ALEVILIK-BEKTASILIKTEKI TAVSAN INANCININ
MITOLOJIK KOKLERI UZERINE

Pervin ERGUN"
Ozet

Bu makalede, Tiirk kiltirinde 6zelde de Alevi-Bektasi geleneginde tabu olmus tavsan
algisinin mitolojik ge¢misi arastirilacak, Tiirk kitltiir tarihinde ve cografyasindaki paralellikler,
kargilagtirmali betimsel analiz yontemiyle incelenecektir.

Alevi-Bektagilerin tavsan eti yememesi ve bunun sebebi olarak icat edilen gerekgeler tavsanin
Tiirk mitolojik diisiincesindeki yerini ¢6zmemekle birlikte ipuglar1 vermektedir. Ileri siiriilen
gerekgeler, eski inanglarin yeni dine adapte olmasindan bagka bir sey degildir. Satuk Bugra
Han’a atfedilen efsane, yeni din ile eski inanglar i¢indeki tavsanin ilk ¢arpigmasi ve zaferi
gibi goriinmektedir. Tarih boyunca hitkiimdarlik asalarinda ve Tirk Mislimanhginin ilk
dénem bazi cami siislemelerinde tavsan motifine yer verilmesi, miicadelenin devam ettiginin
gostergesidir. Giintimiizde ise bu miicadele tavsanin aleyhine iglemis ve Tiirk disiincesinde
tavsanin mitolojik yoni silinmeye yiiz tutmustur.

12 hayvanh Tirk takviminde tavsana da yer verilmesi, bazi Tirrk boylarinda ailenin
koruyucusu olarak goriilerek kutsallik atfedilmesi, t6z/asil-kék-menge olarak kullanilmasi;
Iskitlerde savags1 durdururken, Kamlar kotii ruhlarla miicadele ederken, avcilar ava cikarken,
bebeklerin dogumunda oynadiklari rol, tavsanin mitolojik karakterini ortaya gtkarmaktadur.
Yaratilan ilk insan1 anlatan Er Sogotoh ve diger bazi mitolojik karakterli destanlarda yer
almasy; yaratilip yeryiiziine gonderilen ilk kadin, gocuklarin ve kadinlarin koruyucusu Umay
ve Ayisit gibi ruhlarla birlikte rol iistlenmesi, inancin derinligini gézler 6niine sermektedir.
Alevilerde tavsan ile ilgili doniigiim, bagka kilifa girme motifi, biitin Tirk diinyasinda
oldukga genis bir anlat1 yelpazesi olarak yasamaktadir. Bu da gostermektedir ki Alevi-Bektasi
gelenek ve inanglar Tiirk diinyas: ile daha fazla yakinlik icindedir. Bazen bu yakinlik zithiklara
da doniisebilmektedir. Kuyrugu, kafasi, ayaklari, pengesi, postu, kulagy, gogiis kafesi kemigi,
burnu bazen de kendisi hayatin her sathasi ile ilgili ritiiellerde rol sahibi olmustur. Tanr1'nin
cocuk, bereket, yagmur, ates, av vb. gibi kut gerektiren rollerle gorevlendirdigi iyeler (Umay,
Yajil-Kan, Bulut-Kan, Dyaik/Cayik, Ot/Ates Ene, Ayisit, Ermen-Kan) ve ilk atay1 sembolize
eden Hozan/Kozan/ata-kisi tavsan ile sembolize edilmistir. Bu yiizden evde yemegini
yapan kadinlar, ebeler, hastalik ve kotii ruhlarla miicadele eden kamlar ve avcilar tarafindan
uygulanan rittellerde eski inancin izleri daha net segilmektedir. Bu tiir kuttorenlerde tavsan
hem nesne olarak (tef, tokmak, yelpaze, taki, tug vb.) hem de kutlu sézlerde yer almaktadur.
Kutlu ruhlarin sembolii olarak tavsana 1zih/kurban sunulmaktadir.

Tavsan, bugiin Alevi-Bektasi toplumunda farkli algilanmakla birlikte bunun kékeninde
eski inanglar yatmaktadir. O, beyaz rengi ile Tanr1 mekan1 sembolii olmaya; hem toprak
altinda hem de ustinde yasadig1 igin yer-su sembolii olmaya Tiirk disiincesi iginde uygun
bulunmugtur.

Anahtar Kelimeler: Alevilik-Bektasilik, Tiirk mitolojisi, tavsan-toz, Umay, Ayisit, kam.
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ONTHE MYTHOLOGICAL ROOTS OF RABBIT BELIEF
IN ALEVI BEKTASHI CULTURE

Abstract

In this article, the mythological past of rabbit taboo in Turkish culture specifically in Alevi
Bektashi culture will be evaluated and the parallelisms in the history of Turkish culture and
geography will be analyzed with comparative descriptive analysis method. Rabbit taboo in
Alevi Bektashi culture and the reasons of this belief have given some clues about the rabbit in
Turkish mythical thought. Reasons put forward, the former being adapted to the new religion
is nothing more than beliefs. The legend imputed to Satuk Bugra Han, the new and the old
beliefs in religion and the triumph of the rabbit seems to be the first collision. Throughout
history, rabbit motif has been seen in the scepters of Sultans and the decorations of some
mosques of the first period of Turkish architecture. Today, the place of rabbit in Turkish
mythological thought is about to be forgotten.

The mythological aspects of rabbit in Turkish mythology have seen in many examples. For
instance Twelve-Animal Turkish Calendar includes rabbit, some Turkish clan thought gives
sacred meaning to rabbits as a keeper of the family. Rabbit has also important place while
stopping the war in Scythians, struggling the bad evils, going hunting, and giving birth to the
child. Rabbit has seen also in Er Sogotoh epic which is about the first human being that God
created and the other mythological epics. Moreover, it is also believed that rabbit protect
children and woman from bad things with Umay and Ayisit. The transformation motif
related to rabbit is also very widespread in Turkish World. This shows that Alevi Bektashi
tradition has more close relations with Turkish World. Sometimes this proximity transforms
contrasts. Tail, head, feet, claws, fur, ears, chest bone and nose of rabbit has some special roles
in rituals. Possessors who are responsible for child, fertility, rain, fire (Umay, Yajil-Kan, Bulut-
Kan, Dyaik/Cayik, Ot/Ates Ene, Ayisit, Ermen-Kan) and the first ancestor Hozan/Kozan/
are symbolized with rabbit. So in the old rituals which performed by the cams and the
hunters that combat disease and evil spirits, the women who cook their meals, and midwives,
the traces of old beliefs are chosen more clearly. In this kind of rituals, rabbit takes place both
as an object(tambourines, mallets, fans, jewelry, plume, etc.) and also as holy words. Rabbit
as a symbol of holy souls 1zih / sacrifice is offered. Rabbit symbolize the place of God with
its white color and also is very suitable world-water symbol because it lives in underground
and surface.

Keywords: Alevi-Bektashi, Turkish mythology, rabbits substance, Umay, Ayisit, kam.

Giris

Turk kaltir hayatinin sembolii héiline gelen hayvanlardan biri tavsandir.
Cogu mitolojik siijede oldugu gibi tavsan, bugiin Tirk diisiincesinden silinmeye
yuz tutmustur. Belli belirsiz bir hile gelen, Alevi-Bektasi gelenegine indirgendigi

i¢in suglama vesilesi olan tavsan ile ilgili mitolojik anlamlandirma ve ¢6ziimlemenin

gerekliligi ortadadur.
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Tavsan, keklikte oldugu gibi kii¢itk gocuklar veya kadinlardan s6z edilirken
sevgi ifadesi olarak kullanilmaktadir: “Tavsanim, kekligim” gibi. “Sevimli, hos,
sevecenlik” duygular1 yiikkli bu anlamlandirmalarin altinda mitolojik kokler
yatmaktadir. Cevab: tavsan olan “Cali dibinde mum yanar” bilmecesindeki gibi
151kla sembolize edilmesi bu koklere delil olugturmaktadir.

Tavsan, eski Tirk yazitlarinda ve Irk Bitig'de tabisgan; Kasgarli, Ebu’l Gazi'de
tawisgan seklindedir. Bugiinkii Tiirkgedeki tavsan sozciigiiniin bu kokten geldigi
agiktir. Tirk dilinde tavsan kargihginda kullanilan bir bagka sézciik daha vardir:
kozan. Cagatay Tiirkcesinde goyan, Altay ve Teleiitlerde govon (Roux, 1997: 69-
70) olarak kullanilan kelime, anlamin: yitirmekle birlikte Anadolu Tiirkliigiinde de
yagamaktadir.

Bugiinkii toplumumuzun biyiik boliimii tavgani av hayvani olarak gérmekle
birlikte bir kismi, 6zellikle Alevi-Bektagiler tabu olarak kabul etmektedirler. Alevi-
Bektasi denilince ilk ¢agrisim yapan 6zellik “tavsan yemez” olduklaridir. Toroslarda
yasayan tahtacilarin tavsandan korunmak i¢in tazi besledikleri, tavsan saklandigs icin
iiriinii yakip harman yerini terk ettikleri gibi anlatilar (Roux, 1997: 66) biraz abart:
gibi goriinse de gergeklik pay1 var gibi durmaktadir. Tirkiye'de avcr derneklerinin
flamalar1 genellikle kirmiz1 bez iizerine gapraz tiifek, keklik ve tavsan (veya ordek)
figiirlerinden olustugu, avcilarin énemli bir bolimiiniin tavsan avladigi (Safak,
2009: 338) diisiiniiliirse aradaki sorun daha net goriilecektir.

Bagska Toplumlarda Tavsan

Bubélimde verilen 6rnekler, Tirk kiiltiiriiyle yakin iliskisi olan toplumlardan
secilmigtir. Gerekge, asirlarca bir arada yagamis topluluklar arasindaki etkilegimlerin
tespitidir.

12 hayvanh takvimi kullanan Hitay Devletinde imparatorun dogusu ile
ilgili efsanede kara tavsan dnemli bir rol oynamaktadir. Imparatorice Ying-t'ien,
rityasinda gordigi altin bir tag tagiyan diiz ve siissiiz elbise giymis elinde silah tutan
Tanrr'nin arkasindan gelen kara bir tavsanin atlamasi ile hamile kalir. Hitay inanigina
gore bu tavsan Tanrr’yr sembolize etmekte; Tanr’'nin elgisi olarak gorilmektedir.
Bu nedenle de Hitay devlet merasimleri icinde en Onemli yer, kara tavsana
verilmektedir(Wittfogel, 1949’dan Ogel I, 1989: 554, 558-559).

Riasanovsky, Mogollarda tavsan ve ayiya tapildigindan s6z eder (Riasanovsky,
1938: 52'den Roux, 2005: 89). Bu tapinmay: Tanri olarak degil de ata tapinimi
olarak degerlendirmek gerekir. Roux, Ricold de Monte Croce’tan Mogollarin ortaya
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cikisiyla ilgili olarak soyle bir efsane nakleder: “Tatarlar ulasilmaz ¢ok yiiksek bir dagin
ardinda yagtyorlards. Bir giin bir tavsamin pesinden kosarken, tavsan bunlar: biiyiik bir
satoya gotiirdii. Kapimn iizerinde alaca baykus étiiyordu. Satoda kimsenin olmadigini
diisiindiiler. Iceri girdiler ve sato bir ovaya agildig icin gecidi buldular. Bu tarihten sonra
tavsanlara ve alaca baykuslara biyik bir saygi gdstermeye baglamislardir (Roux,
200S: 140). Roux’un Riasanovsky’'den naklettigi bu efsane Ergenekon efsanesinin
Mogollagmus seklidir. Ergenekon efsanesindeki bozkurdun yerini tavsan, eritilen
demir daglarin yerini yeni mekan sembolii sato almugtur.

Agin Buryatlarinda sandagato ongonu “tavsan kiirkii olan” anlamina gelmekte
ve iizerinde kadin resmi bulunan tavsan kiirkiinden olusmaktadir (Zelenin, 1936:
10). Mogollar tavsanin diskisy, yiiregi ve cigerlerinin sifali olduguna inanmaktadirlar;
tavsan ytiregini kalp hastaliklar1 igin ilag saymaktadirlar. Oyrotlar yaralara tavsan
derisi koymaktadirlar. Surgut bolgesi Ruslari ¢ibamin iizerine taze tavsan eti
koyarlar. Ruslar hastalikli evcil hayvanlarin tedavisinde tavsan da kullanmaktadirlar:
Kopek veya kedi, ender olarak tavsanin canli olarak kapinin 6niine gémiilmesi ve
parazitli hayvanlarin onun tizerinden gegmesiyle enfeksiyonun gémiilmiis hayvana
aktarilacagina inanmaktadirlar. Ayaklarinin arkaya biikilmesi seklinde kuzularda
goriilen hastaligi “tavsan kralinin” koétiligi ile iliskilendirmektedirler (Zelenin,
1936: 103-104).

Buryatlarin Ham-hamaksa-utodoy adli Mogol kadin samanin ongonuna
“Bulgata-ongon”, yani samurlu ongon adi verilmektedir. Onceleri bu ongon gergekten
de samur derisinden yapilirmis, ancak daha sonralar1 samuru tavsanla degistirmisler,
ancak yine de samur burnu eklemeye devam etmiglerdir(Zelenin, 1936: 280).

Buryat saman kiyafetinde cesitli hayvan ve kus tasvirleri bulunmaktadir. Bu
kiyafetlerdeki tasvirler kartal, ay1, balina, aygir, tavsani binek hayvani olarak kullanan
veya kendileri 6zellikle kuzgun, kurt, kazlara doniiserek dolagan 6len saman atalar
olarak goriilmektedir (Zelenin, 1936: 392-393). Ostyaklarda tavsana 1zih olarak
adanan geyigin “boyun alt1 beyaz tiyi” diigiimlenmektedir. “Kabul et, Teleg-tegor-
lung (kas tavsani iye) ve koru!” sozleriile 1zih olarak segilen geyigin “boyun alt: tiiyleri
demet haline getirilir ve diigiimlenir”. Geyik adama téreninin temeli de bundan
olugmaktadir. Sadece belli sayida geyikte goriilen boyun alti tity, Tunguzlarda
kadin ask tilsimi sayilmaktadir. Inanisa gdre onun kotii insanlar tarafindan gizlice
kesilmesi geyiklerin 6liimlerine yol agmaktadir. Izih se¢iminde hayvanin olaganiistii
bir 6zelligi ile kargilagilmaktadir. Tunguz ve Negidallerde geyigin boyun alt1 tiiyii her
zaman beyaz olur ve bu ongon olarak sayilmaktadir: Geyigin ruhu orada yasar ve s6z
konusu boyun alti tityt “tanriya gostermek igin” agaca asilir, aksi takdirde geyiklerin
yakalanamayacagina inamilmaktadir (Zelenin, 1936: 311).
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XIII ytizyilda Plano Karpini Mogollarin insan gériiniimlii ongonlarini séyle
anlatmaktadir: “Onlarda kegeden yapilmis insana benzeyen gesitli idoller vardir ve onlar
¢adirin kapisimin her iki tarafina yerlestirilir ve onlara kegeden yapilmis memeye benzer
bir seyler takilir, onlarin siirtiniin koruyuculart olduklaring, siitiin bereketli olmasi ve
hayvanlarin iiremesini arttirdigina inamlr. Diger idoller ise ipek kumagtan yapilir ve
onlar ¢ok sayidadir. Bu idollerden biri candagatu/“beyaz tavsan olan’dir. “Sanirim bu
avaihgin koruyucusu veya savas iyesi idi” (Zelenin, 1936: 322).

Baykal goliiniin batisindaki Buryat samanlarinin su duasinda kurt, kugu, kartal
ve tavsan, Tirk mitolojik digtincesi ile ortusmektedir:“Tavsan, bizim kosucumuz,
Kurt, bizim haber getiricimiz, Kugu, sekline girdigimiz, Kartal, elcimiz olan hayvandir.”
(Holmberg, 1923’ten Ogel, 1989 I: 47). Buryat Samanlarinin elgileri olarak hizmet
veren hayvan ve kuglar vardir. Yeni baglayan Buryat samaninin yardimar iyeleri
tavsan ve sincaptir (Zelenin, 1936: 389-390). Gilyak samanina kurt, denizayisi,
baykus, rengeyiginin yaninda tavsan da yardim eder (Zelenin, 1936: 389; Zelenin,
1952:258-259'dan Roux, 2005:239).

Ermenilerde ve Siryanilerde tavsan eti yenmez. Yahudi inancinda da
yasaklanmugtir. Tevrat'ta tavsan mekruh sayilmistir (Tesniye, 14: 3). Roux,
Tevrat’taki bu inancin Sii geleneginin ve Hititlerin de yer aldig1 yerel kalintidan
etkilenmis olabilecegini belirtir (Roux, 1997: 68-69). Zira Iran Siiliginde tavsan kirli
kabul edilmektedir. Eti yenmez. Tavsan Hititlerde “tabu”dur, yasaktir (http://www.
nusaybin.biz Erigim tarihi:13.09.2011).

Iran’in eski inanci Zerdiist dini metinlerinde ise tavsan “suyun bulundugu
yeri bildigi ve kosarak diger hayvanlara bildirdigi i¢in” kutsal kabul edilmistir(Naskali,
2008: XIV).

Bugiin Turk kiltiriinde yaygin olarak bilinen Hz. Ali ve Alevilik ile
iligkilendirilen tavsan inanci ile ilgili olarak Araplarin tutumu ise oldukga farkhidir.
Arap bedevilerinin tavsani her zaman bitytik bir zevkle yediklerine Roux tarafindan
sahit olunmustur. Al-$afii ve Ebu Hanefi yenmesi gerektiginiileri siirmiislerdir(Roux

1997: 68).

Komguluk yaptigimiz ve zaman zaman da i¢ ige yagadigimiz bu toplumlarda
yiizeysel bakildiginda tavsan ile ilgili benzer uygulamalardan s6z etmek miimkiindir.
Meselenin 6ziine inildiginde ise Tiirk tavsan kiltinin temelinin 6zgiin oldugu
sonucu ¢ikarilabilmektedir.

Alevi-Bektasi Tiirkler Nicin Tavsan Eti Yemezler?

Alevi-Bektasilerle ile ilgili merak edilen konulardan biri tavsan ile ilgili
algilaridir. Alevi-Bektasi kocalarindan sik¢a duymaya alistk oldugumuz “Tavsan eti
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yemeyik; Omar, Osman goymayik” s6zii mezhep kavgalarinin 6ziintin ifadesidir.
Bu husus, Alevi internet sitelerinde, Alevi-Bektasilikle ilgili kaynaklarda sik sik dile
getirilmistir. Zaman zaman konu ile ilgili sorular sikint1 verecek boyuta gelmis;
soran ve sorulan taraf hakkinda “art niyetli” olduguna dair algilamalar yaganmugtar'.
Ermenilerde, Siiryanilerde ve Yahudilerde (Naskali 2008: XIV) tavsana mesafeli
yaklagilmis olmasi, Siilikte benzer algilarin varligi, meselenin kokeni konusunda
icinden ¢ikilmaz tereddiitlere, siiphelere ve suglamalara sebep olmustur.

Alevilik-Bektasilik’te tavsan meselesini alevlendiren en 6nemli etken Stinni
Tiirkler ile Alevi-Bektagi Tiirkler arasindaki tavsan ile ilgili algi farkhiliklaridir.
Sahih olmayan kaynaklarda Hz. Muhammed’e isnat edilen hadisler de bu konuda
kargilikli delil olarak sunulmustur. Fakat asil sebep Iran'da kurulan $ii Tiirk Devleti
ile Anadolu'da kurulan Siinni Tirk devletinin asirlar siiren iktidar ve mezhep
miicadelelerine sudan sebep olugturmasidir.

Alevi- Bektasi toplumunda tavsan algisi s6yle genellestirilebilir:

1.“Islam’da gevis getirmeyen ve ¢ift tirnakli olmayan biitiin hayvanlar murdar
sayilir. Tavsan gevis getirmeyip, ¢ok tirnakli oldugu gibi insan gibi hayiz gorme
ozelligine sahiptir. Bu nedenle Aleviler tavsan eti yemezler” (Aslanoglu 1999a: 115-
138; Roux 1997: 67).

2.“Tavsanin bag1 kediye, kulaklar1 esege, burnu fareye ve ayaklar1 kdpege
benzemekte oldugundan genellikle toplumumuzca bu hayvanin eti yenilmez.
(Noyan, 1972; Zelyut, 2002; Aslanoglu 1999b). Kur’an'da haram olarak bildirilen
hayvanlar hari¢ isteyen ve midesi alanlar her istedigi hayvanin etini yiyebilirler.
Stinniler bogazinda bir demir pargasi bulunan tazinin bogarak 6ldirdiigi tavsan
yerler ve buna helal derler”(Aslanoglu 1999b: 93-108).

3.“Tavsan hayiz getirmesi nedeniyle kadina benzer. Ayrica kopek, kedi gibi
murdar hayvanlarda oldugu gibi iist digleri vardir. Oysa eti yenebilen hayvanlarin
ast digi yoktur, bu nedenle gevis getirirler. Gerek hayiz getirmesi ve gerekse gevis
getirmemesi nedenleriyle tavsan eti yenmez” (Aslanoglu 2000: 69-90).

4. Tavsan, Hz. Alinin kedisine benzedigi i¢in yenmez(Cubukcu, 1978;
Yoriikan 1998; Roux 1997: 67).

S.Hazreti Hiiseyin'i sehit eden Yezid'in sorgu giiniinde tekrar dirildiginde
tavsan suretine biiriinecegi(Kotle 2000: 24-27) ve Yezid'in ruhunun tavsanin
viicuduna girmis oldugu(Roux: 1997: 67) inancindan dolay: tavsan yenmez.

6.Baz1 kaynaklarda Hz Peygamber’in, hay1z gordigii icin tavsan eti yemedigi
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rivayet edilir. Bazilarinda kendisine hediye edilen tavsan etini kabul ettigi fakat
yerken gorilmedigi anlatilir.> Bu saibeli durum, hem Alevi-Bektagiler hem de
Siinniler tarafindan delil olarak kullanilmaktadir.

7.$iilerin ve Alevilerin velayetine inandig1 ve bu ytizden kendilerine itaat ettigi
imamlarin sekizincisi olan Imam Rizanin tavsanin haram oldugunu séylemistir.
“Kediye benzeyen pengesinin olmasi; esege benzeyen kulaklarinin olmasi viicudunda
olan necasette diger vahsi hayvanlar hitkmiinde oldugundan dolayidir” (http://
www.karsehlibeyt.org; http://www.aleviforum.com Erisim tarihi: 12.09.201 1).

8.Alevilerin tavsan eti yememesi ile ilgili olarak 6ne siiriilen bir diger gerekge
Hizir inancindan kaynaklanmaktadir. Hhzir dara diigen, medet dileyen kisilere farkh
sekillerde yaklagir. Tavsan da bu iletisim igin kullanilan bedenlerden biri oldugu igin
tavsani 6ldiirmek ve etini yemek dogru kabul edilmez (http://www.itusozluk.com
Erisim tarihi: 12.09.2011).

9.Nevsehir yoresi Bektasilerinden derlendigine gére “kadin kihgina girmis
olan Halife Omer’in yeniden erkek donuna girdigi zaman, tavsanlardan olan iki
cocugu diinyaya getirdigi” (Roux 1997: 67) ileri siiriilmektedir.

Doguve Giineydogu Anadolu bolgelerinde bazi Alevi-Bektasi topluluklarinda
tavsan inanci ile ilgili olarak Siinnilerde oldugu gibi uygulamalara da rastlanmaktadr.

Bu agiklamalardan da anlagilacag tizere Alevi-Bektasiler arasinda tavsan ile
ilgili kot bir imaj vardir. En yaygin goriilen “tavsanin hayiz getirmesi” inancinin
bilimsel bir temeli yoktur.’ Tavsanin disiliginin vurgulandigi bu inang, mitolojik
koklerle siki sikiya bagl oldugunu gostermektedir. Hz. Ali'nin kedisine benzemesi
ve Hizir'in tavsan donunda gériinmesi de mitolojik koklerdeki kutlu iyelerin tavsan
kiligina girmeleri ile ilgilidir ve agagida bu konu ile ilgili 6rnekler verilecektir.

Gerek Alevi-Siinni gerekse mitolojik gegmisle bugiin arasinda birbirinin
tamamen ziddi gibi goriinen bu alg: farkliliginin sebebi soyle agiklanabilir: Bir inang
yeni bir inangla karsilagtiginda degerler arasinda gatisma yasanir. Asirlar siiren bu
catisma sirasinda bazi deger yargilar1 doniiserek taninmaz hale gelebilir, bazilar1 da
zit anlam kazanarak yagamaya devam edebilir. Zamansal ve mekansal genislige sahip
Tirk boylarinin inang katmanlar1 arasinda farkli algilar gelistirilmis olmas1 dogaldur.
Mircea Eliade bu durumu “kutsalin geliskiligi” olarak tamimlamug ve kutsalin/
tabunun hem “kutsal” hem de “kirli” ya da “lanetli” anlamlar tasidigina vurgu
yapmistir. Eliade’ya gore tabu olan nesneler morfolojik bakimdan zengindir. Bu
morfolojik zenginlik tavsanda da mevcuttur (Eliade, 2003; Karadag 2005 ). Tavsanin
kafasi kediye, kulag1 esege, ayaklar1 kopege, burnu fareye, kuyrugu domuz kuyruguna
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benzetilmistir (Noyan, 1972; Zelyut, 2002; Aslanoglu 1999b). Kutsalin geliskiligine
Eroz de dikkat ¢ekmis, tavsanin eski bir Tiirk t6zii oldugundan bahisle, totemde
sevilen ve sayg1 duyulan yonlere karsilik, nefret edilen taraflarinin da bulundugunu
belirtmis ve zamanla kotii tarafinin agir bastigini ifade etmistir (Erdz, 1977). Erdz'e
gore, Kizilbag Tiirkmen agiretlerinin tavsan eti yememeleri ve avlamamalari, tavsanin
bir totem (ongun-t6z) olmasindan &tiiriidiir (Eréz 1973; 1992; Karadag 2005).

12 Hayvanh Tiirk Takviminde Tavsan Yili

Hilmi Ziya Ulken'e gore, tavsan, Tiirkmenlerde on iki hayvanl takvime ve
Oguz’un altil: tasnifine izok (anduk) olarak dahil olmaktadir. Bu yiizden Bozoklarin
merkezi totemiydi. Tabu oldugundan dolay1 Kizilbaglar tavsan eti yemezler(Ulken
2002).

M.O. 220-M.S. 216 yillarinda hiikiim siiren Asya Hunlari déneminde
bilinmekte olan 12 hayvanh Tirk takviminde yer alan hayvanlar, sican, sigir,
pars, tavsan, balik, yilan, at, koyun, maymun, tavuk, kopek ve domuzdur. Tiirk
distince sisteminde belli bir sebebe bagh olarak olusturulan bu siralama, Tirk
kiiltiir gevresindeki halklar1 da etkilemigtir. Dordiincii yilin simgesi olarak tavsanin
secilmesinin de sebepleri vardir: Divanii Lagat-it Tirk’teki efsaneye gore, yillarla
ilgili olarak ¢ikan bazi karigikliklar1 6nlemek isteyen eski bir Tiirk hakani yillari
tanzim etmeye karar verir. G6giin 12 burcunu esas alarak her yila bir ad konulmasim
ister. Hakanin séziiniin kurultayda begenilmesi tizerine siirek avina ¢ikilir. Hakan,
hayvanlarin Ilisu’ya siiriilmesini ve sikigtirilmasini emreder. Av bu sekilde devam
eder. Bu sirada bazi hayvanlar suya atlayarak kars: sahile ¢ikmaya caligirlar. Kargiya
cikis sirasina gore ilk 12 hayvani birer yila ad olarak verirler. Tavsan d6rdiincii sirada
ciktig1 igin dordiincii yila ad olur(DLT, 1939: 346-347; Cay 1999: 57).

Asirlar boyu yapilan takip sonucu tavsan yiliile ilgili s6yle bir algi olusmusgtur:
Tavsan yili igerisinde bolluk ve refahin ¢ok, yoneticiler ve insanlarin adaletli, dogan
cocuklarin iyi vasifli olacagina inamlmaktadir (Coruhlu, 1999:182-184). Tatar
Tiirklerinin inancina gére de bu yilin gocuklar ailelerine diiskiin olurlar. Ancak
tavsan yilinda kitlik olur. Bu yil alimlerin &lim yihidir (http://www.yasarkalafat.
Erisim tarihi: 11.09.2011). Uzak-Dogu diisiincesinde dogurgan, yas, soguk ve ay1
animsatan digi bir hayvan imgesine sahip tavsan, Yakutlarda kurakhigin habercisi
olarak algilanmaktadir(Roux 1997: 70).

12 hayvanh Tiirk takviminde de yer alan tavsan, iktidar1 simgeleyen asalarda
da kullamlmgtir. Ozgiir Kasim Aydemir’in “Hatai'nin Siirlerinden Hareketle Iktidar
Coziimlemesi” makalesinde tavsan ayag: figiiriiniin bu amagla kullanildig: tespit
edilmistir Aydemir, 2007).
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Tirk Mislimanhginin ilk dénem bazi cami siislemelerinde tavsan motifine
yerverilmistir. Eski dinile yeni din arasindaki miicadelenin devam ettiginin gostergesi
olan bu motiflere Nigde Sungurbey Camiinin dogu ve kuzey tag kapilarinda ve
Erzurum Emir Saltuk Kimbetindeki nis ahinhklarindaki giines kursu igerisinde
rastlanmaktadir (Celik, 2008: 1-16).

Tarihi Kaynaklarda Tavsan

Roux’nun Groot(1921: 3)’dan aktardigina gére Cin kaynakli ilk metinler
Hiong-noular tarafindan gok¢a avlandigini gstermektedir(Roux 1997:71).

Baldick, Herodot’tan Iskitler ve tavsanla ilgili su bilgiyi aktarir: “Iskitlerin
M.O. 515-510 yillar1 arasinda Iran Imparatoru Darius’la karsilagtiklarini ve savagin
eli kulagindayken iki ordu arasindan bir tavsanin kogmaya bagladigini ve biitiin
Iskitlerin tavsan kovaladigini soyler. I¢ Avrasya gdgebeleri igin tavsanin biiyiik dini
6nemi vardir, tipki insanlara ruhsal bir rehberlik roliini iistlendigi Dogu Tiirkistan'da
goriildugii gibi” (2011: 33).

Karadag'in Kirzioglu'dan naklettigine gore Grigoryanlhk’taki tavsan inancinin
kokeni Tirk toresine dayanmaktadir: “Saka Tiirklerinin Horasan kolundan gelen
Arsak beyi Anak’in oglu hentiz bebek iken siitannesi tarafindan Agr1 Dag civarindan
252 yihnda o giinlerde Roma topragi olan Kayseri'ye gotirilerek Hiristiyan
terbiyesiyle bir aziz olarak yetistirilir ve Grigor adi verilir. Aziz Grigor'un kurdugu
mezhep Grigoryanlik mezhebidir. Bu mezhebin ana unsurlarin Tiirk toresi belirlemistir.
Bu ozellikleriyle de Grigoryanhk diger Hiristiyan mezheplerine benzemez. Domuz etinin
haramhg, tavsanin ugursuz sayilmast ve etinin yasak edilmesi gibi adetler bu mezhebin
esaslaridandir”(Karadag 2005).

Tonyukuk Abidesi(giiney cephe 8. satir)'nde “Keyik yeyii, tabiggan yeyii
olurur ertimiz” (Geyik yiyerek, tavsan yiyerek oturur idik) denmektedir (Orkun
1987: 102). Roux’a gore bu sdz “bityitk mutlulugu cagirmak icin yazilmistir ve
beklenilen seyin tersine, tavsanin av sembolii olarak alindigini agikga gostermektedir
(Roux 1997: 71).

Kuzey bat1 Cin'de yasayan Uygurlar tarafindan IX ya da X. yiizyilda yazildig
tahmin edilen Irk Bitig'te birbirleriyle doviisen hayvanlarla ilgili kehanetlerde
bulunulurken tavsandan da bahsedilmektedir. Buna gore “goklerden asag inen
sahin” bir tavsan kapmay: diisiiniirken pengeleri avini iskaladiginda bu kétii veya ¢ok
kétii bir fal sayilmustir (Irk Bitig, 44; Baldick, 2011: 62).
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Budizm'de de tavsana kut izafe edilmektedir. Budist Uygur sanatlar1 iginde
tavsan tasvirlerine rastlanmaktadir (Coruhlu, 1999:256). Budist hikéyelerinde
fedakarlik simgesi olarak goriilen tavsan, Goktiirk devresinde ve Islamiyet sonrast
Tiirklerde bolluk, iyi sans ve kurnazlik simgesi olarak goriilmiistiir (Coruhluy,
1999:182-184).

1487-1524 yillarinda yasamis ve Iran'da hiikiim siirmiis Tiirk hitkiimdari Sah
Ismail’in tavsan ile ilgili diisiinceleri, Hatai mahlasiyla yazdig siirlerine yansimustur:

“Sah Hatai’'m Hakk’a eyle niyaz1

Temenna edelim siirelim yiizii

Kardaglar duadan unutman bizi

Horasan pirleri tavsan yemedi” (Karadag 2005).

Bugiinkii Kirgizistan'da bulunan Ozén'de, 1600’lerde yazildig1 tahmin edilen
bir eserde Satuk Bugra Han'm 951 yilinda insana doniigen bir tavsan tarafindan
Islam’a déndiiriildiigii rivayet edilmektedir. Baldick’in degerlendirmesine gore
burada I¢ Avrasya dininin baskin 6zelligi goriilmektedir: “Insanin rehberi olarak
hayvan ve ayrica Tiirklerin tavsanlara zaten gdsterdikleri saygi (sonradan dehgete
doniismiistiir). Rehber olarak tavsan motifine ortacag'da da rastlanir ve Herodot’ta
da izleri bulunur.” (Baldick, 2011: 80).

Bugra Han'in Islam’1 kabul efsanesini Grenard'dan alintilayan Roux daha
detayli bilgi vermektedir: “Bugra Han pek ok mucize sonucunda (deprem, ¢ok sayida
su kaynagimin fiskirmas, bahgelerin ve cayirlarin cicek agmast) dogmustur. Islam dinine
gegecegini onceden bilen kdhinler, onu oldiirmek ister. Annesi onu kurtarir. On iki yasina
geldiginde kirk arkadas: ile ava gider.(Burada ergenligin kegfi soz konusudur.) Bir tavsani
kovalarken kaybolur(Rehber hayvan temasi). Tavsan yash bir adama doniisiir ve ona
Islam dinine ge¢mesini onerir. O siralarda Kasgar prensi Harun Bugra Han'dir (Bu bizde
agik bir kusku wyandiryor, ¢iinkii Harun Miisliman adidir.). Bu han, annesiyle bes yil
once evlenen amcasidir ve Satuk Bugra’yr atalarmmn dinine donmeye zorlar. Amcasi
aniden bir mucize sonucu 6liir (toprak yutar) ve Satuk, han olur. Doksan alti yasina
kadar hiikiimdarlik yapar. Dort oglu ve dort kizi olur. Miisliiman adi tasiyan bu dort
gocuk hakkinda hicbir bilgimiz yoktur. Kizlarn ikincisi Ala Nur (Kirmizi Isik) adim
tasir ve agzina bir itk damlasi: akitan melek Cebrail onu ziyaret eder. Dokuz ay sonra
bir erkek ¢ocuk dogurur. Danisilan “bilgeler ve dlimler” bu ¢ocugun Ali'nin oglu oldugunu
séylerler ve cocuga Seyid Ali Arslan Han adini verirler (Roux, 2005: 333-334). Baska
bir efsanede bu dogum farkli bir bigimde anlatilir: “Ala Nur bir giin gozlerini kendisine
dikmis bir arslanla karsilagir. Arslanin bakiglarindan korkar ve bayilir. Bundan kisa bir
zaman sonra bir ¢ocuk dogurur. Cocuk yedi yasina geldiginde Ala Nur, Tuk Bugra Han
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ile evlenir ve bu kocasindan Muhammed Arslan, Yusuf Arslan ve Kizil Arslan adinda iig
erkek ocugu olur” (Roux, 2005: 334).

Roux bu efsanelerin Hz. Ali baglantisin1 g6yle yorumlamaktadir: “Sii
olduklarm diisiindiigiimiiz bu insanlarin Ali adim anmalary, Ali'nin giinlik yasamda
“Allah’in Aslant” olarak adlandirilmasindan kaynaklanmaktadir.” (Roux, 2005: 334).
Alevi toplumu tarafindan anlatilagelen bu efsanede konumuz agisindan dikkati
ceken nokta, ilk Miisliiman Tirk devlet bagkan olarak bilinen Satuk Bugra Han'in
Miisliman olmas: icin ihtiyar bir adam kiligina déniiserek rehber olan tavsandir.
Eski inangla ilgili olarak tavsan 6rneginden hareket edilirse adinin geldigi kiiltirin
aksine Kaggar prensi Harun Bugra Han ile Satuk Bugra Han arasinda bir tezat
goriilmektedir.

Unlii gezgin Ibni Batuta, 13. yiizyi1lda Hac1 Bektasi Veli’nin ilk miiritleri olarak
bilinen Cepni Tiirklerinin tavsan eti yemedigini kaydetmektedir (Karadag 2005).

14. yy’da yazilan Muntahab-1 Sifa adl tip kitabinda sifa veren av hayvanlar
arasinda tavsan da sayilmaktadir (Isin, 2009: 338).

MITOLOJIK KOKLER

Umay, Yajil-Kan, Bulut-Kan, Dyaik/Cayik, Ot/Ates Ene, Ayisit, Ermen-
Kan, Kozan

Eski Tirk inancina gore gogin dokuzuncu katina yerlestirilen ve
kainat1 oradan idare ettigine inanilan Tanr1 Ulgen, cesitli ruhlar cesitli vazifelerle
gorevlendirmistir. Bunlardan Umay, Yajil-Kan, Bulut-Kan, Dyaik, Ayisit, Ot Ene
ve Ermen Kan Tirk cografyasinin genisligi ve Tiirk zamaninin derinligi icinde
kaynasan ve zaman zaman gorev ve rolleri ¢akisan kutlu ruhlar olmuglardir. Bu
ruhlarin konumuz agisindan en 6nemli ortak noktalari, zaman zaman tavsan
kiigina girmeleri; tavsanin kendisi, burnu, pengesi, postu, kulagi, gogiis kafesi
kemigi, kuyrugu ile temsil edilmeleridir. Ikinci 6nemli ortak noktalar1 ise kadin,
dogurganlik, bereket ve aile fetisi olarak algilanmalaridir. Beltir kamlarinin dini
torenlerin ayrilmaz bir parcas: olarak kullandiklar: teflerinin iist kisminda “Ulgen’in
yedi ak tavsani”nin resmi ¢izilmistir; onlardan birisi de muhtemelen bu kimliklerden
biri olarak yeryuziinde vazifeli olmalidir. Bu ruhlarin 6zellikleri ve tavsan ile ilgili
baglar1 s6yledir:

Sagalayev’in  kaydettigine gore Altay mitolojisinde Dyayik halkin
koruyucusu, her seyin iyi olacaginin garantérii olarak kabul edilmektedir. Tufan
anlamu da olan, hayatta ise kutsal daglar olarak adlandirilan Dyayik/Yayik, Altay
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Turk mitolojik diisiincesine gore tabiatin yenilenmesinde, hasatta ve dogumda
etkilidir. Gék katlarinin {iiinciisiinde yasadigina inamilan Yayik, Ulgen ailesi
igerisine dahil edilmistir. Baz1 kaynaklara gére o, Ulgen’in oglu, bazilarina gére ise
May-ene adli kizidir (yani Umay’dir). Bazen Dyayik, Ulgen ile birlikte g6k katlarinin
dokuzuncusuna yerlestirilmektedir. Ona yoneltilen alkiglarda soyle denilmektedir:

“Iyi ailelerin koruyucusu, Dért sa¢ 6rgiilii Daytk ana! Ipek ip donmektedir.
Bizim embriyolarin gobek baglarimin koruyucusu, Agag kabugundan besigi sallayarak,
Gocuklarin embriyolarini (ruhlarini) koruyor!”(Sagalayev,1991: 70).

Dyayik 6zellikle Altaylilar tarafindan dogrudan insanlari koruyan varlik olarak
onemsenmektedir. Onun varlig1 her ¢adirda tavsan derisi ile temsil edilmektedir.
Ulgen tarafindan yeryiiziine gonderilen “Dyayik-tavsan, disi olarak algilanmakta
ve aile fetisi” kabul edilmektedir. Alekseyev’in derlemelerinde o, Cayik seklinde
adlandirilmaktadir. Altay mitlerinde gegen Ulgen’in dokuz kizindan biri oldugundan
s6z edilir. Cayik Ulgen'in kizlarindan ve orta diinya/gokyiizii varliklarindan biri
olmakla birlikte Altaylilar, onun obada yagadigina inanirlar. Onun Ulgen tarafindan
“insan1 biitiin kétiiliiklerden korumak ve her seye can vermek” igin yere indirildigine
inanmaktadirlar. Kam ile Ulgen arasinda arac1 olan Cayik’tir. Kamlar, Ulgen’e kurban
gotirmek amaciyla gokyiiziine ¢tkmak i¢in bu tanricadan yardim istemektedirler.
Cayik'in tasviri her Altaylinin evinde bulunmaktadir. Altaylilar onun tasvirini beyaz
tavsan derisinden; gozlerini ise mavi diigmeden ya da boncuktan yapmaktadirlar.
Bu tasvirin ayaklarina bazen de beyaz kurdeleler baglanmaktadir (Alekseyev, 1984:
68-72,171) *

Altaylilar tarafindan tavsanla sembolize edilen bir diger iye Ot Ene(Ates
Ana)dir. Gogiin dokuzuncu katinda korkung tanr Calkin Eezi (Ates iyesi)
yasar. O, K6goé Monké gibi insan ve ruhlar yildirimlarla ¢arpma giictine sahiptir
(Karunovskaya, 1935: 175). Kendisi gibi gégiin dokuzuncu katinda yasayan ruhlarla
beraber aile, cocuk ve ev hayvanlarinin koruyucusu olan iyi tanriga Ot Ene yagar.
Altay inanglarina gére onun ruhu “tavsan postuna biiriinmiis bir sekilde her obada
yasamaktadir” (Alekseyev, 1984: 31-34).

Tavsanla sembolize edilen bir diger iye Yajil Kan(Yesil Iye)dir. Kogo
Moénké'niin kizi olarak bilinen Yajil Kan gégiin ikinci katinda yasar. O, Irkit, Kobol,
Soyon ve Merkit boylarinin soy tanrisidir. Yajil Kan ayni zamanda Komdoglarin da
soy tanrisidir (Tokarev, 1947:148; Alekseyev, 1984: 31-34). Kam Merey'in soziiyle,
“Yajil Kan’in saginda Kogé Monkdé niin ikinci oglu “uzak bir bolgede yasayan halkin
ruhunun yaratan1” Bulut To6zi Bura Kan yagar” Bazi kaynaklarda o, G6k Tanrr'nin
kizidir. Inanisa gére o, kadin ruhlarinin ve disi hayvanlarin ruhlarinin yaraticisidur.
Yajil-kan'in gériiniimii de beyaz tavsan seklindedir (Sagalayev, 1991: 70).
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Yajil Kan'la birlikte gokte Bulut-Kan/Bulut-Han yasamaktadir; o da siit ve
tavgan ile iligkilendirilmektedir. Kaglarin Bulut-Kan1 temsil eden tozleri vardur.
Bu bir tavsanin gogiis kemigidir. G6giis kemigi dayanak-kok-soy sembolii olarak
kullanilmaktadir. Dikkat ¢eken bagka bir nokta; baharin ilk firtinasinda Bulut-
Kan'in bir kutuya saklanip korunmasidir. Gokten inmig bir karakterin yildirim
atan Tanrrdan saklanmasi ilging bir ayrintidir. Altay Telengitlerinin goriislerine
gore de gokten inmig tavsan, Bulut-Han'in ta kendisidir. Yayik’a olan hitapta soyle
denilmektedir: “Ug kisiml ak Yayik, Altin kenarli ak Yayik” (Sagalayev, 1991: 70). S. V.
Ivanov, bu yakinlagma ile ilgili olarak sdyle bir sonuca varmaktadir: “Béylece, yayik-
tavsan-bulut-beyaz kavramlarmin birbiriyle baglantili oldugu goriiliir” (Sagalayev,
1991: 70-71).

Yakutlarda goz yerine boncuklar takilmis seklindeki tavsan postu tasviri ile
sembolize edilen Ayisit® bilinir. O, dogum arifesinde kimseye goriinmeden gelir ve
doguma yardim etmek i¢in kadinin bagucuna iner; ¢ giin boyunca da orada kalir.
Disi tavsanin verimlilikle ilgili oldugu kuskusuzdur. “Yedi giiniinii yitirdim, biyigin
bitirdim”(k k. Sinan Ispanoglu, Kadirli 1991, iiniversite 6grencisi, 20.09.2011) sézii
ile de yavrularini dogaya ¢ok cabuk birakmasi ve verimliligi kastedilmektedir. Ayisit’a
soyle seslenilmektedir:

“Iste her yerde tapilan, Hayat veren gok ana! Nyelegeldin leyehsit, Nyelben
Ayusit, Siit beyazi, Kisrak olup, Bulutlardan indi. Ik insanlarin kéyiine ¢ikageldi...
Ve birden giizel Hanim kadina doniistii, Endaml, zarif hatuna. Biitiin ihtisam ile eve
girdi... Baris sagarak, lyilik yayarak, Gen¢ kadimn basucuna geldi. Hayir dua séyledi,
Biiyii yapmaya baslads. Ayn yardimim, Cagiriyordu o. Daha yiiksek sesle soyliiyordu,
¢agirtyordu... Hayir dualariyla, Giysilerinin eteklerini acti. Sabiya Baay Hotun'un
kalgalarinda Bars kokan Ayusit, Ceviklikle ¢ekip cikardi. Vasak postundan dizlikleri,
Kadinin dizlerini agti. Biitiin zarafetiyle, Kadinin karnimi oksad... Ve basim sallayarak,
Insan diliyle, Uranhay agziyla, Dualar soyledi, Biiyiilii kelamlar etti.”(Lvova vd.,
1988a:152-153).

Nurgun Bootur destaninda kahramanin dogum ani anlatilirken katihmailar
tarafindan epik olay tekrar edilmekte, onlar1 da ruhen bahadir atalarina
doniistiirmektedir. Insanhigin ve mitolojik baglangicin tek bir insanda birlesmesi, her
zaman diinyevi gergegi mutlak olana benzetme firsat1 vermektedir. Bu da, insanlar
arasinda bagka diinya varliklarinin bulunmasini dogal hale getirmektedir (Lvova vd.,
1988a:153).

N. Gorohov tarafindan derlenen Er-Sogotoh destaninda hayat agacinin
arkasinda, kuzey tarafinda, bir dag yiikselmektedir. Bu dagin zirvesinde sapka gibi
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duran bir aklik vardir ve bu tepe ak tavsan derisine benzetilmektedir. Destandan
anlagildigy iizere fonksiyonu riizgir1 durdurmak ve geriye koymamaktir (Gorohov,
1885’ten Ogel I, 1989: 102).

Yukarida verilen biitiin bu kavramlar diger “analar”la oldugu gibi Umay ile
de alakalidir. Altay samani1 Umay’a hitap ederken soyle demektedir:“Elden ele ver,
Kétii gozle baktirma, Kétii istekte bulunmaya imkdn verme, Ince koynuna saklama, Dar
eteklerle cevir, Tavsan sargilarryla sar!” (Sagalayev, 1991: 71).

Tavsan sargilartyla sarma motifi giinlik hayatin igindeki pek ¢ok ritiielde
vardir. Bu sayede canlilik, kut, saglik bahsedilmektedir. Konuyla ilgili birkag
ornek soyledir: Yakutlarda, ailede bebekler oSlirse kurtulmalan icin seytandan
kagirma toreni yapilmaktadir. Bunun igin ¢iplak bebek, tilki, tavsan veya kisrak
derisine sarilmakta ve kagiranlara pencere veya daha gok kopegin girdigi delikten
(hotona) verilmektedir. Ayrica su borusu veya nehir yakinlarinda kagirmayi tercih
etmektedirler. Nehir yakininda kagirirken adam nehri gegerse izler tamamen
kaybolacagi ve seytan bulamayacagindan bebegin kesinlikle O6lmeyecegine
inanilmaktadir. Bebek kagirildiktan sonra onu bakir kazana koyarlar ve tersten
giderek ebeveynlerinin ¢adir1 gézden kayboluncaya kadar gotiiriirler. Bazen izlerin
caprazina uygun ¢adirin igine koyulur. Bebegin yerine evde (uyuyan) kopek veya
herhangi bir kii¢iik hayvan, bazen komiir veya dal pargasi koyulur. Seytan geldiginde
bebegin yerine konan nesneyi alir. Yalan oldugunu anlamamas: i¢in anne-baba
bebeklerine kendi adiyla degil, mesela, keklik veya benzer adlarla ¢agirmaktadirlar
(Lvovavd., 1988: 141-142).

Bir diger 6rnek kisirlik tedavisi ile ilgilidir. Yakutlarda bebegin gelecek
hayatini ve ruhunu simgeleyen akagagtan yapilmis kiigiik kus tasviri tavsan derisine
sartlir ve daha énceden yapilmis yuvaya saklanir. Inanisa gére tasvir, bebegin
sagliginin giivenilir gostergesi olmaktadir: “Eger bebek saglikli ise kus yerinde huzur
icindedir; kus yerinde oynarsa bebek hasta demektir; bebek 6liirse kus da surt iistii diisiip
yatar” (Lvova vd., 1988a: 155).

Bebek isteme amagli Ayisita adanan kam ayininde de tavsan motifine
rastlanmaktadir. Yakutlar bu ayin icin 6zel olarak akagactan islemeli bir kova
hazirlamaktadirlar. Kovaninigine tilki, samur, vagak veya tavsan derisinden hazirlanan
kus yuvasi yerlestirmektedirler. Yuvanin iginde gégiisleri komiirle karartilmig iki
¢obanaldatan kusunun tahta tasvirleri konulmaktadir. Ayisit’la uzun pazarhktan
sonra kam ondan kus yavrusu ruhunu almakta ve uzun yolculuktan gelmis gibi ifte
yaklasmaktadir. Onlar kama kuglarin tasvirini vermekte, kam da kus tasvirlerine
ruhu yerlestirip tekrar yuvaya birakmaktadir. Béylece ¢obanaldatan kusunun tavsan
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derisiyle kapli yuvasi ailenin ve evlatlarinin bereket garantisi olmaktadir (Lvova vd.,
1988a: 155-156).

Yakutlar dogum i¢in hazirlanan yerin izerine ya da dogum sirasinda “ocak
onindeki yatagin yakinina bir tavsan derisi/kiirkii asmaktadirlar. Bu deri Ayusit'in
simgesi sayillmaktadir. Hatta bu tavsan derisine baz1 yerlerde Aynhit denmektedir.
Erkek dogarsa tizerine kartal tiiylii ok asilmakta, kiz dogarsa ayni yere bigak, bagka
bir yere iki kiipe koyulmaktadir. Saha'da bagka baz1 yerlerde ok, bigak veya makas,
ancak tigincii giin asilmakta, ocagin atesine yag dokiilmektedir. Sonra da masum bir
gocuktan sobanin arkasinda durup séyle demesi istenmektedir: ‘Ayuhinmit iigiigeydik
d'alliktaa, iiriing surukkar suruy, bog ongoruuma ongor, ketit saasta kulu. Ugiigeydik
attan. Ayuhit hatin!’ (Yaraticimiz! (yeni dogana) mutluluk ver, ak kitabimna yaz,
giiglii kader ver, genis asir ver. Iyi git, Yaratic1 Ana!) (Hudyakov, 2002: 185-186'dan
Duranli, 2007: 209).

XVIIL yizyll ortalarinda Hakasya'ya go¢ eden ve Beltirlerle karigik olan
Sagay birliginde yasayan Sorlar arasinda da Umay ile ilgili inanglarda tavsana
rastlanmaktadir. Sorlar da bebeklerin hayatlarinin kendilerine bagh olduguna
inanilan iki Umay (May) bilirler. lyi olanina May-ige, kétii ruh olan digerine ise
Kara-May derler ve her ikisinin de tasvirini yaparlar. May-ige'nin tasviri, akagag
kabuguna takilmug kis tavsani derisi tizerindeki kiigiik tahta ok ve yay seklindedir.
Bu tasviri, bebegin dogdugu ve i¢inde bulundugu evin duvarina koruyucu olarak
asarlar.® Tavsan derisi izerine kiigiik tahta ok ve yay seklinde sembolize edilen Ana-
May’in bebekleri koruduguna inamilmaktadir (Potapov, 1991: 288).

Teletit inanglarina gore, “evcil ve yaban hayvan ruhlart’, gégun tgiinci
katinda yasayan Ermen-kan tarafindan yerytziine génderilir. Tavsan Ermen Kan'm
sembollerinden biridir. Ona adanan ayinde katilmecilar, bir ara ellerinde sapka
ile sirayla kama yaklagirlar. Kam, cenin kutlar1 dagitir. Birine at, digerine yaban
hayvanlar1 tavsan, tilki, keci, maral vb. dagitir. Kama yaklaganlar mutlulukla sapkasini
bagina koyar ve memnun olarak ayrilir. Eski Tiirk déneminde de bilinen sapka ve
bagortistiniin kutsal zirve ile 6zdeglestirilmesi, onu dualarin vazgegilmez 6gesi
haline getirmektedir. $apka samanin yardimcis1 ve goklerin litfettigi armaganin
insana verilmesinde arac1 olmaktadir (Lvova vd., 1988: 176).

Kaginler, “Hozan Tés"ii (ilahiata-tavsan) de gok varliklarindan saymaktadirlar.
Kam dualarinda ona s6yle seslenir: "Ak gok tarafindan yaratildin! Ak tavsana cevrildin!
Acik sart atin alt yasindadir! Ak ve kirmizi (giysi), Ayin yarisina benzer! Ak goklerde
seyahat ediyorsun! Ak dagda dinleniyorsun! Ak kaymmn altinda golgeleniyorsun! Taze
bulutta evin var (sahip)! Ak bulutta evin var! Ey, Ay altindaki alt: yildiz! Ak iplik gibi
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toplanin. Ey, Giinesin altindaki ti¢ yildiz! Gok iplik gibi toplamin. Ak bit kadar kéyiin var!
Agik goklerde dolasiyorsun! Ak dagda dinleniyorsun!”(Katanov, 1907: 492-493’ten
Alekseyev, 1984: 39-40).

Bu varliga Kagin boylar1 Piiriit ve Hashalar da sitayis eder. Kadinlar, cocuk
vermesi igin ona dualar eder. Kaginlere gore, cocuk kutu veren Kuday, onu vermedigi
zaman her boy kendi koruyucu ruhundan ¢ocuk kutunu isteyebilir. Hozan tése
ibadetin ayrintilar1 ve Altaylilarin ikonografik tasviri beyaz tavsan derisi olan Cayik
ve yukarida verilen diger disi iye kiiltleri ile benzerlikler gdstermektedir (Alekseyev,
1984: 39-40).

Canlilik, hayat verme, iyilestirme, kut verme gibi nitelikleri olan bu iyelerin
sembolii olan tavsanin yaratiligile ilgilimetinlerde de rolii degismemektedir. Ornegin,
XIX. yy. sonlarinda Karagaslardan (Tofa) derlenen su mitte kiigiik insanlarin
bindikleri tavsanlarla hayat suyunu getirisi anlatilmaktadir: “Eski zamanlarda bu
topraklarin kiyilarinda bir adam dolagirmis. O, bir yoldan yokus asag iniyormus. Bu
sekilde giderken karsisina insanlar gikmis. Bu insanlarin at tirnaklart varmug. Onlar, bu
adama ikramda bulunmuglar. Onu doyurmak icin kendi kizlarini kesmigler. Kizi 61diiriip
pisirmisler. O adam onlara soyle demis: “Ben disari ¢ikip ¢adirin etrafinda dolasayim.
Gelince yemek yerim!”. Adam atimin ipini kesmis, eyerini vurmusg ve ata binmis. Oradan
yavas adimlarla uzaklagmis. At tirnakl insanlar ellerinde demir kancalarla onu
kovalamis. Onlar adama yetismek iizereyken o batakhign iizerinden atlamis. O adam
takipgilerinden kagmus...”. Yoluna devam ederken, tavsan iizerinde dolasan “cok kiigiik
insanlara” rastlamis. Bu insanlar, kendilerine zarar veren samuru dldiirmesi karsiiginda
ona hayat suyu getirme sozii vermigler. Fakat kiigiik insanlar, koye geldiklerinde kadinlar
onlarla alay etmisler. Buna ¢ok kizan kiigiik insanlar, getirdikleri hayat suyunu adama
vermeyip agaglara dokmiisler: Sedir, cam, koknar. Onlar geri donmiigler. O ii¢ agacin
o zamandan beri yil boyunca yapraklar: vardir” Katanov, 1890: 89-90°'dan A. M.
Sagalayev- I. V. Oktyabrskaya, 1990: 19-20).

Tiva'dan derlenen mitik efsanede tavsan, kutlu agacin iyesi olmakta, insan gibi
konugarak hatali davraniglar1 uyarmakta ve suglular1 cezalandirmaktadir: Eleges’in
Bak-Iyas'ma eskiden beri Albis Yurdu derler. Bak-Iyas'tan “onun agacim kesmemeli,
kayasina tagina el vurmamali” derler. Oranin agacina tasina el uzathg icin, albislara
¢arpilan kisiler vardir. Bityiik Devrim sirasinda, bizim Eleges’ten Oyun $ojat adlt kisioglu
Corbaa’y1 Bak-Iyas'tan agag kesip getireceksin diye emrederek, Sojat ogluna soyle
demis:”Sen devrimcisin, Lama, Kam, Aza-Buk'tan korkmamalisin. Disaridaki iki at:
kizaga kosarak, Bak-Lyas'tan otuz kadar ¢it agacindan kes getir.”Corbaa iki ati kizaga
kosarak, Bak-Iyasa dogru ¢ikmis. Varinca, bir kizagr doldurmus, digeri icin, bir fidan
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kesince ondan kan gibi kizil su akmis. Sonra bakmus ki yamna aksak bir tavsan kosarak
gelip durmus: “Kolun, budun kirihp, gozlerin gormez olur, yeter artik, agag kesme”, diye
insan gibi konusarak ortadan kaybolmus. Obasinin yakimina kadar yiriiyiince gozleri
kararmaya baglamis. Corbaadan dnce onun agabeyi Namu adindaki kisi Bak-Iyasa
aga¢ kesmeye gidince albisa yakalanip 6lmiis. Corbaa oradan gelince, iki gozii kor
oldu ve suya diisiip 6ldii. Bu yiizden Eleges'te yasayan Tuva da Rus da Bak-Iyas'tan
korkar(Arapgor, 1995: 37-38'den Ergun, 2004: 877).

Dalaman’dan Bir Avcinin Anisi: Mitolojik Tavsan Giincellemesi

“Kalabalik olarak tavsan avina gitmistik. O zaman Dalaman ¢ay: ¢ok tasard..
Ova gol olurdu. Kanyags: otunun iginde tavsam gordiim. Tam ates edecegim sirada, tavsan
insan suretine biiriindii. Arkadasim Ahmet, ‘Sen ne yapiyorsun? O tavsan orada dogum
yapiyor’ dedi. Biraktik gittik. Doniip baktigimda, tavsanin dogum yaptigim, yavrularim
alp gittigini gérdiim. Sonra ben, bunun Allah’in bir hikmeti oldugunu diisiinerek tavsan
avini biraktim. Gidenlere de kizarim.” (Biiyiikokutan, 2008: 464) Tavsan ile ilgili
biitiin bu mitolojik anlatilardan habersiz, Aver Mahmut Alalan (Dalaman 1951,
ortaokul, cift¢i)'dan derlenen bu ami tavsanla ilgili kiiltiirel genetik kodlarimiza
gonderme yapmakta ve mitolojik siijeyi giincellemektedir.

Genel olarak Tirk kiltirinde tavsan avlanmaktadir. Fakat avcr Alalan’in
da belirttigi gibi bu pek ¢ok titizlik gerektirmektedir. Dalaman'da bir avc,
avlanmasi giinah olan hayvanlardan bahsederken tavsan hakkinda “Tavsan, yilin
iki ay1 yavrulayan bir hayvan oldugu icin ben ona tetik ¢ekmem.” (Biiyiikokutan,
2008: 463) demesi, Tiirkistan'da da tavsanlarin her mevsim avlanmayarak titizlik
gosterilmesi(Roux, 2005: 105 )nin temelinde iireme mevsimi oldugu kadar tabu da
yatmaktadr.

Cuvas Tiirklerinden Derlenmis Arkaik Bir Anlati: Giinesi Batiran
Tavsan

Hiiseyin Karadag'in Cuvas Tirklerinden yaptig1 derlemeye gore Cuvas din
pratiginde tavsanin ugursuz kabul edilmesi, akli gerekgelere degil, kozmik ya da
arkaik kiltir gerekgelerine dayandirilmaktadir. Marya Mihailovna Bikmendeyova
ve Mihail Ivanovi¢ Saydasev’den derlenen bilgiye gore giines, sabah dogarken okiize
kosularak dogmakta ve bu yiizden yavag yavas yiikselmektedir. Kugluk vaktine
erisildiginde ata kosularak hizlanmaktadir. Aksama yaklagildiginda ise tavsana
kogularak siiratlenip batmaktadir. Cuvas Tiirkleri inanglar1 geregi kutsal saydiklar:
giinesi alip gotiirdiigii (batirdig) igin tavsani ugursuz sayarlar ve etini yemezler
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(Karadag 2005). Oldukga arkaik olan bu anlaty, Tiirk diinyast i¢in yeni bir din olan
Islam kargisinda eski inang normlarinin aldiklari yeni sekillerin goriilmesi agisindan
onemlidir.

Ortodokslugu benimseyen Cuvas Tiirkleri, eski inanglarini, kabul ettikleri
yeni dine uyarlamglar ve eski dine (Kamlik dinine) ait inanglarin1 Ortodoksluga
uyarlayarak, eski kiltiir 6gelerini Ortodokslugun riikiinlerine doniistiirmiiglerdir
(Karadag 2005).

Tavsanin Kuyrugu, Kafasi, Ayaklari, Pencesi, Postu, Kulagi, Gogiis
Kafesi Kemigi, Burnu

Kutlu hayvanlarin bazi organlarn tek baglarina kut tagimaya devam ederler.
Tavsanin kuyrugu, kafasi, ayaklari, pengesi, postu, kulag, gogiis kafesi kemigi, burnu,
cesitli ritiiellerde bu anlamda kullanilmaktadir. Bu organlarin baginda kafa ve kuyruk
gelmektedir. Tiirk kultirande at, kurt, 6kiiz ve benzerlerinde oldugu gibi tavsanin
kuyrugu 6zel bir 6neme ve mitolojik derinlige sahiptir.

Radloft’un tespitlerine gore Tatar ve Teleut koylerinde kayin agaglarina
tavsan derisi asilmaktadir. Deri giirtiytinceye kadar kaymn agacinda asili kalmakta,
ilk ve sonbaharda olmak tizere yilda iki kez tavsan derisi tizerine siit dokiilerek yer
ve gdk Tanri’sina kurban sunulmaktadir (Radloff, 1955). Sibirya ve Tiirkistan'n
birgok yerinde tavsan derisi muska olarak kullanilmaktadir. Kafkas bélgesinde
yasayan Kizillar, tavsan seklinde yapilan putlarin koruyuculuguna inanmaktadirlar.
Minusinsk Tatarlar1 tavsan kafataslarini nazarlik olarak tarlalara yerlestirmektedir.
Yakutlar, ¢ocuklarini kot ruhlardan korumak igin besiklerin Gistiine tavsan derisi
ortmekte, kotii diisiinceleri uzaklastirmak igin tavsanin kuyrugunu veya kulaklarin
evin ¢atisina atmaktadirlar. Yakutlardaki bu uygulama biitiin Sibirya bélgesinde
yaygindir. Evlerin i¢ bolme duvarlari tizerindeki iplere tavsan kafalar1 dizilmektedir
(Roux, 1997: 72).

Tavsan ayag: da kut saglamak i¢in en fazla kullanilan bir par¢adir. Anadoluda
ozellikle kirsal kesimlerde gorildigii tizere kadinlar, ocaklarini ve giiniimiizde
sobalarinin tizerini tavsan ayag ile silip temizlemektedir. Pasta, borek, ekmek gibi
yiyecekleri pisirirken tizerini yag kavanozunda beklettikleri tavsanin 6n ayagiyla
yaglamakta, yumurtalarimi bununla siirmektedirler. Bu uygulamalar ilk bakista
ihtiyag gibi goriinmekle birlikte, ashinda bereket ve kut saglama amaghdir. Yemek
yaparken soylenen “el benim elim degil Umay/Fatma Anamizin eli” derken aym
zamanda tavsan /Umay’in elinin kullaniliyor olmasi mitolojik anlamda olduk¢a
ilging bir durumdur.
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1773-1774 yillarinda Tiirkistan'da aragtirmalar yapan St. Petersburglu Rus
gezgin Johann Gottlieb Georginin Giiney Sibirya Tirklerinden olan Teleiitlerde
goriilen tavsan kurban ile ilgili kayitlar da bu anlamda ilgi ¢ekicidir: “Teleiitler bir
talihsizlikle karsilastiklarinda tavsan kurbani torenini gerceklestirirler. Tavsann kafasi
ve ayaklarimin bagl oldugu deriyi evlerinin kapilarimin dniine asarlar”(Georgi, 1780
Cilt I1:169’dan Baldick, 2011: 84). Kutlu yuvay: terk eden kut, bu sayede tekrar geri
getirilmek istenmektedir.

Tavsan Donu, Dis Ruh

Tavsan, stk olmasa da masal kahramanlarimin donuna girdikleri
hayvanlardandir. Azerbaycan'da derlenenDilsiz Kizin Masali'nda tavsana doniisen
babadur: “Senin ormanda rastladigin tavsan benim babamin remmalidir. O, bana yardim
ederek beni buraya getirmistir. Bu saray da onundur. O, her zaman tavsan kiliginda
dolagarak zor duruma diisenlerin yardimina koguyor.”(Sabih, 1982: 123). Uygur
masali Konrak Togkan/Zilli Tavsan'da dontigiim, dev “Yalmavuz” tarafindan sihirle
gerceklesmektedir. Masalda akilli kiz ve zilli tavsan kihgma dontigmiis kardesi
tarafindan olaganiistii kahramanliklarla biiyii ¢dziilerek basariya ulagtlir (Inayet
2010:163-185).

Kirgizlarin “Ak Koyon/Tavsan adli hikédyesinde tavsana doniisen kizdir ve
mitolojik sijjeye ok uygundur: Olen kardesini gecici olarak bir yere gizleyen kiz,
sonra da erkek gibi giyinerek yolda rastladig iki hanin kizlariyla evlenip eve getirir.
Kiz sonunda kardesini diriltir ve ak tavsan donuna girer (Moldobayev, 2001: 34’ten
Kiigiik, 2010:185-210).

Hizir dara diigen, medet dileyen kisilere farkli sekillerde yaklagir. Tavsan bu
formlardan biridir. Hizir'in fonksiyonu, tavsanla sembolize edilen ilk ata kiiltiine
uygundur.

Tavsan bazi masallarda dis ruh olarak da goriiliir. Ornegin Giimiighane'den
derlenen bir masalda Cinpulat'in cani bir geyigin karnindaki tavsanin igindeki
yumurtadadir (Sakaoglu, 2002:201). Geyik-tavsan-yumurtanin bir arada olmasi
Tiirk mitolojisi i¢in tesadif degildir. Tavsan kutlu iyeyi, geyik ona sunulan 1zih/
kurbani, yumurta insanogluna verilen kutlu mucizevi cevheri sembolize ederken,
dis ruh olarak da olaganiistiiligii gostermektedir.

Avcilar ve Tavgan

Tavsan kiiltii ile ilgili ritiiellerin yaygin goriildigii kesimlerin baginda aveilar
gelmektedir. Avecilar ava ¢ikmadan 6nce avlayacaklar: avlarin adlarini séylemezler.
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Bu, hayvanlarin ve iyelerinin kendilerine, yakinlarina ve evlerine zarar verecegi
inancindan kaynaklanmaktadir. Onlarin adlari yerine lakaplarini sdylerler. Tavsanin

lakab: “kar tekesi’dir.

Tirk dinyasinda tavsan avi yaygin bir sekilde goriilmektedir. Tatar, Sor,
Yakut, Kirgiz ve Anadolu Tiirklerinde vd. tavsan avi yapilmaktadir. Buna ragmen
avcilar bagta olmak tizere halk, tahtadan yapilmis tavsan figiiriiniin tizerine tavsan
postu gegirerek kut saglamaya ¢aligirlar. Bugiin ¢ok azalmakla birlikte, Anadolu’da
genellikle orman kéylerinde, 6zellikle availikla ugrasan aileler, arabalarina diger
nazarliklarla birlikte tavsan kuyrugu da asmaktadirlar. Yine bu aileler ¢adir-evlerinin
orta diregine tavsan postu, kuyrugu asmaktadirlar. Yoriikler arasinda terliklerin
(baslik) iizerine, ¢ocuklarin omzuna, kuzularin boynuna asmak igin tavsan
derisinden yapilmig nazarliklar yaygin bir sekilde kullamlmaktadir (Roux 1997:
68). Mitolojik kéklerine inildiginde bu uygulamalarin aile, bereket, av, ev, ¢ocuk,
hayvancilik, kut vb. ile anilan Umay ve Ayisit gibi disi ruhlarin kutunun tavsanda
tagindigi inancina dayanmaktadir. Avcilarin bu uygulamalari yapmalarinin temelinde
kadin olarak algilanan orman-av iyelerinin gazabindan korunup destegini almak ve
saglik, bereket, kut saglamak yatmaktadr.

Yola ¢ikmadan 6nce avcilar tarafindan bazi térenler gergeklestirilmektedir.
Bu torenlerde avlanmak istenilen hayvanlarin figiirleri kullanilmaktadir. Oldukea
eskilere dayanan bu térenlerden bahseden Roux, Leaotche ‘den aldigi Kitanlar ile
ilgili tavsan av1 torenini syle nakleder: “Kameri iigiincii ayin tigiinde yerli halk tahtadan
bir tavsan yapar ve iki gruba ayrilarak atlarini dértnala bunun iizerine siirer. Tavsana ilk
dokunan grup kazamr. Kaybeden grup atlarindan iner ve diz ¢okerek kazanan tarafa
sarap ikram eder.” Bir tiir aligtirma olan bu oyun, “avin, bi¢cim olarak oyuna dénismiis
bir ritiielinin temsili” olarak degerlendirilmistir (Roux, 2005: 117). Mitolojik
temelde bu, “6rnek alinacak model’dir.

Yakut avcilari ava cikarken ay1 ve yirtict kus pengesi, puhu kusunun
basi, samur kafatasi yaninda tavsanin doldurulmus postunu muska (im1) olarak
kullanmaktadirlar. Avcilar ava gikarken bazi tilsimlar yapmakta ve av sirasinda bunlar
yanlarinda tasgimaktadirlar. Bunlari herhangi bir iyeye sunmazlar. Oyrot-Tubalarda
avcl kampinda beyaz tavsan postu bulundurulur. Zelenin'e gore hayvan ruhlariyla
basar1 saglama, insanlarin totem hayvana benzeme isteginde yatmaktadir: “Yaninda
boyle bir tilsim tastyan insans hayvanlar “kendi” olarak kabul eder; bu durumda hayvan
avcidan kagmaz, tam tersine merak edip ona yaklasir.” Bu durum etnograflar tarafindan
su sekilde aciklanmaktadir: “Cukcalar ava ¢ikarken kemerlerine tavsan burunlar:
baglamini eklerlerdi. Bu burunlarda tavsan ruhlari vardir. Bu ruhlarin sahibi tavsanlarin
akrabalart vardir. Tavsan ruhlart akrabalarimn ruhlarm ¢agirir, ruhla beraber avcimin
yanna canly tavsanlarin bedenleri de gelir”(Zelenin, 1936: 90-91).

300 TURKKULTURU ve HACI BEKTAS VELI ARASTIRMA DERGIST / 2011 / 60




ALEVILIK-BEKTASILIKTEKI TAVSAN INANCININ MITOLOJIK KOKLERI UZERINE

Tavsan, kédinat mekaninin 6zdesliginin sembolii olan avel kuliibelerinde ve
onunla ilgili inanglarda da yansitilmaktadir. Kumandi, Tuba ve Celkanlarda avcilar,
bu gegici yapiya odag — odog “ocak” adi verirler. Sorlar onu ayrica agis/agag terimi ile
belirtmektedirler (Potapov, 1933: 42-43). Pay parak (kutsal agac), kuliibenin yapisal
ve ayn1 zamanda kutsal eksenini olugturmaktadir. Ormana gelir gelmez 6nce evin
diregi olarak biiyiik dall sedir veya ladin agac1 segilmektedir. Av sirasinda orman
ruhu Bay Bayana’'nin tahtadan yapilmis figiiriine tavsan kirkii geciren Yakut avcilar
tavsan tozii kullanmaktadir(Zelenin, 1936: 10-11). Tubalar agaca iig renkli kurdele
(mavi, sar1, beyaz) baglarlar; kurdelelerin arasina beyaz tavsan, yaz sincabi derisi, ¢6l
horozu kuyrugu veya kafasi takarlar. Sonra avcilar, orman iyesine su dualarla hitap
ederler: Al kogeli genis tayga! Kakim kiirklii, Annem gibi memesiyle besleyen; Babam
gibi, beni biiyiiten (koruyan). Yagmurun gecemedigi sik dalli agag, Diismanin gecemedigi
benim korunagim (Potapov, 1933: 42; Lvova vd., 1988: 56-59).

Kam/Baks1/$aman ve Tavsan

Koti ruhlar ve hastaliklarla miicadele etmekle gorevli kamlar, vazifelerini
yaparken bazi hayvanlarin destegine ihtiya¢ duyarlar. Zor anlarinda onlara yardim
edecek olan hayvanlarin resimlerini, figiirlerini yaparak elbiselerine asarlar/dikerler.
Bu hayvanlardan biri genellikle tavsandir. Misyoner Vasilii Verbitskinin 1840’ta
Altay Tiirklerinden derledigi ritiiellere gore kotii ruhlarla miicadele ederek insanlar:
tedavi eden kamlar, gogiin katlarin1 sembolize eden aga¢ gentiklerini tirmanirken
tavsani da kullanmiglardir. Kam, bagta at, davul, tiitsi, kus vb. seylerle térenini icra
ederken damadina da bir tavsani kovalattirir (Verbitski, Cilt II, 1884: 28-5S1’den
Baldick 2011: 87).

Kahyaoglu, bu ritielle ilgili daha detayl bir anlatiy: Radloff’un Sibirya'dan
adli eserinden soyle nakleder: “Saman ayinlerinde, kesilen kurban bir kaz araciligiyla
Tanrr’ya gdnderilir. Ayin sirasinda esriyen (vecd haline biiriinen) baks: da kaz ile birlikte
goge cikar ve gogiin her katinda Tanrr’ya dua eder. Ancak, bakst gégiin altinc katinda
Ay-Ata’ya dua ederken ortaya bir tavsan ¢ikar ve gogiin yedinci katinda oturan
Tanrr'ya ulagmaya ¢aligan baksinin yolunu keserek Gok Tanri'ya gonderilen kurbam
kagirir. Bakst, Kuruldak adli yardimcisim Tanrt'ya giden yolu kesen tavsam yakalamakla
gorevlendirir. Ancak Kuruldak tavsani yakalayamaz. Bunun iizerine bakst tavsani kovar
ve kurbani kurtararak gogiin yedinci katina ulasip, Gok Tanri’'mn huzuruna ¢kar”
(Kahyaoglu, 2001: 355 vd.).

Altay Tirkleri giinesin yedinci gok katinda, aymn ise altinc1 gok katinda
olduguna inanirlar ve dolunay1 kutsal kabul ederler. Burada tavsanin toz etkisi agik¢a
goriilmektedir. Yukarida pek ¢ok anlatida ima edilen, Kaginlerin “Hozan Tos”e
(ilahi ata-tavsan) hitaben yaptiklar1 dualarda agikca sezilen “ay” vurgusu dikkati
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cekmektedir. Ak tavsana cevrildin!.. Ak ve kirmizi (giysi), Ayin yarisina benzer!.. Ey,
Ayin altindaki alti yildiz!.. Ey, Giinesin altindaki ii¢ yildiz! (Katanov, 1907: 492-493;
Alekseyev, 1984: 39-40) gibi hitaplarda, tavsan ile ay arasinda bag kurulmaktadur.
Islam diniyle kargilaginca ay ve giines gibi eski inang sembolleri de yeni anlamlar
yiklenmeye baglamistir. Karadag'in da degerlendirdigi gibi “Aleviler ve Bektasiler Hz
Muhammed’i “giines”, Hz. Ali’yi de “ay” olarak kabul etmeye baglamislardir. Ay-Ata’ya
edilen duayi kesen tavsan olay1 Islamlik devrinde Hz. Ali ile birletirilmis olabilir”
seklinde yorumlanmakta ve Alevi-Bektasi deyislerine de konu olmaktadir(Karadag
2005).

Sagaylarda kam kiyafetinin olmazsa olmaz pargasi kamun sirt ve omuzlarina
gelen bozkir kartalinin kanatlaridir. Arkadan ay1 ve pars pengeleri eklenir. Baginda
tavsan veya herhangi bir yirtici kustan yapilmis sapka olur. Kamlarin davullarinda
ve elbiselerinde, hami ruhlarina gore resimler bulunmaktadir. Bunlar kaz, kurbaga,
kurt ve tavsan resimleridir. Kam tozleri arasinda tavsan tozii de vardir. Kamin

davul tokmagmnin u¢ kismu tavsan, samur, kakim derisi ile kaplidir (http://www.
yasarkalafat.info/dosyalar/kalafat Erigim tarihi: 11.09.2011).

Guney Altay kamlar1 da Yakutlar ve diger Tiirk boylar: gibi koruyucu ruhlara
sahiptirler. Koruyucu ruh, genellikle gen¢ kamin ait oldugu veya annesinin ait
oldugu boyun yeni 6len kaminin ruhudur (Alekseyev, 1984: 27). Giiney Altay
kamlarinin koruyucu ruhlarindan bagka bir de yardimci ruhlari vardi. Bunlar bag
koruyucu ruhun ait oldugu boyun biitiin 6lmiis kamlarinin ruhlanidir (Alekseyeyv,
1984: 27). Siirekli yanlarinda bulundurduklari bu yardimer ruhlarinin yani sira
Giiney Altay kamlari, Ust ve Alt Diinya'ya gitmek i¢in bu konuda uzmanlagan
ruhlarin yardimina da bagvururlar. Ornegin, Ust Diinya’ya ayin yaptig1 sirada kamuin
yardimaisi Cayik’tir. Bu ruh, Ust Diinyanin bas tanrisi Ulgen tarafindan “insani
bitiin kotiliklerden korumak ve her seye can vermek” icin yere indirilmigtir
Cayik'in dolayusi ile tavsanin yardimi olmadan kamlar géklere “cikamazlar”. O, ayin
sirasinda tefin icine diigmektedir (Direnkova, 1981a: 143). Cayik'in ikonografik
tasviri, yukarida da belirtildigi gibi beyaz renkli kurdeleler baglanmis beyaz tavsan
derisidir. Bu ikon, Tuva ve Altay kamlarinin yaptiklar1 Ust Diinya’ya yolculuk
ayinlerinde kullanilmaktadir ve her obada bulunmaktadir. Giiney Altay kamlarinin
yaptiklar1 ayinlerde, onlara insanin yeryiiziindeki koruyucu ruhu olduguna inamilan
Suyla da yardim etmektedir. O, “Ust ve Alt Diinyalara giderken kama eglik emekte,
onu “albis”lardan korumakta ve Cayik’la beraber kurbanlari, cesitli bolgelere
gotiirmektedir” (Anohin, 1924: 14’ten Alekseyev, 1984: 81- 82).

Tavsan motifi kamliga gegis torenlerinde de ortaya ¢ikmaktadir. Sagaylarin
inancina gore soy dag iyesinden kamlik yetisi alan kamlar, ayin sirasinda
koruyucu iyelerini ziyaret ederek ¢ok sayida egyanin igerisinden onlara ait olanim
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bulmaktadirlar. Ruhlar, adaya gesitli kam egyalarini; tag ve boynuzdan yapilmig
tokmaklari, ¢ayirmelikesinden yapilmis tokmaklari, tavsan derisiyle kaplanmig
olanlari, aba (ay1) diye adlandirilan tokmaklari; bronz tefleri, hayvan derisiyle
kaplanmus tefleri, kam kiirk ve sapkalarini géstermektedir. Onlarin arasindan kam
adayi sahsi toren egyalarin bulmaktadir (Alekseyev, 1984: 131-134).

Saman/Kamin Tefi, Tokmag, Yelpazesi

Kamlarin kullandig teflerde tavsan 6nemli bir ayrintidir. Gerek tefin
tzerindeki tavsan figiiri gerekse tokmaginin tizerinde bulunan tavsan derisi,
kamlarin yolculuklarinin vazgegilmez parcasidir. Ciinkii ona binerek ucabilmekte,
yukari dlemlere gidebilmektedirler.

Altay-Sayan kamlarinin kullandig: ¢esitli tefler vardir. Bunlardan sapina mars,
mar (Teleiitlerde), bars veya bar (Sorlarda) adi verilen tefin ortasi yuvarlak olan dikey
tahta kiriglidir ve saman buradan tutarak ayinini gerceklestirmektedir. Tiliiber ve
Barsayats Tatarlarinda da goriilen bu tefin tokmagina kis tavsani derisi gerilmektedir
(Alekseyev, 1984: 133). Kaginlerden farkli olarak Sagay kamlari, ¢ayirmelikesinden
yapilan ve iizeri beyaz erkek kis tavsani derisiyle kaplanan tefin tokmagini (orba)
“canlandirirlar”. Tokmagin “canlandirilmasi” toreni tef “canlandirma” térenine benzer,
fakat daha kisa siirer. Tefler degistirildiginde tokmak degistirilmez” (Potapov, 1981:
134; Alekseyev, 1984: 134). Sagay kamlar: torenleri icra ederken tefe gesitli anlamlar
yiklemektedirler. Bazi durumlarda tef, kamin zirhi, bazi durumlarda kayig: veya aty,
bazen de sihirli yay olarak nitelendirilmektedir. Tokmak da bunlara uygun olarak
kamg, kiirek ve ok anlamlar1 yiiklenmektedir (Katanov, 1897: 31'den Alekseyeyv,
1984: 166). Hakaslarin diger boylar1 Beltirler, Koyballar ve Kizillarin tefleri, Giiney
Sibirya tefinin Sor versiyonuyla aynidir. Muhtemelen onlarin diger malzemeleri de
Kagin ve Sagay kam malzemeleriyle aynidir. Yeni kamin istegi tizerine Sorlar, 6nce
tefin tokmagini (orba) hazirlamaktadir. Tokmak, ii¢ veya bes cikintist olan catal
bigimde gayirmelikesi dalindan yapilmakta ve tizerine dag kegisi veya tavsan derisi
gerilmektedir. Tokmagin sapinda delik agilmakta ve kemer takilmaktadir. Sapa
rengarenk kumas kurdeleler baglanmaktadir (Alekseyev, 1984: 167). Tokmagin
kullanma siiresi, tefin kullanma siiresiyle aymdir. $or inanglarina gére tokmagin
iyesi vardir ve kam onu sadece tigiinci tefi degistirdikten sonra gorebilir. Tokmagin
iyesinin kama tavsan suretine girerek goriindigi ifade edilmektedir. Muhtemelen
bu, tokmak tavsan derisiyle kaplandig1 zaman olmaktadir (Alekseyev, 1984: 167-
168).

Hakas kamlarmin kullandiklar: aletlerden tavsan ile ilgili olanlardan biri
de yelpazedir. Ornegin, Kizil kamlari ak-kék (ak-gok) adinda yelpaze olarak
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nitelendirilebilecek bir esya kullanmiglardir. Bu malzeme, kayin dalina baglanan ve
tizerine, genisligi 4,4 cm olan iki kumas serit gegirilen ipten olusmaktadir. Kamlar,
“Ak-tos” (ak tavsan postu ve Umay temiz koruyucuiye ile simgelenen) adini verdikleri
bu yelpazeyi, kurban adama ve soy daglarina toplu dua térenlerinde kullanmiglardir
(Alekseyev, 1984: 166-167).

T6z/Ongon/Tangara/Eren ve Tavsan

Téz, “asil, kok, menge” anlamina gelmektedir (Mogollarda ongon, Yakutlarda
tangara, Uranhalarda eren). Altaylilar, Uygurlar ve Hakaniye lehgesi konusan toplu-
luklarda yaygin bir sekilde kullanilan t6z, “atalar ruhu hatiras1” olarak saklanmakta-
dir. Insanlar1 koruyan ruhlarin timsali olarak goriilen tozler mukaddesattan sayilarak
evlerin orta diregine, mabetlerin duvarlarina asilmaktadir. Arkeolojik kazilardan ¢1-
kan sonuglara gére Tiirk diinyasinda hayvan goriintimli t6zlerin ¢ok eskiden beri
kullanildiklar agiktir. Kazilarda yirtict hayvan ve kus figiirleri yaninda tavsan tozleri
de bulunmustur (Zelenin, 1936: 103-104).

Tirk kiltirinde en fazla kullanilan tozler, 6lenlerin suretinde yapilmig
bez bebekler, tavsan (kozan/hozan)” ve kartal (biirkiit)dir. Urenhalarin “Ak Eren”,
Buretlerin “Sagan ongon” (Ak ongon) dedikleri “kozan t&z”, tavsan derisinden
yapilmaktadir. Tavsan, 6zellikle Tuba-Ka¢ boyunun kutsal hayvani olmakla birlikte
boylar arasinda gerceklesen evlilikler vasitasiyla yayilmigtir (Inan, 1995: 42-47).

Altaylarda tavsan en saygin hayvanlardan biridir. Todoglarin da kutsal
hayvanlar: “koyan/tavsan’dir. Tavgan ruhu ¢ok sevimli bulunur. Todog boyunun aile
ocagy, koruyucusu olarak kabul edilir. Tamgas1 “yalak/tekne”dir. Todos Tiirkgesinde
buna “toskgur” denilmektedir (http://www.yasarkalafat.Erigim tarihi: 11.09.2011).

Hakasyada Umay ve tavsanla bir arada amilan kaym agaci ¢atallarindan
yapilan tozler yaygindir. Altay tozleri kuskirazindan yapilir. Tozlerin sahipleri onu
insan, kumag parcalarini yiiz, yanlarina baglanan derileri ise insanin saglar1 olarak
algilamaktadir. Hakaslar, aile ve boy tdzlerine bazen agalar (agalar, dedeler, boy
atalar1) ad verirler. Efsanelerde her bir toziin ortaya ¢ikisi, ogu zaman nereden
geldigi bilinmeyen bebegi olan yash nine veya ihtiyar dede karakteri olarak tasvir
edilen herhangi bir atayla bagl olarak iligkilendirilir. Dini gelenekte ¢ilbeggi
(yelleyen), Hozan-tés’e (tavsan tosii) hitap ederken su kelimeleri séyler: “Sen sanli
Piiriitlerin ulu anasi! Sen tinlii Piiriitlerin anasi! Sen ¢atal kaym seklini aldin... Sen kara
toprakla birlikte dogdun, Sen han gikle birlikte dogdun!” (Butanayev, 1986: 91, 95).

Burada ilk ana/ata mitolojik diizenini olusturan disiince ve gorislerin
izleri gorilmektedir. Ayrica bu hitapta yaratihs donemlerinden ve esas kozmolojik
béliimlenmeyi saglayan unsurlarin (toprak, gok, agag) olustugu donemlerden séz
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edilmektedir. Altay Teletitleri ritiiel aletlerinin yaninda tozlerle birlikte kutsal kayin
fidanlarma (som) da yer vermektedirler. Kurdelelerle siislenen ii¢ kayin fidani evin
dogu tarafina konmaktadir. Kayn fidanlarindan biri Ulgen’j, digeri toprak ve su
iyesini, {iginciisii ise boy atas1 Ada-Kiji(ata-kisi)’yi simgelemektedir. Teleiitlerin
Kuznetsk bolgesinde gelin getirirlerken Ada-Kiji kaymninin yanina Kumand: soy
tanrisina adanan kaymn yerlestirilmektedir. Teleiitler bu ruhu sevmezler, sadece
eslerine bir jest olarak saklarlar. Onun iizerine kara kurdeleler baglarlar ve ayr
olarak kutsarlar. Bazen kutsal kayma kemik baglanir. Giiney Sibirya Tiirkleri, ana
temas1 agag motifi olan ve basit egyalarla ¢ok karmagik mitolojik kompozisyonlar
olusturmaktadirlar (Sagalayev-Oktyabrskaya, 1990: 49-50).

Kizillarin 30 tézii arasinda tavsan da vardir. Tavsan tozii (hozan, ingarha),
kokeni itibariyle Kizillarin degildir. Kaginler, bu téziin kendilerine ait oldugunu
sdylerler ve kendilerine de Sagaylardan geldigini belirtirler (Zelenin, 1936: 30). Bu
tozler, yapilis malzemesi soz konusu hayvan parcalari ve derilerinden oldugu i¢in
hayvanlarin hem adlarini hem de biiyiik 6lgiide benzer bicimlerini korumugtur.
Tavsan lekaninda hayvanin kulaklari kullanilir, bunun diginda goriiniimai itibariyle bu
lekan 6rgii seklinde at yelesi takilmug 1 metre uzunlugunda ¢atalli tahta pargasindan
olugmaktadir. Dért ayakli hayvanlari simgeleyen Sibirya tozlerinden tavsan (kozan);
kafas1 veya postu ile Kizillarin yani sira Minusinlilerde, 6zellikle Kaginlerde toz
olarak kullanilmaktadir. Tuvalarda (Soyotlar) samanla doldurulmus tavsan postu
kapi 6niine konulmaktadir (Zelenin, 1936: 10-11).

Ilging bir nokta, toz kiiltiiniin baba boyu ile degil, anne boyu ile iliskili olu-
sudur. Pirit ve Kaska boyundan Kaginlere gelin gelen kadinlar yanlarinda sirt ve
gogiis agrilarini iyilestirdigine inandiklar: tavsan tozii kiiltiind getirirler. Bu boylar-
dan kadinla evlenen kisi tavsan téziine hiirmet eder. S. D. Maynagasev’in Kagin t6z-
leri hakkinda aktardig: su bilgiler ilgingtir: “Sagaylarin iyeleri baglarinda han-iyelerin
bulundugu belli bir hiyerarsiye ayrilmisken, Kaginlerde boyle bir diizen igerisinde
organize olmus iyelerin yan sira, aralarinda bir hiyerarsi olmayan iyeleri de vardir.
Onlarin tasvirleri ¢adirin sag, kadin tarafinda bulunur ve kadinlarin, agirlikl olarak
ihtiyar kadinlarmn ilgi alanina girer. Kaginler arasinda en yaygin olam “ak iye”(tavsan)
dir. Ak iye yalmz ve bagimsiz bir varliktir. O Biiriit boyunda yasar ve oradan evlenen kiz-
larla birlikte diger boylara ve hatta Sagaylara geger. Piiriit (Biiriit) boyu kadinlary, derisi
ongonun hazirlanmasinda kullamlan tavsanin etini yemez ve hatta ona dokunamazlar.”
(Zelenin, 1927: 331).

Kaginlerbeyaztavsantoziine “sariyanaklibeyazkuzu”kurban ederler. Kuzunun
etini lekana siirerler, daha sonra da etin yenmeyen kismim yakarlar. Kurbanlik etin
yakilmasi muhtemelen iyelerin ates aracilig: ile beslenmesi anlamina gelmektedir:
Herhalde ates, besleyici maddeleri gék iyelerine aktarmaktadir (Zelenin, 1936:
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35-36). Kaginlerde farkli tozlerin farkli beslenme saatleri vardir. Ornegin, ay1 gece;
tavsan giindiiz beslenmektedir (Katanov, 1896: 101). Onlarin besleme yeri de ayri
ve belli bir yerdir. Kaginlerin “koruyucunun gogsii” tozii, biitin yil boyunca disarida
tutulur. Ancak onu digarida beslemezler, her zaman ¢adirda beslerler. Fakat toziin
lekanini kapidan degil, kapr merteginin tist kisminda 6zel olarak agilan delikten
getirirler ve besledikten sonra tekrar digar1 gikarirlar (Zelenin, 1936: 35-36). Tavsan
lekan1 koy girisinde kayin agacina baglanir, bazen de ormanda nehir kiyisinda tutulur.
Ancak bagka bir tavsan t6zii ¢adirdaki raflara konulur. Kaginlerin tavsan tozi ilger,
tavsan derisi, akaga¢ ve kirmizi kumagtan olugur. Ona adanan methiyede: “Tavsan
derisi giyersin, kirmizi ¢uha giyersin; kunduz yatagin, su samuru senin kamgin; samuru
yellersin; asan kayindandir... Kayn agaci altmda bulunursun, kayin dallarmdan yatak
yapilir sana” (Zelenin, 1936: 41-42) denmektedir.

Tavsan tozii tedavi amach da kullanilmaktadir. Kizillar tavsan ve ¢6l horozu
tozi kiltinde omuzu agriyan hastanin etrafinda bir bardak nehir suyu dolastirirlar,
hastaya bir yudum verirler ve geriye kalan suyu ¢adirin digina atarak hastaliklari téze
aktarmaktadirlar. Cuvaglar ise sarilik hastaliginin neden olduguna inandiklar sol
bacak felcini taze tavsan derisi ile tedavi ederler. Yuraklar g6z bulanikliginda goéze
tavsan yag siirerler; goz lekesi icin stinger tagi tozu ile karigtirilmig tavsan yagi kulla-
nirlar (Zelenin, 1936: 103-104).

Iz1h, Toz, Tavsan

Iz1h, iyeye adanan hayvan demektir. Yukarida sayilan iyeleri sembolize eden
tavsan, 1zih toreninin bag aktorii olmaktadir. Kaynaklarda sik olarak 1zihin iyelerin
bir yerden bagka bir yere hareket etmesi icin binek hayvani fonksiyonlarindan
bahsedilmektedir. Izih segiminde en 6nemli unsur adanacak hayvanin cinsi ve
derisinin rengi olmaktadur.

Izthin dig gériintimii ve rengi yapay yollarla da elde edilmektedir. Yiizerce
hayvanin bulundugu siiriiden dig goriinimi farkli olan hayvan 1zih olarak
secilmektedir. Daha sonra kumas parcalari, islemelerin vb. yer aldigi takilar
gelmektedir. Kazaklar, 1zihin boynuna mavi veya beyaz kumag parcas: asmaktadirlar.
Karagaslar, geyigin boynuna ip asmakta ve tizerine ¢ok sayida ve rengarenk
kurdeleler baglamaktadirlar. Atlarin kuyruklarina ve yelelerine de renkli kurdeleler
baglamaktadirlar. Tangutlar 1zihlarina bes renkli kurdele baglamaktadir. Benzer
sekilde Tuvallar 1zihin yelesine ve kuyruguna bes kurdele baglarlar: Beyaz, mavi,
kirmizi, yesil ve sar1. Minusinliler bazen 1zihlar igin rengarenk kurdeleleri saman
tefinden almaktadirlar. Inaniga gore bu kurdeleler “hayvanlari kétii ruhlarin
saldirilarindan korur”, Uranhay bolgesi Kirgizlary, 1zih atin yelesine beyaz kis tavsan,
kara yagiz atlara ise ay1 tilyii baglamaktadirlar (Zelenin, 1936: 312-313).
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Sagaylarda her t6ze bir 1zih denk gelmektedir. Tavsan toziinin 1zihi lekesiz
beyaz koyundur. Toze lekan adama téreni ile toz iyeye 1z1th adama toreni genellikle
ayn1 zamana denk gelmektedir. Ciinkii hayvan yetistiricilerinin inaniglarina gére her
ikisinin fonksiyonlar1 benzerlik gostermektedir: Birincisi insanlarin evinde iyenin
barmacak yerini ve diger ihtiyaglarini karsilamak, ikincisi kullanmasi igin binek
hayvan sunmak anlamina gelmektedir (Zelenin, 1936: 25, 312).

Cocugun Ilk Sa¢ Kesim Téreni ve Dig Bayraminda Tavsan

Mitolojik iyelerin ¢ocuk fonksiyonunun gostergesi olarak tavsan motifi, ilk
sa¢ kesimi ve ilk dig ¢tkmasi bayramlarinda da ortaya ¢ikmaktadir. Saglar ve digler
aklik dolayistyla kut kazanmaktadirlar. Biitiin Tiirk diinyasinda izlerine rastladigimiz
ilk sag kesim toreninin Yakutlardaki sekli soyledir:

Bebegin ebeveynleri dedeye hediye verirler. Beyaz kadak, cay, kumas, araka/
icki vb. seyler ikram ederler ve s6yle derler: “Bebegimizin saglarini kesmeni istiyoruz,
gtinkii sen onurlu bir insansin, biz sana saygr duyuyoruz”. Daha sonra ona kulpuna
kadak baglanan makas (veya bigak) uzatilir ve bebek getirilir. Dede bebegin bagini ii¢
kez sagdan sola oksar, makasi baginin etrafinda giines yoniinde dolagtirir ve makasla
kadakin ucunu bebegin saclarina dokundurur ve hayir dua verir: “Yariglarda yenilmez
olsun. Kiirek kemikliler karsisinda yenilgi gérmesin (insan ve hayvanlar). Kuyruk gibi
yagl olsun. Tavsan gibi ak saglara kadar yaslansin. Cok sayida ¢ocugu, sayisiz hayvam
olsun. Sanly olsun. Onurly olsun. Uzun yasasin. Uykusu rahat olsun. Ugurumdan diisiip
dlsiin (6liimii hafif olsun anlaminda).” Daha sonra soyle derler: “Ben senin ilk saglarin
kestim ve saglarin igin sana at hediye ediyorum”. Aynisini ninesi yapar ve hayir dualar
verir. “Benim kadar uzun omiirlii ol. Hayatin mutlulukla dolu olsun” der ve inek
sozil verir. Bebek saat yoniinde dolagtirilir. Herkes ona hayir dua verir. “Sen tembel
olmamalisin, kotii ve yalanci olmamalisin. Diiriist ol, kartal veya sahin gibi onurlu ve
gururlu, kaplan gibi giiclii ol, iyi yavuklun olsun, mutluluk, bereket ve saglk hayatindan
¢tkmasin”. Herkes sirayla sag keser ve ona hediye sozii verir (Lvova vd., 1988a: 174).

Gagavuz Tiirklerinde ¢ocugun disi ilk ¢tktiginda dis bayrami kutlanur. Aile
arasinda kutlanan bu merasimde ¢ikmig olan bu ilk diglerin keskin olmas: dilenir
ve bu nedenle de tavsan disi denilir. Evin sundurmasimna gidilir ve “ga ga garga, al
sana kemik dis, ver bana demir dis” denilir (http://www.yasarkalafat. Erigim tarihi:
11.09.2011). Balkanlardan derlenen dig bayramy, -ad1 bayram olmasa da- uygulama
olarak biitiin Tiirk diinyasinda yasamaktadir. Ilk disi gérenin bebege ak renkli hediye
almasi da buna bagli yaygin bir gelenektir.

Tavsan ile Ilgili Diger Inanislar

Tavsanlar kuraklikta ortaya gikar, bu ytizden kuraklik habercisi olarak algilanur.
(Zelenin, 1936: 244- 245). Ava giderken, arabanin 6niinden tavsan gegerse, o giin
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av olmaz, ugursuzluktur.(Biiyiikokutan, 2008:460). I¢ Anadolunun Sivas ve Tokat
illerinde yolcunun éniine tavsan ¢ikmasi kotiiye, kurt cikarsa iyiye isarettir(Teoman,
1952:525; Roux,1997: 68; Roux 2005: 76). Eski Harran'da ingaata baglanirken yilan
goriiliirse uguruna, tavsan goriiliirse ugursuzluguna inanilird: (Baran, 2006:126).
Giiney Azerbaycan'da ve Anadoluda tavsan eti yiyen hamile kadinin dinyaya
getirecegi ¢ocugun ust dudaginin yarik olacagma inamihir. Bu inang Kerkik ve
Bulgaristan Tiirklerinde de yasamaktadir. Bulgaristan Tiirklerinde tavsan musibet
bir hayvan olarak bilinmektedir.

Sonug

Tavsan tabusu yalnizca Alevi-Bektasi toplulugunun bir meselesi olamayacak
kadar derindir. Anadoluda Siinni kesimde unutulmaya yiz tutan, Ozellikle
Aleviler arasinda yagsamaya devam eden tavsanla ilgili inang ve uygulamalar, Tiirk
diinyasina ve mitolojik ge¢misimize koprii olusturmaktadir. Tavsan, Tanri tarafindan
yerytiziindeki insanlar ve hayvanlar ile ilgili hayat bahsetme, koruma, kut, bereket, av
verme gibi 6zellikleri ile gérevlendirilmis ve ugsuz bucaksiz Tiirkliik cografyasinda
Umay, Yajil-Kan, Bulut-Kan, Dyaik/Cayik, Ot/Ates Ene, Ayisit, Ermen-Kan adlariyla
anilan ruhlar 4leminin ortak bir sembolii olmustur. Bu ruhlar dleminin bir diger ortak
ozelligi hepsine de disilik atfedilmis olmasidir. Alevi-Bektasilerde tavsan ile ilgili en
onemli alg1 da disiligin 6n plana ¢ikarilmasidir. Belki de Alevi-Bektasi toplumunda
kadinin daha saygin yerinin olmasinin kékeninde bu inanglar yatmaktadir. Tavsan
eti yememe kiiltii bagta Altaylarda olmak tizere Tiirk diinyasinda da tespit edilmisgtir.
Anlatilar olduk¢a degismis, bagkalagmus; yeni dinin sembolleriyle butiinlesmistir.
Fakat ana tema ayni sekilde yasamaktadr.

Alevilerde tavsan ile ilgili dontisiim, bagka kiliga girme, rehber hayvan olma
motifi, biitiin Tiirk diinyasinda oldukea genis bir anlat1 yelpazesi iginde yagamaktadir.

Tavsan; kuyrugu, kafasi, ayaklari, pengesi, postu, kulagi, gogiis kafesi kemigj,
burnu, bazen de kendisi hayatin her sathasi ile ilgili térenlerde t6z/ilk ata/iye olarak
rol sahibi olmustur. Tavsan, beyaz rengi ile Tanr1 mekéni semboli olmaya; hem
toprak altinda hem de tistiinde yasadig icin yer-su sembolii olmaya Tiirk disiincesi
i¢cinde uygun bulunmustur.

Sonnotlar
! Asik Mahsuni bu soruya cevap verirken meselenin lizumsuzlugunu séyle dile getirmistir:

“Bana tavsan eti yer misin, derler; Cok yalanlar yedim tavsan nedir ki? Karanlik sofrada, karanlik mec-
liste, Kér yilanlar yedim tavsan nedir ki? (Devamu igin bkz. Naskali 2008:XIV-XV).

2 1-Halid ibni Huveyris anlatryor:“ Bir adam bir tavsan avladi ve Abdullah Omer’e gelerek: Ne dersiniz
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tavsanun eti yenir mi? diye sordu. Abdullah: tavsan Resulullah (s.a.a)’a da (bdyle avlanip) getirilmisti.
Ben de o esnada yaninda oturuyordum. Ondan ne yedi ne de onun yenmesini yasakladi. Tavsanin
hayiz gérdiigiine inaniyordu.’diye cevap verdi. Ebu Davud Et'ime27(37.92).

2-Enes anlatiyor: “Yiriidiikk ve Merriz Zebrandan bir tavsan kaldirdik. Arkadaglarimiz pesinden
kostular ve sonunda yakalamaktan aciz kaldilar. Bu sefer ben kostum yetistim ve yakaladim. Onu
(babaligim) Ebu Talha'ya getirdim. O tavsan: keskin bir tasla kesti. Budunu benimle Resulullaha
gonderdi. Resulullah onu yedi.

Enese “Yedi mi” (yedigini gdrdin mii?) diye sorulmustur. “Yani kabul etti, dedi.
Buhari Sayd 32.10 Hibe S:Miislim sayd $3(1953)Ebu Davud Et'ime 27(3791)Tirmizi Et'ime 2
(1970)Nesai: 25 (7.196).

Ehl-i Siinnet kaynaklarindan nakledilen ilk rivayette Peygamber efendimizin tavsan1 yemedigi ikinci
rivayete gore ise Enes’in 6nce Peygamberin yedigi, daha sonra tekrar sorduklarinda ise sadece verilen
tavsam kabul ettigi séylenmistir. Fakat Peygamberimizin tavsani yedigi veya yemedigi gorilmemistir.

3-Ankara basimi Kiitiib-i Sitte’nin 11. cildinin 149 sayfasina gére ashaptan Abdullah ibni Omer tabiinden
Ikrime fukahadan Muhammed ibnu Ebi Leyla tavsan etinin mekruh(iyi bir sey olmayan) olduguna
kanidirler. Bunlar Huzeyme ibnu Cezi'nin rivayetine dayanirlar. Bu rivayette der ki: “Ey Allah'in
Resulii” dedim. Tavsan hakkinda ne dersiniz?“Onu ne yerim ne de haram kilarim” buyurdular. Ben:
“Oyleyse, dedim. Siz haram kilincaya kadar ben onu yiyecegim. Siz niye (yemiyorsunuz)? Bana su
cevabi verdi:“Onun hayiz gordigii bana bildirildi.”

Ibnu Hacer bu hadisi senetge zayif gormiistiir. Bu kaynaga gore Ashaptan olan Abdullah ibni Omer’in
bu hadisi rivayet edenlerle higbir baglantis1 yoktur. Yani ister bu rivayet edenler zayif olsun isterse
olmasin Abdullah ibni Omer’in bunlarla bir baglantist olmamasi gerekir. Zira O tavsan etinin mekruh
oldugunu ya Peygamber efendimizden ya ashaptan birisinden ya da en kotii ihtimal tabiinden
birisinden duymustur. http://www.karsehlibeyt.org/sorular-ve-cevaplar/sii-ve-aleviler-neden-
tavsan-eti-yemezler.html. 12.09.2011

* Tavsan ile ilgili pek ¢ok bilimsel aragtirma yapmus olan Veteriner hekim Prof. Dr. Hiseyin Karadag'in
konuya agiklik getiren degerlendirmeleri soyledir: “Tavsan eti yememe ya da tavsani ugursuz sayma
pratigini, tavsamn tipki kadinlarda oldugu gibi adet kanamasmma sahip olmastyla izah etmek yetersiz
kalmaktadur. Zira tavsanlarda, kabul edilenin aksine, kadinlardakine benzer bir dstral siklus (periyot)
yoktur. Sadece birkag giin boyunca kizginlhik gosterirler. Kizginlik gosterdiklerinde de, kadinlarda oldugu
gibi hemorajik (akintt tarzi kanama) kanama gostermezler. Bunun yerine, vajen dudaklarinda (vulvada)
kizginligin etkisiyle hiperemi (kizarma) olusur. Vajen dudaklarindaki (vulvadaki) bu hiperemik degisme,
kizgimhiga bagh olarak biitiin hayvanlarda gorilmektedir. Yani, kabul edilenin aksine tavsanlarda adet
kanamast yoktur. Tavsan yetistiriciliinde vajenden herhangi bir nedenle kan akintisi olmasi, normal
sayilmaz ve bagta rahim kanseri olmak iizere gesitli hastaliklarin belirtileri olarak kabul edilir. Bu nedenle,
Alevilerin tavsant ugursuz, etini de makbul saymaysslarin, tavsanlarin da tipks kadnlar gibi adet goriiyor
olmast delili ile agiklamak miimkiin degildir.” (Karadag 2005)

* Urallarda yagayan Ruslar arasinda da benzer bir ruh temasi vardir. Sagalayev’in de ¢esitli delillerle
destekledigi gibi Tiirk kiiltiir dairesinden etkilenen ve Kaltag-ekva diye adlandirilan bu ruhun disi
tavsana doniigme yetenegi aciktir. C. N. Gertedsov'un derlemelerine gére, Mansilerin bilincinde
tanriganin tavsan goriniimi kendiliginden anlagilmaktadur. Valeriy Nikolayevig, Lozva ve Sosva
Mansilerinden Kaltag'n Kaltisyan ¢adirlarinda “yagsadigini” ve “tavsan yiiziine sahip oldugunu duy-
dugunu” belirtmistir. Yukar1 Lozva'da Kaltas, “kis tavsam kiirkiinden sapkasi olan hami, annemiz”
olarak adlandinlmaktadur. (Sagalayev 1991: 71). Kaltag'in kendisi tren folklorunda bir kus olarak
ortaya cikmaktadir, kutsal agac1 olarak da akagag kabul edilmektedir. V. N. Cernetsov’un topladig:
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bilgilere gore yash Mansiler “onun, tavsan, kaz ve akagag olmak tizere sadece iig yiize sahip oldugunu
anlatmaktadurlar (Sagalayev 1991: 76).

* Ayisit ve Umay’in leylek, turna fonksiyonlari i¢in bkz. Ergun 2011.

¢ Kara-May tasviri ise tahta pargasina yerlestirilmis kilden yapilma insana benzer goruntili bir figir
veya kiigiik tahta begige yerlestirilmis kumagtan yapilmis bebek seklinde olur. Bu tasvirleri bebekleri
hastalanan veya sik sik 6len aileler yaparlar. Kam/$amanin yardimiyla nehre birakilan bu tasvirler,
Kara-May'n sembolii ve ikonografik tasviridir. Bunlar gerektigi zaman Kara-May1 aldatmak
amaciyla ayni yontemle nehre birakilir ve gémiilen yeni dogan bebegi temsil eder (Potapov 1991:
288).

7 Bu bilgiler, sozliklerde belirtilmemekle birlikte Adana’nin Kozan ilgesinin anlamunin tavsan ile il-
gili oldugunu disiindiirmektedir. Biiyiikge bir mahallesinin ve Hacimiirzeli kasabasi yolunda bir
bolgenin adimin Tavsan Tepesi olmasi ve civarda benzer yer adlarin yayginhg boyle bir ihtimali
giiglendirmektedir.
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