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TURK HALK KULTURUNDE “BAS”
*
“HEAD” IN TURKISH FOLK CULTURE
Emine TAS"

0Z: Temel, esas, asi], ilk gibi bircok anlami barindiran “bas” kelimesi, dilimize Arapcadan
girmis olan “kafa” kelimesine de karsiik gelmektedir. Cevresindekileri dncelikle olarak
sembollerle ve somutlama ilkesi ile anlamlandirmaya calisan insanoglu, kendi viicudundan
hareketle kozmolojik algisini sekillendirmis yahut kozmosun kendisindeki yansima ve
benzerlerine dair yorumlar gelistirmistir. Boylelikle insan, kozmik yapiy1 kendisi iizerinden
tanimlamis ve “mikro kozmos” olarak literatiirde yer bulmustur. Bu sebeple bas/kafa daima
yukar1 kat/tist kat/ust alem ile iligkilendirilmis ve kendisine kutsiyet atfedilmistir. Mitolojik
anatomide insanin basi yukariyi; sirt1 ve arkasi orta diinyayi; kollari nehirleri ve agaclari; kani
sulari; damarlari da agacin kokiinii; ayaklar: da yerin altin1 simgelemektedir. Bas, yukariy1
ifade etmenin yaninda onunla baglantili olan baskan, lider, baslangig, kaynak, biiyiik, birinci
gibi anlamlar1 da icermektedir ve bas kelimesinin tiirevleri de kutsiyet bildiren kelimeler
olarak karsimiza cikmaktadir. Diger yandan “Basim kurban olsun sana”, “Basim gdziim
listiine” veya “Basimin lizerinde yerin var” seklinde sdylenen sézlerde sdyleyen kisi karsidaki
kisiyi/kisileri en kutsal yere layik gordiigiinii ifade etmektedir. Bunun yaninda Tirk inang ve
uygulamalarinda bir saci cesidi olarak paranin basta cevrilmesi, kisi/kisilere gelebilecek
kétilikleri def etme amacina hizmet etmektedir. Tiirk kiiltiiriinde bas ile ilgili bir baska husus
ise evlilikle iligkili geleneklerde kadinin basinin kapali olup olmamasi veya saginin
orgiisiinden, evli mi bekar mi1 oldugu anlasilmaktadir. Yine ‘basla’ baglantili olan ‘sagin’ biiyii
malzemesi olarak da kullanilmasi inangsal ag¢idan biiylik dnem tasimaktadir. Ayrica
¢alismamizda yer alan hayvan basi ise, yine basta bulunan Tanr1 kutu inanci olmasi yoniinden
ele alinmistir.

Calismamizda Tanr kutu inanci, arastirma igerisinde yer alan hayvan basgi ile ayni baglam
icinde degerlendirilerek incelenmistir. Hedef arastirmamizda, basta yer alan ytiiz, gz, burun,
agiz ve kulaktan bagimsiz bir sekilde genel olarak ele alinacaktir. Daha ¢ok “bas”in iist
kismuyla iliskilendirilecektir. Ciinkii ‘bas’ ile ilgili uygulamalar kavramdan tiireyen kelime ve
kelime gruplarinin (deyim, atasozii gibi) kutsalligi, Tanr1’y1 ve Tanr1 katin1 gésterme amaci
glitmektedir. Ayrica ‘bas’ sozciigiiniin kullanimlar1 bolluk, bereket getirmesi; nazardan,
kazadan, beladan ve kotii ruhlardan korumasi “bas”in kiiltiirimiizde 6nemli bir yer edindigini
gostermektedir. Bu tespitlerden hareketle calismamizda bas ve bu kékten tiireyen kelimeler,
soz gruplarina yiiklenen anlamlar kiiltiirel ve inang¢ temelinde ele alinacak ve Tirk halk
kiltird igerisindeki islevleri tespit edilecektir.

Anahtar Kelimeler: Bas, biiyii, mitoloji, gelenek, evlilik, inang.

ABSTRACT: The word “head”, which has many meanings such as basic, essential, original and
first, also corresponds to the word “head” which has entered our language from Arabic. Trying
to make sense of those around him primarily through symbols and the principle of embodiment,
the human being has shaped his cosmological perception by moving from his own body or
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developed interpretations of the reflection and the like in the cosmos itself. Thus, man defined
the cosmic structure through himself and found a place in the literature as” micro-cosmos". For
this reason, the head/head was always associated with the upper floor/upper floor/upper realm
and was attributed to him with sanctity. In mythological anatomy, man's head represents the
top; his back and back represent the middle world; his arms represent rivers and trees; his blood
waters; his veins represent the root of the tree; and his feet represent the bottom of the Earth. In
addition to expressing the above, the head contains the meanings associated with it such as
president, leader, beginning, source, great, first, and the derivatives of the head word also appear
as words expressing holiness. On the other hand, in the words “let my head be a sacrifice to you”,
“my head is on my eye” or “you have a place on my head”, the person who says that he considers
the other person(s) worthy of the most holy place. In addition, the translation of money as a hair
type in Turkish beliefs and practices serves the purpose of dispelling the evils that may come to
the person/persons. In Turkish culture, the head is another matter, in the traditions associated
with marriage, whether the woman's head should be closed or the braid of her hair, whether she
is married or single is understood. the use of ‘hair’ which is linked to ‘start’ is also of great
importance from a religious point of view. In addition, the head of the animal in our study has
been taken into consideration in terms of the belief of the God Box, which is also found in the first
place.

In our study, the belief in God Box was evaluated in the same context as the animal head in the
research. In our target research, the head, face, eye, nose, mouth and ear will be covered in a
general manner independent of the first place. It will be more associated with the top of the
head. Because the practices related to’ head ' are intended to show the sanctity, God, and the
fold of God, of words and groups of words (such as idiom, proverb) derived from the concept.
Also the use of the word 'head' brings abundance and abundance; protection from evil eye,
accident, trouble and evil spirits shows that the head has taken an important place in our
culture. Based on these findings, the words derived from this root and the meanings attached to
the words groups will be discussed on the basis of cultural and belief and their functions within
Turkish folk culture will be determined.

Keywords: Head, magic, mythology, tradition, marriage, faith.

Giris

Calismanin igerigine gecmeden oOnce Tiirkiye Tiirkcesinde “bas”
kavraminin ne anlama geldigi, diger Tiirk lehgelerinde nasil adlandirildig:
konusunda kisa bir bilgi verilecektir.

Anatomi terimi olarak bag, kafa kavramlari, daha erken dénemde
“ordunun basindaki kisi (komutan, lider), herhangi bir seyin basi (bu
alametin basinda), baslangi¢ noktasi (yolun basi) ve cografi bir terim (kutsal
zirve)” (Ekmen, 2018: 61) olarak kullanildig1 belirtilmistir. Anatomide
kullanilan “bas” semantik olarak dilimizde su sekilde gegmektedir:

Tirk Dil Kurumu'nun giincel sozliigiinde: Bas I: 1. Insan ve
hayvanlarda beyin, goz, kulak, burun, agiz vb. organlar1 kapsayan, viicudun
ist veya 6niinde bulunan béliim, kafa, ser; 2. Bir toplulugu yoneten kimse;
3. Baslangic: hafta basi, aybasgi, yilbasi, satir bast 4. Temel, esas; 5. Arazide en
yuksek nokta: dagin basi, tepenin bagi; 6. Bir seyin genellikle toparlake¢a ucu;
7. Bir seyin uclarindan biri; 8. Kasaplik hayvanlarda ve bazi yiyeceklerde
adet; 9. Sarraflik hakk; 10. Bir seyin yakini veya cevresi; 11. Onem veya
yonetim bakimindan ileride olan, en 6nemli, en iistlin® anlamlarinda birlesik
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kelimeler yapan bir s6z: Bagbakan, bascavus, bashekim, bagskent,
baségretmen, bagpehlivan, bagsrol, bassavci, 12. Glireste pehlivanlarin
ayrildiklari bes derecenin en yiiksegi: Basa giiresmek; 13. Deniz teknelerinde
on taraf;

Bas II: Ciban (URL-1)

Diger Tirk lehcelerinde “bas” kavrami su sekilde tanimlanmistir:

“Proto-Tii. *balg; Proto-Ogur *balc; Proto-Oguz *bas¢; KokTii. viii.
yy. bas/ba:s ‘bas, ordunun basi, bir seyin baslangici, cografi 6zellikler’,
bashgig yiikiindiirmis, tizligig sokiirmis ‘bashiya bas egdirmis, dizliye diz
coktiirmiis’; IX. yy. bas ‘bas’; Bud.Tii.¢. bas ‘id.’, kayu kisi bas agirlig bolsa
‘kimin bas agris1 olsa’; Man.Tii.¢. bas ‘id’, 6z basina tegdi ‘kendi basina
diistii’; Harezm ¢. xiv. yy. bas ‘id.’; EKip. bas ‘id’; MKip. xiv. yy. ba:s ‘id;’; Dogu
Tii.: xv. yy. bas ‘id’; Bat1 Tii. xiv. yy. bas ‘id’, xv. yy. bas ‘id’, bas iy talib bilgil
kim bas agrist basun ctimlesine vaki olsa; xiii. - xiX. yy. bas ‘1. Bagkan,
toplulugu yoneten, komutan; 2. (insan ve hayvan sayiminda) Tane; 3. Basak.
4. Yara; Gag. bas ‘1. Bas; 2. Kocan; 3. Baskan, amir; 4. Baslangig, bir seyin
baslangici; 5. Teknenin 6n tarafi; 6. Tane’; Trkm. bas ‘1. Insanin ya da
hayvanin basi; 2. Evcil hayvanin sayim birimi; 3. Bir kisinin tepesi; 4.
Baslangig; 5. Bir kisinin esasi’; Giiney-Dogu: *bas, SUyg. pas; Kuzey-Bati
(Kipcgak): Kirg. bas; Kuzey-Dogu (Sibirya): Tuva ba:s; Hakas pas, Yakut
bas; Cuvas: pus. ; Azb. bas ‘1. Bas; 2. Zihin, suur; 3. Bir seyin en yukari kismi,
tepesi, zirvesi, istii; 4. Bir seyin kalin, ¢ikik tepesi; 5. Kenar, yan; 6. Bir seyin
baslandig1 yer, baslangic; 7. Uzunlugu olan bir seyin son kismi, ucu, kenart;
8. Bir seyin en 6n tarafi; 9. Yukari taraf, hiirmetli; 10. Hayvanlari saymak i¢in
hesap birimi; 11. Aile reisi; 12. Vazifece biiylik olan; 13. Bagkalarindan
nispeten daha miithim; 14. Al4, en yiiksek, en iyi, en secme; 15. Defa, kere; 16.
Esas, kok, sebep; 17. (eski) Su hacim birimi” (Tufar, 2010: 23-24); “18. Depe,
kelle, ser; Ozb. ; bas, kalla U. ; bas Nog.; bas Kaz. ; bas Ta. ; bas Kar.; bas
Kmk.; bas Bsk.; bas, coki Alt. ; bas Kr¢.; bas Tu. ; bas Kzn. ; bas Yak. ; pus”
(Dogan, 2005: 146).

Divanu Lugati't-Tirk'te bas” kavrami “yara” anlaminda da
gecmektedir. Bas alikti: Yara azdi ve kotiilesti. Fesada ugrayan, bozulan her
sey; ay basi, lohusa ve ciinlip olma gibi haller i¢in kullanilir. Bas tersindi:
yarasl kapandiktan sonra niiksetti. Bas biitti: yara kapandi. Bas yaldi: yara
zonklad. (Ercilasun; Akkoyuncu, 2015: 95, 303, 324, 377, 409).

Verilen tanimlamalardan hareketle “bas” kelimesi “temel, esas, asil,
ilk” gibi birgok anlam icermektedir. Bunun yani sira bas kavramu ile ilgili ele
alinan verilerle s6zlii anlatilarda, deyimlerde ve atasézlerinde gecen bas
kavraminin ve bu kavramindan tiireyen baskan, basbakan, baskahraman
gibi kelimelerin, halk arasinda basa yonelik ddetlerin, belli bir amaca hizmet
ettigini gostermektir. Bu calismada bas kavraminin s6zliik anlamlari disinda
halk kiiltiirtine yansimalari, halk inanclar1 bakimindan degeri ve islevleri
tizerinde durulacak ve bu yansimalarin inangsal agidan degerlendirilmesi
yapilacaktir. Ayrica bas kavraminin genellikle dil ile ilgili calismalara yonelik
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olmasi ve baslh basina bir halk bilimi alaninda ¢alismasinin olmamasi boyle
bir ¢alismay1 gerekli kilmistir.

1. insan Basga ile Ilgili Kiiltiirel ve inangsal Uygulamalar

Cevresindekileri sembollerle ve somutlastirarak anlamlandirmaya
calisan insanoglu, kendi viicudundan hareketle kozmik algisinm
sekillendirmis yahut kozmosun kendisindeki yansimalarina, benzerliklerine
dair diisiinceler gelistirmistir. Boylelikle insan, kozmolojik yapiy1 kendisi
lizerinden tanimlamis ve insan viicudu “mikro kozmos” olarak literatiirde
yer bulmustur. Bu sebeple bas daima iist dlem ile iliskilendirilmis ve kutsal
kabul edilmistir. Bu anlamda bas kavrami, her seyin onciist, ilki, baslangici
gibi anlam degerlerine sahip olarak kutsala yakin olmay1 da simgelemistir.

Mitolojik anatomide insanin basi (bas, yukari, baskan, lider, baslangic,
kaynak, biiylk, birinci vs. anlamlar icerir) yukariyi; sirti, arkasi (arka
kelimesinin de sonraki, bir seyin arkasi, bagka taraf, dayak vs. anlamlari
vardir) orta diinyayi; kollar (kol s6zii de agac, nehir kollari, yan vs. anlamlari
icerir) nehirleri, agaclari; kani, sular;; damarlar1 da (damar, yerin damari,
agacin damari vs.) agacin kokiinii simgelemekle asagi diinyay1 sembolize
etmektedir (Bayat, 2007: 33).! Ayrica “Turk dillerinde pas (bas) ayni
zamanda "zirve", "yonetim"; cil baj1 "baslangi¢”, "yilin bas1"; su baj1 "zirve",
"nehir kaynag1"; kir baji1 "dag zirvesi"; li¢ glin bajinda "ii¢ giin i¢inde"; col baji
"yol bas1" vb. gibi isimler goriiliir. Bu 6zdesliklerin semantik mantigi,
"yukar1" ile "baslangi¢" kavramlarinin iliskilendirilmesidir.” (Lvova vd., cilt
1, 2013: 65). Yani kozmik tistle bedenin yukarisi karsilastirilmaktadir. Bu
nedenle de "ruh"un girisi, bas, agiz, koltuk alt1 vb. uzuvlarla yani yukari ile
iliskilidir (Lvova vd., cilt 2, 2013: 88). Bu acidan bakildiginda basla ilgili olan
hususlar ve inanclar yukari/iist yani Tanr1’ya isaret etmektedir.

Kafatasi kiiltline dair en glizel veriyi Cayonii Canak Comlek 6ncesi
Neolitik Cag koyu (Nigde) vermektedir. Koéyiin Kafatasli Bina olarak
arkeologlarca adlandirilan 6zel bir yapisi icinde son kullanim evresinde
¢ocuk, kadin ve erkege ait 70’e yakin insan kafatasi bir avlunun kuzey
kisminda yer alan ¢ kiiciik oda icerisinde bulunmustur. Baz1 geleneksel
topluluklarda insan beyni, gii¢, kudret ve iktidar simgesi olarak kabul edilir.
Dolayisiyla beyin, viicudun en 6nemli organidir ve kafatasi da bu organi
barindiran bolge oldugu icin 6lii gdmme torenlerinde ya da ritiiel amach
uygulamalarda govde iskeletlerinden alinip kutsal olarak kabul edilen
mekanlarda saklanir. Kabile fertlerinin goziinde bu yerlerin sembolik bir
anlami vardir. Kusaklar boyu bu ortak manevi degerler korunur ve gozetilir
(Ozbek, 2009: 160).

1 Kainatin tek olarak nitelendirilmesinin sebebi, insanin "tek” olmasina bagldir. Bu insanin
iisti, ortasi, asagisi, sagl ve solu vardir. Folklorda karsimiza ¢ikan "atesin basi”, "yurdun
bas1”, "agacin parmaklar1”, "dagin kulag1", "yerin sirt1”, "yerin koltukalt1" gibi kavramlar,
sadece dis diinyadaki cisimleri gostermekle kalmaz, ayn1 zamanda insan1 da gosterir (Lvova
vd,, 2013, cilt 1: 124).
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Bas, Tanrisalligl simgelemesi bakimindan en kutsal ve degerli yer
olmasindan dolay1 bazi insanlara veya diger bazi varliklara verilen degeri
gostermek icin basi feda etmeyi ifade eden mecazlar kullanilmaktadir.
“Basim goziim Ustiine”, “bas iistiinde tutmak”, “bas listiinde yeri var”,
“basimla beraber” (URL-1: Bas) gibi deyim ve atasdzleri karsidaki kisiyi
Tanri katina layik gormek ve en kutsal yere yerlestirmek amaci giitmektedir.
Bunlarin yaninda “basim kurban olsun sana” ifadesi, Dede Korkut Kitabi’'nda
siklikla gegmektedir. Eserde Salur Kazan kurda “Kara basum kurban olsun
kurdum sana” seklinde hitap eder. Bir baska yerde de yolda karsilastigi
¢obana ayni szl sdyler. Kan Turali da kirk yigidine “Kirkinuza kurban olsun
meniim basum” der (Ergin, 2004: 102-103, 188). Bu orneklerde de
gorildigi gibi kisi, insana veya hayvana en kutsalin1 vererek onlara ne
kadar deger verdigini gostermistir. Bununla birlikte kutsal goériilen veya
Tanr1 kutunu almis hiikiimdarlar éniinde “bas egmek veya boyun egmek” de
yine ayni anlama gelmekte ve o kisiye basi kurban etme amacin
gostermektedir.

Sozl edilen deyim ve atasozleri disinda, “Bas gostermek: Belirmek,
meydana ¢ikmak.”, “Bas ol da, istersen sogan basi ol: Kiiciik bir iste de olsa,
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baskan olmak 6nemlidir.”, “Bas tac1: En ¢ok sevilen, cok yiiksek tutulan
kimse veya sey.”, “Basina ta¢ etmek: Cok deger verip yiiksek bir ilgi
gostermek.” (Unlii, 1987: 44, 45), “Bas bilgi (Kirg.) (T.T. Bagbug: Bilgi, 6nder,
lider)”, “Bas kosuu (Kirg.) (T.T. Basin birlestirmek: 1. Bir olmak, cogalmak,
birikmek; bir dilekte, bir anlamda olmak; 2. Evlenmek, (birlikte) hayat
kurmak)”, “Bas togolotuu (Kirg.) (Bas yuvarlamak/basi cekmek: Ogretmek,
yol gostermek, baslamak.)”, “Bastan sadaga (Kirg.) (T.T. Bastan
sadaka/Basinin sadakasi: Saglik olsun, baska sey dnemli degil, 6nemli olan
candir manasindadir.)” (Nurmatov, 2008: 131-139), “bas alip bas vermek:
cana karsilik can almak” (Suleymanov, 2018: 175) deyimlerinde de
gorildiigi tizere bas, “liderlik, iistiinliik, en tist makam, birlik, biitiinltk, ilk,
onder” gibi sozlerde canin basta bulunmasina yonelik anlamlarn
cagristirmaktadir.

Bas, yukariy: ifade etmenin yaninda onunla baglantili olan baskan,
lider, baslangig, kaynak, biiytik, birinci gibi anlamlar1 da icermektedir ve bas
kelimesinin tiirevleri de kutsiyet bildiren kelimeler olarak karsimiza
cikmaktadir. Oyle ki bagkan, kagan, Tiirk kiiltiiriinde Tanr1’nin yeryiiziindeki
sureti ve/veya yansimasi olarak kabul gérmiistiir. Bununla ilgili Kirgiz
destanlarinda deyim ve atasozleri kullanildigl goériilmektedir: “Kirgizdan
Kiyir bas bolup,/ Altimis baatir atlanip,/ Algir biirkiit baslanip. (Kirgizdan
Kiyir bas olup,/ Altmis bahadir atlanip,/ Alici kartal niyet edip.)”, “Cediger
Han bas bolup,/ Kandigi elden ozuptur.”; “bas bol- (bas olmak, lider olmak,
baskan olmak)” (Ceribas, 2011: 103, 176, 249). Bununla birlikte Tiirk
boylarinin sézli kiiltliriinde gecen “Kirg. basina doolot iytil- (basina devlet
kusu konmak)” (Ceribas, 2011: 103) ifadesi zengin olmak, mevki
bakimindan yiikselmek anlamlarina gelmektedir. Uygur harfli Oguz Kagan
Destaninda “Karluk” boyunun tiireyisini anlattigi kisminda ordu iginde ¢ok
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cesur ve alp olan Beg’e Oguz su sekilde talimat verir: “Dedi : "Bas ol Beglere,
sen de artik burda kal!/ Sana "Karluk" diyeyim, 6lmeyen adim al!” (Ogel,
1993: 163) metinde yer alan “bas ol” ifadesi yine “bas” kavraminin baskan,
lider, 6nder anlamlar1 6n plana ¢ikmistir. Destanin ilerleyen kisimlarinda
“...Geldi karsilamaga, Oguz Han ulusunu,/ Ok ile kili¢ ile, doktii diisman
kanini,/ Bas geldi Oguz Kagan, basd1 Ciirced Han'in1...” (Ogel, 1993: 164)
seklinde yer alan ifadede “bas gel-“ deyimi, yendi, listiin geldi, birinci oldu
anlamlarini icermektedir. Ayrica kagan/han/hakan/padisah Tanrr’'nin
yerylziindeki sureti veya yansimasi olmasindan dolayr Oguz tdresinde
kurban edilen hayvanin “bas” kismi onlara verilirdi. Secere-i Terakime’de bu
gelenek su sekilde gegcmektedir: “Altin ¢adirin baskdsesinde Kiin Han
oturdu. Halkin biitiin iyileri ittifak ederek koyunun basini, arkasini kuyruk
sokumunu ve bagrini sirtin iistiine koyup Kiin Han'in 6éntine koydular, ‘kim
han olursa payr bu olsun’ dediler” (Kargt Olmez, 1996: 246).
Han/hakan/kagan/padisah, Tirk kiiltlinde baskan, bas kisi, lider, énder
olarak ifade edilerek ona yiicelik kazandirilmis ve Tanri'nin yeryiiziindeki
sureti olmasi nedeniyle de kutsallik atfedilmis; boyle olmas1 sebebiyle de
kurban edilen hayvanin en 6nemli ve kutsal sayilan uzvu olan “bas” kismi
onlara verilmistir.

Tiirk kiiltlirtinde dazlaklik ve/veya dazlik/kellik mitik destanlarimizin
ve masallarimizin vazgecilmez motiflerinden biridir. Kellik/dazlaklik
tanrisalliga bir gondermedir. Nitekim Tiirk kilttriinde yerdeki Tanrisal
mekanlardan biri de yiiksek ve daz (¢iplak/ot bitmeyen) yerlerdir. Bu
yoniliyle basa yiiklenen simgesel anlam daz motifiyle de desteklenerek
kutsalin tezahiirii olarak yerini almistir. Tiirk tasavvuf telakkisine gore de
sacin kesret oldugu diisiiniiliirse sagtan kurtulusun yani kelligin arinmighga
isaret oldugu ortaya c¢ikacaktir. Bu durum, kisiyi kotiiliiklerden arindiran ve
diinyevi arzulardan uzaklastiran bir 6zellik olarak kabul edilebilir. Diger bir
ifadeyle kellik, kalp temizliginin disa yansimasidir (Simsek, 2017: 47)
seklinde ifade edilmektedir. Kalenderlik veya Kalenderilik, Cavlakilik,
Torlaklar denilen tarikat gruplar, sag, sakal, kas ve biyiklarin
kazitmaktadir. Torlaklar, baslarini beyaz keceden bir kiilahla
ortmektedirler. Yar1 ¢iplak viicutla ve yalin ayak gezmektedirler. “Hatta
Kaygusuz Abdal Menakibnamesi'nde Kaygusuz Abdal'in belden yukarisi
ciplak, sagi, sakali, kasi, kirpigi “kirkik” (kazinmis) bir iryan dervis
oldugundan séz edilir.” (Ocak, 1992: 94). Bahaeddin Ogel, “Tiirk Mitolojisi”
(1995: 80-82) adl eserinde ise “daz” kavramini, “ciril¢iplak”, “dim-dizlak”,
“varliksiz” seklinde aciklamaktadir. Miisliiman Tiirklerin basi, 6zellikle yeni
Misliiman olanlarin baslar1 kazinmaktadir. Bunun sebebi Tiirklerin yaygin
olarak sacli olmalaridir. Kuzey Tatarlari, Miisliman Tirkleri, “taz-baslar”
yani “daz baglilar” diye anilmaktadir. Fakat sakalli Turkler ise pek
sevilmemektedir. Ardindan “kelligin akillilik semboli” oldugunu
belirtmektedir. Halk anlatilarinda yer alan “Keloglan” tipi de akilli, kurnaz
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ve bazen de hilekar olarak gosterilmektedir.2 Bununla birlikte Bahaeddin
Ogel, kelligin kutsiyet bildirme yéniine dair diisiinceleri “kel donuna girme,
kel olma” seklinde belirterek “Dis tesirlerin ¢ok az girmis oldugu Kuzey Tiirk
masal veya destanlarinda yigitler, biiylik savaslar, ugraslar veya yarislar icin
giderlerken, ‘atlari ile birlikte kel oluyorlar’ ve boylece ilahi bir giic almis
oluyorlardi.” seklinde agiklamalara yer vermistir (1995: 84). Pervin Ergun,
“Altay Destanlarinda ve Anadolu Tirk Masallarinda Tastarakay-Keloglan”
adl makalesinde kelligin kutsali sembolize ettigine dair Bahaeddin Ogel’den
aktardigi “Tirk diinya goriisiine gore kellik, Tanr1 kutunu sembolize
etmektedir. Eski Tiirk diislincesine gore Tanri, her seyi yoktan var etmistir.
Onun bulundugu yerde hicbir sey yoktur. Gefi yerdir. Clinkli onun hi¢bir seye
ihtiyac1 yoktur. Tanr’'nin diinya nizamini saglamasi icin génderdigi Tirk
hakanlar: da geldikleri kutlu yerden izler tasirlar. Kellik bu izlerden biridir.
Oguz Kagan Destani’'min daha baslarinda ifade edilen ‘Giin dogusu, gefi
yerden kopan Oguz’ s6zii” (2005: 79) seklindeki ifadeler, kellik, dazlaklik ile
ilgili disiinceleri destekler niteliktedir. Pervin Ergun da Ogel’in
aktarimlarindan yola ¢ikarak bu goriisii desteklemektedir: “Diinya nizamini
saglamakla gorevlendirilen Tiirk hakanlari, hak diizene uymayan bir
durumla karsilastiklarinda Tanr1 vergisi kutlu 6zelliklerini kullanirlar. Kilik
degistirirler; tebdil-i mekan gezerler; Keloglan-Tastarakay3 olurlar. Toplum
icinde hata yapanlar1 bu sekilde tespit ettikten sonra, suclulari cezalandirir
ve tekrar eski hallerine geri donerler... Altay destanlarinda Tiirk hakani,
zaman zaman Tastarakay-Keloglan kiligina girerek yerytiziindeki ve gok
katlarindaki kaganlar1 denetler; halka zulmedenleri cezalandirir; yerlerine
adaletli kaganlar atar; bazen yer altina inerek, kutlu insanlari kagiran “Erlik-

2 “Hilebaz" figiirii ile tanrisal demonik varliklar arasindaki iliskiyi vurgulayan Jung, bu motifin
“faka bastirilmis” ve “aptal” olarak karakterize edilmesi, kismen eglenceli, kismen kotiiciil
(zehir) olan kurnaz oyunlarinin olmasi, bicim degistirme yetisinin ve hayvansal - tanrisal
cifte dogasinin goriilmesi, her tiir iskenceye maruz kalabilmesi ve bir kurtarici figlirtinii
andirmasi yoniiyle Merkiir'e benzetir. Sonra da Merkiir’iin hilebazliklarinin halkbiliminde
bazi figiirlerle akraba oldugunu vurgulayarak Keloglana da deginir; “ ‘Aptal oglan’, ‘Aptal
Hans'ya da tam bir anti-kahraman olup digerlerinin tiim ¢abalarina karsin basaramadigi
seyi aptallif1 ile basaran ‘Keloglan’ dir.” (Simsek, 2017: 52).

3 Destanlarda Keloglan-Taz-Tastarakay tipinin genel ozellikleri: 1.Kahramanlar yer alti
dlemine giderken mutlaka don degistirmekteler, insan sekline gireceklerse genel olarak
Taz-Tastarakay tipi tercih edilmektedir, 2. Kahramanin Taz-Tastarakay olmasi yardimci iyi
kahraman (ati, anasi, babasi, bir aksakal, sevgili) tarafindan istenmektedir, 3.Kahraman
Taz-Tastarakay olurken kendisi uyuz, garip, kel bir oglana, ati da uyuz iki yasinda taya
doniismektedir, 4. Kahraman, Taz-Tastarakay tipine doniisiirken ya belenerek ya
stirtiinerek ya silkinerek ya da sihirle doniismektedir. 5. Kahraman Taz-Tastarakay’'in
diismanlar1 bu alemin insanlar1 ve kahramanlar1 degildir. Genel olarak yeralti aleminin
(Erlik Beyin alemi) bahadirlaridir. 6. Kahraman Taz-Tastarakay tipiyle diismanlarinin
beklemedigi bir istiinliik ve kahramanlik sergilemektedir, 7. Kahraman yash ve kimsesiz
anne ve babadan dogmaktadir, 8. Kahraman bazen yeriistii aleminde de seyahat etmektedir.
Halk hikayelerinde ise; 1. hem Keloglan hem de Taz-Tastarakay yash ana-babaya sahiptir.
Hikayelerde bu belli degildir. 2. Sihir yapmasin bilir. 3. Bazen padisahin hizmetgisi bazen
de soytarisidir. 4.Hilelere karsi her ikisi de hilekdrdir. Hikayelerde genelde hilebazdir...
(Ceribas, 2009: 8-9).
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seytan-kotli ruh”la miicadele eder; kutlu kisileri kurtararak yeryiiziine
cikarir; Erlik’i yerin yedi-dokuz kat altina gondererek hak ettigi cezayi verir.”
(Ergun, 2005: 79).4 Orneklerden de anlasilacag iizere basla baglantih olan
kellik/dazlaklik/dazlik, Tanri’'nin viicut(varlik) sifatinin ziddi olan yokluk
yani “adem” sifatiyla iliskilendirilmektedir. Kainatta bir sey yokken, kaos
ortami hdkimken yaratildiktan ve her sey var olduktan sonra kozmosa
doniismiistiir. Kel tipi de Tanrrnin yeryiiziindeki yansimasi olarak
degerlendirilirse, diinyadaki diizensizligi, akli, becerisi, hilekarligi,
kurnazligi ile diizene sokmaya calisan bir tip olarak karsimiza ¢ikmaktadir.

Tlrklerde basla ilgili diger bir husus ise “bas lizerine ant icme”
gelenegidir. Dede Korkut Kitabi'nin kahramanlarindan Segrek'i, esaretteki
kardesini kurtarmaya gitmek kararindan doéndiirmek igin evlendirip
gerdege kapatirlar. "Oglan kilicini ¢ikardi, kizla kendi arasina birakti, ben
kilicima dogranayim, okuma sangilayim, oglum dogmasin, dogarsa on yasina
varmasin, agamin yiiziinii gormeden bu gerdege girersem" diye anticer. Yine
"agam basina ant icmisim, donmegim yok" der. Bu sekilde "sevdiginin basina
ant icme" Misir'daki Kipcak kolemenlerinde de kaydedilmistir (inan, 1976:
144). Gliney Kafkasya’da Azerbaycan ve Giircistan'in Bor¢al gibi Tirk
bolgelerine yemin edilirken “Basin ve basim i¢in” veya “Basim hakki” denir.
Ayaga veya kola degil de basa anticilir (Kalafat, 2006: 26). Verilen bilgilerde
“bas lizerine ant igcme” viicudun en st kismi olan “bas”a yiiklenen kutsallig1
ifade etmektedir. Mesela Islam inancina sahip olan bélgelerde Kur’an-i
Kerim kitab1 kutsal kabul edilmektedir. Bu sebeple onun iizerine yemin
etmenin daha kuvvetli ve etkili olacagina inanilmaktadir. Bu baglamda “bas”
tipki Kur’an gibi ne kadar kutsal konumda oldugunu gdstermektedir.
Dolayisiyla “bas” iizerine ant igmekte yeminin daha kuvvetli ve etkili tesir
edecegi inancindan kaynaklanmis olabilir. Yine “dagin basi” da Tirk
kiltiirtinde gegmisten giiniimiize kadar kutsal olarak goriilmiis ve Tanri'ya
en yakin mekan olmasi nedeniyle eski Tiirk inancinda kurban rittelleri
orada gerceklesmistir. Gilinimiizde de yagmur duasi uygulamalarinin
olabildigince yiiksek yerlerde hatta miimkiinse “dag baslari"nda
gerceklestigi goriilmektedir.

Turk kiltiri c¢evresinde kurban ayinini donme hareketiyle
gerceklestirmenin eskiden beri uygulandigi bilinmektedir. Saman, ayin
sirasinda siirekli olarak ates, kozmik aga¢ veya kendi etrafinda donme gibi
birtakim ritlielleri gerceklestirir. Tiirbe, yatir, obo gibi kutsal goriilen
yerlerin etrafinda donmek de yine Samanizm’in bir yansimasi olarak Tirk
halk inancinda yer almistir. Donme eylemi ile yapilan ibadetler kansiz
kurban, yeniden dogum, koétiiliklerden korunma amacini giitmektedir.
Ciinkii kansiz kurban ile yapilan bir ritiiel genellikle bir nesnenin etrafinda
donme veya nesneyi bir seyin etrafinda dondiirerek (mesela, insanin basinin
etrafinda dari, para, seker vs. déndiirmek gibi) yapilmaktadir. Insanlar

4 Kellik, dazlaklik ve Keloglan hakkinda daha detayl bilgi icin bk. (Ergun, 2005; Cibiroglu,
2000; Harmanci, 2010).
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bunlar yaparken de nazar, kaza, bela gibi kétiiliikleri veya kotii ruhlar
basindan defetmektedir. Bunlar disinda donme ritiieli “kozmik dongii”ye bir
gondermedir. Her kozmik dongii yeniden dogusu beraberinde getirir.

Zamanin dongiisel olduguna olan inang, ebedi doniis, evrenin ve
insanligin dénem dénem yok olmasi, yeni bir evrenin ve yeni bir insanligin
"yeniden canlanmasi" inanci, akan zamanin, tarihin yenilenmesi umudunu ve
arzusunu ortaya koyar. Kozmik doéngi, "yaratilisi," "varolusu" ve "kaosa
déniisti" kapsar. Biytlk yil, bir yildir. Yani aylardan ve giinlerden olusur. Ama
bu baglamda bizim en ¢ok ilgimizi ceken nokta, kozmik dongiilerle ilgili tim
mitlerde ve tiim o6gretilerde karsimiza c¢ikan zamanin mutlak olarak
yenilenmesi umududur. Her déngii, mutlak bir baslangica sahiptir. Ciinkii
her ge¢mis, her tarih, kaosla biitiinlesme sonucu yok olur ve gider (Eliade,
2003: 338-339). Yapilan her donme eylemi, kokene gidisin simgesel olarak
gosterimidir. Yani ilk yaratilis anindaki kaos ortamina déniisiin tekraridir.

Dede Korkut Kitabr'nda Dumrul’un ‘canina karsi can bulmasi’ halinde
hayatta kalabilecegi diislincesinin, eski Tiirk inan¢larina uygun bir gelenegi
isaret ettigi gorilmektedir. Bireysel ayrisma ve sinirlanmanin, heniiz grup-
birligi ve geciskenligine gore zayif kaldig1 erken gelisim donemlerine ait bir
kurgudur: “Basina ¢evirme/ go¢lirme” diye tanimlanan bu ruh aligverisi,
kotu ruhlarin, bagka bir ruh ile de doyurulmasi, yumusatilmasina karsilik
gelmektedir ve hemen tiim dinlerde rastlanilan “kurban” motifine yakinlik
gostermektedir (Saydam, 2017: 181). Yine “Dede Korkut Kitabi'nin
dordiincii anlatmasinda soyle denilmektedir: ‘Agcakale Strmeli’ye gelip
Kazan kirk otak diktirdi; yedi giin yedi gece icme oldu. Kirk evli kulla kirk
cariye oglu bagsina cevirdi, azat eyledi.’ Burada gecen basina ¢cevirme toreni en
eski Samanizm kalintisidir. Bu toren, hastayr kurtarmak icin bir can feda
etmek, can yerine, can vermektir. Bu can hastanin biitiin hastaliklarini ve
biitiin giinahlarin1 kabul ederek hastanin etrafinda doéner, dolanir... Bir
hastanin hastaligini yahut basina gelen felaketini baska birine yahut baska
bir nesneye nakletmek icin hastanin basinda gercekten yahut sembolik
olarak dolastirmak, ¢evirmek bu kurban téreninin en énemli unsurudur.
Basa cevirip sadaka vermek adeti Tiirkiye'nin belli bolgelerinde tespit
edilmistir. Kirgizlarda ve Kazaklarda kansiz kurban niteligindeki bas da
donme ritlieli "aylanuu” terimleri ile ifade edilir. Yani Samanizm kiiltu ile
ilgili bir deyimdir. Kirgizca sozliikte "aylan-" kelimesi soyle aciklaniyor: 1.
donmek, bir nesneyi dolanmak, dolasmak. 2. etnografik bir terimdir. Bagka
biri icin kendini feda etmek; "aylanayin-“ senin etrafinda doneyim, yani
"senin icin kurban olayim" demektir. Kirgizlarin, basa c¢evirip hediye
verdiklerini, bodyle yapmanin hediye alana mutluluk getirecegini
sandiklarini Radloff "alasla-" kelimesinin izahinda kaydetmistir. Tiirklerin
"basa c¢evirme" (aynalma, aylanma) Mogollarin "dzolik gargahu”
torenlerinin bir varyanti da "gé¢iirme" terimi ile ifade edilen bir térendir. Bu
torene Kirgizca "kog¢ot" denilmekte ve soyle izah edilmektedir: Hastalig
yahut bir felaketi baska bir nesneye, mesela 6zel bir térenle mezardan
cikarilan kuru kafaya géciirme (gecirme) téreni yapilmaktadir (inan, 1976:
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150-152; Ceribas, 2019: 334). Gogiirme islemi biiyiiseldir. Goglirme ile
hastalik canli ya da cansiz bir nesneye aktarilabilir. Nazar, sigil, itdirsegi,
yilancik, sarilik, erikleme gibi rahatsizliklarin tedavisinde ocaklar hastaligy,
arpa, bugday, tuz, tas, toprak, igne, cubuk, erik gibi nesnelerle képek gibi
hayvanlara devrederek hastaligi sagaltmak icin ugrasmislardir (Tek, 2018:
119, 122, 169). “Goglirme esnasinda hastaligin, kurban edilen hayvana veya
tahta, bez, kege gibi cansiz varliklara aktarilacagina inanilirdi. Gé¢lirmenin
bir degisik sekli ise can verecek bir kurbani veya cansiz nesneyi hastanin
etrafinda dolastirmak suretiyle yapilirdi. Tiirk lehgelerinde goriilen
aylanmak/aynalmak bu nedenle kurban olmak anlaminda kullanilirdi
Hastay1 seven kimse hastaligin kendisine goc¢iiriilmesini saglamak amaciyla
“aylanayin balam!”, “aylanayin senden!”, “senin agirligin bana gogsiin!”
(hayatim sana kurban olsun) diyerek hastanin veya onun temsil eden
nesnenin etrafinda l¢ defa donerlerdi. Dede Korkut Hikayelerinde de
rastlanilan s6z konusu inan¢ Anadolu’da “Basimin géziimiin sadakasi olsun!,
Kadan alayim (kaza, bela benim iizerime olsun), kurban olayim!” seklinde
varligini siirdiirmektedir.” (Ceribas, 2019: 337-338). Bahsi gecen dondiirme
islemi ile yapilan kurban ritleli, literatiirde “kansiz kurban” olarak
adlandirilmaktadir.5 Bunun en giizel 6rnegi, Anadolu’da basin tizerinde bir
nesne cevrilmesi ile nazarin defnedilecegi diislincesidir.

Kansiz kurban torenleri genellikle kriz dénemi olarak adlandirilan
gecis donemlerinde yogun olarak yapilmaktadir. Bu térenlerde esige yag, bal
stirmek, gelinin basina dari, para, findik, fistik gibi nesneler atmak
giiniimiizde de varhgimi siirdiirmektedir. Bunlarin icerisinde en yaygin
uygulamalardan biri de diigiin esnasinda “gelin” veya nazar degmesini
istemedigimiz kimselerin basinda bir veya ii¢c defa para dondiirerek para
atilmasi da s6z konusu geleneginin Anadolu’da devam ettigini gosteren
deliller olarak karsimiza ¢ikmaktadir (Ceribas, 2019: 338). Kansiz kurban
literatlirde “sac¢1” olarak ifade edilir. Saciya dini terim olarak sac¢ilga veyahut
cacilga da denir. Konar-goécger Tiirklerde bu, siit, kimiz, yag; ciftci Tiirklerde
de bugday, dari, sarap; tiiccarlarda ise para olabilmektedir. Bu sac1 adetine
diinyanin bagka kavimlerinde de rastlanabilmektedir. Birisi hakkinda hayirh
haber verilirken "daris1 basimiza" temennisi de bu eski toreden gelmektedir
(Gomeg, 2011: 63). Kuzey Dogu Anadolu’da Kars ve cevresinde sadaka
verilecegi zaman bahsedildigi tizere “basin gdziin sadakasi olsun” denilir. Bu
ifade Diyarbakir, Malatya ve Elazig gibi daha bir¢ok yerde yasamaktadir.

5 Tiirk kiiltiir cografyasinda kurban ritiieli kanli, kansiz (sag1) ve yakma olmak iizere ii¢
sekilde goriilmistiir. Eski Tlrklerde ak neme/ak t6z (iyi ruhlar/yardimeci ruhlar) ve kara
neme/kara téz (koti ruhlar/cezalandiricy, serir) olarak nitelendirilen ruhlara verilen bu
kurbanlar, Islam medeniyet dairesine girdikten sonra Kurban Bayrami’'nda sunulanlar da
dahil olmak tizere bir belayl, musibeti def etmek igcin de uygulanmaktadir. Kanl
kurbanlarda goriilen s6z konusu diisiince sistemi, kansiz kurbanlarda da kendini
gostermekte, bu kurban torenlerinde de hayvan disinda herhangi bir varlik (para atma,
mum yakma, ekmek verme, bugday sagma, ¢aput baglama, su serpme, siit serpme) kurban
olarak sunulmaktadir (Ceribas, 2019: 337).
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Gegmiste biiytlikler sadaka verecekleri zaman basin etrafinda dolandirir
sonra fakire verirlerdi. Azerbaycan’da bu uygulama “basina firlandirmak”
olarak yasamaktadir. Diyarbakir ve cevresinde bir kaza atlatan kimse
verecegi sadakayr basi etrafinda dolandirir. Nahcivan’da, Erbil'de
Diyarbakir'da ve daha bircok yerde sikintih bir riiya goren, basa
dolandirmak suretiyle sadaka verir (Kalafat, 2008: 453). Basin, canlilarin
viicut yapilar1 ve bu arada yasamlarinda ayr1 bir yeri, ayr1 bir
anlamlandirilmasi vardir (Kalafat, 2006: 26). Tavaf da denilebilecek ve
etrafinda veya basinda doénmek veya dondiirme olayr dini kiltiirel
katmanlasma itibariyle de adeta bir kiilt olusturmaktadir (Kalafat, 2009:
211). Bu sekillerde yapilan sadakanin basta dondiiriilmesi/cevrilmesi de
kisideki kotiiliiklerin bir nesne yardimiyla uzaklastirilmasi ve nazardan
korunmasi amaci giitmektedir. Bu uygulamalar Turkiye’'nin bir¢ok yerinde
goriilmektedir.

Sozl edilen “bas etrafinda donmek/déndiirmek” deyimleri Tiirkmen
ninnilerinde annenin ¢ocuga olan sevgisinin kuvvetini, onun i¢cin kendini
feda edecegini anlatmak amaciyla “Aylanayin adifidan” ifadesini
kullanmaktadir. “Basa donmek ya da ¢evrilmek” anlamina gelen bu deyimin
kokeni samanlia dayanir. Bu deyim, ‘birinin yoluna kendini feda etmek”,
“birinin hastaligini yahut birinin basina gelecek belay1 kendi iizerine almak”
anlamlarina gelmektedir (Kilig, 2007: 57).

Bas1 belirleyen ogelerden birisi de muhakkak ki sactir. Ruhun
barindig1 unsurlarin basinda kemik, goz ve sa¢ gelmektedir. Sa¢ ve sac
orgiisi, kutu, ruhu, yasami, diinyali olusu, erginlenmeyi, cinsiyeti, cinselligi,
liremeyi, onuru temsil etmektedir. Sa¢ orgiisii, Giiney Sibirya Samizminde
Budizm ve Hristiyanlifin etkisiyle asagi diinyada (cehennem) zift
kazanlarinda kaynayan giinahkar insanlarin sa¢ orgiilerinden cekilerek
yukar1 diinyaya (cennete) goétiiriilecegi inanci hakimdir. Burada sag
“yukar1”daki hayati giiclerle ilgilidir (A¢a, 2017: 64).6 Sofrada kelle gelenegi
ile veya kemik fali ile bir kemik olan bas ve ondaki kilin ne iliskisi olabilir?
Halk irfaninda bastaki killarin diplerinde Kuzey Sibirya Tiirklerine gore
“kut”; Misliman Oguz Turklerine gore de “Melek” yatmaktadir. Bunun
icindir ki sa¢lar bilhassa kadin saclari, ulu orta sagilmaz (Kalafat, 2006: 27).
Clinkii basina kotiiliik gelebilecegi diisiincesi hakim oldugu soéylenebilir.
Sacin erguvan rengi, kana batirilmis elyaftan yapilan biliyli amagh diigiime,
ilmege isaret etmektedir. Ayrica edebiyatta ziliife yiiklenen anlam
kadindaki erkegin gonliinii "baglama" (=biiyl) gilicinii ifade etmektedir.

6 Sag érgiisiinii kesme, Tiva Tiirk destanlarinda manevi 6liimii, yok olmay, igdis edilmeyi,
erilligine son vermeyi simgelemektedir. Rakip ya da diismanin sa¢ 6rgiisiiniin kesilerek yok
edilmesi hususuna, Tivalarin “Boktu Kiris, Bora-Seeley” adli destanlarinda mevcuttur.
Destanda, 6ldiiriilen agabeyinin (Boktu-Kiris) kiligina biiriinerek ii¢ gégiin tistlindeki ii¢
kaganin kizlari i¢in diizlenen yariglara katilan Bora-Seereley, rakibi Tevene-Moge'yi
6ldiirmeden 6nce “kalin kutu gibi” sa¢ 6rgiisiinii kopardiginda, bu sa¢ érgiisiinii {i¢ gogiin
iistiindeki ti¢ kaganin 6niine firlatigindan, boylece diger rakiplerini devre dis1 birakir (Aga,
2017: 67).
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Erkek zihni kadin basini orterek, kapatarak, baglayarak yanit vermektedir.
Ginimiizde “zilif’iin bag gosterdigini kimse animsamaz. Ancak bu
durumun baglama biiyiistyle ilgisi vardir. "...6zellikle ‘baglama biiytisi’ cok
yaygin bir biiyiidiir. Bu biiyli, hedefleri birlestirmek ya da birbirinden
ayirmak icin kullanilir. Boyle bir baglama biiyiisii i¢cin en dogru zaman, ayin
(Hekate, biiyiicii tanrica, Ay tanrigasi), ikiz yildizlarinin arasinda oldugu
zamandir." (Cibiroglu, 2004: 149, 156, 160). Tirk Dil Kurumu'nda ‘bas
baglamak’: 1.basina bir 6rti 6rtmek, 2. basak vermek, 3. birine veya bir seye
baglanmak, intisap etmek, 4. halk agzinda nisanlanmak” (URL-1)
anlamlarina gelmekte ve bazi Tiirk toplumlarinda evlilikten sonra basin
kapanmasi ile de iliskilendirilmektedir. Yine bu da sagin biiyiiyle olan
baglantisini gostermektedir. Basi drterek sactaki biiyiisel etki yok edilmis
olmaktadir.

Yasar Kalafat, “Halk inanclarindan Mitolojiye” adli eserinde “basi
baglamak” deyimini “Basi baglamak, basim1 baglamak; baglamanin sekli,
baglama amaci itibariyle Tiirk kiltiir cografyasinda etrafinda bir hayli bilgi
birikmis olan bir mevzudur. Genelde ‘basina bez baglayarak aman dileyen
kimseye kili¢ kalkmaz’ inanci vardir. Bazi arastiricilar bu durumu, basina
kim bez baglarsa, ‘hanim olmus, hanim gibi hiikimran olmayan durumuna
gelmis, tabi olmus’ seklinde de agiklamislardir. Basa baglanilan bez, burada
“mensubiyet” bildirmektedir. Kizilbaslarin kizil bérkleri bu kapsamda
zikredilebilir’ (Kalafat, 2009: 148) ifadeleriyle farkli bir sekilde
yorumlamistir.

Hakas Turklerinde basi, gokle es tutan ve basin gok kutunu tasidigina
dair bir uygulama dikkati cekmektedir. Bu uygulama su sekilde ifade
edilmektedir: “Hakas saman gelenegine gore, kadinin kisir olmasi
durumunda lmay tartar (Imay'in c¢ekilmesi) toreni diizenlenirdi. Umay,
bebeklerin koruyucusu olmanin yaninda bebegin ‘ruhu’ (kutu) idi. Téren su
sekilde yapilmaktaydi: Imay-tashil daginin icine ulasan saman, dogacak
bebegin "ruh"unu (hut, imay) yakalardi. Geriye dondiikten sonra kutsanmis
sttle doldurulmus kabi, kadinin basina koyar ve Umay'in semboli sayilan
hurug 1imay" li¢ kez glines yoniinde iizerinde dolastirir ve: -Huray, huray,
huraylarim, hut polzin!, derdi. Daha sonra tefi ters c¢evirip li¢ kez vurur ve
1imay ruhunu siitiin i¢cine "dusiirtirdii". Daha sonra kadin, imay hurugdan
onceden site batirilmis olan deniz kestanesi kabugunu agzina alirdi ve
yavasca siitii icerdi. Fincan, samanin elinde bulunurdu, hasta ise kulaklarini
sikica kapatirdi. Inamsa gore, bu sekilde bebegin ruhu kadinin rahmine
diiser ve kadin hamile kalirdi. Bu térenin detaylar1 derin simgesel anlam
tasimaktadir. Baslica simgelerden biri, torende bas (bedenin yukarist) ile gok
kutu arasindaki iligkiyi canlandirilmaktadir.” (Lvova vd., 2013, cilt 2: 82-83).
Burada da belirtildigi iizere bas, bedenin yukarisidir. Bu sebeple Tanriya en
yakin kisimdir. Nasil ki Tanr1 kdinat1 yonlendiriyor, istedigi diizeni veriyorsa
bas de insanlar1 yonlendirmekte ve bu diinyadaki diizeni saglamakta, Tanr1
vazifesi gormektedir. Soyle ki daha oOncede belirttiimiz gibi
kagan/hakan/han/baskan Tanri'nin yeryiliziindeki yansimalari olarak
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devletin bas1 kabul edilmekte ve onlarin her istedigi aninda
gerceklestirilmektedir.

2. Hayvan Bagsa ile ilgili Kiiltiirel ve inangsal Uygulamalar

Mitolojinin en dnceki sekli fetisist tasavvurlardir. Fetisizm ilk insana
glindelik hayattaki biitiin zorluklar1 defetmeye yardim eder. ilkel fetislere
ornek olarak bas, ayak, kemik, muayyen hayvanlarin bazi uzuvlari, kuslarin
kanadi, derisi vs. sayilabilir. Bu fetisist unsurlarin sihri 6zelliklerinin
olduguna ve insanin kot giiclerle miicadelesinde onun koruyuculugunu
yaptigina inanilir (Bayat, 2005: 56). Bu sebepten dolay1 Tanri'min kutunu
tasiyan nesneler, bir biitiin halinde bulunduklari yerde tanrisalligi saglayip
baht, saadet, mutluluk, bolluk, bereket getirdigi gibi kendini, hayvanlarini,
evini, bahgesini, tarlasini kutlu kilarak nazara, Alkarisina, vahsi hayvanlarin
saldirisina, kazaya, belaya karsi kendisini korumayir amag¢ edinir. Bu
sebeplerden insanoglu, kutsal olduguna inandigi hayvanlarin kafatasini,
derisini, tirnagini, pencesini, disini; evinin, bahgesinin ilk goéze carpan
yerlerine asar, koluna, boynuna takar, logusa kadinin yastiginin yanina ya da
yani basina koyar (Ergun, 2004: 321-322). Tanr1 kutunu tasiyan ve
Tanrisalligr simgeleyen bas kavrami bu ac¢idan da 6n plana ¢ikmaktadir.
Ciinkii insanlar hayvan baslarinin veya kafataslarinin kutsal giicline, onlarin
koruyuculuguna ve de ugur, bereket, sans getirdiklerine inanmaktadirlar.

Tiirk kiltiiriinde kurt, kutsal bir hayvan olarak goériilmekte ve 151k
hiizmesi halinde gokten indigine inanilmaktadir. Ayn1 zamandan Tiirklerin
kurttan tiiredigine dair efsanelerin oldugu da bilinmektedir. “Kurt resminin
bayraklarda yer almasi artik bozkurdun resmi ecdathik-kurtariciik
statlisiinii belirginlestirdi. Siilaleler, bozkurdu resmi ecdatlari ilan ettikleri
bir zamanda sade konar-gdcerler, evlerini ve ailelerini kotii ruhlardan
korumak i¢in ¢adirlarinin 6niine kurt basi veya kurt disi asarlardi.” (Bayat,
2007: 172). Kurt basini kapinin 6niine asma konusunda Tiirklerin kokenini
anlatan bir efsane de su sekilde gecmektedir: “Bazi yazarlara gére komsu bir
kral 61diirmeye cesaret edemedigi bir cocugun tiim soyunu yok etti. Cocugun
ayaklarini ve kollarimi kestikten sonra biiyiik bir batakliga attilar. Orada
kendisine et getiren disi bir kurt yasiyordu. Eti yiyen ¢ocuk boylece
6lmekten kurtulabildi. Sonra disi kurtla yatip kalkt1 ve disi kurt gebe kaldi...
Bu dagin eteginde bir magara vardi. Disi kurt oraya girince bir ova buldu.
Sonra i¢lerinden biri A-se-na soyadini alacak olan on erkek ¢ocuk dogurdu.
Bu ¢ocuk en akillilar1 oldugundan kral oldu ve kokenini unutmadigini
gostermek icin ¢adirin kapisina iizerinde kurt basi olan bir bayrak asti.”
(Roux, 2005: 304). Cinlilerin bahsine gore de Han yerlesim yerini Tu-kin-san
dag olarak belirlemistir. Cadirinin kapisina tlizerinde altin bir kurt kafasi
olan bir sancak asmistir. Tu-kiular sancaklarinin ve komuta flamalarinin
tepesini altin bir kurt kafasiyla siislemistir. Kisacasi, soylarinin kurttan
geldigini unutmamaktadirlar. Altindan yapilmis bu hayvan basiyla yine
yaldiz kapl insan kafataslar1 arasinda bir iliski vardir. Bilindigi gibi bas,
govdenin temel kismidir. Altaylilarda kafatasina yonelik bir dizi ayin
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gelismistir. Bu ayinlerden en onemlileri arasinda ¢ok eski bir ayin olan
savasta oldiiriilen diismanin kafatasinin kaslarinin yukarisindan itibaren
kesilmesi, altinla cercevelenmesi ve bazi resmi torenlerde kupa olarak
kullanilmasi ayininden s6z edilebilir. Altindan yapilan kurt kafasinin (heykel
olduguna inandigimiz "altin kurdun" tersine) heykelden ziyade bunun insan
kafatasi gibi islenmis bir kurt kafatas1 olmasi gerekir. Bu kafatasi, bayrak
lizerine yerlestirilmis olarak ordunun basinda yiiriir, ona rehberlik eder, bir
yontu olarak Oguzname'deki kurtla ayni rolii oynar (Roux, 2005: 386-387).
Bununla birlikte Baskurt Tirklerinin bayraklarinda, "kurt bas1” hakkinda
"Bagkurtlara gore Ural daglarinda kurt, Peygamber'in sahabelerine yol
goOstermisti.’” Bazilarina gore ise "Baskurt Tiirkleri, bir kurdu izleyerek,
ormanlik ve giizel bir yere varmislar ve orada yerlesmisler." Bu kurda da,
"kok cal", yani " gok yeleli" (Ogel, 1995: 126) denildigine dair séylentiler
bulunmaktadir. Eski zamanlarda bu kavim sancaklarinda kurt basi
tasimiglar. O sebepten Bagkurt adini almiglar imis (Inan, 1998: 73). Bir bagka
halk inancinda ise koruyuculuguna inanilan hayvanlarin mubhtelif
organlarindan yararlanilir. Bunlar1 bulunduran insanlarin ilgili hayvanin
koruyucu giicine de sahip olacagi veya bunlar vasitasiyla
korunabileceklerine inanilir. Kurdun kafa postu esnetilerek bundan
gecirilen bebegin de korunacagina inanilir (Kalafat, 2012: 240). Hayvan
baslari degnek veya asa lizerinde de bulunmaktadir. Tiirklerde cevgen daha
¢ok bas1 bir hayvan basi ile siislenmis bir degnektir. Bunlar, Anadolu ve Orta
Asya Tiirk dervislerinin ellerinde de goriliir. Cingiz, hayvan basli bu
degneklere, "tug" gibi tiiyler de takarak, din seremonilerinde kullanmistir
(Ogel, 1995: 92). Sozii edilen kurt bash sancak, Tiirklerde kaganhk
(hakanlik) alameti olmus ve giiciin sembolii olarak Tiirk kiiltliriinde énemli
bir yer edinmistir.

Kurdun gliciinden, kuvvetinden yararlanmak amaciyla yapilan bir
baska uygulama ise Trabzon Salpazar1 Cepnilerine aittir. “Salpazari
Cepnilerindeki kurt ile ilgili bir inan¢ da ayag1 basmayan ¢ocuklarla ilgilidir.
Ayag1 basmayan ¢ocugun basparmaklar kirmizi iplikle baglanir. Cuma giinii
camiye gotiiriilen ¢cocugun bu ipligi camiden cikan ilk kisiye kestirilir. Bu
uygulama kostek kesme olarak bircok yerde yapilan bir islemdir. Ancak
ikinci bir uygulama kurt kafasi ile ilgilidir. Kocakarilar bir kurt kafasi alirlar,
ayagl basmayan ¢ocugu ahir kapisina gotiiriirler. Kurt kafatasindan dokiilen
sicak su oradan bir siizgece akitilmis olur. Siizgecten de ¢cocugun basindan
asagiya akitilir. Daha sonra ¢ocuk ahirdan eve ¢ikarilir. Bu uygulamadan
sonra ¢ocugun giinden giline giirbiizlesip giiclenecegine inanilir.” (Kalafat,
cilt 5-6: 231-232). Burada yapilan uygulama temas biiyiisii ile ilgilidir.
Temas biiyiisiiniin “par¢a biitiine aittir.” ilkesi, parcaya sahip olanin, biitiine
de sahip olacag diisiincesinden gelmektedir. Temas biiyiisiinde sac, tirnak,
kirpik vb. fizyolojik unsurlarin yani sira insanin giyim-kusami ve giinliik
hayati icin kullandig1 seylerin de etkiyi ve giicii (majik bir etki) “iletici”
nitelige sahip oldugu goriilmektedir (Ornek, 1966: 37). Sézii edilen
uygulamada da daha 6nce de bahsettigimiz lizere biitiin gii¢ ve kudretin
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basta toplanmasina istinaden kurt kafatasinin icene konulan suyun, ayagi
basmayan, gii¢siiz cocugun, basindan asag1 dokiilmesi suretiyle kurdun giicti
-temas prensibinden hareketle- cocuga gececegine inanilmistir.

Tirk kiltiriinde bir baska 6nemli hayvan ise attir. At gliniimiiz
efsanelerinde, “gokten indigi ve iiriin ay toyon adli yardimsever bir tanri
tarafindan insana verildigi” anlatir. Yani tanrisal kokenle ilgilidir (Roux,
2005: 43). Bu sebeplerden dolay1 gévdenin en temel unsuru olan at basi da
ugurlu olarak goriilmektedir.

Buryat samanlarinin térenlerinde kendinden gecen saman, “at bash
degnek” kullanmaktaydi (Kalafat, 2013: 29). Toérene gore “Cirak samanla
‘saman ogullart’ beyaz giyinip samanlik aracglarinin kutsanmasi isine girisilir.
At bagli sirigin beyi ve hanimi onuruna bir koyun kurban edilir. Bazen s6z
konusu sirik kurbanin kanina bulanir; o andan itibaren at basl sirik canlanir
ve gercek bir ata dontsiir.” (Eliade, 2018: 164). Ciinkii burada gévdenin
hicbir 6nemi yoktur, asil can, ruh, gii¢ basta oldugundan dolay1 sadece onun
olmasiyla yeniden canlanma gergeklesebilmektedir.

Kurbanlik at, bogulmak ve bel kemikleri kirilmak suretiyle 6ldiirtiliir.
Kurbanin derisi, basi, ayagi ve kuyrugu ile beraber bir siriga asilir. Buna
"baydara" denir. Kurban, Ulgen adina kesilmis ise "baydara"in bas1 doguya
kars1, Erlik namina ise batiya kars1 yéneltilir (inan, 1986: 104-105).

Tirk kiltiriinde at kafasinin bereket getirdigi, nazara karsi iyi
geldigine dair inanglar mevcuttur. Her nazar muhakkak bereketin
ka¢cmasina yonelik degildir. Ancak her tiirlii mahsul, bag, bahge, ekin ve
hayvan gdze gelebilir ve nazar olabilir. Bayir-Bucak Tiirkmenlerinde at ve
okiiz kafasi bir sirigin basina takilir. O sirik bahgenin ortasina dikilir. Boylece
o bahgenin nazara gelmeyecegine inanilir. Safranbolu'da ocak baslarinda,
meyve bahcelerinde, evlerin dis cephelerinde nazardan korunmak i¢in geyik
kafasi, geyik boynuzu/dal kullanilirken, ge¢cmise nispeten bu uygulama
glinimiizde azalmistir. Yine Tirkiye’'de diikkdn ve avlularin kapisina at
kafasi ve at nali nazardan korunmak icin ¢akilmaktadir (Kalafat, cilt 7, 2007:
191-192, 361). At kafasinin nazar ve kotii ruhlara karsi korunma tilsimi
olarak kullanildigin1 Tirkistan'da Kazak, Kirgizlarda, Baskurtlarda
goriilmekle birlikte, Cavus Tiirklerinde de bag bostanlarina at kafatasi
astiklar1 kaynaklardan Ogreniyoruz. Ayni zamanda kurban edilen
hayvanlarin kafatasim1 kaziklara asmak adeti Goktiirkler'de 8. asirda
gorilmiistiir (Anadol, 1991: 129). Giiney Sibirya etnografyasinda “i1zih”
kelimesi kurbanlik veya adanan hayvan anlamina gelmektedir. Altaylilarda
bu attir; at kurban edildikten sonra onun derisi, basi ve ayaklari ile birlikte
sirik lizerine asilird1 (Lvova vd., 2013, cilt 1: 50). Boylece koétii ruhlardan ve
koti gozlerden korunulmus olurdu.

At kafas1 yagmur dualarinda da kullanilmaktadir. Hazirlik safthasinda
da at kafatasina dua yazilmaktadir. Uygulama safhasinda ise dua yazilan at
kafatasi suya atilmaktadir. Bu uygulamada iki boyutlu hareket tarz vardir:
1.) At kafatasina dua yazmak, 2.) Duali basi suya atmak. Tek dinsel sekil olan
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dua, yagmuru yalniz basina yagdiracak kudrette degildir. Bir yardimciya
ihtiyac1 vardir. Bu yardimci da “su”dur. Anadolu’'nun bir¢ok yerinde at
kafatasina dua yazilmaktadir. At kafatasi atin bir parcasidir. At kafasini suya
birakmakla at iskeletinin diger kisimlari da 1slatilmis olmaktadir. At kafatasi
1slatilmakla ata ait iskeletin geri kalan kisimlari -sihrin temas prensibine
gore- 1slanmaktadir. Boylece, atla ilgili biitiin iskeletlerde 1slanmis
olmaktadir. Bu iskeletlerin 1slanmasiyla, at iskeletlerinin icinde bulundugu
topraklar da 1slanmis olacaktir. Tiirkiye’de gerceklestirilen yagmur
torenlerinde su ile temas haline getirilen iskelet parcalar1 degisik
niteliktedir. Bunlar, iskeletin su kisimlarindan miitesekkildir: At kafatasi,
koyun kafatasi, kopek kafatasi, insan kafatasi, insan iskelet pargalari. Eger
¢ok yagmur olursa bu kafataslari sudan ¢ikarilmaktadir (Acipayamli, 1963:
238- 240). Bagka bir kaynakta at kafasi ile yagmur duas: ritiieli su sekilde
anlatilir: Bir at kafatas1 bulunur; iyice temizlenir. Kafa, kdy hocasi tarafindan
okunduktan sonra bir akarsuyun kiyisina baglanir. Kafatasinin baglandigi
yerde kurbanlar kesilip pilav ve et yenir. Sonra yiiksekce bir yere c¢ikilir ve
hoca dua eder. Duadan sonra:

"Elim hamur
Teknem ¢amur
Ver Allah’im ver

Bir sulu yagmur" diye hep birlikte bagirilir. Yagan yagmur zararlh hale
gelirse bu defa da onu durdurmak i¢in su biliyii ¢arelerine basvurulur: 1)
Yagmur yagmasi icin su kiyisina konan, i¢i okunmus taslarla dolu torba
sudan gekilir. 2) Su kiyisina baglanan at kafatasi geri alinir. 3) Disariya demir
ve sacayagi atilir (Anadol, 1991: 104-105). Eskiden Kayseri'de bu uygulama
yapilir ve yazili at kuru kafatas1 Kizilirmak'a karisan sarimsakli ¢ayina
atiird1 (Kalafat, 2012: 141). Bu uygulamalarda yer alan kafa/bas, Ttrk
kiiltiinde 6nemli bir yeri olan ve yagmur yagdirdigina inanilan “sihirli yada
tas17” gorevi gormiistiir. Bu tas gibi at bas1 da kuraklig: giderici 6zelligiyle 6n
plana ¢ikmistir.

Turk kiltirinde ay1 kutsal hayvanlardan biri olarak karsimiza
cikmaktadir. Tiirkler agisindan bu hayvan tabu olarak goriilmektedir.
Bilindigi gibi totemizmin en Onemli o6zelligi hayvan tabusudur. Bu
hayvanlardan biri de ayidir. Bu tabunun neticesi olarak giiniimiizde de
isminin séylenmesi sakincali gériilmiis ve ay1 yerine “Karaoglan-kocaoglan”
ifadeleri tercih edilmistir. Altaylilarda ve Yakutlarda ay1 adi tabu sayilan
kelimelerdendir; Yakutlar ayiya 6biige (biiyiik baba) yahut tia toyono (dag
efendisi), Altaylilar da aba (baba), kayrahan (biiyiik han) derler (Inan, 1998:
329). Altay-Sayan ve Sibirya Tiirklerinde ormanin hamisi zoomorfik varlik
olan “ay1”dir. Bu zoomorfik varligin orman kiiltiiniin gelistigi kavimlerde,

7 Tiirk halklarinin inanisina gére kurdun karnindan ¢ikan sifali bir tas. Ona bazen "cada". "yat"
ve "yay" tasi da denilir. Altaylarin "yada", Yakutlarinsa "sata" dedikleri bu tagin yardimiyla,
havay1 degistirip, yagmur yagdirmaktadir. Kurakligl gidermek icin bu tas kullanilmistir.
“Yagmur tas1” da denmektedir (Beydilli, 2004: 599).
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mesela Tunguz-Mangularda ve bazi Tiirk olmayan Sibirya halklarinda da
gorilmesi ayiy1 evrensel anlamda orman ruhu durumuna getirmektedir.
Paleolitik donem avcilarinin magara resimlerinde de ayinin 6zel bir yer
tutmasi, muhtemelen ay1 ritlieline ait olan sunaklar, ay1 kafataslari, ay1
kemikleri vs. ay1 kiiltiiniin genis bir alanda yaygin oldugunu kanitlar (Bayat,
2007:170). Tabu olan varligin lizerine ant i¢ildigi bilinmektedir. Anticilerek
ya giiciin vaat ettigi imkanlardan mahrumiyet géze alinmakta veya o giiciin
imkanlardan mahrum etmenin disinda ayrica ceza verebilecegine
inanilmaktadir. Yakut Tiirklerinin en itibarli ant sekli ay1 kafatasi lizerine
yapilan antti. O bulunamadig1 hallerde at kafatasi lizerine ant igilmistir.
Anadolu ve Azerbaycan Tiirk kiiltiir cografyasinda kisinin basi lizerine ant
icilir. "Oziiniin de 6ziimiin de bas1 icin" diyen kimse dogru séyledigini baslar1
lizerine yemin ederek anlatmis olur (Kalafat, 2013: 181). Yakutlarda bu ant
toreni su sekilde olmaktadir: Yakutlarda en maruf ant "ay1 andi"dir. Ant
icecek olan Yakut'un evine ay1 kafatasi getirilir ve yanan ocagin 6niine konur.
Ates lizerinde bir kapla yag bulunur. Ant icecek adam atese karsi dizleri
lizerine oturup "eger yalan sdylersem bu yag karnimi delsin. Ay1 beni yesin.
Ay1 kafatasim 1sirdigim gibi o da beni 1sirsin” diyerek kafayi isirir (Inan,
1998: 320). Anlasilacag iizere, ant igme toreninde goriilen bu unsurlar,
totemizm inancinda kalmis bir ritiieldir. Ciinkii totem kabul edilen hayvan,
klanin atasidir ve kutsal kabul edilir.

Geyik, Tirklerce kutsal bir hayvandir. Tiirk mitolojisinde ve
masallarda yeri c¢ok biiyiiktiir. Bununla beraber Tiirklere ait eski bir
efsanede, Tiirklerin geyikten tiiredigine dair bir kayda rastlanmaktadir.
Tiirk efsanelerinde yer tutan daha ziyade disi geyiktir. Bunlar da Tanri ile
ilgisi olan, birer Ilahe, disi Tanr1 ve daha dogrusu birer disi ruh durumunda
idiler (Ogel, 1993: 569). Ayrica geyik en eski ana totemlerden biri olarak
kabul edilir.

Geyik Kkafatasi, kotiiliiklerden korunmak icin de kullamilmistir.
Tirkmeneli'nde ozellikle kirsal kesimde ahir ve ambarlarin eskiden
degirmenlerin kapi baslarina at, kog, okiiz ve bilhassa geyik kafasi
cakilmistir. Geyik kafasinin evlerin duvarlarina c¢akildigi da olurmus
(Kalafat, cilt 7, 2007: 209). Samanlarin genellikle dogum torenleri sirasinda
boynuzlu maskeler kullandiklar1 da belirtilmistir. Ciinkii geyik hemen
hemen her yerde kadinla iliskilendirilmistir. Miilkleri nazardan, kabirleri
kotu gliclerden korumak icin kullanilan kafa kemikleri hep boynuzlu veya
sivri boynuzlu olmustur (Kalafat, 2012: 147).

Turk kiltiiriinde boga 6énemli ve kutsal hayvanlardan biridir. G6gu
temsil etmekle birlikte gii¢, kuvvet ve yigitlik semboliidiir. Boyle oldugu
icinde boga basi da Tiirk mitolojisinde énemli bir yer tutmaktadir. “Yapilan
tasvirlerde baslar1 boga basini iki yandan kusatir sekilde uzanan ejder
govdeleri, itaat altina alinmasi gereken ve hiikiimdarin temin etmekle
ylkiimlii oldugu tanrisal diizeni bozmak isteyen, karanlik tarafa ait (kaosu
getirmek isteyen) glicleri ve aralarindaki boga basi ise hiikiimdar:1 ve onu




temsil ettigi her seyi simgelemektedir.” (Coruhlu, 2014: 134). Catalhoyiik
kazilarinda MO 7-6. bin y1l éncesine ait kabul edilen boga basi ve boynuzlari
bulunmustur. Ay'a tapanlar kendilerini boynuzlu Tanrioglu olarak kabul
etmislerdir (Bayat, 2007: 277-278). Boga bas, gli¢, kuvvet, iktidar, baskan
anlamlarina gelerek yine iistiinliik ifade etmektedir.

Kartal, Tiirk kiiltliriinde giiciin ve hakimiyetin sembolii olarak kutsal
bir hayvan niteligine sahiptir. Bununla birlikte mitolojide 6nemli bir yere
sahip olan “cift bash kartal” figiirii Tiirk siisleme sanatlarinda siklikla
kullanilmaktadir. Efsaneye gore iki kartal, yer ve go6giin tam ortasinda
evrenin doniisiine uyarak birbirlerinin etrafinda dénmeye baslamiglar ve
sonra da birbirleriyle kaynasip tek varlik olmuslardir. Bu baglamda gece ve
glindiizii, ak ve karayi, aydinlik ve karanhigi (yaruk ve karuk), evrendeki
diializmi simgeler. Kartalin, dliimstizlik suyunu i¢tigi s6ylenmektedir. Kilig
kabzalarinda bazen cift bash kartal figiiriine rastlanir. Cift bash kartal, Ttirk
kiiltiirtinde efsanevi bir figiir oldugu kadar hanedan armasi ve hiikiimranlik
sembolii olarak da kullanilmistir. Cok daha eski caglarda Stmerler ve
Hititlerde gortlir. Asil kokeni Siimerlerdir ve tespit edilebilen en eski cift
basli kartal motiflerinden birisi Lagas kentinin simgesidir. Orta-Asya
Samanizm’inde yer ile gok arasindaki gecidi (kapiy1) cift bash kartal korur.
Kartal ululuk ve yticelik simgesidir. Ayni zamanda Sel¢uklu yapilarindaki ¢ift
basli kartallar surlarda, cami ve medreselerde, saraylarda devletin
hakimiyet sembolii ve kotli giliclerden koruyacagi diisiincesiyle taslara
oyulmustur (Karakurt, 2011: 236). Burada yer alan cift basin, biri gogi,
digeri de yeraltin1 temsil etmesi bakimindan iki tarafa da hakim oldugunu
gostermektedir. Boylece iki diinyay1 da korumaktadir. Bu baglamda sozii

» o«

edilen “cift bas”, “baskan, lider, biiyiik” vasiflarim1 yansitmaktadir.

Orta Asya Tiirklerinde gortlmeyen fakat Tlrklesmis Mogollardan olan
Kitanlarda goriilen domuz kutsal bir hayvandir ve Kitanlarin ti¢ atasindan
biri domuzdur. Kitanlar, ayni cadirlarda bir insan kafatasi ile domuz basi
saklayarak, onlara saygi gosteriyorlar ve kurban veriyorlardi. Aslinda ise
ayni ¢adirlarda saklanan "insan kafatas1” Kitanlar1 harpte koruyan, "domuz
bas1" ise avda ugur getiren semboldii. Kitan'larin {i¢ atalari: Birincisi tipki bir
kafatas1 seklindeymis. ikinci Kitan atasi, yaban domuzu bash imis (Ogel,
1993: 556). Yine burada da canin, ruhun bulundugu yer bas olarak ifade
edilmistir.

Tirk kiltiriinde kedi kafasi, inek kafasi, keci kafasi, koyun kafasi vs.
hayvan baslarinin nazar, blyi veya fal icin kullanildig1 goriilmektedir.
Nahgivan'da al/kirmizinin nazari kestigi inanci yaninda "it ve pisik kellesi
ekin sahalarinda nazar1 keser." inanci vardir. Dogu Anadolu'nun bazi
kesimlerinde kedi kafatasinin nazardan koruduguna inanilmaktadir.
Bununla birlikte halk inanmalarinda yiyeceklerden hareketle baz fal tiirii
uygulamalar da yapilir. Pisirilen inek kellesi ile hamile kadinin bebeginin
cinsiyetini tespit icin niyet edilir. Kellenin ¢ene kemigi ayrildiginda sacakli
ise gelinin kizi, degilse oglu olacagina inanilir. Nahc¢ivan'da inek kellesinden




hareketle yapilan bu uygulama, Anadolu'da bu arada Erzurum'da koyun
kellesinden hareketle yapilir (Kalafat, 2015: 74, 84-85). Kaskayi Tiirklerinde
ise dag kecisi ve yaban kocu'nun kafa kemigi ¢adirin payasina/siitununa
asilir. Boylece nazara, bet goze iyi gelecegine inanilir (Kalafat, 2012: 160).
Koyun kafatasi ile ilgili bir biiyii ise, mezarliga gomiiliirken "Filan ile falan
arasindaki muhabbet bu koyun basi1 burada nasil ¢liriirse 6yle ciiriistin...”
denilmektedir. Koyun basi mezarlikta ¢liriiytip dagilirken niyet edilen kisiler
arasindaki bag da c¢oziiliir. O iki isi yekdigerinden soguyup ayrilir (Anadol,
1991: 186).

Tirk halk kiiltiirlinde hayvanlarin kutsal olarak gordiilen kismi
onlarin “bas”idir. Bas, yeniden dogusun ve canlanisin sembolii olarak Tiirk
kiiltiiriinde énemli bir yer edinmistir. Insan ve hayvanin gévde kism1 yok
olsa da veya fazla 6n plana ¢ikmasa da “bas” kismi1 mutlaka inanca konu
olmustur. Ciinkii onda majik bir etki, Tanr1 kutu vardir. insanlar bu durumu
ritiiellerinde kullanarak “bas”taki giiciin kendilerine fayda saglayacagina
inanmislardir.

Sonug

Tiirk diisiince sisteminde Tanr1 gokyiiziinde tasavvur edilir. Bu agidan
bakildiginda Tanrr'ya en yakin mekanlar iist/yukari/yiiksek yerlerdir. Bu
ylksek yerler “bas” olarak adlandirilir ve bas kavramindan tiireyen dag bas;,
tepenin basi, insan basi, hayvan basi, basbakan, bascavus, bashekim,
baskent, yilbasi gibi kelimeler de sozciik anlamlarinin 6tesinde “kiiltiirel
kavramlar” olarak mitik alg1 sistemimizi ¢zmemize yardim ederler.

Turk inang¢ sisteminde ruh/can, bastadir veya bazi1 Tiirk boylarina
gore sactadir. Tanr1 kutu da onun simgesi olarak “bas1” mekan tutmustur. Bu
sebepten bas kutsaldir, Tanrisalligi simgelemektedir. Inangsal agidan
dogadaki canli-cansiz unsurlarin bas kisminin bollugu, bereketi, uguru
getirmesi; ugursuzlugu, nazar1 defetmesi gibi hususlar bu acidan dikkat
cekicidir. Ayrica Tanrinin yerytiziindeki temsilcisi/golgesi olan hiikiimdarin
baskisi konumunda yer almasi, devleti yonetenlere basbakan, baskan gibi
unvanlar verilmesi basin kutsalligini acik bir sekilde gosteren deliller olarak
karsimiza ¢ikmaktadir. Diger taraftan hayvanlarin baslar1 da yine aym
Oneme sahiptir. Baht, saadet, mutluluk, bolluk, bereket getirdigi gibi kutu
temsil eden hayvan basinin nazardan, kotii ruhlardan, kazadan, beladan
koruduguna da inanilmistir.

Bunlarin disinda insanin basi iizerinde para gevirip birine verme, kina
gecesinde gelin olacak kizin basi lizerinde kina tepsisinin ¢evrilmesi, kursun
dékmenin bas iistiinde yapilmasi, Islam inancina sahip Tiirk toplumlarinda
insan basinin iizerinde eline bir miktar tuz alip bas etrafinda dondiirerek
dua edilmesi gibi ritlieller nazardan korumak veya nazar degdigine
inanilmigsa koti ruhlar1 uzaklastirmak amaciyla yapilmaktadir. Boylece
kazalari, belalari, hastaliklar1 o nesneye veya baska bir varliga goéciirme
islevini yerine getirmektedir. Yapilan ritiieller, kotii ruhlara adanmis kansiz
kurban olarak nitelendirilmektedir.




Bunlara ilaveten, bu diinyada gerek halk anlatilarindaki kel tipi
gerekse tasavvuftaki Kalenderilik, Cavlakilik, Torlaklar gibi tarikat gruplari
da sag, sakal, biyik kazitip daz olmalari Tanr1 katinin daz yer olmasi ile iliskili
olup Tanrt'ya yakin olmalari acisindan deger tasimaktadir.

KAYNAKCA

Yazili Kaynaklar
Acipayaml, O. (1963). Tiirkiye'de yagmur duasi. DTCFD XXI, 1-2, 139.

Anadol, C. (1991). Tarihter? giiniimiize kadar diinyada ve Islamiyet’te halk inanislari-
Biiyti (Sihir-Tilsim). Istanbul: Devlet.

Aca, M. (2017). Tiva kahramanlik destanlarinda diismani sag¢ 6rgiisiinii keserek yok
etme. International Conference: The West of The East, The East of The West. 63-
70, Prague/Praha, Czech Republic.

Bayat, F. (2005). Mitolojiye giris. Istanbul: Otiiken.

Bayat, F. (2007). Tiirk mitolojik sistemi (Ontolojik ve epistemolojik baglamda Tiirk
mitolojisi). C. 1, Istanbul: Otiiken.

Bayat, F (2007). Tiirk mitolojik sistemi (Kutsal dj;i - Mitolojik ana, Umay
paradigmasinda ilkel mitolojik Kktegoriler - Iyeler ve demonoloji). C. 2,
Istanbul: Otiiken.

Beydili, C. (2003). Ttirk mitolojisi ansiklopedik sézliik. Ankara: Yurt Kitap-Yayin.

Cibirogluy, Y. (2004). Kadin sagi-biiyii ve “tiirban”. Istanbul: Payel.

Cibirogly, Y. (2000). Keloglan'in ‘sagsiz’ basi ve tanricalar. Evrensel Kiiltiir, 101, 58-
61.

Ceribas, M. (2009). Tiirk dlinyas1 s6zlii anlatilarinda Keloglan-Taz tipi (Benzerlik ve
farkliliklar). 7. Uluslararasi Tiirk Diinyasi Sosyal Bilimler Kongresi. (Haz.: Recai
Coskun vd.), 1-12, iktisat ve Girisimcilik Universitesi; Sakarya Universitesi
S.B.E.; Giresun Universitesi.

Ceribas, M. (2011). Kirgiz Tiirklerinin destancilik gelenegi ve Er Soltonoy destani.
Ankara: Tirk Kiltlriinl Arastirmalari Enstitiisii.

Ceribas, M. (2019). Tiirk lehgelerinde ‘Aylanayin (Kurban Olayim)’ s6zii ve sdziin
dil-kiiltir iliskisi baglaminda degerlendirilmesi. Tiirkliik Biliminde Giir Bir Ses
Prof. Dr. Isa Ozkan’a Armagan. (Ed. ibrahim Dilek - Ihsan Kalenderoglu),
Ankara: Tirk Kiiltiiriinii Arastirma Enstitiisii.

Coruhluy, Y. (2014). Kozmolojik, mitolojik, astrolojik, dini ve edebi tasavvurlara gére-
Tiirk sanatinda hayvan sembolizmi. Konya: Kémen.
Dogan, L. (2005). Tiirk dilinde organ adlar1 iizerine bir inceleme-Ana ve ara temel
kelimeler. Trakya Universitesi Sosyal Bilimler Dergisi, C. 6 S. 1, 141-163.
Ercilasun, A. B. - Akkoyunlu, Z. (2015). Kdsgarli Mahmud Divdanu Lugdti't-Tiirk.
Ankara: Tirk Dil Kurumu.

Ekmen, B. C. (2018). Eski Uygur Tiirkcesi metinlerinde organ adlar1. Istanbul:
Istanbul Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Yayimlanmamis Yiiksek
Lisans Tezi.

Ergin, M. (2004). Dede Korkut Kitabi I. Ankara: Tiirk Dil Kurumu.

Ergun, P. (2004). Tiirk kiiltiirtinde aga¢ kiiltii. Ankara: Atatiirk Kiiltiir Merkezi
Baskanligi.




Ergun, P. (2005). Altay destanlarinda ve Anadolu Tiirk masallarinda Tastarakay-
Keloglan. Milli Folklor, 17 (68), 78-84.

Eliade, M. (2018). Samanizm. Ankara: Imge Kitabevi.

Eliade, M. (2003). Dinler Tarihine Giris. Istanbul: Kabalcl.

Gomeg, S. Y. (2011). Samanizm ve Eski Tiirk dini. Ankara: Berikan.

Harmanci, M. (2010). Tiirk masallarinda Keloglan tipi. izmit: Kocaeli Universitesi,
Sosyal Bilimler Enstitiisii Yayimlanmamis Doktora Tezi.

Inan, A. (1976). Eski Tiirk dini tarihi. istanbul: Milli Egitim Basimevi.

Inan, A. (1986). Tarihte ve bugiin Samanizm-Materyaller ve arastirmalar. Ankara:
Tiirk Tarih Kurumu.

Inan, A. (1998). Makaleler ve incelemeler-I. Ankara: Tiirk Tarih Kurumu.

Kalafat, Y. (2006). Kiziltepe yoresinin sofrada kelle gelenegi ve Tirk halk
kiiltiiriindeki yeri. Mardin 1. Uluslararast Mardin Tarihi Sempozyumu, 26-28.

Kalafat, Y. (2006). Balkanlar'dan Ulug Tiirkistan’a Tiirk halk inanglart 5-6. Ankara:
Berikan.

Kalafat, Y. (2007). Balkanlar'dan Ulug Tiirkistan’a Tiirk halk inanglart 7. Ankara:
Berikan.

Kalafat, Y. (2008). Diyarbakir ve c¢evresi ornekleri ile halk inanclarinda
tavaf/donme. Osmanli'dan Cumhuriyete Diyarbakir, (Ed.: Bahaeddin
Yediyildiz - Kerstin Tomenendal), 453-463, Ankara: T.C. Diyarbakir Valiligi.

Kalafat, Y. (2009). Halk inanglarindan mitolojiye-1. Ankara: Berikan.

Kalafat, Y. (2012). Ttirk kiiltiirlii halklarda mitler. Ankara: Berikan.

Kalafat, Y. (2013). Tiirk halk inanmalarindan hayvan iislubunda mitolojik devridayim-
1. Ankara: Berikan.

Kalafat, Y. (2015). Tiirk kiiltiirlii halklarin halk inanglarinda gecmisten giintimiize
kisioglu. Ankara: Berikan.

Karakurt, D. (2011). Tiirk séylence sozliigii. E-Kitap.

Kargi-Olmez, Z. (1996). Ebulgazi Bahadir Han Secere-i Terdkime (Tiirkmenlerin
Soykiitiigii). Ankara: Simurg.

Kihg, A. Y. (2007). Tirkmen Tirklerinin sozli edebiyatinda Hiivdiler (Ninniler).
Ankara: Gazi Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Yayimlanmamis Yiiksek
Lisans Tezi.

Lvova, E. L. ve digerleri (2013). Giiney Sibirya Tiirklerinin geleneksel diinya gériisii:
Kainat ve zaman-Nnesneler diinyasi I. (Cev.: Metin Ergun), Konya: Kémen.

Lvova, E. L. ve digerleri (2013). Giiney Sibirya Tiirklerinin geleneksel diinya gorisii:
Insan ve toplum II. (Cev.: Metin Ergun), Konya: Kémen.

Nurmatov, M. (2008). Kirgiz Tiirkcesindeki deyimler (Aktarma-Inceleme). Ankara:
Gazi Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Yayimlanmamis Yiiksek Lisans
Tezi.

Ocak, A. Y. (1992). Osmanh Imparatorlugu’nda marjinal sifilik: Kalenderiler (XIV-
XVIL. yiizyillar). Ankara: Tirk Tarih Kurumu.

Ogel, B. (1993). Tiirk mitolojisi I. Ankara: Tiirk Tarih Kurumu.
Ogel, B. (1995). Tiirk mitolojisi II. Ankara: Tiirk Tarih Kurumu.




Ornek, S. V. (1966). Sivas ve cevresinde hayatin cesitli safhalariyla ilgili batil
inanglarin ve biiyiisel islemlerin etnolojik tetkiki. Ankara: Ankara Universitesi
Basimevi.

Ozbek, M. (2009). Kosk Héyiik (Nigde) neolitik kéyiinde kil sivali insan baglaru.
Hacettepe Edebiyat Fakiiltesi Dergisi, 26 (1), 145-162.

Roux, ]. P. (2005). Orta Asya’da kutsal bitkiler ve hayvanlar. istanbul: Kabalci.

Saydam, M. B. (2017). Deli Dumrul’un bilinci- “Tiirk-Islam ruhu” iizerine bir kiiltiir
psikolojisi denemesi. Istanbul: Metis.

Suleymanova, G. (2018). Oguz grubu Tiirk lehgelerinde organ isimleri ile yapilan
deyimler (Rusca ve Ingilizce ile karsilastirmali ¢éziimlenmesi). Ankara: Gazi
Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Yayimlanmamis Doktora Tezi.

Simsek, E. (2017). Tiurk masallarinin milli tipi: Keloglan. Akra Kiiltiir Sanat ve
Edebiyat Dergisi, 5 (11), 41-57.

Tek, R. (2018). Kayseri yoresi sagaltma ocaklari. Konya: Kémen.

Unlii, H. H. (1987). Deyimler ve kelime gruplari sézligii. Istanbul: Istanbul
Universitesi.

Elektronik Kaynaklar
URL-1: “Bas”. https://sozluk.gov.tr/ (Erisim tarihi: 12.09.2019).



https://sozluk.gov.tr/

