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Tiirk ve Slav Halk inanclan Baglaminda Bir
Ritiiel Olarak “Cocugu Satma” Gelenegi

The “Selling the Child” Tradition as a Ritual in the
Context of Turkic and Slavic Folk Beliefs

Fatih Diizgiin”
Unsal Yilmaz Yesildal™

Oz

Insan isimlerin biiyiisel giiciine ve koruyuculuguna inanir. Yeni dogan bebeklerini yasatmak
icin bu gii¢lerden yararlanmanin yollarini arar. Tiirkler arasinda yaygin olarak “cocugu satma” ad1
verilen ritiiel bu arayisin sonucudur. Ritiiel yeni doganin kotiiciil unsurlardan korunmasi amaciyla
gerceklestirilir. Tiirklerde oldugu gibi Slav halk inang ve uygulamalarinda da mevcut olan ¢ocugu
satma ritiieli ¢alismanin konusunu olusturmaktadir. Calismanin amaci iki farkl kiiltiir dairesinde
goriilen ritiielin benzer ve farkli yonlerini karsilagtirmali olarak ortaya koyarak arkaikten moderne
gegis siirecinde insanligin takindigi tutum ve gosterdigi davranig bi¢iminin geldigi noktay1 belir-
lemektir. Birbirinden farkli kiiltiir ve dillere ait malzemenin bir arada incelenmesi bu ¢alismanin
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farkli alanlarda uzmanlasmig arastirmacilarca ele alinmasini zorunlu kilmaktadir. Caligma, Tiirk
ve Slav kiiltiiriine ait basili ve dijital mecralardaki bilimsel eserlerle sinirli tutulmustur. Arastirma
kapsaminda konuyla ilgili anahtar kelimelerle aramalar yapilarak kaynaklara ulasilmis, elde edi-
len kaynaklar dokiiman incelemesine tabi tutulup igerik analizi yapilmistir. Arastirma sonucunda;
Tiirkler arasinda Albasti/Alkarisi, Slavlar arasinda da Boginka ve Vestitsa ad1 verilen mitolojik
kadin karakter ile demonik varliklarin hamile ve lohusa kadinlara musallat olup hamilelik siire-
since cenin ya da fetiisiin, lohusalik doneminde de yeni doganin canina kastettigi, Tiirkler arasin-
da “cocugu satma”, Slavlar arasinda da “obman” yani kandirma/aldatma ritiiellerinin amacinin
yeni doganin ebeveynlerini degistirmis gibi yapmak ve bdylece kotii ruhlarin ebeveynlerine karst
besledigi husumetten kaynaklandig: diisiiniilen kotiiliiklerden yeni dogani korumak oldugu tespit
edilmigtir. Ritiielin sonunda ¢ocuga verilen Sati, Satilmig, Prodan (satilmis), Kuplen (satin alin-
mis), Nayden (bulunmus), Nenas (bizim olmayan) ve Kraden (¢alinmis) gibi isimlerin de anlam-
lar1 bakimindan biiyilik benzerlik tagidig1 goriilmistiir.

Anahtar sozciikler: albasti/alkarisi, Boginka, Vestitsa, cocugu satma/obman

Abstract

Mankind believes in the magical power and protection of names and search for ways to harness
this power to keep their newborn babies alive. One outcome of this pursuit is the Turkic ritual of
“selling the child.” This ritual is performed to protect the newborn from evil beings. This ritual,
which can also be seen in Slavic folk beliefs and practices, is the subject of this study. The objectives
of this study are to compare similar and varied aspects of thise ritual as observed in two different
cultural circles and arrive at a conclusion regarding human attitudes and behaviors, pertaining to
this ritual during the transition from archaic to modern times. The material, belonging to different
cultures and languages needs to be examined by researchers specialized in different fields. The study
has been limited to scientific works in printed and digital media of the Turkic and Slavic cultures.
Researchers found relevant resources for the study by searching for keywords related to the topic.
After finding the resources, they reviewed the documents and subsequently conducted content
analysis. People believe that the mythological female character called “Albasti/Alkarisi” among the
Turks and “Boginka and Vestitsa” among the Slavs, as well as demonic beings, haunt pregnant and
postpartum women and intend to kill the embryo or fetus during pregnancy and the newborn during
puerperium. According to this research, the purpose of the “selling the child” ritual among the Turks
and the “obman” ritual implying “misleading/deception” among the Slavs is to pretend to change the
parents of the newborn and thus to protect the newborns from the evils that are thought to be caused
by the hostility of the evil spirits toward their parents. Researchers discovered a striking connection
in the meanings of the names given to the child at the end of the ritual, such as Sati, Satilmis, Prodan
(sold), Kuplen (purchased), Nayden (found), Nenas (not ours), and Kraden (stolen).

Keywords: albasti/alkarisi, Boginka, Vestitsa, selling the child/obman

Extended summary

Spiritual faith is one of the most basic human needs. Myths are the first attempts made
by individuals to find answers to questions about their need to believe. Humans, who began
to maintain their relationship with their creator, nature, and each other within the framework
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of the rules of religion or belief systems to which they belong, have not been able to sever
their ties with myths, despite the long time that has passed. Traces of myths are observed in
many rituals that are unrelated to religions or belief systems, which are called folk beliefs in
the literature. Archaic humans, who were oblivious to the capabilities of science in general
and medicine in particular, were unable to make scientific sense of the concept of death. In
this context, the ritual known as “selling the child” among the Turks and “obman” among
the Slavs constitutes the subject of this study. The study aims to reveal the similarities
and differences of these rituals seen in two different cultures and determine the attitude
and behavior of humanity during the transition from archaic to modern. Examining rituals
belonging to different cultures and languages requires this study to involve researchers
specialized in different fields. The scope of the study was limited to scientific works in print
and digital media regarding the Turkic and Slavic cultures. Within the scope of this study,
literature searches were conducted using keywords related to the subject and resources found
were subjected to document review and content analysis.

This ritual, selling the child, was performed by the families whose previous children had
died due to various reasons and who associated the cause of their children’s death with evil
spirits. Archaic humans, who perceived the order of the world as the struggle of opposites
based on dualism, associated death with evil and to prevent the victory of evil, they developed
systematic and meaningful practices. Prominent examples of these practices were the rituals
developed against the evil spirits that were thought to haunt pregnant, postpartum women and
newborns. According to this belief, mythological female characters and demonic beings called
Albasti or Alkarist among the Turks and Boginka and Vestitsa among the Slavs, haunt pregnant
and postpartum women with the intention to kill the newborn or the fetus during pregnancy.
According to archaic humans, this attacks by spirits targeted the parents with the primary
purpose of punishing them. Therefore, the purpose of the “selling the child” and “obman”
rituals was to protect the newborn by pretending to change the parents of the newborn.

The Turks performed the ritual as follows: Parents, whose children have passed away,
leave their newborn on the street or in front of the mosque immediately after birth. A relative,
neighbor, or acquaintance takes the child home. After a while, the real parents of the child
supposedly buy the child and take them home. Children who were subject to such a practice were
called Satilmus, if they were male and Sat1 if they were female. The “obman” ritual practiced
among the Slavs is similar. These rituals, again performed by parents whose newborns have
died, aims to deceive death by making it appear as if the baby did not belong to the family but
rather the baby was actually a child of a wolf or a demon and it was found or bought by the
family. Immediately after the chid’s birth, the boarding midwife or mother would take the child
to a road, crossroad, bridge, or church where she would hide and wait for a passerby to pick the
child up. The person who finds the baby became the “kum” (godfather/mother) and pretended
to be a parent who sold their child. Thereafter, the child’s real mother or midwife buys the child
from the “kum” and takes him/her home. Similar to the names of Sat1 and Satilmig given by the
Turks, the Slavs also gave names to the children subjected to this ritual, such as Prodan (sold),
Kuplen (purchased), Nayden (found), Nenas (not ours), and Kraden (stolen).
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Such a conceptualization is the result of an effort to make the complicated world more
understandable. Humans, who succeeded in conceptualizing this nation, that is, identifying
and naming the beings other than themselves with whom they share the universe, utilized
these concepts to their own advantage during their life struggles. Thus, many things that were
initially unknown and disorganized became known and systematic, and chaos turned into
the cosmos. However, namelessness, which can also be considered as nonregistration, was
one of the most important causes of insecurity and uneasiness that paved the way for chaos,
and has been one of the biggest problems since the first periods of human history. One of the
measures taken against the Albasti or Alkarisi, is the name given to the newborn, which is
considered essential for the newborn to be a complete individual. Names given to newborns
not only concern the individual but also the community in which they live, as well as the
entire universe. The importance that the humanity attaches to names and the naming process
is rooted here. Naming, which is thought to have the function of distinguishing people from
one another in modern times, has been closely related with magic since the earliest periods
of human history.

The study conludes that the ritualistic practice of “selling the child” by the Turks and
“obman” by the Slavs, where individuals pretended to change the parents of the newborn,
were performed to protect the newborns from the mythological female demonic beings called
Albasti or Alkarisi by the Turks and Boginka and Vestitsa by the Slavs, who haunt pregnant
and postpartum women and intend the kill the fetus during pregnancy and the newborn during
the puerperium, as well as from the malignites that are thought to be caused by the hostility
of the evil spirits against their parents.

Giris

Kendisine karmasik gelen diinyay1 daha basit, daha anlasilir hale getirmek isteyen in-
san, etrafindakileri tasnif etme ve sonrasinda isimlendirme yoluna gitmistir. Evreni paylastigi
kendisi disindaki ¢ok sayida varligi isimlendiren ya da baska bir ifadeyle isaretleyip etiketle-
yen insan, bu varliklar1 yagam miicadelesi sirasinda faydalanabilecegi kullanisl birer malze-
meye doniistiirmiistiir. Boylece ilk basta bilinmez ve daginik halde olan pek ¢ok sey bilinir ve
diizenli hale gelmis, kaos kozmosa doniismiistiir. Ciinkii isimsizlik bir bakima kayitsizliktir.
Isimsizlik yani kayitsizlik insanlik tarihinin ilk dénemlerinden beri en biiyiik problemi olan
kaosa zemin hazirlayan giivensizlik ve tedirginligin en énemli nedenlerindendir. insanoglu-
nun kendisinden gii¢lii ve yetenekli gordiigii hayvanlarin', tabiata bagl unsurlar etrafinda
olusan kiiltlerin tesiriyle bitkilerin?, dért unsur kaynakli maddelerin®, goksel varliklarin®, ta-
rihte yagamis devlet biiyiiklerinin®, 6lmiis atalarin, din ulularinin ve peygamberlerin isimle-
rini yeni doganlara vermesi siklikla goriilen uygulamalardandir (Yesildal, 2018: 48-59). Bu
isimleri alanlarin isimlerin gii¢lerinden ve dolayisiyla da koruyuculugundan faydalanacagini
diisiinen insan; Yasar, Yasabey, Yasagiil, Duran, Dursun, Durmus, Omiir, Hayat ve Hayati
gibi isimlerin de yeni dogani yasatacagina dair bilyilisel giicleri olduguna inanir. Halk ara-
sinda “cocugu satma” adryla bilinen ritiielle iliskilendirilen Sat1 ve Satilmis isimleri de daha
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once dogan ¢ocuklart dlmiis ailelerin yeni dogana verildiginde ¢ocugun hayatta kalmasini
saglayacagi diisiindiikleri isimlerdir (Ornek, 1979: 113-177; Ornek, 2000: 151, 158-159).
Bu ¢alismada Tiirkler arasinda “cocugu satma”, Slavlar arasinda da “obman” (kandirma/
aldatma) adlariyla bilinen ritiiel ve bu ritiiele bagl ortaya ¢ikan isimlendirme uygulamalari
mukayeseli olarak ele alinacaktir.

1. Kutsalin golgesinde dogum

Insanoglunun isimlendirme tercihlerine yon veren faktérlerden biri dogum hadisesidir.
Dogum 0Oncesi, esnasi ve sonrasina dair beslenen inanglar bireyin isimlendirilmesi eylemi-
ne yon vermektedir. Konuyla ilgili olarak Frazer, Gennep, Crowley ve Harrison gibi aras-
tirmacilar inan¢ ve tapinmanin gecis donemi olarak adlandirilan dogum, evlenme ve 6liim
adetlerinden kaynaklandigina isaret ederler. Bu baglamda Malinowski de gegis donemi ri-
tiiellerinin pek ¢ok ayinin ve inang dgretisinin ¢ekirdegini olusturdugunu dile getirir (Mali-
nowski, 1990: 12, 27). Malinowski dogum hadisesine dair halk arasinda gelistirilen inanislari
izah ederken “Temelde fizyolojik olan gebelik ve dogum siirecinin gelenek tarafindan yo-
rumlanmasi, yani fizyolojik verilere 6liiler diinyasindan, ¢evreden ve toplumun diger iiye-
lerinin miidahalesinden gelen etkileri de katan yorumlar, dogustan gelen annelik ve babalik
gliglerini son derece sofistike, ama 6gretme ve egitim araciligiyla son derece etkili kilinmis
toplumsal dayanisma baglar1 haline donistiiriir.” demektedir (Malinowski, 1992: 113). Bu
baglamda ritiieller toplum tarafindan yaratilan mitlerin canlandirildig1 ve bu sayede de nesil-
den nesle aktarimina aracilik eden kurumlar olarak da kabul edilir (Ergun-Giindiiz Alptiirker,
2017: 89). Arkaik insanin bazi hadiseleri agiklarken bilmediginden degil reddetmeyi tercih
ettiginden kendisini somutlastirmanin engellerinden kurtaran mitolojik agiklamalar1 dne stir-
diigtinii kaydeden Jung da konuya dair farkli bir bakis agis1 ortaya koyar (Jung, 2015: 46).

Insanoglu tarihin en eski dénemlerinden beri dogum hadisesini kutsal ve kutsalla bag-
lantis1 olanla iliskilendirmistir. Yunan mitolojisindeki Artemis’e benzetilen italyan tanricasi
Diana’nin avcilik faaliyetlerindeki roliinlin yani sira ¢ocugu olmayanlara yardim eden ve
dogumu kolaylagtiran bir tanriga oldugu kabul edilir. Mitik Yunan anlatilarinda yer alan
Eileithyia’nin lohusalarin tanrigas: oldugu ve dogumlarda ebe tanrica olarak rol istlendi-
gi kabul edilir. Geciktigi vakit dogumun zorlasacag diisiiniiliir. Inanisa gore Eileithyia’nin
annesi Hera da kizi ile birlikte dogumlara gozciiliikk eder. Hera’nin evliligin ve gebeligin
koruyucusu olduguna inanilir. Romalilar arasinda funo’nun Hera ile bir tutuldugu, funo’nun
kadmlarin koruyucusu ve mesru yollardan evlenmis kadinlarin tanrigasi oldugu kabul edilir.
Yine Roma dininin ilk donemlerinde Parcae dogumla ilgili bir tanriga sayilir (Can, 1994: 44;
Comert, 1999: 19, 27, 46; Frazer, 2004: 17; Erhat, 2007: 88, 99, 137, 163, 237). Stimer mi-
tolojisinde goriilen Ninmah dogum tanricasi olarak tasavvur edilir (Hooke, 1993: 30). Tiirk
mitolojisinde dnemli bir yere sahip olan Umay da bu baglamda yukarida adlar1 sayilanlarla
cogu zaman ayni fonksiyonlari {istlenmektedir. Giliney Sibirya Tiirkleri arasinda bebegin ilk
i¢ yilda yani en korumasiz oldugu dénemde Umay’in korumasi altinda olduguna inanilir
(Lvova, 2013: 195). Kumandi1 Samanlar1 zor dogumlara yardimci olmasi i¢in dualarinda
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Umay anaya seslenirler (Satlayev, 1974: 149-150, Lvova, 2013: 210°dan). Kuzey Sibirya
Tiirklerinden Yakutlar dogum tanrigasina Ayisit adini verirler (Ksenefontov, 2011: 231). Do-
gum sirasinda Ozbek kadin samanlar yardimei ve koruyucu gogiin biiyiik annesini (mama),
mitsel ebeyi ¢cagirirlar. Bu durumun Umay kiiltiiyle iliskili oldugu diisiiniilmektedir (Hoppal,
2012: 134). Tuvalar arasindaki inanisa gore hamileliklerinin 3. ve 5. aylarinda kamlara masaj
yaptiran kadinlarin dogumlari kolay gegmektedir (Bapaeva, 2013: 16-17). Altaylilar arasinda
Saman Mostoy, “toluu” adi verilen kurbanlik fidyenin ruhlara takdiminin ardindan kadinin
saglikli bir dogum yaptigini anlatir. Altay Samanlar1 arasinda Akit-Kam ¢ocuklarin hamisi
olarak kabul edilir ve ¢ocuklar sitmaya (kara yan) yakalandiginda kurban olarak ona kara
teke sunulur. Yine Uliip adli ata samanin da gocuklar1 koruduguna inanilir (Anohin, 2006:
30, 125, 148).

Uzun bir donem ilahi diizenin iyiyle kotii arasindaki miicadeleden® ibaret oldugunu diisii-
nen insan dogum hadisesine dair takindig1 tavir baglaminda sadece iyi degil kotii unsurlarla
ilgili inaniglar da gelistirmistir. Arkaik insana gére dogum Oncesi, esnasi ve sonrasinda ka-
din1 ve ¢ocugu koruyan kutsalla iliskili aktorler oldugu gibi onlara saldirip zarar verenler de
vardir. Bu baglamda Frazer’a gore ilkel insan, 6nceleri dogaya ait siiregleri biiyii ve ayinler
araciligiyla kontrol altina almaya ¢alisirken zamanla korku ya da umutla yalvararak bazen de
meydan okuyarak kotli ruhlara, atalarin ya da tanrilarin ruhlarina seslenir. Ciinkdi biiyiiniin
kotii ruhlardan geldigine inanilir (Malinowski, 1990: 9, 64). Hititlerin ugursuz biiyiisel giigle-
rin dogumun gergeklestigi yere sizmalarini engellemek amaciyla tedbirler aldiklari anlatilir.
Inanisa gére bu giicler hamile kadilara zarar verebilir, diisiiklere neden olabilir ve bebegin
yazgisini karartabilir (Eliade, 2002: 87-88). Hint mitolojisinde yeni dogan ¢ocuklarin Rak-
sasa (Raksasa) ad1 verilen kotii ruhlardan korunmasi gerektigine inanilir. Bu ruhlarm erkek
kardes, koca veya sevgili bigimine girip kadinlara yaklasarak dogacak ¢ocuklarini yok etmek
istedikleri diistiniiliir (Kaya, 1997: 127-128). Cingene mitolojisinde Thulo (Sisko) adl1 hasta-
lik cininin hamile kadinlarin karnina sizip biiyiik acilar ¢cekmelerine neden olduguna inanilir.
Yine Cingeneler arasindaki inanca gore Tharidi (Atesli) adli cinin de hamile kadinlarin ka-
rinlarina sag teli birakarak ateslenmelerine neden oldugu kabul edilir (Berger, 2000: 55, 56).
Altaylilarin inancina goére de insan bedenine giren kotii ruhlar, hamile kadinin rahmine girip
cenini oldiirerek diisiige neden olmaktadir (Potapov, 2012: 64-65).

2. Kadinin ve yeni doganin karsisinda Albasti/Alkarisi, Boginka ve Vestitsa

Yukarida diinyadaki farkli milletlerdeki karsiliklarinin bir kismina yer verilen dogum ha-
disesiyle ilintili kotii ruhlarin Tiirk diinyasindaki en yaygin karsiligi stiphesiz Alkarist ya da
Albasti adiyla bilinen ruhtur. Lohusa kadinlara, kirkli ¢ocuklara, ¢ok sik gériilmese de hami-
lelere, gelin ve damatlara, erkeklere, yolculara ve atlara musallat olduguna inanilan ruh ya da

297

hastaligin ad1 i¢in kullanilan Alkarisi/Albasti “al, alanast, alkizi™ gibi adlarla da anilmaktadir

(Acipayamli, 1974: 75). Tiirkler arasinda gogu zaman ayni1 fonksiyon ve inanglar baglaminda
karsilik bulan Alkarisi/Albastt adli ruha Albiz (Osmanli sahasi), Albis (Uranha-Tuba), Almis
(Altaylilar), Abasi (Yakutlar) gibi adlar verilmektedir. Fuat Kopriilii Albiz sdzciigliniin Edir-
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neli Nazmi Divani’nda “Seytan” karsiliginda kullanildigimi kaydetmektedir (Kopriiliiziide,
1928, Inan, 1933: 160°tan). Yine bir Saman duasinda Albasti’dan “Seytan”® ° seklinde bahso-
lunmaktadir. Altaylilar tarafindan Almis’in Erlik’in hademelerinden biri olarak kabul edilisi
de bu anlamda dikkat ¢ekicidir. Yakut Tiirklerinin mitleri arasinda gegen Abasi'® adli ruhlarin
da fonksiyonlar1 geregi Albasti’yla iliskili oldugu diistiniilmektedir. Yine “albas” sozciigii de
aldatmak, hile ve kadin samanin biiyiisii anlamlarinda kullanilmaktadir. Tiirkler arasinda Al-
basti1, Kara Albasti ve Sart Albasti olmak {izere ikiye ayrilir. Sar1 Albast1 sarisin bir kadin su-
retinde olup bazen kegi ve tilki suretinde insanlara goriiniir. Bazen de pejmiirde, daginik sagli
bir kocakaridir. Lohusa kadinlara musallat olarak onlarin cigerini alip suya atar. Bu noktada
devreye giren Saman ya da ocakli sahsin amaci cigerin yerine konmasinin saglamasidir. Aksi
takdirde kadimin 6lecegine inanilir."" Albast1 tiifek sesinden, demirden, ocakli adamlardan ve
kirmizi renkten korkar. Ocakli sahislarin kiilah1 ya da mendili dahi onu korkutmaya yetmek-
tedir. Genelde 1ss1z yerleri, nehir boylarini, kumsallari, kayalik alanlar1 ve ahirlari kendisine
mekan tutar. Yolcular1 yolundan sasirtir. Uyuyan insana musallat olur. At yelesini 6rmekten
zevk aldigina inanilir (Inan, 1933: 160-163). Hem bir kocakar1 olarak tasvir edilmesi hem
dogum hadisesiyle olan iliskisi hem de biiyiiyle olan miinasebeti gz 6niine alindiginda Alka-
rist/Albasti disil unsurlarin 6ne ¢iktig1 bir inanislar biitiinii olarak dikkatleri cekmektedir. Bu
baglamda Marcel Mauss kadin ve biiyii iliskisinden bahsederken “Kadinlar, erkeklere oranla
bliyliye daha yatkin goériinmelerini fiziksel 6zelliklerinden ¢ok, kendi niteliklerinin s6z ko-
nusu oldugu toplumsal duygu ve diisiincelere bor¢ludurlar. Hayatlarindaki kritik dénemler,
kendilerine 6zel bir konum yaratan sagkinliklar1 ve korku ve kaygilar1 provoke eder. Oysa,
evlenme ¢aginda, adet donemi boyunca, hamilelik ve dogum sirasinda ve menopoz sonrasin-
da, kadinlarin biiytsel nitelikleri en yogun seviyeye ulasir.” demektedir (Mauss, 2011: 74).12

Albasti/Alkarisi inanct Anadolu ve Tiirk diinyasinin neredeyse tamaminda farkli adlarla
da olsa birbirine benzer inangsal 6zellikler baglaminda goriilmektedir.!* Al ruhuyla ilgili ola-
rak kirmizi rengin 6ne ¢iktig figiirlerin lohusanin ve yeni doganin odasina, yatagina ya da
kiyafetlerine takilmasi, kirmizi renkli serbetlerin ziyaretgilere ikramu, tuz, ayna, makas ya da
demir objelerin lohusanin/yeni doganin yastiginin/yataginin altina konmasi gibi uygulamalar
Alkarisi/Albasti’ya dair alinan tedbirlerin basinda gelmektedir. Slavlar arasinda dogurganlik
bir saygt duyma sebebidir. Bu ylizden hamile kadinin ¢ogu zaman koruma ve bereket gibi
olumlu 6zelliklere isaret eden biyiilii bir giice sahip olduguna inanilir. Ote yandan, hamilelik
bazi1 durumlarda tehlikeli ve kirli olarak da kabul edilir. Bu nedenle Slav halk inanglar ara-
sinda hamile kadini ve dogmamis cocugunu korumay1 amaglayan sayisiz yasak ve kisitlama
mevcuttur. Hamile bir kadin i¢in tehlike, tagidig1 iki ruhun varligindan ve yasam ile 6liim
sinirma olan yakinhgmdan kaynaklanmaktadir. Bu durum etrafindakilerin hamile kadina y6-
nelik gesitli koruma 6nlemleri almasina sebep olmaktadir. Baskalarinin hamile bir kadina
yonelik davraniglari, onu kotii gliglerin eyleminden korumaya, giivenli bir dogumun gergek-
lesmesini saglamaya ve dogmamis ¢ocuga zarar gelmesini engellemeye yoneliktir. Kotii ruh-
lardan, nazardan ve biiyii kaynakli kétiilikten korunmak i¢in hamile bir kadinin yaninda her
zaman muskaya benzer koruyucu materyaller bulunmaktadir: Parmagina, koluna, boynuna,
kemerine bagladig1 kirmizi yiin ipler, yamalar, kurdeleler, danteller; kor diiglim ile baglanmis
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bir grup cok renkli iplik; demir nesneler (bir igne, bir bicak vb.); yildirim ¢arpmasi sonucu
ortaya ¢ikan aga¢ kiymigi, komiir, pecten (soba, firin) ¢ikarilmis bir tugla pargasi; tuz vb.
Yine giysileri ters ¢evirmek, giysilerdeki diigiimleri ¢6zmek gibi eylemler de koruma islevi
gormektedir (Slavyanskaya mifologiya, 1995: 43-44).

Slavlar arasinda Boginka ad1 verilen mitolojik kadin karakter Albast1 inancini ¢agristirir
sekilde ¢ocuklarin kacirilip degistirilmesi ritiielinde énemli rol oynar. Boginka tipki Albasti
gibi yasl ve ¢irkin bir kadin olarak tasvir edilir. Nadir de olsa solgun benizli geng kiz sure-
tinde de insanlara goriiniir. Kiliseye girme toreni yapilmadan once 6len lohusalar, Boginka
tarafindan kagirilan cocuklar, kadinlar, 6len kadinlarin ruhlari, cocuk aldiran ya da isteyerek
cocugunu diisiiren veya ¢ocuklarini dldiiren, intihar eden kadinlar, yeminlerini bozanlar ve
dogum sirasinda 6lenler de Boginka’ya doniisebilirler. Boginka da Albast1 gibi genellikle
goletler, nehirler, akarsular, batakliklar; nadir de olsa vadiler, ormanlar, tarlalar, daglar ve
hayvan yuvalarini yani 1ss1z yerleri kendilerine mekan tutmaktadirlar. Boginka dogum sira-
sinda gebe kadinin yanina gelip kandirarak kendisiyle gelmesini ister. Sesleri ve bakislariyla
gebe kadinlart biiyiiler, hamile ve lohusa kadinlari kagirir. inamsa gore Boginka karakteri
yeni doganlari gliya kendi ucube ¢ocuklariyla degistirir, kagirilan ¢ocuklart da kirli ruhla-
ra doniistiirir. Geceleri insanlara iskence eder, baski yapar, bogar, cocuklarin ve erkeklerin
gogiislerini emer, ¢ocuklara zarar verir. Yine Slav mitolojisinde demonik varliklar arasinda
ad1 gegen Vestitsa da gercek bir kadin ve bir iblisin 6zelliklerini kendisinde barindiran bir
karakterdir. Vestitsa dzellikle hamile kadinlar1 ve yeni doganlari hedef alir. O, fetiisii anne
karnindan ¢ikarabilmekte, yiyebilmekte ve ¢ocuklarin kanini igebilmektedir (Slavyanskaya
mifologiya, 1995: 57-58, 88-89).

3. Isim, biiyii ve din

Halk muhayyilesinin Albasti/Alkarisi’na kars1 aldigi tedbirlerden biri de yeni dogana ve-
rilen isimlerle ilgili olanidir. Yeni doganin eksiksiz bir birey olmasi i¢in isimlendirilmesi sart-
tir. Bu yiizden insanlara verilen isimler sadece bireyi degil icinde yasadigi toplulugu ve hatta
evrenin tamamimni ilgilendirmistir. Insanoglunun isim ve isimlendirmeye verdigi énem de bu
nedenledir. Modern ¢agin mensuplarinca sadece insanlari birbirinden ayirt etmeyi saglamak
gibi bir fonksiyonu oldugu diisiiniilen isimlendirme, insanlik tarihinin ilk dénemlerinden beri
majik yani biiyi ile yakin iligki igerisinde olmustur. Biiyii, ilk inang sistemlerinin ve din
olmasalar da din olarak kabul edilen yapilarin ritiielleri arasinda 6nemli bir yer tutmaktadir.
Yaraticisini tam olarak taniyip anlamlandiramamis arkaik insan yaraticisini ve yaraticisinin
gorevlendirdigine inandigi diger unsurlari memnun etmek, hediyelerinden istifade etmek,
gazaplarindan korunmak ve ceza mekanizmalarina dair tedbir almak adina biiyiiyii ilkel iba-
detlerinin ve ritiiellerinin bir parcasi olarak kabul etmistir. isim ve isimlendirme kavramlari
da bu cabalarin tesiriyle kutsal ve kutsal olanla hep ¢ok yakin iligki i¢erisinde diisiiniilm{iigtiir.
Marcel Mauss, bilyli kavramindan bahsederken ... isimleri geregince belli giiclere sahip
bazi seylerin oldugunu kabul etsek de (reseda morbos reseda), bu seylerin, nitelikleri olan
seylerden ziyade, biiyiileme ve okuyup tifleme seklinde etkili olduklarini goriiyoruz, zira s6z
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konusu seyler bir bakima gerceklesen birer sozciiktiirler.” demektedir (Mauss, 2011: 125).
Mauss’un vurguladig: “gerceklesen sozciikler” ifadesi aslinda tam da isimlerle ilgilidir. Ciin-
kii insanlar isimleri biiyiilii sozler olarak kabul ederler. Isme yapilacak bir biiyii “parcanin
bagina gelen biitiiniin de basina gelir” ilkesinden hareketle ismin sahibini de etkileyecektir.
Hatta arkaik diisinceye gore birinin ismini bilen onu biiyiisel yonden etkileyebilecek giicii
elde etmis sayilmaktadir. Bu sebeple yerlilerin ¢ogu tanimadiklar1 insanlara adlarini soyle-
meye cekinirler (Ornek, 1995: 147). Slav halk inanglar1 arasinda da ismi sihirle etkileyerek
kisiye zarar vermenin miimkiin olduguna inanilmaktadir. Konuyla ilgili olarak Slavlar, birine
pire veya bit musallat etmek icin bir parga et alip lizerine kisinin adinin yazili oldugu bir kagit
yapistirarak eti topraga gomerler. Yerdeki solucanlar bu eti yedikleri siirece bit ya da pire-
lerin insana eziyet edecegine inanirlar. Bir kisiye isminin yardimi ile zarar verme olasiligi,
ozellikle seslenenin sesinin tespit edilmesinin zor oldugu, yani koétii ruhlara ait olabilecegi-
nin disiiniildiigi bir seslenmeye cevap verme yasaklarinda da dikkate alinmaktadir. Adiyla
seslenildiginde cevap vererek, kendisini oldugu gibi agiga ¢ikarmasinin kisiyi savunmasiz
biraktigina inanilir. Cogu zaman bu yasak, geceleri kendilerini inanca gore kirli ve tehlikeli
bir yerde bulan (dort yol agzinda, falcilik faaliyetleri sirasinda, kotii ruhlar tarafindan koru-
nan bir hazineyi kazarken) ve disaridan olumsuz etkilere en ¢ok maruz kalabilecek durumda
olan insanlar (hamile, lohusa, hasta, cocuk vb.) i¢gin gegerli olurdu (Slavyanskaya mifologiya,
1995: 212-213).

Bir varliga ismini vermek bir bakima ona sahip olmak anlamina gelmektedir. Aliye
Cinar’a gore Allah’m Hz. Adem’e isimleri 6grettikten sonra esyaya isim verme yetenegini
bahsetmesi sayesinde Hz. Adem esya tizerindeki iistiinliigii elde etmistir. Zira Allah’in me-
leklerine Hz. Adem’e secde etmelerini emretmesi (Bakara, 31-34) de dil sayesinde kazanilan
bu iistiinliigiin gostergesidir (Cinar, 2009: 260). Bu noktada aslinda Hz. Adem Allah’in diger
kullarina kars1 insani sembolize etmektedir. Giiniimiizde yeni doganin kulagina ezan okuya-
rak isminin verilmesi de konunun dinle olan iliskisinin ge¢mis kaynakli formudur. Ad ver-
me isleminin ezan esliginde gergeklestirilmesi adin kutsalla olan iligkisine isaret etmektedir.
Yine ayni sekilde yeni doganin vaftizi de bu baglamda ele alinmalidir. Jack Goody “Dogum,
evlilik ve oliim gibi olaylar1 papazlara emanet etmek, piskoposluga bagli mahalle kilise ve
papazlar1 tarafindan temsil edilen kiliseye inanilmaz bir gii¢ veriyordu. Belki de diinyada
baska higbir din, misyoner faaliyetleri i¢in bdylesine miikemmel bir yerel kontrol aygitina
sahip olmamuistir.” diyerek konuya dair goriislerini ortaya koymaktadir (Goody, 2004: 39).

4. Cocugu satma ve obman ritiielleri ile bu ritiiellerin isimlendirme tercihlerine etkisi

Sedat Veyis Ornek’e gore kisiligin olusmasinda tesirli olan isimler sadece sosyal bir ki-
siligi anlatmaz. Isimlerin majik yani biiyiilii taraflar1 da bulunmaktadir. Bu sebeple cocuklara
gelisigiizel isimler degil cogu kez majik degeri olan nesnelerin isimleri verilir. “Yasar, Ya-
sabey, Yasagiil, Duran, Dursun, Dursune, Durmus, Durdane, Dursel, Dursev, Durgiil, Omiir,
Hayat, Hayati, Tirer, Sat1 ve Satilmig” gibi isimlerin yasatici giicii olduguna inanildigini
kaydeden Sedat Veyis Ornek son iki ismin “cocugu satma” pratigi sonucunda verildigini

23
ISSN 1300-7491 e-ISSN 2791-6057 https://www.folkloredebiyat.org




folklor/edebiyat yil (year):2023, cilt (vol.): 29, sayi (no.): 113- Fatih Diizgiin -Unsal Yilmaz Yesildal

belirtir (Ornek, 1995: 147; Ornek, 2000: 158). “Cocugu satma” ritiieli genelde su sekilde
gerceklesir: Anadolu’da daha 6nce diinyaya gelmis kardesleri yasamayan ¢ocuklar dogum-
dan hemen sonra sokaga ya da ¢ogu zaman cami dniine birakilir. Birisi oradan ¢ocugu alir ve
kendi evine gotiiriir. Bunun {izerine de ¢ocugun gergek anne-babasi gelip cocugu giiya satin
alarak evlerine gotiiriirler. Bu sekilde bir uygulamaya tabi kalan ¢ocuklara erkekse Satilmas,
kiz ise Sat: ad1 verilir. Yine yatira adanan bir kurban sonunda elde edilen gocuklara da bu
adlarin verildigi goriilmektedir (Boratav, 1984: 89). Boylece ¢cocugun gercek ailesine degil
yatira ait olduguna, dolayisiyla da hayati boyunca onun tarafindan dogaiistii giiglerle ko-
runacagina inanilir. Cocugun satilmasi ritiielinin sebebi ¢gocugun yasamamasinin nedeninin
cocuk degil aile oldugunun diisiiniilmesidir. Bu sebeple sergilenen ritiielle amag bir bakima
ugursuz ebeveynleri degistirmek ve ¢gocuga musallat oldugu diisiiniilen kotii ruhlart kandir-
maktir. Halk arasinda ¢ocugun ancak bu sekilde hayatta kalabilecegine inanilmaktadir. Al-
tay Tiirkleri de ¢ocuklarini 6liim ruhundan korumak i¢in ¢ocugu giiya komsularina satarlar.
Bagskurtlar arasinda da ¢ocugu diinyaya getiren ebe dogar dogmaz ¢ocugu alip disar ¢ikar,
birkag ev dolastiktan sonra ¢ocugun babasinin evine geri gelip pencereden “Yabanc1 iilkeden
bir cocuk getirdim. Satin alan var m1?” diye seslenir. Yapilan pazarligin ardindan kilosunca
demir'* karsiliginda ¢ocuk kendi ailesi tarafindan satin alinir. Bu uygulamayla ¢ocuklara da
“Demir, Satipaldi ya da Satilmis” gibi adlar verilir (Radloff, 2008: 369-370; Ivanova vd.,
2017: 88). Tatarlar arasinda “bala satu” adiyla bilinen ritiielde dogumdan hemen sonra yeni
dogan bir siire komsulara verilir ve daha sonra yine kendi ailesi tarafindan belli bir miktar
para karsiliginda satin alinir. Bu ritiiele tabi olan ¢ocuklara “Satip Aldim” (Satin Alinmis)
veya Satty (Satilmig) isimleri verilir. Bu isimlerin ¢ocugu kotii ruhlardan koruduguna inanil-
maktadir (Titova vd., 2019: 376). Kirgizlar arasinda ¢ocuklart siklikla 6len aileler yeni diin-
yaya gelen cocuklarini biiyiitmeleri i¢in ¢ok ¢ocuklu ailelere gotiiriip bir zaman sonra geri
satin alirlar. Bu sekilde hayatta kaldiklaria inanilan ¢ocuklara Satibaldi (Satinalindi) ya da
Satilgan (Satilmig) ad1 verilir (Akmataliyev, 2001: 158; Karadavut, 2013: 284). Karapapaklar
arasinda siirekli gocugu 6len anneler bir meyve agacinin altina gidip “ben hami zatimi sana
verirem sen de varini bana ver” derler. Sonrasinda ii¢ kere agacin dibine “tu tu tu” deyip tf-
lerler (Uzun, 2007: 78). Bu baglamda Tiirk diinyasinda Bolmaz, Satilmis, Kalas, Orus', Sart
ve Kalmuk gibi isimler de kotii ruhlar1 yaniltmak i¢in kullanilir (Erdem, 2005: 276). Bu ritiiel
farkli sekillerde de olsa Sibirya Tiirkleri arasinda da goriilmektedir. Konuyla ilgili olarak Ast-
rahan Tatarlarina ait XIII-XIV. yilizyildan kalma mezar taslarinda Satilmis, Biktimer, Satty,
Tuktar, Bakiy-gomer adlarina rastlanmaktadir (ivanova vd., 2017: 89). Bucak Nogaylarinda
da Satli yani Satilmis ismi ¢ocuklar1 yasayamayan ailelerce verilen isimlerdendir (Hudayber-
diyeva vd., 2008: 123).

Slavlar arasinda obman (kandirma/aldatma) adi verilen ritiiel de ¢ocugu satma (satip
alma) pratigini icinde barindirir. Obman koti ruhlara, hastaliklara ve diger tehlikelere karst
korunmak i¢in gergeklestirilen bir ritiieldir. Yeni doganlarin yasamadig aileler; onlar1 koru-
mak i¢in uyguladiklari bu ritiielde, kotii kaderin yani dliimiin ¢ocugu ailenin elinden alma-
masl i¢in ¢ocugun aileye ait olmadigini, aslinda bir kurdun veya seytanin ¢ocugu oldugunu,
aile tarafindan bulundugunu veya satin alindigini, baska ebeveynlerden dogdugunu sembo-
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lize ederek 6liimii aldatmaya calisirlar. Yine yedi giin boyunca lohusanin yanina, ¢ocugun
yerini alacak sekilde top halinde bir araya getirilmis camasirlardan yapilmig ¢ocuga benze-
yen bir obje birakilir. Cocugun dogumundan hemen sonra, yatili ebesi ya da annesi onu yol,
dort yol agzi, koprii ve kilise gibi yerlere gotiiriip birakir ve saklanarak yoldan gegen birinin
cocugu almasini bekler. Bebegi bulan kisi “kum” yani koruyucu (vaftiz baba/anne) olur ya da
gocugunu satan bir ebeveyn taklidi yapar. Bunun iizerine gocugun gercek annesi ya da ebesi
cocugu satin alarak eve gétiiriir. Bunun diginda bazen 6liimii aldatmak'® i¢in ¢ocugu vaftiz
esnasinda aldig1 isim ile degil bagka isimle ¢agirirlar.!” Kiz ¢ocuguna erkek, erkek cocuguna
kiz ismiyle ya da Hristiyan ailede dogan ¢ocuga Miisliiman, Miisliiman ailede dogan ¢ocuga
da Hristiyan ismiyle seslenmek bu uygulamaya 6rnek olarak verilebilir. Cocugun ciddi bir
hastalig1 olmast durumunda adi degistirilip yeniden vaftiz edilir. Aldatma ritiieli bazi durum-
larda ¢ocuga kotii anlam gagristiran isimlerle seslenme bigiminde de gergeklesebilmektedir
(Slavyanskaya mifologiya, 1995: 277). Yine gii¢siizliigli ve hastaliklari, kendisine yanlis bir
ismin verilmesi ile iligkilendiren ve bu durumun ¢6ziimii i¢in evden ¢ikarilip daha sonra bas-
ka bir (bulunmus, ¢calinmis, satin alinmis) ¢ocuk kiliginda tekrar getirilen ¢ocuklara da yeni
bir isim verilmektedir. Slavist Afanasiy Matveevi¢ Selis¢ev bu ritiiel sonucunda verilen Nay-
den (bulunmus), Prodan (satilmis), Kraden (¢alinmis), Kuplen (satin alinmis) Nenas (bizim
olmayan), Pribitok (kér) gibi isimleri Rus ve esasinda Slav isimleriyle iligkilendirmektedir
(Uspenskiy, 1996: 156). V.I. Suprun, XI.—XV. yiizyillara ait el yazmalarindan hareketle, Rus-
caya Pagan geleneginden gegen isimlerin olusumu hakkinda tespitler yaparken Nekras (gii-
zel olmayan, cirkin), Nelep (sagma, abes, kafasi calismayan kisi), Nesin (erkek evlat degil),
Nenas (bizim degil) gibi isimlerin muhtemelen k&tii ruhlardan korunmak igin verildiklerini
belirtir. Ona gore bu durum Tiirklerde Slavlara gore daha yaygindir (Suprun, 2012: 346).
Slavlar arasinda sadece adlar degil bircok soyadi da gecmis batil inanglardan kaynaklanir.
Stirekli ¢ocuklarini kaybeden aileler tarafindan yeni doganlara kotii ruhlart aldatmak icin
verilen ve bir kismi yukarida da anilan Durak (ahmak, alik, saf), Nayden (bulunmus), Ne-
godyay (algak, Carlik Rusyasinda askere alinmayan kisi), Nekras (glizel olmayan, ¢irkin),
Nenag (bizim olmayan), Nahodka (buluntu) gibi koruyucu (tilsimli) isimler sonradan soy
ismi olarak kullanilan Durakov, Naydenov, Negodyaev, Nekrasov, Nenasev, Nahodkin gibi
patronimlere'® dontismiistiir (Nikonov, 1988: 7).

Sonug¢

Gegis donemi adi verilen dogum, evlenme ve 6liim hadiselerine yonelik ritiiellere yon
verdikleri ve bu ritiiellerde yasadiklar1 kabul edilen halk inanglar1 arkaik donemden bugiine
farkli formlarla da olsa varliklarimi siirdiirmektedir. Toplumun temel tas1 olan birey ana rah-
mine diisiistinden diinyaya geldigi ana, sonrasinda da fiziki ve akli baglamda erginlesecegi
doneme kadar ¢ocuk olarak kabul edilmektedir. Zaman igerisinde erginlesmesini tamamla-
yan birey artik toplumun tam bir ferdi olacak ve iginde yasadigi topluma dair karar mekaniz-
malarida s6z hakki bulacaktir. Elbette bunun i¢in o gline kadar ¢ocugun hayatta kalabilmesi
en temel husustur. Insanoglunun ilk bilimsel ¢abalar1 halk inanglar1 icerisinde var olur. Diin-
yay1 diialist bigimde 1yi-kotii, yasam-6liim, dogru-yanlis, gece-giindiiz, siyah-beyaz, biiyiik-
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kiiglik, uzun-kisa gibi zitliklar biciminde algilayan arkaik insan 6liim hadisesini kotiiliikle
iliskilendirmis ve kotiiliigiin yani 6liimiin zaferinin 6niine ge¢ebilmek adina kendince siste-
matik ve anlaml tedbirler gelistirmistir. Ozellikle hamile, lohusa ve yeni doganlara musallat
oldugu diisiiniilen kotii ruhlara karst gelistirilen ritiiel mahiyetli uygulamalar bu tedbirlerin
basinda gelmektedir. Hamilelik ve lohusalik kadinin fiziki ve psikolojik anlamda en gii¢siiz
oldugu dénemlerdir. Bu dénemlerde kadinin tibben bagisikliginin diisiik oldugu uzmanlarin-
ca belirtilir. Gerek fiziki gerekse de psikolojik giigsiizliik pek ¢ok rahatsizliga karsi bagisiklik
anlaminda da zayif olan kadini1 savunmasiz birakmakta, bilimle heniiz tanisamamis insan da
haliyle durumun ¢6ziimiinii tipta degil halk inanglar1 temelli ¢6ziim yollarinda aramaktadir.
Tiirk halk inanglar1 arasinda daha ¢ok Albasti/Alkarisi adiyla bilinen kotii ruhun Slavlar ara-
sindaki karsilig1 olarak kabul edilebilecek Boginka adli mitolojik kadin karakter ile Vestitsa
adli demonik varlik ve bunlara kars1 gelistirilen tedbirler birbirine benzemektedir. Bu ruhlar
ve benzerlerinin hamile ve lohusa kadinlar ile yeni doganlara (hamilelik siiresince cenin ya
da fetiis) musallat oldugunu diisiinen arkaik insan ruhlarin saldirisinin aslinda yeni dogan
degil ebeveyn kaynakli olduguna inanir. Bu sebeple gelistirilen ve Tiirkler arasinda “gocugu
satma”, Slavlar arasinda da “obman” yani kandirma/aldatma ritiiellerinin amac1 yeni doganin
ebeveynlerini degistirmek ve boylece kotli ruhlarin ebeveynlerine karst besledigi husumet-
ten kaynaklandig1 diistiniilen kotiilikklerden yeni dogani korumaktir. Bu pratige tabi kalan
yeni doganlara ritiielin sonunda birbirine benzer sekilde Tiirkler tarafindan Sati1 ve Satilmais,
Slavlar tarafindan da Prodan (satilmis), Kuplen (satin alinmis), Nayden (bulunmus), Nenas
(bizim olmayan) ve Kraden (¢alinmis) gibi isimler verilmesi de arastirmanin énemli bulgu-

larindandir.
Notlar
1 Sahin, Kartal, Arslan, Ceylan, Suna vb.
2 Cimar, Selvi, Yaprak, Cigek, Giil vb.
3 Toprak, Su, Nefes, Ates vb.
4 Giines, Yildiz, Bulut, Yildirim vb.
5 Mustafa Kemal, Alparslan, Tomris, Bilge vb.
6  Koti ruhlara dair inanglara Budizm’de de rastlanmaktadir (Ruben, 2000: 53, 63, 105, 128). Budizm’e dair

kaynaklarda 6liim ve kotiligii sembolize eden Mara’nin kétii ruhlardan olusan bir ordusunun oldugu anlatil-
maktadir (Coomaraswamy, 2000: 84-85). Unlii Hint destan1 Mahabharata’da da kétii (kurus) ve iyi ruhlar (pan-
dus) arasindaki ¢atisma konu edinilir (Erendil, 2004: 119). Yine Taoizm’de kotii ve iyi ruhlara iliskin beslenen
inanglarin izlerine rastlanir (Mackenzie, 1996: 263).

7  Kerkiik Tiirkmenleri arasinda kadinin dogum sirasinda 6liimiine “al apar1” (al gotiirdii) denmektedir (Saatei,
2008: 62).

Miropiev, 1888: 10-11 ve 50, inan, 1933: 161°den.

Abdiilkadir inan Albast’nin ¢ikis noktasi olan “al” ruhunun eski dénemlerde Tiirkler arasinda giiniimiizde
oldugu gibi serir bir ruh degil aksine kendisinden yardim istenilen koruyucu (hami) bir ruh olarak kabul edil-
digini de delilleriyle birlikte ortaya koyar (Inan, 1933: 163-165).

10 Abaahi, ayrintili bilgi icin bk. Ibrahim Dilek, 2021.
11 Anadolu’daki inaniga gore “Lohusanin mezari kirk giin agiktir.” (Delaney, 2014: 91).

12 Cocuga ya da anneye saldiracak kotii ruhlart kandirmak i¢in babanin dogum 6ncesi, esnasi ve sonrasinda ¢o-
cugu doguran kendisiymis gibi davranmasi anlamia gelen erkek lohusaligi kavrami da konuyla ilgili olarak
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13

14

16

17

18

dikkat gekicidir (Ornek, 1973: 26). Erkek lohusalig1 kavrami Batili literatiirde esdogurum seklinde ve “Ko-
canin karisinin dogurma edimlerine katilma téresi” seklinde karsilik bulur (Levi-Strauss, 1994: 341). Erkek
lohusalig1 (couvade) sirasinda erkek hamilelige dair tabulari da karistyla paylasir (Bock, 2001: 213).

Ayrntil bilgi igin bk. Inan, 1933; Acipayamli, 1974; Turan, 1992; Yesil, 2014: 98-105; Ergun-Giindiiz Alptiir-
ker, 2017.

Kirgiz-Kazaklar arasindaki inanca gore lohusa kadmlara musallat olduguna inanilan al karis1 adli kotii ruh
demirden, demirciden ve ¢elikten korkmaktadir. Bu yiizden de lohusa kadinin yanindaki bir erkegin demirciyi
temsil ederek gekigle bir demire vurdugu Kazaklar arasinda kayda gegirilmistir (inan, 1998: 231). Samoyed
samanlarina dair bir anlatiya gére saman adayi ¢iktig1 bir yolculuk sirasinda rastladigi hayat agaci sembolii ol-
dugunu diisiindiigiimiiz agacin ii¢ ¢atallt dalindan ti¢ farkli davul (aslinda tokmak) yapar. Bunlardan biri lohusa
kadnlara yardim, biri hastalar1 sagaltmak, bir digeri de karda kaybolanlari1 bulmak i¢in diizenlenecek ayinlerde
kullanilacaktir (Eliade, 1999: 62-63). Bu durum kétii ruhlarm yiiksek sesten korktuklarina dair inangla ilgili
durmaktadir. Bu baglamda saman davulu ve saman kiyafeti tizerindeki demir pargalari da konuyla ilgili olarak
dikkatlerden kagmamaktadir. Kiliselerdeki ¢anlarin sesinin de kétii ruhlart kovdugu diisiiniilmektedir. “Cinkii
antik ¢aglardan beri metal sesinin -ister kiigiik ¢anlarin miizikal tinist veya biiyiik ¢canlarin giiriiltiisii olsun,
isterse ¢algi zilinin tiz sesi veya birbirine vurulan ya da ¢ekiglerle déviilen demir ve bronzun sesi olsun- iblis
ve ruhlar kagirdig1 inanis1 yaygin bir diisiince olagelmistir.” (Frazer, 2014: 397-398).

Daha once diinyaya gelen gocuklarinin yagamamasi yeni dogana kétii/girkin adlar veren Mogolistan Duhalari
arasinda yapilan derlemelerde su kayitlara erisilmistir: “12 dogum yaptim, diye anlatir bir kadin ve dérdi
ikiz 14 ¢ocugum oldu. Ancak bunlar dogduktan sonra dliiyorlardi. Bir ogluma Oros (rus) admni verdim. Bir
tek o yasadi...” ... “Bizde ad1 Sadar olan bir adam var, daha 6nce ad1 “Kurumus” anlaminda Guuren Yori idi.
Ebeveyler, daha 6nceki ¢ocuklar 61diigii igin, boyle isimler verirlerdi.” (Chagdarsiiriing, 2004: 155, Giil, 2007:
35’ten).

Oliim ruhunu aldatmak igin gergeklestirilen uygulamalara Tahtacilar arasinda da rastlanmaktadir. Ozellikle
daha 6nce diinyaya gelen ¢ocuklar1 yasamayan kadinlarin baska bir kadinla mezarliga giderek cocugu mezarmn
iizerine birakip “mekanin cennet olsun” dedikten sonra lizerine ii¢ defa toprak atip oradan uzaklasmasi ve diger
kadimin gocugu alarak tekrardan anneye teslim etmesi uygulamasi bu baglamda dikkat ¢ekicidir (Selguk, 2005:
148-149).

Vaftiz esnasinda verilen ismin yerine Prodan (Satilmis) isminin verilisine Ukrayna’da da rastlanmaktadir (Bay-
burin, 1992: 19-29, Titova vd., 2019: 376’dan).

Patronim: Babanin isminin soyadi gibi kullanilmasi. Ornegin Ali oglu Veli gibi.
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