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HALK INANISINDA BUYU VE TEDAVI USULU OLARAK MUSKANIN TA-
RiHi SEYRI UZERINE INCELEME*

A Study on the Historical Course of the Amulet as a Method of Magic and Thera-
peutic in Folk Belief
Veysel SARI*
Hasan Ali SAHIN*
0z
Muska, giiniimiizde boyna asilan {icgen sekilde katlanmis veya insanlarin tizerinde tagidig1
yazili kagit seklinde olabilmektedir. Insanlarin muska uygulamasina énem gostermelerinin
bir¢ok farkli nedeni bulunmaktadir. Bunlardan en 6nemlileri gizemli olan seylere merak
duymak, karsilasilan bazi zorluklarda ¢6ziim bulamamak, insanlarin bu konularda birbirine
anlattiklari, etkilendikleri birgok gergek dis1 konular olabilmektedir. Ancak 6nemli nedenle-
rinden biride, kisinin inandig1 seylere dokunma, gérme gibi duyu organlariyla algilama is-
tegindendir. Bilingli olarak hazirladiklar1 muskalar genellikle tedavi amagh olarak bir has-
taliktan korunmak maksadiyla kullanilmaktadir. Muskanin ilk kullanimlarina Siimerler gibi
bu giinkii Mezopotamya boélgesinde yasamis eski kavimlerden tutun ki Kuzey Afrika’da
yasamus olan Eski Misir kavimlerinde de rastlanmaktadir. Muskalarin metalden yapilmis ya
da deriyle sarilmis kiliflara konulan sekillerine rastlamak miimkiindiir. Gegmisten giinii-
miize yaygin bir halk inanc1 ve uygulamasi olan muska kimi zamanda biiyti gibi kotii amag-
lar igin kullanilmistir. Bazi toplumlarda dini bir kisveye biirtindiigii ve dini inanglarin izin
verdigi bir uygulama seklini aldig1 da goriilmiistiir. Bu arastirmamizda muskanin tarihi
seyri ve uygulama alanlar1 hakkinda bilgi vermeye calisacagiz.

Anahtar Soézciikler: muska, tedavi, biiyii, halk inanci, din

ABSTRACT

The amulet can be folded into a triangle that hangs on the neck today, or it can be in the form
of written paper that people carry on it. It is generally used for therapeutic purposes and to
prevent a disease. The first uses of the amulet can be found among the ancient tribes that
lived in today's Mesopotamia, such as the Sumerians, and also in the Ancient Egyptians who
lived in North Africa. It is possible to come across forms of amulets that are made of metal
or placed in sheaths wrapped in leather. The amulet, which has been a common folk belief
and practice from past to present, has sometimes been used for evil purposes such as magic.
It has also been seen that in some societies it takes on a religious guise and takes the form of

* Bu makale Erciyes Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii'nde hazirlanan Halk Kiiltiiriinde Muskanin
Gegmisten Giiniimiize Yorumlamsg Bigimleri baslikli yiiksek lisans tezinden {iretilmistir.

* Yiiksek Lisans Ogrencisi, Erciyes Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii, Kiiltiirel Caligmalar Anabi-
lim Dali, Kayseri-Tiirkiye. E-posta: vs.sari66@gmail.com. ORCID: 0000-0003-2993-0669.

* Prof. Dr., Erciyes Universitesi, Edebiyat Fakiiltesi, Tarih Boliimii, Kayseri-Tiirkiye. E-posta: hasansa-
hin@erciyes.edu.tr. ORCID: 0000-0001-7391-7598.

64

——
| —



Yazit Kiiltiir Bilimleri Dergisi, 4(1), 2024

a practice allowed by religious beliefs. In this research, we will try to give information about
the historical course of the amulet and its application areas.

Keywords: amulet, cure, magic, folk faith, religion

Giris

Insanoglu var oldugu andan itibaren karsilastig1 problemler ya da hayatini
diizene sokmak adina gesitli yollar aramis ve gerek bilimsel verilerden gerekse bi-
limsel agidan tatmin olamadig1 durumlarda, metafizik alanda kendine ¢oziimler
ve cevaplar aramistir. Eski uygarliklardan giiniimiize kadar cesitli tedavi usulleri
uygulandig1 bilinmektedir. Yine ayn: sekilde biiyii ve biiyiiye dair uygulamalarin
da eskiden oldugu gibi hala ragbet gordiigii bilinmektedir. Muska aslinda tedavi
ve bilyii uygulamalarinda bir arag seklinde diisiiniilmiistiir diyebiliriz. Insanlarmn
ruh hallerinin bir takim i¢ ya da dis giicler sebebiyle etkilendigi bilinmektedir.
Maddesel olarak insan1 huzursuz eden baska bir ifadeyle rahatsiz eden hastalandi-
ran faktorlerin tedavisini yine maddesel alanda bulduklar tedavi sekilleriyle ¢6z-
meye ¢alismistir. Fiziksel ve biyolojik anlamda uygulanan bu maddi unsurlu teda-
vilerden cevap almamayinca madde iistii yani ruhani anlamda tedavi arayislarina
tevesstil edilmistir. Biiyli konusunda da insanlar1 hastalandirmak, kontrol etmek,
itaat ettirmek vb. gibi konularda etkilemek adina muska arag olarak kullanilmistir.

Muska

Muska kelimesi sozliikte yazili sey anlamina gelen "4aL 7 “niisha” Arapga
kokenli bir kelimedir. Tiirkce niisha anlaminda kullandigimiz yazili olan sey anla-
minda kullanilmaktadir (Demirci, 2006: 265-267). Muska Latince 'de ise “amule-
tum” seklinde ifade edilmektedir (Ornek, 2017: 48). Orta Asya Tiirk Kiiltiirtinde ise
muska anlaminda “Dua” sozcligii Azerbaycan’da, bitiv-tilsim sozciigiiyle Baskur-
distan bélgesinde kullailmaktadir. Yine Kazakistan, Kirgizistan ve Ozbekistan’da
tumar sozcligii muska ve tilsim anlaminda kullanildig: bilinmektedir (Yesil, 2015:
53). Biiyii ve biiyticiiliik, genellikle devlerin, iblislerin, meleklerin ve zararl tanri-
larin defedilmesi ve etkisiz hale getirilmesi, 6zel sug olarak kabul edilen eylemlerin
etkilerinin gegersiz kilinmasi, éngoriilen olaylarin etkilerinin etkisiz hale getiril-
mesi, cinsel gliciin artirilmasi ve bir agigin sevgi ve iltifatlarinin sevdigine yonlen-
dirilmesi, diismanlarin kotiiliiglinden korunma amaglariyla kullanilmistir
(Chevalier & Gheerbrant, 2009: 254-255). Sifa araglarindan biri olarak muska, {ize-
rine cizilen isaretler ve yazilarla genellikle kara giicleri ve iblisleri defetmek ve on-
larin biiyiilii giiglerini etkisiz hale getirmek i¢in kullanilmustir.

Babil, Stimer, Akad, Ilam ve Hurri dillerinde sihir ve tilsimlar genellikle kar-
magik, gizli, bazen de dolambagh bir goriiniime sahiptir goriilmektedir, acik ve
miikemmel korunan bazi yazilarin ise evlere, hastanin boynuna ve hastanin bulun-
dugu odaya asildig1 da goriilmektedir. Bu da tilsimlarin, sifacilik icin agik, biiyii-
ciliik igin ise gizli yapildigina isaret etmektedir. En eski biiyii ve tilsim yazitlarinin
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MO 2400 yilina kadar uzandig: bilinmektedir. Bu tilsimlar genellikle yilan ve akrep
1siriklarindan korunma, bir cocugun dogumuna yardim etme gibi amaglara hizmet
etmek tizere kullanilmistir (Eliade, 2013: 168). Bu da biiyticiiliigiin, tilsim ve muska
gibi araclarla ¢ok eski ¢aglardan itibaren miras alindigin ve tutarl bir sekilde stir-
diriildiiglinti gostermektedir. Eliade (2013)’a gore, dort tiir tilstm bulunmaktadir.
Bunlardan ilki biiyiictiniin dogrudan ve yiiz yiize devlere sihirli sozler sdyledigi
tilsimlardir. Ikinci tiir tilsimlar, iblisler, melekler ve periler tarafindan doviilmiis
ve biiyiilenmis olanlar icin kagida yazilan tilsimlardir. Ugiincii olarak yilan ve ak-
repler gibi eve yuva yapmasindan hatta sehri basmasindan korkulan hayvanlar
i¢in evlerin tizerine asilmak tizere yazilan tilsimlardir. Son olarak ise kisinin tiim
kotialiik, kem s6z, demon ve ona benzer zararlilarin def’i i¢in insanlarin tizerinde
tasinmasi icin yazilan ve kiyafetin icine dikilen muska olarak bilinen yazilardir.

Muska, genellikle insanin {izerinde tasidig1 ve kotiiliikleri, hastaliklar1 veya
biiyiiyii 6nlemek icin kullamilan bir objedir. Yazi bilmeyen topluluklarda, kutsal
kitaplardan alinan ifadeler, kutsal ctimleler, tanri, peygamber, aziz ve evliya isim-
leri, biiytilti formiiller, kagit, deri, teneke, bakir, giimiis, altin izerine yazilip na-
zarhik olarak kullamilir. Tiirkiye'de, bu objelere muska denir ve genellikle {icgen
seklinde olurlar. Anadolu'da yaygin olarak goriilen tilsim ve nazarlik seklinde de
kullanilan muskalar insanoglunun var oldugu her dénemde goriilmiistiir. Misirda
bulunan muskalar koruyucu muskalar seklinde hazirlanmis ilk muska 6rnekleridir
diyebiliriz (Eker, 2000: 47-54). Mezopotamya’da dogatistii glicleri olduguna inani-
lan tilsimlar ve muskalar kullanildig1 da bilinmektedir. Eski Mezopotamya’da ya-
sayan halklarda muskanin kétii ruhlari kovduguna ve insanlar igin iyi sans getir-
digine inanmglardir. Giiniimiizde de halen kullanilan nazar degmesini engelledi-
gine ve insan1 hastaliktan koruduguna inanilan goz seklindeki muskalara rastlan-
mistir. GOz seklindeki objeler Mezopotamya’da kuvvetli bir tilsim olarak diisiiniil-
miistiir (Black & Green, 2003: 90). Tilsim dedigimiz bu muska tarzi objeleri insanlar
boyunlarina takip gezdirdikleri gibi yasadiklar: hanelerde de gesitli yerlere koy-
muslardir. Tilsimlarin insan yapimi olabilecegi gibi tas, maden ve ahsap gibi doga-
dan hazir olarak elde edilen maddelere gesitli anlamlar yiiklenerek de olusturul-
mustur. Giimiintizdeki ii¢cgen seklinde hazirlanmis muskalar1 ve onlara yiiklenen
anlami ¢agristirmaktadir. Mezopotamya’da el isciligiyle hazirlanmis tilsimh oldu-
guna inanilan gesitli objelerin, insan ve hayvan seklinde yapilmis heykellerin
muska olarak kullanildig1 bilinmektedir. (C1g, 2012: 195). Ornegin; Resim 1’ de go-
rildiigii tizere Pazuzu tilsimi1 Lamastu’dan korunmak iizere ve boyuna takilacak
sekilde el isciligiyle hazirlanmis bir heykelciktir. Lamastu hamile ya da emzikli ka-
dinlara musallat olan bir cin olarak tasvir edilmistir. Bu tasvir giiniimiizde halk
arasinda al basmas1 dedigimiz gebe kadinlara goriinerek onlar1 hastalandiran hatta
Oldiiren, bebeklerine zarar veren al karisi inanisina benzemektedir (Yalgin, 2011:
52). Nasil ki Lamagtu’ya karst Pazuzu tilsimi kullanilmaktaysa, giiniimiizde de
bazi Anadolu koylerinde lohusa kadinlarin yaninda al bezi dedigimiz kirmizi
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kumas bulundurma adeti vardir. Aslinda Anadolu’daki al karis1 inanis1 Orta Asya
Saman kiiltiiriinden gelen etkilerle sekillenmistir diyebiliriz. Burada Eski Mezopo-
tamya inanislari ile glintimiizdeki bir inanisin benzerlik yoniine dikkat ¢ekmek is-
tedik. Al karis1 diger adiyla al basmasi inanisi bugiinkii anlamiyla Eski Tiirk ina-
nislarinda da kadinlara lohusalikta sikint1 veren, ¢ocuklari kagiran, 6ldiiren disil
bir figiirdiir (Demren, 2018: 10). Lamastu halk arasinda bir kadin ve disi dev veya
Tanriga olarak bilinmekte ve zararli Tanrigalarin veya seytani devlerin ve giiglerin
lideri olarak kabul edilmektedir. Bu tanriga, tanr1 "An"in kiz1 olarak kabul edilir ve
bu tanriga, kdyiin istekleri ve amaglar1 dogrultusunda Seytan'in melegini yetistir-
mistir. Lamastu’nun asil hedefleri yeni dogan bebekler veya heniiz dogmamis ¢o-
cuklar olduguna inanilmaktadir. Cocugun ana rahminde dogup siitten kesilip 61-
mesi ve ayrica yeni dogan bebeklerin 6liimii bu tanrigaya baglanmistir. Bu nedenle,
kotii tanriga, gocuk doguran bir kadinin boynuna asilan "Pazuzu” tilsimiyla uzak-
lagtirilmaya calisildig bilgisi literatiirde yer almaktadir. Bununla birlikte, "Pa-
zuzu", genellikle riizgar ve kuraklik tanrisi olarak kabul edilen ve aym zamanda
tanriga Lamastu’yu korkutan ve kovan bir tanridir. Bu tanrinin, kusun kanatlari ve
ayaklari, aslanin yiizii ve viicudu, insanin basi ve yilanin penisine benzer bir go-
riintiisii vardir. "Pazuzu” tilssiminin tas veya metal bir basi genellikle kadinlarin
dogum sirasinda boynuna asilirdi ve bu tilsim, kétii tanrica Lamagtu’yu korkut-
mak ve yeni dogan bebegi korumak icin kullanimina iliskin kayitlara rastlanmistir
(Muscarella, 2011: 57).

Gorsel 1. Lamastu’dan korunmak i¢in hazirlanmig Pazuzu tilsitmi (URL-5).

Eski Tiirklerin muska ve tilsimlarin kullanma aliskanligi ve bunlarin her tiirlii
felaket ve zorluklardan koruyacagi inanci oldukga genis ¢apli olarak goriilmekte-
dir. Bu ve benzeri gelenekler bugiin hala devam etmektedir. Ayrica, biiyiilii bir
eylemi engellemek veya etkisini notralize etmek icin yapilan kursun dékme uygu-
lamas1 da Samanizm'le iligkili olarak giiniimiizde kullamilmaya devam eden bir
uygulama olarak goriilmektedir. Yine kursun dékme de sifa ve korunma amacgh
yapilan bir tedavi yontemidir diyebiliriz (Polat, 2020: 11-14). Giiniimiizde biiyii
yapma veya yapilan biiyiiyii bozma amaciyla, insanlar genellikle din adamlarina
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bagvuruldugu da bilinmektedir. Bu din adamlari, dua okuyup iifleyerek, ip bagla-
yarak, muska yazarak vb. yontemlerle biiyii yaparlar ve aslinda onlar, esasen sa-
mann kalintilarini Islam inana ile biitiinlestirilmis olmasma da birer kanit sun-
maktadirlar (Ciblak, 2004: 113-125). Bunun disinda, Anadolu'da "cindar" olarak bi-
linen ve kisinin bedenine girdigine inanilan cinleri kovma veya onun kontroliin-
deki cinlerle gelecek ve gizli bilgileri kesfetme yetenegi olan kisilerin de yardimci
ruhlarini ¢agirarak hastadan kotii ruhlar ¢ikarmaya calisan veya gelecek hakkinda
bilgi edinmeye ¢alisan samanlardan farki olmadigi izlenimini dogurmaktadir.

Hititlerde de mavi renkli ve yuvarlak bigcimde taslarin goz degmesi dedigimiz
kotii bakislardan korunmak {izere kullanildig1 bilinmektedir. Ayrica kétiiliige
kars1 da gesitli hayvan sekilleriyle yapilmis 6zellikle kopek seklinde tilsimlarin ol-
dugu da bilinmektedir (Basol, 2014: 37). Yine Eski Misir inancinda da Bes isminde
bir tanrinin nazarlik ve amulet seklinde kolyesi yapilirdi. Bes denilen, ciice diyebi-
lecegimiz boyutta tasavvur edilmis, tanrinin haneleri koruduguna inanilirdi. Eski
Misirda insanlar Bes seklinde dévmeler yaptirir ya da kiigiik heykelcikleri viicut-
larinda tasirlardi. Bu sekilde Bes amuletlerinin yani muskalarinin kendilerini kotii-
liikklerden koruduguna inanirlardi. Ozellikle dogum olaylarinda ebeveynler Bes
dévmesini Tanrilarin biiyiisii seklinde diisiiniir ve yaptirirlardi (Ireg, 2021: 95). M1-
sirlilar evlerindeki ¢ocuklarinin mutlulugunu dahi 6rnegin giiliiciik atmalarini bile
Bes’e baglarlardi. Ev halki huzurlu ve saglikli yasamak icin evlerinde Bes heykel-
cikleri bulundururlardi (URL-6).

Gorsel 2. Tanr1 Bes Amuleti (URL-4)

Tiirklerde de Islam’dan &nce muskay1 andiran kolye seklinde kurt disi ya da
gesitli hayvanlara ait tirnak gibi kétiiliiklerden koruduguna inanilan objeler kulla-
ruldig1 bilinmektedir. Yapilan arastirmalarda Hun mezarlarindan ¢ikarilan malze-
melerde, muska inanciyla alakali olarak kullamildig: diisiiniilen, kog¢ heykelleri ve
kog boynuzlarina rastlanmugtir (Ocalan, 2010: 122). Eski Tiirklerde yaygin kullani-
lan bu tarz egyalar yeni dogan ¢ocuklar1 cinlerden ve nazardan korumak amagh
efsunlanirdilar. Dahas1 Kazak ve Kirgiz Tiirkleri atlarinin boynuna onlar1 korudu-
guna inandiklar1 boncuk ve muska asarlardi (Tanyu, 1992: 503-504). Anadolu’nun
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baz1 yorelerinde hala atlarin alinlarina ya da boyunlarina nazardan korumas: adina
igde, nazar boncugu ve muskalar takildig: bilinmektedir. Yine giintimiizde uygu-
lanan kursun dokme gelenegine de "Kurt Kuyu" ad1 ile Bagkurtlarda rastlanildigi
bilinmektedir. Hastanin ruhunu esir aldigini diistindiikleri kotii ruhlar: temizleyip
hastalar iyilestirmek adimna Bagkurtlar kursun dokmek gibi bir uygulama ve inang
gelistirmislerdi (Araz, 1995: 178).

Semavi dinlerin yasadig1 cografyada da muska ve tilsim yaygin olarak kulla-
nilmistir. Ornegin Hristiyanlarin taktig1 hag isareti ile Miisliimanlarin taktig1 cev-
senler de buna Ornek olarak gosterilebilir. Yine Yahudi inancinda da yedi kollu
samdan amuletleri ve iizerine Davut Yildiz1 islenmis kolye kullanimlari da yaygin-
dir. Yahudilikte muskanin orta ¢aglarda yayginlastig1 bilinmektedir. Tevratin bir
boliimii olarak devam eden Mezmurlarm koruyucu olduguna inanilir. Orta ¢aglara
ait Simus Tehillim adindaki bir eserin 67. Mezmur ilahisinin, giiniimiizde telli saz-
larla hala sdylenir, yedi kollu samdan seklinde yazilip kotiiliiklerden korunmak
maksadiyla muska seklinde boyna takilmasini 6giitledigi bilinmektedir (URL-2).
Islam’da benzer sekilde Kuran ayetlerinden ya da ayetlerin iginde alintilanan ciim-
leler kullanilarak ti¢gen seklinde hazirlanan muskalarin korunmak amagch takildig:
bilinmektedir. Aslinda Islam’m ilk yillarinda cahiliye adetlerinden kaynaklanmis
sirk iceren ifadeler bulunan muska karsisinda sert tavirlar sergilenmistir. Tedavi
amagcli ya da faydali olacagina inanilan muskalar ise onay alir hale gelmistir. Bazi
hadislerde sifa maksatliyla yapilan rukye ve muskalarin onaylandig: da bilinmek-
tedir (URL-1).

Gorsel 3. Uggen seklinde hazirlanmis boyna takilan muska (URL-3).
Sonug

Eski ¢aglardan beri insanoglu dogatiistii giiglerin oldugunu kabul etmis ve
hem bunlardan korkma hem de korunma gibi ¢gesitli inanclara kapilmistir. flkel de-
nilen dini inanglarda kotii ruhlardan korunma adetleri yaygindi. Cok tanriya ina-
nan toplumlarda tabiri caizse 151g1n ve karanlhigin tanris: diyebilecegimiz iyilik bah-
seden tanrilar ve kotiiliik iireten tanrilar bulunmaktaydi. Semavi Dinler ise kotil
ruh ya da koétiiliik dileyen tanrilar yerine “Cin” dedigimiz dogaiistii bir varligin
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kotiiliiklerinden korunma yollarini aramiglardir. Ayn1 zamanda koétiiliikten ko-
runma psikolojisi, kotiiliigii defetme seklinde, saglik baglaminda da tezahiir etmis-
tir. Biiyliniin bir uzantisi seklinde gorebilecegimiz muska ya da tilsimlar dini 6n-
derler tarafindan kullanistir. Bu tip uygulamalar dinin bir pargas1 gibi goriilmiig-
tiir. Ornegin; Orta Asya toplumlarinda Saman din adamlari nasil ki o dénemin ri-
tiiellerini dini bir téren seklinde yonetip, kotii ruhlari kovmak igin, biiyii ve tilsimi
kullandiysa bugiinde, yine sifac diyebilecegimiz, din adamlar1 kendi dini inancina
gore bityli ve muska tarzi uygulamalar: yapmakta, yonetmektedir. Kisacast muska,
sadece bir dine ait diyebilecegimiz bir uygulama degildir. Insanlik tarihi kadar eski
ve giiniimiizde de hala devam eden bir uygulamadir. Bireylerin kem goze kars:
korunma yontemleri arasinda nazar boncugu ve muska kullanma gibi eylemler ha-
len bulunmaktadir. islam diinyasmin neredeyse tamaminda, nazar inanci sozlii ge-
lenek araciligiyla kusaktan kusaga aktarilan, igsellesmis bir goriistiir. Asya Tiirkle-
rinde ve Anadolu'nun gesitli uluslarinda nazar inancina siklikla rastlanir. ornegin,
Bulgaristan'in Gagauz Tiirkleri, nazarin etkilerinden korunmak icin muska tasirlar
ve genellikle bu muskalarmi giimiis bir hagla birlikte takarlar veya kiyafetlerine
dikerler. Muskalar genellikle tizerlik ad1 verilen bir materyal igerir. Azerbaycan
Tiirkleri, tizerligi kutsal kabul eder ve onu gelinlerin ¢eyizlerine ekler, cocuklarinin
iizerinde tasir veya evlerine asarlar, boylece nazarin degmemesini saglarlar. Naza-
rin etkisinden korunmak i¢in kullanilan nazarliklar, Anadolu'da en sik bagvurulan
yontemdir. Tiirkiye'de nazar, kursun dokme ve {izerlikle ilgili inang ve uygulama-
lar oldukga genistir. Nazarliklar, yakalara, omuzlara takilanlardan tutun, boyuna
asilanlara, besiklere asilanlara, gelin bohgalarmna eklenenlere ve hatta evlere,
diikkanlara asilanlara kadar genis bir yelpazede bulunabilir.

Muska, genellikle insanin {izerinde tasidig1 ve kotiiliikleri, hastaliklar: veya
biiyiiyli 6nlemek icin kullanilan bir objedir. Yaz1 bilmeyen topluluklarda, kutsal
kitaplardan alinan ifadeler, kutsal ciimleler, tanri, peygamber, aziz ve evliya isim-
leri, biiytili formiiller, kagit, deri, teneke, bakir, giimiis, altin tizerine yazilip na-
zarlik olarak kullanilir. Tiirkiye'de, bu objelere muska denir ve genellikle tiggen
seklinde olurlar. Muskalar gesitli sebeplerle yapilir, bunlar arasinda ¢ocuk sahibi
olma, evlilik, hastaliktan iyilesme, nazarin etkilerinden korunma ve yoksulluktan
kurtulma sayilabilir. Anadolu'da okuma, tifleme, baz: ritiielleri uygulama ve gaput
baglama gibi muskalarla paralel uygulamalar bulunmaktadir. Muskalarin varli-
gina ve dogruluguna yonelik inanglar, kiiresellesen diinyada azalmais olsa bile, bu
uygulamalari siirdiiren topluluklar halen mevcut uygulamalar olarak goriilmekte-
dir.

Kaynakca
Yazili1 Kaynaklar

70

——
| —



Yazit Kiiltiir Bilimleri Dergisi, 4(1), 2024

Araz, Rifat (1995). Harputta Eski Tiirk Inanclart ve Halk Hekimligi. Ankara: Atatiirk
Kiltiir Merkezi Yayinlari.

Basol, Serkan (2014). Hititlerde Biiyii ve Biiyii Malzemeleri. Doktora Tezi. Denizli: Pa-
mukkale Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii.

Black, Jeremy & Green, Anthony (2003). Mezopotamya Mitolojisi Sozliigii Tanrilar If-
ritler Semboller. Istanbul: Aram Yaymnecilik.

Chevalier, Jean & Gheerbrant, Alain (2009). Dictionnaire des symboles : mythes,
réves, coutumes. Tahran: Ceyhun Yaymnevi.

Ciblak, Nilgiin (2004). “Halk Kiiltiiriinde Nazar, Nazarlik Inanci ve Bunlara Baglh
Uygulamalar”. Tiirkliik Bilimi Arastirmalari, 15: 103-125.

C18, Muazzes [lmiye (2012). Uygarligin Kokeni Sumerliler I1. Istanbul: Kaynak Yayin-
lar.

Demirci, K. (2006). “Muska”. Islam Ansiklopedisi, C.31. Ankara: Isam Yayinlari, 265-
267

Demren, Ozlem (2018). “Tiirk Kiiltiiriinde Bir Korku Kiiltii Olarak Sivas’ta Alkaris:
ve Albasmasi Inanig1”. Antropoloji, 36: 1-27.

Eker, Ahmet (2000). Kayseri ve Cevresinde Nazar Inang ve Uygulamalar1. Yiiksek Li-
sans Tezi. Kayseri: Erciyes Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisti.

Eliade, Mircea (2013). Samanizm: Arkaik Vecd Teknikleri. Tahran: Din Yayinlar1.

freg, Muammer (2021). “Anadolu'nun Uzak Geg¢misinde Biiyiiciilitk ve Falcilik”.
Arkeo Duvar, 5: 90-98.

Muscarella, O. W. (2011). The Eighth Campaign of Sargon II. Cev. Samad Elliyoun.
Tebriz: Akhtar Yayinevi.

Ocalan, Fatma Zeynep (2010). Giiniimiizde Nazarlik: Formlari, Kullanim Alanlar ve
Islevleri. Yiiksek Lisans Tezi. Ankara: Hacettepe Universitesi, Sosyal Bilimler
Enstitiisu.

Ornek, Sedat Veyis (2017). Sivas ve Cevresinde Hayatin Cesitli Safhalarwyla [igili Batil
Inanclarin ve Biiyiisel Islemlerin Etnolojik Tetkiki. Ankara: BilgeSu Yaymailik.

Polat, Irfan (2020). “Kursun Dokme Gelenegi ve Ates Kiiltii Iligkisi”. Akademik
MATBUAT,4(1): 11-26.

Tanyu, Hikmet (1992). “Biiyii”. TDV Islam Ansiklopedisi, C.6. Istanbul: Tiirk Diyanet
Vakfi Yayinlari, 503-504.

Yal¢in, Hatice (2011). Anne Adaylarina Verilen Egitimin (ASBEP) Gebelik, Dogum, Lo-
husalik ve Bebek Bakimina Iliskin Fonksiyonel Olmayan Uygulamalara Etkisi (Kara-
man 1li Ornegi). Doktora Tezi: Konya: Selguk Universitesi, Sosyal Bilimler Ens-
titiist.

Yesil, Yilmaz (2015). “Muskanin Tarihsel ve Islevsel Agidan Degerlendirilmesi ve
Bu Baglamda Zeyneddin Baba Orneklemi”. Tiirkbilig, 30: 49-58.

71

——
| —



Yazit Kiiltiir Bilimleri Dergisi, 4(1), 2024
Elektronik Kaynaklar

URL-1: “Nazar”. https://islamansiklopedisi.org.tr/nazar--goz-degmesi (Erisim:
02.06.2022).
URL-2: “Muska”. https://islamansiklopedisi.org.tr/muska (Erisim: 06.01.2022).

URL-3: (2022, 06 03). “Bakisin Igindeki Muazzam Gizem Nazar”. https://www.fik-
riyat.com/kultur-sanat/2019/08/01/bakisin-icindeki-muazzam-gizem-nazar
(Erigim: 06.03.2022).

URL-4: “Anadolu’nun Uzak Ge¢misinde Biiyticiiliik ve Falcilik”. https://www.ga-
zeteduvar.com.tr/anadolunun-uzak-gecmisinde-buyuculuk-ve-falcilik-ha-
ber-1560974 (Erisim: 06.01.2022).

URL-5: “Biiyiiniin Tarihi ve Sanat Uzerindeki Etkisi”. https://arkeopolis.com/bu-
yunun-tarihi-ve-sanat-uzerindeki-etkisi/ (Erisim: 31.05.2022).

URL-6: “Misir Tanrilari: Bes”. http://www.tarihpedia.com/misir_tanrilar_bes/ (Eri-
sim: 23.05.2022).

Galismanin yazari/yazarlar “COPE-Dergi Editorleri Igin Davranis Kurallari ve En Iyi Uygulama il-
keleri” gergevesinde asagidaki hususlari beyan etmislerdir:

Etik Kurul Belgesi: Bu ¢alisma i¢in etik kurul belgesi gerekmemektedir.
Finansman: Bu calisma igin herhangi bir kurum ve kurulustan destek alinmamuistir.

Destek ve Tesekkiir: Yazar(lar) tarafindan ¢alismayla ilgili herhangi bir destek veya tesekkiir beya-
ninda bulunulmamustir.

Cikar Catigsmas1 Beyani: Bu calismanin arastirmasi, yazarligi veya yayinlanmastyla ilgili olarak ya-
zarin/yazarlarin potansiyel bir ¢ikar catismasi yoktur.

Yazarin Notu: Bu makale Erciyes Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii'nde hazirlanan Halk Kiiltii-
riinde Muskanmin Gegmisten Giiniimiize Yorumlams Bicimleri baglikli yiiksek lisans tezinden {iretilmistir.
Katki Orani Beyani: : Calismanin arastirmasi Veysel Sar1 tarafindan gergeklestirilmis, elde edilen

verilerin tasnifi ve degerlendirilmesi Hasan Ali Sahin tarafindan yapilmistir.

2
o3

The author / authors of the study declared the following points within the framework of the “COPE-
Code of Conduct and Best Practices Guidelines for Journal Editors”:

Ethics Committee Approval: Ethics committee approval is not required for this study.
Funding: No support was received from any institution or organization for this study.

Support and Acknowledgment: No statement of support or acknowledgement was made by the
author(s) regarding the study.

Declaration of Conflicting Interests: The author(s) has/have no potential conflict of interest regard-
ing research, authorship or publication of this study.

Author’s Note: This article was produced from a master's thesis entitled The Ways of Interpretation of
Amulets in Folk Culture from Past to Present prepared at Erciyes University, Institute of Social Sciences.

Author Contributions: The researches of the study was carried out by Veysel Sari, and the classifi-
cation and evaluation of the obtained data was made by Hasan Ali Sahin.

72

——
| —



