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A. GIRIS

Tiirkmenistan, Azerbaycan ve bugiinkii Tiirkiye Tiirklerinin
atalari olan Oguzlar, 7. ylizyilin ikinci yansindan itibaren Gok-
tiirk Imparatorlugu altinda giiglii bir boy birligi olusturdular.
Oguzlar, bugiinkii Mogolistanin kuzey bolgelerinde, Yukart
Yenisey ile daha giineyde Tule nehrinin kiyilarinda yagiydrlar-
di. Orhun Yazitlarinda onlarm sik sik Goktiirklere karsi ayak-
lanmalanndan bahsedilir. Géktiirk hakimiyetinin 743 yiinda
yikilisindan sonra, hiikiimdarlarma karst stirdiirdiikleri savas-
larla iyice zayiflayan Oguziar, daha sonra Uygurlann yénetimi
altina girdiler. Kirgiz ve Cinlilerin saldinlariyla son bulan Uy-
gur hakimiyeti 843 yi1lina kadar siirdii.

10. ylizyiin ilk yarisinda dogudan gelen ve muhtemelen
Goktiirk Imparatorlugu’nun batiya dogru genisledigi dénemde
Oguzlar, batida Hazar Denizi kiyilan ile Amu Derya (antik
Oxus) kiyisindaki Giirgenc civarinda, doguda Farab’a kadar
Karacuk-Dag civarinda ve Sirdarya nchrinin (antik Jaxartes)
orta boliimleri ile Aral Goli steplerinde yagiyorlardi. Boylardan
olugan ve en iist yéneticisinin epik metinlerde “Hanlacn Ham”
diye adlandinldigi Yabgu'nun idaresinde egemen bir deviet
yapisi olusturdular. Ana ve kighk ikametgahlar olan Yengikent
(Farsca: Gand), denize dékiddigii yerden iki giin uzakliktaki
Siri Derya nehrinin sol kiyisi yakinlanndaydi. 10. ylizydin ilk
yansindan itibaren Miisliiman olmaya bagladilar. Yabgu’larin
Oguz Imparatorlugu, Kipyak ve Pegeneklerin saldirdan ve i¢
savaglar sonucunda muhtemeien |l.yiizyil heniiz baglamadan
yikildi. Bunun {izerine, biiy{iklii kiigiikl{i gruplar olugturarak,
yeni topraklar ele gegirmek iizere giineybatiya dogru dagildilar:
Harezm, Horasan, Azerbaycan, Anadolu, Irak, Suriye'ye...
Anadolu ve Iran’da bir imparatorluk kuran Selguklularda, on-
lar1 izleyen beyliklerde, Osmaniilarda, Karakoyunlular ve Ak-
koyunlularda ise, kokleri Oguz boylarina dayanan hanedaniar
s6z konusudur. En doguda Amu Derya ile Hazar Denizi ara-
sinda kalan boylar, bugiinkii Tiirkmenistan'in halkini olugtur-
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dular. Oguzlann islam dinine gegisini ifade eden “Tiirkmenler”
tanumlamasi ise, Anadolu’da Oguzlar gibi ayri soydan gelen ve
atalarimin gégebe yagam bigimi ile sosyal yasam diizenini, bu-
nun yan sira yerlesik diizene gegtikten sonra da Oguzlann di-
ger kiiltlirel mirasin koruyan etnik gruplar tarafindan bugiine
kadar korunmaktadir.



B. TURK MITOLOJiSi

Oniiniizdeki sayfalar eski Tiirklerin Islam éncesi ve Tiirkiye
digindaki tilkelerde Tiirk¢e konusan halklarin mitolojileri hak-
kinda agiklayic bilgiler icermektedir (—Roux, Eski Tiirk Mito-
lojisi). Bin y1l once tek tanrih bir din olan Islam’a katilan ve bu
nedenle de pagan donemindeki gelenekleriyle resmi olarak ba-
giu koparan bir halkin mitolojisi hakkinda konugmak oldukga
zordur. Ancak, Islam dininin bizzat kendisi de ortaya gikigin-
dan once var olan bir mitolojinin -veya mitolojilerin- mirasina
bagvurmugtur. Tirkler de yeni vatanlari olan Anadolu ve Gii-
neydogu Avrupa’ya yerlesmeden ve Islam dinine gecmeden
once, Budizm, Maniheizm, Mazdaizm, Nestoryan Hristiyanligi
gibi dinlerin bigimlendirdigi kltiirlerin etkisi altindaydi. En
son olarak da yeni vatanlarinda, gesitli etnik ve dinsel kokenli
pagan uygarliklarin mirasinu tistlenen Hristiyan bir toplumla
yuzyillar boyunca diizenli iliski i¢indeydiler.

Ikinci yararh bir saptama da, “Tiirk/Tirkge” (Almanca:
tirkisch) kavranunin sézcagiinan gift anlamle kullannwyla il-
gilidir. Bu sozcigiin bugiin hem bir ulusu, hem de bu alusun
biliylik ¢ogunlugu tarafindan konugulan ana dili tatumladig
unutulmamahdir. Etnik kikenleriyle Tiirk ve halkinin da ana
dili “Tirkge” olan bu toplulugun bugiin “Turkiye” diye adlan-
dinlan tlkeyi fethetmesine ragmen, “Tiirk Kiiltiirii”, tartigma-
s1z en onemli 6gesi olmakla birlikte, ulusal kiiltiiriin sadece bir
bilesenidir. Iste bu nedenledir ki, diger kiiltiirel siireglerde ol-
dugu gibi, Tiirk-Anadolu mitolojisinde de ¢ok farkh kokenlere
dayanan kapsamh bilegenlerin kangimi soz konusudur: Altay
mirasi, Anadolu uygarhiklarinin pagan déneme dayanan temel-
leri, Ortodoks ve Heterodoks Islami gelenegin ve Hristiyanhgin
dikkate deger katkis ile nihayet evrensel konular igeren ve her
yerde rahathkla rastlanan masal, destan ve efsanelerin gii¢ be-
lirlenebilecek etkisi.

Biitiin bunlara ayrica “modern” geleneklerin tiimii eklenme-
lidir: arkaik modellere gore bigimlenmis, sozlii aktarimin gor-
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kemli repertuarimi zenginlestiren ve belli bir siire daha da ge-
ligtirecek olan yeni yaratlmis efsane ve destanlar. Sonunda,
“hakiki olmayan bir mitoloji” dzgilin halk geleneginin {istiinii
ortmeye baglar; yapay bir bigimde veya sadece yazinsal eserle-
rin yayilmasi ve basin, radyo ve televizyonun geleneksel etki-
siyle gelisir. Kaynaklan ne olursa olsun; bu yapay kiiltiirlegme
siireci, geleneklere bagh cevreler tarafindan bilingsizce asimile
edilen ve dogal olmayan bu agilama, Anadolu mitolojisi Gizerine
yapilacak araghrmalar1 yamltma ve sahtelestirme tehlikesini be-
raberinde getirmektedirler. Ancak, aragtinlmasi yeterince giig
olan bu alan, kargilagtirmali mitoloji ¢aligmalar: igin ¢ok sey
ifade etmektedir.

Tirk Mitolojisinin 6zelligini belirleme gorevinin ne denli
gu¢ oldugunu gorebilmek igin, bu kisa girig diiglinceleri bile
yeterlidir. Bibliyografyadan da anlagilacagy gibi, Tiirk-Altay
Mitolojisi hakkindaki ¢ahsmalar nadir ve yetersizdir. Kisith
Oguzlar ve Anadolu alarinda, dergilerde yaymnlanmig ancak
batilh okuyuculara zor ulagan kahramanlk siirleri ile ilgili ok
az sayida galisma, efsaneler, inang disiinceleri ile yorumlaruu
iceren Ozet konugmalar diginda neredeyse higbir sey yoktur.

Oniintizdeki galisma; ister yagayan, isterse eski zamanlardan
beri yazili kaynaklarda sakh kalan gelenekler olsun, genis an-
lamda, Tiirkiye’deki Tiirklerin geleneklerine dayanan ve mito-
lojiyle yakin veya uzak ilgisi olan konularin kaydin tutmaktan
memnunluk duymaktadir. Sunumumuz bir taraftan tarihsel
olarak Oguzlann gegmisine, diger taraftan da Islami mirasa da-
yanmaktadir. Es zamanh bakig agistyla, etnik olarak Tiirk-Altay
miras1 olmayan ogeleri de konu diginda birakmak istemedik.
Bu anlamda bakig agimmz, buglinki Tiirkiye'nin farkli kdkenli
kiiltiirel ger¢eklerini kapsamay1 amaglamugtir.

(Yaymcmuin notu: Isimlerin okunuglanndaki biitiinliigiin
saglanmasiru Dr. Winfried Riesterer (Miinih) listlenmistir. Bu-
nun yaru sira; tarihge, harita ve resimlerin segimi i¢in de kendi-
sine tegekkiir ederiz.)
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552

Bumin Kagan ydnetiminde tarihsel olarak ilk kayda
deger Tiirk devletinin kurulugu

576

Devletin, Dogu ve Bat Tiirk Imparatorlugu olarak
ikiye boliinmesi

682-745

Dogu Tiirkleri (Goktiirkler) Kutluk Kagan yoneti-
minde Goktiirk Imparatorlugu’nu kurarlar; Impa-
ratorluk merkezi bugiinkii Mogolistanin gline-
yinde Selenge nehrinin yan kolu olan Orhon kiyi-
smdadr.

745

Goktiirk Imparatorlugunun yine bir Tiitk boyu
olan Uygurlar tarafindan yok edilmesi

745-780

Uygur Imparatorlugu

776

Bati Tiirklerinin Araplarin egemenligi altina gir-
mesi

800

Batiya ve gilineybatiya dogru Tiirk goguniin bagla-
maslt

568-965

Giiney Rusya’da Tiirk Hazar Kaganh

840-1212

Tiirk Karahanh Hanedaminin Amu Derya’dan Ta-
nm-Havzasi'na uzanan biiytik imparatorlugu; Im-
paratorlugun zamanla Musliimanlagmasy; kiiltiirel
ve siyasi merkezler: Balasagun, Kaggar, Buhara, Se-
merkant

962-1190

Bir Tiirk Hanedam olan Gazneliler Horasan, Mave-
ralinnehir ve Afganistan’da hiikiim siirer; kiltiirel
ve siyasi merkez: Gazne (bugiinkii Afganistan’daki
Gazni kenti)
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970

Oguz boylar birliginin Kiuk boyu onderi Selguk,
Buhara civarina yerlegir ve Mdusliiman olur; Sel-
¢uklu Hanedanimn isim babasi olur.

1037-1063

Selguk’un torunu Cagrn Bey Davud (6liimii 1059)
ve Tugrul Bey Muhammed (6liimi 1063) dogu ve
bati Iran'da Selguklu Imparatorlugu’nu kurarlar.

1040

Selguklular, Gaznelileri yener.

1055

Tugrul Bey, Bagdat" ele gegirir ve kendisine Halife
tarafindan Sultan unvaru verilir.

1063-1072

Cagrn Beyin oglu Alp Arslan imparatorlugun iki
bélimiunt de miras edinir ve onlan birlegtirerek
Biiyiik Selguklu Imparatorlugu’nu kurar; Bagkent
Isfahan olur; Pers kiiltiirii etkindir ve resmi dil de
Farscadir.

1064

Ermeni bagkenti Ani, Selguklular tarafindan alinr.

1071

Malazgirt Savasi'nda Alp Arslan, IV. Diogenes ko-
mutasindaki Bizans ordusunu yener ve Ttirk boyla-
rina Anadolu yolunu agar.

1072-1092

Alp Arslan'in oglu Sultan Meliksah ve onun veziri
Nizamiilmiilk yonetiminde, Biiyiik Selguklu Impa-
ratorlugu ve en gliglii ve toprak ydniinden en bii-
yiik dénemine ulagir; bagkent hala Isfahan’dir; di-
ger kiiltiirel ve siyasi merkezler Bagdat, Rey ve
Merv'dir.

1072-1107

Stileyman Sah, Anadolu’da Anadolu Selquklu Dev-
leti'ni (Rum Selguklulan) kurar, baskenti Konya
yapar; Pers kulturu hala etkisini stirdiiriir; resmi dil
Farscadir.

1176

Anadolu Selguklulari, Miryokefalon’da Bizans or-
dusunu yener.
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1180-1240

Mogollardan kacan ve sayilan giderek ¢ogalan
Tirk gocebe boylarn, ozellikle Tiirkmenler, Ana-
dolu’ya kagar ve burada kismen biytk kargagalar
yaratirlar; Anadolu’nun niifus yapisi1 hizh bir bi-
cimde Tiirkler lehine degisir; Yunan-Slav ve Er-
meni niifuslart azinhga diiger; yerlesik halk ile go-
gebeler arasindaki sorunlar giderek biiyiir.

1220-1237

Sultan I. Alaaddin Keykubad yonetiminde Ana-
dolu Selguklulan en ihtisamh donemini yagar.

1240-1242

Tiirkmenler, Baba Ilyas énciiliigiinde, dinsel amagh
Babai Ayaklanmasinda Pers etkisi altindaki Sel-
cuklu yonetimine kars gikar.

1243

Anadolu Selguklulan'nin Kosedag'da Mogollara
kars1 yenilgisi

1260-1280

Bat1 ve Giineybat1 Anadolu’da aralarinda Karaman
Beyligi'nin de bulundugu Tiirkmen beyliklerinin
kurulmasi

1277

Karamanli Mehmed Bey, Mogol yonetimine karg
cikar; Konya'y1 ele gegirir ve kendisi tarafindan
tahta gikarillan Selcuklu Sultaru Giyaseddin Siya-
vus’un veziri olur; Tirkge resmi dil olur.

1270-1281
(yaklagik)

Oguzlarin Kayt boyundan olan Tiirkmen beyi Er-
tugrul, Selguklu Sultaniun izniyle Sogit civarina
(bugiinkii Eskigehir yokinlannda) yerlegir ve bir
beylik kurar.

1281-1326

Ertugrul’un ogullarmdan Osman sirasiyla boy beyi,
Osmanhlarin ve sonraki Osmanh Imparatorlugu’
nun isim babasi olur; onun yonetiminde bir
beylikten gtiglii ordusu olan egemen bir devlet do-
gar; kapsaml fetihlerden sonra, Osmanl derebey-
lik sisteminin temelini atar; aldig gazi unvam saye-
sinde bir¢ok diger beylik onun yonetimine katilir.
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1326-1360

Orhan babasindan yonetimi devralr; Bizanshlar ve
diger Tirkmen beyliklerinden elde ettigi toprak-
larla Imparatorlugu genisletir: Bursa bagkent olur;
devletin temel yonetim yapisi olugur (Vezirlik, Di-
van, Valiler).

1349

Bizans Imparatorn Kantakuzenus kendisinin Sirp
Krali Dugan’a kars1 desteklenmesi ricasi iizerine,
Osmanl ordulan ilk kez Avrupa‘ya geger.

1353

Osmanlilar, Avrupa yakasinda Gelibolu Yarima-
dasi tizerine ilk kopriiyli kurarlar ve Avrupa’daki
hikimiyetlerini giderek genisletirler.

1360-1389

L Murat déneminde 6zellikle Avrupa’daki toprak
geniglemesi devam eder; Edirne, Filibe (Plovdiv),
Selanik ve Sofya fethedilir; Hristiyan savag tutsak-
larindan Yenigeri Ocagi kurulur; Bag Vezirlik ma-
kami kurulur.

1365

Osmanli bagkenti Bursa’dan Edirne’ye taginir.

1389

IMurat, Karatavuk (Kosova) Meydan Savagi‘nda
Sirp-Bulgar-Arnavut ordusunu yener.

1370-1501

Cagatay Tiirklerinden Timurlenk, Timur Hanedan-
ligin1 kurar ve Orta Asya ile On Asya’da genis
alanlara hiikmeder.

1390-1502

Tiirkmen boy birlikleri olan Akkoyunlular ve Ka-
rakoyunlular, Dogu Anadolu’nun ve Irak'in bityiik
boliimiinde hiikiim stirerler.

1389-1402

I.Beyazit Osmanh'nin Avrupa ve Asya’daki fetihle-
rini devam ettirir ve Tirkmen beyliklerinin ¢o-
gunlugunu kendi Imparatorluguna katar; Sultan
unvann yiiriitiir.

1402

Ankara Savasinda Osmanliarin Timur’a karg! ye-
nilgisi; Osmanli devletinin dagilmast
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1402-1413 |Osmanh Fetret Devri

1413-1421 IMehmet Osmanli Devleti'nin birligini tekrar sag-
lar ve Anadolu’daki dinsel-sosyal ayaklanmalar
basturir.

1421-1451 II. Murat birgok kigiik beyligi Osmanh Devleti'ne
katar ve Osmanl hikimiyetini Anadolu’'da sag-
lamlagtirir.

1424 Bizans, Osmanhlara hara¢ 6demeye baslar.

1451-1481 |Bolgesel bir giig olan Osmanh, II. Mehmet, Fatih,
yonetiminde diinya imparatorluguna doniisiir.

1453 II. Mehmet Konstantinopel‘i fetheder.

Trapezunt Kraly D)avid Komnenos, Fatih Sultan
Mehmet'le savagnmacdan gehri teslim eder; boylece
son Bizans devleti de tarihe kangir. Avrupa cephe-

1461 sinde Moldova 'rensi Biiyiik Stefan’a, dogu cephe-

sinde ise Akkoyunhi galy Uzun Hasan’a kars: Fatih
Sultan Mehmet Osmanhy topraklanne savunur ve
daha biiyiik bir toprak geniglemesinin temellerini
atar.
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Ab-1 hayat. Sozcik anlami: “hayat suyu” (“sonsuz gengligin
suyu”) . Icene dliimsiizliik ve dogaiistii uzun yagam sagla-
yan mucizevi bir —su kaynagidir. Dogu yazinu aktarimla-
nnda bu suyla ilgili efsaneler, Bayuk Iskender’in ve —Hi-
zir'in donemlerine baglanir. Halk anlatimlarina dayanan
Tiirk inanusina gore, Hizir'in éliimsiizliigli bu yagam su-
yundan i¢gmesinden kaynaklamr, /

Bazi Turk efsaneleri diger bazi insan ve canhlann da bu
sonsuz genglik suyundan igtigini ve bu sayede Sliimstizliige
veya uzun bir yasama kavugtugunu anlatir; érnegin, —Ko-
roglu, onun ati Kir-At (—Hayvanlar) ve yakin arkadaglarin-
dan biri. Bu arkadag, mucizevi suyla dolu su kabinn sa-
dece yansin igtigi igin, viicudunun tist béliimii genglegmis
ve 250 y1l yagamugtir.

Yagam suyunun nerede bulunduguna dair edebi eserlerde
golgelerin iilkesine isaret ¢dilmektedir. Tiirk-Anadolu halk
anlatimlarinda bu konuda (¢ efsane vardir. Evliya Ce-
lebi'nin (17. yy) Seyahatname’sinde belgelenen birinci efsa-
neye gore, bu su kaynags, Dogu Anadolu’da Bingdl —Dag-
larinda (“Bin —Gdller”) bulunur; bir avcl az dnce vurdugu
bir —kusu sonra suyla temizlemek isterken, kusun suyla
temasinda nasil tekrar canlandirdiging kegfeder ve su kay-
nag) da yerini “Bin Goller” olarak degigtirir; —Kéroglu ile
ilgili bir efsanede ise, yine benzer bir rastlantiyla su kayna-
g bir ava bulur. Koroglu dykiisuniin farkh bir yorumuna
dayanan ikinci bir efsaneye gore, genglik gegmesinden {ig
kopiik yumaginin Firat ile Dicle’nin birbirine aktig Sat ar-
maginin suyunda tekrar elde edilcbilecegi séylenir. Ugiincii
bir Tiirk-Kafkas efsanesinde ise, mucize su kaynaginun El-
bruz Daglarinda oldugu séylenir.

Boratay 1931, 31 ve sonras), 142 ve sonrasi;, Boratav 1946,
200, 250 ve sonrasi, 262 ve sonrasiy; IA madde Hizir; Evliya
Celebi, IIT 232 ve sonras; TIV No. 214 III, 291 IIL; Oztelli
1965, “Tiirk Dili” No. 168 (1965), 785.
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Aga¢. “Hayat agac1” ve “Kozmik aga¢” ile ilgili pagan Tirk
halklarinin mitolojisinde yer bulan bir¢ok inarug, Mislii-
manlagmig Tiirklerin geleneginde de canh kalarak, belli bir
agag kiiltiiniin ilk izlenimini olugturur. Béylece goriiniirde
Anadolu’nun Tiirkler 6ncesi halklarinin 6zgiin dinlerinden
kalan 6geler birlegmistir.

Tek bagina duran “Ulu aga¢” sahibine gii¢ ve refah getiren
kutsal bir varlik olarak gériilirdii. Bunu, Dede —Korkut Ki-
tabrin her bolimiiniin sonunda tekrarlanan hayir duasin-
dan anhyoruz: “Senin, ulu ve golgeli agacin hi¢bir zaman
kesilmesin!”. Tek bagina duran agia¢ ayrica iyi ve kéti —-cin-
lerin toplanma yeri olma zelligine sahiptir.

Bu konu geleneksel Tiirk Golge Tiyatrosunda Kanli-Kavak
oyununda sergilenir: bir kavak agac dogaiistii giiglere ve
insani yolundan saptirma ve onu déniigtiirme giiciine sa-
hiptir. Ancak, aga¢ bu 6zelliginden yararlanarak sihirli giig-
lerini bir cine déniigmek i¢in kullanir. Ayni bicimde agacin
insana donligmesi de 6rnek gosterilebilir, Tokat'in bir ko-
yiindeki bir efsanede bu goriiliir; orada bir ormancinin bir
kis gecesi ormana giderek bir agac1 kesmeye nasil cesaret
ettigi anlatihr. Ona yaklagan bir kadinun git gide nasil da
biiyiik bir agaca doniigtiagiinii fark eden ormanci, agaci izler
ve sonunda da korkung bir gliriltu ile kendisini onun ya-
ninda keser.

Azerbaycan’da Heterodoks bir Tiirk boyu olan Karakoyun-
lularda aga¢ ve orman kiiltiiniin kokeni bir etiyolojik efsa-
nede ifadesini bulur. Onlara gore, kutsal ormanlarn, kutsan-
mug biri tarafindan yanisina kadar yanmug olan ve topraga
dikilen bir ¢ubuktan olusmustur. Bir¢ok halk inamisinda,
“topraga dikilen kurumug bir dalin bir mucize sonucunda
tekrar yesermesi” konusu ele ahnir (kargilagtir: Eski Ahit
No. 17,17). Bu efsane, Anadolu Tiirklerinde 15. yiizyildan
sonra, muhtemelen Hact Bektas'in Vilayetname’sinin yazi-
smindan sonra, Alevi ve Bektasi gelenegine ge¢mistir. Bu ko-
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nu goriiniise gore Karakoyunlularda daha genig bir anlam
kazandr: buna dayanarak da, kutsal ormanlarinin “yarati-
c151” hem kendine hem de ormanina Kara Oglan adini verir.
Ancak, Tiirklerin aktarimlarina gore, Kara Oglan —ayimn
adlarindan biridir ve bdylece kutsal ormanin etiyolojik ef-
sanesi, Altay toplumlarinda ormanin en yiiksek ruhu ola-
rak kigilestirilen ayr hakkinda olusan kiiltle iligkilendiril-
mektedir.

Heteredoks bir topluluk olan Anadolu Tahtacilan genis bir
agag kiiltiine sahiptir. Altay topluluklarinda avclann bir av
seferi 6ncesinde yaptiklart gibi, Tahtacilar da bir agacin ke-
siminden 6nce bir dizi ritiicl diizenlerler: hayvan kurban
etmek, toplu yemek yeimek ypibi.

Farkh hanedanliklarin bazi ¢fsanevi soy bilgilerinde hane-
danhga adin veren ve kahramanmin rityasinda gogsinden
¢ikan, aynu zamanda da hikimiyetin kurulmasi ve devamini
simgeleyen agag, aym “kikten” kaynaklanan ve birbirini
izleyen kusaklar anlaminda algilanmast yaygin olan go-
rigtir. Agag, ayrnu zamanda Turk pelenegindeki hayat agac
inanigl ile isim babasiyla birlikte amlan destans kahramam
ortaya ¢tkaran agaci iligkilendirir. “Ulu Agact” kabul eden
ve maceralarindan bahsedilen Dede  sRorkut Kitabuudaki
kahraman —Basat'in babalik konusu hikayede agikhga ka-
vugmaz. Bu durumda, ormanda biiyiiyen kahiramanin sade
bir poetik betimlemesi 56z konusudur.

Bir tiirbe/yatir yakimina dikilen aga¢ yatinn dogatistii 6zel-
liklerini de alir; bir anlamda onun tammamlayia pargasi olur.
Giivenligine yonelik her darbe bir mezar hirsizhigr olarak
goriiliir. Adlarindan da anlagtlacag gibi, aga¢ ad1 kullanila-
rak baz: tiirbe ve mezarlarin kanstiriddigi érnekler goériliir:
“Cinar Dede” (¢inar agaci-dede, gmar agaci sifacisi anla-
minda), “Cithk Dede” (Sam fistif agaci-dede). Bir kiiltiin
ritiiellerinde kullamlan veya birinin efsanesine dayanan
bazi agaglarin da kutsalhgi vardir. Ornegin, Alevilerde ve
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Bektasilerde ardi¢c agacinda oldugu gibi; onlar tarafindan
saygl goren bir tirbenin/yatinn adi “Dedecik Ardig”tir
(“kiiglik kutsal ardig”). Diger baz1 agaglarin karakteristigi,
etiyolojik efsanelerle agiklanabilir: 6rnegin; fistik camu, kigin
ortasinda tigliyen bir —kusa koruma sagladig igin ignele-
rini kaybetmez vb.

Agac, daha ¢ok yaygin halk inamsinda canh bir varhk ola-
rak gorillr: bir atasdziinde, “Yesil (agag) kesen, bas kesmis
gibi olur.” denir. Artik meyve vermeyen bir agaca “korku
vermek” gelenegi de vardir. Boyle bir agag kesmekle tehdit
edilir; bununla gelecek yil bol meyve vermesi saglama alin-
mak istenir.

Rossi 1952, 201 ve diger yerlerde; Boratav 1973, 65-68; Kud-
ret 1959, 265-99; Roux 1970, 181-212; Roux 1972; Boratav
1965, 246; Boratav 1958, 43-45; inan 1954, 62-65; Ahundov
1978, 453 ve sonrasl.

Ahiret — Eskatoloji
Akbaba — Kuglar

Al-Basti. Al-Kansi, Al-Anasi, Al-Kiz1 veya kisaca Al da denir.
Tiirk cinciliginin bir figiira olan Al-Bash, dogaiistii bir
kadmn yaratik olarak tasvir edilir. Ozellikle logusa kadinlara
musallat olur, onlarda logusa sitmasi ¢ikanr ve hastalarin
oliimiind saglayabilir; bu hastalik ¢ogunlukla al-bast: ifade-
siyle, “Al'in eziyeti” anlaminda kullanair.

Al-Basti atlan1 da (—Hayvanlar} izler. Geceleri onlan safak
acana kadar binmek lizere ahirlarindan galdigina inamilr.
At sahipleri bu durumu sabahlar1 atlan ter iginde ve oriil-
miis yeleleriyle tekrar bulduklarinda fark ederler.

Yetigkin erkeklerin kendilerine hizmet etsinler diye, Al-Bast:
yakaladiklarina inanilir. Béylece “Al’'m ocak yerinin (evi-
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nin)” giiciinii kazanarak, kotii niyetli yaratigin yaydig has-
taliktan kurtarabilme giiciinii kazanirlar.

Bulunulan ortamda erkeklerin olmasi, kilerde demir esya
saklanmasi ve “kirmuz” igeceklerin igilmesi, logusa kadinla-
rin Al-Bastt'nin kotiiliiklerine karst korunmak igin dncelikle
kullandiklan araglardir. Al-Basti’'nin tiifek sesinden de kor-
kup kagtigina inamlir; silah ats), logusa kadinin eziyet gek-
tigi fark edildiginde yapilir.

Al-Basti hakkindaki inanis ve dykiilere Tiirkiye'nin birgok
vilayetinde, ayn1 zamanda Kafkasya, iran ve Tiirk¢e konu-
sulan Orta Asya iilkclerinde gogunlukla Al-Basti veya an-
lam1 sadece Tiirkgede agiklanabilecek Al-Anasi adiyla rast-
lanur. Bu dogatistii yaratifn kékeni hakkinda olugsan destan
ve deneyimler ne olursa olsun, bu ad altinda rastlandid1 her
yerde, Tiirk¢e konugan topluluklarinin drettigi anlatimlara
dayandigi tahmin edilir.

—Cinler.

Acipayaml 1961, 75-84; Boratav 1967, 268; Boratav 1973, 95,
139; Nicolas 1972, 131-34; Masse 1938, 1 44-46; 11, 356;
Benveniste 1940, 65-74; Johansen 1959, 303-16; SDD VI, 1952,
11-15.

Alabalik — Balik

Albiz. $eytani bir varhgin adi; 16.ylizyildan beri Osmanli me-
tinlerinde ve Edime Uzunkoprii’de bir halk inaruginda go-
rildiigii gibi cagdas cincilikte de geger. Albiz geleneginin,
Orta Asya mitolojisine dayandigi diigliniiliir ¢linkii Altay
halklarinda da Albiz’a benzer tammmlamalara rastlanur: Tu-
ba-Uryanhay ve Altaylhlarda albss, almig, Yakut ve Kirgiz-
larda albin ve Ordos-Mogollarinda da albin. Albiz’in A. Inan
tarafindan Al-Basti ile e anlamda kullanilmasi dogrulanmus
bir bilgi degildir.
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—Cinler.

Boratav 1973, 96; A. Inan 1954, 170; SD I 1963 (Albiz mad-
desi)

Anka Kugu— Kuslar
An — Bocekler
At — Deniz/G6); Hayvanlar

Ates. Bir taraftan Orta Asya saman geleneklerine, diger taraftan
da Anadolu tarihi ile Tiirkler oncesindeki doneme dayanan
Anadolu’daki Ates-kiiltiiniin izleri, bugiinkii toplumun be-
lirli ritiiellerinde ve geleneklerinde bugiin de goriilmekte-
dir. Atese arindiric1 bir gii¢ atfedilir; bu duruma Betlem
Bayram (Betnem, Gavurkiifrii, Hasir kiifrii de denir) nede-
niyle gozlemlenen bir gelenekte rastlanir. Bu gelenek, son
zamanlara kadar Hristiyan Paskalya Bayraminda daha ¢ok
gocuklar, geng kizlar ve kadimnlar tarafindan uygulanurds.
Katilimedar ardi¢ afaa1 dallariyla -veya eski minderlerle-
tutusturulan bulyiik bir atesin tizerinden atlardx: bu eylem,
tiim y1l boyunca hastaliklardan korunmayi saglardi. Balike-
sir ve Bergama yorelerinde salgin hastaliklardan korumak
amaciyla evcil hayvanlar sahiplerinin esliginde bir ategin
yanindan gegirilirdi: bu ates, iki giplak erkek tarafindan iki
odun parcasinin birbirine siirtilmesiyle yakilmak zorun-
daydi ve ayni atesle de bu arada sdnen ocak ategi tekrar tu-
tusturulurdu. Toroslar bolgesinde de buna benzer bir ritiiel
bir atin satin alinmasinda veya bir ahirin yapiminda uygu-
lanurdy; hayvanlar iki yaninda da ates yakilan ahir kapisin-
dan igeri siiriiliirdii. Ategin tizerine tiikiirmek veya igsemek
gibi yasak davranug ve saygisizliklar, ategin kutsalhgna isa-
ret eden inaniglar olarak ayrica belirtilmelidir.

Ates kiiltii, ocak atesi ile ilgili ritiiel ve geleneklere dayanur,
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“ocak” sozciigii de “aleg”ten tiiretilmigtir. Ocak, ev veya ca-
dirin en saygideger yeri olarak goruliir. Ocak sozciigii ayru
zamanda soyun devamu anlamin da igerir, “ocagi-son” so-
ziinde oldugu gibi; bu sé6zle bir ailenin soyunun tiikendi-
gine mahkim edildigi ifade edilir.

Sifacilikla donatilmig kisi de ayru bigimde ‘ocak’ olarak ad-
landinlir; belirli bir hastalik i¢in uzmanlasmig kigiden ‘ocak’
diye bahsedilir. $ifa giicii ister miras yoluyla ister ustadan
giragina gegsin, ama mutlaka el verme yoluyla aktanhr.
Ateg, diger taraftan da gifa ritiiellerinin ve falcihgmn, titsi-
niin ve kursun dokmenin énemli bir gesidir.

Anadolu Yorukleri yaylaklarinda ilk ategin tutusturulma-
sinda belli rituellere onem verirler. Her ailenin ocak yeri
ayni yerde kalmali ve meydana vansta ilk ategi yakan da,
evin yeni evlenen gelinidir; bu onun i¢in bir anlamda bir si-
navdir.

Miisliiman Tiirklerin mistik gelencklerinde Rufai tarikatimm
miiridleri ayirt edici igarct olarak atege korgt dirence sahip-
tirler; ritiiellerinin biiyiik bir boliimit ategin maharetle kul-
lanilmasindan veya ategte kizdimlnug demirden olugar.

Roux 1970, 178 ve sonrasi; Boratav 1973 (2), 79 ve sonrasy;
Roux ve Boratav 1968, 11 325 ve sonrasy; Gilpinarh 1969,
194-96; Kum 1937 “Un” (Isparta) 1937, 611; Bayath 1941, 44;
Ahundov 1978, 548; Roux 1982.

Ay — Ay-Ata; Eskatoloji; Kozmogoni

Ay-Ata. “Ay Baba”. Bir destana gore, ilk I'iirk hiikiimdarligin
kuran hanedamin soyunun dayandigi ilk insan, kendisini
“Ay Baba” olarak adlandirdi. Bu destan, anne tarafindan
Kipti olan Misirh tarih¢i Abu Bakr Ibn-*Abdallah ad-Dawa-
dari'nin diinya tarihi Kanz ad-durar. wa-gami’ al-gurar adlh
eserinde yer alir (1309-1336 yillan arasinda yazilmustir); ad-
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Dawadari, bu destanin daha eski bir Tirk yapitinin ¢evirisi-
nin oldugunu 10. ytizyila dayanan bir Arap el yazmasinda
okudugunu belirtir.

Destanda yarahhs tizerine Incilin anlatmlarina ve Islami
gelenege isaret eden izlere rastlamir: Atam (ilk insana veri-
len ad olan Ay-Atam) Adem’in halk etimolojisi olabilir; Ge-
nesis’te (yaradilis) oldugu gibi, Tiirkge anlatimda da balgik
ilk insanin hammaddesidir; ilk kadin Ay-Wa tamamen Is-
lami gelenekteki Havva’'y1 (Eva) cagnistirir. Aynu Ttirk des-
tanina gore, kadin da balgiktan “yaratilmugtir”. Tiirk desta-
nimnun diger 6zgin bir 6zelligine gore, Karatay-Daglarmdaki
bir magara ilk erkek ve ilk kadina anne kucag olarak hiz-
met vermistir. Efsane goyledir: Cin simirindaki Kara-Dag
magarasi bir zamanlar yagmur sulannn tagsmasiyla insan
viicudunu andiran bir ¢ukuru doldurur. Giines 1sis1 etki-
siyle 9 ay sonra gukurdaki ¢gamur canlarur: Boylece 40 yi
yalniz basina yagsayan ilk erkek Ay-Atam yaratilir; daha
sonra diger bir su baskini, ¢ukuru yine camurla doldurur ve
ilk kadin da ayn bigimde “yaratilir”. Kadirun yaratilis: “ek-
sik” kalir ¢iinkii gtineg 15151 birinci seferde oldugu kadar
giiglii degildir. Ay-Atam ve Ay-Wa'nm beraberliklerinden
40 ¢ocuk diinyaya gelir. Ay-Atam 120 yasinda, ondan 40 yil
sonra da Ay-Wa 6liir. En yash ogullar1 onlarin cesetlerini
anne-qukuruna gémerek tekrar canlandirmaya galigir.

Bu ilk ebeveyn éncesi ¢ukur daha sonraki zamanlarda ilk
hiikiimdarlan Ay-Ata’min soyundan gelen Tiirklerin kiilt
yeri olmustur.

Ay-Ata destarunda yagmur tarafindan bereketlenen Ana-
Toprak diigtincesi bir halk giirinde dile getirilir: Safran (bazi
bahar ritiiellerinde kullanulan g¢igektir) dillendirilir: “Benim
annem toprak, babam da yagmurdur.”

Eski Tiirklerde de oldugu gibi, Tiirkiye’deki Tiirklerin gele-
neginde Ay'in erkek oldugu kabul edilir. Ay, halk dilinde,
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ozellikle de ¢ocuk betimlemelerinde “Dede” belgesi ile ta-
mmlanir: “Ay Dede”.

Abu-Bakr Ibn-‘Abdallah ad-Dawadari VII, 1972, 164-83;
Boratav 1954, 198 ve sonras;;, Haarmann 1971, 12-18; Gol-
pinarl ve Boratav 1943, 130; Boratav 1973, 17-23.

Ay1. Miisliiman olmayan Tiirklerde ayi, belli bir kiiltiin av fitii-
ellerinde veya dogaiistii gliglere dayanan anlatimlarda konu
edilen bir —hayvandir. Hatta baz1 topluluklar ayiy1 destansi
bir ataya veya insani bir kitkene dayandirirlar.

Anadolu Turklerinin peleneginde buna benzer eski ay kiil-
tintin izleri kesfedilebilir. Birqok efsane ve “gercek” macera
oykiisiinde bu hayvana eski mitolojik Orta Asya veya
Ozgiin Anadolu kiokenli olabilecek Ozellikler verildigi go-
riiliir.

Anadolu’da ¢ok yaygin olarak insan ve ayt arasinda cinsel
bir iliskinin oldugu olasihfun iqeren ¢ok sayida efsanevi
anlatim olugmustur. Bunlarmn arasinda en yaygmn olam, bir
ay1 tarafindan kagirthp kartst yapnlan hir kezla beraberlikle-
rinden dogan gocuklarla ilgilidiv.  rkek kardeglert (veya ak-
rabalari) kagirlan kadint kurtartpr cvine geri petirirler, aymyt
ve ¢ocuklan da dldiiriirler. Geng kadm, eski evlt yagaminin
yasini tutar ve ay1 esinin ve gocuklarmmn tzdintiistani geker.

—Hayvanlar.
Lot-Falck 1953, 103-05; Boratav 1955 (2), FC No. 152, 1-46.

Azrail. Olimiin bag melegi sayilan Azrail'v Tiirk halk anlahm-
larinda efsanevi bir yaratig1 andiran ézellikler yiiklenmisgtir.
Dede —Korkut Kitabinda kahraman Deli »Dumrul bir bo-
ltiimde Azrail’e kars1 giktiginda, Azrail ona, daha sonra gii-
vercine (—Kuslar) dontismek igin énce bir yash olarak go-
riintir. Bu anlatim, sihirli égelerle bezenen degisik vorum-
larla bugiinlere kadar korunmustur: Deli Dumrul hikaye-
sinde Azrail, Yunan mitolojisindeki Thanatos un roliindedir.
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Tirk halk kozmogonisi insarun yaratihginda da Azrail'e
ozel bir rol yiiklemistir: ii¢ bag melek Cebrail, Mikail ve Isra-
fil insan viicudunu yogurmak igin ¢amur getirmek {izere
Tanr1 tarafindan arka arkaya diinyaya gonderilir ancak,
topragin aglamasindan ziintli duyduklan igin eli bog do-
nerler. Toprak, giinahlarindan dolayr korkung cezalara
carptinlacag: ic¢in insanhgin gelecegine iiziiliir. Son olarak
gonderilen Azrail, digerleri gibi yapmayip aglayan topraga
aldirmadan ¢amuru alarak geri doner. Bu acimasizhigi ona
“Can alial” gorevinin verilmesini saglar; Azrail giinliik
dilde hala bu tarumla arulir.

Dede Korkut Kitabinda anlatilan epik gelenekte Azrail kirmuzi
kanatlariyla tasvir edilir. Eski Deli Dumrul anlatiminin ¢ag-
dag bir yorumunda, Azrail’in kurbanunun canimu en derin-
deki bagirsaklarindan alabilmek igin bir gengel kullandig
gortlir. Cocuklarin canlarinu kendine ¢ekebilmek igin de,
onlara kirmuzi bir elma uzattig yollu bir inarus da vardir.
Halk tasvirlerinde “elma”nun bu o&zelligiyle kullanulmasi,
Hristiyan aktarimlarinda 6liimiin ¢ocuga yaklagtiginda ona
elma ikram etmesi ile benzestirilebilir.

Rossi 1952, 175-80; Boratav 1951, 58-79; Boratav 1959, 382-
85; Boratav 1973, 33 ve sonrasi;; Ruben 1944, 230-38; PhTF,
100; Sayg 1955, TEA No. 191, 1955.

Balik. Yunus Peygamberi yutan baligin efsanesi Incil’e dayanur.
Bununla ilgili belli belirsiz bir igaret Kuran'da geger. Tiirk
halk aktarimlarinda bu babk “yunus baligt” ile 6zdes-
lestirilir. Fikra ozelligi tagiyan bazi etiyolojik tiirden bagka
oykiiler, Anadolulu balikg1 ve denizciler tarafindan degisik
baliklar hakkinda olugturulmugtur. Bunlardan birine gére
Tanri, baligi hem u¢ma hem de suya dalabilme yetenegine
sahip bir —hayvan olarak yaratmugtir; balik bdylece kibirle-
nir, Tanr1 da bu kibrine karsilik ceza olarak onun kanatlarim
geri alir.
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Islami 6gretiye gore bahik disindaki tiim hayvanlarin etinin
yenebilmesi i¢in kesilirken kanlan akitilmahdir. Erken bir
dénemde Dede —Korkut Kitatinda da belgelenen bahigin halk
inanigindaki bu istisnai durumu bir efsaneyle agiklanr:
Nemrud, Ibrahim’in tanrisun dldirmek istediginde, kendi-
sini kartallar tarafindan giikyiiziine ¢ikartir ve oradan etra-
fina ok yagdirir. Tanr, oklara karg: baliklari gikarir. Boylece,
Nemrud kanlanan bir ok girdiigiinde Tanny: Sldiirdiigiine
inanacaktt. Bundan dolayt, baligin kansiz oldugu ve kaninin
akitilmadan yenebilecegi siylenir.

Alabalikta oldugu gibi, bazs baliklara gifa giicu atfedilir. Di-
ger bazi baliklara da halk inamiglaninda 6zel sayg: gosterilir
ve avlanmalan da bir giinah sayihr. Bir efsanede baliklar-
daki dondsgtiirine ve kahramanca igleri yapabilme yetenegi
anlatilir. Efsaneye gire, Kurtulug Savag esnasinda (1919-
1922) Eskigehir civanndaki kanh garpismalarda koyliiler
nehir boyunca yiizen balik sivulerindeki bahklarm birer
damla kan biraktygim goriirler; bu baliklann, savaga katilan
ve yaralanarak geri dimen bahiklar olduguna inanthr.

—Deniz/Gél.

Gokay 1973 , CCLXXXI-CCLXXXIV; Lyibogtu 1961, 77;
Boratav 1973 (2), 73 ve sonras;; Nicolos 1974, 31-44; Roux
1966, 142, 175.

Basat. Dede —Korkut Kitabinda kendisine bir biliim adanan kah-
ramandir. Kitapta, mucizevi gocuklugu ve Depegéz’e (—Te-
pegdz) kahramanca karsi gikist anlatitic. Anz/Aruz'un og-
ludur. Heniiz siit ¢ocuguyken bir hayvan siirlisliniin gegisi
esnasinda kaybolur. Bir digi aslan (aratindan bulunur ve
yabani —hayvanlar arasinda biiyiir. Sonra bulunur ve aile-
sine geri gotiiriiliir. Ancak o, insanlar arasinda yasamak is-
temez ve defalarca aslanlara geri diner. Korkut Ata’'min
devreye girmesiyle sonunda insan olmaya ahsr.
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Oguzlarin gelenekleriyle ilgili bagka bir fragmanin iceri-
ginde (Topkap: Sarayr Miizesi Kiitiiphanesi el yazmasi) ach
belirtilmeyen ve “disi bir aslan tarafindan emzirilen bir kah-
raman”dan daha bahsedilir. Aym1 metinde Urulmus Han
adh birinin kardesi oldugu soylenen Basat ad1 ge¢mektedir
(Kiyan veya Kayan-Busat bi¢iminde). Bu kiginin Elbrus’ta
yedi yil siiren bir sefer yaptig1 ve geri doniigiinde de karde-
sinin 6cilint alip Depegoz’i oldirdiigii yazilir. Destanin bu
yorumunda, Dede Korkut Kitabmda gegen kahraman adlarn
farkhdir. Dede Korkut'ta canavar tarafindan éldiiriilen kar-
desi Kiyan Selguk’un éciinti almak igin Depegoz’e kars: ¢1-
kan Basat’tir. Bu sapma, muhtemelen birbirini izleyen aym
orijinal metnin farkh yazimlarindan kaynaklanmaktadar.

Basat adi aymu bigcimde Abu-Bakr Ibn-’Abdallah ad-Da-
wadiri'nin (14.yGzyil) Durar at-tigan wa-gurar tawarib az-za-
man adl eserinde geger. Bu yazar, Oguzname’de anlatilan ve
—Ogurlann sozlii aktanlan epik gelenekleriyle baglantih
olarak Basat’tan bahseder; ancak, Abu-Bakrin eserinde Ba-
sat'in aslan ile gegirdigi donemden bahsedilmez. Ayni yaza-
rin muhtemelen Siileyman Ibn-‘Abd-al-Haqq al-Pahlawan
al-Adarbaygani’den edinerek anlath§ diger bir destanda
ise, efsanevi atasi Alp Kara Aslan “Kara Aslan Kahramam”
otan Mogol hiikiimdarlarin kékeni hakkinda bilgi verilir. Bu
kigi Tibetli bir kadin tarafindan Karatay-Daglari eteginde
(—Ay-Ata) diinyaya getirilir. Bir —kartal tarafindan kagiri-
lir ve sonra bir digi aslanin inine sokulur, digi aslan onu ka-
bul eder ve erkek yavrusu ile birlikte onu da stitiiyle emzi-
rerek biiyiitiir. Vatanlarindan siiriilen Tatarlar, ¢ocugu bu-
lur ve yanlarina alirlar; ona, siilalelerinden geng bir kiz1 eg
yaparlar. Sonra onlann bagkanlar1 olur ve Mogol hiikiim-
darlarinin hanedanint kurar. Bu destanin soy bilgisine gore,
hem Oguz hem de Cengiz Han aslan tarafindan emzirilen
bu ¢ocugun soyundan olmalidir.

Kitab-1 Diyarbakriya (15.ylizy1]) eserinin efsanevi soy bilgi-
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sinde yazar Abu-Bakr Tihrani Akkoyunlulann atalarindan
birinin ¢ocuklugundan bahseder. Adim Bisut Han olarak
belirtir; bu kisi topraklarina saldiran Mogollardan kacan
annesi tarafindan diinyaya getirilir. Yolunu kaybeden ¢ocuk
sonra da yagh bir kadin tarafindan bulunarak yardim gérir
ve bir inek tarafmdan emzirilir. Topraklariru tekrar geri alan
babasi tarafindan bulunan qocuga Bisiit (“siitsiiz”: amne
siitii emmeden bliyiiyen qocuk anlaminda) adh verilir ki, bu
ad bir halk etimolojisi sonucunda Basat'in degistirilmis bir
bigimi olarak gorilmelidir. Destan, Bisiit Han'1, Afrasiyab’
in Turan iilkesinde hiikiim siirdiigl sirada, diinyanin yara-
dilisindan sonraki 39. kugaga, yoni Musa Peygamber done-
mine tarihlendirmektedir. Sonug olarak, Misirh kronikgiler
tarafmdan anlatilan Cengiz [ Lanun atalan ile ilgili destanun
bu yorumu, Oguzlarm Haxat’a dayanan kahramanlik giirini
birbirine baglamaktadar.

Rossi 1952, 193-202; Abu Bakr Ibn ‘Abdallah ad-Dawadari,
Durar at-tigan, 202-202, 204 206; Abu-Hakr 1bn-‘Abdatlah
ad-Dawadari, kanz ad-duear VI, 68 ve sonrasi, 172-78;
TTAED II, 1934, 243-49; Gikyay 14938, 121.24; Abu-Bakr
Tihrani, 21,

Bayimdir. Oguzlarin 24 boyundan birine de adim veren, efsa-
nevi Oguz isim babasidir. Bazs kroniklerde yer alan soy bil-
gileri ile Dede —Korkut Kitabma gore, Baymdir 'tan, Oguzla-
rin iki boy birliginden olugturutan bityik boyun en st yo-
neticisiydi: Ariz/Aruz’un idaresindeki ‘Tay-Oguztar (“Dis-
Oguzlar”) ve Salur —Kazan'in idaresindeki i¢-Qguzlar. Sa-
lur'un kahramanlik siirindeki unvam “lanlarn Ham”dir.
Efsanevi soy bilgisine gore, Oguz Han’in alti oglundan biri
olan Gok Han'in (veya Gok Alp tlan) ogludur. Abu-Bakr
Tihrani‘in Kitab-i Diyarbakriya kroniginde Bayindir Han'in
babast Giin Han olarak belirtilir; bu bir yazim hatas: olmabh-
dir ¢tinkii Arapg¢a yazimlarinda Gim ve Gok sozciikleri gok
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rahatlikla karigtirilabilir. Dede —Korkut Kitabinda Kamgan-
oglu Bayindir olarak adlandirilir; babasiun adi olan Kam-
gan sozciigin sadece bu metinde gecer ve anlami da agik-
lanmaz. Yaygin olarak Oguz’un torunu ve Nuh’un oglu Ya-
sef’in beginci, yedinci veya on birinci kusak soyundan ol-
dugu bilinen Bayindir, Dede Korkut Kitabinda ve Bayburtlu
Osman'in Tevarih-i cedid-i mir‘at-t cihan (bilgilerini eski kay-
naklardan derleyen 16.ylizyil yazari) adli eserinde bu soy
bilgileri tutmaz ve Baymndir tarihsel olarak daha sonraki Hz.
Muhammed dénemine yerlestirir. Bayburtlu Osman’a gore,
Bayindir heniiz Hz. Muhammed dogmadan énce de hiikiim
siiriiyordu ve onun déneminde Hz. Muhammed Islam’i
duyurmaya bagladi. Bayindir riiyasinda onu goriir ve ona
ug elgi gonderir. Bu {i¢ Oguz, Kazan, Dundar ve Biigdiiz
Emen Hz. Muhammed’i camideyken bulurlar. Peygamber
bu g irikiyim yabanciyr goriince korkar ve duvara dogru
kogarak bir mucize ile orada agilan bir kapidan ¢ikar: Mih-
rabin kokeninin bu mucizeye dayandigina inanilir. Daha
sonra Hz. Muhammed bu iig Oguzu Misliman yapar, yan-
larina Selman”1 (Arapgada: Salman, Tiirk¢ede: Selman) da
vererek Oguzlara Muslimanlig teblig etmek tlizere gorev-
lendirir ve tilkelerine gonderir.

Farsga olarak Kiirtler hakkinda Serefname (Farsga: Saraf-na-
ma) adli kronigi de yazan ve 1543-1603/04 yillar1 arasinda
yagamg olan yazar $eref Han'mn Kiirtleri ve onlarin Miis-
liimanlagmasin anlattig) bir efsanede de Biigdiiz Emen adi
goriiliir. Biigdliz Emen eserde cagdas bir Kiirt lideri ve
Oguz Han’m izinden giden biri olarak geger. Bu yoruma
gore, onu Hz. Muhammed'e gonderen Oguz’un kendisidir.
Yine aym yoruma gore, Oguz’'un Hz. Muhammed’e gon-
derdigi dev yapili ve vahsi bakigh bu el¢inin Peygamberi
gok etkiledigi digiindiltir.

15. yiizyilin bagindan 16.yiizyilin bagina kadar Dogu Ana-
dolu, Iran ve Azerbaycan'da hiikiim siiren Akkoyunlular
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Hanedanlign kendisini Bayindir Han"in soyundan sayiyor-
du. Abu-Bakr Tihrani'nin yazdig: ve Akkoyunlularin resmi
kronigi olan Kitab-i Diyarbakriya eserindeki geleneksel soy
bilgisinde Bayindir, Uzun Hasan’in (1453-1478 yillar arasin-
da hiikiim siirmustiir) yiikselen 54. kugagina tarihlenmek-
tedir. Dede Korkut Kitabt onun imparatorluk alaru olarak Ak-
koyunlu-Tiirkmenlerinin hiikiim siird{igii topraklan gosterir.

Abu-Bakr Tihrani, 14-29; Atsiz 1961, 18-26; Rossi 1952, 96,
100 ve diger yerlerde; Boratav 1958, 57-62; Kirzioglu 1949,
380-82; Kirzioglu 1952, 51; Abu’l Gazi, yaymlayan Monov
1958, metin 10-17, 31.

Baykug — Kuglar

Bitkiler. Bitkilerin mitolojisine dayanan Anadolu efsaneleri ve
inaruglari i gruba aynlhr.

1. Bitkilerin kékenini veya doniigiimiinii anlatan efsane ve
inaniglar: Abu-Muslim’in romaninda gegen bir efsancye go-
re, Hz. Muhammed gokytiziine qiktiffi sirada Kerbela Ova-
st'na iki damla yag birakir. Birinden bir gigek, digerinden de
bir —agag yetigir. Cigek bir kog tarafindan yenir ve onun eti
de Abu-Muslim’e yiyecek, agacin odunu da Abu-Musliod'in
baltasmma sap olur. Bir kozmolojik { +kozmogoni) efsane,
diinyarun yaradiliginin baglangicmda bugday tanesinin do-
gaustii bitylikliikte oldugunu siyler. Diger bir inantga gore
de, bitki sap1 tizerinde baglangecta 100 bagak yetigirdi; Tan-
ri’ya kargt gelerek bu bitki sapindan bir demet olugturup
bebeginin altima temizleyen bir kaduwn yiiziinden her bir
sapa sadece tek bir bagak kalr. lzmir yakinlarindaki Ke-
malpaga’da “Utancin Cigegi” diye adlandtnlan gigegin kip-
kirnuz boliimiiniin diinyada artan ahlakstzliklar nedeniyle
soldugu sdylenir. Ankara civarnndaki bir halk aktarimina
gore titiin, Seytan'in digkisindan olugymugtur; kahve gekir-
dekleri de, kocasinin dliimiine ahsamadig igin 6len kadinin
mezarina kiskang komsularinm attif1 taglardan olugmugtur;
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mucize —Hizir'm bu taglarin {izerine oturmasiyla gergekle-
sir; bunun iizerine orada kahve bitkisi olan ¢al yetisir. Baz
agaclarin meyve vermemesi gergekligi, onlara Tanr’min
verdigi ceza olarak goriiliir; ¢linkii bu agaclar, bir Peygam-
berin, dallan arasinda saklandig) agaci kesen bir baltaya sap
olmuglardi veya Hz. Ibrahim‘in kiitiik yigmma odun ol-
muslardl. Yine bazi agaclarin kisin yapraklarinu dokmeleri
de bir ceza olarak goriliir; glinkii Usiiyen —kuglara barinma
saglamay1 ret ederler, buna karsin, kuglara kisin siginma
saglayan agaglara ise, tum yi1l boyunca yapraklarini koruma
hakki verilir.

2. Baz bitkilerin gifa verici ve sihirli 6zetliklere sahip olusu,
adamotunda da oldugu gibi, diger halklarin aktanimlariyla
ortiisen efsanelere dayarur. Tiirkiye Tirkleri bu bitkiye ada-
motu, “bitki adam1” veya “adam bitkisi” der, ¢linkii ko-
kiinde bir insanin bigimini gériirler; bitkinin insan wzvuna
benzeyen boliimityle, o uzvun iyilesmesine yarayan ilag el-
de edilebilecegine inanilir. Adamotunun ¢ikarilmas i¢in ba-
z1 Onlemler almak gerekir: koklerinin bir kismini ¢ektikten
sonra, bulunulan yerden olduk¢a uzaklagihr ve bitki, kuy-
ruguna baglanulan bir kopek tarafindan séktiiriiliir; ¢linki
adamotunun sokiildigii esnada duyuldugunda insam felg
eden bir insan sesi qikardigina inanilir. Bergamali bir bildi-
rici, kopegin bu isi sonlandirdiginda 6ldiigini veya cinsi-
yet degisikligine ugradigim belirtir.

Arpanin sifa giicii, »Lokman’in konu edildigi destanlarin bi-
rinde agikhga kavugur. Bugday tanesinin veya mercimegin
bereketi artiran giicii, Hac1 Bektag'in bir efsanesinde agikla-
nur; Haci Bektas, bu tarla bitkilerine iifleyerek onlara gebe
kalamayan kadmnlara yardim etme giicii kazandirir; ¢ocugu
olmayan kadinlar bugday tanesi yediklerinde oglan, merci-
mek tanesi yediklerinde ise kiz ¢ocugu diinyaya getirirler.

3. Son gruptaki efsane ve inanislar, belirli agag¢ veya bitkile-
rin kiiltline dayanmaktadir: kavak agacimin saygmhg;,
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diismanlan tarafindan takip edilen bir Peygambere (bir yo-
ruma gore —Hz. Ali'ye) dallaninda siginma sagladig igin-
dir. Diger baz1 agaglar, bazen ¢ahlik ve fundaliklar da, bir
evliyanin mezarina dikildikleri igin bir kiiltiin konusudur-
lar. Tagra halk, yesili yok etmeyi bir giinah olarak goriir.
Bergama civarinda bir evliya i¢in anlatilan bir efsanede bu
sofu diigiince kendini gésterir: ad1 “Yalnayak Dede”dir; Ba-
basinin azarma ragmen, tarlada biten yaban otunu kopar-
mak istemez, ¢linkii ot ona iniltilerle, yagamak icin yalvarir.
Koroglu destaninin anlaticilar, bu kahramanin dogaiistii
gliciinii ve yenilmezligini, Tann’nin topraktan yarattigi her
seye sayg) gostermesiyle edindigini sdylerler; biiyiik tehli-
kelere neden olsa da, savagqilarimin ekilmis tarlalara ayak
basmasina asla izin vermer.

—Cinler; Lokinan.

Boratav 1973(1), 65-68; Eyiiboglu 1961, 79 ve sonras); Bayath
1960, 18; Melikoff 1962, 10D; Bayath 1941, 38; Kosay 1935,
174-76; Nicolaides 1889, 243; Meibohm 1956, 115; Ahundov
1978, 453 ve sonrasi.

Boga — Kozmogoni; Deniz/Col; Hayvanlar

Bocekler. Tiirk halk aktarnnlaninda bixeklerden bahseden
destan ve inaniglar iki gruba ayrilir: birinct grupta, etiyolojik
efsanelere dayanan ve biiytik oranda +Nuh’un Gemisi ile
ilgili olanlar yer alir; ikinci grup ise, daha gok ahlaki igerik-
leriyle fabl tiirliyle akrabalik giisteren Suleyman efsaneleri
ile baglantihdir. Birinci gruba drnek olarak, annin niye vizil-
dadigiru agiklayan efsane verilebilir: an, —»yilana en lezzetli
etin insan eti oldugunu bildirmek istediginde, kirlangic
bunu engellemek i¢in arinin dilini 1sir1p koparir. Ikinci grup
i¢in de, yollarinda giden karmncalan ezen fillerin 6ykiisi or-
nek verilebilir. Karincalar, Siileyman‘a sikayette bulunur,
Bu iri hayvanlari baska bir yol segmeleri igin ikna edeme-
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yince, karincalar 6¢ almaya karar verirler; uzun gabalar so-
nucunda, fillerin yolunun tam altindan gegen bir tiinel ka-
zarak diigmanlarnn oraya diigmesini saglarlar ve karinca-
lar filleri yenerler.

Elbette her iki gruba ait olmayan efsaneler de vardur. Hris-
tiyan kokenli bir aktarimda, Aya Sofya’'min ustasmna kilise-
nin plamim bir bal petegi icinde veren bir andir. Etiyolojik
bir efsanede ateg biceginin kékeni bir agk dykiisiine bagla-
nir: kaybolan ates bocegini durmaksizin arayan sevgilisi,
onu bulsun diye, Tann ates bécegine bu 15181 verir.

Bir yerel efsaneye gore an, Nif ([zmir yakinlarindaki bu-
glinkii Kemalpasa'da) saraymn kalintilanimin bekgisidir;
esinin Olimiine duydugu tiziintiden dolay: bir prenses
kendisini bu saraya hapseder ve burada éliir, prensesin ha-
zinesi burada gémiilidir; bekgi ar, harabeye girmeye ¢alh-
san herkesi sokarak Sldiiriir.

Russack 1941, 15; Boratav 1973(2); Boratav 1946, 264, 306.

Bugday — Kozmogoni; Bitkiler

Biigdiiz (-Emen) — Oguzlar

Biilbiil — Kuslar

Cadh. Farscadaki ‘gadii’ sézciigiinden tiiretilmis olan sézciik,

Tiirkgede vampirin batili inaruglardaki baz1 6zelliklerini de
alarak “hortlak” ve “hayalet” anlamuinda kullanulir. Olii, er-
kek veya kadin olsun, canice bir yagam siirdiigii veya kotii
olarak yaratldig igin cadiya déniigiir. Cadalar kétii icraatlar
yapmak {izere mezarlarin terk ederler ve yasayanlarn ara-
sma katilirlar. Cadh ile es anlamh kullanilan bir sozciik de
hortlaktir: hortlamak eylemi bir 6liiden bahsedildiginde “geri
dénmek” anlaminda kullarulir. Bu diigiince, Islam éncesi
eski bir inanigin izi olmahdir. Oliilerin, yagsayanlarm diinya-
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st ziyaret etmeleri bu olumsuz ve “kétii niyetli” anlamu
disinda da kullanihir: 6liilerin hatirlandig) yilin belli giinleri,
onlann ruhlarina génderilmek tizere diizenlen ortak yemek-
ler bu anlamdadr.

Efsanevi anlatimlara gore, cadinin berbat 6zelliklerinden bi-
ri de, Olillerin etinden beslenmesidir. Cadimn geceleri yeni
defnedilen 6liilerin cesctlerini mezarlarindan ¢ikartip 6zel-
likle akciger ve karacigerlerini yedigine inamilir. Bazi yo-
rumlarda ise, yagayan cadilarin olabilecegi diigiiniiliir. Cadx
bu durumda iki yagam siirdiiriir; giin boyu diger insanlar
gibi yasar, geceleri de dliileri yemek iizere mezarliklarda
dolasur.

1835 yilina tarihlenen bir belgede ve Balkanlardan gelen
gocmenlerin anitanina gore, Rumeli’de cadilan “kovabilen”
yontemlere sahip cadicr uzmanlar oldugu soylenir. Bu cadi-
cilar, cadilara mezarlarimi terk etmemeye ve yagayanlar ra-
hatsiz etmemeye yemin citirirler. Cadinm insan eti yiyen
hortlaklar olarak efsanevi dykilerde yer almasi goraniirde
Anadolu’dan ¢ok Rumeli gelencklerinde yer almaktadir.

Sihirli masallarda cadi genellikle cde harr anlammda kulta-
nilir ve bir siipiirge veya testi iizerinde dolagarak her tiirli
kotuliigu yapar. Ortagag kahramanhk romanlannda bu tir
sozciikler kisinin daha ¢ok admna ck bir 6n ad olarak (genel-
likle erkeklerde) kullanilirdl. Romanin kahramam, dogatistii
giiclere sahip olan bu insani varhiklara kargi inamlmaz zor-
luklar altinda savag acarda.

Sayg1 1962, TE No. 150°de; Kogu 1952, FFA’da No.154; Bo-
ratav 1967, 268 ve sonrasi; Boratav 1973, 245.

Cadilar — Cad

Can alic1 — Azrail

Cehennem — Eskatoloji
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Cennet — Eskatoloji
Cin — Cinler

Cinler. Cin, Peri, Mekir, Kara-Kura, $eytan, Gul Yabani, Ifrit,
Carsamba-Cadist (veya Carsamba-Karist) Turk aktariminda
iyi veya kotii niyetli dogatistii yaratiklarn tanimlanmasinda
tercih edilen adlardir. Bazen ayru yaratik iyi ve kotii olma
Ozelligini birlikte tagir veya tarafsizdir, insanla olan iligkisi
de bir muziplik veya oyun yapmakla sinirlt kalir.

Bu diziliste —Al-Basti, —Alb1z, —Cadi, —Dev, —Canavar,
—Kara-Koncolos gibi yaratiklarin ad: gegmez; Tiirk cincili-
ginde bunlarin 6zellikleri veya iglevleri kendileri ile ilgili
maddelerde agiklanacaktir. Ayma bigimde, belirli islevleri
olmasina ragmen, 6zel adlan olmayan bazi yaratiklar da bu
maddede yer almayacakhr: su cinleri, dag cinleri, orman
cinleri, evcil veya yabani hayvanlarin koruyucu cinleri vb.
(—Aga¢, —Dag, —Geyik, —»Coban, —Deniz/G6l, —Hay-
vanlar vb.).

Bazen periyle kangtinlan cin, daha ¢ok sihirli olaylann ve
inanglarin temel alindif) efsane ve masallarda gegerken,
peri daha ¢ok masal tiiriine aittir. Mekir de cinin 6zellikle-
rini tagir ve Mekir’e daha ¢ok Kuzeydogu Anadolu’da Kars
ve Tokat yorelerinde 6zel anlam verildigi anlagtimaktadir.
Afyon bolgesine yerlesen Karagaylilarin anlattiklar: yagan-
mis maceralarindaki seytan, baska yorelerde cin ve perinin
anlatildig Gykiilerdeki yaratiga benzer. Bu nedenle ilk ola-
rak, en azindan bu dort yaratigin da aymi yaratik olarak go-
riilebilecegi saptanmalidir. Mekir dmeginde oldugu gibi,
adlandiriimalanndaki farklilik yerel degisikliklere, rol al-
diklart efsane ve olaylara veya sadece dayandiklan kelime
haznesinden kaynaklanmaktadir; cin sézciigiiniin Arapga-
dan, peri sozcligiiniin ise Farsqadan tiiremesi gibi.

Cinler Kuran'da da geger. Mekir, muhtemelen Arapga ko-
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kenli olup, makr “hile” sézciigiinden tiiretilmistir (karsilagti-
nimiz: Farsgadaki af s6zciigii hem “hile” hem de “kirmizi”
anlamindadir.—Al-Basti.). “Mekir” kavram dogaiistii bir
yaratik anlaminda da oldukga yaygindy; bir taraftan Tiirkge
konusulan bolgede Mikir s6zcligti alhinda Kazaklarnin sihir
formiillerinde, diger taraftan Kuzey Afrika’da Berberilerin
aktarimlarin da Makur sbzciigii olarak; bu son tarumlarha,
yerel Afrika Tannsi Makurtam/Magurtam ile iligkilendi-
rilmistir.

Gul-Yabani, gul “yabanci koken” ve Tiirkgedeki yaban “ya-
bani” sdzciiklerinden olusan bir birlegtirmedir, daha ¢ok ti-
tizlikle kullarulan gelenege baghdir ve sézli aktarimlarda
ender olarak rastlanir. Bazen de, —Cadi ile 6zdeslestirilir.
Ayni durum, yine sozlii gelenekte rastlanan —Ifrit i¢in ge-
cerlidir.

Bunlara karsin, Carsamba-Karis1 ve Carsamba-Cadisi ve
Kar-Kura halk aktarimlarina dayanan tanimlamalar gibi go-
rinmektedir. Birincisi, Carsamba giinleri 6fkelenen bir ka-
din1 tanimlar, bu nedenle de adi Carsamba-Karis1 ve Car-
samba-Cadisr'dir. Ikincisi, kara sdzciigii ile onun ikilemesi
olan kura sbzciigtinden olugur. Erzurum yoresindeki inarusa
gore, o da —Al-Bash gibi logusa kadinlara musallat olur.
Konya’'da da onun, geceleri insanlan bogmak igin saldiran
kedi bitytikliigiindeki bir kegiye benzedigine inanihr. Safak
vakti yakalanabilirse, -»Al-Basti’da oldugu gibi hizmetgi
olarak kullanilabilir. Adina metinlerde |6.ylzyildan buyana
rastlanmaktadir. Kara-kura diiy ifadesinde oldugu gibi, adi
koti diig gormekle de esdeger kullanilir.

“Ruhlarla” ilgili en gergek¢i maceralara dayanan anlatimlar,
cinlerle ilgili olanlardir ¢iinkii adlan hastaliklarla baglanti-
hdir: felce, eklem kisalmasina, inmeye ve delilige cinlerin
neden oldugu dusiiniiliir, ayru zamanda bu hastaliklarin gi-
facilari anlamindaki cinci veya cindar sozciikleri de onlara
dayanur. Huddami: “usaklann efendisi” diye adlandirlan cin
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kovucularin da, cinleri ¢agirma, onlarla goriigme veya teh-
dit yoluyla yaptiklan kétiilukten alikoyarak, kurbanlar
kurtarma giiciine sahiptirler. “Cinler”in koétiiliiklerinden
korunmanin bir dizi yolu vardir: onlar uzaklaghrmak i¢in
yalvarma-yakarma ciimlelerini tekrarlamak, adlarini soyle-
mekten kaginmak ve duruma gore onlara giizel sézlerle hi-
tap etmek, geceleri sik sik bulunduklar1 ortamlardan 6zel-
likle uzak durmak ve onlan harekete gecirebilecek davra-
niglardan sakinmak gibi.

Cinler, periler ve mekirler toplu yasarlar ve insanlarin top-
lumsal diizenine benzer bir sistemle yonetilirler, onlarin da
padisahlari, prensleri ve prensesleri vardir. insanlarla siki
iliskilere girebilirler: yakalasma ve muzipliklerden agk ma-
ceralanna uzanan, evliliklere ve bazen de uzunca siire bir-
likte yasamay: konu edinen bir¢ok efsane vardir. Bu doga-
istil iyi cinler genelde comerttirler ve onlara iyi davranan
ve kendilerince verilen siki kurallara uyanlar hediyeler ve
zenginliklerle ddiillendirirler. Bu sansi yakalayanlar ¢o-
gunlukla fakir, saf ve alcakgoniilliilerdir.

Cinler ve mekirler insana ¢ok farkl bigimlerde goriiniirler:
hayvan olarak kedi, képek, kegi, oglak veya esek; cansiz
varlik olarak minare, yer ve ylikseklik degistiren bir agag;
beze sarilmus bir ¢ocuk, tavuk ve civcivleri olarak vb. Periler
ise —kug olarak ve daha ¢ok beyaz giivercin bi¢iminde gé-
riiniirler.

Son bir grup da, ev veya ahur, yurt, otel, kdy, degirmen veya
viraneler (saraylar, kaleler) gibi benzeri yerlerdeki cinlerden
olugur. Bu mekanlar igin, cinlerin ziyaret ettigi yerler anla-
munda tekin degil ifadesi kullamlir. Buralan ziyaret edenler
hayaletler degil, 6zellikle ev ziyaretlerinde adlandirildig) gi-
bi buralarim “ustalan”dirlar. Tiirk geleneginin bunlar igin
kullandig terimler pir ve sahib’tir. Bazi destanlar da evin
sahibi —yilan olarak tasvir edilir. Bu nedenle, ara sira ev-
lerde rastlanan yilamin 6ldiiriilmesinden sakimlbir. Zongul-
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dak bélgesindeki madenciler, “komiir madenlerinin efen-
disi” olarak bir zenciyi gordiikleri yéniinde bir¢ok anekdot
anlatirlar.

Boratav 1966, 266 ve sonrasi; Boratav 1973 (2), 91-96, El (2),
cin maddesi; Gland 1964, 105 ve sonrasi; TTV 1952, cin, peri,
hayalet, seytan, dervis, Carsamba-Cadis maddeleri endeksi;
Boratav 1973 (2), 81-90; Roux 1971, 217-56; Roux 1982. /

Carsamba Cadisi1 — Cinler
Carsamba-Kansi — Cinler
Cicekler — Bitkiler

Coban, Turk halk aktarimlari, ¢obam bugiin de hala bir an-
lamda dogaiistii bir kigilik olarak goriir ¢iinkii gocebe ¢o-
bancihiktan ¢ok geyi miras edinen ve tasrada yagayan Tiirk
halks, en azindan (ilkenin steplerinde ve daghk bélgelerinde,
her zaman hayvancilikla ugrasan bir topluluk da olmustur.

Epik destanlar, dinscl ve diinyevi efsancler dogaiistii guig-
lere sahip gobanlarla ilgili bir¢ok anckdotu gimiimiize tag-
mistir. Daha Dede —Korkut Kitabmda bile mubtesem dzel-
liklere sahip goban ile ilgili iki karokler vardir. Biringi kah-
raman, Herkiil kuvvetine sahip hiri olarek gosterilir. Bu
kahraman Kazan Han’m buyiik bir sarasunin (10 bin ko-
yunluk) bas ¢obam olarak iki kardesi ile birlikte, 600 kisilik
bir diigman ordusunu sadece sapannn kullanarak yener.
Viicut kuvveti, beyinin onu bagladifit -agac1 yerinden s6-
kecek kadar biiyiiktiir. Yazlik alana siiriisiinii gotiirme 6n-
celigine sahip diger ikinci bir bag qoban, bir su perisi ile ya-
sanan ask macerasinin kahramanuhr. Onlann birlesmesin-
den canavar —Depegoz dogmustur.

Bugiine kadar ulagsan yerel dlgekli efsaneler grubunda,
—evliyalar mertebesine yiikseltilen ve bagskahramanlan go-
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ban olan bir¢ok mucizevi dykii sayilabilir. Onlara, genelde
gorkemli mezarlar yapilmamus olsa da, bu yerler kiilt ve hac
yeri olma ozelligini kaybetmemistir. Onlar hakkinda anla-
tian oykiiler gesitlilik gosterir ama ¢obanlarin anlatildift
tim oykiiler, ister kendi siiriilerinin —hayvanlan isterse
siirii sahipleri veya gevreden bagka kisilerle ilgili olsun, mu-
cizelerden bahseder. Birkag drnek verecek olursak: efsaneye
gore, Munzur —Dag adiru orada yasamig ve defnedilmis
koyuncu Munzur Baba’dan almighr. Aym ad altinda bir de
—mehir vardir; bu nehrin kaynagi, Munzur Baba’nin bir ko-
yununu sagdigi ve yere damlayan bir siit damlasiun diis-
tiigii yerdir. Diger bir efsane, bir ¢obarun beyiyle olan kav-
gasiu anlatir. Beyinin kizina talip olan koyun ¢obanu bir si-
nava almar: goban, kavalini galarak giinlerdir su verilmeyen
koyunlarin bir derenin kiyisinda su igirtmeden tutmak zo-
rundadir. Cobanin kavali da sihirli giigle donatilmustir.
Adana yoresindeki Tiirklerin inanigina gisre kaval cennetten
gikma bir miizik aletidir; goban, kavahm tfleyerek koyun-
lan1 cennetten ¢ikarmay: bagarmuy ve insanlarin hizmetine
sunmustur.

Afyon’daki ¢oban Kara Baba mezari ¢obanlarin hac yeridir.
Sarbon hastalgina yakalanmig hayvanlart kurtarmak igin,
siirii mezarin etrafinda dolastirilir, gobanlar degneklerini
mezarm iizerine atar, sonra yigindan bir degnek alirlar ve
hayvanlardan birini kurban ederler.

Rossi 1952, 135 ve sonrast; Tcheraz 1912, 124 ve sonrasi;
Boratav 1957, 162 ve sonrasi; Boratav 1973 (2), 9 ve sonrasi,
88, 159; Onder 1955, 11, 17, 64; Tanyu 1967, 146, 163, 204 ve
sonrasl, 289; Nicolaides ve Carnoy 1889, 218-21; Ahundov
1978, 421 ve sonrasi.

Dag, Tiirkler, Anadolu’nun birgok dagim (siradaglar1 veya dag
silsilesini) geldikleri bolgelerde tarudiklari dag adlan ile ye-
niden adlandirdilar. Eski daglan ile ilgili kiiltlerini, yeni
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vatanlarinda da devam ettirdiler. Zamanla Anadolu daglan
ile ilgili eski ve yerel geleneklerini de ustlendiler. Bu ne-
denle, Anadolu daglarinin mitolojisi ¢ bileseni kapsar: Or-
ta Asya konulari, “Tiirklestirilmis” Anadolu konular: ve de-
gistirilmeden hayatta kalan eski Tiirkler éncesi dgeler.

Anadolu halk inaniginda Kaf-Dagi'mn (Kafkas Siradaglari
ile ayru anlamda kullanilir), sayisiz kahramanlik dykiistinde
gectigi gibi, ¢ok gorkemli bir yeri vardir. Bu sira daglar,
“Dev” ve “Peri”lerin yagsadig) yerdir (—Cinler; Devler). Kaf-
Dagy, en qok bilge kral Siileyman ile ilgili dykiilerde geger.
Diinyanin bittigi yerde Kaf-Dagi'min bir duvar olusturdugu
diigiindiliir.

Agn-Dagi, Nuh Tufan ile ilgili efsanelerde de geger: Nuh’
un gemisinin bu dagin zirvesinde battigmna inanilir. Kara-
gayllar da Nuhun efsanesine dayanan benzer bir efsane ile
Elbruz Daginin zirvesinde ¢gatala benzeyen bigimi agiklarlar.

Bir Anadolu efsanesi de, iki Agr1 Dag zirvesini (Bliyiik Agn
ve Kiigitk Agn) iki daga doniigtiiriilmiis kiz kardesler ola-
rak tasvir eder. Evliya Celebi'nin de (17.ylizyil) bir yoru-
munda gegen bir inanisa gore, genglik ¢esmesi bir zamanlar
Bingdl Daglarinda bulunurmusg. Buna kargin Karagayhlarin
bir efsanesine gore de, bu ¢egme Elbruz Dagindaymig; kar-
galarin (—Kusglar) uzun émiirli olugu, atalarnun bu gegsme-
den su igmesinden kaynaklanirmy.

Birgok dagin zirvesinde muhtemelen iginde defnedilmig
olan kutsal kisinin adini tagryan bir mezar veya tiirbe bulu-
nur. Bu mezarlarin bazilarinin adlann yagamus kigilerden,
belki de “tarihi” bir kisiden aldi1 kesindir; bu durum Ha-
san Dag1, Ali Dagi'nda vb. s6z konusudur. Ancak diger bazi
daglar insan adlari tagimaz ve stz konusu dagn bir kisilesg-
tirilmesi akla gelebilir. Diger bazilan ise adlarinu Incil ya da
Kuran’da gegen kigilerden almistir ve bunlarin da olugumu
bir efsanevi oykii ile agiklanur; Giineydogu Anadolu’daki
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Nemrut Dag buna bir ornektir. Bu dag silsilesi bir deve
kervaninin siluetini andinr. Nemrut'un tannyla savagmak
lizere bir kervam bir araya getirdigi anlatilir. Tim kervan
dag silsilesinin bagladig) yerde tasa doniigtiiriiliir; boylece
tannya kiifreden Tannnin gazabina ugramis olur.

Kaz Dagy, antik Ida Dag), adim iftiraya ugramig bir geng ki-
zin sonrasmnda mucizeleri ile kutsalhgini kanitlayan efsa-
nevi bir kaz ¢obarumn kazlarindan almigtir. Diger bir yo-
rumda ise, efsanenin kahramani mucizevi bir bi¢imde do-
gan Hz. Fatma'nin kiz1 olarak anlatihr; Kaz Dagi’'min zirvesi,
Bati Anadolu yasayan Alevi Tahtacilarin kutsal saydig bir
mekandar.

Boratav 1931; 142 ve sonrasy; Boratav 1973, 57-60; Roux
1970, 117, 145, 175; Tanyu 1967, 175 ve sonras;;, Ahundov
1978, 412 ve sonrasi, 422, 423 ve sonrast; Roux 1982.

Deccal — Eskatoloji (6biir diinya bilgisi)
Dede Korkut — Korkut
Deli Dumrul — Dumrul

Demir. Demir her zaman Tiirkler larafindan saygi gormiigtiir.
Kaggarh Mahmud Divanii Luagat-it-Tiirk baglikh sézli-
giinde, and igmenin kiliein iginde var olan demir nedeniyle
kihg tizerine yapildiginu belirtir ve ilave eder: “Ciinki demir
ulu bir madde olarak goriiliir.” Dede —Korkut Kitabinda da
kiligla diizenlenen and i¢me bicim ve jestleri de yer alir.

Anadolu folklorunda demirin kutsalligina igaret eden izler
bulunmugtur. Demir korku ve saygi ¢agrigtirir; dogatistii
yaratiklarin neden oldugu zararh biiyiilerden kurtarma
giicii barindinr; bu nedenle, Al-Basti'nin darbelerinden ko-
rumak icin logusa kadinlarin yakinlarina demir egyalar ko-
nur. Demir aletler (bigak, makas) elden ele verilmemelidir;
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ancak yere konduktan sonra ele alinmahdir. Bu kurala uy-
mayan ve bu tir aletleri birinin elinden alan kisi, aletin tize-
rine tiikiirlir gibi yaparak ritiiel bir davranig1 yerine getir-
mek zorundadir. Insanin viicudunda tagidig bir demir nes-
nenin, yazin en sicak giinlerinde yiizme esnasinda (deniz,
—g0ol veya nehirde) olugabilecek lekelerden koruduguna
inanilir. ;

Demirciler, Davud Peygamberi koruyucular: olarak bilirler.
Anadolu aktarimlarinda demircilere verilmis bir sihir gii-
clinden bahsedilmez. Demircilerin dogatistii giice sahip ol-
duklarini gosteren inamiglara, sadece bu zanaah icra eden
belirli evliya hakkinda anlatilan efsanelerde rastlanir. Bu
evliyadan birinin ¢iplak yumrukla kipkirmizi olmug demiri
dévebildigi anlatiir. Demirci evliyalanin yaptiklan iglerde
mucizeler yaratmasi bir ayricalik degildir; diger zanaat bir-
liklerinin de, kendi mesleklerini icra eden evliyalarin doga-
iisti1 iglerinden bahseden efsaneler vardir.

Gokyay 1973, CCCVIII; Rossi 1952, 188; Boratav 1973 (1),
114 ve sonrasi; Boratav 1973 (2), 47 ve sonrasi, 51-55, 78-80.

Demirciler — Demir
Deniz — Kozmogoni; Deniz/Gol

Deniz/Gél, Modern edebi Tiirkgede gol ve deniz ayrimu vardir.
Sozciik, daha ¢ok deniz anlaminda kullanilmasina ragmen,
baz1 eski metinlerde ve Anadolu’ya komsu kimi Tiirkge
agizlarda deniz sozcii§l ile hem denizler hem de buyik
goller tamimlanir; Ornegin, Fars¢adaki darya sdzcligii
Tiirkgede derya olarak daha ¢ok denizlerin adlandinimasi
i¢in kullanilsa da, Amu Derya ve Siri Derya gibi biiyiik ne-
hirler i¢in de kullanihr.

Deniz ve gollerin olusumunu agiklayan efsanelerin ¢ogu, bir
kdy veya sehre verilen “su baskini cezasi”n1 anlatan &ykii-
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lerdir. Bu ceza, genelde halkin isledigi giinahlardan (boyle
bir durum Istanbul’daki Terkos Gdlii igin anlatlir} veya bir
“yabanciya”, drnegin, kutsal birine veya misafir olma rica-
siyla gelen —Hizir'a (bu durum, Kocaeli'ndeki Sapanca ve
Konya’daki Obruk goélleri i¢in anlatilir) karg1 insanhk dig1
bir davramgtan dolay: verilebilir. Bu anlatimlarda genelde,
deniz ve gollerin zeminlerinde —su altinda kalan yap1 ve
yerlesimlerden bahsedilir. Cildir Go6lii hakkindaki bir eti-
yolojik efsanede biraz sapma vardir: bir geng kizin su almak
istedigi cesmenin kapagiru sevgilisi ile gevezelik yaparken
agik birakarak yaphg akilsizhik {izerine bu gol olugur: ges-
meden akan su sonra tiim ovaya tasar ve sehri yutar. Iznik
Gélii'niin olugumu, Aya Sofya’min (~Imar Efsaneleri) ya-
pmmu ile ilgili efsaneler donemine dayanan bir efsaneyle
agiklarur: Bu su yiizeyi, Kilise igin kullarulacak olan hara
karistirmak igin Hz. Muhammed’in gonderdigi bir hap tara-
findan mucizevi bir bicimde olusur; hap: getirenler, onu Iz-
nik Géli'niin bulundugu yerde digiirtirler.

Deniz/g6l ve bogazlarn olusumunu aym bigimde deniz/
gollerin topraklan basmasi sonucu olustugunu anlatan ya-
zih ve sozlii yorumlara dayandirilan efsanelerin olugtur-
dugu bir bagka kategori daha vardir, ancak bunlarda kendi
istekleri ile davranan insanlar s6z konusudur. Bu tiirden ef-
sanelerden biri, Iskenderin emrine almak veya gergek
inanca davet etmek istedigi pagan kralice ile ilgilidir. Isken-
der ¢abalarinda bagarisiz olur ve iki denizi birbirinden ayi-
ran kara pargasini ortasindan deler ve boylece itilkesini su
basan kraligeyi cezalandirmis olur. Bazi yorumlar bu kara
parcasini, Bogazici veya Canakkale Bogazi olarak digtiniir.
Diger bazi yorumlar Iskender veya efsanevi kraliceye de-
ginmeden 6ykiiya bagka yerlere baglarlar ve bugiin deniz-
den uzakta olan ve ¢ok eski zamanlarda orada bir limanin
varhim kanitlamak i¢in gemilerin baglanmasi igin kullanu-
lan halkalann var oldugundan bahsederek agiklamalariu
desteklerler; kara par¢asinin delinmesiyle birlikte suyun ge-



Maddeler 57

ri cekilmesi efsanelerde konu edilir.

Konya yakinlarindaki Beysehir ve Egirdir gollerinin olusu-
mu da aym kategoride ele alinabilir. Bir yoruma gore, bu-
giin Beysehir Golii'niin bulundugu yerde, bir zamanlar bii-
yik bir golia besleyen bir yer alti nehir suyu genis ovay:
kaplarmig. Nehir Efletin (Platon?) tarafindan tikandiginda,
gole arhk su tagiyamaz olur ve giderek bugiinkii hacmine
kadar kugiildr; yolu degistirilen yer alt1 nehri diger bir géli,
yani Egridir’i olugturur. Efsanenin diger bir yorumu, Bey-
sehir Goli'niin olusumunu farkh bir olayla agiklar: iilkenin
hiikiimdari, kiigiik bir nehrin akan fazla suyundan dolay:
bir deligini kapattirir; boylece bir sehri tamamen kaplayan
bityiik gol olusur. Ugiincii bir yorum ise, géliin olusumunu
bir mucizeyle agklar: gol, prensin ellerini yikadi sudan
olugmustur.

Bingdl Daglarindaki birgok kiigiik goliin (“Bin Goller”) olu-
sumu, genglik ¢esmesi (—Hayat ¢esmesi) ile ilgili halk ina-
ruglarina dayanan efsanelerle agiklarur: sihirli kaynag tesa-
diifen bir kisi (veya —Koroglu) bulur, insanlarin gergek
“sonsuz yasamin kaynagin1” tekrar bulamamas: igin, gol
kendisini bine ayiwrir. Evliya Celebi, bu mucizevi olayla
daglardaki gollerin sifa verici, istck uyandirici gibi 6zellikle-
rini agtklar.

Deniz ve gol cinleri veya tanrlar ile ilgili eski inamslarin
izleri Tirk halk inamiglarinda da goriiliir. Bazi denizlerin/
gollerin yilda en az bir kez kurban olarak insan istedigine
inanihir ve bununla kaza sonucu olugan bogulmalara isaret
edilir. Boyle bir durum, Bozkir (Konya) yakinlarinda Siilek
Daglarindaki Dipsiz G6l igin anlatihr. Zonguldak yoresin-
deki denizcilerin eglerinin bugline kadar uzanan bir gele-
neklerinde (1932 yilinda belirlenmistir), eski bir kurban ri-
tuelinin izleri goriiliir: firtinal giinlerde denizin kizginhgim
yatighrmak ve denizde bulunan yakinlarimin korunmasiru
dilemek i¢in kadinlar, Karadeniz’e bez bebek atarlar.
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—Hzir ve Ilyas’m (—Hzir) yani sira, Anadolu aktarimla-
rinda 6zellikle denizcilerin koruyuculan olarak bazi evliya-
lara rastlanir. Ege bélgesindeki denizciler Abdiisselam adin-
da bir Misliiman evliyaya ve Salomyodi adinda bir Hris-
tiyan azize saygt gosterirler. Salomyodi hem Hristiyan hem
de Miisliimanlar tarafindan sayg: gorir. Her ikisi de firtina
akhginda, denize yag dokiilerek ve giimiis para atilarak
cagrilirlar.

Anadolu’nun bir¢ok goliine atfen, bu géllerde yilda bir kez
su tagkinlarindan inen ve diinyevi bir kisrakla evlenen mu-
cizevi aygirlanin yagsadig anlatilir. Go6l aygin, bir yil sonra
segilen kisraktan dogan tay1 alip gole getirmek igin geri gelir.

Bir¢ok efsanede “denizatt” (veya “gol at'”) denilen muhte-
sem atin kokeni bu inaniga gore agiklanur. Bu tiir mucizevi
bir olayin yansimasi, Dede —Korkut Kitabinda da gorilir;
burada Beyrek’in dogaiisti 6zelliklerle donatilmig atinin 6n
ad1 “denizlerin tay1”"dir (—Hayvanlar). Aym epik metinde
bir “su”dan (bir nehirden?) “Aygir-Gozli” (veya “Aygir-
Gozler), “Aygir kaynagimn nehri”, olarak bahsedilir; burasi
Hazar Denizi civarindaki Araxes-Kura deltas: olarak diisii-
niiliir; adinu da muhtemelen “Deniz Aygir1” efsanesinden
almastir,

“Kahramanin ¢agirmasi {izerine su tagkinindan inen muci-
zevi at” motifine Tiirk halk masallarinda rastlanur.

Arsiyan ve Hergivar Daglarinda (Artvin yéresi) “Bogalarin
Golleri” diye adlandirilan goller vardir. Yerel inamisa gore,
bu gollerde bogalar yasar (bagka bir yoruma gore de aygr-
lar). Posof’taki (Kars’in bir ilgesi) bir efsanede, bogasinin bir
“gol bogasina” karg: giireste kaybetmesine sinirlenen bir si-
gir yetigtiricisinin Okiizlinlin boynuzlarini demir uglarla
kapladig: anlatilir; bir sonraki giireste gol bogas1 oliimciil
bigimde yaralanir ve suya geri gekilir. Sonraki gece kan ren-
gini almus gol kiyisindan tasarak kiyiy: ¢6llestirir.
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Kirgehir yakinlarindaki Obruk Dagindaki “yer alti géliin-
deki magara” ile ilgili efsane de belirtilmelidir. Burada Cin-
lerin yasadigina inanilir; magara giriglerinden birini bir ka-
din, digerini de bir erkek goézetler. Diger bir yoruma gore
de, kadin bekgi bir bogay: ezecek kadar gii¢la dev bir 6riim-
cektir. Kirgehirliler agina yuva kuran kiigiik kuslar1 koru-
dugu icin ériimcegi hayir ile anarlar. Ugiincii bir efsanéde
magaraya (—Magara) girisi engellemek igin siirekli savru-
lan keskin kiliglardan bahsedilir. Bu biiytik yer alt géliniin
suyuna korkuyla yaklasihr: i¢ine asla tas ahlmaz ¢linkii bu,
goliin kabarip iilkenin suyla kaplanmasi sonucunu dogura-
caktr.

“Deniz Cinleri” kategorisinde, halk inaniglarinda deniz ve
gollerin tagkinlarinda yagayan Sirenler (Denizkizi) denilen
mucizevi yaratiklar yer alir. Artvin'deki Kara G6l'de, gevre
issizlagtiginda golden qikip saglarim tarayan kizlarin yasa-
digina inanilir. Aymi yoéredeki diger bazi gollere de “Kiz
Gola” denir giinkii bir zamanlar iclerinde kizlar kurban
edilirmis.

Akdeniz kiyisina yakmn yerlesim yerlerinde yerel aktarim-
larda Denizkizi olarak adlandrdan Sirenlerle ilgili bir¢ok
anlatima rastlanmigtir. Buna 6rnek olarak, fok bah derisi
soyulan ve giizelligi ile parlayan bir kiza déntigen bu “Si-
renlerden” (Denizkizi) biriyle evlenen Fethiyeli bir balikgi-
nin digiinG verilebilir; veya Mugla yoresinde Dogugbe-
len’de bir gift¢inin bir denizkizini sag liilelerini keserek ya-
kalamay1 bagardig anlatilir. Bu dykiiler gergekten yaganms
gibi anlatihr; “Sirenlerin” bir giin geldikleri yere dénecek-
leri iddia edilir.

Deniz ve gollerle ilgili son bir grupta, bir kaza veya trajedi
sonucu sularn cinlerine dontigen insanlardan bahsedilir. Bir
efsanede boyle bir kaderi Kinmh Arz1-Kiz'1 yasar; kiz, yagh
ve mevki sahibi biri ile evlidir ancak geng bir erkege asik
olur ve kollarinda ¢ocugu ile birlikte kendini bir géle atar.
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Anlatilana gore, yaz geceleri gl kiyisinda kendini gosterir.
Aym kader, sicak bir su kaynaginda bogulan ve ayru yerde
bir gdliin olustugu yeni evlenmis bir kadinin da basina ge-
lir. Geng kadinin, géliin tagkinlarinda yiizen bir 6rdek bigi-
minde goriildiigin sdylenir. Bu efsanenin Safranbolu’daki
(Kastamonu) diger bir yorumunda, birbirleriyle evleneme-
yen iki sevgilinin, iki yaban ordegine dontistiigia ve goliin
tagkinlarinda gorilebildigi anlatilir.

Hero ve Leander’in efsanesinin Anadolu halk aktarnminda
zit bir ornegi vardir. Biri Cildir digeri de Hirus’ta belirlenen
efsanelerde, gen¢ bir agigin aksam karanhginda kiyiun
karg: tarafina sevgilisinin yaktig bir 151k sayesinde ytzerek
bir gdlii (birinci efsanede Kars’taki Cildir Golii'ni, ikinci ef-
sanede Dicle’nin kaynaginin bulundugu Elazig’'daki Golciik
Golii'nii) kargidan kargiya nasil gectigi anlatilir. Geng sev-
gili, bir gece bogulur giinkii kadinin eltileri (veya kayinvali-
desi) 15181 soOndiirmiigtiir.

Ortayh 1962; Nicolas 1974, 32; Deny 1935, “Revue des Etu-
des iraniennes”de, No. 11 (1935); Rossi 1952, 113; Boratav
1931, 58-60; Boratav 1945, 54-56; Boratav 1973(2), 58, 62-64;
Arseven 1961, TFA’da No. 146 (1961); Ozder 1970, 18 ve
sonrast; Ataman 1962, TFA‘da No. 159 (11962); Onder 1952,
21, 36; Tcheraz 1912, 233; Kirzioglu 1952, 75 ve sonrasy;
Gokyay 1973, COXXXII-CDXXXIV; TTV No. 81, 213 III, 214
11, 217, 239 IV; Kemal Tahir, Gl Insanlar; Giil 1977, TFA’da
No. 330 (1977).

Denizkiz1 — Deniz/Gol
Depegoz — Tepegtz
Depegiz. “Tepegozlii canavar” olan Depegdz'iin yagsam Jy-

kiisii, dogumundan baglayarak éliimiine kadar Dede —Kor-
kut Kitabinda anlatilr. Depeg6z, bir —¢oban ile bir perinin
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(“kanath mucizevi varlik” (—Cinler) birlesmesinden dogan
gocuktur; coban, bir —su kaynagmda eglenen perilerden bi-
rine zorla sahip olur. Peri, bir y1l gegtikten sonra ¢obana bir
gocuklarinin olacagin séyler. Gergekten de ¢irkin ¢ocugu
diinyaya getirir ve o anda da terk eder. Ariz (—Oguzlar) ¢o-
cugu bulur ve evlat edinir. Ancak, canavar daha bebekken
onu emziren kadmlan Sldiriir. Biraz daha biyidigiinde,
oyun arkadaglarin sakatladig1 i¢in kovulur. Oguzlar igin bir
eziyet olur ve onlar1 yillhk kocabag hayvan ve insanlardan
olugan bir hara¢ 6demeye zorlar, ta ki —Basat ona kars: sa-
vagmaya karar verene kadar. Annesinin ona verdigi bir
halka (yiiziik) sayesinde Depegdz, sadece goziinden yarala-
nabilir. Odysseus‘un Polyphem’i yendigi gibi, Basat Depe-
g0z'li kor eder ve onu kendi kihaiyla élduriir.

Depegoz ve ona karsi koyan Oguz kahraman ile ilgili en
eski ipucuna, 13./14. yiizyilda Misirh kronik¢i Abu-Bakr
Ibn-ad-Dawadari'nin eserindeki kisa bir deginide rastlarr.

Oguz aktarimlari ve Homeros un destani ile dogrudan bag-
lant1 olmaksizin, “bir kahraman tarafindan oldiiriilen tek
gozli canavar” konusu, Anadolu aktarnimlarinda bugiine
kadar canli kalmistir. Genellikle baska efsane ve masallara
bagl olan bir¢ok yorumuna rastlanmugtir. Marmaris’te rast-
lanan ve yaymlanmamu bir yorumda, olayin kahraman,
Odiseus kahramaru ile belli oranda benzerlik tasir; burada,
arkadaglarimin terk ettigi Rodoslu bir denizcinin keyfe
keder, adada dolagmas konu edilir. Bir canavar tarafindan
hapsedilir ve o da canavan bilinen bigimde 6ldiiriir. Bu
olaydan sonra gezisine devam eder ve bir periyle kargi-
laghig bir lilkeye varir. Periyle evlenir ve bir gocuklari olur.
Sonunda da ¢ocuguyla memleketine doner.

Tek gozlii canavara, tiim kitalarda birgok iilkenin aktarimla-
rinda rastlanir. Basat-Depegtz konusunun ortaya konu-
sunda goriinen o ki, Homeros’a dayanan ve Oguzlar ta-
rafindan aktarilan Orta Asya destan ve efsanelerin bir kay-
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nasmasi yaganmgtir. Bu kangim Tiirkler, Anadolu'nun 6z-
giin halkinun aktarimlarinda canh olarak buldular; gergek-
ten de hem Oguzlarin hem de Homeros'un yorumlarinda
akig aynidir: bir —magaradaki koyun ahin - canavarin kor
edilmesinin bi¢imi — kahramanmin kagmak igin diizenledigi
hile - bu ayrintih benzerlikler, iki anlathm bigimi arasindaki
her benzerligi tartisma konusu yapmaktan gikarmaktadr.

Hackmann 1904; Ruben 1944, 244-53; TTV No. 146, 257 IlI;
Mundy 1956; Gokyay 1973, DXXXI-DLXIIL.

Dev — Devler

Devler. Hint-fran kékenli olan dev sézciigii, Tiirk aktarimla-

rinda iki farkh dogaustii yaratiga es deger kullanilan terim-
dir: (1) Fransiz masallanmn insan yiyen devi “Ogre“ye, (2)
Fransiz aktarnmlarindaki “Gigant“a (Almancadaki “Rie-
se”ye). Tiirk sihir masallannda daha ¢ok “Ogre”ye benzer
ve digi olarak tasvir edilir: Dev-Anasy, “Insan Yiyen Ana”,
kendi bagina veya ogullar ile birlikte nerdeyse her zaman
insan yiyen ozellik tagir; insani kahraman ona kars: ¢ikar ve
sonunda bir hileyle onu yener. Efsanede gegen iri gévdeli
yaratiklar, bazen Ogre’nin masalindaki ozelliklerle, bazen
de “dev” sdzciigil kullarulmaksizin ve de diger masallarda
oldugu gibi, yabanilik ve kotiiliik 6zelligi verilmeksizin an-
latilir. Burada ikinci grupta yer alan ve Tiirkge aktarimdaki
“dev” diye adlandirilan yaratik s6z konusudur.

Birinci tiir efsanelerdeki devler, ¢ok eski zamanlarda bir 1il-
keyi olugturan insanlard1 ve sonra da bu tir ortadan kay-
boldu. Onlarin geride biraktig1 eserler, biiyiikliikleri nede-
niyle insanlar hep saskinh@a ugratmighr: kaleler, sulama
kanallari, saraylar, katedraller, tiineller vb. (—Imar Efsane-
leri). Biri Kiitahya civarinda devlerden olugan bir halk, di-
geri de Bergama’da hiikiim siiren Nemrud'u anlatan iki ef-
sanede, bu yaratiklarin biyikluagii sdyle anlatilir: susadikla-



Maddeler 63

rinda evlerinden kilometrelerce uzakta bulunan —nehre
dogru sadece egilerek —su igebiliyorlardi. Kiitahya Kalesi,
devlerin ingaat alaru ile Yoncah yakinlanindaki Nemrud
Dag arasinda bir sira olusturarak elden ele verdikleri ev
blytkligiindeki kayalarla inga edilir. Bergama devlerinin
kral ile ilgili efsanenin bir yorumundan, Naima'nin Os-
manh kroniginde sozlii aktanlan bir destan olarak bahsefli-
lir. Konya‘ya bagh Bozkir, Kiitahya ve Tarsus’ta rastlanan
bu efsanenin ii¢ yorumunda, bu yaratiklarin uzun émiirlia
olduklarindan ve hiikiimdarlarinin oglunun élmesine kadar
kendilerini 8liimstiz gordiiklerinden bahsedilir; kral, kade-
rin bu darbesi iizerine baglatilan ingaatlarin yapimindan
vazgecer.

Ikinci bir tiir efsanelerde tarlada cahsan devlerle ilgili anla-
timlar yer alir; boyle bir efsanede, dev bir ot bigicisi olan
—Oguz'un, Ardahan yakinlarindaki bir dagin tepesindeki
kayanin onun bileme tagindan nasil olustugu anlatir.

Turk aktanmlarindaki bazi sihir masallarinda tarla isgisi
olarak yer alan tipik dev, destans: tarla iscilerinin hatirala-
rint korur, halk dilinde tarlada ¢alismanin “Devin Zanaat1”
deyimi ile tamimlanmas: gibi. Buna 6rnek olarak, iinli bir
pehlivanin kendine uygun bir rakip ararken, bir giftginin
glicline tanik olmasiyla nasil korktugunu anlatan efsane ve-
rilebilir; ciftgi, tim ¢ifli ile birlikte sabanint havaya kaldira-
rak pehlivana kdytin yolunu gésterir,

Ugiincii bir tiir de epik anlalimlarda devlerin ana kahraman
oldugu destanlardir. Destanlarin kahramanlari, ¢ogunlukla
abartih savasg1 gugleri ile anlatihr. Bu ¢pik kahramanlarin
bazilarinin devler kategorisinde ele alinabilecegini de goste-
ren birkag¢ 6rnek vardar. Dede —»Korknt Kitabinin iki karakteri
burada ele alinabilir: Salur —Kazan ve onun koyun ¢obamu
Karacuk Coban (—Coban). Ayni ¢pik metinde Kazan'in da-
yis1 ve —Basat’in babasi olan diger bir kahraman Alp Anz
(veya Alp Aruz, Alp Uruz), Dede —»Korkut Kitabinda ve diger
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epik aktarimlann metinlerinde bir devin 6zellikleriyle anla-
tilir: “Onun alt1 (veya dokuz) kegi derisinden yapilmug bag-
ig1 kulaklarini bile értmez. Altmug (veya doksan) kegi deri-
sinden yapilmig paltosu topuklarma bile inmez.” Kismen
parcalanmus bir epik metne gore, Dede Korkut'un kendisi
de bir devin kizi tarafindan diinyaya getirilir.

—Kazan; Depegoz; Oguz.

Bayath 1941, 10; Boratav 1973(2), 48; Melikoff 1960, Metin:
258 ve sonrasi, Ceviri: 155 ve sonrasi, 434; Demircioglu 1934,
154 ve sonrasy; TTV No. 160 ve endeks sozciligii: “Devler”;
Inan (Miisfika-) HBH IV'de 1937 (No. 66), 144; Koman, TFA
89’da (1956); Erdem, “Ulkii”de, Yeni Seri, III 1942, No. 29;
Boratav 1963, “L’'Homme"de 1963/1, 86-105; Gokyay 1973,
28, 73, DLXXVIII-DLXXIX.

Domuz — Hayvanlar
Daniigiimler — Bocekler; Hayvanlar; Kuglar

Dumlu — Su Kaynaklan

Dumrul. Veya Deli Dumrul. Dede —Korkut Kitabiun bir hika-
yesinin kahramanidir. Kitapta, Dumrul'un “Oliim Melegi”
—Azrail’e nasil meydan okudugu ve ona kars:1 savastif
anlatilir. Topkap1 Sarayi Kiitiiphanesindeki parcalanmug bir
el yazmasinda Azrail’e karg1 savasta ad1 Tugrul olarak be-
lirtilir ki, Dumrul bu adm fonetik bir yorumudur.

Baska bir efsanede ise, giivercine (—Kusglar) déniistiiriilmiis
Hac1 Bektag'in (13. yiizyilda Anadolu’da yagamig Horasanh
bir Mutasavvif) sahine benzeyen Hac Tugrul tarafindan
saldinya ugradigint yazar. Ancak, Tugrul sozcligii Tirkge-
de sahinin oldugu gibi dogamn da 6biir adidir. Efsanenin di-
ger bir yorumunda Haa Bektag'in diigmanirun adi dogan
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diye gecer. Dede Korkut Kitabindaki hikdyede her ne kadar
bir tek Azrail'in giivercine déniigmesinden bahsedilse de,
Dumrul’un “sahinini” kuga donigtiiriilen bag melegi takipte
kullandig: anlatilir. Goriiniige gore, “kagis ve takipte olan ve
kuga doniigtiiriilen iki yarattk” ortak gelenekten esinlenerek
bi¢imlendirme materyali olarak aym efsane motifini kul-
lanmus ve iki metnin yazimi olugsmustur: bir taraftan Ogtiz-
Dénemine ait bir destan, diger taraftan Bektasilerin kutsal
saydiklan kisilerin hayat Oykiileri igin &rnek sayilan bir
eser. Iki metnin de en erken 15. yiizyilda yazildig diigii-
niillmektedir.

Oguz kahramanhk siirinde anlatldi§ina gére, Dumrul’un
macerasinin ikinci béliimii, “kocasina duydugu agki karat-
lamak igin onun yerine 5lmeyi kabul eden” bir konudan
olugturulmugtur. Bu, Euripides’in tragedyasinda islenen
Alkestis konusudur. Dede Korkut Kitabinin yazan olan
Oguz ozan muhtemelen bunu yerel bir Anadolu gelenegin-
den esinlenerek yaratmigtir. Ciinkii Dumrul hikayesi, Tiir-
klerin Anadolu’ya gelisinden sonra yarattiklar ve Oguz ef-
sane diinyasina ckledikleri bir efsanedir. Cergekten de Ana-
dolu oncesi Tiirklerin geleneklerini anlatan kaynaklarda ne
kahramanin adina ne de dykiiniin iki ana motifine rast-
lanmaktadur.

Deli Dumrul efsanesi sizIlii aktarimlarda, nadiren tamam-
lanmug bir bigimde, daha ¢ok da iki anlatinan birinde siire-
gelmistir. Sadece Antalya’da rastlanan bir yorumda Dumrul
adi korunmustur; ancak, bu yorumda da roller degistiril-
mistir: burada dogan/sahin bigiminde goriinen Azrail'i ta-
kip eden giivercine doniigen Dumrul’un kansidir. Bu konu
gelistirilerek halk edebiyatinin nesir ve siirsel bir 6gesi ola-
rak bir¢ok tiirde kullamlmgtir: etsaneler, masallar ve hika-
yelerde. “Bir insarun 6lim melegiyle kavgas” motifinin
kullanildig1 yerel ¢ok az anlatima da rastlanir. Ayni bi-
gimde, trajik-epik motifin modern bir kullanimu olan “karisi
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tarafindan geri satin alinan koca” konusuna Anadolu folk-
lorunun s6zlii yorumlarinda rastlanmaktadir.

Rossi 1952, 158, 175-80; Boratav 1951, 63-65; Boratav 1958,
31-62; Boratav 1969, 103-114; Boratav 1973(1), 45-53; Gol-
prnarh 1958, 18 ve sonrasi; Kaggarh Mahmud I, 482, III 381;
Ruben 1944, 230-38; Gokyay 1973, LXVI-LSVII, DLXIV-
DLXXVI; Baydur 1951, “Tirk Dili”, I (1951), 27 ve sonrasi;
Prohl 1934; Megas 1932.

Ejder. Tiirklerin ¢jder veya ejderha diye adlandirdiklar1 hayvan,

Fars¢a ‘azi-Dsdka’ sozciigiinden tiiremistir. Bu hayvan bazi
metinlerde cvren diye adlandirihir. Ejdere, epik metinlerde,
sovalye romanlannda ve sozlii aktarimin masal, efsane sark
vb. farkh tiirlerinde rastlanur. Genelde ¢ok iri bir yilan ola-
rak tasvir edilir; Kaggarli Mahmud’un sozliigiinde (11. yiiz-
y1l) ve Dede — Korkut Kitabuu bir bolimiinde yedi bash ej-
deri oldiirdiigii icin 6viinen Hazen adh kahraman da onu
bir yilan olarak adlandinr. Ejderin yedi bagh bir canavar bi-
¢iminde gosterilmesi veya agzindan ateg ¢ikarabilme gii-
ciine sahip olmasi, Tiirklerde, farkli halklarda da rastlandig:
gibi, ejdere verilen diger 6zellikleridir.

Ejder, masallarda —su kaynaklarinin koruyucusudur; hal-
kin su ihtiyaci onun emrindedir ve ondan su alabilmek igin,
ona kurban olarak insan gétiirilmelidir (¢ogunlukla bir ba-
kire). Bagka yerel efsaneler de, onu, doyurulmas: igin dii-
zenli olarak kiiglikbag hayvan sunulmasi gereken saygide-
ger bir varhk olarak tasvir eder. Efsane ve epik metinlerde
bir —magarada yagadig belirtilir.

Savagql kahramanlar ve —kutsal kigiler ejder tarafindan ya
hapis tutulur (Sar1 Saltuk) ya da korunur (Ahi Evren, sepi-
cilerin koruyucu evliyasi). Bazen de diigmani olan diger ej-
derlerle savasmak igin insanlarla birlik olur; I. Diinya Savagi
esnasinda birinin yagsadig) bir macerayr anlatan bu tiirden
bir efsane Mudurnu’da (Bolu iline bagli) s6z konusudur.
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18. yiizyila dayanan bir belgeye gore ejderin kokeni ile ilgili
olarak, bir digi —geyik (Hayvanlar) tarafindan diinyaya ge-
tirildigi bilgisi verilmektedir. Bu inamsa, Diyarbakir'da tes-
pit edilen ¢agdas bir yorumda da rastlarur; yoruma gore disi
geyik, Siireyya’mn (Ulker) sonbahardaki bakigiyla gebe ka-
lir; daha sonra tekrar gokyiiziine yiikselen bir ejderle yer-
yuziine iner; bolgenin gelenegine gore, Karacadag'da (bol-
gedeki muhtesem bir dag) toplanan bulutlar bu ejdere aittir.
Bu son ozelligi, 15. yiizyilla tarihlendigi diigiiniilen Hac
Bektas efsanesinin metninde de geger. Efsanede, Hac1 Bek-
tas’in diismanlarmna kargi korunmak iizere ejder tarafindan
bir magarada saklandifi anlatilir; sonra da ejder Haa
Bektasin emriyle gokyiiziine ¢ikar. Ejderin efsane ve ma-
sallarda su kaynaklarnin koruyucusu olarak tasvir edilmesi
gibi, Hac1 Bektag da bu efsanede diismanlarina topraklari
icin su vermeme cezasin elinde bulundurur.

Boratav 1973(2), 96 ve sonrasy, Kirzioglu 1956; Boratav 1967,
269; Golpmarh 1958, 11-3; Kasgarlh Mahmud, DIT, T 155;
Ahundov 1978, 421.

Emen (Biigdiiz) — Oguzlar

Eskatoloji (Obiir Diinya -Ahiret- Bilgisi). Cogunlugu Orto-
doks-Miisliiman olan Tiirk halkinin eskalolojik inamglarinin
biiyiik boliimii, Incil’e dayanan gelencklen de beslenen Is-
lam’ in resmi Ogretisinden kaynaklamir. Ayrni zamanda, et-
nik kéken farklihgma, heterodoks mezheplere mensubiyete
ve Islam digindaki geleneklerin etkisine bagh olarak sap-
malara da rastlanir.

Son yarg: giinii yaganacaklarla ilgili en gok bilgi kutsal me-
tinlerde (Kuran ve Hadisler) ve onlarin tefsirlerinde yer alir.
Anadolu’daki Siinni inancindaki Tirkler igin —hatta belli bir
Slgiide Osmanh sinirlar1 disinda kalanlar da dahil olmak
izere- Mehmed Yazicioglu'nun (15. yiizy1l) Muhammediye
eseri, bu tiirden peygamberane miijdelemeler igin en 6nemli
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kaynaklardan biridir. Ayni1 amaca yonelik yazihp dagitlmig
ve sadece sozlli aktarima dayali fantastik fabllar gibi eserler,
eski metinleri zenginlestirmis ve yenilemistir.

Birinci kategoride, diinyanin batigindan onceki geligmelere
isaret eden anlatunlar yer alir: koyun ve kurdun birbirleriye
iyi anlagmas), kadinlarin hi¢ gocuk doguramamas, binalarin
siursiz bicimde artmasi, sokaklann kisaltilmas: gibi ahgil-
mamus olgular. Diger bir kategoride, gliniumiuzle ilgili ahlaki
elestiriler yer alir: hirsin, azginhgin, sehvetin agir derecede
artmasy; saygl ve oncelik kurallariun gignenmesi gibi. Ilan
edilen giiniin yaklagmasiyla diger baz1 dogaiistii mucizeler
goriilecektir: ¢cok ufak ve gok iri varliklarin Yecii¢ ve Me-
cii¢’lin ortaya gikmasi, meraktan onlan kovalamaya ¢ahsan
insanlarin kafalarndan boynuz ¢ikmasi, —daglann ve va-
dilerin yok olmasiyla yeryiiziinin diizlesmesi, giines ve ay
déngusiiniin yon degistirmesi, —»Yeciic ve Mecli¢ tarafin-
dan insanlarin katledilmesi, Deccal'in “Hristiyanhk dis-
man1”, olarak ortaya ¢ikist ve Mehdi, “Messias”, tarafindan
Sldiiriilmesi. Son olarak da bas melek Israfil’in sura iifleme-
siyle olugacaklan agiklayan mucize: o zaman geldiginde gok
yanlacak, daglar yikilacak, deniz ve nehirler kuruyacak,
giines ve ay 1§ kaybedecek, yildizlar yagmur gibi gok-
ten inecek ve bir tufan bunlarin hepsimi yutacak. Bitiin
bunlarin {zerine &liiler dirilecek. Daha sonra insanlarin
diinyada yasarken yaptiklari iyi ve kotulukleri tartmak
lizere terazi kurulacak ve mahkemeleri gériilecek.

Diinya yasaminin bitiminden sonra ahiretle ilgili inanglari
iceren bir dizi anlatim vardir: insanin yasama tekrar geri
donmesi, toprak altinda saglam kalan tek uzvu olan kuyruk
sokumu sayesinde ger¢eklesecek. Amellerinin agirhgina go-
re iyiler ve kotiiler belirlenecek ve buna gore ya cennet ya
da cehenneme gonderilecek.

Cennet ile cehennem arasindaki bolge olan Araf, diinyada
iyi veya kotii hicbir ameli olmayanlarin bekleyecekleri yer-
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dir. Bu kisiler, sonsuza dek bir taraftan cehennem korkusu
diger taraftan da cennet ézlemi i¢inde burada kalacaklardur.

Cennet sekiz dereceli muhtesem bir bahge olarak tasvir edi-
lir. Orada Kevser nehri, “cennet icecegi”, akar ve her ye-
rinde tiirli tirlit meyve veren Tuba —agac yiikselir; bu
agacin kokleri yukarda, tepesi asagidadir. Her ikisi de cen-
net yaratiklari olan Huriler, “gen¢ kizlar”, ve Gilmaniar,
“geng delikanhlar”, cennete girenlere hizmet edecekler. Ev-
lenmeden 6lenler, cinsiyetlerine gore Huri veya Gilmanlar-
dan birer es alacaklar.

Cehennem ise, tizerinde Sirat képrisiiniin yer aldi3) ve te-
razi sinavindan sonra insanlarin iizerinden gegmesi gereken
bir ateg denizidir. Iyiler kopriiden gegmeyi bagarr ve cen-
nete ulagirlar; kdtiller ise, terazide tartilan giinahlarirun ce-
zasini ¢ekecek siire kadar cehenneme diiserler. Cehennem
bekgisi Zebanilerdir ve giinahkarlarn her tiirlii cezasim uy-
gulamak icin gorevlidirler. Bir halk inanisina gore de cehen-
nem, ginahkirlan yutan, yeniden can verilen bir yaratik
olan yedi bagh bir —scanavar olarak tasvir edilir. Cchennem,
genelde yedi kat yerin dibine yerlestirilir.

Birka¢ anlatim dizisiyle bigimlendirilen bu inamsglar, halk
eskatolojisinde yaygin olarak yer alan inanglardir. —Koz-
moloji.

Boratav 1973 (2), 24-29; Bayr1 1947, 119-23; Roux 1982.

Esek -+ Cinler; Hayvanlar

Evliyalar. (Ermigler) Evliya Mezarlan, koruyucu evliya. Tar-
kiye’deki evliya mezarlan ¢ok farkh amaglara hizmet eder-
ler; bu amaglar sematik olarak agagidaki bi¢imde siralana-
bilir: (1} Olenleri hatirlama yerleridirler; oradas yatan evli-
yaya saygi gbsterme amaciyla ziyaret edilirler; kisi buralar-
da kendi mutlulugu, refahi ve olen akrabalariun ruhlan
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i¢in dua eder. Mezarin giizel gériinmesi ve siislenmesi igin
de mum ve benzeri egyalar getirilir; ayni bigimde mezar
bekgisine de hediyeler verilir. (2) Hastaliklardan kurtulmak
igin kutsal ziyaret (hac) yapilir; bunun i¢in armaganlar veri-
lir ve kurtulmak istenilen hastalik i¢in kurban kesilir. (3)
Mezarda yatan kutsal kigiye dzel bir istek igin bagvurulur:
evlenme, ¢ocuk dogurma, belirli bir malin edinilmesi, uzak-
ta olan bir yakinin tez zamanda ve saglikli bir bigimde geri
donmesi gibi. Son iki gruptaki evliya mezarlan daha gok
orada dile getirilen isteklere gére simiflandirilmigtir. Saghk
kazanmak {izere bagvurulan mezarmn yakinlarinda ocak de-
nen, alhinda sifa vermek Gzere bu igle ugrasan bir kigi bulu-
nur. (4) Hac, bayramlarin, yillik pazarlarin ve ortak yemek-
lerin diizenlenmesi i¢in yapilir. Kurban edilen hayvanlarin
eti beraberce yenir veya yoksullara dagitilir. —Sar-Kiz.

Mezarlar, yapim nedeni ve inga bigimine gore ihtigamli ka-
tafalkli tiirbelerden, birkag tagla sinirlanmig basit mezarlara
kadar farklihk gostercbilir; yer yer de bir —agacin altinda,
dallarina kumasg pargalar1 veya ortiiler asilmig bigimde. Ki-
mileyin de arthk mezar izinin silindigi ve sadece orada yatan
kisinin adindan anlasilabilen yatirlara rastlamir. Bazen bu
yatirlar doga olaylariun ve yerlesim yerlerinin adiru tagir-
lar, bir —agacin, bir —dagin, bir su kiyisinun adiny; 6rnegin,
Kum Baba, Cinar Dede gibi.

Bazi evliyalarin efsanelerinde neden anitsal mezarlart ol-
madig anlatilir: ¢linkii onlarin béyle istedigine inarilir; ev-
liyalarin mezar ustasinin onlar igin yaptigh mezarlan gece-
leri yiktiklar ve sonunda da ustalann pes etmesiyle gékyti-
ziintin altinda serbest¢e huzur bulduklarina inarulir.

Mezar adlarinin kokeni farklidir. 11k grupta {inlii tarihsel ki-
silikler yer alir; Seyitgazi’de Battal, Istanbul Hali¢’te Eyiip
gibi. Digerleri hayali-tarihi kisiliklerdir; Bogazi¢i'nde Yusa
Peygamber ve Erzurum yakinlarinda Ba’lam Ibn-Ba’ur gibi
Tiirkler tarafindan topraklarinda mezarlar adadiklan kutsal
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kisilerdir. Diger bazilar1 dogustan (kokenden) Tiirk anlatim-
larina dayanir: Ardahan yakinlarinda kutsal Oguz’un meza-
riin - kokeniyle baglantih olarak Anadolu’yu fetheden
—Oguzlar hatirlatan bir efsane anlatilir. Cogu kez tespit
edilemeyen isimleriyle birgok hayali-tarihsel evliya, Ana-
dolu ve Rumeli‘deki fetihleri anlatan efsanelerle iligkilendi-
rilir; ornegin, Afyon bélgesindeki Uzun-Kiz: onun kéfirjere
kars1 bu topraklarin fethedilmesinde bir kahraman oldugu
anlatilir. Ayni1 zamanda o bolgenin daglarinda yagayan
—geyiklerin ¢oban ve koruyucu evliyas olarak bilinir.

Elbette bu mezarlarin biiyiik bir kismi Anadolu'nun Miis-
limanlagsmas: ve Tiirklesmesi Oncesinde de aym yerlerin-
deydi. Tirkler de ayni kutsanmis yerlere, orada gémula bu-
lunan kisilerin efsanelerini de kullanarak kendi kutsal hatta
efsanevi kahramanlarini yerlestirmiglerdir.

Zanaat birlikleri geleneginde herhangi bir zanaatin dogusu
bir Pir'e dayandirihir. Bazi Pirlerin kokeni Hristiyanhga
veya Islami gelenegin peygamberlerine dayarur; érnegin,
Adem Peygamber giftgilerin, Davud Peygamber demircile-
rin ve Kuran’da ad1 gegen Idris Peygamber de terzilerin ko-
ruyucusudur. Digerleri ise, berberlerin koruyucusu olan
Selman gibi ihtisamlt Islami kigiliklerdir. Halk aktarimlari-
nin ozanlan sayilan dgiklar, koruyuculan olarak destans: ki-
silik —Hizir'1 kabul ederler. Ciraklann siir ve destan sana-
tina gegmesinde onlara el veren ismen zikredilen Hizir'dir;
Hizir, giraga “agk kadehi”nden igirtir ve ona énceden belir-
lenen askinin “resmini” gosterir.

Tanyu 1967; Celik 1941, 509-13; Onder 1955, 11, 17, 19, 39,
44, 54, 64; Boratav 1957, 162-66; Boratav 1973 (1), 110-13;
Boratav 1973 (2), 47-55.

Gemi — Nuh

Geyik — Hayvanlar
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Gok giirlemesi. Simgek ¢akmasi ve gok glirlemesi, Anado-
lu’daki Tiirklerin halk geleneginde, kokenleri muhtemelen
eski ¢ag dinlerine dayanan belirli ritiiel ve inamglar bir
araya getirmektedir: 6rnegin; zengin bir tirin alabilmek i¢in
ilkbahardaki ilk gok giirlemesi duyuldugunda ambara el
vurma gelenegi. Heterodoks Tahtaalar da, tipki Nasreddin
Hoca’'nin kaba-komik bir fikrasinda ve eski Tiirklerin ina-
mglarinda oldugu gibi, sert riizganin ve gok giirlemesi ile
simgek ¢akmasimin eglik ettigi firmamin tannsal kizginhga
isaret ettigine inarurlar. Antalya bolgesi Yoriikleri, gok giir-
lemesinin 6biir diinyada Meleklerin, Cehennem bekgileri ve
giinahkarlarin iskencecileri olan Zebanilerle tutustuklari
kavgada sopalarin birbirine degmesinden meydana gelen
ses oldugunu diguntirler.

Simgegin kendisini tag veya metale domigtiirebilecegine ina-
mibir. Bir efsaneye gore, Koroglu kendisine boyle bir metal-
den dogatistii 6zelliklere sahip bir kilig yaptirmugtir. Bu ki-
h¢, kinindan gikarilmadan da kesebiliyordu.

Boratav 1973 (2), 14, 56; Roux 1970, 118; Boratav 1931, 36, 56;
Roux 1982,

Gokkusag — Kozmogoni
Gokyiizii — Eskatoloji; Kozmogoni
Guguk kugu — Kuglar

Gul-Yabani — Cinler

Giines — Eskatoloji; Kozmogoni
Giivercin — Dumrul; Kuslar

Hayvanlar. Tiirkiye Tirklerinin bir¢ok halk inarugt, bugiinkii
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Islami etkiye ragmen, eski hayvan kiiltiiniin izlerini tagir.
Bu inaruslar, bir taraftan daha ¢ok —Nuh'u ve Siileyman
anlatan etiyolojik efsanelere dayanirken diger taraftan da,
tabular, yasaklar ve kehanetler bi¢ciminde yasamaya devam
etmektedirler. Boylece —ister etiyolojik ister diger bigimlerde
olsun- efsane ve fabl arasi bir tiir olarak hayvan destanlar
yerlesmistir. ‘

Kesin bir yasakla belirlenen hayvanlar domuz ve yaban
domuzudur. Bu hayvanlarin sadece etlerinin yenmesi degil,
dokunulmasi bile yasaktir. Daha az kat1 bir yasak kopek igin
gegerlidir: agziyla dokundugu her kap kirli kabul edilir ve
ritiiel olarak temizlenmek zorundadir, bu durum etinin yen-
mesi yasak olan diger bazi hayvanlar, érnegin kedi igin ge-
cerli degildir. Hatta kediye belli bir dl¢iide sayg ile davra-
nilir. Bir efsanede kedinin niye her zaman dért ayag (ize-
rine diistiigli anlathr: Peygamberi bir yilandan kurtardig:
icin; o da tesekkirrinii kedinin sirtin1 oksayarak gosterir.
Tavsan, Aleviler igin temiz olmayan bir hayvandir; bu tabu,
muhtemelen ava topluluklarmin eski aktarimlarina da-
yanmaktadir, buna gore, bir hayvamn ctinin yenmesiyle
onun fiziksel ve ruhsal dézellikleri avaya gecer; bunu, 15.
yiizyila (veya 16. yiizyila) tarihlenen Gaziantep yoresi ile il-
gili bir derlemede gegen ve bugiin de s6zhi aktarimda ge-
cerli olan bir atas6ézi kamtlar: “Tavsam kacarken gordiim
ve etinden igrendim.” Suinni Tirklerde de, eti yenmesine
ragmen, tavsanla kargilagmak kétit bir durumun habercisi
olarak goraliir.

Kurdun mitolojik karakteri, izlerini Anadolu-Tirk aktari-
muna da nrakmigtir. Yakin zamanlardan bir efsanede, Tirk
Kurtulug Savagi'min {1922) son ¢arpismalan esnasinda bir
kurdun bir ordu komutanina yol gosterici olarak hizmet et-
tigi anlatilir. Anadolu Tiirkmenleri, kurdun insan soyundan
oldugunu anlatirlar. Dort kardesin en kigiligiidiir; kendin-
den biiyiik kardesleri miras olarak kendine paymna diigen



74

Tiirk Mitolojisi

koyunlar1 vermedikleri igin, bir kurda doniigerek o andan
itibaren insanlardan harag olarak koyun almaya yemin eder.
Glineydogu Anadolu’da Nizip civarinda saygi goren ve
kirk magaradan olugan bir mezarhgin ad1 “Kurt Baba”dr;
burada yasayan kurtlarin atasnin her yil koyun sirilerin-
den bir koyunu yemeye hakk: olduguna ve bu kurda ateg
etmekten kaginmak gerektigine inanilir. Kurdun bazi uzuv-
lar1 ornegin, disleri ve derisi muska olarak tagindiginda
veya sakatatlar1 yendiginde bunlarn sifa verici ézelligi ol-
dugu diigiinaliir.

Geyik de baz1 dogaiistii giiclerle donatilmig diger bir kiilt
hayvanidir. Anadolu’'nun eski dinlerine dayanan efsane-
lerde, bazen bir disi olarak, ona, sihirli giiglere sahip “usta-
lar” veya —cobanlar eglik eder. Bu kisiler, hayvanlann bek-
gileridir ve onlan avlayan avcilan ¢6liimle, sakathkla veya
silinemeyen yesil renkli isaretlerle cezalanduirlar. Insanla-
rin geyiklere doniistirildiigi yollu anlatimlar da vardir,
ornegin, 14. yiizyil —evliyalarindan Abdal Musa efsane-
sinde oldugu gibi. Baz1 evliyalar binck hayvani olarak geyik
kullanur. Bir efsaneye gore, kozmik —canavar da bir digi
geyigin ¢ocugudur.

Cok farkh kokenlere dayanan ve farkh efsanevi anlatim bi-
¢imlerinde konu edilen atin da 6zel bir yeri vardir. Bunlarin
en (nliisii, Kéroglu'nun Kir-At1dir; efsaneye gore o, kanat-
lar1 olan beyaz bir savag atidir. Koroglu efsanesinin bazi yo-
rumlarinda, sahibi tarafindan igik sizamayan bir ahirda
uzun siire 6zel bir bakima tutulmasiyla Kir-Atin kanatlari-
nin ¢khgr anlahilir. Diger yorumlara gore bir —gdliin tas-
kinlarindan inen mucizevi bir attir, Epik arka planlar1 ve ef-
sanenin kahramanlanyla baglantis1 olmayan ayni1 kokenli
bagka atlara farkli anlatimlarda yer verilir. Thtisamli kigilerin
atlarinin da genglik suyundan (—Hayat suyu) igtikleri igin
oliimsiizlige sahip olduklarna inanilir, Kéroglu'nun Kir-
At1, Hizir'im Boz-At, Sah Ismail‘in Kamer-Tay1, —Hz.
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Ali'nin Dildil’ gibi. Abu-Bakr Ibn-Abdallah ad-Dawadari,
mucizevi atlarin wrkarun kokeni ile ilgili bir aktannmda, bu
atlarin “ates at”in soyundan geldigini ve sihirli giicleri ol-
dugunu anlatir: sahibiyle konugabilen ve riizgar kadar hzh
bu at, yabani kuglar1 yakalamak i¢in onlarin seslerini taklit
eden sihirli kavali da icat eden kahraman bir Tatar prens ta-
rafindan yakalarur. /

Cennet hayvani olarak kabul edilen koyun (—Coban), bir-
cok efsanenin odak noktasint olugturur. Bolu Mudurnu’da
belirlenen bir halk anlahmunda, koyun da geyikte oldugu
gibi bir “usta” ile iligkilendirilir: bu mucizevi kigi, koyun
¢obaninin su veya bu nedenle isinin baginda olmamas: du-
rumunda siiritye goz kulak olur.

Kedi, kopek, egek, teke, oglak gibi bir¢cok hayvarun —-cin
tasima ayricaligy vardir. Kedi, ayrica bazi efsanelerde bir
“cOmert peri” roliinde goriiniir; 6rnegin bir yorumda, Os-
man adindaki kedi 6ldiigiinde, uzun yillar sadik bir yol ar-
kadas1 oldugu sahibi yagh bir kadina tiim mirasiuu birakir.

Mitolojik figiir olarak sadece bir kez kahramanin “sonradan
edindigi baba” olarak ortaya ¢ikan aslan, Oguz destaminda
—Basat'mn ¢ocuklugunun ve bir Tatar hanedanliimnmn kike-
ninin anlatiminda goriliir. Bu efsane, Misirh kronikgi Abu
Bakr b. Ad-Dawadari’'nin escrinde (13./14. yiizyil) belgele-
nir. Aym efsane, 19. ylzyilin basinda Posoflu /‘\.';ilk Uzcyir
tarafmdan yazilan bir hikiyede ana motif olarak kullambr;
oykiide, ormana terk cdilen ve dldiiriilmesi igin emir veren
Padigahun daha sonra tahtina ¢ikan bir ¢ocugun dykiisi an-
latilir.

Esegin dik kafaliigis —»Nuh'un donemi hakkindaki efsanele-
rin bir boliimiinde anlatilir; bunlanin en dinliisii, Seytan’in
nasil bir hileyle Nuh’un Gemisi'ne bindigi ile ilgilidir; Sey-
tan, goriinmez olur ve bir esege biner: ancak, esek gemiye
¢ikmak istemeyince, Nuh egege seytanin ozelligi olan “la-
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netli” kifriyle baginir. Seytan bu yolla Nuh'un Gemisine
cikar. Ozbek yazar Imami (17. yiizyil) tarafindan Tirklerin
efsanevi oykiilerinden olusan Hanname metnindeki bir efsa-
nede, Nuh'un bir disi esekle bir disi kopegi birer “kiza” do-
niistirdigi anlatdr.

Hig kusku yok ki, Dede —Korkut Kitabinda baz1 kategorilerde
“utanmaz” ve “ukala” kadinlardan, “Suradaki kadin Nuh’
un eseginden gelmedir” diye bahsedilirken, kastedilen bu
disi esektir.

Ibrahim ile Nemrud donemini anlatan bir efsane, halk akta-
rnminda katinin bereketsizligini agiklamak igin kullanilir:
Nemrud, Ibrahim’i yakmak istediginde, kiitik yigim igin
odun getirmeyi kabul eden tek hayvanin kahr olduguna
inarulir.

“San1 Okiiz”, yaygm halk inaniginda diiz oldugu dugiiniilen
diinyayr iki boynuzu arasinda tasidigmma inamlan hayvan-
dir. Imamga gire, 70000 ayagr vardir; iki ayag: arasindaki
zaman farki binlerce yildir; bovnuzlan yakuttandir. Diger
bir yoruma gore, Okiiz, ayaklanni ates tarafindan tagman
dikddrtgen bir yakutun {izerine koyar, ates de “Tannsal
Gli¢” tarafindan taginir. Hanname nin yazan tarafindan Ye-
cli¢ ve Mecii¢'uin (—Eskatoloji) yasadif fabl dag1 Karn -
Bakar, “Okiiz boynuzu”, halk aktariminda sézii edilen
“Diinyay1 tagiyan okiizlin boynuzlan” ile ilgili olmahdir.
Hanname’ye gore Yecli¢ ve Mecii¢ Yafet'in iki ogludur; in-
sana benzemezler; utandiklan igin fabl daglan Karn iil-Ba-
kar’a kagarlar. Baba tarafindan insan ve anne tarafindan cin
olan ardillan, Karneyn-i Ekber tarafindan (sozciik anlamu:
“bliyiik ¢ift boynuzlu”, Bityiik iskender) bu daglarda du-
varlar arkasina hapsedilir (—Eskatoloji). Inek, basit bir ne-
denle, ilk insan Adem’in ilk ig hayvani oldugu i¢in saygt go-
rir. Artvin Ardanug’taki bir efsanede, “Dag gollerinin us-
talar1” (—deniz/gol) olarak gorilen bogalar s6z konusudur;
sabahin ilk 151g1nda goriilen ve sonra da kaybolan “kutsal”
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(—) hayvantardur.

Etiyolojik hayvan efsanelerine son bir trnek, kostebegin
olugumunu anlatan bir aktarimdir: bir tarla iizerine yapilan
bir hak tartigmasinda, yalanc sahit olarak kendini kullandi-
ran ve Tanr'run cezas: sonucunda bir hayvana dondstiiri-
len bir insan sz konusudur; gizlendigi ve igine girdigi top-
raktan, soz konusu topragin dolandiriciya ait oldugunu
soyler.

—Canavara eg anlamda goriilen yilanla ilgili inarus ve efsa-
nelerin bir boliimii Nuh efsanesine dayarur: yilan, Nuh'un
gemisinin ¢atlaklarini ttkamay: baganr ve bu hizmetine kar-
silik Tann onun “en lezzetli etle” beslenmesine izin verir
(—Bdcekler). Yilan, siklikla “Ev Cinlerine” donugtr (—Cin-
ler) ve oOzellikle eski yapilarin kalintilarinda “hazine bekgi-
ligi” rolimii Gistlenir.

—Ayy; Balik.

Boratav 1973(2), 9 ve sonrasi, 14, 61, 63, 68-77; Boratav
1973(1), 107, 113; Boratav 1966(2), 363 ve sonrasy; Abu Bakr,
Kanz. VII, 175-77, 180; Abu Bakr, Durar... fol. 196-199;
Boratav 1946, 97, 180, 249 ve sonrasi, 253 ve sonrasi; Gokyay
1968, 284 ve sonrasy; Ahundov 1978, 454-57; Roux 1982.

Hazineler — Basat; Ejder; Bocekler; Depegiz.

Hizir. Musevi, Hristiyan ve Miisliiman geleneklerinde ortak
olan mitolojik bir kisgiliktir. Bu ad, Arapgadaki hadir, “yesil
kigi” sozciigiinden tiiremistir. Bazi 6zellikleri Gilgamus-Des-
tanina dayanir, Hizir efsanesi, Iskendername’den sonraki
zamana, Musa ve yol arkadaglarinm konu edildigi Musevi
efsanesi Elias ve Rabbi Josue b. Levi'ye ve de Kuran’a (18.
Sure, 59.-81. Ayetler) girmistir. Hizir, Tiirk aktarimlarina da
birgok efsane ve inamg bigiminde girmis ve bir peygamber
olarak ele alinmigtir. Hayat suyundan (—Ab-1 Hayat) ictigi



Tiirk Mitolojisi

icin 6limsiizliige sahip olduguna inarulir. Bugiline kadar
diinyada yasadigina inamilir, 6zellikle de kendi adinu tagi-
yan, Hristiyan geleneginde de kutsal Georg Bayramu diye
bilinen (23 Nisan), 5/6 Mayista kutlanan Hidrellez Bayra-
minin gecesinde (Hizir ve Ilyas (=Elias) s6zciiklerinden tii-
retilmistir) ortaya gikar. Ilyas, Hizir'in yol arkadas: olan di-
ger bir mitolojik kisiliktir, ya kardesidir ya da bir yerel akta-
rima gore Ellez adinda bir kadin olarak Hizir"in sevgilisidir.
Bayramlarinin gecesi, diinyada yilda bir kez bulustuklar an
olarak takip edilir.

Bir¢ok yerlesim yeri, Hizir'in ugradig sanilan veya onun
bayrarmnin kutlandig yerlerdir. Onun adiyla birlestirilen
inamg ve ritiieller, onu eli agik bir hayirsever, bereketi ve
¢ogalmay1, doganin baharda yeniden canlanmasini saglayan
gug olarak gosterir. Sararan ¢imenin yanindan ge¢mesiyle
¢imenin yegerdigine inarulir; gida maddelerine el siirme-
siyle ¢ogalma ve refah olusur. Mucizevi gliglere sahip bir
yash olarak da tasvir edilir; gri ati lizerinde darlik iginde olan
insanlara yardima gelir: darda olanlara, giigsiizlere, ¢olde ¢a-
resizlige diismiiglere veya - »denizde gemi kazas: gegirenlere.

Baxt inaruglarda yeryiizii ve sular o ve yoldag Ilyas ara-
sinda paylastirilir. Dede —»Korkut Kitabinda aynu kisi olarak
bazen Hizir bazen de Hizir-llyas adiyla gri ati iizerinde
Oliimciil bi¢imde yaralanmus olan kahramanmin yardimina
kogar; kahramanin garesiz annesine, ayran ve yabani gigek-
lerden olugan bir merhem hazirlamasim 6nerir.

Evliya Celebi (17. ylzyil) Seyahatnamesinde bir ¢agdasinin
(muhtemelen hayali bir kisilik) Hizir ile olan ve Musa ile
yoldaginmn 6ykisiinii andiran bir macerasim anlatir. Ancak
bu, sonsuz hayat bitkisini arayan Gilgamis macerasinin bir
yorumudhur.

Misliman Tiirklerde Hizir'im Bahar Bayrami daha ¢ok ka-
dinlarin geleneklerindendir; erkekler bu bayrami pek 6nem-
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semezler hatta “Cingene bayram” yakistirmas) yaparak onu
kiigiik goriirler. Alevilerde bu bayram asla itibarsiz degildir;
kisin Ocak sonu/Subat bas1 diizenlenir, kurban kesilir ve
sayisiz seremoni ile kutlanir. Bektasi Tarikatinn tdrenle-
rinde her biri post diye adlandirilan 12 oturma yerinden bi-
rinin ad1 “Hizir'in makami” olarak tanimlanur.

/
Hizir kiiltii, Ortodoks Miisliimanlar tarafindan kétiilenerek
de Nusayriler olarak adlandirilan, Suriye’deki Arap Alevi-
lerde ve Hatay’da (eski Antakya ili) biiylik 6nem tagir. Ona,
gogu deniz kiyisinda bulunan, beyaz tastan yapilmug veya
beyaz kiregle boyanmis mezarlar adanmigtir; bu mezarlar,
hac yolculuklarinin durag ve 6zel sayg1 géren yerlerdir.

—Koroglu, Hayat Suyu, Su Kaynaklar.

Boratav, Islam Ansiklopedisinde Hizir maddesi; Boratav
1973 (2), 270-74; Boratav El (2) de Khidr-ilyas maddesi; Ros-
si 1952, 108 ve sonrasy; Gokyay 1973, 10, 12.

Horoz — Kuslar

Hz. Ali. Hz. Muhammed’in kuzeni ve damadi ve dordiincti Ha-
life olan Ali ibn-Ebu Talip birgok Miisliiman iilkenin halki
tarafindan ozel bir sayg) ile anulir; O, Islam oncesi yerel ge-
lenekleri de igine alan efsanelerin kahramamdir. O'nun
kiiltiiniin ve efsanesinin yayginlasmasi, 6zellikle Sii devlet-
lerde ve $ii inanciun etkin oldugu topluluklarda dikkate
deger bicimde artiy gostermistir. Alevilerin heterodoks Sii
mezhebinin yaygin oldugu Anadolu’da, $ii olmayan top-
luluklar dahi Hz. Ali efsanesini yorumlayarak zenginlegtir-
mislerdir.

16. yuzyila tarihlenen Alevilerin bir Anadolu kozmogoni-
sine (yaradilig destani) ve buna bagh Sii Kizilbag mezhebine
goére, Hz. Ali ezelden beri var olan “beyaz 151k"tir ve bag
melek Cebrail’in de dgretmenidir. “Yesil 155k” olan Hz. Mu-
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hammed ve Hz. Ali tek viicut olmuglardir. Anadolu Kizil-
baglarinin diger bir inanigina gore, Veniis gezegeni Hz.
Ali’nin alnindan dogmusgtur. Pir Sultan Abdal (16. ylizyil)
bir giirinde, turnanin sesinin, aslanin bakiginin ve kogun gii-
ciniin (—Hayvanlar) Ali'nin armaganlart oldugunu dile
getirir.

Hz. Ali'nin bagkahraman olarak ortaya ¢ikti§1, hayal iilkele-
rinin fetihleri, putperestlere ve insan dig1 varliklara (devler,
kotii cinler vb.) kargi kahramanca savaglari tizerine genig bir
yazin olugmustur. Anadolu’daki bir¢ok yerlegimin adi onun
kiultiine dayarur. Bazen onun seferlerinin basit izleri konu
edilir: atmun nal izleri, kibcirun darbe izleri vb. Bu anlatim-
lara bagh olarak olusan efsanelerde Hz. Ali’'nin bazt Ana-
dolu yerlegimlerinin fethedilinesinde bizzat yer almasi ge-
rekirdi, ancak bu sadece bir anakronizmdir (tarih yanilgisi).
Toroslardaki Diildiil Dagi, adim Hz. Ali'nin efsanevi atma
borgludur. Erzincan Bagkdy yakinlarinda Sebge’deki bir tiir-
bede yatan putperest prensesin Hz. Ali'nin sevgilisi oldugu
diigtiniiliir; bu kutsal yerin Hz. Ali tarafindan sikqa ziyaret
edildigine bugiin bile inarulir.

Golpmarh ve Boratav 1943, 160, 113; Boratav 1973, 23 49 ve
sonrasy, 73. Ahundor 1978, 419.

Irkil. veya Irtkil-Ata, Irkil-Koca, Irkil-Hoca’'da denir. Oguz

Han’m ve onun en yagh oglu Kiin Hanin ihtiyar bilge da-
nmismanudir. Irkil, ayri zamanda iki —Oguz boyunun atas1 ve
epik isim babasidir. Ulug-Tiirk, —Korkut-Ata, Posti-Koca gi-
bi sihirli-dinsel giiglere sahip olan kigilerden sayilir. Islami
aktarimlar, bu efsanevi kisilere daha sonralan “Vezir” unva-
nin1 vermigtir,

Irkil ad1 bile sihirli giiglere sahip birinden bahsedildigine isa-
ret eder. Sézciik, “sihirli yakarg” olarak “sarki” anlamindaki
1r kokunden gelir ve bu nedenle de rla “sarki sdylemek”,
“yakans sarkisi soylemek”; irk “kehanet” anlamim tagir (kar-
silaghr: iinlii anlam ve kehanetler metinler antolojisi Irk Bitig,
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“Fal Kitab1”). Irkit, boylece “kahin” de demekftir.

Mugla civarinda wrikla- (1r- kokiinden tiremigtir) eylemi,
romatizmal hastahklan iyilestirmek anlamindaki bir sihrin
adidir; ayn1 zamanda, “bir hastayr uykuda rahatsiz ederek
yakaris sozleriyle iyilestirmek” anlamina da gelir.

Abu’l-Gazi Bahadur, 29., 30. metin; Stimer 1960, 363 ve §on-
ras;; Ogel 1971, 209 ve sonrasi, 262, 391; Boratav 1973(2), 142
ve sonrasy; 1A, Korkut-Ata maddesi.

ibibik — Kuglar
ifrit — Cinler
ilyas — Hizir

Imar-Efsaneleri. Efsanevi varliklarin kanigtigr camiler, kiliseler,
saraylar, surlar, kopriiler vb. biiylik imar islerinin konu
edindigi bir¢ok efsane vardir. Bu tiir anlatimlarda —devler-
den biiyiik yapilann sanatsal ustalan olarak bahsedilir; ka-
lelerin ingasi, sulaina kanallarinun diizenlenmesi gibi. Bu ef-
sanelerin bazi yorumlarinda, devlerin 6liimsiizliige kavus-
manin sevinci i¢ginde olduklan ancak bu sevincin, krallari-
nin oglunun 6limii iizerine ingaat iglerinin devamindan
vazgectigi giine kadar devam ettigi sdylenir.

Istanbul'un Tiirkler tarafindan fethinden sonra, Aya Sofya
Kilisesi iizerine olugturulan Hristiyan efsaneleri Tiirk-islam
Ogeleriyle zenginlestirilmistir. Kilise mimarinin kubbeleri
saglamlastirmak i¢in, —Hizir'in sirf bu is i¢in Mekke’den
gidip aldigi Hz. Muhammed’in tiikuriigin ile karigtinilan
hara kullandigr yéniinde bir inanw olugur. Aynt Hizar, di-
ger bir efsaneye goére de, kilisenin eksenini Mekke yoniine
cevirebilmek icin parmaginu siitunlardaki bir delige sokar;
boylece kilise bir camiye doniisiir.
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Anadolu’ya yayilmig olan kaleler, halk anlatimlarinda “Ce-
nevizliler” tarafindan insa edilen yapilar olarak diigtiniiliir.
Erzurum kokenli bir efsanede imparatorlugundaki sayisiz
surlan yaptiran Karun’dur (Tiirk-Islam geleneginde bu ef-
sanevi kisi zenginligi ile Karun’a benzetilir). Karun’un bu
muhtesem hazinesini ¢ar ¢ur etmek igin bir savas hilesine
bagvuran Ceneviz kral,, Karun’a siginmaa kimliginde birini
elgi olarak gondererek onu saraylann ingasina ikna eder.

—Nuh

Ardem 1948; Aussack 1941; Istanbul Ansiklopedisi, “Aya-
sofya” maddesi; Boratav 1973(2), 36-91; Akundov 1978, 415
ve sonrasi, 412, 424,

Insan, Insann Yaradilist — Antropogoni

Insan Yiyen Dev — Devler

Kaf-Dag) — Dag

Kaleler — Imar-Efsaneleri

Kara-Koncolos. Kiglan ortahkta gezinen ve bolgesine gére Kon-

colos, Kancalar, Congolos (Konsolos'un Metatezi), Kara-
Congolos gibi farkh adlar altinda rastlanan kotii niyetli bir
yaratiktir. Tiirk aktanmlarnndaki Kara-Koncolos ve ondan
tiireyen tiim diger farkli adlandirmalar, ilk 6érnek olan Yu-
nan Kallikantzaros’a dayarur. Baz1 kullanimlarda sézciigiin
ilk boliimi kaybolmug ve Koncolos, Congolos gibi basit ta-
mmlamalara déniigmiigtiir. Diger taraftan Kara 6n takist ile
baz1 Tiirkgelesmis adlar, Bulgar ve Yunan halk gelenegine
de girmigtir.

Karadeniz boélgesinde bu yarahgin kisin buzlu zamanla-
rinda insanlan kizgin bir bigimde takip ettigine inanlir. So-
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kaklarda kurban bulmak iizere dolagir. Kotiiliikklerinden
kurtulabilmek i¢in, onun sordugu sorulara kara sézcligiiniin
gectigi deyimlerle yanit vermek gerekir. Eger kizginsa ve
sordugu sorularla kurbam kendini savunamiyorsa, onu bir
tarakla oldiiriir; bu nedenle koétiiliikleri i¢in ortahkta dolag-
tigina inarulan zamanlarda, taraklarin gizlemesine dikkat
edilir. Yozgat'ta Zemheri baglangicinda (10-17 Ocak) evleri
girdigine inarulir; bu nedenle, kisin bu giinlerine Congolos
zamam denir. Yiyecek ve icecekleri pisletir; uyuyanlan ya-
kinlarinin sesini taklit ederek kaginr; ¢agirdigi kisi uyana-
mayip pesinden giderse, donarak 6litme mahkim olur. Bu
bdlgedeki inaruga gore, Congolos'un evlere girmesini en-
gellemek i¢in pancar kullamlmahdir.

Kahane ve Tietze, The lingua franca in the Levant, Urbana,
University of Illinois Pres 1958, 521-23; Bernard 1970, 477-
86; Ozbas 1967; Boratav 1973(2), 94 ve sonras.

Kara-Kura — Cinler
Karga — Kuglar

Kartal. Sozciik anlamu: “karakug”; Karakug, biirkiit/biirgiit Ttrk-
ler tarafindan kartala es anlamli kullanilan sozciiklerdir. Si-
birya halklarinda muhtesem bir yeri olan bu kug, Kaggarlh
Mahmud tarafindan “Karakus Yilduz” olarak Yunan mito-
lojisindeki Jlipiter karakterli kartahni andiran Jiipiter geze-
geninin belgesi olarak anlr.

Uluslararas: katalogda (AaTh) 301 numarah masal tiiriiniin
genisletilmis bir yorumu olan Kirgiz kahramanlik siiri “Er-
Togtiik"te oldugu gibi, ayrmi masalin bazi Anadolu yorumla-
rinda da (TTV No.72), 6biir diinyanin kahramarr yeryii-
ziine getiren —kus bir kartala benzetilir.

Bir Anadolu halk tiirkiisiinde -bir mitolojik yaratig) veya
basit bir poetik resmi hatirlatan- bu kustan sdyle bahsedilir:
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“Yiiksek dagin zirvesinde hagmetli kartal yeryuziini kap-
lamak tizere kanatlarim agt..”

Kartal, Oguz boylarinin kug amblemlerinden (—eski Tiirk-
gede: ongon) biriydi: bunu, Rasid-ad-Din Fadallahin Ay
Hanin dort anlahmindan ve Abu’l-Gazi Bahadir Hanin
Giin Han'in devam olan Salur boyu aktarunlanindan anh-
yoruz. Salurlar ve hanlari Kazan Han i¢in yazildigt dugii-
nillen Dede —Korkut kitabinda, Oguzlann bu kus icin duy-
duklan saygin bir kaniti olarak anlagilmas: gereken, “ala-
ca benekli kartalin faziletlerini tagiyan kisiler” anlaminda
kahramanlar i¢in ¢ogunlukla “Cal Karakus erdemlii” ifadesi
kullanilir.

—Kuglar.

Rossi 1952, 175-80; Roux 1966, 80 ve sonrasi, 379, 399; Er-
Tostik 1965, 162, 226; AaTh No. 301; TTV No.72 V; Boratav
1955, No.22; Boratav 1968, 81; Kaggarh Mahmud III, 221;
Bazin 1971, 128-32.

Katir — Hayvanlar

Kaya. Ozellikle kivrimlar: insan veya hayvana benzeyen kaya-

lann dayandig bir efsane vardir. Gelin-Kaya (“Yeni Evle-
nen Gelin”) diye adlandinlan keskin kaya hakkinda birgok
farkli yerde ayni 6ykii anlatilir: Kocasina gitmekte olan yeni
evlenmis bir gelin, alak bir zengin aga tarafindan kagiril-
makla tehdit edilir; gen¢ kadin, kendisini tasa ¢evirmesi i¢in
Tanri'ya yalvanr. Diger anlatimlarda tanriya kiifretmenin
veya kiistahca kibrin kargilagtifi cezalarindan bahsedilir
(—Dag); kayanin bir kadiru (bazen de bir ¢ocuk veya diger
kigilerin egliginde) andirir bigiminde olmasinn nedeni,
gocugunun altini silmek igin bir parga ekmek kullanmak is-
teyen kadinin kayaya donistiiriilerek cezalandirilmasiyla
olustugu agiklanur. Birgok kaya “gahit” diye adlandinlir
¢linkl onlann bir —evliyanin mucize gliciine itaat ettikle-
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rine ve onun lehine gahitlik yapacaklarina inarlir.

Kayarun diger bazi 6zellikleri efsane, inarus ve ritiiellerin
olugmasim etkilemistir. Biga yakinlarindaki Gelin-Kiz, “yeni
evlenen kiz”, kayasinda bir kadin gégsii benzetmesinden
dolay1, oradan siirekli olarak bir —su kaynagimmn akhgina
inamlir; burasi, bebekleri igin yeterli siite sahip olmayan an-
nelerin kutsal ziyaret yeridir. Manisa'y1 cevreleyen ve 'ko-
keni antik mitolojideki Niobe'nin trajik maharetinden alan
kaya blogunun, bugiin bile taga gevrilmis aglayan bir kadin
olduguna inanihir ve ozellikle kadinlar tarafinda ziyaret
edilen Islami bir kutsal ziyaret alarudur.

Yalgin dag eteklerindeki bazi kaya izleri, efsanevi kigilerin
atlarinin nal izleri olarak kabul edilir; —Hz. Ali'nin ath Diil-
diil"tin veya Kéroglu'nun Kir-At'min.

—Magara.

Onder 1955, 31,51; Tanyu 1968, 82, 115-17; Erhat 1972, 278
ve sonrasy, Boratav 1973 (2), 64; Ahundov 1978, 414 ve son-
rasl.

Kavak — Agag

Kaval — Coban

Kaynaklar — Su Kaynaklan

Kaz — Sar1-Kiz; Kuslar

Kazan — Kazan

Kazan. Veya Salur-Kazan. Ulag'in ogludur. Oguz isim baba-
sidir; Dede —Korkut Kitabiun dykillerinde on iki boliimiin

sekizinde gegen muhtesem kisi. — Bayindir Han"in damadi
ve “I¢-Oguzlar” boyunun hiikiimdandir. Adinn bir béliimii
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olan “Salur” s6zciigi, —»Oguzlarn ilk 24 boyundan birinin
adidir. Salur, Ulag ve Kazan sozciikleri Anadolu’da yerlesim
adlart olarak korunmustur. Blylik tencere anlamindaki Ka-
zan aym zamanda hem Altin Ordu'nun hem de aym soz-
ciikten tiireyen Mogol hitkiimdar Gazan'm adidir. Kazan ef-
sanesinin Abu-'1 Gazi Bahadur tarafindan anlatilan bir halk
yorumunda, muhtemel bir s6zciik oyunuyla, “bayrama kat-
lan konuklara yemek dagitmak igin bir eliyle yemek kazanmi
kaldirarak” giiclinii kamtlayan bir kahramandan bahsedilir.

Ayrica, Tiirk aktariminda, deniz dibinde gomiilii olan ve
Manas Destaninin kahramam Er-Togstiik’iin diinyaya geri
getirmek zorunda oldugu mitolojik bir “kazan”dan bahse-
dilir. Bu kazan, dogalistii gii¢ ve yetkiyle canlandirilmug bir
yaratik olarak donatilmigthr. Saman sihir geleneginin énemli
bir yeri olan kazanin, Yenigerilerin aktarimlarinda da sem-
bolik anlami vardir, onlarin isyan1 “Kazan Kaldirma” olarak
adlandinlmagtir.

Dede —Korkut Kitabimm dort bolimiinde kazanin merkezi
rol lstlendigi farkhi olaylardan bahsedilir. Kazanin bagkah-
raman oldugu destanlarin sayis1 bir zamanlar mutlaka daha
fazlaydi;, Dede —Korkut Kitabirun birgok bolumiinde ve
Oguzlar tarafindan yazilms diger metinlerde isimleri bize
ulagsmayan kisilerin belirtildigi bir¢ok maceranin ipuglarim
gormekteyiz. Bu kesintili bél{imlerde Kazan iki kez mitolo-
jik 6zelliklere sahip biri olarak tanumlarur; birinde yedi bagh
bir —canavarla girigti§i savastan séz edilir; digerinde de,
kendisini par¢alamak iizere diigmanlan tarafindan dagdan
yuvarlanan bir kayay1 “giiclii topuklar ve kalgalan ile” in-
saniistii bir gii¢le nasil durdurdugu anlahlir. Bu son des-
tanst motife, Gliney Sibirya Turk halklan, Altay ve Kaf-
kasya'da farkh etnik kokenli halklann (Tirk Karagaylilar
veya Osetler, Cerkezler gibi} aktarimlarinda da rastlanmug-
tir. Ak-K&biik déneminin Tiirk yorumlarn Tara ve Baraba’da,
canavar olan ve bagkahraman Ak-K&biik’iin karargadhina st-
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gman kahramanin adi, Oguz bigimi olan Salir Kazan veya
Samur Kazan olarak korunmugtur.

Oguz aktarimlan genel olarak Kazant “tarihi” agidan iki
anakronik kigilik olarak tasvir eder: (1) Oguzlann 9./10.
ylizyilda Miisliimanlagsmadan kisa siire dnce veya sonra Siri
Derya’nin kuzeyinde pagan Kipcak ve Pegeneklerle savag-
tiklarinda Salur boyunun hiikiimdar olarak; (2) —Baywdir
Han’dan sonra gelen Oguz hiikiimdan olarak, Tiirkmenle-
rin Dogu Anadolu’ya, Kafkasya ve Iran’a geligleri ve hiikiim
stirmeye bagladiklar1 donemde, 6zellikle de epik isim baba-
lant Bayindir Han olan Akkoyunlular (14./15., yilizyil) do-
neminde; gergekten de bu Tarkmenler tarihin bu dénemin-
de “kafir’ komsulan ile hem diismanca hem de dostca
iligkiler icindeydiler: Pontuslu Yunanllarla, Abhazlarla ve
Dede Korkut Kitabinda sikga sozii gegen Giirciilerle.

Kazan, destanlarda ve hayali-tarihi kaynaklarda krenolojik
olarak aym zamanda Hz. Muhammed’in dénemine de yer-
lestirilir. Baz1 yorumlar, onun Oguzlarin Hz. Muhammed’e
gonderilen elgiler arasinda yer aldigin belirtir. Buna kargm,
bugiinkii Tirkmenistanin Tiirkmen aktarimlar1 onu, 16.
yiizyilda Kizilbaglara karsi savagan bir Siinni kahraman
olarak daha yakin bir tarihe yerlestirir.

Dede Korkut Kitabirn bir bélamiiniin Gaziantep bélgesinden
bir dykiiciintin cagdag bir anlatiminda konu edilen Kazan'in
maceralarinin, Oguz s6zlli anlatimlarimin igerigi ile ilgisi
yoktur: bu aktarimi, muhtemelen bir bilgi aktaricis1 Dede
Korkut Kitabinda okumug veya okumug birinden duyarak
“tekrar anlatmustir”.

—Oguzlar; Devler.

Boratav 1939, 83-113; Boratav 1963, 86-105; Boratav 1958, 31-
62; Er-Tostiik, 196-208; 1A, Korkut-Ata maddesi; Gokyay,
CLXIX-CLXXV, CDLXIII; Arsuner 1962, 153-56.
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Kegi ~ler; Kuglar

Kedi — Cinler; Hayvanlar

Keklik — Kuslar

Kihg — Gok Giirlemesi; Demir

Kizil-Elma. Tirkiye ve Azerbaycan Tiirklerinin, Yunanhlann,

Bulgarlarin ve Rumenlerin belgelenen halk efsanelerinde ve
16. yuizyildan buyana bazi Osmanli yazih kaynaklarinda
“Kizil Elma* ad1 altinda, Tirk fetihlerinin son noktas: olan
bir hayali veya gergek gsehre (veya lilkeye) isaret edilmekte-
dir. Bu efsanelerin bazilaninda Kizil-Elma olarak buyiik
Hristiyan sehirleri kastediliyordu: Konstantinopol, Viyana,
Budapeste, Roma gibi, dier bazilan ise, demir kapiun ar-
dinda Akhunlar'in Dagistan kentine igaret ediyordu. Efsa-
nenin bazi yorumlan, Kizil-Elma’y1 ilgili kentteki biiyiik bir
yapirun kubbesine benzeterek agiklamaya ¢ahigtlar: 6rnegin,
St. Peter Kilisesi'nin kubbesi; gergekten de Rim-Papa (“Ro-
ma’min Papasi”) tammlamasiyla Kizil-Elma iligkilendirilir.
Dagistan yorumuna bagh olarak diger bir anlama vurgu
yapilmaya caligildi: nedeni ise, bu tilkedeki tahta gikma ri-
titelinde bir altin kiirenin sallanmasiyda.

Yenigeriler ¢evresinde olugturulan efsaneler diinyasinda Ki-
z1]-Elma motifi, Osmanli fetihlerini muhtemelen Bizans ko-
kenli bir Hristiyan inanipiyla birlegtirmektedir ki, bu za-
manla Tiirk-Osmanli aktarimina ge¢migtir; bir Miisliiman
komutan tarafindan yenilgiye ugratilan ve yaralanan Hris-
tiyan kral, derin bir uykuya dalar ve yilda bir kez uyanarak,
diigmanlarindan oclinii ve topraklarini geri almak igin da-
imi olarak, uyanmanin zamaninin gelip gelmedigini gevre-
sine sorup durur. Buna benzer bi¢imiyle efsane Anadolu
halk aktarimlarinda alti yorumuyla bilinir; efsanenin Mi-
sit’in Arap aktarimlarinda sézlii bir yorumu da vardir.
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Bittel 1961, 33; Boratav 1958(2), 16; Boratav 1967, 263 ve son-
rasy; Celik 1942; Deny 1936, 201-20; Elmas 1961; Ispartal
Hakki 1971, 34 ve sonrasi; Kirzioglu 1964; Rossi 1936, 542-
53; Sotiriou 1965, 22; Yacoub Artin 1903, 11 ve sonrasi;
Boratav 1982, 127-34.

Koncolos — Kara-Konsolos

Korkut. 1. Korkut Ata. Efsanevi bir kisilik; k&hin, ozan ve
—QOguz hanlarinin bilge darugmani. Oguzlarin aktarimlarn
hakkinda bilgi veren kaynaklar ve Dede —Korkut Kitabinin
epik metninde bu ozellikleri ile tarumlanir. Bu kahramanlik
giirinin “ilk yazim1”, Oguzname'nin farkh bolimlerin bir
araya getirilisi, epik metnin kendi sozlerinde Dede Korkut'a
baglanmaktadir. Onun efsanesi, Tiirkmenistan ve Azerbay-
can Tiirklerinin s6zlii aktarimlarinda, hatta Oguz boyundan
olmayan Kazak ve Bagkirlar gibi etnik gruplarda da canh
kalmstir.

Kazak aktarimi, Korkut’'un vatam olarak mezarinin da bu-
lundugu Aral Gélii'ne dékiilen Siri Derya nehrine yakin bir
kiy1 olarak igaret eder. 19. yiizyil seyyahlar1 bu yerde Kor-
kut’'un mezari olarak kabul edilen ve harabeye dénmiis bir
amt mezari tespit ettiler. Adam Olearius ve Evliya Celebi 17.
yilizyilda Korkut'un Kafkasya’'da Derbent’te Hazar Golii
civarinda diger bir mezarini ziyaret ederler; burasi halkin
hac alani olarak sayg: gosterdigi bir mekandi. Olearius’un
anlatimina dayanan yerel bir efsanede Korkut, —-Kazanin
bilge damismanidir ve Misliiman olmaya davet ettigi Lez-
giler tarafindan 6ldiirdiltir.

Kazaklarin efsanelerinde Korkut, “ozan kahinler” olarak bi-
linen baksilerin, “koruyucusudur”; o, kopuzu diigiiniip bu-
landir. Ona mucizevi bir dogum atfedilir: “Canavarin yesil
g06zIl kiz1” unvanl bir peri tarafindan diinyaya getirilir. Bu
efsanevi Ozelligi amimsatan bir iz, Berlin Kiitiiphanesinde
bulunan ve 16. ylizyila tarihlenen bir Tiirk Atasozleri topla-
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masinda yer almaktadir. Kazaklarin sozlii aktarimlarnda
Korkut ile ilgili diger baz1 mucizevi gergeklerden bahsedilir.
Bu efsanelerin en tanunmisi, mezarlardan onu ¢agiran oliim-
den nasil kagabildigi ile ilgilidir: gittigi her yerde, ona me-
zarini yapmakla meggul etmek igin goriiniirler, ama bu na-
filedir giinkii o, Siri Derya nehrinin —suyunu tercih ederek
diinyada kalr.

Hem Dede Korkut Kitabinin epik metninde yer alan aktarim
hem de diger yazih kaynaklar Korkut'u Hz. Muhammed’in
cagdas olarak gosterir; o, Oguz Han'inin Peygambere gon-
derdigi heyetin bir tiyesidir ve Hz. Muhammed tarafindan
da pagan Oguzlara Miisliimanhgin 6gretisini anlatmakla
gorevlendirilir. Onun devrini anlatan efsanenin diger bir
yorumunda ise, Hz. Muhammed’den 300 y1l sonra yasadig)
anlatilr. Ug yiiz y1l gibi uzun bir yagam siirdiigiinii anlatan
tiglincii bir efsanc de, ilk iki anlatundaki zaman geligkisi gi-
derilmektedir. Tarihi varhig hakkinda kesin kamt yoktur.
Cok muhtemeldir ki, Oguz Hanlarinin bu bilge ve ileriyi go-
ren danmgmanuun prototipi, Oguzlarin Aral Golii kuzeyinde
Kipgak ve Pegeneklere kars savagtiklarn donemde yasamig
ve etkili olmugtur. Oguzlar, Miisliiman olduktan sonra onu,
pagan kam ve ozan ozelliklerini de koruyarak, fslami bir
“evliya”ya donigtiirmiiglerdir. Bu 6zelliklerde biri olarak
epik metinlerde ve s6zli aktarilan efsanelerde ortaya gikar.

2. Dede Korkut Kitabi. Bu epik metin, iki el yazmasi olarak
korunmustur. Dresden’de bulunan daha biitiin niisha, on
iki bollimden (hikdyeden) olugur ve eski ¢ag 6zellikleri ta-
sir. Vatikan'da bulunan ve sadece alti béliimden olusan
ikinci niishanin birgok kez gozden gegirildigi diigiintlmek-
tedir. Iki niisha da bugiin kayip olan aslina dayarur. Bu ese-
rin dykiilerinin konularini, Akkoyunlu-Tiirkmenlerin s6zli
aktarimlarindan yaratan iistiin sanatsal yetenekli anonim
bir yazar tarafindan kaleme alindig1 diigiiniilmektedir. Ak-
koyunlular kendilerini Oguzlarin devam olarak goriiyor-
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lardi ve isim babasi ve atalar olarak —Bayindir1 goriiyor-
lard1 ki, o, Dede Korkut Kitabinda ad1 gegen kahramanlarin
efsanelerinde merkezi rol oynayan ve Oguz Boylar Birligi-
nin en iist yoneticisidir.

Destarun 6ziinti, Oguzlann tarihinin iki énemli dénemine
dayanan olaylarin anlatildig 6ykiler olugturur: (1) Birinci
donem, 9./10. yiizyilda meydana gelen olaylarin gegtigi,
Oguzlarnn Siri Derya nehrinin kuzeyindeki topraklarda ya-
sadiklart ve Kipgak ve Pegeneklerle savagtiklar, ayrica ig
savaglarin ve boy kavgalanmin yagandigi dénemdir; boy
kavgalar, Dresden’de bulunan kitabin on ikinci boliimiinde
yer alir. (2) Ikinci dénem, Oguzlarin devamu olan Tiirk-
menlerin Anadolu’da 14. ve 15. yiizyillarda yaptiklarn sa-
vaglan ve silik hatirlamalarla Oguzlann 11. yizyldaki Sel-
¢uklulann biiyiik fethinden 6nceki ve sonraki Anadolu ve
Kafkaslardaki baskinlarin icermektedir. Dede Korkut Kitatn-
mn yazan, tarbgmasiz, Oguzlarin efsanevi tarihi ve Siri
Derya'nun kiydarimda yagayan atalaraun mitolojisinden ya-
rathgr Anadolu Tirkmenlerinin aktarimlarim qok iyi bilen
biriydi. Muhtemelen son hiiyitk - Akkoyunlu  hitkiimdan
Uzun Hasan'm gagdagiydi: bu nedenle, eski Oguz destan,
Akkoyunlulanin Tirkmen Hukimdarhge kurularak yeni bir
cografyada yesertilmiy oldu; destan, ‘Trapezunt impnrntor-
lugu'nun, Giircistan’in ve Abhaz dlkelerinin “kifirlerine”
karg1 savasan kahramanlarin eserlerinden yararlamilan hi-
kayelerle zenginlegtirildi.

Bu Anadolu éncesi ve Anadolu arka plamna Oguzlara ya-
banci olan 6zgiin efsane konulan da cklendi; érnegin, antik
Alkestis ve Admetos efsancsite paralellik gosteren ve Az-
rail’e kargt koyan —Dumrul’'un macerasimi igeren bolim;
veya —Depegoz hikayesi gibi daha eski Tirk anlabhmlarinin
cergevesine yerlestirilen Homeros’un Kyklop dykiisiiniin bir
Oguz yorumu olan ézellikler veya ()dysseus’un uzun siiren
delice seyahatinden déniigtinii inamilmaz bigimde andiran
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Beyrek'in tutuklulugundan geri déniigiinii ayrintil bicimde
anlatan Oykiisii. Oguz destanlarinin Yunan Mitolojisinin ko-
nulan ve Homeros'un destanlariyla kaynagmasi, elbette antik
gelenegin Anadolu halkinin uzun Bizans hakimiyeti siire-
since listlendigi aktarimlarin hayatta kalmasiyla gergeklesti.

Dede Korkut Kitabinun bir¢ok boliimii, Anadolu Tiirklerinin
sozlii edebiyatinda bugiine kadar canl kalmistir. Bunlardan
en yaygin olani, Dede Korkut Kitabinda da sozii gegen ve mo-
dern Anadolu yorumlart da aym kaynaklara dayanan
Beyrek’in dykiistidiir. =Dumrul efsanesinin sadece bir soz-
11 yorumunda kahramanin adi belirtilir; burada da Oguzla-
rin epik aktarimlariyla dogrudan bir baglant: akla gelebilir.

Boratav 1939, 83-113; Boratav 1951, 63-65; Boratav 1954,
IA’da Korkut-Ata maddesi; Boratav 1958 (1); Boratav 1973
(1), 43-53; Siimer 1960, 395-450; Stimer 1972, 373-422; Gok-
yay 1973, LXXII-LXXXIV, CXIV-CXLI; Kazak Ertegileri I,
1957, 371-74; Zirmunskiy-Kononov 1962, 166 ve diger yer-
lerde; Roux 1975, 124-40; Roux 1976, 35-55.

Koruyucu Evliya — Evliya

Koyun — Coban; Hayvanlar

Kozmagoni (Evren dogum). Kozmogonik inanig ve efsaneler

de, eskatolojik (—Eskatoloji) diisiinceler gibi, Kuran’a, Ha-
dislere ve onlarn tefsiriyle olusan Islam’in égretilerine da-
yanmaktadir. Ayni bigimde, sézlii ve yazili kaynaklardan
olugan ¢ok yénli yorumlar, hatta geligkiler, farkli goriisler
arasinda halk aktarimlarimin dgretici olmayan Sgelerle kesin-
tisiz olarak Miisliimanlig1 zenginlestirdigi tahmin edilmekte-
dir. Burada en yaygin olan érneklerden alint yapacagiz.

Oldukga kabul goren bir inaniga gore, kiinat 18000 “diinya-
dan” olugur. Topragin yaradiligi, insaninkinden bir dénem
oncedir, sozlii aktarilan bir efsane durumu séyle agiklar:
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Toprak tamamen bugdayla kaphyd: ve her bugday tanesi
de 250 Dirhem (yaklagik 1,5 kilo) agirhgindaydi. Tann, 20
giinde bir bu tanelerden birisini yiyen bir kug yaratir. Adem
ise, bu ilk kus tiim bugday: otuz kez yedikten, yani bugday
otuz kez ekilip yeniden yetistikten sonra yaratilir.

Topragin yaradihginun insanin yaradilisindan daha eski olu-
$u ve insansiz canh yasam savunan bu inams, halk inam-
sinda yaygmin olarak kabul goriirken, her geyin alh gun
icinde bittigini agiklayan Incil gelenegiyle gelismektedir; bu
gortise 15. ylizyildan beri farkl tiirlerin eserlerinde rastlan-
maktadir. Ornegin, Mehmed Yazicioglunun halka yakin
Muhammediye eseri, bllylik oranda sozlii aktarima dayanan
mitolojik konulari kullanarak yaradihsin kutsal oykiisiinii
soyle anlatmaktadir: Tanri’'min bakis1 altinda uzayin ana
maddesi —ateg ve —su olarak iki elemente ayrilir. Ikisinin
temasindan, bir taraftan gokyliziinii olusturan buhar ve
duman, diger taraftan da diinyay: olugturan képiik dogar.
Tanri, bunun lizerine daha dnce birbirleriyle karigmig olan
hem gokyiiziinii hem de toprag yedi béliime ayirir. Yedi
gokyiiztinl yedi ilahi kalabalikla, ayni bigimde yedi diin-
yay1 da farkh adlan olan halklarla ve farkh dogalarla dona-
tir. Atesten bir ¢ift yaratilir; bu giftten Can denilen halk
olustu, Azazil'de (Arapgada: Satan) bu halkin soyundandir.
Satan diginda bu halkin tiimii yok edilir. Satan, sadakat ve
pismanhguru kanitladif igin gokyiiziine gikar. Daha sonra
diinyadan getirilen balgikla ilk insan, Adem, yaratilur.

Ozbek yazar Imami'nin (17. yiizyil) Hanname (Han Kitabr)
adli eserinden alinma bir bilge destarunin bir yorumunda
gecen yaradilis destani, Muliammediye’dekine (oldukga) ben-
zer. Burada ategle suyun birlesmesinden olusan buhar yedi
kat gokyuzinii olugturur, olugan kiil de yedi diinyays.
Ategten —glines, —ay, —yildizlar, —Azazil (Satan), —dev
ve —perilerin halklan yaratir, ayni bicimde anne tarafin-
dan ardillan1 olacak olan Yecii¢ ve Mecii¢’iin dayandif
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“Can’in ogullan” adh halk. 15. yiizyila tarihlenen anonim bir
Osmanh kroniginde de aynintih olarak Adem’den 6nce or-
taya gikan ve daha sonra da yok edilen “halklar” ele alnr.
Ayn kronikte Yunus Emre’ye (13. yiizy1l mistik ozam) da-
yandinlan bir misra destanla ilgilidir, buna gore de, “diinya
alt kez yaratlip yikilir ve yedincisinde Adem dogar.”

Bir halk inamig1 ditnyay1, —Kaf Dagi’'nun gevreledigi diiz bir
yer olarak ele alir. Ama en yaygin aktarima gore de diinya,
kozmik okiiziin iki boynuzu iizerinde duran bir kiitledir.
Okiiz de bir —bahgn iizerinde durur, baligin alhinda su ve
onun da altinda hava vardir.

Heteredoks mezheplerin kozmogonisinde Ortodoks Islam’
in anlayigina gore bazi farkhiliklar gortiliir. Tahtacilar, Tann’
y1 gokyiiziinde tahtinda oturan ve oradan da diinyay: yo6-
neten bir kral olarak digiiniirler. Bulutlar onun memnuni-
yetini veya kizginhgim gosteren mimik oyunlandir; esinti
(meltem riizgan) onun giilimsemesinin, firtina, gok giirle-
mesi ve simgek de kizginhgimin isaretleridir. Gokkugag
onun diinyaya kadar uzanan koludur. Bu inamgta, Orta
Asya’daki eski Tiirklerin, Gokturklerin, teogonisinde (Teo-
goni: Tanrlarin dogus bilgisi) oldugu gibi, Tann, gokyiizii
ile (eski Tiirk¢edeki Tengri) ile 6zdestir.

Hurufi Mezhebi'nin fikir diinyasindan da etkilenen ve 16.
yiizyila tarihlenen bir Alevi metninde, Hz. Muhammed ve
Hz. Ali'nin “i;tyan 6z”iine oncelik saglayan bir yaradihg
destanindan so6z edilir. Metin, Tann’mn énce yesil bir deniz
yarathgim soyler. Ondan da igiktan bir degerli tas ¢ikar.
Tanr1 onu ikiye béldiikten sonra, bu giklart (Hz. Muham-
med’in ve Hz. Ali'nin 1giklar) kubbe bi¢iminde bir lambaya
yerlestirir. Beg bas melege kendisi ile ilgili sorular sorar, an-
cak onlar cevap veremezler. Bunun iizerine Tanr, Cebrail’e
6000 kez sonsuz uzayda u¢gmasim emreder. Tiikkenmek iize-
re olan Cebrail, lambanin uzerine oturur ve iki “151k” onu
cevaplar hakkinda aydinlatir; Cebrail de diger dort bag me-
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legi bilgilendirir. Satan ise, Tann tarafindan sorulan soru-
lara yakigir bigimde cevap vermeyi ret eder ve lambann
uizerine tlikiiriir. Satan lanetlenir: Tukiir{igii bir “lanetli yii-
ziige” dontigerek bogazina sanhr.

Pagan Tiirklere 6zgii bir aktarima dayanarak 14. ylizyilda
Misirh bir yazar tarafindan yapilan bir yorumda, ilk insan
ciftinin onlara ana kucag) olarak hizmet eden bir magarada
dogdugu anlatilir (—Ay-Ata).

Giinegin, Ayin ve Yildizlarin kékeni ile ilgili destanlar, Ana-
dolu'nun gok farkli etiyolojik aktarimlarinda bulunur. En
yaygin olarak, eril olan Ay ve disil olan Giines bir gift olarak
gosterilir; ya biri kiz biri erkek iki kardes, iki sevgili veya
kar koca olarak. Giineg’in bir erkek ve Ay’in bir kadin ola-
rak gosterildigi Tiirk aktarimlan nadirdir. Halk dilinde Ay’a
cocuksu bir dille “Dede” belgesi verilir; 14. yiizyila tarihle-
nen kozmik bir destanda ilk insana Ay-Ata “Ay Baba” (veya
“Ay Ata”) ada verilir.

Etiyolojik bir efsane, Ay’in Giines’e oranla niye daha az
1;1ga sahip oldugunu anlatir: ashnda baglangicta ikisi de
ayn parniltiya sahipti. Giin ile gece arasindaki farka belirle-
mek igin Tanri, Cebrail’e Ay'in ifinin bir kismum alip Gii-
neg’e eklemesini emreder. Cebrail, Ay'in yiizeyine kanatla-
nyla siirtiiniir, bu da Ay'in ylizeyinde goriinen lekeleri
olugturur. Diger bir efsane giines lekelerinin olugumunu,
giplak oldugu bir anda yakan 1ginlardan rahatsiz olan Halife
Omer’in 6fkeli ylizityle agiklar.

Birgok efsane Guines’i geng bir kiza benzetir ve ona dik dik
bakmaya cesaret edenleri engelleyen ve igne gibi batan goz
alic1 1sinlan vardir. Bir efsane, Ay ve Giines’'in acimasiz bir
annenin kizi ve oglu oldugunu soyler: kétli davranmalar-
dan uzak durmak i¢in evden kagarlar. Bir kadinin 6nerisiyle
bir kaynaktan su igerler ve yildiza doniigerek gokyiiziine ¢i-
karlar. Diger bir efsane onlar1 kar1 koca olarak tasvir eder;
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bir defasinda kavga ederken Giines kocasi Ay'in yiiziine
camur (veya inek pisligi) firlatir. Bircok efsanede de birbir-
lerinin arkasindan kogan ama bir araya gelemeyen sevgililer
olarak gériiliirler; bir yoruma gore bir ay veya giines tutul-
mas! oldugunda bulugurlar; diger bir yorumda da, son
yarg) gunii (—eskatoloji) birbirlerine kavusacaklar séylenir.
Bir destan, Ay'in yaradibsmdaki donemsel 151k kaybinn,
sevgilisi Giines’in onu takip etmesi nedeniyle olugtugunu
anlatir.

Ay ve Giineg tutulmasi, genellikle bu yildizlann kéti niyetli
yaratiklar tarafindan takip edilip kaqinlmas: ile agiklanir.
Gok yaygin halk inancina gore, mutfak aletleri, davul ve si-
lah atis1 ile saglanan giiriiltii bu canavarlarm korkutulmasi
i¢in ¢tkartilir; bu durum, 13. yiizyilda Mogol Samanlarda ve
Anadolu Tiirklerinde en azindan 15. yilizyldan buyana
rastlanan bir rititeldir. Bu konuyla ilgili Soma’da (Ege bél-
gesi) bilinen bir efsane daha da ayrintihidir: dev ve —ejder-
ler memesinden siit emmek icin Giines'i takip ederler, Ay
ise onlann yolunu keser ve onlara karsi savagir; bu esnada
Giines saklanur ve boylece karanhk olugur.

Yildizlarla ilgili destanlarin nerdeyse tamam etiyolojiktir.
Samanyolu'nun yagh bir kadin (veya bir hacr) tarafindan ¢a-
lnan ve kagis esnasinda yolda kaybettii samanun izi oldu-
guna inanilir. Bir inaruga gére de, Samanyolu diinyanin ba-
tisina yakin bir zamanda bir giinege dénigir. Tirkmenistan
Tiirkmenlerinin Samanyolu’nu “beyaz disi devenin siitii”
olarak adlandirmasi, onun “siit yolu” olarak da bilinmesi

yoniindeki inang ve aktarimlara yaklagtirir.

Alevilerin bir inamsina goére, Veniis Hz. Ali'nin alnindan
dogmustur; Hz. Ali'nin sadik bir yoldas: olan Selmén, Ve-
niis’e dsik olur (—San-Kiz). Efsanenin farkh bir yorumunda
Veniis, Hz. Muhammed’in alnindan dogar.

Gokyiiziindeki her yildizin diinyadaki bir insana ait oldugu
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yoniindeki ¢ok yaygin inaniga gore, bir meteorun belirmesi,
ait oldugu bireyin 6liimii igin bir isaret anlamina gelmekte-
dir. Kuyruklu yildizlar genelde ugursuzluk bildirirler, ¢ok
nadiren de ugurlu 6nemli bir olay.

Adana yoresinde yasayan Ydriiklerde rastlanan bir etiyolo-
jik anlatunda, “terazi” burcuna yakin kiigiik bir yildiz “kuy-
ruk” diye adlandinhr, “terazi”nin onu Siireyya’dan (Ulker)
¢aldifina inamlir. Agustos baginda goriiniir; onsuz diinya
kavrulurdu, onun ortaya ¢ikig1 yilin serin mevsiminin bag-
langicina igarettir.

Gokyay 1968, “Necati Lugal Armagam”nda 282 ve sonrasy;
Boratav 1973(2), 12-24; Golpinarh ve Boratav 1943, 159-61;
Ozdemir 1975, 364-83; Golpinarh 1969(2), 77; Muhamme-
diye, 16-3; Kuran LXVII 2 ve sonras), XIII 2-4, XV 16 ve son-
ras;; Ahundov 1978, 458 ve sonrasy; Roux 1982,

Kopek —Cinler; Hayvanlar

Koroglu. (“Koriin oglu”). Bir Anadolu halk ozanm ve 16. yiiz-
yildaki Celali Ayaklanmasiun bagidir. Onun efsanesi, Ana-
dolu’dan baslayarak dogudaki Tiirk¢e konugan iilkelere ya-
yildi: Kafkas ve Iran Azerbaycan’ina, Tiirkmenistan’a, Oz-
bekistan’a, Kirgizlara ve Tobollu Tatarlara kadar. Efsane,
Girciiler, Ermeniler, Kiirtler ve Tacikler gibi Tiirk¢e ko-
nugmayan halklar tarafindan da tstlenilir.

1680°li yillarin birka¢ Osmanlh belgesinde de Kéroglu'nun
(“Kérin oglu”) ismine rastlanir; ancak bir belgede Rugen 6n
adiyla anilir. Bu 6n ad, onu anlatan destanlarin birgok sozlii
yorumunda geger, hatta Bolu Beyine gonderilen fermanlar-
dan ¢ok daha 6nce. Koroglu, Anadolu'nun bu vilayetinde
herhalde ilk kez Celali ayaklanmacisi olarak ortaya ¢ikar. Bu
bolgedeki bir dag silsilesi Koroglu Daglan adini almigtir.
Zirvesi 2499 metredir ve burada kahramana (—Imar Efsa-
neleri) ait bir ikametgahin kalintlart gosterilir. Ancak, Os-
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manh geref payesini tasiyan “Bolu Beyi” unvam telaffuz
farklihigina ugrayarak dogudaki Tiirk halklannin sézli yo-
rumlarinda yeniden adlandinilarak belirtilse de, efsanesinin
Anadolu’dan dogudaki Tiirk¢e konusan iilkelere yansidi-
gindan siiphe duyulmamaktadr.

Kahramanin “koriin oglu” ad takisina sahip olmasi, efsane-
nin yillar i¢inde, babasmn gozleri daglanan ve baskicilara
kars1 ayaklanan degisik etnik ve kiiltiirel kokenli efsanevi
Oykiilerle zenginlestirilmigtir.

Destarurun 6zellikle ilk ve son soziinii olugturan boliimlerde
mitolojik konulara rastlanir. Prologda, sirasiyla su konular
ele alinir: kahramanin babasimin gozlerinin nasil ve neden
daglandigi; Kir-At'in bir kisrak ile bir “deniz beygirinin”
ciftlesmesinden dogan (—»deniz/gol; hayvanlar) muhtesem
bir savag at olmasz; Kir-At'in kanatlara kavugabilmesi igin,
gln 1s1gimin sizmamast i¢in en kiigiik deligi bile kapatilan
bir alurda bakilmasi; Kéroglu ve Kir-At'inuin —hayat ¢esme-
sinden nasil su igtikleri. Epilog, Kéroglu'nun ordusunun
yok olugunu igler; geleneksel silahlarla donatilmig (kihg,
yay, kalkan) savaggilar, tiifegin icat edilmesiyle kahramanca
ve mertge savagin bozuldugunu anlarlar. Baz1 yorumlarda
Kéroglu'nun modern bir silahtan ¢ikan bir kurgunla oldii-
rildigi yer abr; diger yorumlarda ise, kahramanlhik déne-
minin arttk sona erdigini anlayan Kéroglu'nun bir dagda
veya bir kaya magarasinda “Kirklara” (“Oliimsiizlere”) ka-
rigtifa sdylenir.

Boratav 1931, 58-70; Boratav 1939, 129-41; Boratav 1946, 187-
205, 248-63 (=Boratav 1975, 229-48, 307-12, 363-86); Boratav,
PhTFde 1964, 24-28, 3840, 42; Boratav, [A’da, Koroglu
maddesi; Boratav 1973(1), 60-62; Boratav 1969(1), 96-103;
Kaplan, Akalin ve Bali 1973, 2, 6 ve sonrasi, 11-15, 584-87;
Arsunar 1963, 7-13, 17-23, 27 ve sonrasi, 269-72.

Kostebek — Hayvanlar
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Kugu — Hayvanlar

Kumru — Kuslar

Kurt — Hayvanlar

Kuglar. Turk masalinun tipik bir fabl kusu olan Ziimriid-i Anka
adim, Pers Simurg kugu ve Arap Ankd Kusu ile ilgili mito-
lojik aktarimlarin karigimindan alir. Bazen bu ad altinda,
bazen adsiz, bazen de —kartalla benzestirilerek bu tiiriin
(AaTh 301, TTV 72) farkh yorumlarmda ortaya qikar. Tiirk
masallaninda sikhikla rastlanan bir motif de, hukiimdann
oliimii {izerine —kaderin kimi tahtma oturtacag: sorusu ile
ilgilidir: o kisi, tim halkin toplandif1 ve iizerinde kusun
ugurtuldugu meydanda bagina kusun konacag kisi olacaktir.

Kozmogonik efsanelerde diger kuglardan da bahsedilir, or-
negin, bir halk inanigina gore insan yaratilmadan ¢ok 6nce
yasarmug olan ilk kusg yaratilr. Veya 15. ylizyila tarihlenen bir
kozmogonin kroniginde s6zi1 edilen akbaba: her biri yedi
akbabadan olugan ve bin y1l yagsamis olan yedi kugak ak-
baba vardir; sonra dldiiriiliirler ve baglan kesilir ve bassiz
bir heykelle temsil edilirler. Mevcut 47 bagsiz ve bagh olarak
kalan 48. heykele gore, ard arda yaratlmis olan “yedi
halk”in zamaru hesaplanir (yani, 48000 yil), her bir halki
7000 yil olarak ilk insanin atasi olan Adem’in yaratihigina
kadar yagar. Karganin uzun omiirlii olusu, bir efsanede
ebedi gengligin —suyu ile ilgili anlatmda agklanar (—Dag;
Hayat Suyu).

Tirk halk masahnin en deger verilen konularindan biri
“Kugu Goli” ile ilgilidir. Bu masalda, bir kahramamn mu-
cizevi bir yaratik olarak geng bir kiza doniigebilme yetenegi
olan bir kugu (bir kaz veya beyaz bir giivercin) ile yasadig1
macera anlabhr. Bu masal, genel bir konu olarak Altay
halklarinin destanlarmin da odak noktasin olusturur. Mev-
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cut araghrmalara ve sorunun karmagikligina dayanarak, bu
konunun Tiirk-Anadolu aktanmlarinda nasil geligtigi hak-
kinda bir varsayim ortaya koymak giigtiir: Altay miras1 mu,
Anadolu'nun antik mitolojik kalintilar1 m1 veya 6diing ahn-
mig masal konulan m?

Anadolu geleneginde bazi doniisiim dykiileri, kustan insana
veya insandan kuga, etki altina alinmadan ilk bigimlerini
korumustur veya yan yana konularak veya iliskilendirilerek
oykiiniin tamamuyla kaynagsmadan olusturulmugtur. Bu-
rada Oncelikle “kuglarin mitolojisi”nin son izlerinin tagin-
dig) etiyolojik efsaneler sz konusudur.

Anadolu Tiirkleri tarafindan “Yusufguk” (Kigtiik Yusuf)
diye adlandmmlan kumru (turtur auritus tiirii} bir efsanenin
ilk yorumuna gore yagh ve fakir bir kadimin kizydir; pazar-
dan aldify yag dolu siseyi kinnca, Tann’ya kendisini bir
kusa doéniigtiirmesi i¢in yalvarir. Diger bir yorum da, Yusuf
adinda bir de kardesi oldugu anlatilir; kendisi kusa donii-
stince kardesi de taga donigir; hi¢ durmadan onu her yerde
“Yusufcuk” diye ¢agirarak arar. Ishak-Kugu (“kir baykusu”,
asio flammeus) hakkindaki efsanede bir zamanlar yeni ev-
lenmig bir ¢ift anlatlir. Birbirlerinden ayn diiguiriliirler ve
bir daha bulusamadan birbirlerini arar dururlar.

Baykusun efsanesi de ask romam Tahir ve Ziihre'nin Taranc
yorumunun epilogunda yer alr: burada erkek ve disi kug
iki sevgilidir ve y1l boyunca birbirlerini aramalarina ragmen
bulugamadan oliirler.

Bir efsane de ibibik kugunun kékenini agiklar. Geng bir ka-
din banyo yapar; ¢iplakken kaymn pederi tarafindan birlikte
olmaya zorlanir ve o da kendini bir kusa doniistiiriir; bagin-
daki tity, sacina gegirdigi taragidir. Bu efsane muhtemelen
Bagkirlarin yeni evlenen bir kadmin nehirde yikanirken el-
biseleri ¢alinmas tizerine utancindan kendini kuga doniis-
tiiren masal ile aym kaynaktan gelmektedir.
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Ayn1 etiyolojik efsane grubuna, belirli fiziksel &zellikleri
agiklamak isteyen veya kuglarin ulviyeti ile lanetini ortaya
koyan olaylarin -takdir goren veya utang veren— anlatildigi
efsaneler de girer. Ornegin, ibibigin bagindaki tiiy, diger bir
yorumda Siileyman’in yaninda elgi olma isareti olarak
agiklanir; ibibik, bu tilyli Slileyman'in Belkis’a gonderdigi
mektubu koydugu bir kilif olarak kullamr. Kumru Yusuf-
¢uk’un basindaki siyah kusak, ylin bir ipliktir ¢linki{i efsa-
nenin bir yorumuna gére kiz tam da ip egirirken kusa do-
niigiir. Kirlangicin kuyrugunun olusumunun bir yilan sok-
mas1 (—Bocekler; Hayvanlar) sonucunda olmasi, Buryat ef-
sanesine yakin olan bir agiklamadir; efsanede kusun kuy-
rugu, ategi ¢almaya cesaret ettigi igin Gok-Tanrinin (eski
Tiirkge: Tengri) onu cezalandirmak i¢in gonderdigi bir ok
atigryla pargalanarak olugur. Kaplumbaganin, saksaganin,
agackakanin insan soyundan geldigini anlatan efsanede, es-
ki Asar vergi sistemine igaret eden satirik bir vurgu vardir.
Bu {i¢ hayvandan saksagan vergi toplayicisidir, agagkakan
ise onun yazicisy, kaplumbaga da bugday: 6lgmek igin go-
revli olan yardimasidir. Yaptiklan haksizhiga ve aggdzlii-
liiklerine kizan bir ¢iftci onlar1 lanetler ve onlar da hayvana
déntigtiiriiliir: kaplumbaganin sirt kabugu bugdayimn 6lgii
kabu, agagkakanin sivri gagasi yazi tiiyii ve saksaganin uzun
kuyrugu da ciftginin onlarin arkasindan firlattig arsindir.

Midilli Adasinda (Lesbos) rastlanan muhtemelen Tiirk ko-
kenli bir efsane -en azindan gimdiki bigimiyle- ayn satirik
karaktere sahiptir. Burada da, bir zamanlar insan olan bay-
kug ve guguk kusunun niye kusa donitstiiriildiikleri anlati-
lir: Baykus, guguk kusunun hizmetgisidir; guguk kusunun
yaptig1 haksizliklara dayanamadig: igin baykus onu terk
eder ve bu nedenle de siirekli “Hak! Hak!” diye bagirarak
hakkin ister (bu sdz Tiirk¢ede “Hak” ve ”Adalet” anlamin-
dadir; hak sdzctigin bliyiik yazildiginda, Hak, Tanr1 demek-
tir). Kizil keklik de lanetlidir ve Hz. Ali'nin (veya Hz.
Ali'nin oglu Hiiseyin veya Hiiseyin Gazi) yerini diismanla-
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rina bildirdigi i¢cin de avlanmasi serbesttir. Buna kargin gri
keklik kutsanmigtir ve avlanmasi glinahtir ¢linkii kizil kek-
ligin ihanetine kizmigtir ve ona “Sus, hain!” diye bagirmis-
tir. Tki keklik tiirii, kumru ve baykus hakkindaki bu efsane-
ler, bu kuglann iiniinii agik¢a ortaya koymaktadir.

Diger bir efsane dizisi, bir etiyolojiye dahil etmeden, kusga
donistiirilen insanlardan bahseder. Bunlardan bazilan,
muhtemelen Anadolu Tiirklerinin ¢ok eski Altay tarihine
dayanan saman inarnuglar1 ve pratikleri igeren mucizeler
veya sihirbazlik oyunlandir; digerlerinde eski destanlarn
drnegine dayanan efsaneler s6z konusudur ki, bu efsaneler
alcak goniillii ve sade insanlarin giinlitk yagsaminin degisen
ortamlarmdan kaynaklanmaktadir. Ilk gruba, Bektasi akta-
rnmina (—Dumrul) dayanan iki evliyanin déniigiimii; ikinci
gruba da, ask acisindan bir —goélde bogulan ve yihn belli
zamanlarinda 6rdek olarak su {izerine ¢ikan geng kizlarin
efsaneleri drnek verilebilir. Mezan bir hac yeri olarak ziya-
ret edilen Tavus Baba, “Kutsal Tavus”, efsanesi hem birinci
hem de ikinci gruba yerlestirilebilir. Tiirbe bir erkek ads ta-
simasina ragmen, efsane Hint kdkenli bir rebap calgicisin-
dan bahseder; bu calgict melodileriyle ¢evreyi kendine hay-
ran birakir ancak, yasarken onu kimse goremez. Bir giin re-
bab1 tavus kusu tilylerinden olugsan bir yiginin yanunda bu-
lunur ve buradan da bu giizel kusa doniigtiikten sonra or-
tadan kayboldugu sonucuna varilir.

Insan olmayan, kotil veya iyi niyetli dogaiistii yaratiklarin
da kusa doniistigli durumlar vardir. Periler, masallarda
siklikla beyaz giivercin, kugu veya adi agik¢a belirtilmeyen
bir kusg olarak tasvir edilirler (—Cinler).

Kusglarin, kehanet pratiklerinde belli bir rol iistlendigi veya
haber ileten elgiler olarak goriindiigii birkag 6rnek verilebi-
lir. Omegin, faley, istenilen bilgileri agia ¢ikarmak icin cin-
lerle toplanmak istediginde, tavus kugunun adini ¢agirir. Bu
kusun tiiylerindeki dairesel sekiller, gelecekte olacaklan
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gorme yetenegine sahip “gozlere” benzetilir. Zorda kalan
kahramanin kérlagiinii gidermek igin gifa veren ilaci soyle-
yen kuglarm masal motifi veya gizlenen hatalar1 ortaya gi-
karabilen karganin inanci, bu hayvanlara peygamberler ta-
rafindan verilen liituflar olarak agiklanir. Bir komik Sykiide,
erkeklere karg1 haksizhga ugradiklarm protesto etmek icin
Tann’ya sikayetlerini bildirmek f{izere kadinlar tarafindan
elci olarak saksagan secilir. Bu gercevede, Ala-ad-Din Ata-
Malik Ibn-Muhammed al-Guwaini'nin anlathg bir Uygur
efsanesinde, karga “elgi ve gozci” olarak Gok-Tanrimin
Bokiilere hediyesi olarak, onlara hizmet etsin diye ortaya g-
kar; Stuleyman’in hizmetindeki ibibige benzer bir bigimde.
Halk edebiyatinda turnanin da elgi olarak oncelikli bir yeri
vardir. Pir Sultan Abdal'in bir siirinde gegtigi gibi, Anadolu
Alevileri, Hz. Ali'nin sesini turnaya verdigine inanirlar.

Tiirkler tarafindan da kullanilan ve bugiine kadar gelen 12
hayvanli Cin takvimi, bir kug olarak sadece horoza (veya
tavuk) yer verir. Ayrica, Tiirk aktarimlannda birka¢ kusun
daha, baz1 halk takvimlerinde yeri ve iglevi vardir. Anadolu
Tiirkleri i¢in guguk kusu drnek verilebilir; bu kusa, diger
Tiirk¢e konugan iilkelerin halk takvimlerinde de rastlanir.
Guguk kusu ortaya cikigi ve ilk otiigiiyle birlikte ilkbaharmn
geldigini bildirir. Tahtacilar tarafindan anlatilan bir Anado-
lu efsanesinde, guguk kugu, “ilkbahar ve sonbahar anah-
tar1”nun sahibidir”.

Hayvan olarak bir dilek igin kurban edilen tek ev kanathsi
horozdur. Bu, Anadolu’nun halk dininde olduk¢a yaygin
bir uygulamadir. “Halk” evliyalarina adanan mezar ve tiir-
belerde uygulanan kurban ritiieli bir dogal kiiltiin uzantis-
dir ve Islam'in kurala bagladify kurban ritiieliyle ilgisi
yoktur (—Evliyalar).

Tiirk-Anadolu aktarimlarina gore ayrica, farkli boylann
veya hanedanliklarin armalarinda kuglann da iglevleri var-
dir. — Oguzlar bunun i¢in daha ¢ok yirtica kuglardan olan
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sahinin farklh tiirlerini kullanmiglardir. Rasid-ad-Din Fadal-
lah bu kusun alt tiriinden bahseder, dort boydan olusan
her grup igin bir sahin tiirii; Abu-"1 Gaziye gore de her bir 24
boy i¢in bir gahin tiirii vardir. Jean-Paul Roux ve Louis
Bazin, Abu-"1 Gazi'nin listesinde yer alan kuglar1 adlandir-
may1 bagsarmuglardir. Bu kug amblemlerinin eski bir totem
geleneginin miras1 ve bunlar (—eski Tiirkgede: ongon) ile
tamga’nun Oguzlar’ ilgilendirdigi kadar soyut dogal igaret-
lerin eksiksiz bir araya getirilisi arasinda bir baglantinin
olup olmadig1 sorusu gimdilik kesin bir cevap verilmeden
kalacaktir.

—Koroglu; Lokman; Nuh.

TTV No. 24 V, 136, 195 III, 215 1V, 256 111, 83,84, 87, 89, 97,
102, 103 111, 158 IV, 165, 167 111, 169, 170, 171, 198 111, 220 III;
Ozdemir 1975, 365 ve sonrasi;, Roux 1966, 348 ve sonrasi,
397-400; Roux 1970, 267 ve sonrasi; Boratav 1969(1), “Tur-
cia” I'de 1969, 163 ve sonrasi; Boratav 1973(1), 109; Boratav
1973(2), 73-75, 154; Boratav 1955, 147; Aytekin 1958, 4 ve
sonrasi, 11-13, 30 ve sonrasy; Deny 1962, “Revue des Etudes
islamiques”de 1962, 143-50; Demircioglu 1934, 70 ve sonrasi;
Ogel 1971, 75; Radloff, Denemeler VI, Ceviri, 236-47; Nico-
laides ve Carnoy 1889, 227-31, 234-36; Roux ve Boratav 1968,
“Divination...”da, II, 323; Frazer 1931, 131; Georgakis ve
Pineau 1894, 337 ve sonrasi; Onder, M. 1963, 20-22; Ataman
1958, TFA’da No. 108; Alpaslan 1977, TFA’da No. 333; Dirr
1944, 264; Tschudi 1914, 13-18; Sumer 1960, 364 ve sonrasi;
Siimer 1972, 207 ve Platten I, II, III; Abu-'1 Gazi, 31 ve son-
rasy, 35 ve sonrasy; Golpinarhh ve Boratav 1943, 113; Bazin
1974, 141 ve sonrasi; Ahundov 1978, 407, 409, 422 ve sonras,
454, 456.

Lokman. Islam oncesi Arap aktarimlarina dayanan ve uzun
omiirle miijdelenen efsanevi bir kisidir. Yedi —kartalin
omrii kadar yagsamis ve ancak yedinci kartal dliince lmiigtiir.
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Kuran’in 31. Suresi onun adiru tasir (Arapca: Lugman), bu
surenin 12. ve 13. ayetlerinde Allah’in Lokman’a “bilgeligi”
(Arapga: al-hikma) bahsettigi sdylenir. Bu nedenle Lokman,
Arap-islam kiiltiiriinde al-hakim (“bilge”) olarak tanimlanr.
Arapgadaki hakim sozciigliniin Tiirkgeye hekim olarak geg-
mesi ile olusan anlam, onun Tiirk halk aktarimlarinda do-
gaiistii gifa gilicline sahip bir hekim olmasimi ve onun’bu
yetenegini konu edinen efsaneleri yaratmigtir.

Amasya’da belirlenen bir efsaneye goére, —bitkiler Lok-
man’a hangi hastaliga karsi gifa giiciine sahip olduklarmn
sirrin bildirirler. Onun, —dliime karg1 bile bir ilag buldugu
digtiniiliir. Ayru efsanenin bir yorumunda, buldugu ilagla-
rin formiillerini kaydeder ve bunlardan bir kitap olusturur.
Giiniin birinde, Amasya yakinlarinda yapilan bir képriiden
gecerken Cebrail ona yaklasir ve kitaba vurur, iginde —6lii-
me ¢are olan ilacin yazildi§1 regetenin sayfasi nehre diiger;
bu nehrin —suyuyla bir arpa tarlasi sularur; iste bu nedenle
arpanin bercketli tibbi 6zellikleri vardir. Efsanenin diger bir
yorumunda, Lokman’m bir &liiniin tekrar diriltilmesi igin
arka arkaya gerckli olan stvilari iig sigeye doldurdugu anla-
tilir. flaglart kendi {izerinde denemek ister: 6grencilerinden
birine kendisini paralara kestirtir. Ofrencisi ustasinin uzuv-
larmi insan viicuduna benzeyen (—Ay-Ata) biiyiik bir ah-
sap tekneye koyar; sonra sirasiyla ilk iki gisedeki ilaglan
tiim uzuvlarin iizerine serper; ancak, uzuvlar birlesmeye ve
canlanmaya baglayip insan bigimine ddniigiirken, tlglincti
sige Ogrencinin elinden diiger ve icerigi bir arpa tarlasina
akar. Lokman boylece dliimden kurtulamaz. Efsane, Lok-
man’in mezar yeri olarak Amasya civarin belirtir,

Kuran XXXI, 11. ve 12. Ayet; 1A, Lokman maddesi; Unver
HBH'de, V 1936, No. 52, s. 50 ve sonrasi.

Magara. Tiirklerin efsane diinyasinda en taninmis magara, Yedi
Uyurlara koruma saglayan magaradir (Arapga: Ashab al-
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Kahf, Tiirkce: Ashab1 Keyf [="Magara Sakinleri”], Kuran'mn
18. Suresinin 8. Ayeti). Efsaneye Anadolu'nun bir¢ok yerin-
de rastlanir: Tarsus’ta, Efes’te, Elbistan’da. Baz1 —evliyala-
rin dlimii, “bir magarada kaybolma® olarak tasvir edilir. 17.
yuzyilda (?) yasamig iinlii ozan Karacaoglan'm efsanevi bi-
yografisinin bir yorumuna gére, onun sevgilisinin limii
izerine bu bigimde kayboldugu anlatihr; bu magara Tarsus
yakinlarindaki Yedi Uyurlar magarasidur.

Kulaktan kulaga aktanldigma gére, magaralar aym zaman-
da hazinelerin saklandig) yerlerdir ve hazinelere ancak til-
simu bilinirse ulagilabilinir. Bu tiir magaralann gegtigi en es-
ki efsanelerin biri, Dede —Korkut Kitabinin Basat hikayesinde
Basat’'m Oguz Depegoz’le savagmasinda geger. Dede — Kor-
kut Kitabmdaki 6ykiide oldugu gibi, diger bir¢ok sozlii akta-
rimda da, siirekli hareket eden kiliglarla girigleri kapal tu-
tulan magaralardan s6z edilir; hazine avcisi, ancak muhte-
sem magara hazinesinden aldiklarini geri verdiginde digari
Gikabilir.

—Ay-Ata.

Boratav 1946, 184; Boratav 1973 (2), 64, 85; Rossi 1952, 199-
202; Massignon “Revue des Etudes islamiques”de 1955, 59
ve sonrasi, 1957, 159 ve sonras;; Mundy 1956, 279-302;
Ahundov 1978, 413, 417, 421 ve sonrasi.

Mandragora — Bitkiler
Mekir — Cinler

Nehir, Nehirler — Gol; Su Kaynaklan

Nuh. Eski Ahit’te ve Kuran’m bir¢ok yerinde Tann’run elgisi ve
Tufanun ana figiirii olarak yer alan kisidir. Onun ad etra-
finda etiyolojik ve diger efsanelerden olugan ve Incil ile Ku-
ran’in da zenginlestirdigi biiyiik bir dénem olugtu.
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Tirk aktanmlannda Nuh (Arapga: Niih, Tirkge: Nuh} de-
nizcilerin ve gemi yapimailarirun koruyucusudur. Gemisine
bir kopegin gogiis kemigi model olugturmustur. Gemisinin
yapmmu ve suya indirilisi hakkinda farkh efsaneler olugtu.
Burada tipik birka¢ ornek verilecektir: Gemi bitirildiginde,
Nuh‘un halk: igindeki asilerin gemiye digkilarm bulagtir-
diklan anlatilir; Tann bunun iizerine onlan uyuz yapardk
cezalandinir; onlardan biri tesadiifen digki yigimu iizerine
diiger ve uyuzu iyilegir; bunun iizerine geri kalanlar da vii-
cutlarim disks ile bulamak igin atilirlar ve boylece de gemi
temizlenmis olur. Seytan'in egsekle (—hayvanlar) birlikte,
hazirladiklan hile ile gemiye binmeye ¢aligmalarini anlatan
Oykii, gemi diimeninin bulunmasu ile iligkilendirilir (Kayseri
yoresindeki sozlii aktarimda): $eytan, memnuniyetini ifade
etmek igin, gemiyi kullanmak tizere ayaklarini kullanr ve
boylece insanlara kiirek ¢cekmeyi ogretir.

Nuh’un gemisine kabul edilen hayvanlar (esek, yilan, do-
muz, sigan, kirlangig, an) hakkinda birgok etiyolojik anlatim
vardir (—bocekler; hayvanlar; kuglar). Tiirk halklan tara-
findan yerlegilen iilkelerin adlandinlmasinda Nuhun ge-
misi ile ilgili arular sakl kalmigtir. Kayseri‘de rastlanan bir
efsanede gemi, Erciyes Dagi'na ¢arpar ve Nuh da bu dag
lanetler; bu nedenle de bu dagin zirvesinde siirekli firtinala-
rin koptuguna inamulir. Efsanenin diger bir yorumunda, gev-
redeki insanlarin Nuh’un gemisin indigi yeri belirtirler; da-
ga tirmanan insanlar, Nuh'un bir magarada (—magara) ge-
misini bagladig halkalan gordiiklerini iddia ederler; ayru
bigcimde, orada geminin kalintilan oldugu sdylenen tahta
parcalan bulundugu soylenir. Agn Dag) ve Elburs dikkate
alinmaksizin, tarunmig agk romaru Kerem ile Asli'ya dayanan
bir Anadolu aktariminda, Nuh'un gemisinin Erzincan’in
batisindaki Gemi-Beli, “Geminin Zirvesi”, diye tanmnan bir
gecitte karaya oturdugu soylenir.

Nuh’un Gemisi, hem ritiiel bir yemegin hem de goniillii ka-
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tilimla Islam‘in 10. ay1 Muharrem’de ayru ad altinda kutla-
nan Agure Bayramuyla (Arapga: ‘Asiira’) iligkilendirilerek
agiklanir; Nuh’un Muharrem’in onunda gemisini terk etti-
gine ve gemide geri kalan gida maddeleriyle tufanin sonu-
nun kutlanmasi igin bir yemek hazirlanmasim emrettigine
inanulir.

En azindan 15. ylizyildan buyana, kroniklerde ve diger ya-
zil kaynaklarda, Nuh’un gemisinden geriye kaldig1 disii-
nitlen ahsap parcalarla tanunmus bazi binalarn yapildigim
anlatan oykiilere rastlanmuighr: Kudiis'teki Slileyman Tapi-
nagnin giris kapilarinda; Aydinciktaki (Truva) ingaat igle-
rinde; Aya Sofya’min girig kapilarindan birinde (bir zaman-
lar denizcilerin kilt merkeziydi). Trapezuntlu bir bildirici,
Nuh’un Gemisinin 6n kismindaki kanadin Serendib’te (Sey-
lan) karaya oturdugunu sdyler. —Imar Efsaneleri.

Nuh'un baz1 gehir ve kalelerin kurucusu oldugunu anlatan
efsanelere de rastlanmustir: drnegin, Evliya Celebi'ye gore
Nahavand; Mehmed Emin adh bir Tirk seyyah tarafindan
anlatilan efsanedeki Hive Kalesi. Bergama’daki bir efsa-
nede, Nuh'un bu sehirde oturan Memrud’a (—devler) ve
ayrica Midilli (Mytilene) adasinun bir kéfirine kargt savastif
anlatilir.

Bayatli 1941, 11; Nicolaides 1889, 222 ve sonrasi, 250 ve son-
ras;; Utley 1961, 447-63; Ozdemir 1975, 159; Ahundov 1978,
412 ve sonrasl, 423.

Oguzlar. Ister yerlesim yerleri, ister epik metinlerdeki kahra-
manlar veya diger yazih kaynaklarin kroniklerinde yer alan
efsanelerde gegen kisiler olsun, biiyiik sayida Oguz adi ko-
runmugtur: dérnegin, —Basat, —Bayindir, —Kazan, -Dum-
rul, Beyrek, —Biigdiiz gibi (inlii kigilerin igleri, Dede — Kor-
kut Kitabinm boliimlerini olusturur. Oguzlann kiiltiirel zen-
ginlikleri sayilan efsanevi dykiiler, atasozleri, kahramanhk
siirleri veya ¢ok gesitli sihirli inanig ve maceralar, yazili
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kaynaklarda Oguzname ifadesiyle adlandinlir. Osmanl ay-
dinlan sikhikla bu halkmn 6zelligini ortaya koyarken gguzane
(“Oguz tarzinda”) ifadesini kullamrlar gilinkii Islam dini,
pagan geleneklere dayanan ve bu geleneklerin etkisini yi-
tirmedigi bir donemde kendi yasam bigimini heniiz yerlegti-
rememistir. Oguzname’'nin, Dede Korkut Kitabr gibi epik me-
tinlerde, muhtemelen 16. yiizyildan olan bir atasozleri der-
lemesinin girig fragmaninda veya Topkap: Saray1 Kiitiipha-
nesinin bir el yazmasi1 metinde sadece $ahname’yi 6rnek ala-
rak yazilan bir destan oldugunu kabul etmek bizce aptallik
olurdu. S6zli yorumlara bagli olarak elbette bir zamanlar
Oguz destaminin sadece bir tek degil, birden fazla yazih
kayd: vardi. Bunlardan sadece bir tanesi olan Dede Korkut
Kital glintimiize ulagabilmistir.

Epik isim babas1 olan Oguz (eski Tiirkgede: Oguz Han)
Anadolu ve Azerbaycan aktarimlannda, —devlerin cinsiye-
tinden olan destans: kigilerle esit goriilmistir. Akkoyun-
lularin efsanevi soy bilgisinde Oguzlar, “iri viicutlu, kesil-
memis el ve ayak tirnaklan ve kisalhllmamug biyik ve sakal-
lar1 olan insanlar” olarak anlatilirlar; Hz. Muhammed ca-
mide —Kazan, Diindar ve Biigdiiz’den (Dede Korkut des-
tanundan kisiler) olugan bir Oguz elgi grubunu kabul etti-
ginde, onlarin gorimisiinden korkar ve digsan ¢ikmak igin
duvar zorlar ve duvarda da bir nis olusur; béylece ilk mih-
rabm da olustuguna inanilir. Bu efsanede gecen Emen, epik
metinlerdeki Biligdiiz Emen’dir; o Anadolu Kiirtlerinin akta-
rimlarinda bu halkin atas1 olarak anilir; 16, yiizyila tarihle-
nen bir efsanede iri yapili bir kisi olarak anlatihr; onu gor-
diigiinde korkuya kapilan Tiirkistan hiikiimdar tarafindan
Peygambere elgi olarak gonderilir. Cagdas Misir'in Arapga
bir aktariminda oldugu gibi, bazi halk inanislarinda Oguz-
lar tarumlamasiyla —devlerden olugan bir grup kastedilir.

Bir Azerbaycan aktarimuna gore, Kalaca Kalesi de Oguzlar
adindaki devler tarafindan inga edilir; bugin bile bu yer
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“Qguz Mezarlan” olarak bilinir. Kuzeydogu Anadolu’da
Yusufeli civarinda Kara Yel Dagi (2790m) iizerinde Oguz
Evliya adiyla taninan bir hac yeri vardir. Bunun diginda bu
bélgede Oguz-Devi'ne atfedilen su —mezarlar/tiirbeler var-
dir: Ardahan yakinlarindaki Oguz Dagi'nda (2200m); Kura
—nehrinin —kaynaginin yakmlarindaki Kisir Dagi'nda
(3192 metre); Arpagay nehrin kaynaginun yakinlarindaki Ag
Baba Dagi'nda (3040 metre); Sarikamg ve Gole arasindaki
Allahiiekber Dag1'nda.

Ardahan yakinlarindaki Oguz Dagi'na adini veren Oguz-
Devi ile ilgili su efsane anlatilir: bu dev, bu dagda genis ot-
lak ve meralara sahip bir bey tarafmdan ise alinmig bir ot
hirsiyla yiikli oldugu bir giin, farkinda olmadan, ona 6gle
yemegini getiren ve uzamig otlanin arasinda duran kiz kar-
desini (aym1 zamanda kansiyds ¢linki o donemlerde devler
kiz kardegleri ile evlenirlerdi) bigerek ikiye ayinr. Felaketi
gorince, bilegi tagin1 tirpaninin bilenmesi igin topraga so-
kar, kiz kardesini gommek igin bir ¢gukur kazar ama Slmek
i¢in kendisi qukura girer. Dagin zirvesindeki —kaya, devin
bilegi tas1 olarak kabul edilir. Tagra halka igin bugiin bu yer
bir hac mekdnidir ve Oguz Evliya (“Kutsal Oguz”) diye

anilir.

Bir Anadolu masah, Oguzlar adin1 degigmis bir bigimde ko-
rur; burada Oguzlarin Uyuz Padisah adinda bir padisahu
s0z konusudur ve Dede Korkut Kitabinin kahramanlik efsa-
nelerinde de goriilen “Oguz uykusu”dan (son haliyle uyuz
uykusu) bahsedilir. Bu uyku, yedi giin siirer ve “kiigiik
8liim” olarak adlandirilir ve diismanlan tarafmdan kahra-
manin tutuklanmasma neden olur. Oguz adi ayru bicimde
—Beyrek’'in ykisiiniin sozlii yorumunda bugiine kadar
Anadolu halk aktanmlarinda korunmustur; burada kahra-
man, Oguzlarn Padisah oglu olarak adlandirilir. Sehirler-
deki masal anlaticiss Meddah'in anlatim biciminden etkile-
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nen bir yazih yorum, Oguz kahramamnn macerastm Ma-
carlara kars: seferlerin yapildig: déneme yerlegtirir; bu me-
tinde de Beyrek, Oguz Padigahmm ogludur; Macar kral ta-
rafindan hapsedilir.

—Coban; Depegoz.

Boratav 1939, 83-113; Boratav 1954, IA’da Korkut maddesi;
Boratav 1958; Boratav 1973(1), 43-53; Boratav 1969(2), 117-
25, 376; Celik 1941, “Ulkii”de, Eski Seri XVI (1941), 509-13;
Kirzioglu 1952, 50 ve sonrasi; Siimer 1960; Siimer 1972;
Gokyay 1973, CXXIX-CXXIX, DXXXV, DLXXVII-DLXXX;
Yacoub Artin 1895, 17; Tcheraz 1912, 124 ve sonrasi;, Atsiz
1961, 24-27; Ahundov 1978, 410 ve sonrasi.

Ogre — Devler

Omman —Agag

élﬁm, Oliim Melegi — Azrail; Dumrul; Kozmogoni

Peri — Cinler

Pir — Evliya

Salur (-Kazan) — Kazan; Oguzlar

Samanyolu — Kozmogoni

Sar1 Boga — Hayvanlar

San-Kiz. Edremit ve Truva antik kenti yakinlannda bulunan
Kaz Dag ile ilgili efsanenin kahramany; bu dag, Anadolu
mitolojisindeki Ida Dagy’dir. Efsane, sira daglarin muhtegem

bir zirvesine adim1 veren ve aym yerde de mezari bulunan
Sar1 Kiz'in bir kaz ¢obani oldugunu anlatir; mezarnnin ya-
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kinlarinda “Sar1 Kizin Kaz Ahin” denen bir yer de vardir.

Iki yoruma dayanan San Kiz dykissiiniin ¢ok farkh anla-
timlan vardur. Birinci yoruma gore, giizelligini kiskanan ve
ona talip olan tiim erkekleri geri ¢evirdigi icin hakkinda ya-
sak iligki dedikodusu yaratan kdéyliiler tarafindan iftiraya
ugrar. Kaderiyle bag basa birakmak {izere babasi onu daga
gotirmek zorunda kalir. Daha sonra kizinin mucizevi igle-
rine tamik olur ve onun yaninda kalir. Ikisi de burada 8lir
ve buraya gomiiliirler. Ikinci yorumda ise San Kiz, Hz.
Fatma'nin kizi, biylece de Hz. Muhammed'in bir torunu-
dur. Mucizevi bir bigimde diinyaya gelir. Hz. Fatma’min esi
—Hz. Ali'nin emri lizerine, 6grencisi ve sadik yol arkadag
Selman (Arapga ve Farscada: Salméan, Tirkgede: Selmén)
cocugu Kaf-Dagi'na (—Dag) gotiirtir. Sar1 Kiz burada bii-
yiir; yaglanan Selman ona agik olur. Hz. Ali, Selman’a aci-
dig1 igin ona gengligini hediye eder. Bu kez Selman, San
K171 ona bir saray yapti§1 “Kaz Daglarina” gotiiriir. Onunla
evlenir. Ancak, Sar1 Kiz uzakta olan akrabalarimin ézlemni ile
yanar tiikenir. Hz. Fatma'min kizim ziyaret etmesine Sel-
man’in ricasi izerine izin verilir. San Kiz, Selman’la evlen-
dikten 21 giin ve annesini tekrar gérdiikten sonra glir. San
Kiz’a 6zel bir kiilt adayan $ii halkindan olan Tahtacilar,
onun mezarina hac ederler ve 13 Agustos ile 11 Eylil tarih-
leri arasinda orada kutlamalar yaparlar; bu kutlamalar, Hz.
Fatma’'nmin Sar1 Kizla son bulugmasini ve Sar1 Kizin §liim-
nii anmadir.

San Kiz efsanesi, bir¢ok farkli k6kenden gelen dgelerin kari-
simindan olusan bir sonu¢ olmalidir. Mezarin antik ida Da-
g'nin zirvesinde bulunmasi gergegi, Anadolu’nun eski ve
Islam éncesi mitolojisinin izleriyle iligkilendirilmesini akla
getiriyor. Iftiraya ugrarmg ve diglanmig geng kiz motifi, ma-
sal tiiriine ait bir 6zelliktir. Sar1 Kizin “Hz. Fatma’nin bir
kiz1” ile eglegtirilerek ayni efsanevi 6zgegmise sahip olma-
lar, hig giiphesiz ortaya gikis1 bir bilmece olarak kalsa da,
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heterodoks Tahtacilarin ¢evrelerinde olusturulmusgtur.

Kutsal daglara adini veren “kazlar” yiiksek olasihkla bir
Orta Asya-Tirk ogesidir. Anadolu Tahtacilar, sembol ola-
rak kiyafetlerine kaz ayaklari 6rerler. Abu-1-Gazi Bahadur’a
dayandirlan bir Oguz-Tiirk aktarnminda, Oguzlarin Ana-
dolu’ya gelmeden 6nce efsanevi bir hiikiimdan olan Ogircik
(?) Han'mm, siilalenin en yaghsina serbolik olarak bir ¢ift
“Kazaya@i”m sundugu anlatibr. Diger taraftan, siklikla
kugu ile kangtinlan kaz, tiim Altay diinyasinda destans: bir
hayvan olarak bilinir.

Balcioglu 1937, 76-87; Araz 1958, 164-67; Tanyu 1967, 175-77;
Tanyu 1968, 107-11; Abu-I-Gazi, Metin 68, Ceviri 73; Roux
1966, 348-55; Roux 197(}, 124-35.

Sigair — Hayvanlar
Son Yarg1 - Eskatoloji

Su kaynaklan. Deniv. ve gollere akan veya insan ve hayvanla-
rin susuzluklarmu giderdikleri birgok su kaynagi, gencllikle
ayni adla anildiklare bir sevliyanm kiiltiiyle baglantilidir.
Ayni durum, lermal kaynaklar vee magaralarda biriken sular
icin de gegerlidir. Termal kaynaklan ayrica gifa verme 6zel-
ligine sahip olduklar i¢in, kitsal karakterleri daha da yik-
seltilmektedir.

Ayrintili bir yoruma girmeden, Anadolu aklarnmlarinda su
kaynaklar ile ilgili efsane ve inarglarin her tiiriine burada
birkag 6rnek vermekle yetinileceklir,

Firat'im Erzurum civarnwaki kaynagmm adh Dumlu’dur.
Efsaneye gire bu kaynak adnu, bolgenin kafirlere ait ol-
dugu dénemde buraya yerlesmek iizere Horasan'dan gelen
bir evliyadan alir; evliya Dumlu su kaynagmin “diinyevi”
degil, "ilahi” oldugunu o fark eder. Kaynagin cennetten



114 Tiirk Mitolojisi

geldigine inanilir ve &zel bir kiiltiin konusudur. Efsaneye
Evliya Celebi'nin seyahat notlarinda da rastlarur. Birgok
goliin mucizevi bir bigimde bir tek kaynaktan olugumu Bin-
Gal “Bin Goller” efsanesinde agiklarur (—Hayat Suyu).

Su kaynaklarinin ¢iktig1 magara ve kayalar da ayn bigimde
kiilt yeri olarak sayg: goriir, Biga yakinlarindaki “evliler”
—kayasi gibi. Ayru durum, bir evliyann tiirbesinin de adi
olan ve magara duvarlarindan damlayan su damlalarinin
ses taklidinden baska bir anlami olmayan Sip-S1p Dede ma-
garasinda da soz konusudur. Sifa ve glkiir karakteri tagiyan
mezar/tiirbeler grubunda, Pontus dag silsilesine bagh Ziga-
na Daglari’’nda butunan Siimela Kaya Manastir1 da sayilir.

Diger bir tiir efsanclerde, bir evliyanin mucizesi ile gorak
topraktan nasit su Qkartdarak bir su kaynagiun olustugu
anlatilir. Bu efsanclerde de, evliya mezaninin bulundugu yer
ve su kaynag ayru adi tagir. Bu tiirden dykiilerin birgo-
gunda, su kaynaginn, su kithg: ¢eken evliyarun duasi iize-
rine mucizevi olarak olugtugu anlatitir. Béyle bir durum Er-
zurum yoresindeki Coban Dede efsancsinde sdz konusu-
dur: evliya, siiriisii susuzluk g¢eken bir —gobandir; caniru
feda ederek —hayvanlarinin susuzlugunu bir mucize ile gi-
dermesi i¢in Tanri’ya dua eder. Bir diger dag evliyasi, Mun-
zur Baba da benzer bir efsanenin kahramanidir. Diger kay-
nak ve ¢esmelere dayanarak, bu tiir su kaynaklarinin bir
kithik s6z konusu olmadan da bir evliyanin dogaiistii gticli-
niin kanitt olarak olugtugu kabul edilmektedir.

Igme suyu kaynaklan hakkinda anlatilan dykiilerde kaba
komik durumlar stz konusudur. Geri zekalilar ve belirli
yerlerin delileri hakkindaki anekdotlarda, bu kigilerin has-
talikli ruh hallerini su i¢tikleri “delilik cesmesinden” aldik-
lar1 anlatilir.

Termal kaynaklarin olusumu da mucizevi olaylarla agikla-
nir. Haymana kaplicalarinun (Ankara bélgesinde) gifa verici
ozelligi bir efsanede goyle anlatilr: ¢ole terk edilen bir kiz
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¢ocugu caresizligi lizerine topuklariru yere vurarak muci-
zevi bir bigimde figkiran su sayesinde yaralarinin iyilesme-
sini saglar. Bu efsane, muhtemelen ¢ok yaygin olan “terk
edilen ve zorda kalan ¢ocuk” konusunun Mekke’deki Zem-
zem suyunun kutsal kaynagimun dogmasiyla sonuglanma-
sindan alman bir katisimdir; Haymana efsanesindeki kah-
ramanin “Cimcime” olan adi muhtemelen Zemzem’den tii-
retilmedir. Cimcime (“kafatas1”) ve onun az veya ¢ok sayida
efsanevi kigiyle karsilasmast ve konugmas: (Hz. Isa, Agik
Kerem vb.), Farid-al-Din ‘Attar’dan (12. yiizyil) bu yana
Dogu Edebiyatinda islenen bir konudur. Bursa’da rastlanan
benzer bir efsanede su kaynaginin sarigin bir kizin siit ine-
gine (Amme) barmnak olan bir magaradan ¢iktig1 anlatilir.
Bir giin inek artik goriinmez olur ve magaranin ¢ikardig si-
cak sular kizi yutar ve boylece Kaynarcadaki termal kay-
naklan olugur. Ayru sehirde ve bagka yerlerdeki diger ter-
mal kaynaklarirun da, ziyaretgilerin belli ritiiellerine ve say-
ginliklarina uyduklan “bekgileri” veya “ustalan” vardur.

Su kaynaklan ile itgiti antatilan 6ykiilerin olusturdugu son
bir grup efsanede de, Ferhad ve Sirin rneginde oldugu
gibi, kahraman zorlu bir gorevle kayahk daglara bir kanal
acgarak su kaynagmndan suyu sevgilisinin butundugu sehre
gotiirmek zorundadir. Ferhad’'in efsanesinin Anadolu’ya
konumlandirilmasinin  yani sira, diger bazi yorumlarda,
ornegin Bahrat ve Atik ad1 altinda olayin cereyan ettigi yer
olarak Iskenderun civar belirtilir.

—Koroglu.

Roux 1970, 146, 160 ve sonrasi; Onder, M. 1963, 80 ve son-
rast; Onder 1962, TFA’da No.156; Tschudi 1914, Metin 9, 29-
31, 37; Eyiiboglu 1961, “Tipta Yenilikler”de No. 6, 1961, 75-
B0; Araz 1958, 233; Giiney 1956, 38 ve sonrasy; Yenisey 1955,
171-74; Eckmann 1964, PhTF I1’de, 292 ve sonrasi; Boratav
1969, 350-52, 392; Boratav 1973(2), 45-47, 60-62; Ahundov
1978, 421, 458.
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$ahin/Dogan — Dumrul; Kuslar

Sans Kugu — Kuglar

Seytan — Cinler

Tavgan —Cinler; Hayvanlar

Tavus Kugu — Kuglar

Termal Kaynaklar — Su Kaynaklan

Toprak. Kastamonu’daki (Kuzeybat Anadolu} bir inaruga gore,
toprak temiz bir maddedir ¢iinkii pisliklerinden temizlen-
mek i¢in her gece yedi kez galkalanir. Bu diigiince, Miislii-
manliktaki su olmayan ortamlarda abdest yerine gecen top-
rak veya kumla abdest almay: saglayan teyemmiim ilkesine
uygun diismektedir.

Toprak, ayrm: zamanda olumsuz bir 6gedir; gokteki “iistte-
kilere” kargin “alttakilere” aittir. Ciiriime, topraga donmek
ve toprakla bir olmaktir. Topraga ayakla vurulur; bu du-
rumda hakaret, agagilama ve kélelik anlaminda kullamlr.
Kadinlarin jestlerinde 6liim ve yasi anlatir, 6liiniin arkasin-
dan yaktklan agitta sanki viicutlanina toprak serper gibi
hareketler yaparlar; ayn1 durum, “toprak bagina” “Diinya ba-
gina yikilsin!” anlamindaki ifadeyle dile getirilir. Demir,
“yerkiire” anlamunda ve insanin yaratldigt hammadde ola-
rak —Ay-Ata, Azrail ve Kozmogoni'de geger.

Boratav 1973 (2); Roux 1982.
Tufan — Nuh

Veniis (Gezegen) — Kozmogoni



Maddeler

Yaban Domuzu — Hayvanlar
Yecii¢ ve Mecii¢ — Eskatoloji

Yedi Uyurlar — Magara

Yilan — Ejder; Cinler; Hayvanlar
Yildizlar — Kozmogoni; Deniz/Gol
Yunus — Bahk

Ziimrid-i Anka — Kuglar
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RESIMLER

Iran ve f rmem-uan stiiintHia 5137 mcltc Agri DhEi Utrvok els»ni\ 1>nun eleklerinde’
Nuh'un Gvmisj’nin karaya tHurdugunu ati ia h

Ege’de Melas yakinlarindaki Eurviimut'ia (Ayaklr) hnUuuu) Kmivi endik*!.



Resimler 119

Eskisehir yakinlarinda, iX>ganh Kale denen kaya. Zaman zaman,
Anadolu'da insan eliyle yapilmis boéyksi kayalarin,
destanlarin olusmasina katkisi olmustur.



Turk Mitolojisi

Eski Kahta yakinlartima (Malatya'nin 60 km glineydogusunda bulunan
Nymphaios civarindaki Arsamda) bir tas kabartmada kral 1.Anlioehos ve
Berakles* tte¢ Helenistik karisimina (senkretizm) bir 6rnek.



Resimler 121

Giineydogu Anadolu'da Konunugene bolgesindeki bir tiimiilUs Uzerindeki
Kaniklis



122

Turk Mitolojisi

Frig kaya me/ari, Turkcede Alkanb Mabet (Aslan Tapinagr) olarak bilinir.

915-921 yilarina larihlenen Aktamar Kilisesinden bir friz; Asyah bir step
stvarisi yayliyla yaban kedisine ok atmaktadir.



Re-inler 123

Beysehir Golu civarindaki yikilari Kubadabad sehrinden iki
Selcuklu cinisi {13. ylzyilin birinci yarisi). Cinilerde ta¢ giymis insani
andiran kanatlanmis bir fabl yaratigi ile Tirkmen yizIi bir kadin
tasvir edilmektedir.



hrzuruni Cifte Minareli Medrese 11in 1270 yilina tarihlenen 1ki kabartmasinda Orta Asya Turderin n kozmogonik

bir destanini sahnelemektedir: ki yer alli diinyas! ejderi tarafindan tasinan hilal bigimindeki bir fca™an hayat agaci,

mutluluk ve yasama sevinciyle dallannda meyveler vermektedir Dallarda tiineyen kuslar hen tz do Imamis msanla-
ni ruhlarini temsil etmektedir. Adacin tepesinde iki basli kartal, “Gok Tanrinin E ¢isi” ctunuakiadir

IsifojoMIN Y41



Resimler 125

Erzurum Yakutiye Medresesi *lide hayal <ifaer jnnl itinin dalin sonraki
donemlerden bir 6rnegdi (1310). Meyveler a/n imis, kuslar kaybolmus,
kartal iek bash olmus, agag hilal bicimindeki kaplan degil de bir lubnklan
(Kozmos?) cakmaktadir Ejderlerin yerini, Islam'da kapi bekgileri olarak
kullanilmayan ve daha ¢ok suyla iligkilcidirilen aslanlar almistir.



Diyarbakir Ulu Cami'nin ana girisindeki friz (12. ytzyilin birinci yarist).

1sifojoM A YIN L






Van Golu yakinlarinda Gevas'taki Halime Hatun Kimbeti (1358).






TURK MITOLOJISI

Oguzlarin - Anadolu, Azerbaycan ve
Turkmenistan Tarklerinin Mitolojisi

Turk Mitolojisi Turklerin islam éncesi ve Turkiye disindaki
Ulkelerde Turkce konusan halklarin mitolojileri hakkimla
aciklayici bilgiler icermektedir. Bin yil 6nce tek tanrili bir din
olan Islam'a katilan ve bu nedenle de pagan dénemindeki
gelenekleriyle resmi olarak bagini koparan bir halkin
mitolojisinden konusmak oldukga zordur.

Turk-Anadolu mitolojisinde de ¢ok farkli kékenlere dayanan
kapsamli bilesenlerin karisimi s6z konusudur: Altay mirasi,
Anadolu uygarliklarinin pagan déneme dayanan temellen,
Ortodoks ve Heterodoks Islami gelenedin ve Hiristiyanhigin
dikkate deger katkisi ile nihayet evrensel konular iceren ve hel
yerde rahatlikla rastlanan masal, destan ve efsanelerin gilg
belirlenebilecek etkisi.

Tark Mitolojisi ister yasayan, isterse eski zamanlardan heri
yazili kaynaklarda sakli kalan gelenekler olsun, genis anlamda.
Turkiye’deki Turklerin geleneklerine dayanan ve mitolojiyle
yakin veya uzak ilgisi olan konularin kaydini tutmaktadi
Sunumumuz bir taraftan tarihsel olarak Oguzlarin gegmisine,
diger taraftan da Islami mirasa dayanmaktadir. Es zamanli
bakis agisiyla, etnik olarak Turk-Altay mirasi olmayan ogelel |
de konu disinda birakmak istemedik. Bu anlamda bakis agcimiz,
buginkd Turkiye’nin farkh kdkenli kulttrel gercgeklerini
kapsamayi amaclamistir.
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