Artuklu Humanities i
Y1l 2024-Say1 16 / Year 2024-Issue 16 aful

Tiirk Halk Kiiltiiriinde Baykus

Owl in the Turkish Folk Culture

Dr. Necla Gul ERCAN

neclagulercan@hotmail.com.
https://orcid.org/0000-0003-4781-3810

Makale Bilgisi/ Article Information

Makale Turd/ Article Types: Arastirma Makalesi/ Research Article

Gelis Tarihi/ Received: 23 Mayis 2024 / 23 May 2024

Kabul Tarihi/ Accepted: 16 Temmuz 2024 / 16 July 2024

Yayin Tarihi/ Published: 31 Temmuz 2024 / 31 July 2024

Yayin Sezonu/ Pub Date Season: Temmuz / July

Auf/ Cite as: Ercan, N. G. (2024). Tiirk Halk Kiiltiiriinde Baykug. Artuklu Humanities, 16, 65-75.

DOI: 10.46628/itbhssj.1489044

Ercan, N. G. (2024). Owl in the Turkish Folk Culture. Artuklu Humanities, 16, 65-75.

DOI: 10.46628/itbhssj.1489044

Plagiarism/ intihal: This article has been reviewed by at least two referees and scanned via a plagiarism software./
Bu makale, en az iki hakem tarafindan incelendi ve intihal icermedigi teyit edildi.

Yayincy/ Published by Mardin Artuklu Universitesi/ Mardin Artuklu University

Etik Beyan/ Ethical Statement: Bu c¢alismanin hazirlanma siirecinde bilimsel ve etik ilkelere uyuldugu ve
yararlanilan tiim ¢aligmalarin kaynakcada belirtildigi beyan olunur./ It is declared that scientific and ethical principles
have been followed while carrying out and writing this study and that all the sources used have been properly cited
(Necla Gl Ercan).

Telif Hakki&Lisans/ Copyright&L.icense: Yazarlar dergide yayinlanan galismalarinin telif hakkina sahiptirler ve
calismalar1 CC BY-NC 4.0lisans1 altinda yayimlanmaktadir./ Authors publishing with the journal retain the copyright
to their work licensed under the CC BY-NC 4.0.



mailto:neclagulercan@hotmail.com
https://orcid.org/0000-0003-4781-3810
https://doi.org/10.46628/itbhssj.1489044
https://doi.org/10.46628/itbhssj.1489044

http,//dergipark.gov.tr/itbhssj- Arastirma Makalesi

Tirk Halk Kiiltiiriinde Baykus

Oz

Toplumlarm kiiltiiriinde tarihi kaynaklar, inanglar, degerler ve ahlak anlayiglarini bir biitiin halinde
degerlendirmek miimkiindiir. Bu biitiinliik icerisinde s6zlii-yazili kaynaklar, gelenek-gorenekler ve
inang¢ sisteminde karsilasilan birgok husus dikkati ¢eker. Dolayistyla inang sistemi ve kiiltiirlerin
biinyelerinde yer alan bu hususlar arastirmacilar tarafindan bir sekilde merak edilir ve incelenir.

Bu inceleme neticesinde dogada bulunan hayvanlarin tarihi kaynaklar ve halk kiiltiirlerinde 6nemli
bir konuma sahip oldugu tespit edildi. Bu hayvanlardan bazilari halk kiiltiirlerinde kutsal kabul
edilirken bazilar1 ise degersiz bir varlik olarak algilanir. Toplumlarm kutsal kabul ettigi
hayvanlardan olan kuslar, halk anlatilar1 ve inang sisteminde birtakim anlamlara sahiptir. Kuslar
icerisinde yer alan baykusa da halk kiiltiirlerinde olumlu-olumsuz birtakim anlamlar yiiklenir. Bu
dogrultuda baykusa yiiklenen bu anlamlarin zemininde yatan nedenler merak konusu haline gelir.

Bu calismada baykusa yiiklenen birtakim anlamlarin temeli tespit edilip incelenecektir. Bununla
birlikte mitoloji, efsane, destan, masal gibi anlatilarda ve halk inan¢larinda baykusa yiiklenen
olumlu-olumsuz anlamlar iizerinde durup bir sonuca varilacaktir.

Anahtar Kelimeler: kus, baykus, Tiirk halk kiiltiirii, halk anlatilari, inang.

Owl in the Turkish Folk Culture
Abstract

It is possible to evaluate historical sources, beliefs, values and moral understanding in the culture
of societies as a whole. Within this integrity, many issues encountered in oral-written sources,
traditions-customs and belief system attract attention. Therefore, these issues within belief systems
and cultures are somehow wondered and examined by researchers.

As a result of this examination, it is determined that animals found in nature have an important
place in historical sources and folk cultures. While some of these animals are considered sacred in
folk cultures, some are perceived as worthless beings. Birds, one of the animals considered sacred
by societies, have certain meanings in folk narratives and belief systems. The owl, among the
birds, is also attributed with some positive and negative meanings in folk cultures. In this respect,
the reasons underlying these meanings attributed to the owl become a matter of curiosity.

In this study, the basis of some meanings attributed to the owl will be determined and examined.
In addition, the positive and negative meanings attributed to the owl in narratives such as
mythology, legend, epic, fairy tale and folk beliefs will be emphasized and a conclusion will be
reached.

Keywords: bird, owl, Turkish folk culture, folk narratives, belief.
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Giris

Toplumlarm kiiltiirlerinin olusmasina etki eden bir¢ok unsur vardir. Buna bagl olarak her
toplumun ortak kiiltiir unsur ve kodlarint tagiyan mit, efsane, masal ve destan metinleri
biinyelerinde olaganiistii motif ve kavramlari barindirir. Bu motif ve kavramlar icerisinde yer alan
bazi unsurlara birtakim anlamlar yiiklenerek onemli hale getirirler. Mit, efsane, destan, masal ve
halk inang¢larinin biinyelerinde barindirdigi motif ve unsurlar icerisinde hayvanlarin yeri oldukg¢a
onemlidir. Bu hayvanlardan biri olan kuslar, anlatmalarda cesitli fonksiyonlariyla dikkati ¢eker.
Bu dogrultuda hayvanlari konu alan anlati metinleri {i¢ ana baslik altinda incelenebilir:

1-Etiolojik hikayeler
2-Fabler
3-Hayvan destanlar1 (Akalm, 1993, s. 13).

Bu {i¢ ana baslik igerisinde yer alan Etiolojik hikayeleri Akalin su sekilde tanimlar: “Bir
hayvanin nasil ve neden bir bigim kazandigimi agiklar.” (1993, s. 13). Bu tanimdan hareketle
caligmada tarihi kaynaklar ve halk kiiltiirlerinde baykusun nasil ve neden kutsal kabul edildigi
konusu Uzerinde durup olumlu-olumsuz anlamlarmin ¢éziimlemesi yapilacaktir. Tarihi kaynaklar
ve halk kiiltiirlerinde baykusa yiiklenen anlamlara gegmeden once kuslar hakkinda genel bir bilgi
vermek yerinde olacaktir.

Kus bilim (ornithology) tarihinde yer alan bilgilerde kuslarin, insanlar icin arkaik
zamanlardan beri ilham ve besin kaynagi oldugu belirtilir. Fransa’da bulunan Lascaux
magaralarinda tas devri insanlarindan kalma duvar resimleri arasinda kuslarin var oldugu, Misir
resim yazilarinda, Tevrat’ta, Incil’de, Kur’an-1 Kerim’de ve Aisopos’un fabllerinde kuslarla ilgili
bilgilere rastlanir (Akalin, 1993). Tiirk mitolojisinde ise kuslarin bir totem olarak yer almadig:
goriiliir. 24 Oguz boyu siniflandirilirken her dort boy igin bir kus, ongun olarak belirtilir. Bu
boylar igerisinde yer alan Bayat boyunun simgesi ise Ugi (baykus)’dir. Ancak Bayat boyunun
ongunu normal baykustan ziyade gece doganlar1 olarak kabul edilir (Sever, 1999; Ogel, 2014).

Kus, Tirklerde Gok Tanri’nin himayesinde bir varlik olarak yer aldigindan kutsallik
atfedilir. Dolayisiyla kuslar, insanlara yardim eden ve onlara ugur getiren bir anlama da sahiptir.
Samanizm inancinda ise 6len kisinin ruhu olduguna inanilir. Yani 6len kisilerin ruhlart bir kus
seklinde goge ugar (Sever, 1999). Yukarida verilen bilgiler disinda kus, giyim-kusam ve siis
esyalarinda da kullanilir. “Giyim ve siis esyasi olarak kus tiiylerinin kullanilmasi Eskimolarca

baslatilmig olabilir. Tiiylerle Siislenme Kizilderililerde yaygindir.” (Akalin, 1993, s.7). Verilen

bilgilerden hareketle kuslarin gegmisten giiniimiize ¢esitli anlamlar tasidigini sdylemek
mumkundr.

Kuslar, sdzlii ve yazili anlatilarda da farkli anlamlar tasirlar. Ornegin masal metinlerinde
kus, hayal giiciiniin zenginligini anlatirken ya temel kisi ya da yardimci kahraman olarak yer alir
(Akalin, 1993). Bununla birlikte masallarda kuslar, bazen iyi bazen de kétii rol Gistlenirler. Kuslar,
masal kahramanina yardim eden, onu kétiiliikklerden koruyan ve ona yeniden can vermek gibi
olumlu anlamlara da sahiptir. Ayrica masal kahramanini 6ldiirmeye ¢alisan olumsuz anlamlar: da
vardir (Tek, 2017).

Kuslar igerisinde birgok anlamin yiiklendigi ve ¢esitli islevlere sahip olanlardan biri de
“baykus”tur. Baykusa yiiklenen anlamlar halk kiiltlirlerinde farklilik gosterir. Kuslarin gerek
gorintiileri ya da ihtisaml1 duruglar1 bakimindan gerekse ugan bir canli olmalar1 bakimindan insani
insanoglunu her zaman cezbeden bir taraflar1 olmustur. Bu yargi hemen hemen biitiin kuslar i¢in
sOylenebilir. Halk arasinda bu agiklamanm disinda kalan yalnizca bir kus s6z konusudur:
“Baykus.”
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Baykus, keskin bakisi, ac1 aci Stmesiyle ugursuzluk getirdigine inanilan bir hayvandir.
“Gece kusu” adiyla biitiinlesen baykus genellikle kimsenin bilmedigi 1ssiz ve harabe yerlerde
yasar. Ayrica baykuslar geceleri ¢ok iyi goérebilen ve insanin yiiziine benzeyen yiiziiniin 6n
kisminda gozleri olan bir hayvandir (Giilakan Kaman, 2015). Baykusun bu sekilde tanimlanmasi
ona olumsuz anlam yiiklenmesi ile ilgili bir durumdur. Ancak bu olumsuz yargi disinda bereket,
sans, halk hekimligi ve soyun devamini saglamasi dolayisiyla olumlu anlamlara da sahiptir. Bu
dogrultuda Tiirkce bir kelime olan “baykus” Arapcada “bim, biime, cugd” gibi anlamlar tagirken
Farscada “akti ve kaf” olarak gecer (Devellioglu, 2010, s. 27, 128, 163, 605). Bayat boyunun
ongunu olan baykus, Tiirkler arasinda genellikle “ligi/ igii / iikii/ iikkii” adiyla goriiliir (Ogel,
2014, s. 388). Halk agizlarinda “baykus” adiyla ilgili ¢esitli kullanimlar dikkati ¢eker. Baykus,
“dolehli, dovlet kusu, dovletli kus, hayirli kus, muratkusu, muratgik, ulukus, er kusu, yapalak ve
puhukusu” olarak da anilir (Bekar, 2017, s. 47; Tang, 2017, 120). Bu adlandirmalardan hareketle
baykusun 6liim habercisi, ugursuzluk ve kutsallik atfedilen bir hayvandir. Bunun yani sira bazen
bilge, hayirli bir kus olarak kabul edilirken bazen de bereket ve rizki temsil eden bir varlik
olduguna inanilir. Bu baglamda ¢aligmanin genelinde baykusun geg¢misten giliniimiize tasidigi
anlamlar iki baglik altinda ele alinabilir: alinacaktir:

1. Tarihi kaynaklarda baykus
2. Halk kiiltiirinde baykus

1. Tarihi kaynaklarda baykus: Ge¢miste yasanmis olaylarin kanitlarini tarihi kaynaklarda
bulmak mimkiindiir. Bu dogrultuda eski Tiirk inaniglari, gelenek-gorenek, orf ve adetler tarihe
kaynaklik eden unsurlarin basinda gelir. Yani sozlii-yazili kaynaklar tarihin kaynaklar1 arasindadir.
Bu baglamda tarihi kaynaklarin baginda mit gelir. Kutsal bir 6ykil kabul edilen miti Eliade su
sekilde tanimlar:

“.mitler, yalnizca Diinya’nin, hayvanlarin ve insanin kdkenini anlatmakla kalmaz, ama aym
zamanda insanin bugiin i¢inde bulundugu duruma gelmesine kadar olup biten biitin 6nemli olaylar1 da
anlatir; bir bagka deyigle onun oliimld, cinsiyetli, toplum halinde oOrgiitlenmis, yasamasi i¢in g¢alismasi
gereken ve belli kurallara gore caligan bir varlik durumuna gelmesine kadar gergeklesen 6nemli olaylari
anlatir. (2018, s. 23)”

Boylece mitler araciligiyla toplumlar, ge¢misleri hakkinda bilgi sahibi olurlar. Elbette
toplumlarin mitolojilerine bakildiginda hayvanlarin biiyiik 6neme sahip olduklar1 goriilecektir. Bu
hayvanlarm basinda gelen “baykus” mitolojilerde cesitli sekillerde yer alir. Ornegin Yunan
mitolojisinde Tanrica Athena cesitli sekillerde tasvir edilir. Athena’nin simgelerinden biri de
baykustur (Halikarnas Balik¢isi, 1983). Athena’nin uguru olarak kabul edilen baykus, kafasinin
biiyiik olmasi, av sirasindaki hiinerleri ve birgok fonksiyonundan dolay1 Zeus’un kizi Athena’y1
sembolize eder (Gulakan Kaman, 2015).

Baykusun, anlatilarda degisim ve doniisiim islevine de siklikla rastlanir. Nitekim Arnavut
mitolojisinde erkeklerin baykusa doniisiimiinii konu alan anlatilarla karsilagilir. Gal mitolojisinde
ise degisim ve doniisiimle! ilgili ¢esitli anlatilar vardir (Bonnefoy, 2000).

Tiirk toplumlarindan olan Tiirkmenlere ait etiolojik bir mit ise baykusun tiireyisi hakkinda
bilgi verir:

“Evvel zamanlarda bir kalede cimri bir bey varmis. O, halkin1 agir vergi iskencesine salmis.
Bu zengin bey, giindiizleri servet, mal toplar, geceleri ise bu servetleri hesaplar, sayarmis. Boyle
agir eziyeti, iskenceyi hayatlarinda gérmemis olan halk, gidip peygambere hallerini arz etmisler. Bu

! bk. Bonnefoy, Yves (2000), Antik Diinya ve Geleneksel Toplumlarda Dinler ve Mitolojiler Sozliigii, C. 2, Dost Kitabevi
Yayinlari, Ankara, s. 64, 645, 647.
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bey, faizcilik yaparak, menfaatini giidiip insanlarin rizklarini ellerinden alarak mal-mulk, servet
toplamak suretiyle seriat kaidelerini bozar demisler. Peygamber, Tanri’ya dua etmis. Ertesi giin
halka sdyle demis:

Allah’m emri s6yledir; siz bu beyi birakip goglip gidin. Birakin o yalmizlik igkencesini
¢eksin diye buyurur. Halk da bunun {izerine bir gece igerisinde o kaleden gdciip gitmis. Ertesi gilin
bey kalkinca yaptiklarindan pismanlik duymus. Halkin kargisi yiiziinden o bey, o kalede baykusa
cevrilmistir. (Ergun, 1997, s. 491)”

Bu anlati halkina zorluk ve sikinti ¢ektiren cimri bir beyin baykusa doniisiimiiyle ilgilidir.
Ozbeklere ait etiolojik mitte ise babasinin bedduast sonucu ¢ocuk, baykusa doniisiir:

“Bir zamanlar, bir aganin yigit, cesur bir oglu varmis. Hi¢ kimseyi koymaz, gecenin oragini,
gelenin kazmasini alirmis. Hatta babasina bile gdzdag: verir, koétiiliik yaparmis. Giinlerden bir giin
babasi namaz kilarken sirtina vurmus. Iste o zaman babasi ona kirilmis ve beddua etmis:
“Gakkildayan kus ol da giin gorme.” Oglan, kusa cevrilmis. Insanlar ona “Baykus” demeye
baglamislar. Bu yiizden baykus seyre geceleri ¢ikarmis. (Ergun, 1997, s. 531)”

Kibris Tiirkleri arasinda baykusun otiisii, haber gelecegi anlaminda yorumlanir. Kibris
Tiirklerinde baykus ile ilgili anlat1 su sekildedir:

“Baykus eskiden ¢ok giizel bir kizmis. Bilinmeyen bir nedenle sonradan baykus olmus.
Gozlerinin 6nde olusu ve insan goziine benzemesi de bundanmis. Kus olduktan sonra agzina lokma
almaz olmus. Acliktan Slmesin diye Tanr1 onun kismetini ayagina kadar getirirmis. (Akalin, 1993,
s. 79)”

Anlatiya gore baykusun insan ile ayn1 6zelliklere sahip oldugu goriiliir. insan olma vasfi
elinden alindiktan sonra baykus, kendi halinde yasayan bir hayvan olmus ve Tanri’nin
nimetlerinden faydalanmstir.

Baskurtlara ait Edigey destaninda Tokles’in, ihtiyar1 baykusa cevirdigi goriiliir (Arvas,
2009). Maaday-Kara destaninda ise baykus “iikii” olarak gecer. Burada iki kartal, baykus gibi Gter.
Bu durum benzetme unsuruyla agiklanabilir. Bu kisim destanda su sekilde yer alir: “Kara-Kula
Kagan, Maaday-Kara’nin yurdunu isgal etmek igin gelir. Maaday Kara kapisindan disari
ciktiginda kapisiin 6niindeki iki kartal baykus gibi 6ter.” (Aydm Ungér, 2017, s. 335). iki kartalin
baykus gibi 6tmesi olumsuz-koti bir durumla karsilagilacaginin habercisidir.

Ayrica baykus, destanlarda sekil degistirme fonksiyonuna da sahiptir. Finlilerin Kalevala
destaninda Pohlojanin kadin1 Loudi, baykus sekline girerek Ilmarinenin yanina gider. Bu durum
destanda s6yle anlatilir:

“Védindmdinen’in istegi tlizerine kazma, kazik, mizrak, anahtar yapmaya baglayan
Ilmarinenin neler olup bittigi hakkinda bilgi almak igin penceresine gelen baykusa Pohjolanin

cadist i¢in tasma hazirladigint sdylemesi, Pohjolanin kadinmin ay ve giinesi sakladigi yerden
cikarmasini saglamistir (Abdurrezzak, 2014, s. 242)”

Burada Loudi, baykus kiligina girerek bilgi alma islevi iistlenmistir.

Kirgiz Tiirklerine ait olan Kococas ve Sirdanbek destanlarinda baykusun koruyucu isleviyle
karsilasilir. Kococas destanmmnin Usdnbayev benzer metninde Kococas’in esi Zulayka’nmn oglunu
katiiliik ve nazardan korumak igin baykus tiiyii taktig1 sdylenir (Gezer, 2017).

2. Halk kiiltiiriinde baykus: Halk kultird, halka ait olan maddi ve manevi unsurlar olarak
tanimlanabilir. Ortak degerler, inanislar, yasayis sekli, gelenek ve gorenekler halk kiltiiri
kapsaminda yer alan unsurlardir (Kazmaz, 2001). Bu baglamda toplumlarin kiiltiiriinde yer alan
bazi varliklar gegmisten giliniimiize aktarilip kutsal kabul edilirler. Kutsal kabul edilen varliklardan
biri de “baykus”tur. Halk kiiltiirinde 6nemli bir varlik olarak kabul edilen baykusa toplumlar
cesitli anlamlar yiikler. Baykus, toplumlarin genelinde olumsuz anlamiyla algilanirken bazi
toplumlarda ise olumlu bir varlik olarak yer alir. Ornegin Cin kiiltiiriinde karanlig1 simgeleyen
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(Eliade, 2003) baykus, Eski Misirlilar ve Hintliler’de 6lim kusu, Romalilar i¢inse ugursuz bir kus
olarak kabul edilir (Eberhard, 2000).

Baykus, bazi toplumlarda ise simgesel bir varlik olarak yer alir. Avustralya’da bazi
kabilelerde baykus, kadini simgeler. Erkekleri yarasalar, kadinlar1 ise baykus sembolize eder. Bu
kabilede bulunan tiim kadinlar1 baykusun koruduguna inanilir. inanisa gore topluluk icerisinde bir
baykus oliirse bir kadinin Olecegi inanci yaygindir. Bundan dolayr kadinlar, kendilerini
yagattiklarina inandiklar1 baykusu koruyarak ona sahip ¢ikarlar (Frazer, 2004).

Baykus, saman kiyafetlerinde de sembol olarak kullanilir. Altay samanlarinin kiyafetleri
siyah ve kahverengi baykus tiiyleriyle siislidiir. Ayrica bir samanin yakaliginda baykus tiiyiinden
yedi bebek yer alir. Saman kiilahinin kenarina ise iki, dokuz veya otuz tane baykus tiiyii (iilberek)
dikilir. Bunlar disinda Sameyodler, Soyotlar, Karagaslar ve Teleiit samanlari, giydikleri kiyafetleri
baykusa benzetmeye g¢alisirlar. Bunu yapmalarindaki maksat, yeni ve sihirli bir bedene sahip
olacaklaria olan inanctir. Giliniimiizde baykusla ilgili inanglar, Kazak ve Kirgiz toplumlarinda
devam eder. Bu toplumlarda baksilarin degnekleri baykus tiiyiiyle siislenir (Eliade, 1999; Inan,
1986).

Gok Tanri, Samanizm ve Islam dinine gore bir insanin ne zaman dlecegi Tanr tarafindan
bilinir. Ancak toplumlar arasinda bu durumu baykus iistlenmistir (Kose, 2019). Baykusun bir evin
catisinda ya da daminda goriilmesi onun 8liilm getirmesi olarak yorumlanir. Bu dogrultuda baykus
halk kiiltiirlerinin ¢ogunda 6lim habercisi ve ugursuz bir hayvan olarak kabul goriir. Baykusa
yiiklenen bu anlam neredeyse biitiin halk kiiltiirlerinde ortaktir.

Baykus, Avrupa ve Amerika halklarinda 6liim yikiminin habercisi ve kot alin yazisi olarak
algilanir. Ayni sekilde Galliler’in inanglarinda da baykus 6ttiigii zaman birisinin 6lecegine inanilir.
Yine bu toplumda baykusun 6tmesi durumunda bir kizin bakireligini yitirecegi inanci da hakimdir.
Yoruba, Bantu ve Zulu’lar da baykusun goriintiisiinden, gece kusu olmasindan korkarlar. Bu
kuslarin biiyiiciilerle ortak hareket ettiklerini savunurlar. iskoglar gece veya giindiiz fark etmez
baykusu gordiikleri an ugursuzluk getirecegine inanirlar (Akalin, 1993). Yukarida adlart verilen
toplumlarin kiiltiriinde baykus tamamen olumsuz-koétii bir varlik olarak algilanir. Ayrica baykusun
kotiiliik yapan kisilerle birlikte ortak hareket ettigine vurgu yapilir.

Eski Misirlhilar ve Hintliler, baykusu 6liim kusu kabul eder (Eberhard, 2000). Aztek ve
Maya yerlileri de baykusu 6lim ve yikimin habercisi olarak goriir. Kenya’da da baykusun 6liim
getirdigi inanct yaygmdir (Baskirhan, 2014). Bu durum Tiirk halk kiiltiiriinde de yaygimn bir
inanctir. Istanbul ve Tiirkiye genelinde baykus ile ilgili inang sdyledir: “damda baykus dterse o
evden ol ¢gikar.” (Akalin, 1993, s. 77).

Tiirk topluluklarindan Avarlar, Gagauzlar, Makedonya, Romanya Dobruca’daki Tiirkler,
Tatar Tirkleri, Kirgiz, Tiirkmenistan, Bulgaristan, Azeri, Kosova ve Kagkay Tiirkleri baykusun
O0lim habercisi olduguna inanirlar (Bekar, 2017; Kalafat-Gilingér, 2011; Kayabasi, 2013).
Gagauzlar’in inanglarinda baykusun bir evin {izerinde goriilmesi veya 6tmesi, bir insanin gozlerine
bakmasi o evden 0lii ¢ikacagina isarettir. Baykus, ottiigli zaman ona sarapli ekmek verilerek “bu
mahallede annen ve baban yasar, sen diger mahalleye git, seni orada diigiine beklerler.” (Kayabasi,
2013, s. 188) denilir. Bu sekilde Gagauzlar, baykusu kendi hanelerinden uzaklastirarak zarar
vermesini engellemeye calisirlar.

Neredeyse biitiin toplumlarin halk kiiltiiriinde olumsuz anlamiyla biitiinlesen baykus halk
inanglarinda farkli adlarla da anilir. Baykus, Nogaylarin inanglarinda “Obur (kara iye)” olarak
bilinir. Inanca gore baykus gelecegi zaman gocuklar1 hasta edecegine ve dldiirecegine inanilir.
“Obur”, Nogaylar’da “6lim habercisi” anlamia gelir. Baykusun kizmasini engellemek i¢in ona
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farkli isimler (Altinkus, Orukus ve Giizelkus) verilir (Bekar, 2017). Baykusa verilen bu isimler
olumsuz anlamdan ziyade onun giizel bir hayvan oldugunu vurgulamak i¢in verilmis olabilir.

Gagauz Tiirklerinin inanglarinda da baykus kukumyau olarak bilinir. “Oliim habercisi”
kabul edilen baykus, insanlarin olmadigi yerlerde yasar (Percemli, 2011). Bu sekilde baykus,
insanlardan uzak bir sekilde yasamini devam ettirir.

Tiirk halk kiiltiirlerinde yolculuk esnasinda baykusa rastlanirsa islerin ters gidecegine inanct
yaygindir (Bekar, 2017). Bu orneklerden de anlasilacagi iizere baykus, Tiirk halk kiiltiiriinde
genellikle 6liim habercisi, ugursuz ve kotii anlamlariyla anilir.

Bazi toplumlarda ise baykus, mevsimlerle iligkilendirilir. Cinliler inanglari geregi yaz
mevsimini ugursuz kabul ederler. Bu donemde diinyaya gelen ¢ocuklar, diger ¢cocuklardan farkli
kabul edilir. Bununla ilgili anlatilan rivayet su sekildedir:

“...ates unsurunun zirveye vardigi zamanda dogan g¢ocuklar, fazla atesli, kuvvetli, uzun
boylu, savasc1 ve isyana egilimli kimseler oluyordu. Eski Cin’de ates unsurunun zirvede bulundugu
zamanda doganlar1 gbge kurban ederlerdi, 6zellikle kiz ¢ocuklari, o giinde kap1 esigine birakilip
(esik tanris1 da vardi), gok tanrisinin temsilcisi veya kizi denen gok giiriiltiisti ile ates unsurunun
simgelerinden sayilan baykusa yem olarak verilirdi. (Esin, 2001, s. 110)”

Bu rivayete gore dogan kiz ¢ocuklari, ates unsurunun simgesi kabul edilen baykusa sunulur.

Dogu Kanada bolgesinde yer alan Newfoundland halki ise boynuzlu baykus ottiigiinde
havanin kotii olacagina inanirlar. Yine bu halkin inancina gore baykus 6ttiigii zaman ceplerinizi
tersine g¢evirirseniz ya da atese tuz atarsaniz baykusun susacagi inanci yaygindir (Akalin, 1993).
Bu halk kiiltiiriinde baykus ile ilgili farkli ritlieller uygulandigi goriiliir.

Malanezyalilar yapay bir gilinesle giin 15181 dogurmak icin baykusun tiiylinden
faydalanirlar (Frazer, 2004). Bu durum onlarin baykusu kutsal kabul ettiklerinin bir gostergesidir.

Dalaman’da baykus ile ilgili inanglar farklilik gosterir. Yorede baykusun uzun uzun 6tmesi
baharin gelisini miijdeler (Karakum, 2008).

Tiirk halk kiiltiirii ve inanglarinin genelinde baykus gormek, otiisiinii isitmek, ugursuzluk ve
bir felaketin olacagina isaret eder. Bu dogrultuda baykusuélim habercisi sifatiyla bagdastirmak
miimkiindiir. Ancak baykusa yiiklenen bu olumsuz sifatlar disinda yer yer olumlu anlamlara da
sahip oldugu goriiliir. Yani bazi toplumlar baykustan tiirediklerine inandiklari i¢in ona saygi
gosterip onu kutsal kabul ederler.

Kazaklarin Kazbek Kabilesi baykustan tiirediklerine inanirlar (Diykanbayeva, 2009).
Bununla birlikte Kazak Kirei boyunun kollar1 arasinda ata olarak kabul edilen Samabet’in kisir
olan karis1 Soksur’un iki oglan dogurmasi baykusun araciligiyla gergeklesmistir (Roux, 2005).
Kazak Tiirklerinin boylar1 arasinda baykus soyun devamini ve dogurganligi sembolize ettigi i¢in
kutsal kabul edilir.

Yine Kazak, Kirgiz ve Ozbek topluluklarinin inanglarinda baykusun tirnaklar1 ve
kanadinin, kiz ve kadinlar1 nazar ve koétiiliikklerden korudugu inanci yaygindir. Ayrica Kirgizlar
arasinda baykusun hamile kadinlar1 ve ¢ocuklar1 korudugu inancit da hakimdir. Hamile kadinin
kolay dogum yapmasi i¢in lizerine ya da hi¢ cocugu olmayan kadinlarin odasina geceleri “baykus
kondurma” uygulamasi yapilir. Kirgizlarin kabilesinden biri olan Solto adli kabilenin Ukii
(baykus) adinda siilalesi giiniimiizde varligini devam ettirmektedir (Diykanbayeva, 2009). Bu
toplumlarda baykusun hem inang¢ hem de halk hekimligi baglaminda olumlu islevleriyle
karsilasilir.
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Altay Tiirklerinin inang¢larinda da bazi hayvanlar kutsal kabul edilir. Bu hayvanlardan biri
olan baykusla ilgili bir olay anlatilirken ad1 séylenmez ve hakkinda giiliing anlatilar anlatilmaz
(Dilek, 2014). Bu durumun sebebi ise baykusun olumsuz-kétii isleviyle kendini gosterecek olmasi
inancidir.

Halk kiiltiirlerinde baykus, koruyucu fonksiyonuyla da kendini gosterir. Ornegin, Altay
Tiirklerinde kotii ruhlardan olan Sulmus, uyudugu zaman burnundan ¢ikan iki baykus tarafindan
korunur (Dilek, 2014).

Buriatlar evde baykus beslerler ve o baykusun cocuklar1 tehlikeden koruduguna inanirlar
(Akalin, 1993).

Yakut Tiirklerinde “mekgirge” olarak da bilinen baykus kutsal kabul edildigi icin
oldiiriilmez. Baykus oldiriiliir veya ona zarar verilirse Oldiiren kisinin olaganiistii bir varlik
tarafindan cezalandirilacagina inanilir. Baykusa zarar vermek bilyiik giinah sayilir (Dilek, 2014).

Baykus, Uzak Dogu’da aklin ve bilgeligin temsilcisi kabul edilir (Tung, 2017). Bununla
birlikte baykusun halk hekimligi baglaminda eti ve tiiyiinden faydalanilir. Orta Cag Avrupasi’nda
hasta olanlar uyusun diye hastalarin {istiine baykus tiiyli birakilir. Baykus etinden yapilan ¢orbanin
ise Oksiiriigii kestigine inanilir. Hintlere gore baykus eti yiyen insanin cinsel giiciiniin arttig1 inanci
yaygindir. Aynt zamanda baykusun etini yiyen insanda bazi tuhafliklar oldugu da goriilmiistiir
(Akalin, 1993).

Baykus Kibris Tiirklerinde ise gelecekten haber veren bir varlik olarak goriiliir. Gelecek
haberin iyi ya da kotii olmasi topluluk tarafindan pek 6nemsenmez (Akalin, 1993).

Her ne kadar olumsuz anlam yiiklense de baykusun yol gosterici ve zor durumda olanlara
yardim etme islevi de g6z ardi edilmemelidir. Bundan dolayir baykus &tiis sekliyle de halk
kiiltiirlerinde yer edinmistir. Baykus halk kiiltiiriinde “cik cik 6terse hayra, uh uhu uh” diye Gterse
kotiiliik olacagima isaret edermis. Uciincii bir cesit otiisii de “lilili” sesi seklindedir. Bu &tiisiiyle de
gelin gelecegini miijdelermis.” (Balaban, 2017, s. 153).

Uygur Tiirklerinde baykus kutsal kabul edilen hayvanlardan biridir. “Siileyman

Aleyhisselam ile Baykus?” adl1 efsanede baykus, Hz. Siileyman’a yol gosterici isleviyle yer alir.

Baykus, efsanelerde ise zor durumda olanlara yardim ederek onlari korur. Ornegin,
Kalmuklara ait bir efsanede yer alan ak bir baykus Cengiz Han’in hayatini kurtarir (Akalin, 1993).
Amasya efsanelerinde Hz. Muhammed tiim kuslara diinyada yapacaklari gorevleri dagitir.
Baykusa ise simsek cakma gorevi verir. Bu sekilde insanlar yagmur yagacagini onceden haber
alirlar (Balaban, 2013) Bu efsanede baykus, insanlara 6nceden haber verip onlar1 korumaya ¢alisir.

Tiirk halk kiiltiiriinde baykusa, genellikle degisim ve doniisiim ile ilgili anlatilarda rastlanir.
Bu anlatilarda etrafinda bulunan insanlara sikinti ve zorluk yasatan kisi veya kisilerin baykusa
doniisiimleri anlatilir.

Uygur Tiirklerine ait bir efsanede insan olan Tabip Cabbar’in, baykusa® doniisiimii anlatilir.
Karakalpak Tiirklerindeki Muradhasil* adl1 efsanede de babasi tarafindan beddua edilen gocuklar

2 bk. Oger, Adem (2008), Uygur Efsaneleri Uzerinde Bir Arastirma (Inceleme ve Metinler), Ege Universitesi, Sosyal
Bilimler Enstitiisii, Yayimlanmamis Doktora Tezi, {zmir, s. 589-590.

3 bk. Oger, Adem (2008), Uygur Efsaneleri Uzerinde Bir Arastirma (inceleme ve Metinler), Ege Universitesi, Sosyal
Bilimler Enstitiisii, Yayimlanmamis Doktora Tezi, {zmir, s. 593-594.

4 bk. Donmez Fedakar, Pmar (2008), Karakalpak Efsaneleri (Inceleme-Metinler), Ege Universitesi, Sosyal Bilimler
Enstitiisii, Yayimlanmarms Doktora Tezi, izmir, s. 235-237.
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baykusa doniisiir. Tiirkmen efsanelerinden “Baykus® adli efsanede ise insan olan Bayoglu’nun
karisinin bedduasi sonucunda baykusa doniisii anlatilir.

Baykusun duali, bilge ve bereketli sayilmasi baykusun olumsuz fonksiyonlarini yok eder.
Baykusun neden duali ve kismetinin ayagina geldigini agiklayan efsane su sekildedir:

“Bir giin Hz. Siileyman’in karisi, esinden kendisine kuslarin kemiklerinden bir saray
yapmasini istemis. Hz. Siileyman saray yapmak igin biitiin kuslar1 ¢agirmis. Kuslarm hepsi
gelmigler ama baykus gelmemis. Sultan Siileyman baykusa neden gelmedigini sorunca baykus:
Senin gonderdigin adam benim kanadimi kirdi onun i¢in gelemedim” demis. Bunun iizerine Sultan
Siileyman “Allah tarafindan sana her giin doviise doviise ii¢ serce gelecek, onlardan birini ye diger
ikisini serbest birak demis. O zamandan beri baykusun kismeti olan ser¢e ayagmna kadar gelir,
baykus da onu afiyetle yermis. (Akalin, 1993, s. 78)”

Yukaridaki efsaneden anlasildigi lizere baykusun Hz. Siileyman’in karsisina
¢ikmamasinin sebebi kanadinin insan tarafindan kirilmis olmasidir. Yine efsaneden
anlagiliyor ki baykusun kismetinin ayagina geldigi inanci yaygindir.

Asagida verilen efsanede ise baykusun neden viranelerde yasayip giindiizleri ortaya
ctkmadigi su sebebe dayandirimistir:

“Vakti zamaninda biiyiik bir tufan olmus. Kuslar toplanip bu yikimi konusurlarken, baykus
demis ki gegen tufanda boyle bir biiyiik yikim olmustu. Sahin bu séze ¢ok sasirmis. Baykus nasil
oluyor da eski tufani biliyor, demek ki ¢ok yasl, demis. Dur sunu Oldiireyim diye baykusa
saldirmig. Baykus daha atik davranip bu 6ldiiriicii saldiridan kendini kurtarmis ve sahine demis ki,
sen beni boyle dldiiremezsin, ¢ok yiiksel, tepeden bana saldir demis. Kendi de bir kayanin iistiine
tiinemis, beklemeye baslamig. Sahin yiikselmis, tam baykusa vuracagi anda, baykus bir ¢ekilmis,
sahin tasa ¢arpip 6lmiis. Baykus, sahinin ardindan sunu séylemis:

Sen bu akilla ¢ok bile yasadin. Bu olaydan sonra 6biir sahinler 6¢ almaya kalkarlar diye de
giindiizleri ortalikta goriinmiiyormus. (Akalin, 1993, s. 79)"

Kibris folklorunda yer alan bu efsaneye gore baykusun “gece kusu” ve “6liim kusu” olarak
bilinmesinin altinda yatan temel sebepler soyle siralanabilir: Baykusun virane ve 1ssiz yerlerde
yasamasi, geceleri ortaya ¢ikmasi ve sahine zarar vermesi. Bu gibi nedenlerden dolay1 baykus,
“oliim kusu” olarak adlandirilir (Akalin, 1993).

Aydin’da anlatilan “iki ihtiyar” masalinda® baykus yine olumsuz anlamiyla yer alir.
Baykus, evin bacasmna yuva yapmustir. Bu durum baykusun yuva yaptigi ev, o evden 6li
cikacaginin isaretidir. Anlatida baykusun, masal kahramani olan ihtiyarlarin karsisina, ihtiyarin
oyunu sonucu Azrail gibi ¢ikmasi o evden bir 6lii ¢ikacagina isaret eder.

S bk. Erol, Serife Seher (2012), Tiirkmen Efsaneleri Uzerinde Bir Arastirma, Ege Universitesi, Sosyal Bilimler Enstitiisii,
Yayimlanmamis Doktora Tezi, izmir, s. 676-677.

® bk. Cifci, Kenan (2015), Aydin Halk Masallari, Adnan Menderes Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii, Yayimlanmamis
Yiiksek Lisans Tezi, Aydn. s. 172-173.
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Sonug

Arkaik donemlerden giiniimiize degin bakildiginda hayvanlar insanlarin hayatinda 6nemli
bir yer edinmislerdir. Hayvanlar, Tanr1’y1 sembolize etmeleri, koruyucu fonksiyona sahip olmalari,
yol gosterici olmalar1 vb. anlamlar tasidiklari i¢in insanin hayatini kolaylastiran varliklar olarak
kabul edilmislerdir.

Bu caligmada hayvanlar arasinda yer alan baykusun halk kiiltiirlerinde gesitli anlamlara
sahip varliklardan biri oldugu tespit edilmistir. Toplumlarin baykusa yiikledigi anlamlar efsane,
destan, masal ve halk inang¢larinda hem olumlu hem de olumsuz bigimlerde yer almistir.

Bu c¢alismada genellikle olumsuz anlamiyla adindan soz ettiren baykusun, toplam on dort
farkli anlam tagidig1 goriilmiistiir. Bunlar efsane, destan, masal ve halk inanglarinin biitiiniinde
incelenmistir. Tespit edilen anlamlarin bazilar1 olumlu iken (bilgelik, soyun devamin siirdiirme,
bereketin sembolii, koruyucu olma, gelecekten haber verme, halk hekimligi, yol gosterici, hayat
kurtarma ve Gk Tanri’nin temsilcisi) bazilar1 ise olumsuz (6liim habercisi, ugursuzlugu haber
etmesi, koti alin yazist ve felaketi haber vermesi)’dur. Bdylece baykus, halk kiiltiirlerinde
genellikle olumsuz anlamiyla yer edinmis denilebilir. Baykus, Yunan mitolojisinde simgesel bir
unsur olarak yer alirken Arnavut ve Gal mitolojisinde degisim ve doniisiim isleviyle dikkati
¢ekmistir. Destan anlatilarinda baykusun genellikle koruyucu ve sekil degistirme fonksiyonuyla
kargilagilmistir. Baykus, baslangigta Bayat boyunun ongonu yani simgesi olarak kabul edilir.
Zamanla Tiirk halk kiiltiirinin genelinde anlam degistirerek 6liim habercisi ve ugursuzluk getiren
bir varliga doniismiistiir. Ayn1 zamanda bazi toplumlar baykustan tiirediklerine inandiklar1 i¢in onu
kutsal kabul etmiglerdir. Masal ve efsanelerde ise baykus sikintt ve zorluk yasatan Kkisilerin
cezalandirilip baykusa doniisiimii bi¢ciminde yer alir.

Netice itibartyla sdylenebilir ki, baykusa yiiklenen olumlu ve olumsuz anlamlarin sebebi,
geemisten giiniimiize ona yiiklenen anlamlarla iligkilidir.
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