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“ONiKi MAKAM” ADI UZERINE _
Alimcan INAYET™

OZET

Uygur Tarkleri arasinda “Uygur oniki mukami” (Uygur Oniki Makami) adiyla meshur
bir mizik saheseri vardir. Bu eserin adindaki “makam” (mukam) teriminin ortaya cikis tarihi,
makam kdaltdrinian kokleri, “oniki” sayisi ve makamlarla 12 burg iliskisi hakkinda farkli
gorisler s6z konusudur.

Kimi arastirmacilara gére “makam” terimi Farabi ve ibn Sina’ya aittir. Kimilerine gore,
bu terim 13. yizyll musiki alimi Safiyiddin Urmevi tarafindan kullaniimistir. Oysa
arastirmalar gostermistir ki, “makam” terimi ilk defa Abdulkadir Maragah tarafindan 1418
yilinda, yani 15. ylizyilda kullaniimistir. Dogu miziginde “makam” terimi kullanilmadan énce,
“edvar”, “dair”, “devir”, “suidud” terimlerinin kullanildi§i gorilmektedir.

ilging olan o ki, makamlarin sayisi 12 ile sinirli olmadigi halde hep “oniki” sayisiyla
ifade edilmeye c¢alisiimistir. Bunun nedeninin 12 burgtan kaynaklandigi sanilmaktadir. Ancak
arastirmalar burclarin sayisinin da 12 ile sinirlhi olmadigini ortaya koymustur. Bu durumda 12
sayisinin kokleri, astronomik, astrolojik, dini-mitolojik ve felsefi boyutta kazanmis oldugu
anlam ve kodlarinin ¢cok daha derinlerde aranmasi gercegi séz konusudur.

Bu bildiride “makam” ve “oniki makam?” terimi, dzellikle "12" sayisinin kilturel kok ve
kodlari tartisilacaktir.

Anahtar Kelimeler: Uygur, Oniki, Makam, Farabi, Musiki.

ON THE NAME "'12 MAKAM"
ABSTRACT

Uyghur people (Uyghur Turkish) have a masterpiece named "12 makam" (Oniki
mukam). There are different opinions about the historical names of Makam/mugam, the origin
of makam culture, 12 figures of Makam, and the influential relationship between 12
horoscopes and the Makam. Some researchers believe that the terms of makam belong to
Farabi and Ibn-i Sina, while others hold the opinions that those terms of makam was used in
the 13" Century by a great musician, Safiyudin Urmevi. In fact, the term of makam initially
was used by Abdulkadir Mergali in 1418. “Edvar”, “ daire”, “ devir”, * shudud” terms were
used before the term “ makam” was used in eastern music.

The strange situation is that “makam” term was recorded as “12 Makam” frequently,
even though the numbers of makam consist more than 12 melody types. The main reason of
this condition is that the horoscopy includes 12 types, but later researchers claimed that
horoscopy may not be limited as 12, it might be more than 12 types. These researches show
that the originality of the name of “makam” could be investigated with the assistance of
astronomy, astrology, religion, mythology and philosophy.

The main aim of this article is to investigate the historical origin of “makam”, and “12
Makam?”, especially focus on the cultural origin and myths of 12 figures in “12 Makam”.

Keywords: Uyghur, Twelve Makam, Al-Farabi, Music.

*Bu makale istanbul Universitesi Tiirkiyat Arastirmalari Enstitisii tarafindan 11-13 Kasim 2014 tarihlerinde diizenlenen
XI1. Milli Turkoloji Kongresi’nde szlu bildiri olarak sunulmustur.

* Prof. Dr., Ege Universitesi Tiurk Diinyasi Arastirmalari Enstitiisii 6gretim Gyesi, izmir-TURKIYE, E-posta:
alim1962@hotmail.com.
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Uygur Tirkleri arasinda “Uygur On iki Makami” (Uygur On ikki Mukami)* olarak bilinen
muzik kompleksi kok ve kaynaklarini Turk, Arap, Hint ve Yunan medeniyetinden alan, 16.
ylzyildan itibaren sistematize edilmeye baslayan, her biri kendi icinde “cong negme” (biylk
nagme), “dastan” (destan) ve “mesrep” (dans-mizik séleni) olmak tizere ¢ buylk bdlim ve bircok
alt gruptan olusturulan, klasik ve halk muziginin sentezinden ibaret bir kultir olgusudur.
Makamlarin sayisi 12 ile sinirh olmamasina ragmen hep “On iki Makam” diye adlandiriimaktadir.
Bunun hangi ilkeye dayandirildigi ise hala belirsizdir. Dolayisiyla bildirimizde “oniki makam™ adi
ve “on iki / 12” sayisinin kdkenini arastirmaya ve tespit etmeye calisacagiz.

Uygur bilim adamlarindan Abdukerim Rahman ve Abdustkir Muhemmetimin “oniki
makam” In 6. ylizyilda yasamis Kisenli mizik tstadi ve kuramcisi Sucup’un kesfettigi 12 tampere
sistemine dayandigini ifade etmektedirler (Rahman 1995: 5; Muhemmetimin 1992: 45;
Muhemmetimin 1997: 40). Onlara gore, Cin tarih kaynaklarindan “Sui Yilhgr. Mizik Kayitlar”
nda Kisen miziginde yedi avazli/tonlu melodi (kiig/kiy) sekli olup, bunlarin bes yari avaz (ton)la
birleserek 12 tampere sistemini teskil etti§i kaydedilmistir (Muhemmetimin 1997: 113).
Muhemmetimin “makam” teriminin de Kuisen Tohar dilindeki blyik nagme anlamina gelen
“maka-yame” sozcuglnden geldigini belirtir (Muhemmetimin 1992: 1). Bazi kaynaklara gore,
“makam” kavraminin eski Tirkcedeki karsihginin “kok” < kig/kily” oldugu anlasiimaktadir?.
Murat Bardakci’nin verdigi bilgiye gore, Turk, Mogol ve Hitaylarda kéklerin, yani kiig/kuylerin
sayisi bir yil icerisindeki gtinlerin sayisina esittir ve 366’°dir. Bunlarin en dnemlileri 9 tanedir ki,
adlari séyledir: Uluk-kok, Aslan-Cep, Yurs, Kulado, Kutadgu, Borstargay, Centay, Hinsak, Senrak
(Bardakgi1986: 95-96). Rahman’a gore, Farabi Sucup donemindeki milli mizik gelenegini
siirdiirmiis ve onu islam ruhuyla bagdastirmistir (Rahman 1995: 5-8).

Anadolu sahasinda “makam” sozctginun mizik terimi olarak kullanimi 15. yizyila
rastlamaktadir. Abdustikir Muhemmetimin “makam” ve *“12 makam” teriminin 13. yuzyilda
yasayan Safiytddin Urmevi tarafindan kullanildigini ifade ediyorsa da (Muhemmetimin 1997: 46-
47, 217), bu dogru degildir. “Makam” sdzcugl Urmevi’den dnce ve onun déneminde de mizik
terimi olarak kullaniimamistir. Urmevi “Kitabi’l-Edvar” adli eserinde makam kavrami igin “daire”
ve “devir” terimini kullanmistir (Uygun 1999: 74-88). Urmevi’ye gore, daha onceki musiki
bilginleri devirleri “sudud” diye isimlendirmis ve devir sayisini on iki olarak belirlemislerdir. Bu
on iki devir sunlardir: 1. Ussak, 2. Neva, 3. Buselik, 4. Rast, 5. Irak, 8. isfahan, 7. Zirefkend, 8.
Biiziirg, 9. Zengule, 10. Rahevi, 11. Hiiseyni, 12. Hicazi (Uygun 1999: 92-93)°. On iki devir
“edvar-1 meshure” diye de adlandiriimistir (Giray 2011: 83). Bilindigi gibi, Pythagorascilikta
“daire” en mikemmel sekil, “devir”, yani dairesel hareket de en mikemmel hareket olarak kabul
ediliyordu. Ayrica daire “1” i, yani “tanri” yi simgelemekteydi (Oztiirk 2014: 17). Dolayisiyla
muzik terimi olarak *“edvar”, yani daire/devirler Pythagoras¢iliktaki kozmoloji ve kirelerin
musikisi/uyumu anlayisini yansitmaktadir. Kaynaklar “makam” teriminin ilk defa Azeri Tirk
bilgini Abdulkadir Maragali tarafindan 1418 tarihinde kullanildigini géstermektedir (Tanrikorur
2001: 131). 15. Yuzyila ait “Ruhper” adli eserde de “makam” terimine rasthyoruz: “Bu kitabin bir
adi da edvardir. Yani cark gibi doner. Oniki burca karsilik olarak oniki makam ile alti avaze ve dort

! Uygur oniki makami sunlardir. 1. Rak, 2. Cebbeyat, 3. Miisavirek, 4. Carigah, 5. Pencigah, 6. Ozhal, 7. Ecem, 8. Ussak,
9. Bayat, 10. Nava, 11. Segah, 12. Irak. Daha genis bilgi icin bk. Alimcan Inayet, “Uygur On Iki Makami ve
Edebiyat1”, Turkish Studies / Turkoloji Arastirmalari Volume 2/2 Spring 2007, s. 365-382.

2 Bardakg! Ali Sir Nevai’nin “Hayret’ul-Ebrar” adl eserinden soyle bir beyti drnek géstermistir:

Zuhre oynatip def ile ¢engini
Neva kokide tuzup ahengini (Bardakgi 1986: 94).

% Guray”in verdigi bilgiye gére, Safiyiiddin 84 adet devir olusturmus, déneminde en ¢ok kullanilan 12 tanesini (¢ degisik
katmandan oluisan dairler aacihigiyla incelemistir (Giiray 2011: 69).
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sube vardir.” (Cevher 2004: 7). Makam sdzcuginin “mevki”, “mahal”, “yer”, “konum”, “durum”,
“hal” anlamlarina geldigini biliyoruz. Bu baglamda burclarin bulundugu yer/konuma “makam”
dendigi, 12 burg, yani 12 makam icin 12 ayri miizikal kuralin ithaf edildigi anlasiimaktadir (Oztiirk
2014: 18-19).

Kirsehri Farabi’nin makamlarla ilgili gorisinden bahsederken onun makamlari on iki asil
makam, yedi avaze ve dort subeye ayridigini ifade etmistir (Can 2004: 209-210). Safiylddin
Urmevi ise oniki devir ile alti avazenin adini vermistir’. Abdiilkadir Meragi oniki makam, alti
avaze ve yirmidort subeden bahsetmektedir®. Bedri Dilsad’in Muradname’sinde oniki makam, yedi
avaze, dort sube ve yirmi dért terkip bulunmaktadir®. Bedri Dilsad, Farabi’nin oniki makami on iki
burca, yedi avazeyi yedi yildiza, dort subeyi dort unsura Kkarsilik gosterdigini ifade etmistir
(Can2004: 210). Yusuf Bin Nizameddin Kirsehri “Risale-i Musiki” adli eserinde Safiyiddin
Urmevi’den bahsederken soyle der: “ve on iki burlcdan on iki makam tasnif eyledi ve vyidi
yilduzdan yidi avéaze aldi ve dokuz felekden dokuz dirli darb ve usOl peyda eyledi ve her
makamun aslini &vazeden fark eyledi gordi ki dort nev’dur bu dért nev’i dért anésira mukabil
eyledi ki od U yil G su U toprakdur ve her birine bir dirlii ad kodi” (Oztiirk 2014: 3; Arslan 2014:
174).
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Hizir bin Abdullah'ta burglar, makamlar, dért-unsur ve dort-tabiat iliskisi (Oztiirk 2014: 20)

4 Makamlar; 1. Ussak, 2. Neva, 3. Buselik, 4. Rast, 5. Irak, 6. Isfahan, 7. Zirefkend, 8. Biiziirk, 9. Zengiile, 10. Rehavi,
11. Hiseyni, 12. Hicaz. Avazeler; 1. Gevest, 2. Gerdaniye, 3. Selmek, 4. Nevruz, 5. Maye, 6. Sehnaz (Levendoglu
2004: 132).

® Makamlar; 1. Ussak, 2. Neva, 3. Buselik, 4. Rast, 5. Hiiseyni, 6. Hicazi, 7. Rahevi, 8.Zengiile, 9. Irak, 10. Isfahan, 11.
Zirefkend, 12. Bizirk. Avazeler; 1. Nevruz, 2. Selmek, 3. Gerdaniye, 4. Gevest, 5. Maye, 6. Sehnaz. Subeler; 1.
Diigah, 2. Segah, 3. Cargah, 4. Pencgah, 5. Asiran, 6. Nevruz-1 Arab, 7. Mahur, 8. Nevruz-1 Hara, 9. Beyati, 10. Hisar,
11. Nuhaft, 12. Uzzal, 13. Evc, 14. Niyrizi, 15. Milberka’, 16. Rekb, 17. Saba, 18. Humayun, 19. Zavili, 20. Isfahanek,
21. Huzi, 22. Nihavend, 23.Muhayyer, 24. Bestenigar (Oner 2011: 798-799).

¢ Makamlar; 1. Rast, 2. Irak, 3. Zengiile, 4. Zirikugek, 5. Biiziirk, 6. Isfahan, 7. Rehavi, 8. Huiseyni, 9. Hicazi, 10. Neva,

11. Ussak, 12. Buselik. Avazeler; 1. Gevest, 2. Nevruz, 3. Selmek, 4. Sehnaz, 5. Maye, 6 Gerdaniye, 7. Hisar.
Su’beler; 1. Yegah, 2. Dligah, 3. Segah, 4. Cargah. Ancak terkiplerin isimleri belirtilmemistir (Oner 2011: 802-803).
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Buradaki “12”, “7” ve “4” sayilari astrolojiyle ilgilidir ki, 12 makam 12 burg veya ay ile, 7
avaze 7 gezegen ile, 4 sube 4 unsur ile eslestirilmistir (Giiray 2011: 111). Ancak Farabi ve ibn
Sina’nin filozof kisiliginden dolay! bu tiir astrolojik bilgilerden hareket edecegi disinilemez.
Nitekim ibn Sina séyle demektedir: “Yine burada gk cisimleri ve insan nefsinin huylari (ahlak) ile
mizikal ses araliklari arasinda kurulan benzerliklere iltifat etmeyecegiz. Zira (gok cisimleri ve
miizikal ses araliklari arasinda iliski oldugu seklindeki) bu goris; ilimlerin konularini birbirinden
ayirt edemeyen, asli olanla olmayani birbirinden farkli gérmeyen, felsefeleri eskimis bir grubun
yoludur. Bu gorisleri ayiklamaksizin miras olarak almislardir. islenerek kusursuz hale getirilmis
bir felsefeye ulasmaktan ve farkli konulari birbirinden ayirmaktan aciz kisiler de bunlara uymustur.
Gercekten de nice hata ve gafletin sebebi, bir baskasinin yolundan gitmektir. Pek cok yanlis,
eskilere hisn-i zan beslemek ve onlara ait olani derhal (sorgulamada) kabul etmek sebebiyle
dogmustur. Yine pek ¢ok aliskanlik (gelenek) gercekten saptirdigi gibi, baskasindan elde edilen
destek de kisiyi, konuyu derinligine incelemekten alikoymustur. Biz ise tiim gayretimizle gercegin
kendisini bizzat bulmaya; gilicimiz elverdigi olcide geleneklere (ahiskanliklara, adetlere) ait
diistincelere dogrudan (sorgulamadan) katilmamaya gayret ettik.” (ibn Sina 2013: 1-2). Bununla
birlikte Pythagoras ve Yunan miizik geleneginin Farabi, ibn Sina ve Safiytiddin Urmevi tizerindeki
derin etkisi bir gercektir. Bilindigi gibi, Pythagoras akustigin yaraticisidir. O telli calgilarda telin
uzun ve kisahgi ile sesin niteligi arasinda bir iliski oldugunu fark etmis, telin uzunlugunu belli
oranlarda degistirmek suretiyle sekiz notali ses araligi (oktav), bes notalik ses araligi (quin) ve dort
notali ses arahigini (quar) bulmus ve bunlar %, 2/3, % lik aritmetik oranlarla ifade etmistir. Ona
gore, sayilarin oranlarinin degismesi sesin niteligini degistirmektedir (Arslan 2011: 149).
Dolayisiyla elde edilen melodilerin farkli organizasyonu ve terkipleriyle “makam” kavramiyla
bilinen mozikal sistemlerin olusturulmus olmasi da mimkindur (Giray 2011: 35-36). Gezegen,
miizik ve insan arasindaki iliski ve bunlarin uyumu hakkindaki inang ve distncelerin kaynagi ise
Stmerlilere aittir (Guray 2011: 21). Bu durum Pythagorascilarin sesin sayisal degiskenligi
hakkindaki bilgiye dayanarak yeni bir felsefi ¢ikarim yaptiklarini gostermektedir. Pythagorasgilara
gore evrendeki varliklarin niteligi, dogasi ve sekli sayilarin miktari ve uyumuna bagh olmalidir.
Dolayisiyla say1 her seyin ilkesidir (Arslan 2011: 149). Pythagorascilikta “1” tanriyr simgeler. “1”
sayis! birligi, yani vahdeti ifade eder. “2” sayisi ise “coklugu” ifade etmektedir. Tim sayilar “1”
den taremistir. Buna gore “1” yaradan, “2” yaratilandir. Pythagorasgi geometride 3 sayisi ti¢genle,
4 sayisi kareyle ifade edilir. Bunlarin toplami olan 7 sayisi makrokozmos ile mikrokozmosun
butinlugind temsil eder (OztUrk 2014: 5). Bunlar tanri, alem ve insan arasindaki “uyum?”, “birlik”
ve “dlzen” i ifade eder ki bu Pythagorasgilikta “kirelerin uyumu/musikisi” terimiyle
kavramlastiriimistir (Ozturk 2014: 5). Pythagorascilara gére, gok cisimlerinin hareketlerinden
sesler, birbiriyle uyumlu seslerden de melodi meydana gelir. Bu melodi ilahi bir melodidir
(Arslan2011: 157). Dolayisiyla miizik alemdeki diizenin en miikemmel temsilcisi olarak goéruliir ve
ilahi diizen musiki tzerinden anlasilabilir (Giray 2011: 48-49; Oztiirk 2014: 6). Pythagorasgilar
burada gezegen ve burglar ile mizik arasinda bir iliskinin oldugunu felsefi bir retorikle ifade
etmislerdir. Ancak Pythagorasgilar 1+2+3+4 sayisinin toplaminin 10 olmasi dolayisiyla 10 sayisina
blyuk 6nem vermisler, 10 sayisini milkemmel say1 kabul etmislerdir. Dolayisiyla o donemde gokte
hareket eden cisimlerin sayisi dokuz olarak bilinmesine ragmen 10 diye ifade edilmistir
(Arslan2011: 152-155).

O hélde oniki makamla iliskilendirilen 12 burg¢ inancinin kdkeni nedir? Antik caglarda
insanlar gokyuzuni tanrisal bolge olarak telakki etmis ve gezegenlerin, yildizlarin hareketlerini
tanrilarin eylemleri saymislardir. Hatta Misirlilarin gok cisimlerini tanri kabul ettikleri bilinir.
Dolayistyla eski uygarliklarda astronomi ile astroloji icice gecmis bulunuyordu (DIA 2013: 534).
Babil’de yildiz kiimelerine takimyildiz denmis ve bu tur takimyildizdan on iki tanesi tespit
edilmistir. Astrolojide ise bu on iki takimyildiza on iki bur¢ denmis, bunlar cesitli hayvan
bicimlerine benzetilmistir. Burada aslinda gozlem ve deney sonucunda belirlenen 12 takimyildiz
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hakkindaki astronomik bilginin astrolojik bilgiye dénustiruldiguni goériyoruz. Kutsallastirilan 12
sayisi daha sonraki 12’li sistemlerin ortaya ¢ikmasina sebep olmustur. Gergekte ise takimyildizlarin
sayisi 12 ile sinirh degildir. Batlamyus, kuzey yarikiire ve giney yarikire olmak Uzere 35
takimyildizinin adini sdyle saymaktadir: Kuzey yarimkiredeki takimyildizlar: 1. Buyukayi. 2.
Kigclkayi. 3. Ejderha. 4. Kral. 5. Kahraman. 6. Kuzeytacl. 7. Herkdl. 8. Yilanci. 9. Kugu. 10.
Kartal. 11. Coban. 12. Arabaci. 13. Calgi. 14. Ucgen. 15. Kralige. 16. Yunus. 17. Yay. 18. Yilan.
19. Kanathat. 20. Tay. 21. Andromeda. Giiney yarimkuredeki takimyildizlar: 1. Balina. 2. Avci.
3. Irmak. 4. Tavsan. 5. Buyuk kopek. 6. Kiicik kopek. 7. Yelken. 8. Sinek. 9. Karga. 10. Erboga.
11. Sunak. 12. Giineytaci. 13. Giineybalifi. 14. Kupa. (DIA2013: 535). MO 4. yiizyilda yasamis
Yunanh  matematik¢i Eudoxus kirk dort burg adi saymistir.  Sonraki ddnemlerde
burclar/takimyildizlarin sayisi 108’e cikarilmistir. Uluslararasi Astronomi Birligi  gokyizini
seksen sekiz takimyildiza bolmistir (Agbal 2012: 253-254). Dolayisiyla buradaki “on iki”
sayisinin itibari oldugu acikca anlasiimaktadir.

12 sayisinin mitsel, dinsel ve astrolojik anlamlari hakkinda Schimmel bazi tespitlerde
bulunmustur. Ona gore, 12 “kapali daire™yi simgeler. Eski Babil’de ay ve glines 12 noktadan
gecerdi. Daha eski caglara ait inanca gore, 12 kuzey, 12 glney yildizi vardir. Yillar 12 aya
bolunmistu. Etrisk kaltirinde de 12 burg vardi. Bu kultirde tanrilar, kahramanlar ve dnemli
sahsiyetler 12’li gruplar halindedir. israil’in 12 kabilesi, isa’nin 12 havarisi, Kudis’iin 12 kapisi
vardi. Bunlar 12’li sistem Gzerine olusturulmustu (Schimmel 2000: 214-215).

12 sayisi en eski Hint kaynaklarindan birisi olan Rigveda’da da gecer.

12 tekerlek parmakhgindan olusan bu tekerlek,
Zaman boyunca yorulmaksizin semayi dolasir.
12 olan tekerlek parmakhgidir, tekerse tektir (Mc Clain 2014: 35)

On iki cizgi, tek bir tekerlek, ¢ merkez,

Bunu kim idrak edebilir ki?

Civi gibi Ug yiz altmis tane Uzerine yerlesmistir,
Azicik bile kimildamazlar. (Mc Clain 2014: 64)

Rta’nin 12 telli tekerligi hic eskimez,
Gokytiztinde doner durur ¢iinki. (Mc Clain 2014: 65)

Ote yandan eski Cin’de de 12’li sistem s6z konusudur. Huang-Ti’nin 24 oglu vardir. Cu
doneminin 12 feodal ailesi onlarin soyundan gelmistir. Huang-Ti “bes sese uyum vermek igin”
akort dudtkleri ve on iki zilli kutu yapiimasini emretmistir. Efsanevi imparator Sun ulkeyi on iki
eyalete ayirmistir (Campbell1998: 438-445). Eski Cin’de ayrica 12 burclu burclar kusagi soz
konusudur. 1 devre 12 yila, 1 yil 12 aya, 1 gin 12 saate ayrilmistir (Schimmel 2000: 219). Cin
kiltirindeki “12 sudur” (- —4%), “12 vakit” (-+ %), “12 kural” (-+—1%), “12 nobet” (-+ %)
terimlerinin de 12’li sistemden Uretildigi anlasiimaktadir (Cihai 1989: 128).

12 sayisi Islam’in Sii mezhebi icin de ¢ok onemlidir. 12 imam, 12 Sia ifadesi bu durumu
gostermektedir. Dolayisiyla Sii bilginleri ve sairleri 12°ye buyik 6nem vermislerdir. Kitaplari 12
kisma veya 12 bolume ayirmak bir gelenek haline gelmistir (Schimmel 2000: 223-224). Bektasi
bashgi da 12 dilimlidir (Coruhlu2002: 203).

12 sayisi Uygur Trklerinde de kutsal sayilir. “12 6kek” (12 burg), “12 yil-mocgel” (12 yil-
devre), “12 ay”, “12 vakit, 24 saat”, “12 vec” (12 sebep), “12 telim” (12 talim), “12 mizan”, *12
ahang” (12 ahenk), “12 pede” (12 perde) gibi terim ve ifadelerde bunu gérmek miimkindir
(Memtimin1997: 116).
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12 Hayvanli Tirk Takvimi’ni de burada hatirlatmak gerekiyor. Mete’nin sag ve sol olarak
ikiye ayirdigi imparatorlugunun her kisminin 12’ye bélinmesi, Oguzlarin i¢ ve dis olmak Uzere
ikiye ayrildiktan sonra her birinin tekrar 12’ser boya boélinmesi, Timur’un toplumu burclarin ve
aylarin sayisina gére 12 sinifa ayirmasi, Kirgizlarin boylarinin ¢cokluguna ragmen, kendilerini
daima 12 boy olarak saymalari, Baskurtlarda 12 tanrinin bulunmasi “12” sayisinin Tlrklerde de
formel ve kutsal bir say1 oldugunu gosterir (Turan 2009: 80-83).

Yukaridaki érnekler gosteriyor ki, 12 sayisi Kadim Ortadogu, Orta Asya ve Uzak Dogu
cografyasinda, Hint, Yahudi, Hiristiyan, Islam geleneginde dini-mitolojik ve astral- mitolojik
kokenli kutsal sayilardan birisidir. Bu say1 daha sonraki 12’li sistemleri belirlemistir. Kutsal ve
formel sayi olarak kabul edildiginden makamlar bu sayi ile sinirlandiriimistir. Oysa makamlarin
sayisi da 12 ile sinirh degildir. Turgan Savdun’a gore Yeken Hanhg doéneminde toplanan
makamlarin sayisi 17 idi. Bunlar: 1. Rak, 2. Dugah, 3. Sigah, 4. Carigah, 5. Pencigah, 6. Ussak, 7.
Nava, 8. Ozhal, 9 Ecem, 10. Bayat, 11. Cebbiyat, 12. Musavirek, 13. Irak, 14. Hicaz, 15. Visal, 16.
Isret Engiz, 17. Noruz (Savdun 1995: 4). ismetullah ibn Nimetullah Mécizi’nin 1854 yilinda
yazdigr “Tevarih-i Musikiyun” adli eserde ise 14 makamdan bahsedilmektedir (Muhemmetimin
1997: 368-368). Osmanli Tirk miiziginde 584 makam olup bunlardan 259’u gunimize kadar
ulagabilmistir. Bugiin de 80 makam bestelerde kullaniimaktadir (ihsanoglu 1998: 540). Ozbek
miiziginde makamlarin sayisi 6°dir ki, “ses makami” denmektedir. Eski iran’da 7 makam olmustur
(Guray 2011: 110). Makamlarin sayisinin az veya ¢cokluguna ragmen hep “12” ile ifade edilmesi ise
tanr” (makrokozmos), insan (mikrokozmos) ve alem (kozmos) arasindaki kusursuz, mikemmel
uyum anlayisinin bir geregidir (Oztiirk2014: 10). Buna gére, “12 makam” derin yapisiyla tanri,
diinya, insan ve bunlar arasindaki uyumu simgelemektedir.

Sonug

Turk muziginde “makam” terimi 15. ylizyildan itibaren kullaniimaya baslamistir. Bu terimi
ilk kullanan Safiytddin Urmevi degil, Abdilkadir Meragli’dir. Uygur Tirkleri arasinda “Oniki
makam” adi ise 16. ylzyilda goriilmeye baslamistir. “12” sayisi Stimer, Babil, Hint, Cin ve Turk
medeniyetinde gorilmektedir. Makam kdltir ve gelenegi, ayrica makam terminolojisi agisindan
bakildiginda, bu sayinin Simer ve Mezopotamya kaynakli oldugu agirlik kazanmaktadir.
Slmerlerin Mezopotamya’ya Kuzeyden go¢ eden Altay-Ural dil ailesine mensup bir kavim
oldugunu dikkate alarak, 12’li sistem ve makam gelenedinin koklerinin proto-Turklere
dayandirilabilecegini varsayabiliriz. Bunun delillendirilmesi igin arastirmalarin derinlestirilmesi
gerekir. Sumerlerin eski Babil, Eski Misir ve antik Yunan uygarhklari Gzerindeki etkisi ise
herkesge bilinmektedir. Yunan miizik kiiltiriinin Farabi, ihvan-1 Safa, EI-Kindi gibi islam alimleri
tarafindan ve tercume araciliiyla Misliman dinyasina intikali de bilinen bir gercektir. 12 sayisi
uzun kultirel sirecte dini-mitolojik, astronomik, astrolojik ve folklorik anlam kazanmis, bircok
kiltirde 12°li sistemlerin olusmasina neden olmustur. Gokyuzundeki burg/takimyildizlarin ve
makamlarin sayisinin 12’den fazla olmasina ragmen 12 ile sinirlandirilmasi s6z konusu sayinin
formel niteliginden kaynaklanmistir. 12 bur¢ Dogu kiltiriinde 12 makam olarak adlandiriimis,
Pythagorascihgin  kirelerin - musikisi/uyumu anlayisi nedeniyle her biri igin ayri makam
belirlenmistir.



B

B

B

B

B

B

B

® “Oniki Makam” Adi Uzerine

B

B

B

B B

B

B

KAYNAKLAR

AGBAL Davut, “Kur’an’da Burclar Mahiyeti ve insana Etkisi Baglaminda”, Atatiirk
Universitesi llahiyat Fakdiltesi Dergisi, Sayi. 38, Erzurum 2012, s. 249-276.

AKBAS Hiseyin, “XX. Yizyll Harezm Makam Miziginde Terminoloji Sorunlar1”, Rast
Mizikoloji Dergisi, Rast Muzikoloji Dergisi, 2 (1), 2014, s. 128-146.

ALPAY Gonul, “Cengname’de Musiki Terimleri (Perde, Nagme, Makam, Seyir, Sube,
Terkip, Avaz)”, http: //dergiler. ankara. edu. tr/dergiler/34/970/11939. pdf (7. 11.
2014).

ARSLAN Fazli, “Tlrk Mdasikisi Yazmalarinda/Edvarlarda ‘Akustik’ Konusu”, C. U.
llahiyat Fakdiltesi Dergisi, X1/1-2007, s. 263-278.

ARSLAN Fazli, “Musiki Nazariyeci ve Efsanevi Kisilik Olarak Urumiyeli SafiyGddin”,
c.U. llahiyat Fakultesi Dergisi, X111/1-2009, s. 99-113.

ARSLAN Ahmet, Ilkcag Felsefe Tarihi, istanbul Bilgi Universitesi Yayinlari, 4. Baski,
Istanbul 2011.

BARDAKCI Murat, Maragali Abdulkadir, Pan Yayincilik, istanbul 1986.

BAYRAM Evren, Miizigin Kadim Yolculugu, Mayakitap, istanbul 2014,

CAMPBELL Joseph, Dogu Mitolojisi Tanrinin Maskeleri, Ceviren: Kudret Emiroglu, 2.
Baski, Imge Kitabevi, Ankara 1998.

CAN Nese, “Osmanl Dénemi Tiirkce Miizik Yazmalarinda Unlii Tiirk Bilgini Farabi”, G.
U. Gazi Egitim Fakultesi Dergisi, Cilt 24, Say!. 2, s. 203-215.

CAN M. Cihat-Nazife Oya LEVENDOGLU, “Geleneksel Tirk Sanat Mizigi
Terminolojisinde Cok Kultirli Unsurlar”, G. U. Gazi Egitim Fakdiltesi Dergisi, Cilt: 22,
Sayl: 3 (2002), s. 239-245.

CEVHER M. Hakan, Ruh-perver Inceleme-Giinimiiz Tirkgesi Ceviri Yazim-Esas
Metin, Sade Matbaacilik Ltd. $ti, Izmir 2004.

Cihai, Shanghai Cishu Chubanshe, Shangay 1989.

CORUHLU Yagar, Tirk Mitolojisinin Anahtarlari, Kabalci Yayinevi, istanbul 2002.
Dia, islam Ansiklopedisi, TUr_kiye Diyanet Vakfi, Cilt 27, Islam Tarih, Sanat ve Kltur
Arastirma Merkezi (IRCICA), Istanbul 2003.

Dia, islam Ansiklopedisi, TUr_kiye Diyanet Vakfi, Cilt 43, islam Tarih, Sanat ve Kdltir
Arastirma Merkezi (IRCICA), Istanbul 2013.

Ibn Sina, Musiki, Ceviri: Ahmet Hakki Turabi, Litera Yayincilik, istanbul 2013.
IHSANOGLU Ekmelettin (Editér), Osmanli Devleti ve Medeniyeti Tarihi, 2. Cilt,
Istanbul 1998.

GURAY Cenk, Bin Yilin Mirasi Makami Var Eden Doéngu: Edvar Gelenegi, Pan
Yayincilik, Istanbul 2011.

KALENDER Ruhi, “Turk Musiki’nde Kullanilan Makamlarin Tesirleri”, Ankara
Universitesi ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, Cilt: XXIX, Ankara 1987, s. 361-375
KOLUKIRIK Kubilay, “ibni Sina’nin Mdsikinin Temel Konularina Yaklasimi Ve Onun

Masiki Anlayisinda Farabi’nin Etkisi”, C. U. ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, XIII/ 2-2009,
371-383.



i
i

B

B

B E

B B

B

B

BEEB B

B E B B

B

ALIMCAN INAYET ®

KY: Kur’an Yolu Tirkce Meal ve Tefsir 111, Diyanet isleri Baskanligi Yayinlari,
Ankara 2007.

KUTLUG Yakup Fikret, Turk Musikisinde Makamlar (Notlar, incelemeler,
Duzeltiler), YKY, Istanbul 2000.

MCCLAIN, Ernest G., Degismezlik Miti, CBN Yayincilik, istanbul 2014.
MUHEMMTIMIN  Abdusiikiir, Uygur Mukam Hezinisi (Uygur Makam Hazinesi),
Sincang Dasosi Nesriyati, Uriimgi 1997.

MUHEMMETIMIN Abdustikir, Uygur Helk Klassik Muzikisi “On ikki Mukam”
Hekkide, Milletler Nesriyati, Pekin 1992.

LEVENDOGLU Oya, “ XIIl. Yizyilldan Bugine Uzanan Makamlar ve Degisim
Cizgileri”, Sosyal Bilimler Enstitist Dergisi, Sayi: 17 Yil: 2004/2, s. 131-138.

ONER N., Oya LEVENDOGLU, “Osmanli Dénemi 15. Yizyll Mizik Yazmalarinda
Makam Tanimlari, Siniflamalari ve Bir Gegis Donemi Kuramcisi: Ladikli Mehmet
Celebi”, Uluslararasi Insan Bilimleri Dergisi (ISSN: 1303-5134), Cilt: 8, Sayi: 2, 2011.

OZTURK Okan Murat, “Makam, Avaze, Sube ve Terkib: Osmanl Musiki Nazariyatinda
Pisagorcu ‘Kdirelerin Uyumu/Musikisi’ Anlayisinin Temsili”, Rast Muizikoloji Dergisi, 2
(1), 2014.

RAHMAN Abdurekim, Mukam Pesivaliri (Makam Ustalarr), Sincang Helk Nesiryati,
Urlimgi 1995.

SAYIT Nurmuhemmet, Uy§ur On ikki Mukamining Milodiyilik Alahidiliki, Sincang
Helk Nesriyati, Urimgi 1995.

SCHIMMEL Annemarie, Sayilarin Gizemi, 2. Basim, Kabalci Yayinevi, istanbul 2000.
SAVDUN Turgan, Mukam Hekkide Mulahize, Sincang Helk Nesriyati, Urimgi 1995.

TANRIKORUR Cinugen, Biraz da MUZIK, (ISBN: 975-8578-01-4), Zaman Kitap,
Istanbul 2001.

TEKLIMAKANIY Abdureup, Esliy Yezilisi Bilen Uygur On ikki Mukami Tekstliri
(Asli Yazihsiyla Uygur On Iki Makam Metinleri), Milletler Nesriyati, 2005.
TOHUMCU Ahmet, “Turk Muziginde XI-XV. Yizyil Ses Sistemi ve Makam Teorisi

Calhismalarinin Gegmisten Gunimize Uzanan Etkileri”, Muizik Dergisi, http: //www.
musikidergisi. net/?p=2583 (7. 11. 2014)

TURAN Osman, Oniki Hayvanli Tiirk Takvimi, Otilken Nesriyati, Istanbul 2009.

UYGUN Nuri, Safiyidin Abdulmd’min Urmevi ve KitabU’l-Edvari, Kubbealti
Nesriyati, Istanbul 1999.

YARMAN Ozan-S. Sehver Besiroglu, “Tirk Makam Muzigi’nde Nazariyat-icra
Ortuismezligine Bir Cozum: 79-Sesli Dizen”, 1TU Dergisi/b Sosyal Bilimler, Cilt: 5,
Sayi: 2, s. 23-34, 2008.

ZHOU Ji, Uygur Mukamliri, Tercime Kilgugi: Mes’ud Halid, Sincang Helk Nesriyati,
Uriimgi 2011.



