mundus denmis (Efsanenin ta-
mami i¢in Ogel 1971: 56-57).

7. Oliim ve Kiyamet

Olim: Eski Tirk topluluklarinin élimii kavrayislari
hakkinda, mitolojik icerikli olsun veya olmasin birta-
kim eski metinlerde bilgiler vardir. Her seyden o6nce
hemen hemen butiin topluluklar gibi Turkler de 6lduk-
ten sonra bu diinyadakine benzer bir hayat yasayacakla-
rna 1namyorlard1 ProtoTirk, Hun, Gokturk, Uygur
ve diger Tirk topluluklanyla ilgili arkeolojik kazilar
bu konuda kanitlar sunmaktadir. Anlasildig1 kadariyla
o6lum kaginilmaz olarak karsilanmakta ve kurulu diize-
nin geregi olarak algilanmaktadir. Bu nedenle Gok-Yer
dikotomisiyle iliskisi olan ve dogal karsilanan 6liimle
ilgili olarak, eski Turkler san kazanmadan veya savas-
madan 6lmeyi kigciklik sayiyorlardi. Ote yandan sa-
vasta da “iyi gicleri temsilen” galip olunmaliyd. Cin-
ku yenilenler kuguk disityor ve oteki dinyada, yenenin
(asagida belirtildigi gibi) balbal't (hizmetkar) oluyordu.

Balballara eski Turk metinlerinde cesitli yerlerde
deginilmektedir. Kultegin, Dogu: “[16] ... Babam hakana
Baz hakanu birinci Balbal dikmis ... [25] ... Birinci Kirgiz ha-
kamm Balbal diktim ...” Ayrica Bilgehan Yaziti, giiney cep-
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hesi [7]. ve [9]. satirda, Ongin Yaatrnda ve yazitin ya-
nindaki tasg siralarinin ilkinde, Uybat V anitinda da,.
yukaridaki anlamiyla balbal terimi kullanilmaktadir.
(Orkun 1987: 37, 41, 69, 70, 128, 131, 557).

Olim c¢esitli nedenlerle gerceklesiyordu. Inanilan
Tanr’ya karst gelmek, kotu ruhlarin ve biytctlerin
ugraslari, kut'un veya tinin vyitirilisi gibi degisik olay-
lar 6lumin nedeni sayihyordu. Kanda veya kalpte bu-
lundugu kabul edilen can'in, ruh’un gécmesi belirtilir-
ken, degisik ifadeler yaninda daha énce de s6zunii etti-
gimiz gibi, en ¢cok ruhun ugtugundan soz edilir. Bu da
Gok-Yer dikotomisindeki gék unsuru igerisine girer.

Ugmak fikri buytik dinlerde goriilen tiirden bir cen-
net anlayisini dile getirmemekle birlikte, ruhlarin yasa-
nilan Yer'den Gok'e yiikseldigini ifade eder. Ancak, gec
donemlérde cennet fikrinin de olustugu anlasilmakta-
dir. Nitekim Yakutlara gore gogiin tgincii kati cennet-
lere ayrilmistir. Melekler ve perilerle dolu, her turlu
yiyecegin bulundugu cennetlere iyi insanlar girer. Gu-
nahi olan insanlar da cehennemde cezalarini cektikten
sonra cennete giderler. Tirklerde daha sonra cehenne-
min karsilig) olarak tamug kelimesi kullanilmistir. Ge-
nel olarak, bu anlaylsin Islamiyet gibi tek tanrili dinle-
rin etkisiyle gelistigi dustintlebilir.

Bazi arastirmacilar, Erlik’in zamanla oliilerin ve ce-
hennemin tanrisina donigtigunii ifade ederler. Altay
Turklerine gore, Erlik gonderdigi yarauklar aracilhigiy-
la insanlarin ruhlarini yakalatarak canlarini alir (Gu-
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nay- Gungor 1997: 70).

Taoizmdekine benzer bir sekilde, yiikselen ruhlarin
makamu kutsal daglar idi. Yenisey Yazitlan ve Altun Kol
Yaziti gibi bazi yazitlarda gidilecek yerler arasinda gok
bozkirlan'ndan da bahsedilir. Bu anlayis Kuzey Amerika
Kizilderililerinin mitolojisinde de karsimiza cikiyor. II.
Alun Kol anitinda, gokyuziindeki Altin Bozkir yerine
Altun Yis (Alun Orman) kavramindan soz ediliyor. Bu
konu da Yer unsuruna bagh olarak, daha énce so6zunii
ettigimiz orman kulta konusu icerisine girmektedir.

Ruh goklere yiikseldigi zaman, beden degisik sekil-

lerde olmak uzere topraga gomillmektedir. Ciinku insan
toprak ve sudan yaratilmisti. Yeniden yasamak icin
boyle bir gomiillme gerekiyordu. Nitekim bazi evren-
selci inanisa (Gok ve Yer) sahip (Samanist denilen)
Turklerde zayif dogan cocuklarin guclenmeleri igin top-
raga bastirlldigini ve cocuklarin kisa zamanda gugc-
lenecegine inanildigini goéruyoruz (Umay'la ilgili bo-
limde bundan s6z etmistik). Arkeolojik kalintilar -bu
nedenle mezarin, genel olarak (soylular icin) bir ev ha-
line getirildigini ayrintilanyla gostermektedir.
" Ancak bu anlamda Gokrarklerde oldugu gibi élinin
yakilmasi olay1 bir olcide celiski sayilabilir. Fakat
Anka’nin kiillerinden dirilmesi gibi, eski Misir ve Hint
dinleri ve mitolojilerinin etkisiyle, bu durumda da bir
yeniden dogusa inanildig1 anlasiliyor.

Savasta 6ldariilen énemli dismanlarin ruhlan oteki
dunyada hizmetkar olarak kullanilmak tizere balbal ha-
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line ge[iriliyo-fdu. Ve sonra ornegin Kiltigin'in mezar
kulliyesinin dogu girisinden itibaren siralar halinde
uzanan tas dizilerinde oldugu gibi, balbal olan diisman:
simgel‘eyen, bir kismi- kabaca yontulmus taslar dikilir-
di.

Yine yabanci din ve mitlerin etkisiyle olsa gerek,
Kirgizlar gibi baz1 Tirk topluluklarinda ceset ugurlu
ruhlarin makami kabul edilen agaclar tizerinde ctiriiye-
ne ve kuslar tarafindan etleri temizleninceye kadar kali-
yordu. Bazi Turk topluluklarinda yeniden dogusun ola-
bilmesi icin kemiklerin geriye kalmasi sartt1.

Eski Turkler ruhlarin bazen hortladigina da inanir-
lardi. Hatta ruhlar bazen baskasinin bedenine girerdi.
Olillerin basibos dolasan ruhlarina, Altayhlar éziit di-
yorlardl. Bu sekilde hortlayan ruhlar1 o¢liler alemine
kabul ettirmek veya gondermek ‘samanlarin (veya din
adamlarinin) goreviydi. Cesitli arastirmacilar tarafin-
dan saptanan bu tip torenler ilgi ¢ekici mitolojik motif-
ler icermektedir.

. Eski Tirklerde ytiksek tabakaya mensup olup 6lmiis
kisilerin mezarlar1 genellikle ulasilmasi zor yerlerde
olurdu. Bazen, daha sonra Mogollarin da uyguladigi bir
sistemle, mezar yerinin ustiinden nehir gecirilerek veya
mezari inga edenler 6lduriilerek defin yerinin bulunma-
mas! saglanird.

Bilindigi gibi birisi 6ldugii zaman bir middet yurt-
ta (cadir) bekletiliyordu. (Bu bugiin bile bircok Turk
tulkesinde karsimiza ¢ikan bir uygulamadir. 1997 yilin-
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da Bakii'ye yaptigimiz bir ziyarette Miisliman Azerbay-
can Turklerinde de 6liniin ziyaret icin ¢adira konuldu-
gunu ve gelen herkesin yedirilip icirildigini gordiik.)
Ceset bekletildigi sirada ziyaret ediliyor ve yas ifadesi
olarak atinin kuyrugu kesiliyor ya da digumleniyordu.
Atlardan bir kismi kurban edilerek mezara konuluyor-
du. Téren esnasinda eski metinlerde ve freskolarda tas-
vir edildigi gibi insanlar saclarini keserek veya bicak-
larla yuzlerini ¢izerek kanh gozyasiyla aghyorlard.

Goktiirk Yazitlan'nda yas olayini ifade eden satirlar
vardir. Ornegin Kiiltigin Yazit'nin kuzey cephesinde Kiil-
tigin'in 6limiinden duyulan buytk tzinta soyle anlati-
liyor: “... Kiigiik kardesim vefat etti. Ben yaslandim. Goriir
gozim gormez gibi, bilir bilgim bilmez gibi oldu. Ben yaslandim.
Gozden yas gelerek, -etten (?) goniilden feryat gelerek yamp
yakidim. Cok fazla yaslandim. Iki sad (ile beraber) kiigiik
kardeslerim ve kardes ogullanm (?), ogullanm, beylerim ve
kavmimin gozii, kast (aglamaktan) fena olacak diye sakin-
dim...” (Orkun 1987: 52).

Altaylilarda taylga (baydara) denilen kurban edilen atin derisi
ve basinin singa takilmasi; sagdaki bir Altay davulu tizerindedir.
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Kurban edilen atlarin derileri ve baslar siriklara ta-
kihyordu. Bugiinku Yakutlarin tabik dedigi bu derilere,
-Altayhlar "baydara.demektedir. Onuncu yuzyilda Turk
tilkelerinden bahseden Ibn Fadlan’in ifadesine gore bu,
olinun uzerinde cennete gidecegi attir. Elbette erken
dénernler icin cennet -kavraminin yerine Gok'ai koymak
lazimdir.

‘Asil cenaze toreni ceset mezara konulurken yapilir-
di. Yine sag kesip, sakal tiras edilir veya kulaklarin
ucu kesilip ytizler bicakla cizilerek aglanir ve ceset me-
zardaki yerini alirdi.

Cadirda bekleme esnasinda oldugu gibi, mezarin et-
rafinda da donulirda. Yug treni sirasinda gelen ko-
nuklara ziyafet, hatta bazen muzikli eglence diizenlenir-
di. .

Oliler, (yuksek tabakadan olanlari) genellikle kur--
gan dedigimiz toprak altinda birbirine . gecirilen ahsap
;omruklarla insa edilmis bir ya da birka¢ odadan olu-
san (baz1 bolgelerde tasin da kullamildig), ustiine top-
rak veya dallarin yigildigy tamulus (hoyak) goranuaslia
mezarlara gémulurdii. Bu kurgan ve cadirlar lslamiyet-
ten sonraki Tirk mezar mimarisinin en énemli iki kay-
nagini meydana getirmektedir (Olim i¢in bkz. Inan
1972: 176-200; Roux 1994: 207-239).

Kiyamet: Tuirklerde kiyametle ilgili cesitli mitsel an-
laimlar vardir. Inan’in Radloff ve Verbitski'den aktar-
digina gore, Teleiitler ve Telengitler kalgang¢t ¢ak dedik-

leri- kiyamet hakkinda cesitli soylencelere sahiptirler.
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Teleutlere gore: “Kalgangt cak geldigi zaman gok demir, yer
san bakir olur. Hanlar hanlara saldinr, uluslar birbirine ki
tulik dugtiniir, kat taslar ufahr, sert dgaclar kinlir. Kisi bir
dirsek (arsin) kadar kiiciik olur. Basparmak kadar erkek
olur. Erlerin dizgini lksa olur (guglilerin elinde oyuncak
olurlar). Ayak talami bey olur. Baba ¢ocugunu ¢ocuk babasi-
m tammaz. Yaban sogam pahal olur. At bast kadar altina bir
kap yemek verilmez. Ayak altinda altin bulunur, onu alacak
kimse bulunmaz.”

Daha genis olan Telengitlere ait efsanede, ozetle
diinyanin sonu geldigi zaman yeryiizu atesle .kaplana-
cak, tanr1 kulaklarini insanlara ukal tutacakur. Yer ve
insan nesli mahvolacak, tore bozulacak, tepeler calkana-
cak, ulus bozulacaktir. Ayrica kara su kanla karistk aka-
cak, daglar sallanacak, gok gurleyip yirtilacak, deniz
dalgalanip dibi gérinecektir. Ote yandan deniz dibin-
den cikacak olan dokuz karatasin icindeki sandiklardan
demir ath dokuz kisi ¢ikarak 6n ayaklan kilicli, kuy-
ruklar kamali olan ve rastladigs kisiyi mahfeden atlara
binecekler. Ay ve giines kararacak, baba cocugundan ay-
rilacak, bitkiler mahvolacakur.

Anlanlanlara gore kiyamet kopacag zaman; ayrica,
bir zehirli ot biter ve Tanrt Mangd:-Sire’den yardim is-
ter, ancak yardim gelmeyince Maytere'ye seslenir. On-
dan da cevap alamaz. Bundan sonra Karas ile Kerey yer-
yuzine ¢ikar. Onlar ¢ikinca Mangdi-Sire ve Maytere on-
larla savasmak uzere yere inerler. Maytere'nin kani ates
olarak yeryiiziini kapladig1 zaman Kalgangt ¢ak, yani ki-
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yamet gerceklesir (Inan 1972: 24-25).

Ashnda kiyamet belirtileri ve kiyamet giinii gercek-
lesecek doga olaylar1 diger dinlerde anlatilanlara benze-
mektedir. Uraz bu efsanelerin bir benzerini Altayhlarin
efsaneleri olarak anlatir (Uraz 1992: 98).

8. Tirk Mitolojisinde Hayvanlar

Turk mitolojisinde veya mitoloji izleri goriilen an-
latimlarda, dogaiistii veya yasanilan dinyada karsilasi-
labilecek hayvanlardan, 6zellikle yirtict hayvanlardan
yogun bir bicimde s6z edilmektedir. Baslangicta bozkir
kaltiranden olan Tirkler icin bu gayet dogal bir du-
rumdur. Ancak burada Tiirk Sanatinda Hayvan Semboliz-
mi adli kitabimizda ve hayvan sembolizmi konulu gesit-
li makalelerimizde ayrintih bicimde ele aldigimiz hay-
vanlarin uzerinde durmayacagiz. Ayrinul bilgi ve kay-

naklar icin bu c¢alismalarimiza bakilabilir.

1. Dogaiistii ve Yirtici Hayvanlar

Anka, Simurg, Phoenix, Garuda, Grifon

Bu masal hayvanlan cesitli mitolojilerde kargimiza
ctkmaktadir. Ancak tarihi yuruyusleri icerisinde . degi-
sik kiltir dairelerine giren Turklerde, bu yaratiklarin
digerlerinden daha énemli bir yer tuttuklarim goriyo-
ruz.

Ashinda, bu fantastik hayvanlarin farkh kultiirlerde
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yer almakla birlikte 6zde birbirinden tiremis olduklar
soylenebilir. Phoenix esas itibariyle Misir mitolojisinde
gorilar. Simurg ise Iran mitolojisindendir. Bunun
Arap-Islam kiltirindeki yansimasi anka veya ziimriidii-
anka’dir. Garuda da Hint mitolojisinde yer alir. Buna
karsilik 6zellikleri bu yaratiklara benzeyen kara kus (ki
kartal olma olasilig1 tizerinde durulur) Tirk kultaru ve
mitolojisine aittir. Butiin mitolojilerde yer alan grifon
ve gercek hayvanlar olan akbaba ve baska bazi hayvan-
lar, diger yirtic1 kuglar bile zaman zaman bu gruba gi-
rer.

Grifonlar gogu, tan agangini, ilim, irfan, kuvvet gi-
bi kavramlan simgelerler. Tirk sanatinda 6zellikle kar-
tal bash grifonlar yaygin olarak gorulur.

MO ikinci bin yil Shang devrine ait koyun kirek
kemiklerinde, yirtic1 kuslarin Gék Tanr’'nin sembolii
oldugu ifade edilir.

Hint mitolojisinde 6nemli yeri olan garuda, Turk
mitolojisinde de yer almistir. Garuda bir kartalin gaga-
s1, pengeleri ve basina sahiptir. Gévdesi, kol ve bacak-
lan insan goérunumiindedir. Annesi Vinata, babasi ise
Kasyapa’dlr. Hayat agacinin dallarindaki bir yuvada bu-
lunan bir yumurtadan dogdugu soylenir (samanlarin
benzeri sekilde dogumuyla karsilastirilabilir). Garu-
da’yla ilgili olarak anlatilan bircok efsane vardir. Bu
efsanelerde garuda, kah kutsal yilanlar olan nagalar’la
miicadele etmekte kih tannlara karsi gelerek onlarla

micadele etmektedir. Tannlarla giristigi bir miicadele-
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Pecenek Turklerine ait Nagyszentmiklos hazinesindeki 7 nu-
marali surahide bulunan garuda (yirua kus, kara kus?) figaru.

de basarili olamayinca tann Visnu'nun binek hayvam
olur.

Bu acgidan ve dogus sekli nedeniyle, onu Turk mito-
lojisindeki Er-Togstiik Destan’'nda yer alan kara kusa
benzetebiliriz. Destan metnine gore hayat agacinda yu-
vasi bulunan kara kus avlanmaya gittigi vakit, bir ej-
derha musallat olup yavrularini yemektedir. Bu kez de
ayni sey olacakken Er-Tostiik ejderhay: sldirip yavru-
lar1 kurtarir. Bu iyiligi tizerine kara kus onu yeryuziine
ctkarmak uzere sirtina bindirir. Yolda kahramanin hay-

vana verdigi yiyecek bittigi zaman kendi etini kesip
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verdigini goriiyoruz. Yere indikleri vakit kara kus bu
fedakarhg gorir ve onun yaralarinin iyilesmesini sag-
lar.

Iran mitolojisinde gaokerena agacinin tepesindeki
saena kusu sonradan senmurw veya simurg olarak anil-
mistir. Bu kusun bazi 6zellikleri agisindan digerleriyle
benzerligi. vardir. Iran etkisiyle Tirk mitolojisinde de
yer almistir. Islamiyetten sonra, 6zellikle tasavvufla il-
gili mitsel o6zelliklerin sezildigi hikayelerde karsimiza
cikar.

Ote yandan devlet kusu olarak kabul edilen
hiimd'nin Yakutlarda umay veya im1 biciminde talih ku-
sunun ismi olarak gectigi anlatilir. Bu kusun anka veya
zumruduankayla iligkisi vardir. Ciinku onun igin soyle-
nen bircok sey anka kusu igin de gecerlidir. '

Sirenler (kus bash kadin govdeli koruyucu yaratik-
lar) ve harpiler de (kadin bags1 ve gogsiine, akbaba pen-
celerine sahip 6lim yaratig1) bu grup icinde ele alinabi-
lir.

Burada sozii edilen biitiin bu dogatstii ve daha ¢ok
ucan cinsten olan hayvanlar Tirk sanatinda da tasvir

edilmislerdir.

Ejderha-

Ejderha butiin diinyada Cin mitolojisi ve sanatina
ait olarak kabul edilirse de, aslinda Cin’e paralel olarak
Tirk mitolojisi ve sanatinda da bilyuk yer tutmustur.
S6z konusu masal hayvani, Gok ve Yer-Su unsurlarina
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bagl olarak genis bir uygulama alani bulmustur.

Turklerde 6zellikle erken dénemlerde bereket, re-
fah, gii¢ ve kuvvet sembolii olarak kabul edilmis bu ef-
sanevi yaratik, On Asya kiltiirleriyle iliskiye gecildi-
ginde bu anlamlan zayiflamis ve daha ¢cok “alt edilen
kotalagiun sembolu” olarak algilanmugtir.

Cin kaynaklarindan Shih-chi ve Hou-han-shu'da Gok
ve Yer ibadetlerinden s6z edilirken, Hunlarfn bir ejder
festivali duzenlediginden de soz edilir. Hsiung-nularin
merkezlerinin Ejder Sehri olarak anilisi da belki eskiden
bazi Turklerde ejdér kilti oldugunu ortaya koymakta-
dir.

Ejderin Turk kozmolojisiyle de iliskisi vardir. Buna
bagli olarak yer ejderi ve gok ejderi ortaya ¢cikmistir. Ye-
rin altinda veya derin sularda bulunan yer ejderi bahar
dénumunde yerin alindan ¢ikiyor, pul ve boynuzlarr’
olusarak gokytizine ytikseliyor, bulutlarin arasina kari-
siyordu. Boylece yagmur yagmasini saglayarak bereket
ve refahin olusmasina katkida bulunuyordu.

Cin mitolojisinde imparatorluk sembolu olan ve ba-
zen hayat iksiri efsaneleriyle iligkili kilinan ejder,
Tuarkleri bu yoniyle de etkilemistir. Bu nedenle Turk
mitolojisinde, su_Bolluk ve yeniden dogusun sembolii
olmustur. Ejderin Tirk kozmolojisiyle ilgili olarak
baska yonleri de vardir. Ayrica buna bagh olarak astro-
lojik sembolizmle de ilgisi vardir. Ejder Cin'de oldugu
gibi, Turk hayvan takviminde de y1l sembolii olarak yer

almastir.
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Uygur devrinde iyilik verici bir sembol olmaya de-
vam eden ejderin bazen tanrilarla ilgili dldugu anlasih-
yor. Ayrlca' gok carkini ‘bir cift ejderin cevirdigi dusi-
nulilyor'd'u.'(")té yandan Uygur mitolojisinde y_ah insan
yari ejder ozellikleri gosteren Ejder Hanlarrndan -da
s6z edilmektedir. Bunlar bu haliyle Fu-hsi ve Nu-wa
tasvirlerini hatirlatirlar.

Ejderha, soziini ettigimiz veya bunlara bagh cesitli
anlamlaniyla Islamiyetten sonraki Turk tasvirlerinde de
devam etmistir. Ortagag Tirk metinlerinde ejderin ge-
sitli alegorik anlamlari ifade etmek tzere kullanildigini
gorityoruz. Eger hukimdarlarla ilgili olarak ele alini-
yorsa giig, kuvvet ve hitkiimdarhgy; din, tasavvuf gibi
konularda aniliyorsa, diinyamn insam yolundan saptir-
madaki tuzaklarini vb. ifade eder.

Bu arada konuy]a.ilgili bir son ciimle olarak, ejder-
hanin bu anlamlar simgelemek uzere Turk sanaunda
cok yaygin olarak tasvir edildigini belirtebiliriz.

Kartal ve Ava Kuslar

Yukarida zaman zaman kartal ve avcl kuslarin Tiirk
mitolojisindeki yerine degindik. Bu nedenle bu konuyu
ayrintih olarak ele-almayacagz.

Tirklerin milli sembollerinden olan kartal,
Samanist uygulamalarda ¢ok yaygin olarak karsimiza
ctkar. Yakutlarin en ytiksek ruhlarn tasidigina ina-
ndiklar1 bu hayvanin, Gék Tanrr'nin veya saman ruhu-

nun sembolu olarak diinya agacinin tepesinde yasadig
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sanlllyordu.

Hayvan ata veya samana yardimci ruhlardan birini
temsilen, zaman zaman saman elbisesi tizerine de ko-
nurdu. Onemli bir tireme semboliuyda. Ozellikle Gok-
tirk ve Uygur devirlerinde kartal ve diger yirtici kus-
lar hitkiimdar veya beylerin koruyucu ruhu ve hukuki
sembolii idi. Gunesi ve ayni zamanda guc ve kudreti
ifade ediyordu.

Gok Tanrr'nin sembolu olarak ona ve bazi yirtici
kuslara kurban sunuluyordu. Ozellikle miicadele sahne-
lerine yer veren resimlerde zafer kazanan hayvan olarak
yer alan, kartal, gok unsuru icerisine girmekte olup,
koti unsurlara karsi iyi olan unsurlari temsil etmekte-
dir. Ornegin, bir fal kitabi olan Irk Bitig isimli yazmada
bu yonuyle yer alir. Nitekim burada altin kanath kara
kartalin sevdigi seyleri yemesi, beyaz tekir renkli do-
gan kusunun sandal agacinin Ustune oturarak zevk al-
masi iyiye isaret olarak kabul edilmektedir. Yine ayni
yazmada, bir tavsani avlamaya calisan doganin tirnag-
nmin kopmas! sonucunda tavsani avlayamamasi kotiiye
yorulmaktadir. Géruldugn gibi burada bir yirtici kus
olmasina ragmen, ka;rtal ve kartal cinsi kuslara olumlu
anlamlar yﬂklenmisfir.

Kartalin hﬂkﬁmdarllk, gug ve kuvvetle ilgili sembo-
lizmi Islamiyetten sonra da devam etmis, hatta zaman
zaman arma olarak da kullanilmistir. S6z konusu yirti-
c1 kus veya kuslar bu anlamlar: simgeler bicimde, ge-

rek plastik sanatlarda gerekse mimaride kabartma ola-
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rak yaygin bir bicimde kullanilmigtir.

Kurt

Turk mitolojisinde kurt konusu tizerinde bundan
onceki kisimlarda zaman zaman durmustuk.

Kurtun ProtoTirk topluluklarda bir totem olabilece-
gini ve onun Hun devrinde ata kultii haline geldigini
distunmekteyiz. |

Turk dunyasinin cesitli yerlerinde kaya veya mezar
taglar1 tizerinde, ya da saman elbisesi ve malzemelerin-
de bu sekilde kurt tanr tasvirlerine rasthyoruz.

Kurtla ilgili olarak zamanla gelisen hayvan ata kav-
rami devlet, hikamdarlik vb. unsurlarin sembolii de
olmus; Gok ve Yer unsurlariyla ilgili cesitli anlamlar
kazanmustir. Daha 6nce sozunii ettigimiz igin burada
kurttan tiireme efsaneleri uizerinde durmayacagz.

Cin kaynaklari kurdun egemenlik ve yigitlik
sembolii olusuyla ilgili baz1 bilgiler sunmaktadir. Nite-
kim bir Cin yilliginda “Sancaklarinin basina altindan
kurt basi takarlar. Muhafizlarina, savascilarina fu-li (bd-
i) derler. Cin dilinde anlami kurt demektir. Yani kurt-
tan dogmuslardir,” denilmektedir (Tasagil 1988: 187).

Hsiung-nulara ‘ait Noin-Ula ‘kurgamindan ¢ikarilan
ve bayrak haline gelmis, kege torba seklinde bir tézun
bagh bulundugu yerde (gonderin tepesinde), bir kurt
basinin bulunmasi bu sembolin yukarida belirttigimiz

gibi Hunlardan beri gelistigini gosteriyor.
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VL-XIIL. yuzyillara ait Dogu Turkistan'daki Turk
freskolarinda kurt bash gonder (bayrak) tasvirlerine
rastlanmaktadir. Bu sekilde tasvirlere Islamiyetten son-
raki minyatirlerde de rastlanur.

Tirk-Cin miicadeleleri sirasinda “beyaz kurtun ver-
gi olarak deger kazanmasim onun Turkler arasindaki
onemine, kutsalligina atfediyoruz.

Daha 6nce séziini ettigimiz gibi, Uygur Oguz Kagan
Destanr’'nda kurt yol gésterici bir unsur olarak karsimi-
za cikiyordu. Arastirmacilar guntmuzdeki bulgulara
gore kurtun, Baskurt Tirklerinin efsanelerinde de ben-
zer bicimde “yol gosterici / kilavuz” olarak yer aldigim
ifade etmektedirler. ‘

Turk astrolojisinde “Gok” unsuruna bagh olarak,
Ogel'in aktardigina gore, Kiigiik Ayt burcu bir arabay
ceken iki at ve Biiyiik Ayl burcu ise onu kovalayan yedi
kurttan olusmustu ve Yakutlar ayin evrelerinin olusma-
sini, kurt ve ayilarin dolunay: yemesine baghyorlardi.

Kurtun, Turk kozmolojisinde Goék unsuruna bagh
olarak aydinhgin ve buna bagh unsurlarin semboli ol-
dugu anlasilmaktadir. Kiiltigin Yazitrnin dogu tarafinda-
ki, “Tann gii¢ verdi_gi icin babam hakanin ordusu kurt gibi
imis, diigmam koyun glbl imis...” seklindeki ifade buna isa-
ret etmektedir.

Kurt 6gesinin “bicim degistirme” temasiyla da ilgisi
vardir. Ornegin Oguz Kagan Destant'nda Gékkurt'un bir
1stkla (1s1k, tannnin veya tannsalligin habercisidir) be-

raber ortaya ¢ikmasi buna isaret etmektedir.
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Dogu Turkistan'da bulunan,
Koco Uygur Kaganligrna ait
freskolardan  birinde kurt
bash gonder tutan hukumdar
figura. MS 6-8. yuzyl.

Ote yandan kozmolojik unsurlara bagl olarak,
Gokkurt veya Bozkurt nitelemelerinin yaninda, Akkurt
veya Alkurt, Karakurt deyislerine de rastlanmaktadur.
Bu tir adlandirmalar renk sembolizmine isaret etmekte-
dir. Burada Akkurt Gok unsuruna (buna bagl olarak,
saflik, temizlik, erdeme), Alkurt siddete veya Yer unsu-
runa, Karakurt ise karsi durulmaz kuvvete, yeralti un-
suruna veya kotultuge isaret ediyor olmalidir.

Bircok hayvanda s6z konusu oldugu gibi, kurtlar da
Islamiyetten sonra, eski tannsal konumlarini biyik o6l-
cude kaybetmistir. Birtakim kalintilar ise tamamiyla
Islamiyete uydurulmus durumdadir. Kurtun, 6zellikle —
bazi olumsuz anlamlar kazanmas: disinda— yigitlik veya
gug sembolii olmas, nazardan koruyucu sayilmas: gibi

bazi anlamlar1 devam etmistir.
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Arslan

Turk sanatinda arslan figurleri daha ¢ok Budizmle
birlikte gorulmekle beraber, Altaylar’da, Pazirik kur-
ganlarindan ¢ikarilan eserler tzerinde arslan ve grifon
tasvirlerine rastlanmasi, bu hayvanin Tﬁrﬁérde daha
erken devirlerden beri bilindigini gostermektedir.

Eberhardin Cin kaynaklarindan derledigi bilgiler-
den, Hsiung-nu kavimlerinden bazilarinda arslanin bi-
lindigi ve hatta “arslan oyunu” denilen folklorik bir
oyunun oynandig), vergi olarak canli arslan verildigi
ve arslanin taht semboli oldugunu égreniyoruz.
Hayvan mucadele sahnelerinde, arslan, Gék unsuruna
uygun olarak zafer kazanan konumdadir. Ve (iyi/kotu,
aydinlik/karanlk gibi) kavram ciftlerinden olumlu
anlami olanlara isaret etmektedir. Dolayisiyla bircok
hayvan icin gecerli oldugu gibi arslan da savas, zafer,
iyinin kotuyt yenmesi, kuvvet ve kudret sembolii ol-
mustur.

Arslanin postu ve yelesi de yigitlik sembolii olarak
kullanilmistir. Bu nedenle, Turklerde uzun sagin yaygin
olmasiyla arslan yeiesi arasinda sembolik bakimdan il-
gi kurulmustur. E

Arslanin, Budist mitoloji ve sanatta da cesitli sem-
bolik anlamlari vardi. O bazen bir tann sembolaydu ve
bazen de hukiimdarin kendisini veya oturdugu taht
simgelerdi.

Buda “Sakya’nin arslani” olarak anilir, viicudunun

durusu arslana benzetilir ve vaazlar insanlari uyaran
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Azerbaycan Seki Hanlar Sarayrnda (1762) gorulen bir duvar
resminde arslan-geyik mucadele sahnesi.

arslan kitkremesi gibi kabul gorurdi. Arslanin bu an-

lamlar1 Budist Turkler icin de gegerliydi. Nitekim Cin
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kaynaklarinda baz1 Turk hukimdarlarinin arslanl taht-
ta oturdugundan soz edilir.

Genel olarak Budist sanatlarda arslanin beyaz, kizil,
sarl veya kara olarak dusinilduginii gorityoruz. Bu
renklerin bazis olasilikla yonlerin renk sembolleriyle
ilgilidir. Ayrica genel renk sembolizmiyle de iliskisi
vardir.

Bu arada Turk sanatinda kanath arslanlarin da
onemli bir yer tutmasi, Gok'e ait unsur olarak dikkati
cekmektedir. Islamiyetten sonraki Tiirk sanatinda ars-
lan sembolizmi, Islamiyetten éncekinin izinde gelismis-
tir. Yeni bi’rfaklm ‘inamsiar isin icine girmekle beraber,
eski fikirlerin Islamiyetle uyusturulabilenleri de devam
etmistir. Zaten arslanin giig, kuvvet, koruyuculuk ya da
taht sembolii olmasi bircok mitolojide ortaktir. Sadece,
bu sembolizmi ifade etmek icin kullanilan materyal ve
kiltir bitiina birbirinden farklidir. Ornegin arslanin
kitkremesi Budizmin inananlarini nasil uyariyorsa, bu,
Hiristiyanlik veya Islamiyet icin de gecerlidir.

Arslanin s6z konusu anlamlar: veya alegorik sembo-
lizmi ortacagda yazilmis Turk-Islam klasiklerinde say1-
s1iz 6rnekle yansimaktadir. Bu metinlerdeki ifadeler sa-

nattaki tasvirleri de yonlendirmistir.

Kaplan

Kaplan, Tirk mitolojisi ve sanatinda Cin'dekine pa-
ralel bir sekilde yer alir. Bu nedenle kaplanla ilgili
inanislar1 milattan onceki devirlerden baslatabiliyoruz.
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Eberhard'in Cin kaynaklarindan aktardig) bilgilere
gore, Kirgizlarin atalari olmasi muhtemel Cye-gular
Turk hayvan takvimine bagl olarak “Kaplan Yili”
deyisfni kullaniyorlardi. Kaplanlar, Turk kabilelerinin
ve yigitlerinin (=Alp) en eski tozlerinden idi.

Turklerde kaplanin Alplik ongunu veya semboli ol-
mas1 ayni zamanda astrolojiyle ilgiliydi. Dért ana yon-
den birine ait olan ak veya benekli pars dért buytik yildiz
grubundan birinin de simgesiydi. Bu arada arastirmaci-
larin belirttigine gére Gunes ve Mars'in sembollerinden
biri olan hkili¢ (daha énce baska bir nedenle séziina et-
mistik), silahlarin mucidi oldugu dusuniilen ve kaplan
postu giyen Turk kahramam Ch'ih-yo'yla ilgiliydi.
Ch'ih-yo ayni zamanda kaplan postu giyen bir Alp
Tanr olarak (savas tanris1) kabul ediliyordu.

Kaplanin guc ve yigitlik sembolii olduguna isaret
eden bircok sanat eseri, Orta ve I¢ Asya'daki kazilarda
ele gecirilmistir. Kazakistan'in Esik kasabasinda bulu-
nan, ancak kazidan bir siire sonra yok edilen Esik Kur-
ganrndan cikarilan eserler ve Altaylar’daki Tiiekta Kur-
gani vb. kurganlardan cikarilan eserler, hem bu konula-
ra hem de bir zamanlar bu hayvanin da Hayvan Ata ola-
rak saygl g('jrdilgtme isaret etmektedir.

Cesitli yerlerde, ornegin Kudirge Kurgani'ndan ¢ika-
rilmus bir eyer kasi tizerinde ya da Bau Tirkistan'daki
duvar resimlerinde, guc ve yigitligi ispat etmek igin
kaplan avlayan yigitlerin resimlerine rastlanmaktadir.

Cesitli arastirmacilar, IX. yuzyildan beri s6zi1 edilen
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Alp-Er-Tunga’'min (tunga kaplan demektir) eski savas
tannist Ch'ih-yo'yla iligkili oldugunu ve Alp-Er-Tunga
hakkindaki inanslarin Islamiyetten sonra da devam et-
tigini ve onun Sehndme’de Efrasiyab olarak anildigini
ileri suruayorlar.

Kaplan postu, Budist devirlerde de Budizmin giiciini
ve dolayisiyla hukumdarlarin kudretini ifade ediyordu.
Arslan gibi, kaplan da bir taht semboliydi.

Ote yandan zit kavramlarin savasina isaret eden
“hayvan miicadele sahnelerinde,” kaplanin yenen hayvan
olarak, yani olumlu unsura isaret ediyor sekilde goste-
rildigini goriyoruz.

Budist efsanelerde kaplan motifi bazen, fedakarlik ve
erdemi vurgulanmak tzere kullanilmistir. Bu efsanele-
rin Uygurcaya da cevrildigini biliyoruz.

Islam devrinde kaplanla ilgili alegorik sembolizmin
buytik oranda devam ettigini gortiyoruz. Bir¢ok ortacag
Turk-Islam kaynaginda kaplanin cesitli vasitlarindan
bahsedilmektedir. Burada konuyla ilgili sadece bir or-
nek verelim; Kaggarli Mahmud unli eserinde bu konu-
da soyle diyor: “Tonga: Bebiir. Kaplan cinsinden bir hay-
vandir; fili oldiirtir, asil olan budur. Bu ad Tiirklerde yasa-
maktadir; anlami kaybolmustur. Cok kere kii adi olarak kul-
lamlir. ‘Tonga Xan’, ‘tonga tigin’ denir. Buna benzer bLoyle
adlar ¢ok kere verilir. Tirklerin biyiik hakam Efrasiyab'in
asil Tirk adi ‘tonga alper’dir; ‘Bebiir gibi kuvvetli, yigit bir
adam’ demektir.” (Kaggarli Mahmud, 1985: 368).
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An

Turk mitolojisinde 6nemli olmakla beraber, hi¢bir
zaman kartal, at veya kurt kadar agirlik kazanmamustir.

Son zamanlarda yapilan arastirmalarda, Tirkler ve
cevrelerindeki topluluklarda gérulen orman kultiintn,
bazi Turk topluluklarindaki ay: kiltit ve sembolizminin
temelini olusturdugu anlasilmaktadir. Ayi, orman tan-
rist veya orman ruhunun semboludur. Erken devirlerde
kurtun adinin tabu olmasi gibi, ay1 adinin da anilmasi
yasakt.

Orta ve I¢ Asya'daki bazi Turk topluluklarinda hala
yasayan tozler arasinda ay1 da vardi. Ay icin kullanilan
kelimelerin bir kismi “ata” anlanuna gelir. Baskurtlar
gibi bazi Turk topluluklar1 da ata saydiklar1 ayidan tii-
rediklerine inaniyorlardu.

Ote yandan Yakutlar ai/l kafatas) uizerinde ant igiyor-
lardl. Cin kaynaklarinda, kuzeyli gocebelerin bayrékla-
rinda hukuki sembol olarak ayinin yer aldig: anlatilir.

Ay tipi elbiseler samanlar arasinda makbuldu. Ayi-
nin farkl kisimlarindan alinan kemikler de saman elbi-
seleri uzerine dikiliyordu. Samanin gége olan seyahati
sirasinda bazen ay1 da bir-yardime1 ruh olarak kullani-
liyordu.

Ayinin avlanarak yenilmesiyle kuvvetinin ve cesitli
ozelliklerinin insana gectigine inaniliyyordu. Erken de-
vir Turk sanatlarinda ay1 kiltayle ilgili bazi tasvirlere
rastlanmaktadir. Islamiyetten sonra daha ¢ok kaba kuv-

vetin, aptalligin ve kotu insanin simgesi olarak goril-
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mustir. Ayrica astrolojik sembol olarak da ¢ok kulla-

nilmistir.

2. Vahgi ve Evcil Hayvanlar
At

Turk mitolojisinde en ¢ok adi gecen hayvanlardan-
dir. Samanist térenlerde at, samanin gokytizine ¢ikaca-
g1 binegi ve kurban hayvani olarak énem kazanmistir.
Samanin davulu da hemen hemen her zaman at olarak
nitelendirilmistir. Cogu kere de Gok Tanri’'min (yeni
derlenmis efsanelerde bastanri sayilan Ulgen'in) sem-
bollerinden biri olarak 6nem kazanmakta ve zaten kur-
ban olarak da ona sunulmaktadir. At araciligiyla saman
yeraltina veya oteki dinyaya gecebildigi icin, aym za-
manda 6lumiin de sembolt olmustur.

At samana goge ¢ikma imkani verdigi icin ¢ogu ke-
re kanatl: olarak diisitnilmustir. Sieroszewski'nin der-
lemesinde samanin goge ¢ikmasi icin hazirladigi dize-
nekte beyaz at yelesinden yapilmis celenklerin agaclara
asildig1 anlatilmaktadir. Yine bu duzenekle ilgili olarak
bazi Turk topluluklari tanrlarin, atlarmi, dunyanin ek-
senini olusturan v-_é yukar1 demir kazik denen kutup yil-
dizina ulasan kaziga bagladiklarini anlatirlar. Buryatlar,
Solbon yildizini (Colpan= Ziihre, ¢oban yildizi) erkek
saylp at suriistine éahip olduguna ve bu ‘YlldlZln atlarin
koruyucusu olduguna inaniyorlardi.

Daha o6nce aktardigimiz gibi Cin kaynaklari, Hun
Shan-yu'sunun dagda her yil gége at kurban ettiklerin-
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den s6z etmekteydi. Bu kurban térenlerinde ozellikle
beyaz at kullaniliyordu. Ciinkii siyah at genellikle Yer'e
sunuluyordu. ProtoTurk veya Hun devrinde oldugu gi-
bi, goge kurban islemi Goktirk devrinde de stirmiist.
Bu devirde av esnasinda Ak At vurularak kurban edilir-
di.

Islamiyetten 6nce kurgan denilen Ttirk mezarlarinda
da, oteki diilnyada oliye hizmet etmek tzere gémulmiis
at kadavralarina da rastlanmistir. Cogu kere yas isareti
olmak tizere bunlarmn kuyruklanmn kesilmis veya di-
gumlenmis olmasi da dikkati cekmistir. Atin kurban
edilmesi gibi olaylar, Islamiyetin geldigi devirlerde Ibn
Fadlan'in seyahatnamesinde de anlatilir. Burada, kurban
edilmis olan atin siriga gecirilen bas ve derisinin, 6len
kisinin cennette giderken kullanacag) at temsil ettigini
hatirlatmakta yarar vardir. Islamiyet déneminde de bazi
Turk hukiimdarlarin atiyla beraber gomuldugi veya ay-
rica atn tek basina gémulmesi icin mezar yapildigina
dair bilgiler vardur.

~ Turklerle ilgili bircok efsane, destan ve hikayede at
sahibinin yakin arkadasi, zafer ortagi, en degerli varhg:
sayllmistir. Savastaki yararlari dolayisiyla kuvvet ve
kudret simgesi de olmustur. At surileri ise zenginlik
belirtisi olarak gortlmustur.

Daha 6nce soztnu ettigimiz gibi, atlarin kavimlerin
tureme efsanelerinde yer aldigini ve renk sembolizmine
gore anlamlandinldigin: da goérilyoruz. Hatta bazi dev-
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Minyatiirde kanath at tasviri. Acaib il Mahliikat'dan.

relerde savas sirasinda atliarin dért ana yoéniin renk
sembollerine gore duzenlendigi anlatilmaktadir.

At, ayrnica Turk kozmolojisinin ¢esitli unsurlarina
gore de anlam kazanmaktadir. Ornegin su unsurunun
zoomorfik simgesi attir. Ote yandan su kokenli atlar
denilen ve sudan cikan kanatly atlar1 anlatan efsaneler de
bu unsurlarla ilgilidir. Ayrica, 6zellikle beyaz atlarin
uzerinde beneklerin bulunmasi da ugurlu sayilmakta
olup yine bu unsurlarla iligkilidir. Diger bir tiir efsane-
vi atlar ise gok Kokenli atlar olarak amilirlar. Goge
bagh atlar kanathi-olarak dusunulmuslerdir. Mitolo jik
kavram olarak bu kanath atlarin eski Yunan.mitoloji-
siyle bir ilgisinin oldugunu pek sanmiyoruz.

Aun bu anlattigimiz mitolojik nitelikleri Tirk-Bu-
dist devrinde de devam etmistir. En 6énemli -fa_rkllllk
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beyaz atin Gok Tanr1 yerine Buda'nin semboli.olmasi-
dir. Eskiden oldugu gibi y1l sembolii olarak da kullani-
lan at, ayrica Budizmin yedi cevherinden biri sayilmis-
tir. Yon olarak da ates unsurunun iginde guneye karsi-
ik geldigi dusunulmustir. Bu hususlar Uygurlar igin
de gecerlidir. .

Atla ilgili pek ¢ok mitolojik motif Islamiyetten son-
ra da, yeni ozelliklerin eklenmesiyle devam etmistir.
Ornegin Hz. Muhammed'in ve daha sonra Hz. Ali'nin
atnin beyaz olarak vurgulandigini gériyoruz. Ote yan-
dan Hz. Muhammed'i Mirdc esnasinda gt’)é[eren minya-
turlerde Burak, Kur'an-Kerim'de bir tasviri olmadig1
halde gelenege uygun olarak kadin bash ve ¢ogu kere
govdesi benekli bir at seklinde tasvir edilmistir.

Aun ayrica, Islamiyet 6ncesinde ve sonrasinda bir
mitolojik motif olan ve Batr'da tekboynuz olarak anilan,
Orta Asya ve Cin'de chrilin (kilin) adiyla bilinen yaratik-
la iligkisi oldugu da anlasilmaktadir. Bunun govdesi at
bi¢iminde, alninda uzun bir boynuzla tasvir edilmistir.
Ancak Turk ve Cin mitolojisinde bu yaratik daha ¢ok
geyikle baglantili olarak goérulir. O her iki toplulukta
da uzun émaurlaluk, mutluluk, refah, dogruluk, sohret,
iyilik ve soyun devamhhgyla iyi haberin sembolii ol-

mustur.

Geyik
Geyik, Tark mitolojisinin, kokleri mezolitik devre

kadar inen en erken sembollerinden biridir. Gék ve Yer
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unsurlarina bagh olarak diger bircok hayvanla benzer
ozellikler gosterir.

Saman torenlerinde kullanilan (bigcimine girilen)
hayvan ata veya ruhlardan biridir. Bu nedenle saman el-
bisesinde veya davulu tzerinde (simgesel olarak veya
ona ait bir parcayla) gértlebilirler.

Kurtta oldugu gibi, olasilikla ¢ok erken devirlerde
totem sayillmis olan bu hayvanin bu 6zelligi, Pazink
kurganlarindan birinden ¢ikarilmis atlarin baslarinda
geyik masklarinin bulunusundan da anlagilmaktadir. Bu
aym zamanda atin’ daha sonra geyigin yerini aldigina
isaret etmektedir. Bazen ruhlarina sahip olmak amaciyla
geyiklerin (sonraki devirlerde) kurban edilmesi onun
bu eski niteliginden kaynaklanmis olmalidir.

Yine gok unsuruna bagh olarak Orta ve I¢ Asya'da
ozellikle “beyaz geyik”in 6nemli oldugunu goriyoruz.
“Al veya kahverengi geyikler” ise daha ok yer veya ye-
ralt unsurlaniyla baglanuhdir. Turk mitolojisinde pe-
sinden kogan avciy yeraluna (=6lime) gotiren geyikle-
ri anlatan anlatlar vardir (Soz gelimi Kan Pergen ma-
sall). Anadolu'daki Alageyik Efsanesn veya Geyik Destant
da bu konuyla baglanuhdlr

Geyigin deniz tanrigas! sayilldigy bir Gokturk efsa-
nesi de vardir. Cin kaynaklarinin aktardig) efsaneye go-
re, Goktarklerin atalarindan birisi, bir magarada geng
bir kiz suretindeki deniz tanrigasiyla sevisiyordu. Ama
bu kizin aslinda bir ak geyik oldugunu bilmiyordu. Bir

surek av1 esnasinda sikistirilan hayvanlar arasinda bu-
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lunan bir ak geyigi, askerlerden biri sldurunce gercek
durum meydana ¢ikar. Magaraya giden hukumdar, sev-
digi kizi yerinde bulamayinca, onun ashinda geyik bigi-
.mine_girmis bir tanri¢a oldugunu anlar.

Gokturk devrinde avlanarak kurban edilen geyik ay-
n zamanda hukimdarlikla ilgiliydi. Bu konuyla ilgili
olarak Esin, Kiltigin Yazit'nin dogu yuziindeki kagan
damgasinda gorulen dag kegisinin olasilikla sigun (ge-
yik) oldugunu belirtmektedir. O aym zamanda Bey
“kut”unun da semboliydu.

Geyik, Budist mitolojide Buda'yla ilgili (ak geyik)
olarak anilan bir hayvandir. Budist masallarda (Jataka-
lar), o, daha sonra belirtecegimiz gibi Buda'min hayvan
bicimine girmis olarak yasadig: hayat devreleri ve feda-
karlik konusuyla ilgili olarak yer almistir.

. Bu hayvan, hayvan miicadele sahnelerinde Yer unsu-
ru icerisinde ele alinmustir. Yani yeniliyor olarak goste-
rilmistir. Boylece kavram ciftlerinden olumsuz nitelikte
olanlara isaret eder.

Geyigin bircok anlaminin sembolik olarak Musli-
man Turklerde devam ettigini goériyoruz. Onun bu
oneminin, 6zellikle cesitli tarikatlarla ilgili menkibeler-
de 6n plana ¢ikugini gérilyoruz. Ornegin, Bursa'min
manevi sahiplerinden sayilan Geyikli Baba'nin geyik bi-
cimine girdigi anlatlmaktadir. Bunun gibi, baz1 seyhle-
rin binegi geyiktir. Ayrica, nazara karsi geyik boynuzu
kullanilmigtir ve bu sevimli hayvan, Anadolu yorikle-

rinde bolluk ve bereketin semboli sayilmustir.
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Geyige kutsallik atfedilmesi yakin zamanlara -hatta
belki de bugiine—- dek s&regelmis'tir. Osmanli Devleti'-
nin cékiis jullarlnda yasanan bir olay buna giizel bir or-
neklir. Bir Tiirk taburu Manastir'a dogru giderken yan-
larinda birkag koylit bulunan alt1 jandarmayla karsilasir
(Resneli Niyazi cetesi). Onlarin yaninda bir geyik var-
dir. Bu geyik Prester yakininda jandarmalar tarafindan
bulunmus ve yanlarindan ayrilmamisti. “Mubarek” ola-
rak anilan hayvan “tanrisal fnﬂjdenin bir isareti” olarak
kabul edilmis ve Resneli cetesinin ontnde onlara yol

gostererek kilavuzluk etmisti.

Bahlk

Daha 6nce s6zuni ettgimiz gibi, balik Verbitski'nin
derledigi Altay Yaratihs Efsanesi’nde 6nemli bir yer tutar
(dinyay: tastyan sembol). Tirk kozmolojisinde ise
“gok guraltusi™ unsurunun zoomorfik simgesiydi.

Ozellikle gol ve nehir kiyilarinda yasayan Turk top-
luluklarinda bereket, refah ve bolluk simgesi olarak go-
rilmastir. Evlilikte de mutluluk ve tiremenin simgesi-
di}' (Alun Balik).

Bu hayvan, eski Hint mitolojisinden etkilenmis ola-
rak Budist mitolojide de yer aliyordu. Budist mitolo ji-
de bazi tanrilar baligin tizerinde tasvir ediliyordu.

Balikla ilgili cesitli inaniglar Islamiyetten sonra da
gecerli olmustur.

Ornegin baligin danyanin yaraulisinin veya dinya-
nin sembolii ya da sembollerinden biri olduguna dair
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cok giizel bir 6rnek, Feriduddin Attar'in Mantik-ut Tayr
isimli eserinde yer almaktadir. Kitabin baslangicinda
soyle deniyor: “[52] Kimsenin igl giicii yok ama herkes de
bir isde ... issiz giigsiiz kimse de yok. [53] Dag, dnce yeryiizii-
ne mih yapti da sonra yerin yuzinii deniz sulanyla ykad:.
(54] Yeryizii okizin tistiine yerlesti. Okiiz bahgn, balk da
havamn istiinde. Hava ne istiinde? Ancak bir hig iistiinde.
Su halde her sey higten ibaret ... Bu kivranmalar bu didinme-
ler ancak bir hi¢.” Bu konuya isaret eden c¢ok ilging bir
de minyatir vardir.

Balik, ayrica burg¢ sembolii olarak da gorulmiustr.
Ote yandan Turk ve Islam sanatinda baligin anildig il-
ging konulardan biri de, Hz. Yunus'un bir balik tarafin-
dan yutulusu ve sonra kurtulusuyla ilgili olup Kur’an-1
Kerim'de de anlatilan kissadan kaynaklanmaktadir (Saf-
fat Suresi; 139-148. ayetler).

Boga (Okiiz, Inek)

Boga genellikle Yer unsuru icinde degerlendirilmek-
le beraber, baz1 anlamlar acisindan Gok’le de iliskilen-
dirilmis[ir.‘ Daha once baz1 kavimlerin turedikleri bir
hayvan oldugundan s6z etmistik. Eski Tirklerde,
ozellikle boga veya okiiz alplik ongunu veya simgesiy-
di. Erken devir Turklerinde savas tanrisi "sa)'ulmls
Ch'ih-yo'nun bagi kaplan, ejder ve yabani bogay! andi-
ran ve koruyucu ruh sayilan bir mask olarak da kulla-
niliyordu. Nitekim Kultigin mezar kiilliyesinin bark

kisminin duvarlarinda bulunan masklarin bu maska
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benzedigi de gozden kagmamaktadir.

Boga ve onun ytiksek bolgelerde yasayan tuylii cinsi
olan kotuz, kuvvet ve kudret simgesi oldugundan, hi-
kumdar veya hukiumdarlik simgesi ya da ongunu da sa-
yilmistir. Tonyukuk Yazit'nda hukumdann yagh, semiz
bir boga ile kiyaslanmasi bu konuyu desteklemektedir.
Ote yandan Yak o6kazii veya Kotuz kuyrugu egemenlik
simgesi olarak tuglarda da kullaniliyordu. Ozellikle bu
tip durumlarda boga goge bagh (Gok Boga) olarak du-
stnuliyordu.

Ancak cogu kere o Yer unsuruna girer. Nitekim,
olarak 6kuz ve kog¢ cinsi hayvanlar gomiulerek Yer'e
kurban shnuluyordu. Bazen yeralt1 tannisi Erlik, bir bo-
ganin sirtinda (ki Hint mitolojisindeki tanri Yama'nin
tasvirinden etkilenilmistir) gosterilmistir. Kara Boga
aym zamanda Erlik’e kurban olarak sunulur.

Budist kozmolojide boga dort yén kavramuyla ilgili
olarak, yonlerden birinin zoomorfik simgesiydi. Ote
yandan Buda’nin sesi, bazi metinlerde “boganmki‘ gibi
gur” olarak kabul ediliyordu. Yukarida da belirttigimiz
gibi 6lum tanrisi Yama'nin, manda uzerine tasvir edil-
digini biliyoruz.

'En eski Hint mitolojisinde tanrilarla (veya bereket-
le) ilgili bir sembol olmasi dolayisiyla, boga veya
okuze taplldlglm goruyoruz. Hindistan’'da bu hayvan
hala kutsal sayilmaktadir. Benzer bir sekilde, érnegin
Gerdizi’nin Zeyn el-ahbdr adl1 eserinde Kirgizlardan ba-
zilarinin 6kuze taptigindan bahsedilmektedir.
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Eski Iran mitolojisinde de boga veya okuizun iyi ve
kotii yonleri vardir. Ehrimen'in yaratug) ilk insan ve
agacin yaninda bir de 6kuz vardi. Ancak Ehrimen ya da
Aburamazda bereketin (dogma ve tireme) sembolii olan
bu bogay1 oldurirken de tasvir edilmistir. Buradan
yola cikarak, Nevruz bayraminda tasvir edilen arslan
(giines) ve boganin mucadelesi baharin gelisini simgele-
mektedir. Daha sonra Islamdan sonraki Turk minyatur-
lerinde de (6zellikle Sehname minyaturlerinde) karsimi-
za cikacak olan, Erdust rahipler tarafindan cinlere karsi
yapilacak savasin sembolu olarak kabul edilen topuz
(gurz), tann Mitras'in topuzuydu.

Daha 6nce balikla ilgili soyledigimiz gibi, ozellikle
Hint mitolojisinin etkisiyle Tirkler, dinyay tasidlgl
varsayllan hayvanlar arasina 6kuzu de katiyordu. Yuka-
rida sozunu ettigimiz Attar'in Mantik-ut Tayr'da belirti-
len sey buydu. Benzeri sekilde Nizami'nin Hiisrev ile Si-
rin adli eserinde bir yerde konuyla ilgili olarak, “Asker
dagin etegine toplaminca kalabahktan yerin altindaki okiiz in-
ledi...” (1986: 111) ifadesi yer almaktadir.

Dede Korkut Hikdyeleri'nde de boga giic, kuvvet ve
yigitlik semboludur. Bu hikayelerde (Boga¢c Han) veya
Sehname’deki bazi hikayelerde, kahramanlarin bu anla-
m1 yansitmak @zere bogay! alt ettiklerini - gériiyoruz.
Uygur Oguz Kagan Destan’'nin basinda da bir boga sek-
linin bulunmasi olasilikla bu noktaya isaret eder.

Hayvan miucadele sahnelerinde boganin yenildigi

gorulmektedir. Bu anlamda Yer unsuru igerisindedir.
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Ayrica boga burcunun sembolidur. Oniki hayvanh

Turk takviminin de yil sembollerinden birisidir.

Deve

Diger bircok hayvan gibi deve de, Tirrk mitolojisin-
de alplik sembolii veya bir ongun idi. Ozellikle bugra
denilen erkek develer kahramanlar tarafindan ongun
(t62) olarak kabul ediliyordu. Cesitli tasvirlerde, orne-
gin Suleg petrogliflerinde ve Akbesim eserlerinde deve-
nin ongun anlaminda tasvir edildigini gériyoruz.

Bazi Samanist inaniglarda savas tanrist Kizagan Ten-
gere'nin Altayh kamlar tarafindan kirmizi yularh erkek
deve sirtinda bir tanr olarak tasvir edildigi saptanmis-
tir.

Daha o6nce kismen belirttigimiz gibi, Cin yillikla-
rindan Hou-han-shw'da Hsiung-nularin goége ibadet et-
mek tzere toplandiklari sirada, at ve deve yariglarinin
da duzenlendigi soylenmektedir (Shiratori 1930: 26).
Herhalde bu yaris yalniz eglence amaciyla yapilmiyor-
du. Bu yanistan belki de gelecek gtinlerin nasil olacag)
hakkinda sonuclar cikarithyordu. Nitekim Eberhard’a
gore, Kuca'da yeni,;yllda yapilan 6kiiz, at ve deve giires-
leri, gelecek hakkinda htikiim verme amacina dayani-
yordu. Bu yanslar ¢cok erken caglarda ise hayvan mas-
keleri takilarak yapiliyordu. Eski hayvan bicimine gir-
me ve hayvan miucadeleleri konusuyla ilgili olan bu
etkinlik (iki devenin yarigmasl veya guiresmesi), boyle-

ce iki unsurun mucadelesinin alegorisi olmaktadir.
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Bu konunun izleri Islamiyetten sonra da yasamistir.
Nitekim Dede Korkut Hikdyeleri'nde Bayindur Han giicli
bir bpgay: bir bugrayla girestirmekteydi. Bu guresler-
de boganin yani sira, devenin de kuvvevkudret kavra-
muyla ilgili oldugu anlasiliyor. Nitekim Dede Korkut
Hikayeleri'nde deve, kahramanlarin kuvvet gosterisi igin
yendigi bir hayvandir. Deve giiresleri guintimiiz Turki-
ye’sinde de zaman zaman yapilmaktadir.

Ote yandan Islamdan 6nce oldugu gibi, sonra da de-
venin ongun olma niteliginin devam etttigini goriyo-
ruz. Soz gelimi Karahanlhlarda deve tinvan ongunu idi.
Onun zaman zaman kanathi olarak da tasvir edilmesi
buna isaret etmektedir. Bu 6zellik devenin de hukim-
darlikla ilgili bir sembol olmasina yol agrmstir.

Islamiyetten sonraki minyatiirlerde, deve cogu kere
alegorik bicimde ele alinmustir. Kelile ve Dimne’deki bir
hikaye bu konuyla ilgilidir. Bu hikayede diinya nimetle-
rine kapilip, ahreti feda eden bir insan tasvir edilmekte-
dir. Bu konunun yer aldig1 minyattrde, kizgin bir de-
veden kacan adamin kurtulmak i¢in kendisini bir kuyu-
ya sarkitmasi gosterilmistir. Bu resimde deve, adamin
tutundugu dali kemiren fareler, kuyudaki yilan, ejder
ve kuyunun kendisi diinyevi zevkleri ve 6lumu temsil
etmektedir. Neticede adam nefsine yenilmekte ve kuyu-
ya dusmektedir. Kelile ve Dimne hikayelerinin degisik
kopyalarinda, bazen devenin yerini kizgin fil almakta-
dir.
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Fil

Turk mitolojisinde filin yer almasi ve sanatta tasvi-
ri, Budizmle olan iliskiler sonucunda ve zaman zaman
bazi Turk kavimlerinin bu dini kabul etmesiyle gelis-
mistir.

Fille ilgili cesitli mitolojik konular, Hindistan'da,
Budizmden 6nceki devirlerin mitolojisinde de kargimi-
za citkmaktaydi. O birgok tanrinin binegiydi. Bazi tanri-
lar fil bicimine giriyorlardi. Bu sekilde tannlari veya
onemli kigileri tasiyan fil tasvirleri, Turk devrinden
freskolarda da karsimiza ¢ikmaktadir.

Beyaz fil Buda'min ¢nemli sembollerinden biriydi.
Bununla ilgili bazi efsanelerden asagida bahsedecegiz.
Buda'nin cesitli nitelikleri fille sembolik olarak anlat-
lir. O bir fil terbiyecisine benzetilir; insanlarin terbiye-
siyle ugrasir. Buda aciya ikatlanabilen, hicbir seyden
korkmayan yalniz bir fil olarak kabul edilir.

Fil, Budizmi benimsemis topluluklarda, hatta Tirk-
ler gibi daha sonra Islamiyeti kabul eden topluluklarda
bile hukimdarligin debdebe ve ihtisaminin, giiciintin ve
kuvvetinin, yigitligin sembolii olmustur. Bu nedenle
taht sembolizmiylé. de ilgisi vardir.

Eski Jatakalar'da fil bayramindan, file tapildigindan
(genellikle Hint mitolojisindeki fil bagh hikmet ve sag-
duyu tannsi Ganesha ile ilgili olarak), bazen bir filin
ucabildiginden vb. s6z edilir.

Islamiyet donemi kitap minyaturlerinde fil cogu ke-
re gug, kuvvet, hitkkimdarlik, hakimiyet ve yigitlik gibi
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kavramlari vurgulamak tizere ele alinmistir.

Horoz ve Tavuk

Pazirk kurganlarindan cikarilan ProtoTurk veya
Hun devrine ait eserler arasinda, deriden kesilmis, la-
hitler tzerine oyulmus ya da elbiselerde yer almis ola-
rak karsimiza ¢ikan horoz ve tavuk figiirleri buyik ola-
sihkla koti ruhlari kovan, koruyucu bir semboldi..
Ozellikle horoz, ginun agarisini haber vermesiyle bu
anlami tasiyordu. |

Genel olarak altin tavuk (ya da horoz) Tirklerde hi-
kimdar ailesinin ve gumus tavuk (ya da horoz) ise hu-
kumdar ailesinden olmayan soylu kisilerin simgesiydi.
Ebulgazi Bahadir Han'in Secere-i Terakime'sinde bu ko-
nuya dair bir torenden bahsediliyor: “Ondan sonra Oguz
Han'in yaptirdigr altin evini® (otagim) diktirdi. Sag tarafta alt
ak ¢adir ve sol tarafta alti ak ¢adir kurdurdu. Ve yine sag ta-
rafta basina altin tavuk tutturulan kark kulag bir agag diktir-
di. Ve sol tarafta basima giimiis tavuk tutturulan kirk kulag
bir agac diktirdi. Ve sonra hamin emri ile Bozok ogullan
maiyetleri ile altin tavugu, Ugok ogullan madiyetleri ile gimiis
tavupu atla vitmp attilar. Tavuklan vuran kimselere ¢ok ni-
metler verdi...” (Ebulgazi Bahadir Han, tarihsiz: 43-44).
Yalniz burada sézii edilen tavuk, yani eski Tirkcede
“Takagu,” hem tavuk cinsini hem de bu cinsin erkegini
ifade etmektedir.

Eski Iran mitolojisinde 151810 habercisi ve bekgisi,

kutsal bir varlik olarak gosterilen horoz, Firdevsi'nin
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Sehname’sinde de giinesin dogusunun sembolit idi. Bu
anlam butin Ortacag Tirk-Islam diinyast i¢in de s6z
konusuydu. Turklerde 6zellikle beyaz horoz énemliydi.

Esin'in belirttigine gore, Tirk kozmolojisinde “sulh
icinde gelmek” (yani baris) unsurunun zoomorfik sim-
gesi horoz ve tavuk idi.

Tavuk, oniki hayvanh Turk takviminin yil sembol-
lerinden biriydi. Horozun ise cesaret, savascilik, du-
rustluk, nezaket, seytan1 kovma gibi ozellikleri, onun
bu kavramlarin sembolii gibi algilanmasina yol acmis-
tir. Rivayet edilen ve sahih olmadig) anlasilan bir ha-
diste, Allah’in gogun altina kanatlar1 ziimriit ve inciyle
donatilmis horoz biciminde -bir melek koydugu ve bu
horozuﬁ gece biterken, diger horozlarin étmesi icin ka-
natlarini actigy anlatilmaktadir. Miragname’de bu ko-
nuyla ilgili minyatiirlere rastlanmaktadir.

Ote yandan, yine gercekle pek ilgisinin olmadig) an-
lagilan rivayetlerde horozun yasadig) eve seytanin gire-
meyecegi, Hz. Muhammed'in bir beyaz horozu dost
edindigi, camide ve evinde bir beyaz horoz bulundugy,
namaz vakitlerini bildirdigi icin, bir yere giderken bir
beyaz horozu yaminda goturdigii anlaulmaktadir,

Horozun bu cesitli anlamlarina uygun olarak Varka
ve Giulsah minyatirlerinde de gosterildigi Daneshva-
ri'nin bir calismasinda belirtilmistir (Daneshvari 1986:
56-67).
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Kaplumbaga

Turk mitolojisi ve sanatindaki kaplumbaga sembo-
lizmi, eski Cin ve Hint inanislariyla olan iliskiler sonu-
cunda gelismistir.

Butiin sembolik unsurlarin Goék ve Yer unsurlarina
bagh bir sistemin icinde yer almasi, ayn1 zamanda kap-
lumbaga inaniglar icin de gecerlidir.

Soyledigine gore kaplumbaganin kubbe seklini andi-
ran sirti Gok (yang) ve alt kismi ise Yer (yin) unsuruna
isaret ediyordu. Boylece kaplumbaga, bir su tzerinde
bulunan yerytuzilyle onun tzerindeki gogu simgeleyen
bir sembol olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

Tirklerde ve Cinlilerde ortak olan bu kozmolojik
inanslara gore, kutlu bir hayvan olan kaplumbaga ast-
rolojik bir semboldir. Onun dért ayaginin birbirini iz-
leyisi, doért mevsimin ahenk icinde birbirini izleyisine
benzetilir. Kabugunun uzerindeki dizen, gogiin kuzey
yanmkiresindeki bir yildiz grubuna isaret eder. Sol
gozu gunes, sag gozii ise aydir. Bitin kabuklu hayvan-
larin reisi sayilan kaplumbaga, kisin hareketsiz kaldig1
ve yazin kabugunu degistirip kabugundan disar1 ciktig
icin uzun bir 6mre sahip olmus, bundan dolay1 uzun
omurlaligin ve sabrin sembolii sayilmistir.  Uzun
omiirla olusu ve sabrindan dolayr guglii bir hayvan sa-
yilmis ve aym zamanda refahin, barigin ve mutlulugun
bir isareti olarak gorulmustur.

Kaplumbaga, Goktiurk déneminde hanedan sembo-

lizmiyle ilgilidir. Nitekim Kultigin ve Bilge Kagan me-
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zar killiyelerinde oldugu gibi hanedandan olan Kkisile-
rin yazitlarinda kaplumbaga seklinde birer kaide bulun-
maktadir. Ayrica tepeleri genellikle ejder taki bicimin-
de olan bu yazitlar, ayn1 zamanda evren/diinya semasini
veya devletin uzun émirliligini simgeliyor olmali-
dir. Ote yandan ruhu koruyucu bir islevi de olabilir.

Ancak bu hayvan Yer unsuruyla iligkili olmasi dola-
yisiyla, yerine goére sanssizlik, sikinti, zorluk gibi kav-
ramlar1 da karsilamistir.

Kaplumbaga, Islamiyetten sonra 6zellikle Kelile ve
Dimne hikayeleri ve minyaturlerinde alegorik olarak

karsimiza ¢ikar.

Koyun, Kog ve Kegi

Koyun ve 6zellikle beyaz kog, eski Tirklerde Gok
Tanrr'ya sunulan kurbanlar arasindaydi. Cin kaynaklari-
nin aktardigina goére Tabgaglar, Gok Tanrisi ayini ola-
rak anilan térende ak buzag), kog ve at kurban ediyor-
lardi. Yine, ginimuz Samanist topluluklarindan Beltir-
ler goge kurban térenlerinde beyaz koyun veya oglak
kurban ediyorlardi, Bu nedenle Gék unsuruna atfedilen
bitiin 6zellikler kéyun, ko¢ ve keciler icin de s6z konu-
suydu. Ancak (beyaz disinda bir renkten) koyun ve kegi
zaman zaman Yer Tanris’'nin hayvani da sayildigindan
ozellikle matem térenlerinde Yer'e de kurban ediliyor-
du. Bu hayvanlar atalarin ruhlari i¢in veya koétii ruhlar-
dan korunmak icin de kurban ediliyordu. Ayrica koyun

oniki hayvanli takvimin yil sembollerinden biriydi.
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Z1it kavramlarin mucadelesini gosteren hayvan mu-
cadele sahnelerinde koyun ve dag kecileri yenilen, yani
olumsuz bir unsur olarak yer almistir. Kog ise daha
cok Gok’le ilgili sayildigindan ongun olarak kullanil-
mus, gii¢ ve kuvvet ya da alplik sembolii olmustur.

Ote yandan kog veya dag kegisi sekli, bazen hanedan
armasl olarak da kullanilmistir. Bunu en guzel, Kiiltigin
Yazitrnin dogu ytiziindeki dag kegisi seklindeki sembol
ifade etmektedir.

Eski Turklerde dag kecisi sigun kelimesiyle ifade
ediliyordu. Bu kelime ayni zamanda geyikle ilgiliydi.
Bu nedenle dag kecisi sembolizmi geyikle birlesmistir.
Dag kecileri, geyik gibi av kultuyle de ilgiliydi.

Ayrica Taoizmdeki kutlu dag efsanesinde, bu hay-
vanlar sigun otundan yiyerek 6limsiz olduklar: icin,
olumsiizlitk sembolii sayiliyorlardi.

Budist devirde koyun ve kecinin bazen tanrilarla il-

gili oldugu anlasiiyor. Bezeklikteki Uygur tapinakla-
rindan birinde yer alan bir freskodan ayrintida, bir
tanri tasvirinin viicut halesinde (mandorla) bir kuzu fi-
gurunin yer almasi bu agidan ilgi cekicidir.
' Koyun, Islamiyetten sonra sitkunet, huzur ve barisin
sembolit olmustur, Ayni zamanda bolluk ve bereket isa-
reti de sayillmistir. Kog ise giic, hakimiyet, kuvvet ve
yigitligin bir simgesi olarak gérulmustr.

Islam inamslarinda 6zellikle Hz. Ismail'in kurban
olarak Allah’'a adanisiyla ilgili olarak kurban ve 6lim

simgesi olmustur. Demiri'nin aktardig1 bir rivayete go-
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re Azrail, Hz: Adem’e bir beyaz kog¢ suretinde gelmisti.
Yine onun aktardig) bir hadise gore, cennetlikler cenne-
te, cehennemlikler cehenneme girdigi zaman 6lum bir
kog siiretinde ortaya getirilecektir (Demiri 1973: 228-
233). '

Minyaturlerde, kog 6zellikle Hz. Ibrahim'in Hz. Is-
maili kurban etmesi sahnelérinde karsimiza c¢ikmakta-~
dir.

Yirtict Olmayan Kuglar

Islamiyetten 6nceki devrelerde bazi Tirk toplulukla-
rinin kuslar1 ongun saydig1 anlasilmaktadir. Bu konuy-
la ilgili olarak, gunimiiz: Turk topluluklarindan Bas-
kurtlarda da kuslara tapinmanin oldugu iddia edilmis-
tir.

Genellikle kuslarin ruh sembolii sayildigina daha
once deginmistik. S6z gelimi, Turukhansk Yakutlarinda
kartal seklinde gosterilen yaraticinin (Ai Toyon) ¢ocukla-
r, dinya agacinin dallarina kus gibi tunemis ruhlar
olarak yer aliyordu. 1lk saman da bu Ai Toyon tarafin-
dan yaratilmistir. Bir baska Yakut rivayetinde, kus, ana
samanin ruhunu alarak yeraltina goétarar. Ve onu bir
¢am agacinin dallarinda olgunlasincaya kadar (kus bigi-
mini almis olarak) birakir. Ruh olgunluk haline eristigi
zaman kus onu yeryutzune tasir (Eliade 1964: 38, 92).

Kusun ruh sembolit oldugu, daha énce belirttigimiz
gibi Orhun Yazitlan'ndaki 6ltumle ilgili deyislerden an-
lasilmaktadir. Zaten Tirkcede ucmak kelimesi oliimi
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anlatiyordu. Erken devir Turk sanatinda kusun ruh
sembolu olduguna isaret eden en ilging sekiller Diinya
Agaa tasvirleridir.

Ayni zamanda cennet belirten kuglarin, samanin, bi-
cimine girdigi ve yardim aldigi ya da koruyucu ruhu
oldugu hayvanlardan sayidigi anlasilmaktadir. Ohl-
marks'a gore kaz, karga, baykus, kugu samanin en ¢ok
suretine girdigi hayvanlardandir. Radloff da Sibirya’dan
isimli eserinde (1986: 241-242) kazin, kurban téreni
esnasinda samanin goge yiikselmek icin tizerine bindigi
hayvanlardan -oldugunu belirtmektedir. Anlatildigina
gore, bu is icin kaza benzeyen ici ot doldurulmus bir
nesne kullanilir. Saman bu kazin Gstiine oturur ve kol-
lariyla goge ucuyormus gibi hareketler yapar. Kazla il-
gili sarkilar soyler ve kazin sesini taklit eder. Bu
durum, samanin kendisine yardimci olan hayvanlarin —
burada cesitli kuslarin— dilini bildigine isaret eder.
Bunu ifade etmek tizere saman elbisesi kus bicimini tak-
lit ediyor veya uzerinde kus-sekilleri bulunuyordu.

Kaz motifi Radloffun derledigi Altay yaratilis efsa-
nesinde de yer alir. Burada yaratilis sirasinda, kara kaz,
insan ve yaratici §anr1y1 simgelemekteydi: “Evvelce an-
cak su vardy; yer, goiz, ay ve giines yoktu. Tann (Kuday) ile bir
“kisi” vardi. Bunlar kara kaz sekline girip su tizerinde ugu-
yorlard.” (Inan 1972: 14). Benzer bir sekilde Verbits-
ki'in derledigi Altay yaratilis efsanesinde de tanri Ulgen
kus bicimindeydi (Ogel 1971: 432-433).

Ote yandan Tretyakofun derledigi bir Yakut yarat-
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lis efsanesinde, suyun altindan toprag: ¢ikarmak uzere,
kirmizi boyunlu balikgilla bir yaban érdegi gorevlendi-
rilir (Ogel 1971: 449).

Kt;gu ve kazlar Tirk-Mogol topluluklarinda ikinci
derecede olsa da, bagka topluluklarda ¢ok yaygin olarak
gorulen “kugu veya kaz golu” masalinda yer alirlar.
Caykovski'nin Kugu Golii isimli eseri de bundan esin-
lenmistir. Ozetle bir golin kenarina gelen bir adam,
gen¢ kadinlarin ¢iplak olarak suya girdiklerini gorir.
Bunlardan birinin elbisesini calar. Diger kizlar kugu
veya peri biciminde giderken elbisesi alinan kiz gide-
mez ve yakalanir. Adam kizla evlenir ve ondan bir oglu
olur. Ancak daha sonra kiz, geng kizlik, yani kugu elbi-
selerini bularak kacip gider (Roux 1994: 165).

Orta ve I¢ Asya'da cesitli kurganlarda yapilan kazi-
lar sonucunda cikarilan we her biri birer sanat eseri
olan esyalar uzerindeki kaz, ordek, kugu gibi tasvir-
lerle bu hayvanlari gosteren ahsép yontulara, at kosum
takimlarina ait figirler bu anlatuklarimiza ve bagka
bircok sembolik anlama isaret edebilirler. Nitekim
Stryzgowski'ye gore St. Petersburg Hermitage Muze-
si'nde bulunan, basi kus, govdesi balik seklinde bir fi-
gur ve benzeri tasvirler, olasilikla yaratilis destanlarin-
da suyun dibinden toprag) almak icin dalan insan, hay-
van veya Erlik Han simgelemektedir (Strzygowski
1937: 14-21).

Zaten bilindigi gibi kugu ve kaz gibi baz! kuslar,
Orta Asya ve Cin'de ¢ok eski ¢aglardan beri kutsal sayi-
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liyordu. Ornegin bildircin yigitligin, stlan giizellik ve
iyl sansin, saksagan iyi haberin, turna 6lumsuzligun ve
uzun hayatin, altin veya kirmizi karga gunesin, kara
karga seytanin ve kotulugin, oérdek (Budist devirde)
mutluluk ve refahin, tavus guzellik, itibar ve serefin,
guvercin uzun hayatin, kaz erkekligin, evliligin ve ba-
sarimin sembolit olmustur (Williams 1960: 100, 102,
145, 215, 260, 318-319, 322). Kaz ve kugu gibi kuslar
Turklerde ayrica kut ve beylik simgesi olmustur. Agac-
kakan da (Samanist inaniglara gore) yardimei bir tanri
olan Suyla’nin ruhunun sembolii ve tanrinin elgisi sayi-
liyordu.

568 yilinda Istemi Kagan'a elgi olarak giden Bizansl
Zamarkhos hukumdarn tahtini tavus figiirlerinin tasi-
digindan soz ettigine gore, tavus kusu taht semboliz-
miyle ilgili olmahdur. -

Kuslarla ilgili cesitli ¢zellikler kahramanlar icin de
gecerlidir. Manas Destanr'nda diismanin saldirisini go-
ren Semetey'in nisanhsi Ay Corek, kahraman Semetey'e
haber verebilmek icin, kugu kusu suretine burinmus
havalanir ve Talas’a dogru ucar (Inan 1985: 176). Ote
yandan Altay masallarindan Aymergen Altn Kuspinan
masalinda, altin kuéu seklindeki tannlar, koruyucu un-
sur olarak, masaldaki cocugu Solban Mergen'den kur-
tarmaya calisir. Masalin devaminda bu cocuk Aymergen
olur (Cagatay 1971: 315-316).

Ote yandan Altin Kol Yazitrnda, turpanin zenginlik,

servet, refah sembolt oldugu, Irk Bitig adli fal yazma-
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sinda ise sitkstik ve kugu kuslarinin iyi semboller ola-
rak dusunuldugi goriulmektedir.

Sézu edilen kuslarin bashcalar eski Hint mitoloji-
siyle Budist mitolojide de énemli bir yer tutmustur.
Dogal olarak Budist Turkler de bu kuslarla ilgili ina-
nislardan ,etkileﬁmislerdir. Ozellikle su kuslari, kuguy,
tavus kusu, kaz, ordek, karga ya da cesitli kuslarin ka-
risimi olarak tasvir edilmis hayvanlar, tannlarla ilgili
cesitli mitolojik 6ykiulerde yer aliyordu.

Kuslarla ilgili inaniglarin ¢esitli 6rnekleri (tanrilarla
ilgili anlamlar1 disinda) Islamiyetten sonra da devam
etmistir. Islamiyetten sonraki Turk sanatinda da, he-
men her cinsten kus yogun bir bicimde tasvir edilmis-
tir. Eski metinlerde de bunlar tizerine mitlerin etkisine
isaret eden pek cok bilgi vardir. S6z gelimi, Kasgarh
Mahmud'un tunlii eseri Divanii Lagat-it-Tark’de kuslarin
genel olarak, parola, beylik (6zellikle kaz), kut ve talih
sembolu (6zellikle kaz ve kugu) oldugunu anlyoruz.
Ona gore Kerkes kusu gibi bazi1 kuglar da ugursuz olup
olume isaret ederler (Kagsgarh Mahmud, 1. cilt, 1985:
38, 104, 164, 228, 331-332, 337; 2. cilt, 1985: 177).

Bundan bagka Kutadgu Bilig, Dede Korkut, Gulistan,
Mahzen-i Esrar, Hiisrev ile Sirin, Kelile ve Dimne, Manakib
al Arifin, Mesnevi, Hayat'ul Hayvan, Taba Al-Hayavar_l,
Saltukndame, Envaru’l Asikin gibi cesitli eserlerde kaz, or-
dek, turna, kilkuyruk, keklik, bulbul, kugu, tavus, gi-
vercin, saksagan, calkarakus, papagan, karga, hudhud,
silitn vb. ¢ok cesitli kuslafdan degisik nedenlerle s6z
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edilir. Bunlar ¢ogu kere alegorik bicimde kullanilirlar.
Ozellikle tasavvuf, edebiyat, astroloji ve kozmograf-

ya metinlerinde, bu kuslarin lslamiyetten 6nceki devir-

lerle baglanuli bir sekilde ele alindigini gériyoruz.

Kopek

Kopek, Turklerde kurt veya kartal gibi ulusal bir
sembol degildir. Aslinda o genellikle kurdun kargisinda
koyununkine benzer bir iglev ustlenmistir. Nitekim
ayinler sirasinda guclii samanlar kurt, kartal gibi hay-
vanlarin bigimine girerken, zayif samanlar kopek sekli-
ne giriyordu. Ote yandan kopek genellikle yeraltina
inerken kullaniliyordu. Bu olumsuz anlamina uygun
olarak, baz1 Turk topluluklarinda cenaze téreninde kur-
ban edilen bu hayvan bu nedenle Tirk kozmolojisinde
de 6lumiin simgelerinden biriydi.

Nadiren, ProtoBulgarlar gibi bazi eski Turk toplu-
luklari képege tapiyor ve ona kurban kesiyorlardi. Or-
negin Karakirgizlar veya Cin'in kuzeyindeki bazi eski
Turk kavimleri kopekten turediklerine inaniyorlardi.
Ancak kopegin tanri, ata veya tiireme semboli olmasi
daha ¢ok Mogol, Tibet ve Cin kualtarayle ilgilidir.

Genelde olumsuz anlamlarina ragmen cesitli Turk
topluluklarinda énemli sayilan bazi efsanevi kopekler
de yok degildir. Ornegin Kirgizlarda Kumayik, Bagkurt-
larda Barak, Islamiyetten sonra da Miisliman Turklerde
ve diger Musliman topluluklarda Kitmir 6nemli kopek-

ler sayilmistir. Bu sonuncusu Kur'an-1 Kerim'deki As-
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hab-1 Kehf kissasina (Sure XVIII: 9-26) dayandigi icin
digerlerinden ayrilir. Inanglarindan dolay: eziyet géren
yedi gencle birlikte magaraya siginmis bir kopektir.
Gengler uzun yillar uyuduktan sonra, Allah’a inandikla-
11 icin eziyet gormeyecekleri bir cagda uyandirilmislar-
dir.

Ote yandan kuzey ve dogu Turklerinde eski dinya-
nin bircok ulusun mitolojisinde yer alan kopek bash
insanlarin varligindan soz edilir. Efsanelere gore it bag-
I, sigir ayakli olan bu ulus, Ogel'e gore daha sonra It-
Barak adiyla karsimiza ¢ikacakdir.

Kopek, Budizmin yeniden dogus inancina gére gi-
nahkar insanlarin ugtincu kez dogduklarinda gévdesini
aldiklari hayvanlardan biridir. O ayn1 zamanda Bu-
da'nin da goévdesini aldig hayvanlardandi. Eski Hint
mitolojisinde ise dluler diyarinin muhafiz hayvan ve
talihsizlik sembolaydi. |

Islamiyetten sonra-kopegin, ava verilen 6nem ve
avin soylular arasinda itibar goéren bir spor olmasi ne-
deniyle 6nemi daha da artti. Ancak avcl hayvan olarak
cesitli cins kopeklerin 6nem kazanmasina ragmen,
onunla ilgili' olumsuz anlamlar da devam etmistir. Av
kopegi dostluk ve sadakat simgesidir, o ayrica sabrin

ve tevekkilun de gostergesi olmustur.

Maymun

Maymunlar, Tirk inanglarinda ve sanatinda yaygin

olarak karsimiza ¢ikmaz. Bu hayvan 6zellikle Hint mi-
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tolojisinin ve kulturanin mal olmakla birlikte, Turk-
ler de 6zellikle Budist olduklart dénemde onunla ilgili
cesitli inanglardan etkilenmislerdir.

Maymunlar Hindistan'da, inekler gibi bugtin de say-
g1 goren hayvanlardandir.

Hint mitolojisinde 6zellikle Jatakalar’in temeli sayi-
lan Panchatantra hikayelerinde yer alirlar. En oénemli
Hint eserlerinden sayilan Ramayana destaninda, Rama,
maymunlar hukimdari Hanuman'in yardimi sayesinde
kacirilan karisi Sita'yr geri alabilmistir. Hanuman ayn
zamanda bir tanndir. Ruben'e gére, maymun eski bir
ciftcilik tanrisi olmalidir.

Budist mitolojide maymun, Buda'nin Buda olmadan
onceki bedenlerinden biridir. Belirtildigine gére may-
mun kral olarak dogan Buda, halkiyla beraber bir aga-
cin tizerinde yastyordu. Avlanirken bu agacin dibine ge-
len kral Brahmadatta agaci sallamaya baslar. Halkini
kurtarmak isteyen Buda ¢ok uzaklara sigrar ve bir bam-
bu agaciyla geri donerek onlari kurtarir. Ancak bu is
sirasinda ¢ok yorgun diiser ve 6lir. Brahmadatta bu du-
rumu gorince yaptiklarindan pismanlik duyar ve Bu-
d.a’ya iman eder (Ruben 1947: 15).

Uygurca IV-B olarak yayinlanan Maymunlar Beyi
bashkli hikayede, 6ldukten sonra insanlara yardim et-
mek icin, daha iyi olacagini dusiinerek maymun
bedeninde dogmak isteyen bir beyin hikayesi anlatilir.
Ancak nefsinden kurtulmak icin gosterdigi fedakarliklar

karsisinda tanrilar, odil olarak onu oldirtr ve acidan
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bagka bir sey vermeyen hayattan kurtarirlar (Muller-
Gabain 1946: 11-17).

Ote yandan Islamiyetten 6nce ve sonra, maymun,
oniki hayvanl Turk takviminin y1l sembollerinden biri
olmustur.

Islamiyetten sonra maymunun sembolik anlamlari
genel olarak kaybolmustur. Yine de eski mitolojik izle-
re rastlanir. S6z gelimi Dogu Turkistan bolgesindeki
Uygurlarda, ¢ok eskiden beri oynanan maymun oyunu-
nun bulunmasi buna isaret etmektedir.

Ancak Islami inanglarda maymun olumsuz nitelikle-
riyle 6ne ¢ikar. Tuhfet il Miuneccimin ve Marifetname
gibi eserlerde, maymun yilinda savas, fit'ne, hastalik ve
yankesiciligin ¢ok olduguna dair agiklamalar bu duru-
ma isaret eder (Turan 1941: 94).

Ayrica yine Islamiyet devrinde maymun, hilekar,
kurnaz ve (ayip yerlerini saklamadig i¢in) utanmaz in-
sanlarin allegorisi sayillmistir. Bu agidan Al-Marvazi'nin
12. yiizyilda cariye yerine\‘satm alinan maymunlardan -
s6z etmesi dikkati cekmektedir (Iskandar 1981: 285-
286).

Tavsan

Turk kaltirinde fazla yer tutmayan hayvanlardan
birisi de tavsandir.

Turk mitolojisinin erken devrinde, beyaz tavsanin
yine bu renginden 6tiirii Gok unsuruna bagh bir hay-

van sayildiginy, siyah tavsanin ise Yer unsuruna ait ola-
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rak kabul edildigini anhyoruz.

Ginumuzde de varhgim surdiren Samanist Turk
topluluklarinda, érnegin Altayllar ve Yakutlarin duvar-
lara veya siriklara bagka hayvanlarin yani sira tavsan
derilerini asmalarindan da anlasildigy gibi tavsan bir
tozdur. Samanin yardimer ruhlarindan biridir. Bu ne-
denle, saman davulunun yuzeyi bazen tavsan derisiyle
kaplanmustir.

Bu konularla ilgili olarak mitolojik bir malzeme sa-
yilabilecek —Yer'e yonelik— saman dualarinda da tavsan-
dan bahsedilir: “Ey bizim buiyudugiimiiz vatan / ‘Ulu Korgis’

“ve ‘Kiigtik Korgis' / Adaklanmizi size takdim ediyoruz... Sen
beyaz tavsana binen / Ak kuzuyu kurban isteyen kisisin....” Bu
aslinda, Beltirlerde Gok Tanr'ya ku‘rban toreninde Yer'e
soylenen bir duadir (Maynagaser 1937: 15).

Tavsan, ayrica oniki hayvanh takvimdeki yil sem-
bollerinden biridir. Gokturk devrinde av hayvani oldu-
gu icin ugurlu sayilmis ve bolluk simgesi olmustur.
Tonyukuk Yazit'min guney tarafindaki su ifade buna isa-
ret eder: “Geyik yiyerek, tavsan yiyerek oturur idik. Milletin
bugaz tok idi.” (Orkun 1987: 102)

Budist mitolo jide, tavsan Buda veya Budist tanrilarla
ilgili bir sembold. Bir Budist hikayede tavsan seklin-
deki Buda, maymun, kunduz ve vasakla beraber yasi-
yordu. Buda'yla beraber yasayan hayvanlar tavsan Bu-
da'min kendilerine Budist ahlakla ilgili bilgiler verme-
sinden dolay), eve yiyecek getirme gorevini tstlenmis-
lerdi.
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Buda bir giin bu fedakarliklarindan dolayi, arkadas-
larina yemek olarak kendi viicudunu sunmayi dusinir.
Buda'min bu karari lizerine, Indra onu denemek icin a¢
bir Brahman olarak yeryuzine iner. Oteki ti¢ hayvan
hemen yiyecek getirip Brahman'a verirler. Tavsan Buda
ise kendi etini ateste kizartarak misafirine ikram eder.
Bu durumdan hoslanan {ndra, Buda’nmin kemiklerini
gokyuziine goturir (Ruben 1947: 16; metin icin bkz.
Miller-Gabain  1946: 64-87). Budist freskolarda
olasilikla bu konuya isaret eden tasvirler vardur.

Islamiyetten sonraki Turk inanislarinda tavsanin da-
ha ¢ok bolluk, kurnazlik ve iyi sansin sembolii olarak
gectigini goriyoruz. Bazen korkaklik, tirkeklik simgesi
de olmustur. Ancak ortacag Turk-Islam dunyasinda
(hata giintimiizde de), bu hayvanin o¢zellikle Alevi
Turkler tarafindan ugursuz bir hayvan olarak kabul
edildigi anlasilmaktadir. Bu nedenle tavsan bazi minya-

tirlerde olumsuz anlamda da tasvir edilmistir.

Tilki

Altaylilar ve Yakutlari tozleri arasinda tilkinin de
yer almasi, onun daha eski caglarda ata sembolu oldu-
guna isaret etmektedir.

Tilki, Cin'de iyi sansin, uzun émurlulugun ve kur-
nazligin sembolii idi. Turklerde de hilekar ve kurnaz
bir hayvan olarak taniniyordu. Kizil Tilki ise daha da
hilekar bir hayvand.

Tilkinin bazen kahramanlarin koruyucu ruhlarindan
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‘Davulun sesine aldan‘an tilki.

sayildigl da anlasilmaktadir. Bilindigi gibi, bu koruyu-
cu ruh oldugunde kahramanin da o6ldagi kabul edil-
mektedir.

Saman basliginda, boncuk, ip ve kus tuylerinin ya-

nminda tilki postunun da yer almasi, onun $amanist
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ayinde yer alan hayvanlardan biri oldugunu gostermek-
tedir.

Cesitli hikaye ve efsanelerde, avcilar1 yeraluna (6li-
me) cekmek isteyen kotii ruhlar arasinda Kara Tilki de
sayllmistir. Onu takip eden avci, yeraltina giden kapi-
dan iceri girmek ister, ancak ¢ogu zaman deneyimli bir
avcl tarafindan kurtarilir.

Islamiyetten sonraki Turk kulturinde, tilkinin sem-
bolizmi daha-cok yaratilis 6zelliklerine dayanir. Mah-
zen-i Esrar, Mesnevi, Kelile ve Dimne gibi cesitli eserlerde
yalmzhgn, korkakligin ve kurnazligin alegorisi olarak
yer alir. Buna bir érnek verirs:ek, Kasgarlh Mahmud'un
buyiik eserinde, kinaye olarak kiz ¢ocuklarina tilki (til-
kii) denildigi belirtilmektedir: “Bir kadin dogurdugu za-
man ebeden ‘Tilkii mii togdr azu bori mii?” diye sorarlar; tilki
mi dogdu yoksa kurt mu?’ demektir. Bununla Tag m dogdu
yoksa oglan mi?’ demek isterler. Kiza aldattign ve yaltaklandi-
g icin ‘tilki’ denir, erkege yigitligi dolayisyla kurt’ derler.”
(Kasgarh Mahmud, 1. cilt, 1985: 429)

Yilan

Yilan, Turk Samanizminde yeralt tanrisi Erlik’le il-
gili bir semboldir. Genellikle kara yilan olarak anilma-
sinin nedeni Erlik'tir. Ciinka Turk mitolojisinde ak ve-
ya gok rengi Gok Tanrr'yl, kara renk ise yeri ve Yer
Tanns: Erlik'i temsil eder. Erlik baz1 saman dualarinda
kara yilandan bir kamciya sahip olarak tanitilmaktadir:
“...Bindigi (at) kara kiiheylan / Dizgini kara ipekten / kamgisi
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kara yilan...” (Inan 1972: 40).

Ote yandan baz1 samanlar yilan bigimine girer. To-
ren esnasinda onun hareketlerini taklit ederler. -Saman
elbiselerinde bu nedenle yilana isaret eden nesneler de
yer alir. Altay saman elbiselerinde, bazen yilanin bagi
ve catalll kuyrugu belirgin bir sekilde gosterilmistir.
Bu yilanin Yutpa adi verileni catal kuyruklu, dort ayak-
11, agz1 acik olarak tasvir edilmis olup yeralti canavan-
ni temsil eder. Samanin kilahinin én kisminda da bir-
kag sira yilan bagi yer alir. Ayrica saman davulunun de-
risi tizerinde diger tasvirlerle birlikte yeralti denizinde
yasadigi varsayilan bir yilan resmi bulunmaktadir (Eli-
ade 1964: 149, 152; -Buluc 1979: 315, 317; Anohin
1968: 442).

Samanist Turk topluluklarinda Ak Saman yaninda
cok korkulan Kara Saman da vardi. Yakut inanisinda
ilk saman bir kara samandi. Ustin bir giice sahip bu
saman, kibri nedeniyle Yakutlarin en buytk tanrisin ta-
mmayt reddeder. Tanri, vicudu bir yigin yilandan
meydana gelmis olan bu samani, atege atar. Atesin alev-
lerinden bir kara.kurbaga ortaya c¢ikar. Bu yaratiktan
ise cinler meydana gelir (Eliade 1964: 68).

Turk kozmolojisinde Yer unsurunun ve kuzey yéni-
niin sembolii olan kara yilan, ayn1 zamanda yediser yil-
dizdan olusan dért yildiz grubundan biridir.

Oniki hayvanh Turk takviminin y1l sembollerinden
biri olan yilan, Radloff'un saptadig) Altay yaratihs efsa-
nesinde yer alir. Burada yilan Erlik'in so6ziine aldanan
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bir hayvandir. Cunki yilan ve kopek yenilmesi yasakla-
nan dort daldaki meyveleri korumakla gorevliydi. Er-
lik ilk insanlar olan Térungey ve Eje'yi yasak meyvay:
yemeleri icin kandirmaya calisirken, yilan agaca cika-
rak elmayi 1sirir. Bu arada Erlik’in sozlerine kanan ve
yilanin yaptigini goren Eje de elmay 1sirir ve 1sirmak
istemedigi halde Torungey'in agzina surer. O anda her
ikisinin de tayleri dokalir. Yarauc Ulgen bu isin so-
rumlusunun kim oldugunu sordugu zaman yilan, ko-
pek, Torungey ve Eje sucu birbirine atar. Bu nederﬂe
hepsini cezalandiran Ulgen, yilana: “Simdi sen Kdrmos
(seytan) oldun. Kisiler sana diisman olsun, vursun, 6l-
darsun” der. Sonucta Tériingey ve Eje diinyada, seytan
da yeraltinda yasamaya mahkum edilir (Inan 1972: 15-
16).

Yilanin Turklerde daha ¢ok olumsuz bir niteligi ol-
masina kargin, bilindigi gibi eski Misir ve Hint mitolo-
jilerinde kutsal ve tanrisal nitelikleri olan bir hayvandi.
Ayni sey Yunan, Roma, Hiristiyan topluluklari icin de
gecerliyse de, yeralti dunyasiyla iliskilendirildiginde
ad1 gecen kiilttirlerde de kotulige isaret eder. Tirkler
zaman zaman bu anlayistan da etkilenmistir.

Eski Hint mitolojisindeki yilanla ilgili baz1 6zellik-
ler Budist mitolojiye de aktarilmistir. Nitekim Buda'nin
yilan kral Mucilinde'nin sarayini ziyaretini anlatan efsa-
nede ve Budist sanatin bazi sahnelerinde Buda, bir firti-
nadan korunmak amaciyla kafasi Buda'nin bas: tizerinde

bir siper olusturmus olan dokuz bagh yilanin kivrimla-
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r1 uzerinde otururken tasvir edilmistir (Seckel 1964:
166). Ote yandan yilan, Buda'nin suretine birindigi
hayvanlardandir.

Kutsal yilanlar olan Nagalarin kral ve kraligeleriyle
ilgili inanislar, (Esin’e goére) Uygurlarda, dunyanin
merkezindeki altin dagda oturan ve Cintamani’ye sahip
Ejder Hanlarr'yla ilgili olarak yer aliyordu (Esin 1979:
38). Bu kutsal yilan inanisi Irk Bitig'de “altun bagh yi-
lan” olarak ge¢cmektedir (Orkun 1987: 267). lbn Fad-
lan’in seyahatnamesinde (Sesen 1975: 43) 10. yuzyilda
Basgirtlar arasinda haila yilanlara tapanlardan sz edil
mesi bu eski inanislarla ilgili olmalidir.

Yilanin cesitli anlamlarindan birisi de kozmolojiyle
iligkilidir. Eski Hint inanislarinda dunyay: kaplumba-
gayla birlikte denizin uzerinde tutan bir yillandan s6z e-
dildigi gibi, Biruni'ye goére de Hinduizmde yerin en
asag) tabakasinin altinda bin bash bir yilan bulundugu
kabul ediliyordu (Ruben 1947: 79; Tumer 1986: 203).

Goruldugu gibi Turkler ve cevrelerindeki toplumla-
rin mitolojilerinde yilan 6énemli yer tutmaktadir. Yila-
nin bu cesitli yonleri Islamiyetten sonraki Turk (ve Is-
lam) inanislarina da yansimistir. Ornegin Erlik’le ilgili
olarak soyledigimiz gibi, tarikat mensuplarinda da ars-
lana binip yilan1 kamg olarak kullanma inancinin go-
raldugi belirtilmistir (Aksel 1964: 3520).

Eski Iran mitolojisinin etkilerini de tasiyan Sehna-
me'de yilan bir ejderha gibi algilanip anlatulmistr. Ote

yandan aslinda Budist bir destanla iliskisi oldugu anla-
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silan, Sehname’de de seytanla isbirligi yapan Dahhak’in
omuzlarindan insan beyniyle beslenen iki kara yilan ¢1-
kar. Bu kota yaratig), ancak Feridun “okiz bagh giir-
zii"yle (okiiz simgesine dikkat ediniz) 6ldurebilecektir.
Boylece bu kahraman kétaliga yeryizinden kaldirmis
olur (Firdevsi 1945: 31, 50-97).

Kisaca yilan, Islamiyetten sonra ~baz eski Anadolu
ve Mezopotamya mitolojilerinin Asya'yla birlesen etki-
leriyle— genellikle kotulugin semboli sayilmamstir.
Bu kapsamuyla o bir astrolojik semboldiir; Anadolu'da-
ki efsanelerde bazen koruyucu olarak yer alir. Ote yan-
dan yine eski Misir ve Anadolu mitolojilerinin etkisiyle
ve koruyucu ozelligi nedeniyle saghk alaninda

gunimize dek kalan bir sembol olmustur.
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1. Tiirklerde Budizm

Turkler tarih icerisinde kendi ulusal dinleri (sonra-
dan $amanizmin kanistigit Gok Dini) disinda, yabanci
dinleri de kabul ettiler. Aslinda bu yabana dinler, hig-
bir zaman yeryuziindeki butin Tirk topluluklar: tara-
findan kabul edilmemistir. Ancak Tabgaclar ve Uygur-
lar gibi buyuk Turk topluluklari s6z konusu olunca,
Turklerde bir Budist mitolojinin varligindan da s6z et-
mek mumkundiir. Kolayca anlasilacag1 gibi Budist mi-
tolojinin gesitli yansimalari Tirk Budist sanatina ait re-
sim, heykel ve kabartmalarda karsimiza ¢ikacakur. Bu
devirlerdeki Tirk sanatinin konulan arasinda; Budist
tanrilara, efsanelere ve gesitli dini olaylara ait tasvirler
de yerini ald1. |

Hun imparatorlugunun baskisiyla go¢ etmek zorun-
da kalan Yie-ciler MS ilk yuzyil icinde Afganistan ve ve
Kuzey Tarkistan’ icine alan ve daha sonra Pencab ve
Ganj Ovasrna dogru genisleyen Kusan Kralligi'ni kur-
dular. Budizm buyuk ol¢ciide ilk kez bu devlet tarafin-
dan desteklendi.

MO I1. yiizyildan itibaren Budist sanat eserleri, MS
[. yuzyildan itibaren de Buda'nin tasvirleri ortaya cikt..
Bu tarihlerden 6nce Buda tasvir olarak gosterilmiyor,
ancak hiristiyanligin baglangicinda Hz. lsa'min simge-
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lerle ifade edilmesi gibi, u¢ inci (Cintemani), ayak izi
gibi simgelerle ifade ediliyordu.

Bu devletin (eger bu devleti Turk sayarsak) MS 226
tarihlerinde yikilmasindan sonra, Turklerin Budizmle
dogrudan dogruya olan ilgisi kesintiye ugradi. Ancak
bu iliski, siyasal anlamda, Hunlar devrinden beri zaten
devam ediyordu (Hunlarin bazi boylarinin Budizmi ka-
bul ettigi ileri siirillmektedir). Fakat Turk bozkir kulti-
ranun ihtiyaglarina cevap verecek 6zelliklere sahip ol-
mayan bu din, bu devreler icerisinde tam anlamiyla
kalict bir devlet dini olarak kabul edilmemis, hatta
ozellikle Goktirkler zamaninda (bazi hitkimdarlarin
Budizme egilim gostermesine ragmen) bu dine kesin
olarak karsi cikilmis ve kabul edildigi takdirde Turk
toplumunun yok olmasina yol acacag) endisesinin tagin-
dig1 soylenmistir. Ancak Dogu kanadindan farkl olarak
Bat1 Gokturkleri Budizme daha ¢ok egilim gosterdiler.
Nitekim Bati Turk Hukumdan T'ong Yabguwnun Bu-
dizmi kabul ettigi, Gokturk hanedanindan gelen Toha-
ristan Yabgularinin Budist oldugu kabul edilmektedir.

Ote yandan, Tonyukuk'un bu dini kabul etme konu-
sunda Gokturkler icin duydugu endiseleri, Cin'in kuze-
yinde devlet kurmus olan Tabgaclarda (380-553) gorul-
diigi gibi pek de yersiz degildi. Tabgaglar Budizmi ka-
bul etmis ve unli Yunkang, Long, Men ve Tunhuang
magara tapinaklarinin énemli bir kismim meydaha ge-
tirmisler, Budist mitolojiyi yansitan yiizlerce sanat
eserleri tretmislerdi. Boylece bir stre sonra da, biraz
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da bilingli olarak, Cinlilesmekten kurtulamamuiglardi.

Ote yandan Budizmi kabul etmis ve énemli bir Bu-
dist sanat meydana getirmis olan Karluklar bir tarafa
birakacak olursak, Budizmin aralarinda yogun bir sekil-
de yayildigini bildigimiz Uygurlarin yerlesik denilen
uygarlklara bakis acisi, ne oteki Tirkler ne de Tabgac-
lar gibiydi. Onlar yerlesik hayat tarzin1 da uygulamakla
birlikte, kendi hayat tarzlarin1 tamamen terk etmediler
ve Goktirklerde oldugu gibi Budizm ve benzeri dinle-
rin kendilerinin yok olusuna yol acacagindan da kork-
madilar. Boylece, o zamana kadar goériilmemis nitelikte
uygar ve kilture, sanata ve bilime ¢nem veren bir top-
luluk olarak pek ¢ok trin verdiler. Hatta bu
nitelikleriyle kendilerinden sonra gelen, gerek Mogol
ve gerekse Islam hanedanlarina 6nciiliik ettiler. Uygur
sanatinda —bir ara etkin olan Maniheizmle birlikte— Bu-
dist mitolojinin ¢esitli unsurlarinin:yer aldigin: rahat-
likla gorebiliyoruz.

Uygurlar, Budizmi ve Maniheizmi diger devletlere
ornek olacak bicimde yasadilar. Boylece ortaya cikan
Budist-Maniheist Turk uygarhig: (ve bu anlamda mito-
lojisi) MS 700 tarihlerinden 1400 tarihlerine kadar de-
vam etti. Bu devirde Turk mitolojisi kismen Maniheist-
Budist-Taoist, kismen de eski Turk mitolojisinden aldi-

g1 esinlerle karmagsik bir yapiya sahip olmustur.
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2. Budist Mitolojiyle ilgili Agiklamalar

1. Tanrilar, Ruhlar, Cinler

1.1. Buda

Buda ashinda tarihsel bir kisilik olmakla birlikte
(Sidartha -amacina ulasan—, Gotama -aile lakabi—,
Suddhodana isimli kralin kralice Maya veya Mahama-
ya'dan olma oglu olarak dogmustu), zamanla bir tanr-
sal kisilige burunmus, tanri sayillmistir. Uygur Tirkge-
sinde Burkan olarak gecen ve ash Pali dili ve Sanskirit-
ceden gelen Buda kelimesi uyanmis, aydinlanmis olan an-
lamina gelmektedir.

Yaklasik MO 563- 483 tarihleri arasinda yasayan
Buda, hayatiyla ilgili eski metinlere gore Sakya tilkesi-
nin baskenti Kapilavasti'da bulunan Lumbini Korulu-
gu'nda dunyaya gelmistir.

Budist mitolojiye goére, Buda olmadan 6nce boyle
buyuk bir kisi olabilecek olgunluga erisebilmek icin,
birkac baska hayat devresi yasamistir. Bu hayat devrele-
rinin énemli bir bélumii de hayvan bedeninde gercek-
lesmistir. Ancak Buda olma zaman yaklastiginda, o bir
insandir. Sumedha olarak Buda olmaya karar verir ve
en son Prens Vessantra adiyla hayatini tamamladiktan
sonra bu an gelir. Sakya krali- Suddhodana’nin karisi
Mahamaya'nin dol yatagina, hortumunda kutsal lotus
cicegini tasiyan beyaz bir fil seklinde girmistir. Bircok
mitolojik cevrede ve daha eski Turk mitoloji devrele-
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Tun-huang duvar resminde Sidartha tasviri.

rinde oldugu gibi, burada da babasiz dogum temasi s6z
konusudur.

Paul Carus’'un derledigi eski metinlerde, Buda'nin
dogumu ve gerceklesen mucizevi olaylar su sekilde an-
latilmaktadur:

1- Kapilavatthu'’da (veya Kapilavastu) bir Sakya kralt
vardi. Bu herkesce sayilan ve saglam iradeli kral, kendilerini
Gotama diye isimlendiren Okkakalardan gelmeydi ve ad: da
Suddhodana veya saf pirin idi.

2- Kansi Maya-devi bir lotus cicegi kadar giizel ve bir lo-
tus kadar saf ruhlu idi. Gokyuziniin kraligesi olarak yeryii-
zinde, arzu bulagsmams ve lekesiz olarak yasard.

3- Kocast olan kral, esinin kutsalhgima sayg gosterir ve
gercegin ruhu beyaz bir fil gibi-serefli ve giiclii bir hikmetle esi-

ni sarard.
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4- Kralice analik saatinin yaklagigim hissedince kraldan
onu anne ve babasimin yamna goéndermesini istedi; ve Sudd-
hodana da kans ve doguracag cocuk icin endise duydugun-
dan, bu arzusunu memnuniyetle yerine getirdi.

5- Lumbini'de guizel bir koruluk vardir ve Maya-devi ora-
dan gecerken agaclar giizel kokulu ciceklerle doluydu ve dal-
lannda kuglar 6tmekteydi: Kralice altin tahtirevamindan inip
golgeli yollarda gezinmek istedi: Korulugun ortasindaki dev
Sadla agacina gelince, saatinin geldigini hissetti, agacin bir da-
hm yakaladi. Hizmetkdrlan kralicenin etrafina bir perde
asip geri cekildiler. Dogum agnlan geldiginde, biiyik Brah-
ma'mn dort saf ruhlu melegi bebegi almak icin altin bir ag
gerdiler ve bebek annesinin sag yamndan, dogan gines gibi
parlak ve kusursuz geldi.

0- Brahma melekleri bebegi tutup annesinin oniine koy-
du ve, “Sevin ey kralice, kudretli bir ogul dogurdun” dediler.

7- Kraligenin yata@1 yerde duran yash bir kadin ¢ocugu
takdis etmeleri icin goklere yakanyordu.

8- Biitiin alemler 1s1iga bogulmustu. Korler Rabb’in gelen
izzetini gormek isterken gozlerine kavustu; sagir ve dilsizler
birbiriyle konusarak gelecegin Buda’ssmn dogusunu belirleyen
iyi alametleri anlatt. Carpiklar diizeldi; topallar yurudii. Bi-
tiun mahkimlar zincirlerinden kurtanldr ve biitiin cehen-
nemlerin atesleri sondiinildii. (Carus 1984: 11-12)

Metinden de anlagilacag) gibi Buda’min dogusunda
anlatilan olaganustu olaylar, tamamen mitolojinin kap-
samina girecek tiirden olaylardir. Her seyden 6nce yu-
karida belirttigimiz gibi babasiz dogum temasi s6z ko-

196



TORKLERDE BUDIST MITOLO]J!

nusudur. Annenin lekesiz, tertemiz olmas, yani dinye-
vi arzularin bulasmamis olmasi, ashnda yine mitolojik
bir temadir. Nitekim ayni 6zellikler Buda'da da vardir.
Dogum esnasinda fil ve hortumunda lotus ¢iceginin bu-
lunmasi da yine mitolojik bir 6zelliktir. Bu, Budizmin
kutsal hayvanlarindan biri olan fil ve kutsal ¢icek lotu-
sun sembolizmine isaret etmektedir. S6z konusu iki un-
sur da beyaz olmak kaydiyla (beyaz fil, beyaz lotus) bi-
lindigi gibi ayn1 zamanda Buda’nin semboludiir. Metin-
de fil veya lotusun Buda disinda kullanilmasi, yine on-
larin bu sembolizmiyle ilgilidir.

Iste bu sekilde kutsallik atfedilmis olan bir anneden,
yine ayn1 sekilde kutsal olan bir ogul diinyaya gelmis-
tir. Dogum aninda bulunulan yer ve kralicenin davra-
niglari, hizmetkarlarin etrafina perde asip geri cekilme-
leri, cocuk dunyaya gelirken meleklerin bebegi almak
icin altin bir ag germeleri hep mitolojik ve ikonografik
temalardir. Dolayisiyla bdyle dogan bir ¢ocuk bir za-
manlar tanri sayilan giines gibi parlak ve kusursuz ola-
bilirdi.

Bu sekilde olan olaganusti dogumlarda da gecerli
oldugu gibi kraligéye kudretli bir ogul dogurdugunun
miljdelenmesi, biitiin alemlerin nura bogulmas: ve bir-
takim mucizelerin gerceklesmesi diger ikonografik
ozelliklerdir. llgi cekici olan sey, dogumla ilgili bu
aciklamalarin “Isa’nin mitolojik ve ikonografik™ dogu-
munda karsilasilanlarla ve hatta Hz. Muhammed'in do-
gumunun Mevlid'de anlatildig1 sekliyle benzerliklerinin
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olmasidir. Demek ki mitolojik motifler birbirinden et-
kilenmistir. Burada sozii edilen, gercek bir zaman ve
dogum degil, Eliade’nin dedigi gibi mitolojik bir olay
ve mitolojik bir zamandur.

Buda'nin dogumunun ve dogum sonrasinin olaga-
niistii olaylarla ve ¢zelliklerle dolu olmasi butiin Budist
metinlerin ortak 6zelligidir. Ornegin  Majjhima-
Nihdya'da (III: 125) Buda’nin dogumundan hemen son-
raki durumu soyle anlatilmaktadr:

“Bodhisattva dogar dogmaz ayaklanm yere bast ve ku-
zeye ddnérek, beyaz bir semsiyenin altinda yedi adim atti.
Dort bir yamna baktiktan sonra, bogamﬁki gbi olan sesiyle,
‘Diinyamn en yiiksegiyim, diinyamn en iyisiyim, diinyanin en
yashstytm, bu benim sonuncu dogusum; bundan sonra benim
icin artik yeni varoluglar olmayacak’ dedi.” Bu ifadeler
Buda'nin yedi kozmik tabakadan gecerek diinyaya ulasti-
g gosteriyor. (Eliade 1992: 70-71)

Bu metinde Buda'min sesi, gugluligi nedeniyle,
6nemli bir Budist sembol olan bogaya benzetiliyor. In-
sanlar1 nirvanaya ulastiracak dogru yola goéturecegi icin
Buda, en ytiksek ve en iyi oldugunu ifade etmistir. Bir-
cok hayat yasadig) icin de diinyanin en yaghsidir.

Yukaridaki yazida s6zii edilen semsiye, ayni zaman-
da gokkubbeyi simgelemektedir. Budist mimaride kub-
benin lotusa benzetilmesi veya gokyiziyle iliskisi bu
konuyla baglantilidir. Ote yandan Buda'nin dogar dog-
maz yuriyiip konusmasi, Uygur Oguz Kagan Destant'ni
cagristirmaktadir. Bilindigi gibi Oguz Kagan da dogar
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dogmaz ytrumits ve konusmustur.

Buda’nin dogumundan sonra, yedi gun icinde anne-
sinin 6lumi, karisinin (Yosadhara), yegeninin (Ananda),
arabacisinin (Canna) ve aunin (Kanthaka) da onunla aym
anda dogmasi 6nemli mitolojik motiflerdendir. Bu ara-
da Ermis Asita’nin ¢ocugun gelecekte ne olacagini baba-
sina miljdelemesi de benzeri durumlarda karsilastigi-
miz mitolojik bir motiftir. Ne var ki oglunun hiikiim-
dar olarak yerini almasini isteyen baba bu durumdan
hoslanmayacaktir.

Buda'nin evliligi, bu yiizden, babasinin istegi izeri-
ne olur. Bu arada Buda’'nin, Yosadhara’yla evlenebilmek
icin, birtakim sinavlardan gecerek savas sanatlarinda da
usta oldugunu kanitlamasinin gerekmesi de ilgingtir.
Bilindigi gibi bu sekilde kendini kamitlama motifi eski
Turk kualturinde de bulunmaktadir.

Buda'nin kendini din ve dusiince alanina yoneltmesi-
ne yol acan olaylar, yine efsanevi cizgide olmakla bir-
likte, bagka dinlerdekinden farkh bir sekilde gercekles-
mistir.

Buda arabacisiyla bir eglenceye giderken, yolda 6nce
bir ihtiyar, sonra hasta bir adam, yakilmaya gétirtlen
bir ¢lit ve en son olarak dilenci bir dervise rastlar.
Sonugcta diinya hayatinin acidan baska bir sey getirme-
yecegini anlayan Buda (Gotama), bu goérduklerinin etki-
siyle dervis olmak ister. Babasinin karsi ¢tkisina ve he-
niz bir oglu olmus olmasina ragmen (Gotama, oglunun

adini engel anlamuina gelen Rahula koyar), bir gece sa-
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raydan kacarak dervislik hayatina baglar.

Once prens Racagaha’nin sonra kral Magadha'nin ul-
kesine ugrar. Bir¢ok yandas edinir. Kral Magadha ona
tahtini 6nerir. Fakat heniiz aydinlanmaya erismemis ol-
dugunu bilen Gotama, bunu kabul etmez.

Daha sonra Buda cesitli mezheplerden insanlarin
arasina katilir. Baz1 unla bilgelere 6grenci olur. Tam
olarak aradigini bulamasa da, daha sonra kendi ogreti-
sinin temel taslarini meydana getirecek bir¢ok sey og-
renir.

Buda'nin tam aydinlanmaya ulasmasi ise soyle ger-
ceklesir: Uruvilali bir kadin Sucata, yani kutsal incir
agacina sunmak tizere hazirladig) st ve piringten mey-
dana gelen sunuyu, agacin altinda gorip aga¢ perisi
sandig1 Buda'ya verir. Buda bu yemekle 49 giin hayatini
surdurir. Sonuncu gin aksam olunca sézii edilen “bil-
gelik agac1” altina oturarak kendi kendine “aydinlanma-
ya ulasmadan buradan kalkmayacagina” séz verir. Bu-
nun sonucunda ¢esitli mitolojilerde oldugu gibi (s6z
gelimi Samanizm ve Hiristiyanlhik cevresinde olusan
mitolojik hikayelerde), onu yolundan saptirmak isteyen
kot bir yarauk peydah olur. Onu kandirip yolundan
caydirmak isteyen Hint seytan1 Mara buttun ugraslarina
karsin bu isteginde basarii olamaz ve giin dogarken,
Gotama nirvanaya, dolayisiyla “tam ve asilamaz” aydin-
lanmaya ulagir.

Tanr1 Brahma'nin istegi iizerine acidan kurtulusun

yollarini, yani dharma’y1 insanlara 6gretmeyi amacla--
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yan Buda, ogretisini herkese tanitmaya baslar. 11k vaazi-
n1 Benares yakinindaki Ceylan Parki'nda verir. Nirva-
naya ulastirdigs kabul edilen sekiz asamali yolu (dogru
soz, dogru davranis, dogru hayat sirme, dogru muha-
keme, dogru murakébe, dogru anlayis, dogru diistince,
dogru niyet) anlatarak insanlara yardimci olmaya cali-
sir. Boylece vaazlarina devam eden Buda, daha sonra bu
konusmalarini kendisi ve cemaatine kral Bimbisara ta-
rafindan hediye edilen Bambu Korulugu'nda strdiriir.

Buda bundan sonraki hayatinda babasiyla goérisur.
Bu arada oglu da onun cemaatine katilir. Bir ara kendi-
sine karsi ¢ikanlar tarafindan oldiiriilmek istenirse de
bu girisimden kolaylikla kurtulur.

Oliim zamani yaklastiginda hastalanir. Bu hastaligi
atlatirsa da daha sonra bir yemek daveti sirasinda yeni-
den hastalanip bu diinyadaki héyatma veda eder.

Olmeden az 6nce son vaazini verdikten sonra, insan-
lara ogretisi hakkinda bir sey sormak isteyip isteme-
diklerini sorar. Ancak kimsenin soru sormakistemedi-
gi anlagilir.

Ashinda bu son anlatilanlarin dogru olup olmadigini
bilemeyiz. Ciinkit bunlar esasinda ikonografik motifler
olup benzeriseyler buytk adamlarla ilgili hayat oyki-
lerinde hep anlatilir. Bu konuyla uzak bir benzerlik
gostermekle birlikte, Muslimanlarin peygamberi Hz.
Muhammed'in Veda Hutbesinde insanlara “gérevini ta-
mamlayip tamamlamadigin1” sordugunu biliyoruz: “In-
sanlar! Yarin beni sizden soracaklar, ne diyeceksiniz?
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‘Allah’in el¢iligini ifa ettin, vazifeni yerine getirdin, bi-
ze vasiyet ve dgitte bulundun, diye sahadet ederiz,’ ce-
vabin verdiler.” (Ibn Hisam'dan akt. Yildiz 1989: 544)

Buda’nin liimu tzerine ilging olaylar yasandi. Bazi-
lan1 soyle disundi: “Kutlu olan pek erken 6ldia! Mutlu
olan hayattan pek erken goctii! Dunyanin 15181 pek er-
ken séndi!” Bunun uzerine Anurudha bu insanlan uya-
ran konusmalar yapti. Bilindigi gibi, biraz' daha farkl
anlami olmakla birlikte, Hz. Muhammed vefat ettigi za-
man basta Hz. Omer olmak iizere onun élimiine inana-
mayanlar olmus ve Hz. Ebubekir, “Ey insanlar! Kim
Hz. Muhammed'e tapiyorsa bilsin ki Hz. Muhammed
olmustir. Kim Allah’a tapryorsa bilsin ki Allah baki 6l-
mez" gibi sozlerle insanlari inandirmaya calismist1 (Y1l-
diz 1989: 547).

Sonra Buda'nin cenaze téreni baslad. Ona sunulmak
uzere giizel kokular ve ciceklerden yapilmis celenkler
getirildi. llahiler esliginde eski Hint inanclarina uygun
olarak cesedi yakild1. Bu téren sonucunda Devaputta'nin
soyledigi varsayilan su sozler Hz. Ebubekir'in soyle-
‘diklerine cok yakindir: “Ey kardesler, bakin, Kutlu
Olan’in diinyevi kalinulari dagildi, fakat onun bize 6g-
rettigi gercek ruhumuzda yasiyor ve bizi her turla hata-
dan temizliyor.” (Carus 1984: 97-198)

Bazi arastirmalarda anlatildigina gére mitolojik il-
kelere uygun olarak Buda seksen yasindan sonra olece-
gini anlar ve muridi Ananda'yla beraber Kushinagara'ya

gider. Burada hazirlattigy bir sedir ustiinde yan tarafi
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Buda'nin 6lumunden sonra cesedinin yakilisim gésteren duvar
resmi. Kizil, MS 7. yuzyil.

tizerine yatip basi kuzeye dontik olarak son konusmala-
rin1 yapar (Tumer-Kugitk 1993: 136). Bu 6lim sahnesi-
nin tasvir edildigi bircok fresko bulunmaktadir.

1.2. Buda'yla llgili Anlatilardan Ornekler

Buda'nin Buda olmadan énceki veya sonraki hayatin-

da yasadiklarina dair cesitli anlatilar vardir. Biz burada
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eski Uygurcaya da aktarilmis olanlanindan bazi 6rnek-
ler vermek istiyoruz.

Buda’nin Buda olmadan 6nceki hayat devrelerini ice-
ren masallara, Jatakalar denilmektedir. Kelime olarak
jata, doguma ait yazi demektir. Ozellikle Tripitaka (=i
sepet) denilen Palice, kutsal yazilarin Sutta Pitaka (=egi-
tim sepeti) anlamina gelen ikinci bolumunii olusturan
koleksiyona verilen genel addir. Bunlar, Avrupa'ya ka-
dar uzanan hayvan hikayelerinin esasinm olustururlar.
(Anonim 1958: 495)

Bu konudaki mitlerden biri Prens Vessantra efsanesi-
dir. Bu efsanenin 6zu soyledir: lyi huylu Vessantra,
kral babasi tarafindan karisi ve cocuklaryla birlikte bir
ormana surgune gonderilir. Bir araba ve bazi e$yalérla
yola cikan aile, esyalarini yoksul insanlara dagitir, ara-
balarin: ise dilenci Brahmanlara verir. Binbir gugliikle
daglara ¢ikip inzivaya cekilen bu aile, cektikleri sikinti-
lara ragmen iyilik yapmaktan ayrilmazlar. Bunu goren
tanrilar Vessantra'yi yuceltir ve ailesine yardim ederler.
lyilige duskunliigu nedeniyle prense muhtesem, dindar
bir beyaz fil hediye edilir.

Miran Sitesinde MV Tapinagi'nda Vessantra hikaye-
siyle ilgili oldugu distntlebilecek bir frizde beyaz bir
fil ve onitinde suricusi goérilmektedir. Fili gotiren kisi
prens kiiginda ve taciyla belirtilmis olup olasilikla
Prens Vessantra'y: belirtmektedir.

Jatakalar’in birinde Buda'nin girdigi bi¢imlerden bi-

ri olan, beyaz ve alt disli filin oykustunu okuyoruz.
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Uygurca yazilmis bu hikayeye gére, Buda alu disli be-
yaz bir kutsal fil olarak Himalaya Daglar’nin yamacin-
da yasiyordu. Yine fil suretinde olan iki karisindan bi-
rine Qigek vermeyi unutur. Unutulan fil cicek verilen
_digerini kiskanir ve fil bicimindeki Buda'dan intikam
almay tasarlar.

Bu disi fil yeniden dogusunda Benares kraligesi ola-
rak dinyaya gelmek icin tanrilara dua eder. Istegi ger-
ceklesir ve oldiikten sonra hitkiimdarin kiz1 olarak diin-
yaya gelir ve Brahmadatta'yla evlenir.

Intikam almak igin kocasina, ruyasinda alti disli bir
fil gordiugunii ve onun diglerini istedigini soyler. An-
cak hicbir aveal bu filin yerini bilemeyince kralice, rii-
yasinda gorduguni soyledigi fil suretindeki Budamnin
yasadig yeri tarif eder ve onu 6ldiirmesi icin avciya ze-
hirli bir ok verir. Avcl yola cikar ve denilen yere ula-
sir. Fili vurdugu zaman, kutsal fil hicbir nefret hissi
duymaksizin avciya yardim eder. Bu arada tanrilar hi-
kiimdari Indra, file, neden bu aciya katlandigini ve son-
raki dogusunda Indra mi1 olmak istedigini sorar. So-
nunda, filin amaci yalnizca iyi bir érnek olmak oldugu
icin disleri yeniden cikar (Ruben 1947: 16; Ions 1986:
129).

Yine Jatakalar'dan birinde Buda, ceylanlarin hikim-
dar1 idi. Bu masalin Uygurcasinda, zalim kral Dantipa-
la, ormanda avlandig: sirada bir maral surtstiyle karsi-
lasir. Bunlarin hitkiimdar1 maral seklinde dogmus olan

Buda idi.
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Halkinin korkusu nedeniyle kendini feda etmeyi du-
stinen Buda, Dantipala'nin yanina giderek, canl varhk-
lar1 6ldiirmenin kotii bir sey oldugunu soyler. Ancak
zalim kral bu oégiitlere aldirmaz ve kiliciyla Buda'min
kafasini kesmek ister. Ama o anda kolu kirihir ve kilic
yere diiser. Her ne kadar kral pisman olursa da artik is
isten gecmistir. Nitekim cehennemin alevleri disar1 ¢i-
kar ve Dantipala’yr yutar (Ruben 1947: 13, 14; metin
icin bkz. Miiller- Gabain 1946: 27-57). Bu konuyla ilis-
kili sayilabilecek, daha dogrusu benzer bir temay: isle-
yen bir fresko Dogu Turkistan'da bulunmaktadir.
Burada, Kral Brahmadatta'nin kiliciyla bir geyige saldir-
digini gériyoruz.

Ug Prensle Pars hikayesi en ¢ok tasvir edilen Budist
hikayelerden birisidir. Bunda ti¢ prens babalariyla gez-
mek tizere bir ormana gider. Bir an babalarindan ayri-
lan ¢ocuklar, yeni yavrulamis ve acliktan 6lmek (tizere
olan bir parsla karsilasir. Ug prensten biri olan Maha-
sattva, kan ve irin dolu kétu bir -sey olarak dusundigi
bedenini bu hayvana kurban etmek ister ve kendisini
hayizanm onune atar. Ancak dini bitan bir Budist oldu-
gu icin pars ona dgkunmaz. Durumu anlayan prens, bir
bambu pargaayla;‘kendini oldurerek yirtict hayvanin
onune atar. Budist tanrilar onun bu fedakarhigini kut-
sarlar. (Cagatay 1945: 160-168)

Buda'yla ilgili ¢cok bilinen efsanelerden bir digerinde
ise su olaylar anlatilmaktadir: Brahmadatta adindaki bir
hukimdar, bir kaplanla birlikte olur. Bu beraberlikten
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Kalmashapa adli bir cocuk dogar ve zamani gelince kral
olur. Bir orug guni sarayda et bulunmadig bir sirada,
asc1, kralin et hirsin1 yatisirmak icin kendi oglunu
kurban eder. Yedigi yemegin tadi kralin hosuna gidince
sirekli olarak bu etten ister. Bu arada onun insan eti ol-
dugunu da 6grenmistir.

Bir muddet sonra sagdan soldan ¢ocuklarin kaybol-
dugunu fark eden halk ayaklaninca kral kagmak zorunda
kalir. Ormanlarda yasar ve yakaladig1 insanlan yiyerek
hayatini strdidr. Indra onu bu huyundan vazgecirmek
icin bir oyun kurar. Kralin arkadasi olan ve hikamdar
olarak dogmus Buda'y: temsil eden Sutasoma, sarayin-
dan kacirilarak bu yamyam krala getirilir. Tam onun
yemegi olacag sirada, Sutasoma ona yalvararak bir
Brahmana olan borcunu édemek icin izin ister. Kralin
izin vermesi uzerine geri donup borcunu ¢deyen Suta-
soma, gitmemesi icin yalvaranlara ragmen sézini tut-
mak icin tekrar ormanin yolunu tutar. Ancak onun gos-
terdigi bu durustlukten dolayr pisman olan yamyam
kral onu affeder ve insan yemekten vazgecer. (Ruben
1947: 14, 15)

1.3. Budist Mitolojde Séz Edilen Diger Budist Tanr veya
Ruhlar

Apsara-Apsaralar

Indra’nin cennetinin fahisesi veya gokte yasayan pe-

riler. Ayni zamanda, sularda ve bazi agaclarda yasadik-
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lar1 kabul edilen su perileridirler. Muzik yapip sark:

soylerler.

Asuralar

Tanrilara ve meleklere verilen genel bir isim. Bu-
dist Turkler genellikle tanr1 kavramini Deva kelimesiy-
le karsilamiglardir. Bu terim sonralari koti nitelikli

tanrilari ya da cin ve seytanlar ifade etmistir.

Amitabha

Siursiz 151tk bahgedilmis olan anlamina gelir. Suk-
havati cennetinin efendisi olan tanrinin adidir. Tasviri
sik sik Budist manastirlanin ikinci avlusunda Sakyamu-
ni Buda tasvir veya heykelinin yaninda géruliir.

Cennet resimlerinde Amitabha bir tannlar meclisi-
nin basi olarak tasvir edilir ve sutunlar uzerine yerles-
tirilmis bir sarayda yasar. Bu resimlerde secilmis kisi-
lerin ruhlar, Sukhavati cennetinin bahgesini stisleyen
lotuslardan dogarken: gosterilmistir. (Hackin 1992: 50-
51)

. Avalolitesvara

Insanlan dustikleri zor durumdan kurtaran bu tan-
nya Kuan-ym da denir. Sadharmapundarika-Sutra’nin
(Asil Dinin Nilufer Cigegi) 25. boluminu iceren ve Uy-
gur Turkgesiyle yazilmis olan bir metinde Kuansi Im
Pusar (Ses lsiten Tanri) olarak sunulup, aslinda bir
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Bodhisattva olan bu tanridan s6z edilmektedir. Metin
kendisine saygi ve hirmet gosterenlere bu tanrinin na-
sil yardim ettigini anlaur. Adini bu nitelikleriniden al-
digini soyler. Bu metinden kugitk bir parca alalim:
“Soyle buyurdu [9]: ‘Asilim, eger bu yeryiiziinde sayisiz [10]
canh varhklar [bulunsa ve] 1zdwrap ¢ekip, o acilan icinde
[10a) Kuansi Im Pusar'a sigimp [adini] anarsa, [10b] bu
Bodhisattva kendisini andiklan icin hemen isitir. [lsitir isit-
mez] [11] izdiraplan arasina girip onlan kurtanr. Bu biitiin
[12] 1zdirap ¢ekenler 1zdiraplanndan boylece kurtulurlar;
onun i¢in bu [13] Bodhisattva, Kuansi Im diye adlandinlir.”
(Tekin 1993: 19)

Avalokitesvara saglarinda hilal, sirtinda kaplan deri-
si, elinde i¢i kan dolu bir insan kafatasi ve ¢ u¢lu miz-
rakla tasvir edilmistir. (Kaya 1997: 54)

Bu tann Orta Asya (Tirk) sanatgilari tarafindan yo-
gun bir sekilde tasvir edilmistir. Daha ¢ok freskolarda
yer alan gesitli sahnelerde onun mucizeleri (sc‘bz konusu
Sutra'da anlatlanlar) gosterilir. Ancak bazen, o 6zellik-
le Orta Asya'da, “Bin Kollu Avalokitesvara” olarak tas-
vir edilmistir. Bin kolun her biri degisik 6zelliklere sa-
hip olarak ele alinmistir. Onunla ilgili resimlerde ba-
zen Mahakala ve Mahesvara gibi tanrilarla Vajrapani de
gorulebilir. (Hackin 1992: 51-52)

Bodhisatta, Bodisattava, Bodhisattva

Aydinlanmis kisi ya da tanr.. Buda olmak uzere
olan, fakat hentiz nirvanaya ulasmamis kimse. Mahaya-
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na mezhebinin idealini anlatan terim.

Bunlarin insani Bodhisattva denilen grubu, Sakya-
muni’'nin eski miritleridir. Hayali varliklar olan géksel
Bodhisattva'larin en o6nemlileri, Mahayana Budizmine
gore Dhyani Bodhisattvalar veya bes Dhyani Buda'nin
bedenlesmesi olan Bodhisattvalardir. (Anonim 1955:
153) |

Paul Pelliot tarafindan Tun-Huang “El Yazmalari®
magarasindan getirilip Paris'te Bibliotheque Nationa-
le'de saklanmakta olan Uygurca bir kitapta, Bodhisattva
dizeyinde olan iyi yurekli bir prensle koti karakterli
kardesinin hikayesi anlatilir (Prens Kalyanamkara ve Pa-
pamkara). Bu hikaye ashnda Budist mitolojiyle ilgili
ogeler iizerine kurulmustur. Cintemaniye ulagmak iste-
yen prens nirvanaya ulagmak isteyen bir Budist gibi ce-
sitli zorluklarin istesinden gelmek zorunda kaliyor. Bi-
lindigi gibi, baslangicta yaratici Brahma'yla iligkilendi-
rilen ¢intemani, Hind mitolojisi ve Budist mitolojide
her turlu istek ve arzunun gerceklesmesini saglayan bir
miicevher, bir semboldir. Ayni zamanda sihirli bir gi-
ce sahip oldugu kabul edilen ve ona sahip olan kisinin
disincelerine iyi anlamda y6n veren bir cevherdir.

Bu hikaye c">ze;ie su sekildedir: lyi yurekli prens eg-
lenmek i¢in saraYmdan disar1 ¢ikar. Ancak insanlarin
bircok canliya eziyet ettiklerini ve onlar cesitli niyet-
lerle oldurdiklerini gorar. Uzgin bir sekilde saraya
déner. Babasi ne oldugunu sorar. Prens neden iziintili
oldugunu anlatir. Bunun uzerine kral yoksullar1 ac1 ¢ek-
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mekten kurtarmanin nasil mumbkiin olabilecegini sorar
ona. Bundan sonra babasininda izniyle prens hazineyi
halka dagitmaya ‘baglar. Ancak bir gin hazine tikenir.
Prens, cesitli kisilere danistiktan sonra Okyanus Irma-
grna gidip her turlu istegi yerine getiren mucevher ¢in-
temaniyi bulmaya karar verir.

Babasi onu engellemeye cabalar. S6z konusu denizde
gemileri yutabilecek makara (timsah-balik gérunusli
bir yaratik), gozle gorulemeyip carpilabilecek su ren-
ginde daglar, seytanlar, girdaplar ve firtinalarla- karsi-
lasmak kaginilmazdir. Babasinin izin vermeyisi Uzerine
6lum orucuna giren prens sonunda istegini kabul etti-
rir. Sonugta kor, ama usta bir gonulli ve son anda kafi-
leye katlan kotu yirekli kiictik kardesle birlikte bir ge-
miye binip Okyanus Irmagr'nda Ejder Hanlar'nin tlke-
sindeki ¢intemaniyi bulmak tizere yola ¢ikarlar. Prensin
iyilik giiciiyle micevher adasina ulasir ve gemileri mu-
cevherlerle doldururlar. Ancak prens herkese yardim
edebilmek icin, asil cintemani mucevherini istimek-
tedir.

Gemileri kugciik kardese birakir ve kendisi kor kila-
vuzla birlikte sularin icinde yirayerek Giimis Adaya
ulasir. Cok yorulan kilavuz ne yapmasi gerektigini soy-
ledikten sonra burada oélur.

Prens Altn Dag’a dogru yola ¢ikar, burada zehirli
duman ¢ikaran mavi lotuslarin arasindan geger. Daha
sonra, Ejderhalar Hanr'nin oturdugu kentin hendeginde-

ki ejderhalar ve zehirli yillanlarin tizerinden yurur. Kapi
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bekgileri olan guzel kizlari da gecip saraya ulasir. Bura-
daki bekgilere Han ile gorismek istedigini soyler.
Ancak oldukga gu¢lu bir Bodhisattva saraya kadar ulasa-
bileceginden arzusu kabul olur.

Cintemnaniyi istedikten sonra sarayda yedi gun kala-
rak Budist yasay1 basta Han olmak uzere herkese ogre-
tir. Yedinci ginun sonunda ejderhalar onu havaya kaldi-
rarak Okyanus Irmag) sinirina getirir.

Prens, burada kardesiyle bulusur. Kardesi, geminin
yok oldugunu bir tek kendisinin kurtuldugunu soyler.
Bu sozlere inanan iyi yurekli prens ise, cintemaniyi
buldugunu soyler. Bu arada yorulan prens uykuya da-
linca kardesi onun gozlerini cikarir. lyi prens ise bunu
hirsizlarin yaptigini disiinerek kivranip aglar. Kardesi-
ne seslenirse de bir cevap alamaz, orada olan bir peri
ona gercegi anlatir ve kardesinin kactigini séyler. Peri-
nin yol g;'jstermesiyle iyi yirekli prens insanlara ula-
SIT.

Ote yandan saraya varmis olan kotii yurekli kardes
agabeyinin oldiguni soylediginde herkes cok uzulur.
Ancak supheye kapilan kral kot prensi hapseder. Bu
arada iyi prens babasinin ulkesine ulasmigtir. Fakat sa-
raya déonmeyen Bodhisattva, kentin merkezinde kopuz
calip soylemeye baslar ve bu yolla ¢ok meshur olur.
Bir giin meyvelere saldiran kargalari kovmak i¢in sara-
yin bahgesine girer. Daha sonra karsilastigi prensese
olanlar1 anlatir. Prenses ona baslangicta inanmazsa da,

buytk bir olasilikla bu masal iyi bir sona ulasmistir.
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Yazmanin bundan sonraki kismi yoktur. (Hamilton
1998)

Brahma

Brahmanizmin bas tanrisi. Her seyi yaratan, ezeli ve
ebedi buyuk giic. Saygisizca konusan besinci basi Siva
tarafindan yok edilmis olan dért bagh bir tanndir.
Dort kolu ve eli vardir. Ellerinde asa veya kasik, tes-
bih, su testisi, Veda kitab: tutar (Kaya 1997: 48). Brah-
ma (yaratic1), Visnu (koruyucu) ve Siva (yikic1) bir igli
olusturmaktadir (trimurti). Her ne kadar Budist bir tan-
n degilse de Budist mitolojide adi gecer ve hatta Brah-
ma Sutra Budist manastirlarda kutsal klasik bir metin
olarak kullamlir. (Anonim 1956: 51; Williams 1960:
46)

Buda
Uyanmis, aydinlanmus, tam gercege ulasmus olan.
Eski Uygur T[lrkcésinde Burkan (Burhan) denilir. O ay-
m zamanda tarihi kisilik olan Sidartha'y da belirtir.

Devalar .
lyi ve musfik tannlan ifade eden terim. Bu deyimle
daha cok kugtik, yani ikinci derecede 6nemi olan tanri-
lar kastedilir. Bunlar Budist mitolojide Karma yasasina

bagl olup, Budalarin hizmetkarlandirlar.
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Devi

Sanskritge tanng¢a anlamina gelen bu terim genel
olarak disi tanrlara verilen isimdir. Budist mitolojide
sik stk Buda’nin annesi tanrilastirilarak Maya-devi diye

anlatlir.

Dort Yonun Koruyuculan
Kubera kuzeyin, Dhritarastra dogunun, Virupaksa

batinin, Virudhaka ise giineyin koruyucu tannlaridir.

Dvarapala “

Sanskritge olan bu kelime kapt bekeisi anlamina gel-
mekte olup, bunlar hirsizlary, koti niyetli kisileri, cin-
leri uzak tutar.- Budist sanatta, tapinaklarin girislerinde
silahli ve korkutucu goérinusli heykeller olarak yer

alirlar.

Dhyani Buda

Tanrilar dunyasinin iistiinde, Gst Uste yerlestirilmis
gok tabakalarinda - bulunan 16 Brahma diinyasina
yerlesmek icin, mistik 6zdenetim derecesi demek olan
dhyana'ya ulasanlar derecelerine gére bu dinyalarda
dogmaktadirlar. Bu anlayisa gore ilk ¢ 6zdenetim de-
recesine erisenlere en alttaki dunyalar, dérduncii dere-
cede olanlara on veya onbirinci dinyalar verilmistir;
geri kalan Brahma dunyalan ise nirvanaya ulasip bir

daha dogmayacak olanlara ayrilmistir.
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Turklerin de biyitk oranda mensubu oldugunu soy-
ledigimiz Mahayana mezhebinde son bes diinyadan her
biri icin bir Dhyani Buda tahsis edilmistir.. Bunlar in-
san Budalarin mistik diinyadaki karsiliklaridir. Gotama
veya Maitreya gibi Budalarin her birinin bir Bodhisatt-
va'st ve Dhyani Buda’si vardir. (Anonim 1966a: 202-
203)

Dhyani Budalarla ilgili duvar resimlerinde baska
bir¢ok tann (ki bunlardan biri ¢intemaninin tasiyicisy
Ramasambhava, digeri yesil renkli vajray1 tutan Amog-
hasiddhi'dir), periler, cakra veya Budizmin taminmus ye-
di mucevheriyle sekiz degerli nesneye ait simgeler de
yer alir. (Hackin 1992: 50)

Honnuzta Tengri

Yildinm, simsek, yagmur ve zaferin ortak tanrisi.
Ashinda Indra’nin adlarindan biridir.

< Indra

Karanhg yok edip aydinhg getiren, koyu tenli, ko-
yu sacli, sakalli, elinde vajra denilen yilldinm ya da
simsegi bulunan, balta, ok ve yay kullandig1 varsayilan
ve yaninda bir fil kancasi tasiyan tanndir. Bazen vicu-
du ¢ok sayida géz dolu olarak tasvir edilir. Ashinda ku-
raklikla savasan firtina ve yagmur tanrisidir. Bu tanr-

nin ismi bazen Budist mitolojide de gecmektedir.
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Kala

Zaman tanrisl. Baz1 arastirmacilar bu tanrinin Turk-
ler tizerinde uzun sure etkili oldugunu ifade etmektedir-

ler.

Kshitigarbha

Sekiz biytuk Bodhisattva’'dan biri olmakla birlikte,
daha ¢ok Orta Asya'da tasvir edilmistir. Tun-huang du-
var resimlerinde, On Cehennem Kral'nin verdigi hu-
kimlerin siddetini hafifletmeye ¢alisan iyi kalpli bir
tanri olarak yer alir. Alt1 yolun ustasi olarak kabul edi-
len Kshitigarbha'nin bu yollariyla ilgili tasvirler de
kompozisyonlarda yer alir.

Basinin uzerinde atkisi ve asasiyla (khakkara) dilenci
kesisleri ifade eder ve bu asay1 cehennemin kapilarini
sarsmak icin kullanir. Tasvirlerde On Cehennem Kral
onun etrafinda yer alir: Ts’en-kuang (bir tarafa secilmis-
leri diger tarafa ginahkarlar ayinr), Chu-kiang (seytan-
larin eylemlerini yansitan aynanin 6niindeki ruhlan se-
cer), Sung-ti (giinahkar insanlara sicak su ve atesle is-
kence eder), Wu-kt_@an (Yaksalarin verdigi cezalar izler),
Yen-lo yani Yama ‘(on korkung giinahi belirleyen yar-
gic), Pien-Ch’eng (sekizinci kralin yaptigi cezalandirma
islemini denetler), Chuanlun (yedi miicevherin tasiyici-
s1) bunlarin en 6nemlileridir. (Hackin 1992: 52)
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Kubera

Kuzey yontintn ve zenginligin tanrisi.

Lokapala

Uygur Turkgcesinde kiizetkici denilen koruyucu ruh-
lar. Dunyanin degisik yonlerini de korurlar. Tirklerde-
ki alplik kavraminin Alp Tanr olarak Budist mitolojiye
girmis seklidir. Kuzetkiciler sert ve korkung gérunuslu
olarak tasvir ediliyordu.

Lokapalalar belirttigimiz nedenden oturu Gandha-
ra'da ikinci dereceden tanri seklinde ve siradan bir tas-
virle ele alinmis olmakla Birlikte, Orta Asya'da son de-
rece 6zenle, genellikle zirhli olarak tasvir edilmigler-
dir. (Hackin 1992: 53)

Mabhakala
Elinde ici kan dolu bir insan kafatasi tasiyan, ig

gozlu, korkung gorinugli, dini koruyan bir tann ola-
rak Siva'nin Budizmdeki seklidir. (Kaya 1997: 53)

Maitreya
Budist Mehdi'si ve ayn1 zamanda tibbin efendisi olan
tanri. Ayrica Buda'nin ad: ve Buda olacak kisi demektir.
Hiristiyanhktaki Mesih inancinda oldugu gibi, Bu-
distler de Maitreya'nin diinyanin sonundan énce gelece-
gine ve hayat devreleri Buda gibi olacak olan bu tanri-
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nin onlar1 kurtulusa eristirecegine inanmaktadirlar.
Maitreya ozellikle Orta Asya'daki Budistler ve Budist
Turkler icin 6nemliydi. Inanigsa gore Buda 6lmeden 6n-
ce dinini tamamlayamamus, daha sonra Maitreya’nin ge-
lerek tamamlayacagim ifade etmistir. (Tumer-Kuguk
1993: 166)
Manjusri

Tibet Budizminde bilgelik tanrisi olan bu tanr1 Bu-
dizmde 6lim tanrisini yenen bir tanridir. Ancak kendi-
si lotustan dogmus oldugu igin resimlerde elinde lotus

tutar sekilde tasvir edilmistir.

Marigi-

Safak tanrisi.

Marutlar

Vedalar’da sozi edilen firtina tannlari. Eril tanrlar
olan Marutlar, ellerinde tuttuklar1 simsekle firtina tire-
tirler. Bazen cin olarak algilanan bu mitolojik varliklar,
bazen de tanrilarin bir niteligini veya aracini ifade eder-
ler. ;

Nagalar

Daha ¢ok Hint mitolojisinde gecen kutsal yilanlar.

Raksasalar

Kotu ruhlar veya cinlere verilen genel isimdir.
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Sarasvati

Muzik ve bilgelik tanrigasi.

Siddhartha
Buda'nin asil adi olup “Amacina erismis olan” anla-

mina gelir.

Soma

Brahman festivallerinde kullanilan, slumsuzluk ver-
digine inanilan, sarhos edici kutsal icki. Ayn1 zamanda

ay ve ay tannsiyla iliskilidir.

Vajrapani

Buda’'nin koruyucusu sayilan ruh.

Yama
Olim tanrist. si insanlarin caninini almaktr. Gok-
yuzinde oturan bu tanr kendisine uzun émir i¢in dua

edilen bir tanndir.

Yek
Cin ve perilere verilen genel isim. Cin, peri ve sey-
tan taifesi, Budist mitolojide, daha dogrusu mitolojik
motifli hikayelerde cok gecer.
Bu metinlerden en ¢ok taninanlar arasinda Castani

Bey Hikdyesi olarak anilan Uygurca bir metin vardir. Bu
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eserde Castani Bey, halkina cesitli hastaliklar ve kotu-
likler getiren seytanlarla, cinlerle savasir. Bilgisi, gor-
gusu, faziletleri ve giicii sayesinde bunlar alt ederek in-
sanlan kurtarir.

Bir fikir vermek icin bazi parcalan aktarabiliriz:
“[5] O seytanlar insanlann etini yeyip (6] kamm icip bagr-
saklanm viicutlanna (7] sararlar idi. Betleri [8) benizleri
korkung bir hal almis .. zehirli yianlar [13] la viicutlanm
siisleyip donatip, her yol kavsaginda (14] yiiriiyorlar idi. Bu-
nu goren Castana dev [15) letli bey ... [17) kaygusuz goniille
o seytanlar arasina girdi ... [50] ... Hemen o seytanlar Casta-
na Ha [51) min giiciinii kuvvetini, nurunu, sasaasim, hasme-
tini [52] azametini goriince korktular.” (Muller- Gabain,
1945)

2. Budist Evren/Diinya ve Mitolojik, Dinsel Uygulamalar

Budist mitolojide evren/diinya semasiyla ilgili birta-
kim semboller vardir. Burada bunlarin bazilarindan s6z
edecegiz. En ilgi cekici olanlardan biri tasvirleri Budist
sanatlarda ve bu arada Turk Budist sanatinda da karsi-
miza ¢ikan mandalgi inancidir.

Bilindigi gibi daha erken devirlerde Budist olmayan
Turkler evren/dﬁﬁyayl, icine daire seklinde gokyiizu-
nun oturdugu kare veya dikdértgen seklinde biliyorlar-
di. Bu seklin merkezindeki dért ana yénun birlestigi
yerde kutsal dag ve diinya agaci bulunuyordu. Bu sema
Cinlilerde de benzer bir sekildeydi. Dolaylslyfa bu an-
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layisin biraz degismis ve-Budizm, daha sonra Lamaizme
uyarlanmis seklini Budist mitoloji ve sanatta gorebili-
yoruz.

M::mdala, esas itibariyle evreni sembolize eden ve
bununla ilgili dini esaslara isaret eden bir mikrokos-
mosdur. Genellikle bir kare icinde daire ve ilgili tanr-
larin tasvirinden olusur. Ancak degisik sekilleri de var-
dir. Omegin bazi 6meklerde tamamen daire seklinde
mandalalar da gorebiliyoruz.

Esoterik Budizmde Vajradhdtu Mandala, ruhsal
dunyanin buyiisel diyagramidir.

Esin’in aktardigy bir Lamaist Mandala 6rnegi, XIV.
yuzyila ait eski bir metinden alinmistir. Burada tasvir
edilen mandala bagtanrinin gévdesi ve tapinag sayili-
yordu. Mandalanin merkezinde bastanr1 Cakrasamvara
Heruka'yla karis1 bulunuyordu. Seklin dort kogesi 6z-
denetimi. ve mandalanin icerisinde oturarak kendisini
bastanriyla butiinlestiren kisiyi temsil ediyordu. Dort-
genin igerisinde i¢ ice u¢ daire bulunuyordu. Distaki
iki daire bastanrinin govdesini ve dilini, en ortadaki
daire ise bu tanrinin génliini temsil ediyordu.

Bilindigi gibi ¢zdenetim yoluyla tarikatin seyhiyle
(veya mezhebin biyugiiyle) butiinlesme, tasavvufi tari-
katlerde de gorulebilmektedir. Bu konunun teknik ola-
rak Budizmden uyarlandigi dustinulebilir.

Ote yandan gorildigi gibi mandaladaki sistem eski
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|

]|

Tun-huang’da bulunmus,
M. IX-X. yuzyla ait Uygur
devri mandala.

Turk evren diizeniyle butiinlesmektedir.. Ayrica bu du-
zen Mahayana Budizminin anlayisina da uygundur.

Evren/diinyayla ilgili simgesel anlamlar iceren te-
rimlerden biri samsara’dir. Dunyayi, daha dogrusu
dunyeviligi anlatir. Dogum ve o6lum okyanusu (veya
nehri) demektir. Insanlar bu diinyevi yasantuy1 (okyanu-
su veya suyu), Mahayana (Ulug Kolingi) veya Hindyd-
na mezhepleri (gemi veya sal olarak anlatlirlar) aracili-
giyla asarak nirvanaya ulasirlar.

Gemi veya sal anlamina gelen Mahayana, toplum
dini olma o¢zelligi gosteren ve ozellikle Turklerin rag-
bet ettigi ve onlarin eliyle gelisen Budizm okuludur.

“Merkeziyetci evren anlayisinin séz konusu oldugu bu
mezhepte, hﬁk[’lrﬁdarm merkezdeki yerini Buda almis-
tr. Gerci Tirklerde zaman zaman hikimdar kendini
tanrinin temsilcisi saydigindan, bu merkezdeki yerini
korumus sayilabilir. Hindydna ise bireysel bir hayat
felsefesine isaret eden, toplumsal yam olmayan, fazla

gelismemis, eski bir Budizm anlayisidir.
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Bamiyan'dan 5-6. yuzyllara ait mandalay tasvir eden fresko.

Samsara’nin tekerlek seklindeki semas1 olan varolus
tekerlegi (Cakra), evreni ve burada olup biten her seyi,
baslangici ve sonu ifade eder. Evrenin gesitli gorunus-
leri de bu sekille ilgilidir. Tantrik Budizmde bu konu-
yu ifade eden tanrimin adi Kala-Cakra’dir. Esin'e gore
bu zaman ¢arkr tanns’dir. Uygur ve daha sonra Kara-
hanhlarda zaman ¢arkini bir ¢ift ejderin cevirdigi kabul
ediliyordu. Bu sembol ayni zamanda Buda'nin hukuku-

nun ve ginesin simgesidir. Dharma-Cakra ise hukukun
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tekerlegi demektir. Dharma bilindigi gibi genel anla-
miyla varligin ya da tanrlarin, ayni zamanda da Bu-
da’nin kisisel duzeni anlamina gelir. Ancak ge¢ dénem-

lerde, din, kanun, erdem gibi anlamlara da sahip ol-

mustur.

Bir tepsi icinde cigek (lotus) sunan Uygur Turkunu gosteren
{resko. Sengim’'den muzeye getitilmis olup 9. yuzyla aittir.
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Bir yoniiyle yaratihs bagka bir yoniiyle evrenle ilgi-
li olan sembollerden biri de lotus (niliifer) cicegidir. Bi-
lindigi gibi Mahayana 6gretisini iceren, Mahéyana ede-
biyatinin bityiik kitaplarindan ilkinin adi “lyi Hukukun
Lotusu” anlamina gelen Saddharma Pundarika'dir (Sut-
ra).

Turk Budist mitolojisi ve kozmolojisinde oldugu
kadar sanatta da énemli yer tutan lotus (Coruhlu 1997:
155-168), evrenin buittin guglerini, seslerini, sayilarini,
sonsuz 1§11 ve mutlak temizligi ifade eder. Daha 6nce
soziinl ettigimiz eski Turk ya da Samanist inamslarin-
da yeryuziinin ve ilk insanin yaratihgiyla ilgili efsane-
lerde oldugu gibi, Budist kozmolojide de biitiin yarati-
lislar suda gerceklesir ve bunun igin suyun tuzerinde
bulunan bir toprak parcasi s6z konusu edilir. Budizmde
Samanizmden farkh olan noktalardan biri ise yerin/top-

ragin lotus uzerinde yer almasidur.

3. Oliim ve Oliimden Sonraki Hayat

Budist mitolojide, eski Hint inanislarindan gelenler
arasinda hayat ve 6lumle ilgili olanlar da vardir.

Budizmin amaci Budist ilkelere uygun bir hayat ya-
sayarak Samsara akintisini (diinya hayatin;) gecip nirva-
naya ulasmakutir.

Nirvana, Hindyana mezhebinde hayalin sonisi, ben-
ligi sondiirmek, benligin yok olusu gibi anlamlara sa-
hiptir. Mahayana mezhebinde ise gercege, tam aydinlan-
maya ulasmakur. Diinyevi anlayisin tstiinde bir hayata
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ulasmakutr. Yani 6lum insamin varhiginin yok olmasi
degil nefsinin, acilarinin, tutkularinin yok olmasidir.
Sonugta Budist ilkelere uygun iyi bir hayat yasayan in-
san, nirvanaya ulasmaktadir.

Nirvananin bir anlami da 6lumdir. Gercek anlamda
nirvanaya ulasan kisi cennette lotustan dogacak, ama
yeniden bedenlenerek diinyada yasama eziyetinden kur-
tulacaktir. Bu gibi kisiler tannlarla birlikte cennette ya-
sayacakur. Digerleri ise cehennemde, cehennem tanr-
lar1 veya cinleriyle turla iskenceler gorerek kalacaklar-
dir. Ancak Budizmde cennet ya da cehennemde kalmak
da sureklilik gostermez.

Ote yandan gercek anlamda nirvanaya ulasamayan
kisiler —yukanda da belirtildigi gibi— o6ldikten sonra
dunyadaki hayatlarinin niteligine gore yeniden degisik
bedenlerde dogacakur. Karma's: (kader) kotii olan Bu-
distler bagka bedenlerde yasayarak stirekli aci cekerler.

Lotus, yukanda acgikladigimiz anlamlan yamnda
olum ve yeniden dogusla da ilgilidir. Bircok tann lo-
tusdan dogmustur. Bircok tann lotus tahtinda oturur
veya lotusun tzerinde ayakta durur. Buda'ya veya diger
tanrilara ibadet esnésmda sik¢a sunulan bir nesne olan
lotus, boylece 6lum ve hayatla i¢ ice olan bir sembol-
dar.

Diger Budist sanatlarda oldugu gibi Uygur sanatin-
da da Buda’ya layik iyi ruhlann, cennette bir cocuk go-
ranusuyle, lotus ciceginden dogdugu gosterilir. Bu ko-
nu Uygurca yazilmis eski metinlerde de acik¢a karsimi-
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za cikmaktadir. Séz gelimi, tann Abita'yla ilgili olarak

dalip gitmeyi anlatan;

Simdiki insanlar éliince,
Kat’i ve siphesiz olarak,
Abita burkan'in huzurunda,

Altin lotus icinde dogarlar,

seklindeki dizeler bu hususa isaret etmektedir. (Arat
1986: 201)

Lotusun bu kadar 6nemli olmasinin nedenlerinden
biri ak lotusun Buda’nin kendisini simgelemesidir. Ni-
tekim lotus camurun icerisinde kirlenmeden, diinyanin
icinde dogmus, fakat dinyanin tstiinde yasamis olan
Buda gibi buyumustur. Buda agacin altinda hakikate
eristigi zaman, insanlari camur igerisine batmis veya
suyun Ustiinde kalmis lotus goncalan seklinde gérmiuis-
tar.

Beyaz lotus Buda’nin manevi olgunlugunu ve mutlak
zihin acikhgini ifade eder. Onun sekiz yapragi Buda’nin

sekiz asil yolunu simgeler.
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1. Mani Dininin Tdrkler Arasinda Yayilmasi

Uygurca metinlerde Mani dininin ismi “i¢ 6dki
nom” ve “iki yildiz” diye gecmektedir.

Tarihi kaynaklar Mani dininin Tirkler tizerinde Uy-
gurlardan o6nce de etkili oldugunu gostermektedir. Bu
din, ozellikle Gokturk kaganlan soyundan gelen Toha-
ristan Yabgularinin merkezinden baglayarak cevreye ya-
yilmisti. Ancak Maniheizmin Uygurlardan énceki yayi-
hisina dair fazla bir kanit bulunamamustir. ‘Eldeki mal-
zeme buyiik oranda Uygur devrine aittir.

Bilindigi gibi Uygur hikiumdarn Bogi Kagan (759-
779) Cin hukumdarinin yardim istegi tizerine Lo-yang
sehrine girer. Huktmdar burada doért Mani rahibiyle
karsilasir. Konusmalarindan etkilenerek onlar1 berabe-
rinde Uygur baskentine goturiir. Boylece 763 tarihin-
den itibaren resmi din haline gelen Maniheizm, saray
cevresinde kisa siirede yayilir. Ancak ileriki dénemler-
de bu din Budizrriin etkisi altina girecek ve bir stre
sonra da etkisini k;'aybedecek[ir.

Maniheizm de, Budizm gibi ashinda Turk toplumu-
nun niteliklerine pek uymuyordu. Bu nedenle Tirkler
Budizmde oldugu gibi, Mani dininde de eski Ttrk inang
ve gelenekleriyle bu )"eni din arasinda bir sentez olus-
turdular. Bugiin bu sentezin izleri ozellikle Alevilerde

229



TURK MITOLOJISININ ABC'SI

.goriulmekeredir. Her ne kadar unlu Kara Balgasun
Yaztrnda “bundan sonra et yiyen milletin piring yiyecegi”
soyleniyorsa da, bu tur ifadelerin daha ¢ok sozde kaldi-
g1 ve pek uygulamaya gecmedigi anlagilmaktadir. Boy-
lece Turklerde bir pota icerisinde eriyen bu gesitli din
unsurlari, daha sonra Islamiyete dair uygulamalarin igi-
ne de sizmistir. Giiniimuzde bazi arastirmacilar Tiirkle-
re 6zgii bu farkhiliklar uzerinde durmakta ve s6z konu-
su bitint “Turk Mislimanhgi!” olarak adlandirmakta-
dirlar.

Bilindigi gibi, Uygurlarin Mani dinini kabul edisle-
rinin siyasi bir amaci da vardi. Nitekim bu din, On As-
ya ve Iran’dan kovulmus, Cin'de de pek iyi karsilanma-
misken Uygur yonetimi ve saray cevresi tarafindan be-
nimsenmistir. Burada Hazar Turkleri yonetiminin res-
mi din olarak Yahudiligin degisik bir bi¢cimini kabul et-
meleriyle aym amag gidulmus olmaldir. Yani bagim-
s1z ve biyuk bir gui¢ olabilmek i¢in, dénemin diger bu--
yuk devletlerinin dinini kabul etmeme ilkesi s6z konu-
su olmustur. Iran veya Cin kulturintn zorlayic etkile-
riyle karsilasmak istemeyen Uygurlar, boylece kimse
tarafindan istenmeyen Mani dinini benimsediler. Ashn-
da bu anlayis rahmetli Osman Turan’in sézunu ettigi
“Turk cihan hakimiyeti” dustuncesiyle ilgilidir (Bkz.
Turan 1993). Bu dusiince eski kozmolojik tasarimlarda
toplumlarin kendilerini dinyanin merkezine koymalar
ilkesiyle bagdasmaktadir. Bu arada Uygurlarin Mani-
heizmin Dinaveriye Mezhebi’ni kabul etmeleri ve hilafet
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merkezi olarak Babil kenti yerine Semerkant sehrini
secmeleri de soylenenlere uygundur. -

Maniheizm, Uygurlarin koruyuculugu altinda, onlar
gucli oldugu strece buytik bir gelisme gosterdi. Bu do-
nemde, Ozellikle 768-771 tarihleri arasinda Uygurlar
Cin’de Maniheist koloniler ve tapinaklar kurdular. Bu
gelisme 840 tarihinde Kirgiz Tuirklerinin Uygurlar ye-
nilgiye ugratmalariyla son buldu. Koruyucusuz kalan
Maniheistler her yerde takip edilerek inananlarinin pek
cogu dlduruldu.

840 yilindaki yenilgiden sonra, Tarim Irmagi’nin
havzasi sehirlerine goc eden ve buralarda devlet kuran
Uygurlar, Tengrilik adi verilen tapinaklarda Mani dinini
strdirdiler. Ancak bu donemde artik Budizm 6n plana
gecmistir.

Bununla birlikte Maniheizm baz1 Tiirk topluluklar
aracilgiyla cesitli yerlere yayilmisur. Ornegin aragtir-
macilar Dogu Avrupa'’da devlet kuran Peceneklerin ve
XI. yizyilda Balkanlarda ortaya c¢ikan Bogomolizm ta-
raftarlarinin Maniheizme dayandigini belirtmislerdir.

Ote yandan Mani diniyle ilgili mitolojik anlami
olan uygulamalar ve Mani'nin kendisinin de ressam ol-
mas] nedeniyle dinin aktarilmasi i¢in sanatin kullanil-
masi —Budizmin ayni yondeki etkisiyle beraber— Uy-
gurlarda plastik sanatlarin buyuk bir gelisme gosterme-
sine neden olmustur. Ozellikle resim, heykel ve kabart-
malarda Maniheist mitolojiyle ilgili tanri veya dinsel

konu tasvirlerine rastlanmaktadir.
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2. Mani'nin Kimligi

Mani hakkinda bilgi veren cesitli ortacag Islam ya-
zarlarinin eserlerinde, annesinin Part hanedanindan gel-
digi ve babasinin adinin ise Futtak veya Fatak oldugunu
belirtilmektedir. Yine kaynaklara gore Mani'nin babasi
Hamadan'da dogmus, Babil'e go¢ etmis ve orada Mugta-
silah mezhebiyle iliskiye girmistir. Mani bu ortam ige-
risinde, MS 216 yilinda Irak'ta diinyaya geldi.

Mani'nin égretisini yaymak tzere yedi kitap ve 76
adet risale yazdigy belirtilmektedir. Kitaplarindan en
cok soz edileni Arjang adl eseridir. Bu eserinde kendi-
sinin yaptig resimler nedeniyle onun essiz bir ressam
oldugu dustincesi, Maniheizmi bir sapkinlk olarak go-
ren Mislimanlar arasinda bile yaygindir.

Mani, El-Bir@ini'nin (6. 1048) aktardigina gore ken-
disine vahiy geldigini 6ne surityor ve hak peygamber
oldugunu soylityordu. Buda, Zerdist ve Isa'min pey-
gamber oldugunu kabul ediyor, ancak Musa'y1 reddedi-
yordu.

Mani'nin cemaati, seckinler (Uygur Turkcesinde din-
tarlar) ve dinleyicilerden meydana gelmektedir. Mani-
heizme mensup olmayanlar ise laikler olarak adlandirl-
maktaydi.

Rahiplerin olusturdugu ilk grup olan “seckinler”
zumresinde evlenmek yasakti. Cinku, kotalugu simge-
leyen insanin maddi varliginin dogmamasi gerekiyor-
du. Bu grubun ayrica sarap icmesi, et yemesi ve calis-
masi da yasakti. Onlar ginde yedi vakit ibadetle yii-
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kiamlaydiler.

Ikinci grup olan “dinleyiciler” ise, evlenip ¢oluk co-
cuk sahibi olabiliyor, et yiyebiliyor ve ¢alisabiliyorlar-
d1. Bunlar sadece dort vakit ibadet ediyorlardi. Laikler
ise hicbir seye uymakla yikamlu degildiler.

3. Maniheizmin Esaslari ve Niteligi

Mani dini, temel 6zellikleriyle Hiristiyanlhk, Mazda-
izm, Zurvanizm, Budizm ve Mezopotamya dinlerinin
bir karisimi olmustur. Bununla birlikte bu dinlerden
alinan cesitli unsurlarin birebir kullanimi s6z konusu
degildir. Yeni bir anlayis ve sentez yaratulmustur.

Maniheizm, esas itibariyle 151k ve karanhk ilkeleri
tzerine kurulmus dikotomik, daha dogrusu dualist bir
sistemdir. Boylece yasadigimiz dinyamn iyi ve kot
unsurlarin bir araya gelmesinden olustugu dusuniil-
mustiir. Ve sozii edilen bu iki unsur stirekli miicadele
icerisindedir. Bu sekilde farkli unsurlarin birbiriyle
olan savasimini ifade eden kozmolojik yapiya daha once
evrenselci, eski Turk dini inan¢larinda da rastlamistik.
‘Maniheizme gore i:yilik insanin ruhuna, koétuluk ise bu
ruhun igerisinde 5‘/er aldigy bedene isaret etmektedir.
Yarauhs 51rasmda_karanhga karismis olan 1s181n kurta-
rilmasi gerekmektedir. Bu da genel olarak, iyi ile koti-
nin savasidir. Bu savas kiyamete kadar strecekse de,
sonunda iyi unsur kazanacak ve evrende baris ve huzur

saglanacaktir.
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Koco A Tapinagindan bulunan yazmada, Mani'ye ibadet
eden Maniheist rahipleri gosteren Uygur minyattri.
MS 8-9. yiizyil.

4. Maniheist Mitoloji (Mani'nin Ogretisi)

ki Unsur
Mani inana “iyilik ve kotiluk” olmak uzere iki
temel ilkeye dayanmaktadl;. lyilik 151k, kotalik ise ka-
ranlikla simgelenir. Isik ulkesinde baris ve asagida, ya-
sanilan diinya da ise kotuluk dolu karanlik egemendir.

lyi Unsurun Tannsi

Bu tanri, dogru duisiince, beceri ve irade sahibi olan

Srosav'dir (bazen Zurvan). Ona Istklt Ata da denir.

Kotii Unsurun Tannsi

Sembolleri duman, sis, yakici ates ve yel, bulanik
su ve karanlik olan; birbirinin tizerinde bulunan bes

dinyada oturan Ehrimen'dir.
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Ana Eylem
Bu iki tanriyla simgelenen “iyilik” ve “kotuluk”
ilkelerinin savasidir. Bu savas temel olarak birkag evre-
de gerceklesir ve sonunda iyilik her seye hakim olur.

1k Teslis

Srosav'in cagirdigy hayaun disi kavrami Rdmradtux
(Buytik Ruh) ve onun cagirdigy kozmik adam Ahura-
mazda (1lk Insan) ile Srosav'in kendisinden meydana ge-

lir.

Iag Simgeleyen Bes Unsur (Zivane ya da Mahrspand)
1. Temiz hava,
2. Yumusak ruzgar,
3. Isik,
4. Su ve

5. Ateg'tir,

Savagin Baglangia

Kozmik adam :dﬁsmamyla basa ¢ikamayarak 151810
unsurlarini kara_nliga kaptirir. Boylece iyilikle kotula-
gin kansimi meydana gelir. Bunun tzerine kozmik

adam Srogav'a yedi kez yalvarir, dua eder.

lkinci Teslis

Sozi1 edilen dua tizerine bastann “isigin dostu” ola-
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rak anilan Naresaf1, o da Biyik Yapicr'yr (Buyuk Ban/-
Buyuk Yapi ustasi), Biyuk Yapici da Mihryazd (Mith-
ra/Mitra) ad1 verilen ve bir cin olarak ele alinan Canh
Ruh'u gagirir. Bu grup Maniheizmin ikinci teslisini

meydana getirir.

Canlt Rul'un Ogullan

Canli Ruh'un sirasiyla su ogullar1 diinyaya gelir:

1. Serefli Hikumdar (Rex Honoris);

2. Sanli Hitkiimdar (Rex Gloriosus);

3. Parlak Makam (Splenditenens);

4. Kozmik Adam ve

5. Cig et yiyen (Omophoros).

Bu bes ogul bes kozmolojik giicu yaratir, ki bunlar
nefes, rizgdr, 151k, su ve ates'tir. Bunlar genel olarak 15181
temsil eden bes unsurdur.

Canl Ruh karanhklar ilkesine giderek Kozmik
Adam" kurtarir, Bu kurtarma isi sirasinda ve sonrasin-
da su olaylar gelisir:

— Kurtarma olayr sirasinda Canli Ruh’un sesini
Hrostag adli bir tanri temsil eder.

~ Onun seslenisinden sonra Kozmik Adam'in verdi-
gi yaniti Padvdhtag denilen tanri simgeler.

— Sonra Mihryazd (Mitra) ogullarina Archontes adi
verilen karanhklar ulkesi cinlerini éldirterek derilerini

yuzdirur.
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Evren ve Dimyanm Dogusu

Hayatin ana (disi) kavrami olan Ramratux, sé6z ko-
nusu cinlerin goévdelerini karanhklar tlkesine atarak
derileriyle gokyuziint donatir. Karanliklar tlkesine ati-
lan govdelerin kemikleri daglar, diger artik vicut par-
calan ise topraklari meydana getirir. Boylece cinlerin
viicutlarindan meydana gelen evren, birbirine agilan 12
kapisi olan on gok ve sekiz diinyadan meydana gelmis-
tir.

Parlak Makam denilen tann gokleri, Cig Et Yiyen ise
dunyalari omuzlarinda tagur.

Bu iki kesimin ortasinda koruyucu tanrlardan so-
rumlu olan Serefli Hiikiimdar oturur.

Sonraki agamada, Mihryazd karanliklar ilkesinin
ogullarinda sehvet hisleri uyandirarak, onlarin vicutla-
rinda toplanmis olan 15181n bosalip giines, ay ve yildiz-
lar1 yaratmasini saglar. Ayni tanr hemen sonra tg felek
(yani ¢ark) halinde hava, su ve atesi yaratir.

Serefli Hiiktimdar ise bunlar1 diinyanin ustiine yiik-
selterek, cinlerin zehirlerinin diinyaya erismesini engel-

-lemis olur. ‘

Srosav Ugﬂncii El¢i'yi (Legatus, Mitra veya Mihr-
yazd, bazi metinlerde Naresaf) cagirir. Elci oniki 1s1kli
kiz1 diinyaya getirir. Isimleri, Hasmet, Hikmet, Zafer,
Ikna, Safvet, Hakikat, Iman, Sabwr, Adalet, Bereket, Fazilet
gibi anlamlarina gelen bu 12 kiz 12 burcu olusturur.

El¢ci (Legatus/Mitra) giines ve ay1 yonetmektedir.

Cunki gines ve ay, 151k zerrelerini karanhk ile karis-

237



TURK MITOLOJISININ ABC'SL

mus olduklar1 yerden cikararak 1stk gogiine tasimakla
gorevlidir.

El¢i hava, su ve atesten olusan ¢ ¢ark cevirir (ha-
tirlanacag tizere Uygurlarda gok ¢arkini bir ift ejderin
cevirdigine inanihyordu) ve Biiyiik Ban yeni bir diinya
yaratir. Ayrica cinler icin de bir hapishane yapar.

El¢ci (Mitra), daha sonra yine kendisini cinlere, du-
ruma gore guizel bir kadin veya erkek olarak gostererek
onlarda sehvet uyandirip hapsedilmis 151k zerrelerini
kurtarmaya ¢alisir. Ancak bu arada 151k zerreleriyle bir-
likte kotulukler de hapisten ¢ikarak denize dokiiliir. De-
nize diisen kotulitkten bir canavar ve biitiin bitkilerin
kaynag olan bes agag ortaya cikar.

Adamas bu canavar yenerse de, disi cinler Mazan
ile Asrestar't dogurur. Bunlar da yeryiiziine dustugiinde,
deniz, toprak ve havayi olustururlar. Bdylece bu cinler-
den diinya varhklar yaratilmis olur.

Baska bir anlatima gore, El¢i bir sutun yaratr. Ha-
rekete gecen 1sik ruhlari bu siituna tirmanarak, 6nce
aya oradan da giinese gecerler.

Bundan sonra erkek (Mazan) ve disi (Arestar)
simgeleri birlesir. Ancak onlar diinyaya gelen ¢ocukla-
nm yerler. Bu arada Askalon ve Namrael adl iki cin
Maniheizmin Adem ve Havva'si olan Gehmurd ile
Murdiydnagh’t dinyaya getirirler.

Daha sonra El¢i, Hayatin Ana Kavrami, Kozmik Adam
ve Canl Ruh, Isa'y: (anlayis dunyasi) yaratirlar. Ve onu
uykudan uyandirdiktan sonra Gehmurd’'a gonderirler.
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Mesih olarak algilanan Isa, insana tanrisal ashni anlatir.
O, akil bicimindeki 151k peygamberlerine 6giit vererek
-onlarla birlikte seckinlere “1sik bakiresi” olarak ifade

edilen akh verir.

Kiyamet

Maniheist metinlere gore, diinyanin sonunda, biitiin
varliklar dért yoénde toplanacakur. Dintarlar, yani sec-
kinler cennete girecektir. Diger inananlar, hayatlarinda-
ki tutumlarina goére yeniden diinyaya gelecek,
gunahkarlar ise cehennemlik olacaktr.

Bir Maniheist risaleye gore, kiyamet giniinde gokle-
ri ve yeri tagiyan iki melek yukini atacak; her sey yuiz-
yillarca siirecek bir yanginda mahvolacak; 151k ve ka-
ranlik zerreleri bir siire birbirine karisacak; ancak daha
sonra 151k ve karanlk birbirinden aynlarak iki ayn ev-
ren meydana getirecek, bunun sonucunda da evrene ebe-
di baris ve mutluluk gelmis olacaktir. (Meredith-Owens
1972:148-167; Esin 1978; Gungér 1989: 199-213; Boz-
kurt 1995: 62-63)
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Cr;llls'mamlzm butiiniinden de anlagilacag gibi, Tirk
mitolojisi hep bir bolgede kalmis ve biitun tarihini ora-
da olusturmus bir toplumun mitolojisi degildir.

Belki, asil Turk mitolojisi totemist devirlerin izleri-
ni tastyan ve sonradan $amanizmin icine karisarak ha-
kim hale geldigi evrenselci bir dinin (Gok Dini?) etra-
finda gelisen bir mitolojidir. Goéruldugi gibi kitabimi-
zin buyik kismini bu dénemler olusturmaktadir.

Ote yandan genis cograli alanlara yayilmis olmalari
ve bozkir yasaminin kosullar1 dolayisiyla, cesitli Turk
topluluklarinin, kilturlerinde oldugu gibi, mitolojik
yaratilarinda da farkhliklar oldugu goézden kagmamak-
tadir. Yani arkeoloji ve saiiat tarihi materyalinde de go-
raldaga gibi, Turk mitolojisinin verileri, ait oldugu
Turk toplumunun gelismisligine, kurdugu devletin bii-
yuklagune, bulundugu cografyaya ve yabanc toplum-
larla girdigi iliskilere gore farklilklar gostermektedir.
Durum boyleyken yine de genel olarak bir butiinlesme-
nin oldugu da gorulmektedir. Saninm kitabimizda bu
ozellikleri aktarabildik.

Bu calismada Budist ve Maniheist mitolojiyi kismen
Turk mitolojisinin kapsamina almamiz da tamamen
bize ait yeni bir anlayistir. Cuinka farkh dinleri benim-
seyen Turk topluluklar: o dinlerin olusturdugu mitleri
kendilerininkiyle birlestirerek veya anladiklar: bicimde
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yansitmigtir. Dolayisiyla bu dinlerin mitolojisi de kis-
men Turk mitolojisinin mah olmustur.

Ashinda aym seyi Tiirklerin girdigi (Taoizm, Mazde-
izm, Lamaizm, Nasturilik gibi) diger dinlerle ilgili ola-
rak da soyleyebiliriz. Ancak bunlar tuzerine, Turklerle
ilgili bilgiler olduk¢a muglakur ve uzun sireli, ayr
bir arastirma yapilmasim gerektirir. Bu nedenle bu din-
lerin mitolojileri tizerinde durmadik.

Ayrica bu kitabimizda mitolojinin yansidig1 cok ce-
sitli alanlara da ayrintill bir yer verilmemistir. Bunlar
daha ¢ok sembolizmle ilgili alanlardir. Destanlara ¢ok
gerekli oldugu zamanlar deginilmis, destan metinleri-
nin tamami incelemeye alinmamistir. Kaldi ki bu me-
tinler zaten ¢esitli yayimlarda bulunmaktadir.

Cagdas dunyada belki mitolojik ¢ag, mitolojik yer
ve zaman anlayigi, kisaca bu tirden bir yasayisin ka-
pandig1 séylense de, mitlerin giintimiizde de 6nemli iz
ve etkilerinin olmadigini soyleyemeyiz. Bu bakimdan
kendi ulkemiz acisindan séylersek, bir Cumhuriyet devri
mitolojisi de vardir diyebiliriz. Islamiyetten sonra da
toplumumuzda sizintilar1 gorinen eski Turk mitolojisi-
nin izleri, Cumhuriyet déneminde ve dolayisiyla giini-
miizde de sirmektedir. Kurtulus Savasr'nda bir subaya
kurdun yol gostermis oldugunu belirten bir hikaye bu
noktay isaret eden ilgin¢ bir érnektir.

Sanilanin aksine mitler hayatimizi her zaman yén-
lendirmistir ve ginimuzi de etkilemektedir. Kultiri-

muzde yer alan ve Islamiyet 6ncesinden ginimiize ka-
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dar uzanan ¢ok uzun yuzyillardan ginimuze kalan sanat
eserleri veya maddi kultur esyalari, eski din ve mitolo-
jilerin izlerini hald bizlere sunmaktadir.
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Turk mitolojisine bir giris olmasi diisinilen ki-
tabimizda bazi konulara ancak genel hatlariyla degin-
mek durumunda kaldik. Hatta burada, daha ¢cok Tiirk
mitolojisini ilgilendirdigi oranda ele alinmis oldugun-
dan bizi ikinci, tictincii dérecede ilgilendiren bazi konu-
larin neredeyse sadece adi ge¢mis ya da haklarinda an-
cak birka¢ ciimle sarfedilmistir. Turklerde hayvan tak-
vimi konusu, mitoloji igin ikinci dereceden sayilan, an-
cak aslinda 6nemli olan bir konudur. Burada bu takvim
konusunda kisa bilgi verecegiz.

Turk hayvan takvimi konusunda, bazilar1 kitap 6l-
cusiinde olmak tuzere cesitli yaynlar yapilmigtir. Bun-
lar icerisinde en ayrintil bilgi verenler E. Chavannes,
Louis Bazin ve Osman Turan gibi bilim adamlaridir.

Bu bilim adamlarindan Louis Bazin, Ibrahim Kafes-
oglu tarafindan da elestirildigi gibi akla yatkin daya-
naklar 6ne surememekle birlikte, “hayvan takvimi"nin
Cinlilerden alindigini varsaymaktadir. Oryantalist bir
mantikla ele alindig anlasilan bu esere (ve ayni anlam-
da Thomsen'in séylediklerine) karsi, E. Chavannes bii-
yuk yanki uyandiran bir ¢alsmasinda “hayvan takvi-
mi"nin Turklerden Cinlilere gectigini anlatmistir. Turk
bilim adamlar1 da bu goérusii daha akla yatkin bulmak-
tadirlar. Bizim de fikrimiz takvimin o6nce Tirklerde
kullanildig1 yolundadir. Ancak daha sonra Tirkler Cin-
lilerden de etkilenmis olmahdir. Nitekim domuz
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yihnin varhig (bu hayvan Tark kultiriinde 6nemli de-
gildir) belki boyle agiklanabilir.

Her seyden once s6z konusu takvimin yil simgeleri
hayvanlardan olustuguna gore, kaynagin “hayvancilikla
gecinen” kavimlerde, yani bozkir topluluklarinda aran-
masi son derece dogal olacakur. Nitekim erken devir
Turklerinde gunliitk yasanti, din, kilttr, sanat ve mito-
loji alanlarinda hayvanlarin Cin'e gore ¢ok daha fazla
onemli oldugu ve yer tuttugunu gorityoruz. Bahaeddin
Ogel ve bagka aragtirmacilar da bu yénde diusanmiigler-
dir. Osman Turan kitabinda bu noktayr da ayrintil
olarak ele almaktadir.

Her ne kadar bir kisim yabanci aragtirmacilar, bu
takvimin MS 6. yuzyildan, yani Goktiirk devrinden 6n-
ce Turkler tarafindan kullanilmadigini séylemislerse de
yaygn diigiince bunun aksinedir. Bu takvimin Tirkler-
de Hun Imparatorlugu déneminden itibaren kullanildi-
g1, Tabgaclar, Gokturkler, Uygurlar, Kirgizlar, Turk
Bulgarlar gibi bir¢ok Tirk toplulugunda da gegerli ol-
dugu anlasilmaktadir. Bu devirlerden kalma cesitli eski
metinlerde, yillar hayvan ismiyle gecmekte ve takvim
hakkinda bilgi verilmektedir. Ortagag Tirk ve Islam
kaynaklarinda da Turklerin bu takvimi kullandig) belir-
tilmekte ve bu konuda cesitli bilgiler verilmektedir.
Ozellikle yil simgesi olan hayvanlarin yaygin karakteri
ve sembolizmine gore o yili degerlendirmek bir élcade
mitoloji ile olan baglara da isaret etmesi bakimindan il-
gi cekicidir. Bu bakimdan o¢zellikle Osman Turan'in
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eserinde Ortacag kaynaklarindan alinmis cesitli metin-
ler incelenebilir. S6z konusu takvim bugiin de biitiin
Orta ve I¢ Asya Turklerince bilinmekte ve yer yer kul-
lanilmaktadir.

Emel Esin bu takvimin baglangicim ProtoTiirk say-
dig1 Chou hanedani devresine kadar indirmektedir. Za--
manla butiin bozkir kavimlerine yayilmis bu takvim
‘Turkler ve Cinlilerden baska Mogollar; Hintliler (ks-
men), Cin-Hindi kavimleri (kismen) ve Tibetliler tara-
findan da kullanilmistir.

Cesitli Tirk topluluklar: ve digerlerinde yillara ve-
rilen hayvan isimleri genel olarak aymidir. Ayrica
Turklerde bu takvimin baslangi¢ yilina karsilik gelen
hayvan, baz1 dénemlerde Cin ile ayni olmus (6zellikle
Uygurlarin’ Budist oldugu devirde), bazen de farklilik
gostermistir.

Kafesoglu'nun aktardigina gore yilbasi kisin, giinle-
rin uzamaya bagladigl zaman olan yirmiiki arahk idi.
Ancak bunun genel gecer bir kural olmadig anlagil-
yor. Nitekim Budist Uygu.rlarda ve sonraki devirlerde
yilin ilk ay1 bahar mevsiminde baghyordu.

" Genel olarak ele alacak olursak eski Turk takvimin-
de her-biri hayvan ismi ile amilan oniki yilik devreler
esas alinmistir. S6z konusu devrelerin Goktiirklerden
once “ay yili” temelinde ele alindigi, Gokturklerden
sonra ise “gﬁnes yili"na gecildigi kabul edilmektedir.
1lki ayin diinya etrafinda dénuisine, ikincisiyse diinya-

nmn gines etrafinda déniigine goére, yani Osman Tu-
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ranin da belirttigi gibi, dinyanin gines etrafindaki
hareketi sugsmda belirli bir noktadan iki kere gecisin
gerceklestigi zaman dilimine gére dustinulmustir. Yine
ayni aragtrmacinin aktardigina gore unlii astronomi
bilginleri Ulug Bey ve Tasi “bunu giinesin oniki burcu
[Delv (koga), Hut (balik), Hamel (kuzu), Sevr (6kiiz),
Cevza (koz), Seretan (yengeg), Esed (aslan), Sunbule
(basak), Mizan (terazi), Akrep (ciyan), Kavs (yay), cedi
(oglak)] devrederken muayyen bir noktadan iki kere
gecisi olarak beyan ederler, ve miktarin1 365 giin 2436
feng verirler, ki tam 365 gun, 5 saat, 50 dakika, 47
saniye eder.”

Tirk hayvan takviminde oniki yillik devreyi su
hayvanlardan olugan seneler olusturmaktadir: 1. Siggan
(fare), 2. Ud (6kuz veya sigir), 3. Bars (pars ya da kap-
lan, hatta bazen arslan), 4. Tabiskan (tavsan), 5. Luu ve-
ya nek (ejderha, bazen balik), 6. Yilan, 7. Yunt/Yont
(at), 8. Koy/Kon (koyuri ve kog), 9. Bicin (maymun),
10. Takagu/Takigu (tavuk ve horoz), 11. Kopek, 12.
Tonguz (domuz).

S6z konusu takvimde bir y1l oniki aydan olusuyor-
du. Her ne kadar genel olarak bunlarin “birinci ay”,
“ikinci ay” diye anildig: belirtiliyorsa da eski Uygurlar
bazen aylan da oniki hayvanin ismiyle amyorlardi. Is-
lamiyetten sonraki devirlerde de aylarin adlar1 hayvan
adlan olarak anilmakla beraber, bunlar zodyakla ilgili
oidugu icin bazi hayvan adlan1 degismis ve Bugday, Ul-
ki (veya Eremﬂz) gibi adlar da eklenmistir. Emel
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Esin’in belirttigine gore Uygurlar oniki ay1 ayrica alti
déneme ayiriyorlardi. Bunlara “ceceklig” (gigekli),
“isig” (sicak), “yagmurhg” (yagmurlu), “kuz" (guz),
“tumhg” (soguk) ve “karhig-buzlug” diyorlard..

Boylece oniki aydan olusan yil ayrica altmis guinlitk
haftalarla alt1 hafta, 365 giin ve 5 saat sayiliyordu. Bas-
langic1 gece yarsi olan guniin oniki bolume ayrildig
da belirtilmektedir. Osman Turan ayrica giiniin her bir
bolumiine “¢ag” denildigini ve her bir “¢ag”in belirtilen
sirayla hayvanlarin adini aldigini belirtmektedir. Boyle-
ce bir ¢agin iki saate karsilik geldigi anlasilir.

Ligeti'ye gore oniki yillik hayvan devresi on unsur-
la genigletilmistir. Bu on unsur disi ve erkekli olarak
agag, su, demir, toprak, atesten elde edilmistir. Yine bu
arastirmaciya gore bu hesaplama Miisteri (yani Jipiter)
gezegeninin oniki yillik bir devre gostermesiyle ilgili-
dir. Boylece onluk ve onikilik devrelerin birlestirilme-
siyle ayrica altmis yillik devreler elde edilmistir. L.
Rasony'nin belirttigine gore bazen yiizseksen yillik dev-

relerin de kullanildig1 olmusgtur.

Oniki hayvanli; Tirk takvimi konusunda ayrinuli
bilgi i¢in su kaynaklara basvurulabilir:
Osman Turan, Oniki Hayvanh Tirk Takvimi, 1stanbul, 1941.
Bahaeddin Ogel, Tark Mitolojisi (Kaynaklan ve Agklamalan ile
Destanlar), 1. cilt, Ankara 1971, s. 292-293.
Louis Bazin,. Les Calendriers Turcs Anciens et Medievaux, Lille

1974.
247



TURK MITOLOJISININ ABC'S!

Emel Esin, Tark Kozmolojisi (llk Devir Ugzerine Aragtirmalar),
Istanbul 1979, s. 46-47.

Ibrahim Kalesoglu, Turk Milli Kiltiri, 1stanbul 1986 (4. baski),
5. 329 ve dipnot 765.

L. Ligeti, Bilimmeyen I¢ Asya, Cev. S. Karatay, Ankara 1986, s.
286-288.

L. Rasony, Tarihte Tarkluk, Ankara 1988 (2. baski), s. 34.
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Turkmen Medeniyeti Dergisinin (1994: 1) arka kapaginda
yaymnlanmis olan bu dairesel sekil miladi tarihlerin hangi
hayvan yilina karsihk geldigini gosteriyor. Hayvan resimlerinin
altinda yillann isimleri yazmaktadir. Bunlar ust sag kosedeki
sican yihndan baslayarak (saga dogru) sigir, pars, tavsan, lu (ej-
der), yilan, yilkt (at§, koy (koyun), bijin (maymun), takik
(tavuk-horoz), kopek, donuz'dur (domuz). Bu sekile gore
omegin 1963 dogumlu bir kisi Tavsan yiinda dogmus
olmaktadir. Dogum yilimin ginuniu ve ayin ise ay-gun sirasiyla
(6rmegin 3. ayin 3. guni) diye ya da Sican’dan baglamak uzere
yine hayvan ismiyle belirlemektedir. Yani 1963'te dogmus olan
kisi 3. ayda dogmussa Bars ayinda dinyaya gelmistir. Aynt islem
gan icin de uygulanabilir.
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25: Altayh samamin tann Ulgen’e ulasmak icin izledigi yol.
En altta 6nunde ates yanan ve kurban sunulan ¢adir bulun-
maktadir. lleride samanin karsilasacagl u¢ ana tannya adanan
u¢ sunu (sagt) ve kurban edilen at garalayor. Burada kurbanin
derisi bir kazik uzerine konulmus. Saman dokuz dalli kayin
agacim kullanarak goge ¢ikmaya baslar. ‘Agaca qktiginda bir
tannyla karsilasir ve kayin agacindaki dal saysina gore dokuz
yerde konaklar. Sonra saman, ilki beyhz kumla, ikincisi mavi
kumla kaph ve u¢iinciisu bulutlarin arasinda bulunan tug ara-
ziden gecer. Buradan giktiktan sonra kurban ettigi ati sunmak
icin —elci olarak- Ulgen’e ulasir (Anonim, Mythologies des Mon-
taignes, des forets et des iles, Paris 1963, s. 258'den).

54: Mogolistan’da bulunmus bronz ve k'ece tozler (Taube,
Schamanen und Rhapsoden, Leipzig 1983, s. 80'den).

55: Bir Kalmuk yurdu icinde tozler (Taube, Schamanen und
Rhapsoden, Leipzig 1983, s. 94'den).

78: Altay samanlaninaait davullar (A. V. Anohin, “Altay Sa-
manligina Ait Maddeler,” akt. Abdulkadir Inan, Makaleler ve In-
celemeler, Ankara 1968, sekil 8, 15'den).

81: Bir saman asasi. Hamburg Volkerkunde Mizesi (G. Nio-
radze, Der 5cha17m7§ismus bei den S ibirischen Volkern, Stuttgart
1925, res. 35'den).

81: Tuva saménlanndan birine ait ¢izme. Uzerinde ayak
kemiklerini ifade eden aplike seritler goruluyor. Tuva, Kizl
Muzesi (V. Dioszegi, “Ethnogenic Aspects of Darkhat Shama-
nism,” Acta Orientalia, C. XV1/1, Budapeste 1963, sekil 14'deki
fotograftan ¢izen Yasar Coruhlu).

84: Darkhat samanlanna ait bir davul tokmag: (V. Dioszegi,
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1963, sekil 10.)

85: Sanzeev tarafindan tanmitilan saman davulunun arka
yuzua (V. Dioszegi, 1963, sekil 8'den).

89: Teleitlere ait saman davulu (J. Halifax, The Wounded
Healer Shaman, Londra 1982, s. 35'den).

92: Bazi araghrmacilann anlatuklarina dayanilarak, dort
ana yone gore ele alinmis bes temel unsurla bu yon ve unsurla-
ra bagh olarak mevsim, zaman, renk, hayvan ve yildiz simgeleri
(Cizim: Yasar Coruhlu).

95: Evren/dunya semasiyla ilgili anlanlanlara gore cizilmis
semalar. Kare veya dikdortgen yeryaza icinde daire (ya da sa-
dece daire, yani gokyuzi), dort ana yon veya ara yonlerle bun-
lardan cikarilabilecek bazi semalar. Ortada en sagda yeryuzi

" (kare), gokyuzua (daire), kutsal dag (merkezdeki daire) ve ek-
sen olusturan dﬁnya agaci (tam merkezde) birlikte ele ahnmis-
ur (Cizim: Yasar Coruhlu).

105: Zykan/Strzygowski'ye gore St. Petersburg (eski Le-
ningrad) Hermitage Mizesi’'nde bulunan bu eser, Balik Kus ve-
ya Dalgic Kus denilen ve yaratihs sirasinda suyun dibinden top-
rag) cikaran hayvana isaret etmektedir (J. Strzygowski, “Tarkler
ve Simali Asya Sanat'min Buz Devrindeki Mensei” (Cev. C.
Koprala-Nusret), Ulkii (Halk Evieri Dergisi), cilt IX, s. 49, Anka-
ra 1937, sekil 9'daki fotograftan cizen Yasar Coruhlu).

135: Altayhlarda tayilga (baydara) denilen kurban edilen
atin derisi ve basimn singa takilmast; sagdaki bir Altay davulu
uzerindedir (A. V. Anohin, 1968, sekil 17'den aktaran N. Di-
yarbekirli, Hun Sanat, Istanbul 1972, s. 203.)

140: Pecenek Tarklerine ait Nagyszentmiklos hazinesinde-
ki 7 numarah siarahide bulunan garuda (yrrtia kus; kara kus?)
figara (I Racz'in fotografindan ¢izen Yasar Coruhlu).

148: Dogu Turkistan'da bulunan, Kogo Uygur Kaganl-
grna ait freskolardan birinde kurt bagh gonder tutan hukam-
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dar figara. M 6-8. yazyil (A. Grunwedel, Alt-Buddhistische Kult-
staetten in Chinesisch-Turkestan, Berlin 1912, sekil 287°den).

223: Tun-huang'da bulunmusg, M. IX-X. yazyla ait Uygur
devri mandala sekli (E. Esin, Muyanlik “Uygur Buyan Yapisin-
dan (Vihara) Hakanh Muyanhgma (Ribat) ve Selcuklu Han ile
Medresesine Gelisme,” Malazgirt Armagam, Ankara 1972, lev.
4b (a).)
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34 Kazakistan'in Esik kentinde bulunan kurgandan ¢ika-
nlms “Alun Elbiseli Adam” olarak anilan prense ait zirhin bash-
g1 uzerinde kutsal dag ve dinya agacm simgeleyen alun aplike
susler goruluyor (Fotograf: Yasar Coruhlu, 1998).

40: Tas uzerine yapilmus tannga Umay tasviri. Taraz (eski
Cambul) Kastayev Devlet Sanatlan Muzesi (Fotograf: Yasar
Coruhlu 1998).

46: Turkmenistanin Nisa (Yeni Nisa) kentinde, Ebu Ali
Dokak Turbesi yakininda pinar basinda bulunan dilek agaci.
Cocuk isteyen insanlarin dallara bezden kucuk besikler astik-
lan dikkat ¢ekmektedir. Eski Umay kualtanan gunamuzde de
yasayan izleri s6z konusudur (Fotograf: Yasar Coruhlu 1996).

50: Muhammed Siyah Kalem’e atfedilen bir cin tasviri.
(Topkapi Sarayn Muz. Kut. H. 2153, akt. M. $. Ipsiroglu, Siyah
Kalem: Wind of The Steppe, Istanbul 1985, Resim 40).

52: Kelile ve Dimne'den arslana binen ve yilam kamg¢i ola-
rak kullanan (Erlik inaniglannin etkisiyle yapilmus) bir cini gos-
teren minyatiar (Edgar Blochet, Les Enluminures des Manuscripts
Onentaux-Turcs, Arabes, Persans de la Bibliotheque Nationale, Pa-
ris 1926, lev. 1'den).

56: Olasilikla tézlerle ilgisi bulunan ¢adir diregi tepelikleri
veya sancak alemleri. Avar devri buluntusu. Budapeste Milli
Muzesi. (Fotograf: Yasar Coruhlu, 1989).

57: Mogolistan'in Agrin Brigad bolgesinden bayuk bir ola-
silikla ProtoTurk veya Hun devrine ait geyik tasi uzerinde hay-
van ruhlara ait kabartmalar (E. Nowgorodowa, Alte Kunst Der
Mongolei, Leipzig, 1980, Resim 108'den).

62: Budapeste Etnografya Muzesi'nde insan seklinde ruh-
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larla birlikte sergilenen saman kostamu (Fotografl: Yasar Co-
ruhlu, 1989).

64: Bir Altayh Turk samam gosteren eski bir fotograf (L.
Poltoratskaya, 1876; akt. E. Cagatay, Bir Zamanlar Orta Asya,
Istanbul 1996, s. 208).

68: XIX. yuzyila ait bir Sibirya saman elbisesi. Baslik ve elbi-
se uzerinde sembolik anlami olan cesitli aksam yer aliyor. St.
Petersburg Etnografya Muzesi (S. A. Avijanskaya, Gosudarstven-
myi Muzey Etnografi Narodov SSSR, Leningrad 1989, sekil
84'den).

71: Samanin vecd sirasinda kullandipi hayvan ruhlara ait
model 6mekleri. Sibirya'dan elde edilmis bu eserler Budapeste
Etnografya Muzesi’'ndedir (Fotograf: Yasar Coruhlu, 1989).

79: St. Petersburg Etnografya Muzesi’'nde bulunan at bash
saman asasindan aynnti (S. A Avijanskaya, Gosudarstvenniyi
Muzey Etnografii Narodov SSSR, Leningrad 1989, fig. 96'dan).

83: Tulayev tarafindan tamtilan Karagas samam elbisesi (J.
Halifax, The Wounded Healer Shaman, Londra 1982, s. 50’den).

87: Samanizmin Islamiyetten sonraki etkilerine isaret eden
bir tasvir. Muhammed Siyah Kalem'e atfedilen minyaturlerden
birinde dans eden samanlar goraluyor. (Topkap1 Saray1 Muz.
Kat. H. 2153, vr. 34b 2153, akt. M. S. Ipsiroglu, Siyah Kalem:
Wind of The Steppe, Istanbul 1985, Resim 30’dan).

93: Evren semastna igaret eden eserlere bir 6rnek. 15. yuz-
yil Anadolu Turk hahsinda dortgen icerisinde cokgen sema
(Yer ve Gok) uygulanmus olup merkezde eksen olarak dunya
apaa uzerindeki ‘Kuslarla birlikte verilmistir (Serare Yetkin,
Tirk Halt Sanati, Istanbul 1991, 2. bsk., lev. 16'dan).

94: Cadir (yurt) bir mikrokosmozdur. Kubbesi gogu, gov-
desi yeri ve genellikle her cadirda gorulen merkezi diregiyle te-
pedeki duman cikis yeri ana ekseni belirtir. Askeri Muze'deki
Kirgiz cadirt (Fotogral: Tulin Coruhlu 1992).
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100: Yaratilis destanlaninda sozi edilen ve Ulgen’e yaratma
esinini veren Ak Ene’yi gosteren resim. Ressam Malik Akselin
tablosu (N. S. Banarli, Resimli Tark Edebiyati Tarihi, 1. cilt, Istan-
bul 1971, renkli resim 1):

103: Tark mitolojisindeki dunyay: tastyan hayvan (balik,
okaz vb.) inamsindan etkilenmis bir Tark Islam minyatara.
Burada dunyayi tastyan bir melek, bir 6kazan sirtinda ayakta
duruyor, 6kiz ise bir baligin tizerinde yer aliyor. Acaib-al Mah-
lukat Vr. 131 a (Topkapi Saray1 Muiz. Kat. Env. nu. A 3632).

108: Kahraman Mangdasire, tann Ulgen'in yardimiyla Er-
lik'i yenerek goklerini (simsek araciligiyla) paramparga ediyor.
Ressam Munif Fehim'in tablosu (N. S. Banarh, Resimli Turk Ede-
biyat Tarihi, 1. éill, Istanbul 1971, renkli resim 2).

109: Pazink kurganlanndan kazlarla gun igigina ¢ikanlms
bir kugu. Olasilikla yaratihs destanlannda suyun altina dalarak
yerin yaratlacag toprag getiren deniz kuslanna isaret ediyor
(S. 1. Rudenko, Frozen Tombs of Siberia: The Pazyryh Burials of
Iron Age I-}orsemen, Londra 1970, resim 166'dan).

114: Goktarklerin kurttan tureyis efsanesini tasvir eden
Bugut Yazitr'ndaki kabartmadan aynint (kurttan sat emen ¢o-
cuk). (N. Diyarbekirli, [slamiyetten Once Tirk Sanati, Ankara,
1993, resim 40'dan).

123: Sibiryadan dunya agaci tasviri (Anonim, Mythologies
des Montaignes, des forets et des iles, Paris 1963, s. 264, lva-
novidan).

126: Sivas Gok Medrese tackapisinda tepesinde kartal bu-
lunan dunya agaci kabartmasi (Fotografl: Yasar Coruhlu).

142: Minyatarde bulutlar arasinda ejder tasviri; onun Tuark
ve Cin mitolojisindeki en eski sembolizmine isaret ediyor. Bu
inams Turk sanatinda Cin bulutu denilen motifi ortaya ¢ikar-
mustir. 13. 14, yuzyl. Acaib-ul Mahlithat'dan. (Topkapi Sarayr
Mizesi Env. A. 3632, vr. 26 b.)
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150: Azerbaycan Seki Hanlar Sarayi’nda (1762) gorilen
bir duvar resminde arslan-geyik muicadele sahnesi (Fotogral:
Yasar Coruhlu, 1997).

157: Minyaturde kanath at tasviri. Acaib @l Mahlihat'dan.
(Topkapt Saray1 Muizesi Env. A. 3632.)

172: Hz. Ibrahim'in Hz. Ismail'i kurban edecegi sirada me-
legin gokyuzinden bir kog getirisini tasvireden Kisas al-Enbiya
minyatari. 1577 tarihli (Sir Thomas W. Amold-A. Grohmann,
The Islamic Book a Contribution to its Art and History from the VII-
XVIIL Century, (bask: yeri yok), 1929'dan).

185: Davulun sesine aldanan tilki. (Kelile ve Dimne, Topka-
p! Sarayl Muzesi Kut. Env. Nu. Revan 843))

195: Tun-huang duvar resminde Sidartha tasviri.

198: Kumtura’dan Buda tasvirleri. Uygur duvar resmi; 9-
10. yuzyil. (Otani Kolleksiyonu env. nu. 4067.)

204: Buda’'min dlumiinden sonra cesedinin yakihsin goste-
ren duvar resmi. Kizil MS 7. yuzyil (A. Von Le Coq, Die Buddhs-
tische Spatantike m Mittel Asien, C. V1, Berlin 1923, lev. 15'den).

224: Bamiyan'dan 5-6. yuzyillara ait mandalay: tasvir eden
fresko (M. Bussagli, Central Asian Painting, 1979, s. 3'den).

225: Bir tepsi iginde ¢igek (lotus) sunan Uygur Turkuna
gosteren fresko. Sengiin’den muzeye getirlmis olup 9. yuzyila
aittir (Berlin Staatliche Museen'den kartpostal).

234: Kogo A Tapmagindan bulunan yazmada, Mani'ye
ibadet eden Maniheist rahipleri gosteren Uygur minyattra. MS
8-9. yuzyil. (H. Hartel ve M. Yaldiz, Along The Ancient Silk Rou-
tes: Central Asian Art From the West Berlin State Museums, New
York, 1982, resim 114'den).
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97,118,121,123, 124,
133, 144, 155, 165, 171,
177,183, 185, 187, 226
Samanizm, 17, 18, 21, 22,
49, 75, 78, 87, 88, 186,
191, 201, 226, 240, 255,
260
Secere-i Terakimie, 168
Sehname, 164, 169, 189,
190, 265
Seytan, 49

Taoizm, 133, 173, 241

tavgan, 75, 145, 182, 183,
184, 246, 249

Teledtler, 85, 89, 119, 136,
137,252

Tengri, 20, 21
Tengrilik, 231

Teogoni, 15

Tibet, 14, 179, 219, 245

tilki, 184, 185, 186, 257

Tonyukuk Yaziti, 39, 163,
183

totem, 18, 111, 146, 159, 240

Toriingey, 106, 107, 188

Toz/ler, 28, 32, 53, 54, 55,
56, 58, 59, 60, 117, 119,
146, 152, 154, 165, 183,
184, 251, 254



TURK MITOLOJISININ ABC'SI

Arutdz, 58
Karatdz, 58
Tretyakof, 175
Tripitaka, 205
Tuhfet ! Miineccimin, 182
Tulayev, 81, 83, 255
Turan, Osman, 230, 243,
244, 246, 247
Tireme, 33, 98,129
agagtan tireme, 37, 120,
125,127
hayvandan tireme, 110,
119, 139, 154, 179
tireme efsaneleri, 33, 37,
110, 113, 115, 117,
119, 127, 130, 146,
156, 256
turna, 177, 178
Tuva Tiirkleri, 78

Umay, 39, 40, 41, 42, 43, 45,
46, 121, 133, 254, 269

Utkuc, 29, 30

Uybat V Aniti, 132

Uygur/ar, 30, 37, 38, 51, 59,
93, 96, 98, 102, 122, 127,
128, 131, 144, 145, 158,
173, 182, 189, 191, 193,
198, 224, 225, 227, 229,
230, 231, 234, 238, 244,
245, 246, 252, 257
Uygur Devleti, 110

Ug Prensle Pars Hiké yesi,

o Diyanel o~
/\“\\:,-.‘J_E___ _____ yanet !/:?/T-/_;
» (Kutdiphanesi ) % ) 278

207
Ulgen, 24, 26, 27, 28, 29, 30,
38, 47, 48, 49, 53,62, 72,
76,91, 98, 99, 100, 101,
104, 108, 121, 155, 175
188, 251, 256

Vajrapani, 220

Verbitski, 98, 99, 101, 102,
104, 136, 161,175

Volga Tirkleri, 48

VonLe Coq, A., 124, 257

Vuhuan/ar, 24

Yada Tagsi, 37

Yakutfar, 24, 37, 43, 44, 49,
56, 58, 63, 66, 67, 72, 76,
118, 119, 121, 132, 136,
141,144, 147, 154, 174,
175, 183, 184, 187

Yama, 49, 163, 217, 220

Yaratilig Destanlari, 100,
109, 176, 256

Yayik, 29, 30, 38, 89

yaglz yer, 22, 31, 32, 95, 97

Yek, 220

Yenisey Tirkleri, 80

Yenisey Yazitlari, 41, 133

Yer Tannsi, 20, 26, 32, 171,
186

Yer-Su, 31, 32, 47, 53, 95,
97,120, 127, 141

YoKan, 38 -

yérik/ler, 160



DIZIN /

Yurt (Gadir), 94, 130, 134, Yildinm Tannsi, 30
255
yllan, 51, 52, 76, 102, 106, Zeus, 27

139, 166, 186, 187, 188,
189, 212, 219, 221, 246,
249



