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Oz

Kirgiz toplumunda akrabalik baglar1 hayli giicliidiir. Aileden baslayarak boy ve el’e kadar sekillenen sosyal,
kiiltiirel, askeri ve idari bir yapt mevcuttur. Bu yapilanmanin tarihin en eski dénemlerinden giiniimiize
kadar hemen biitiin Tiirk halklarinda da benzeri sekilde devam ettigi gériilmektedir. Tiirk halklarinin birgok
basamaktan olusan kendilerine has akrabalik sistemi, hiyerarsik gruplari, boy ve ciliz yapilanmalari
bulunmaktadir. Bununla birlikte bu yapilanmanin halkalarinin tamami agik bir sekilde ortaya
konamamakta ve anlasilamamaktadir. Bu baglamda Kirgizlarin geleneksel toplum yapisinda énemli bir
sosyal kurum veya yap1 olan bir atanin baldari yani bir atanin evlatlar: seklinde adlandirilan yapinin
arastirilmasi ve anlasilmasi biiylik 6nem arz etmektedir. Bir atanin baldar1 yapilanmasi Kirgiz toplumunda
alt boy birimi olan uruk yapisinin icerisinde degerlendirilen kii¢iik gruplarin birligi olarak tanimlanir. Bir
atanin baldart tanimlamasi, uruk, uruu, on kanat yani sag kanat, sol kanat, ickilik gibi boy teskilatinin
bilesenleri ile de baglantilidir. Kirgizlarda boy o6rgiitlenmesi, farkl siniflandirma seviyelerinde ¢cok cesitli
sosyal 6zellikleri icerir. Bu ¢alismada bir atanin baldari yapisi ayrintili bir sekilde nitel arastirma ve betimsel
tasvir yonetimi ile ayrintili bir sekilde incelenecektir. Calismanin amaci, Kirgiz toplum yapisindaki bir
atanin evlatlar1 drneginde Tirk halklarinin girift bir yapiya sahip olan sosyo-kiiltirel ve idari
teskilatlanmasiyla ilgili alt birimlerinin ve bunlar arasindaki iliskilerin daha iyi bir sekilde anlasilmasina ve
arastirilmasina katki saglamaktir.

Anahtar Kelimeler: bir atanin baldari, uruk, uruu, boy, Kirgiz, Tirk.

As a Socio-Cultural Structure in Kyrgyz Society: Bir Atanin Baldar

Abstract

In Kyrgyz society, kinship ties are quite strong. There is a social, cultural, military, and administrative
organization that shapes from the family to the clan and nation. It can be observed that a similar organizational
structure has persisted in almost all Turkic peoples from ancient times to the present day. Turkic peoples have
their unique kinship systems, hierarchical groups, clan structures, and tribal organizations consisting of many
tiers. However, not all elements of this organization can be clearly identified and understood. In this context, it is
of great importance to research and understand the structure of a specific social institution or entity within the
kinship system of the Kyrgyz people known as "Bir atanin baldari,” which refers to the offspring of one father or
a father's children. The "Bir atanin baldar1" structure is considered as a unit within the sub-clan structure known
as "uruk” in Kyrgyz society. The terminology associated with "Bir atanin baldari," such as "uruk,” "uruu,” "og
kanat" (right wing), and "sol kanat" (left wing), "igkilik" is directly linked to the components of the tribal
organization. Clan organization encompasses various social features at different classification levels. This study
aims to provide a detailed examination of the institution and structure of "Bir atanin baldar1" through qualitative
research and descriptive analysis methods. The purpose of the study is to contribute to a better understanding
and exploration of the subunits related to the complex socio-cultural and administrative organization of Turkic
peoples, as exemplified by the "bir atanin baldar1" in Kyrgyz society.
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Giris

Her toplumda bireyler, gruplar icerisinde yer alir ve bu gruplarin basinda da aile gelir. Bir
birey olarak insanin kendisini bir yerlere ait olarak gorme yani aidiyet istegi, bir grubun parcasi
olma ihtiyaci aileden baslayarak muhtelif gruplar icerisinde yer alarak hayati boyunca devam
eder. Insan hayati1 boyunca ¢ok farkl gruplarla iliski halindedir. Bununla birlikte aile gibi baz
gruplarin igerisinde tabii olarak yer alirken bazilarina kendi karari ile dahil olur, ilerleyen
yaslarinda ise bazilarinin icerisinde zorunlu olarak yer alir. Toplumda, hiyerarsik bir yapida
gruplar oldugu gibi, birbiriyle uyumlu olarak varligin1 devam ettiren ve destekleyen gruplarin
yaninda birbiriyle catisan cok ¢esitli gruplar da bulunur. Her seyden 6nce gruplar, “birbirleriyle

gercek karsilikli iliskiler icinde bulunan, davramslarinda birbirinin davranisini hesaba katan
insanlardan olusur” (Bulut, 2020:169-170).

Eskicaglardan giintimiize Tiirklerde, aileden baslayarak devlete uzanan sosyal, idari, kiiltiirel,
askeri, ekonomik vb. o6zellikleri biinyesinde birlestiren orgiitlii gruplar, sosyal yapilar
bulunmaktadir. Bunlarin birbirleri ile iliskileri genel itibariyle organik bir sekildedir denilebilir.
Yine bu yapinin birbiriyle bagi ¢ok yonliidiir ve gli¢liidiir. Bir toplumsal yapinin toplumun biitiin
kurumlari ile iliskisi oldugu gibi duygulariyla ve cografyasiyla da bagi bulunmaktadir. Bu noktada
Tirk toplumunun geleneksel sosyal ve idari yapilanmasinin, Orhun Yazitlarinda ana cizgileriyle
ogus (aile), urug (aileler birligi, stilaleler), bod (boy, kabile, ok ise bir siyasi teskilata bagli), bodun
(boylar birligi) ve il (el, miistakil topluluk, devlet) seklinde oldugu goriilmektedir (Kafesoglu,
1998:227-232).

Boy, genellikle etnik, kiiltiirel, dilsel ve bazen cografi baglara dayali olarak olusturulan biiytik
topluluklardir. Tirklerin boy teskilatlanmasi, gocebe yasam tarzi, cografi dagilimi ve tarih
boyunca farkli donemlerdeki gocleri ve birlesmeleri nedeniyle oldukea i¢ ice gegmis durumdadir.
Tirk kavimleri arasinda yerlesik hayat siirenler oldugu gibi konar gdcer yasayanlar da son
donemlere kadar varhigini stirdiirmiistiir. Konar goécer Tiirk boylari, Orta Asya'dan Avrupa'ya
kadar ¢ok genis cografyalara yayilmislardir. Bu gocler sirasinda, Tiirkler degisik kiiltiirlere ve
topluluklara etki etmisler ve etkilenmislerdir. Dolayisiyla Tiirklerin boy yapisi icerisinde sartlara
bagh olarak stirekli degisimler yasanmistir. Boylarin bazilari birlesmis, bazilari ise ayrilarak farkl
topluluklarla karismistir. Tiirklerin boy yapilanmasi, Tiirk tarihini ve kiltiirtinii biiytk oélciide
etkileyen 6nemli bir faktordir. (Tasagil, 2013:1-5).

Sponer gocebe topluluklar arasindaki iligskilerin daha ziyade akrabalik baglar1 tlizerine
sekillendigini belirtir (Spooner, 1973: 28) Bununla birlikte Hazanov bunun tek basina yeterli
olmadigini, akrabalikiliskilerinin muhtelif sosyal yapidaki toplumlarda da gii¢lii bir bag oldugunu,
bunun yaninda farkh etkenlerin de dikkate alinmasi gerektigini iddia eder ki bu tespitin de
isabetlidir (Khazanov, 2015: 246) Gogebe toplumlar arasindaki iliskilerin daha acik bir sekilde
aciklanmasi gerektigini belirten Hazanov, bu konuyu sdyle degerlendirir:

“Gogebe toplumun gezgin karakteri ve pastoral iktisadi yapinin istikrarsizligi
degisken bir sosyal yapiya yol agmaktadir; degisime acik olan bu yapi, degisimin alt
yapisint da kendi icinde barindirir. Cogu gdgebe toplulukta akrabalik iligkilerinin
yapisini diizenleyen unsur soy bagina dayandigindan, bu bag sayesinde gdcebe
toplumun karmasik ve ¢ok katmanli yapist birbirinden ayri parcalar halinde ifade
edilebilir. Ortak soy atasina farkli yakinlik derecelerindeki akraba gruplarinin
olusturdugu bu farkli segmentler, ihtiyaca gére bir araya gelip kaynasabildigi gibi,
ayrisabilmektedir de. Ancak, gégebelerin sosyal ve siyasi yapilanmalarinda en dnemli
unsuru soy bagi kurali géren tezin teferruath olarak acitklanmas gerekir. Oncelikle bu
tez, sadece tam gégebeler icin gegerli olup, yari gé¢cebe ve ilkel pastoralistler igin durum
daha degisiktir. Ikinci olarak, soy bag kurali akrabalik iliskilerini yok saymak degildir.
... gocebe topluluklardaki sosyal yapilarin hepsi soy bagina gére sekillenmis degildir ve
ayni atanin nesebinden olmayi esas almazlar.” (Khazanov, 2015:246-247).

Tiirkistan'da bilhassa bozkir ve iistii bolgelerdeki, konar gocer hayat tarzim1 20. ylizyilin
basina kadar devam ettirmis olan, ekonomisinin temelini hayvancilik teskil eden Tiirk halklarinin
sosyal kurumlar1 ve yapilar1 belirli oranda giiniimiize kadar muhafaza edilmistir. Bu noktada
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gliniimiizde Kirgiz, Kazak, Ozbek, Tiirkmen, Karakalpak, Altay, Hakas ve Tuvalar arasinda varligim
devam ettiren geleneksel sosyal 6rgilitlenmelerin etrafli bir sekilde arastirilmasi, gegmise dontik
olarak Tiirk halklarinin toplumsal yapisinin ve kurumlarinin anlasilmasinda bizlere yardimci
olacaktir.

Tiirkistan'daki Tirkler arasinda bir ¢ocugun yedi atasini, yedi ceddini veya yedi gobek
atasini, seceresini yani soy agacini bilmesi gerektigi anlayis1 yaygindir. Bu 6ncelikli olarak bir soya
aidiyetin 6nemli oldugunun gostergesi olarak kabul edilir ve hayli ehemmiyet verilen bir kriteri
de teskil eder. Bu durum Kirgizlarda Ceti atasin bilbegen kul Kazaklarda Jeti atasin bilmegen-jetesiz
yani Yedi atasint bilmeyen kéksiiz kuldur seklindeki atasozleriyle de ortaya konmustur. Yine
Kirgizlarda, Cetesi cokko ceti kiin ayt yani Soyu olmayana yedi gtin anlatsan da anlamaz, Cetesi
coktu cetelese de bolboyt, Soysuza ne yaparsan yap fayda vermez, Ceti atasin bilbegen uul kul, ceti
enesin bilbegen kiz kiin yani Yedi atasini bilmeyen ogul kole, yedi anasini bilmeyen kiz cariye
seklinde yedi atay1 yani kisinin soyunu bilmesinin ehemmiyetini ortaya koyan ve bunu yeni
nesillere veciz bir sekilde anlatan ¢ok sayida atasoézii ve deyim bulunmaktadir. Tiirk halklarinda
insanin atalarini, soyunu, koékiinii bilmesi bir zorunluluk olarak kabul edilir. Bununla birlikte bu
bir asalet gostergesi ve itibar kaynagini da teskil etmektedir. Tiirkistan boélgesindeki Tirk
halklarinda umumi itibari ile bu anlayis giincel bir sekilde varligini devam ettirir ve gecmisten
gelecege yonelik siki bir iliskinin kurulmasini da zorunlu kilar. Bu iliski tarihi siiregte Tirk
halklarinin, sistematik bir oérgiitlenme olusturulmasini saglar, ictimai, idari, siyasi, iktisadi ve
askeri yapilanmasini da organize eder.

Kirgizlarda, Kazaklarda, Karakalpaklarda, Altaylarda yedinci atadan torunlara kadarki
kusaklarin adlandirilmasi ile ilgili acik bir terminoloji ve etkili bir gelenek bulunmaktadir (Tagbas,
2018: 7-16). Bu arada terminolojik adlandirmalarda baz1 farklilar bulundugunu da belirtmek
gerekir. Karatayev-Eraliyev Kirgizlardaki Yedi ata adlandirmasini ata, con ata, buba, baba, kubar,
cete, coto seklinde siralmaktadir (Karatayev-Eraliyev, 2005:171). Bu terminolojinin halk arasinda
yaygin olarak Tablo 1’deki gibi kullanildig1 gériilmektedir.

Tablo 1: Yedi ata terminolojisi

Kirgiz Kazak

/7 \ 1. Cete Jeti ata
2. Coto Tip ata
3. Kubar Tek ata
4. Buba Baba
5. Baba Argi ata
6. Cofi ata Ata

_— 7. Ata Eke

| 8. Bala Bala
9. Nebere Nemere
10. COboro Sobere
11. Cebere Sopsek
12. Cibira Nemene

v 13. Kibira Tuajat
14. Begana Jurejat

Kirgiz ve Kazaklarda bu silsilede ata/eke’ye kadar olan kan bagiyla bagh olan kusak
terminolojik olarak bir atanin baldari yani bir atanin evlatlar1 ondan sonrakiler de urpak yani
soy/nesil olarak adlandirilir. Yedi ata gelenegi, aileden baslayarak uruk, uruu fertleri arasindaki
iliskileri diizenlerken diger yandan da ictimai, idari, iktisadi ve diger 6rgiitlenmeleri sekillendiren
bir fonksiyon icra eder. Bu arada yedi ata anlayisinin giinimtzde de varligini devam ettirdigi
Kirgizlarda, Kazaklarda ve Tiirkistan’'daki diger Tiirk halklarinda yedi kusak ge¢cmeden ayni
soydan olan bu ailelerin evlatlar1 arasinda evlilik yapilamayacagi anlayis1 bulunmaktadir. Aym
soydan gelen cocuklarin yedi atasina kadar kardes olduklari kabul edilir (Cusupov, 1991:119)
Yine Manas destaninda da bu konuyla ilgili 6nemli bilgiler bulunmaktadir. Cakip Bay oglu Manas’
evlendirmek icin kiz arar, fakat buldugu kizlarin hepsinin yedi atas1 Manas ile ayni ¢ikar. Bunun
neticesinde Manas, yedi atasi bir olmayan Kanikey ile evlenir (Alimbekov, 1996:42).
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Cengiz Aytmatov, ihtiyarlar bir araya geldiklerinde yedi atasini kimin karistirmadan
sayabilecegini sorduklarini, bunun tlizerine ¢ocuklarin hemen ciddi bir hal aldiklarim1 ve yedi
atasini saymaya basladiklarini anlatir. Thtiyarlarin bu yaptiklarinin ¢cok énemli oldugunu ve derin
manalar tasidigini belirtir. “Kéklerini unutmamak, nesillerin bagini koparmamak ve yakin ile yddi
ayrt etmeyi, kiiciikken zihne sindirmenin biiyiik dnemi oldugunu olgunlasinca kavradim. Evet, yedi
atasina kék siirmeyen insan hamdir. Bunun bilinmedigi yerde edebsiz davranislar ve haram islerden
nefret duymama baslar (Aytmatov ve Sahanov, 1998:13).” sozleriyle yedi atay1 bilmenin toplum
acisindan ehemmiyetine dikkati ceker.

Rus carliginin son doneminden itibaren konar gocerlerin yerlesik hayata gecirilmesi
calismalarina baslanmis, Sovyetler Birligi doneminde de bu calismalar devam etmis ve 1930’lu
yillarin sonunda biiylik oranda neticelendirilmistir. Yerlesik hayata gecirme siireciyle birlikte
Kirgiz toplumunun geleneksel hayat tarzi ve kiiltiirii resmen ve fiilen dis tesirler altina girmeye
baslanmistir. Sovyetler birligi doneminde Sovyet insani (Homo Sovieticus) olusturma ¢alismalari
dogrultusunda ytriitiilen sosyal, kiiltiirel ve ekonomik doniisiim programlari (Hasanoglu, 2015),
bu dénemde geleneksel degerlerini bilen neslin yerine yeni neslin gelmesi ve rejimin uyguladig
politikalar yiliziinden bu degerlerin yeni nesle aktarilamamasi gibi sebeplerle Kirgiz toplumu
gecmis degerleriyle ilgili bir kopus silireci yasamistir. Sovyet déneminde bir¢ok toplumsal,
kiiltiirel deger feodal toplumsal yapinin bir parcasi olarak goriilmiis ve ortadan kaldirilmasi
gereken bir unsur olarak kabul edilmistir. Buna karsin giiniimiiz Kirgiz toplumunda geleneksel
degerlere olan ilgi ve alaka her gecen giin artmakta ve unutulmaya yiiz tutmus olan geleneksel
degerler canlandirilmakta, gelenekselligin yiikselisi ve kutsanmasi stireci gorilmektedir. Bu
baglamda toplumsal yapinin birimleri arasindaki birincil iliskilerin de canlandirldig
goriilmektedir.

Sovyetler Birligi doneminde diger halklarin oldugu gibi Kirgiz toplumunun da geleneksel
degerleri Sovyetler Birligi yonetiminin insa etmeye calistig1 yeni deger politikalar1 tarafindan
bastirilmistir. Ancak bu gelenekler insa edilmeye calisilan yeni sistem icerisinde esnek sekilde,
bazen gorlnir bazen de ortadan kalkmis bir goriiniimde varliklarini devam ettirmislerdir
(Abramzon, 2021:193, 198). Geleneksel kiiltiirel kurumlar ve uygulamalar, toplum yapisi ve insan
iliskileri bunun en bariz érneklerindendir. Sovyetler Birligi'nin dagilmasindan sonra bu kurum ve
yapilar zamanla yeniden canlanmis ve daha fonksiyonel olmaya baslamislardir. Bunlardan birini
de Bir Atanin Baldari yapilanmasi teskil etmektedir.

Sosyal ve Kiiltiirel Bir Yapi Olarak Bir Atanin Baldari yani Bir Atanin Evilatlari

Kirgizlarin geleneksel toplum yapisindaki akrabalik iligkileri igerisinde 6nemli bir sosyal yap1
olarak bir atanin baldarimi yani bir atanin evlatlarimi degerlendirmek miimkiindiir. Bu terimin bir
babanin evlatlar1 seklinde anlasilmamasi gerekir. Burada kastedilen ata terimi ata babalar yani
ced anlaminda, biiylik baba, biiyiik babanin babasi veya onun babasi seklinde anlasiimalidir
(Abramzon, 2021:186). Bir atanin evlatlari Kirgiz toplumunda alt boy birimi olan uruk yapisinin
icerisinde degerlendirilen alt gruplardir. Birgok basamaktan miitesekkil girift hiyerarsik boy, grup
veya cliz yapisi ve iliskileri, onlarin birbirlerine olan bagimliligi, sadece Kirgizlarin degil, diger
konar gocer halklarin da karakteristik o6zelligidir denilebilir. Boy organizasyonu, farklh
siniflandirma seviyelerinde cesitli sosyal 6zellikleri icerir. Konar gocer toplumlarin bu sekildeki
¢cok basamakli organizasyonlardan miitesekkil oldugu ve bunlarin o6zellikleriyle ilgili cesitli
aciklamalar yapilmaya calisiimistir (Abramzon, 1951, 1971, 1990; Vostrov-Mukanov, 1968;
Karmiseva, 1976; Kuzeyev, 1974; Masanov, 1995; Khazanov 2015).

Sadece sosyal degil, etnik tarihin arastirilmasinda da boy igindeki yapilar birbiriyle akraba
kollar hayli 6nemlidir. Bunlar Tuvalarda han torel (kandas akrabalar); Altaylilar ile Sorlarin bazi
gruplardaki tol (biiytlik aile); Kazaklardaki ata babalar (herhangi bir grubun soy atasi, ecdadi);
Kirgizlardaki bir atanin baldari; Kara Kalpaklarda kogse; Baskurtlarda ara, aymak veya tarmik
(soyu ayni kollar) bunlara 6rnek teskil eder (Abramzon, 2021:977).

Akrabalik iligkileri bakimindan birbirine yakin olan aileleri ihtiva eden ¢ok sayidaki kiiglik
gruplar uruk’un yani boy alt biriminin bilesik béltikleri yani birimleri olarak degerlendirilir. Uruk,
kendisinden daha genis bir sosyal ¢cevreyi kucaklayan bir iist basamak olan uruu’ya yani boya bagh
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yapisal bir birligi olusturur. Uruular, gegmiste gocilip konarak ve hayvancilikla hayatlarin1 devam
ettiren Kirgiz halkinin ikili etno-siyasi 6rgilitlenmesini olusturan etnik ve sosyal yapilanmasinin
ana birimleri idi. Modern Kirgiz toplumunda uruu bilinci, uruu arastirmalari her gecen giin
artmakta, cok genis katilimli uruu kurultaylar1 yapilmaktadir. Kirgizistan’da uruular yani boylar
bir bolgede yasadig gibi farkli bolgelere de dagilmis bir sekilde varliklarini devam ettirmektedir.

Bir atanin baldari, uruk, uruu, ol kanat yani sag kanat, sol kanat ve ickilik gibi terimler, boy
yapisinin yukarida belirtilen bilesenlerini birbirinden ayirmak i¢in kullanilmaktadir. Bunun
yaninda boy yapisinin her unsuru birbiriyle ayrilmaz bir sekilde baglantili olmasina ragmen,
belirli bir derecede bagimsizligini korumus ve belli oranda bu bilesenden bagimsiz bir yasam
sirmiistiir. Bu durum baris icerisinde bir hayat siirerken karakteristik bir 6zellik olup aileler
ekonomik bir birim olarak belirli derecede bagimsiz bir sekilde hayatlarini devam ettirmislerdir.

Kirgiz halkinin sadece sosyal degil, ayni zamanda siyasi 6rgilitlenmesinde de 6nemli olan iki
kanat hakkindaki bilgiler 16. yiizylla ait Seyfeddin Ahsikendi'nin Mecmuatii’t-Tevarih adl
eserinde ve 18. ylizyilin ikinci yarisinda hazirlanan Si-yuy-zhi adli Cince kaynakta da yer
almaktadir (Materiali po istorii kirgizov.., 2002:217-233; Materiali po istorii kirgizov.., 2003:
201-210). Geleneksel boy yapilanmasi hakkinda B. Camgercinov, Kirgizlarin uruulara yani
boylara, boylarin uruklara boliintist ile ilgili degerlendirmeler yapmistir. Uruklarin, otlaklarda
ayn1 kandan olan akrabalar birligini olusturdugunu, ayillara yani kdylere boliiniip yerlestigini,
diger taraftan Kirgizlarin uruu yani boylarinin sag (ofi) ve sol kanat olarak adlandirilan etno-siyasi
bir yapida gruplandigim ifade eder (Camgercinov, 1998:7). Kirgizlarin siyasi-politik
orgiitlenmesindeki ikili yapi, Orta Cag ve Yeni Cag Kirgiz tarihini arastiran birgok bilim adaminin
eserlerinde ele alinmistir (Mokeev, 2010:117-136; Asanov, Politiceskaya struktura). Son
merhalede Kirgiz boylar, sa§ kanat, sol kanat ve ickilik olmak iizere li¢ grup halinde
gruplandirilmaktadir.

Kirgiz halkinin boy yapisini olusturan, yukarida belirtilen elementlerin islevlerini yerine
getirerek hayatini devam ettirme 6zelliklerine bakildiginda, yaygin hayvancilik ve gécebe bir
hayat tarz karakteristik bir 6zelliktir. Sosyal organizmayi olusturan uruu’'nun ve onu olusturan
pargalarin sinirlari, ayri bir aile-ekonomi birimi olan tiitiin yani hane sayisina gore belirlenir.
Gocebelerin boy orgiitlenmesinin belli bir bolgeyle, cografyayla bagi, bazi durumlarda 6rnegin
askerlik ve go¢ hareketleri gibi faktorlerin etkisiyle ¢ok saglam olmayabiliyordu. Diger yandan
akrabalik, bir boyun {iyesi olma bilinci etkili bir faktérdi. Bu faktor her tiirlii sarta ragmen
iliskilerin her zaman ¢ok siki olmasim saghyordu. “Ibn Haldun bunlari olduk¢a net bir seklide tespit
etmis ve birlestirici unsur olarak gercek akrabaliga dayali asabiyenin genel olarak bir kabileye
mensup olmaktan cok daha giiclii oldugunu vurgulamistir. Ibni Haldun, ‘Bunun sebebi saldirt veya
savunma durumunda ihtiya¢ duyulan birliktelik duygusunu yaratmanin en iyi yolu ortak bir atadan
gelindigi inancidir... Kan bagi olanlar ve diger yakin akrabalar birbirlerine yardim ederler,
yabancilar veya disaridan gelenler ise etmezler’ der.” (Khzanov, 2015: 247). Ekonomisi
hayvancilifa dayali olan geleneksel Kirgiz hayatinda bir atanin baldari, uruklar ve uruular
birbirine yakin bélgelerdeki yaylak ve kislaklarda go¢iip konmaktaydi. Béylelikle daha hizl bir
sekilde organize olma kabiliyeti gosterebilmekte idiler (Radloff, 1956:538).

Uruk ve uruunun bir kisminin siyasi, iklimsel ve diger nedenlerle yer degistirmeye mecbur
kaldig1 durumlar oluyordu. Bu durumlarda uruklarin veya akrabalarin muhtelif hiyerarsik
seviyelerdeki gruplar1 yayla yasantisindaki isktirarli gocer konar sekilden farkl bir sekilde
hareket ediyorlardi. Yer degistirme durumlarinda, yeni tasinilan c¢evreye cok fazla kayip
vermeden uyum saglamaya yardimci olan bu urukluk yani akrabalik baglariydi. Bu noktada, gécer
konar hayat siiren Kirgizlarin, toprak ile iliskisinin diizenli, istikrarli bir karaktere sahip olmadig:
durumlarin oldugunu bir kenara birakarak, onlarin dogup biiytidiikleri genis cografyayi, ata yurdu
olarak hissettiklerini, kendilerini belirli bir toprak ile iliskilendirdiklerini, buralar1 kutsal olarak
kabul ettiklerini mutlaka belirtmek gerekir.

Boy yapisinin ¢ok basamakli olmasi, eski zamanlardan itibaren geleneksellesmistir. Bunda
ekonomik ve kiiltiirel tip 6zelliklerinden etkilenen farkliliklar da vardir. Avrasya’nin dag ve bozkir
arazilerinde yasayan gocebelerin sosyal orglitlenme bigimlerinin boylar seklinde olmasi bunun
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gostergesidir. Eski Tiirklerin sosyal yapisina bakacak olursak, onlarin ogus yani aile olarak
adlandirilan kii¢iik boliigii ondan daha biiytik olan bodun olarak adlandirilan biiyiik boy birliginin
parcasiydi. Eski Tiirklerin el denilen en list diizeydeki sosyal ve idari teskilati, biitiin boylari
biinyesinde toplamistir (Markov, 1976:48; Kafesoglu 1998:227-232). Genel olarak
degerlendirildiginde konar gdécerlerin bu yapisinin istikrarli bir sekilde varligin1 devam ettirdigini
ve canli oldugunu, onlarin asirlar1 geride birakan tarihleri ortaya koymaktadir. B. Camgercinov'un
aciklamalarinda boy ve uruk yapilarinin karismasinda herhangi bir ¢eliski olmadig1 sdylenebilir.
Bunun nedeni, gocebe ayillarin ¢ogu durumda ayni atadan gelen yakin akrabalardan olusan
istikrarl birimler olmasiydi.

Israilova-Harehuzen, Kirgiz sosyal yapilanmasinda genel itibariyle iy biil66’niin yani ailenin
1-3 kusak akrabalar birligini, bir atanin baldarimin 3.-5. kusaga kadar ayni atadan olan akrabalar
grubunu, uruk’un 5.-7. kusak akraba grubunu yine uruunun 7. kusaga kadar akraba olan, kalabalik
bir veya birden ¢ok uruklar birligini, elin yani gercek veya efsanevi akrabalik iliskileri ile bagli olan
halkin ise 11.-13. veya 14. kusaga kadarki halki kapsadigini ifade etmektedir. Bir atanin evlatlari
konar gocer toplumun sosyal temelini teskil etmekte, akrabalar térkiin terimi ile
tamimlanmaktadir  (israilova-Harehuzen, 1999:130-131, 141). Baz1 arastirmalarda ve
sanciralarda bu toplumsal orgiitlenmelerin kusak sayilari, uruu ile uruk tanimlamalarinda
farkliliklar oldugunu belirtmek gerekir (Abramzon, 1951:141; Cetimisbaev-Masirakunov, 1994:
57). Bu farkliliklarin olusmasinda konar gogerlerin toplumsal yapisindaki hareketlilik,
geciskenlik, sosyal birimin niifusunun artisi, béliinmesi, bunun neticesinde farkli cografyalara go¢
etmesi gibi etkenler rol oynar.

Bir uruu’'nun yani boyun icerisine baska boydan uruu veya uruklar dahil olabilir ve bunlar
boy igerisindeki uruklarin hakimiyetine girebilirlerdi. Bir boydan diger boyun igerisine dahil olan
gruplar k¢cmé uruu veya bukara uruu olarak adlandirilirdi. Bunlar boy hiyerarsisinde en dusiik
konuma sahip olurlar, biiytik yas toérenlerinde veya diigiinlerde bir uruk’un icine dahil olmak
iizere hediye veya 06dill olarak verilebilirlerdi. Boylarin biiytikligii onlarin insan sayisinin
cokluguyla degerlendirilirdi. Boylarin niifusu yurt yani ¢adir sayisiyla hesaplanirdi. 19. yiizyilda
en blyiik boy olarak kabul edilen Adigene boyunun 17 bin civarinda, Bugu boyunun 10 binden
fazla, Sart Bagis boyunun 10 bin, Solto boyunun 10 bin, Sayak boyunun 8 bin civarinda yurtlar
vardi (Kogckunov, 2013: 19) Boylarin, etnik grubun umumi cografi sinirlar ¢ergevesinde konup
goctiikleri arazileri bulunuyordu. (israilova-Harehuzen, 1999:130-134).

Bir atanin baldari, taksonomik basamaklarda, secerelerde her ne kadar yedi atadan beri gelen
akrabalarn kapsamakla birlikte dogrudan kan bagi acik bir sekilde tespit edilebilen baba
tarafindan olan 3-5 kusak akrabalar arasinda islevsel oldugu anlasilmaktadir. Bahsedilen bu yapi,
birbiriyle yakin akraba olan ve kendilerini ayn1 babadan geldigini diisiinen soy birliklerini
kapsamaktadir. Daha genis sosyal miistereklik icinde, farkli hayat sartlar1 ortaya ¢iktiginda onlar
ayr1 ayrt degerlendirmek, tasnif etmek gerektiginde adet olarak ced anlaminda ata terimi
kullanilmistir. Bir atanin eviatlarimin, kendi aralarindaki iliskilerin saglamligi ve istikrari
bakimindan boy yapisinin diger basamaklarina gore birincil iliskiler bakimindan farklilik
gosterdigini soylemek gerekir.

Bu 6zellik, kan baginin yani sira ortak ekonomik c¢ikarlardan da kaynaklanmaktadir. Bu
yapinin Uyeleri, bir ekonomik calismay1 birlikte tamamlamaya ihtiya¢c duydugunda hizli bir
sekilde organize olabilir ve birlikte ¢alisabilirlerdi. Mevsimlere bagl olarak yaylaktan yaylaga
goclip konarak birlikte hareket ederlerdi. Yazlik ve kislik yerlesim yerleri ayni yerde, yurtlari yani
kece cadirlari ise yakin bir mesafede yer alirdi. Askeri ve siyasi gerilim zamanlarinda birbirlerine
destek olmuslar ve birliklerini giiclendirmislerdir. Atlarin1 kagirmak isteyenlere karsi onlari
birlikte korumuslardir. A. Kéckunov, kiiciik ve boélinmemis ailelerden olusan bir babanin
evlatlarinin ekonomik, ideolojik ve akrabalik baglarint muhafaza etmekle birlikte onlarin bolgesel
bir birlik de olusturduguna dikkat ¢ekiyor. Ayrica miiellif, ayillarda ve bazi ailelerin yasaminda
biiyiik bir 6neme sahip olan bu toplumsal basamagin Kal¢ca Uulu, Toko Uulu, Esenkan Evlatlari gibi
bir sahsin adini aldigini ve onun adiyla anildigini da yazar (Kogckunov, 2013:75).
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Ancak, s6z konusu taksonomik seviyelerde, tiim saglikli bireylerin katilimiyla devamli surette
bir toplu iiretim talep edilmemistir. Ailelerin ekonomik bir birim olusturdugunu ve besi
hayvanlariyla kendi baslarina ilgilenmeye calistiklarini séylemek yanlis olmaz. Yaygin
hayvanciligin 6zellikleri goz 6ntine alindiginda, bir babanin eviatlarinin sahip olduklari yer, yilin
mevsimi, meralarin durumu ve arazinin 6zellikleri ile de iliskilendirilmistir. Bir dereceye kadar ic¢
ozerkligin siirdiiriilmesi ve ekonomik faaliyetlerin bagimsiz olarak yiiriitiilmesi kosullarinda bile,
s6z konusu birimin tiyeleri arasindaki iliskiler istikrarhidir. Elbette bu, cografi bir anlayisla
degerlendirildiginde, bir atanin evlatlarimin kii¢iik bir alanda ayillarda yani kdylerde yasamasi bu
istikrarl iliskileri kolaylastiriyordu.

Abramzon bir atanin evlatlar1 orgiitlenmesindeki sosyal ve ekonomik iligkileri soyle
degerlendirir:

“Uruglarin en kiictik kollari cogu zaman biiyiik veya kiictik aile-akraba gruplari, bir
atanin baldari’ni olusturur. Bunlar arasinda halen eski ataerkil urug yapisinin bazi
yonleri saklanmaktadir. Bu gruplarin yakin akrabaliklart genellikle 5°ten 15aileye
kadar ulasir. Buna benzerbir ¢ok grubun esasini bir veya birka¢ zengin hanenin
etrafinda bir araya geldigi ifade edilir. Bunlar ise akrabalik iliskilerini grup iiyelerini
sémiirmek lizerine insa ederler. Bdyle olsada bu gruplarda belli seviyede iiretimin
kooperatif unsurlari gézlemlenir (bazi ailelerin hayvanlar iizerinde 6zel miilkiyeti
korunur), tiiketim ve ortak gereksinim grup icerisindeki dayanismanin kandas
akrabalik ilklerinin bazi ézellikleri miisahede edilir.” (Abramzon, 2021:395)

Patronik hiyerarsiyi Kazaklar érneginde inceleyen N. E. Masanov, bahsettigimiz basamagin
en alt soy veya nesil (minumum lineage) terimi ile ifade edilebilecegini belirterek, bu diizeydeki
uretimi birleserek organize etme, isbirligi ve karsilikli yardimlasma, hayvancilik ve gé¢ ederken
birlikte hareket etme, kis otlaklarini ve ilkbahardaki su bulunan alanlar1 birlikte kullanma
konularini degerlendirmeye calismistir (Masanov, 1995: 148). Kirgizlarda bir atanin evlatlari
grubuna (topuna) giren aileler arasinda ¢ogunlukla fiziki giic gerektiren isleri birlikte yapma,
glinliik yasamla ilgili tiirli sartlarda yardimlasma agik bir sekilde goriilmektedir. Leylek ilgesine
bagh Bulakbasi ayilinda yani kdytlinde yasayan kaynak kisi Eraali Sarybaev (1904 dogumlu) ile
1989 yilinda yapilan roportajda, akrabalar arasindaki karsilikli yardimlasmada, gelin alindiginda
kalin yani baglik parasi icin hayvan ve diger esyalarin verilmesi, aile kutlamalar1 ve cenaze
merasimlerinde hizmet etme gibi birbiriyle yardimlasma sekilleri a¢ik¢a goriilmektedir (Caparov,
1989).

Akrabalik, ihtiyaca gore atlari, kamyonlar: ve tarim araglarini birlikte kullanmalarina imkan
veriyordu. Aralarindaki isbirligi, yardima hazir olma, ev yaparken, bahge islerinde, baraka gibi
ciftlik binalarinin insasinda, tarim islerinde agikca gézlemlenmistir. Bir atanin evlatlari grubuna
giren ailelerde diizenlenen yemekli toplantilarda, bu grubun mensuplari, davet gerekmeden
gelirler, is boliisimi ilkelerini, ak sakallilar kenesinin kararlarini dikkate alarak birbirlerine
ellerinden gelen her tiirlii yardimi yaparlardi. Zorunlu hallerde, daha sonra iade etmek sartiyla
hayvan veya diger mallarini verirlerdi. Bu baglamda Hazanov su degerlendirmeleri yapmaktadir:

“Alt seviyedeki birimlerin iligkileri, genel olarak akrabalik baglari ve karsilikli
akitlere dayanir. Ust seviyelerdeki birimler ise soy bagi kuralina gére olusur. Bu
birimlerin asil islevleri sosyo-politik olup, temel kaynaklarin ortak miilkiyet hakkini
ellerinde tutarlar. Ancak, mevzubahis olan bu hususlar biiyiik resmin sadece bir
pargasidir. Akrabalik nispeten kiiciik bir insan grubunun igindeki iliskileri diizenleyip,
kisinin geldigi soy baginin yerini alip, yatay baglardan olusan sistem icindeki yerini
belirlerken, soy bagi degisik alt gruplar arasindaki iligkileri diizenler ve ferdin bir
topluluga ve onun alt gruplarina olan aidiyetini belirler. Bu aidiyetler, bazi hak ve
mesuliyetleri, hdtta sosyal statiileri de igerir. Akrabalik, kisinin toplumdaki yerini
belirlerken, soy bagi bunu megsrulastirir.” (Khazanov, 2015:247-248).

Bir atanin evlatlari grubunun tiyeleri arasinda birbirlerini yakin akraba olarak bildikleri etkili
bir duygu vardir. Onlarin akrabaliklarinin ne derecede yakin oldugunu, onlardan biri 6ldiigiinde,
merhumun cenaze merasimi ve daha sonraki anma ritiiellerini gergeklestirirken ortaya ¢ikan
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masraflarin miktarindan, iiyelerin bu glinlerdeki 6nemli goérevlerini yerine getirmedeki katilimina
bakarak tespit etmek miimkindiir. Etnografik saha arastirmalarina gore evlenip ayr1 bir hane
kurarak ayrilan evlatlar1 da kapsayan ¢on iiy, adet olarak, akrabalik iliskisi olan merhumun
ailesine bir kara at alip gelirdi.

Bir atanin evlatlari toplumsal grubu icindeki akrabalik iliskilerinin devam ettirilmesinde,
ekonomik ve giinliik islerin yapilmasinda ve ideolojik baglarin giiclendirilmesinde atasi basinda
olan aile biiyiik 6nem tasiyordu. Cocuklarin evlenme zamani geldiginde onlar, atadan ayrilarak
ayr1 bir aile kuruyordu. Kirgiz halkinin 6rf ve adetlerine gore en kiiciik cocuk anne ve babasinin
yaninda kaliyor ve mirastan daha fazla pay alma hakkina sahip oluyordu. Bu gelenek giiniimiizde
bilhassa baskent disindaki bolgelerde kismen devam etmektedir. Kirgiz geleneksel konar gocer
toplum yapisinda evlenerek ayrilan evlatlar soyun aksakalinin yani en yaslisinin ¢on iy, con kazan
veya ¢on tiindiik olarak da adlandirilan boz tiy yani yurtunun etrafinda ¢adirlarini kurarlar, kan
bagiyla baglh ii¢c veya dort kusak akrabalar hayatlarini bu sekilde ayni bolgede devam ettirirlerdi
(Abramzon, 1990:263-264) Anne ve baba hayatta iken énemli konular istisare edilerek bu con
tiyde karara baglanirdi. Tabii karar, bazi durumlarda ayrilan ayr bir tiitiin olan yani ayr1 bir ev
kuran ogullarindan birinin evinde de verilebilirdi. Ancak bu karar anne babanin katilimi ile
verilirdi.

Etnograf A. Cumagulov, 1957 yilinda yaptigi saha arastirmalarinda Kemin Vadisi
sakinlerinden Kasim Tilkiibayev’den, onun atasinin yani babasinin anlattiklarina dayanarak
Sarbagis boyunun Cantay tobuna yani grubuna mensup bir ¢on tiy biilé yani bir genis aile hakkinda
ilging bilgiler kaydetmistir. Burada 19. ylizyihn ikinci yarisinda yasayan Ormokoy’un aile
fertlerinin sayis1 35-38 civarindadir, buna ev sahibinin {i¢ esi, evlenmis li¢ evladi, 6z torunlarinin
da dahil oldugu belirtilmistir. Evli cocuklar1 imanaall, Seraali, Abdilda kendi evlerinde yasamakta
olup ¢op iiye ait ambarlardan verilen gida iliriinlerinden yemeklerini yapip yiyorlardi. 800 koyun,
30-35 at, 20-25 inek onlara aitti. Mal ve miilkiin nasil faydalanilmasi gerektigine bu con iy biilo
yani biiylik ailenin sahibi Ormokoy karar veriyordu. Ayrilan evlatlar1 babasi ile birlikte Orto
Kayindi, Con Kayindi, Kok Oyrok vadilerinde ve baska yerlere gocerek babasinin evine (¢on iiy)
yakin yerlere yerleserek hayvanlara birlikte bakiyorlardi. Abdilda ile Serali tarim isleri ile
ugrasirken, ektikleri arazilere gecici olarak gelip daha sonra geri doniiyorlardi (Djumagulov,
1960:17).

Geleneksel konar gocer toplumlarda baba ve annelere sayginin ¢ok 6nemli oldugunu
vurgulamak gerekir. Evlatlari onlarin kararlariny, fikirlerini dinliyor, bunlari i¢sellestiriyorlardi ve
bunlarin zamanla birer ddete doniistiigiinii belirtmekte de fayda var. Insan hayatindaki diger
degerlerin ve kolektif deneyimlerin sekillenmesinde ¢op tiyiin islevi ¢ok onemli idi. Clinki
cocuklarin sosyallesmesi sadece kiiciik bir aile cercevesinde degil, s6z konusu sosyal hiyerarsideki
grubun tyelerinin gozii 6nlinde gerceklesmektedir. Netice itibariyle, geng kusak giinliik hayattaki
geleneklerini gorece daha kolay 6greniyor ve cop tiyden genis sosyal cevrelere zorluk cekmeden
gecebiliyordu. Burada belirtmek gerekir ki ¢op iy ve bir list yap1 olan bir atanin evlatlari
yapilanmasi icerisindeki grubun fertleri birbirlerini yliz ylize tanirlar, hatta en kii¢iik ¢cocuklara
varana kadar isimlerini bilirlerdi. S6z konusu sosyal topluluga ait bir ailedeki haberler ve olaylar
hakkinda bilgileri olurdu. Kirgizlarin geleneklerine gore yedi ataya kadarki akrabalarin arasinda
kiz alinip verilmez seklindeki ekzogamik normu bilen bir uruga mensup diger insanlar da uruk
icerisinde yetisen erkek ve kizlar1 bilirlerdi. Bu durum birincil iliskilerin ve dayanismanin devam
ettirilmesini saglarken diger yandan aymi uruk igerisindeki erkek ve kizlarin birbirleriyle
evlenmemesi gerektigiyle ilgili bilginin aktarilmasi icin de gerekli goriliirdi.

Genel olarak bir atanin evlatlari, iiy biilo yani aile, con iy biilé yani biiylik ailenin aksakalinin
cevresinde olusan aile birligi, bir atanin baldari, uruk, uruu, el seklindeki basamakta bulunan ve
onlar1 birbirine baglama gorevini yerine getiren esnek ve etkili bir grup idi. G6gerlerin sosyal
iligkilerinin 6zelliklerine dikkat edilecek olursa, toplumsal iliskilerin, 6ncelikle yukarida
saydigimiz tiirden gruplar ve liderleri aracihigiyla yiritildiigi goriliir. Bir atanin evlatlar
yapilanmasinin gerek Kirgizistan’daki gerekse Dogu Tiirkistan’daki Kirgizlar arasinda da varligini
devam ettirdigi goriiliir (Karatayev ve Eraliyev 2005:205).
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Kirgizlar mallarinin baska ellere ge¢mesini istemiyorlardi. Bu anlayisin diinyadaki ¢ogu
toplumun 6zelligi olmasi1 dogaldir. Maddi zenginligi koruma arzusu, levirat evlilik biciminin
uygulanmasiyla agik¢a goriiliiyor. Buna gore, kocasi 6len dul bir kadin, 6len kisinin erkek
kardeslerinden biriyle evlendirilmis ve o, agnatio yani ayni aile grubunda tutulmaya ¢alisilmistir
(Abramzon, 1968:5).

Talip Moldo soyle yaziyor: “Dul kadin, 6len kisinin akrabalarina aittir ve onun yakinlarindan
birine verilir.” “... Dul bir kadin ... o sirada baskasina giderse, kocasindan kalan mal ve ¢ocuklari
almaya hakki yoktu.” (Talip Moldo: 202). Dul gelini, 6lenin kardesi veya diger yakin akrabalari ile
evlendirme gelenegi Kirgizlarin atalar1 tarafindan bas bayloo yani bas baglama terimi ile ifade
ediliyordu. N. Kislyakov, Kirgiz halkinin, miilkiin kendi kabileleri disinda kimseye verilmeyecegi
anlayisina sahip oldugunu ifade eder (Kislyakov, 1977:47).

Evli bir kiz, gelin statiistine sahiptir ve kocasinin kabilesinin bir iiyesi olarak goriiliir. Bu
konuda K. K. Yudakhin'in sézliigiinde Eki kizi boygo cetip 6z elin taap ketisken yani Iki kizi da
biiytidii ve kendi boyunu buldu seklinde bir 6rnek vardir (Yudahin, 1985:447). Kirgizlarda, kizlarla
ilgili olarak “Birinin ¢ocugunu biiyitiiyorsun, biiyiiyiince baska bir ele (boya) gidiyor,” seklinde
degerlendirme vardir. Vefat eden kadini, esinin bir atanin evlatlar1 sosyal grubundaki yakin
akrabalari son yolculuguna ugurlar.

Genellikle evlilikten sonra gelin, artik kocasinin boyundan ve akrabalarindan sayilir. Cikkan
kiz ciyden tigkart yani Evlenen kiz artik esikten digsaridir Kirgiz atasozi bir kizin evlendikten
sonraki yasal statiistinli de gosterir. Bundan sonra orf ve adet normlarini dikkate alir, anne,
babasinin ve kardeslerinin islerine karisamaz. Ayni zamanda babasinin evine gelen kizi
karsilamak, onurlandirmak, misafir olarak bas kdseye oturtup saygi gostermek de ¢ok eski
zamanlardan beri gelen bir gelenek olmustur. Uzun siireden beri babasinin evine gelmemis olan
kiz icin adetlere gore ona hiirmet edilir, onun icin hayvan kesilir. Cocugunu ilk kez yaninda
getirdiginde dedesinin torununa hayvan hediye ettigi de olurdu. Evli kiz geldiginde babasinin
diger yakin akrabalar1 da ona sicak davranir.

Kirgiz geleneksel toplumunda erkek cocugun dogumu biiyiik bir sevincle karsilanir. Bunun
birinci nedeni, onun nesli devam ettirecek biri olarak kabul edilmesi, ikinci neden ise milletini dis
diismanlardan koruyacak asker olarak goriilmesidir. Bununla birlikte giinliik hayatta genelde
fiziki glice dayanan isleri yapabilmek icin erkek giicline ihtiya¢ duyuluyordu. Bir atanin evlatlar
grubuna/cevresine dahil ailelerde atasinin evinden ayrilarak tiitiin yani cekirdek aile olarak ev
kuran genclerin sorumluluklar: artiyor, akrabalar arasinda gerceklesen caksilik ve camandik yani
iyi ve kotili glinlerde maddi destekleri de yapmak yiikiimliliigii altina giriyordu. Bu ayn1 zamanda
maddi bir yiik getirmekle birlikte kendilerini o toplulugun bir parcasi olarak benimsemeleri
acisindan 6nem arz ediyordu.

Sonug

Tirk halklarinin en temel sosyal birimini aile tegkil eder. Aile, genellikle bireylerin sosyal
kimligi ve aidiyet duygusunun sekillendigi yerdir. Tlrk toplumlar1 geleneksel olarak aileden
baslayarak uruk, boy seklinde toplumsal 6rgiitlenmesini yapmis ve devlet olarak teskilatlanmistir.
Tiirk halklarinda soy baglarina ve atalari, kokleri bilmeye biiytlik bir 6nem verilir. Yedi atay1 ve
kisinin sancirasini yani soy kiitiigiinii bilmesi kisinin boyu igerisindeki aidiyet duygusunu
pekistirdigi gibi sayginligini da artirir. Soy bilgisi tarihte cok defa mesruiyet dayanagi olarak da
kullanilmustir. Uy biiléé (aile), con iy biilé6, bir atanin baldari, uruk, uruu (boy) seklinde soy
baglarinin takip edilmesi toplumsal yapilanmada ve toplumlar arasindaki iliskilerde miithim bir
rol oynamaktadir. Boylar genellikle etnik, kiiltiirel ve cografi baglara dayanir. Boy yapisi,
Tirklerin tarihini ve kiiltiiriini etkileyen 6nemli bir faktérdiir ve bunun igerisindeki birimlerin iyi
anlasilmasi gerekmektedir.

Kirgizlarin geleneksel toplum yapisi ¢ok katmanhdir ve birbiriyle baglantili bir sekilde
genisler. Uy biil6é’den baslayarak (aileden), con iiy biil6 ve bir atanin baldarindan, uruk, uruu (boy)
ve el’e (yani halk, ulus) kadar uzanan bu yapi, sosyal, kiiltiirel, askeri ve idari bir yapiy1 teskil eder.
Bu yapilanma diger Tiirk halklarinda da goriiliir ve tarih boyunca varligin1 devam ettirmistir.
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Sovyetler Birligi doneminde geleneksel degerler bastirilmis, ancak bu degerler Birligin
cokiistinden sonra canlanmis ve Kirgiz toplumunda yeniden 6nemli bir rol oynamaya baslamistir.
Bir atanin baldari yapisi Tirk toplumlarinin sosyal yapisini ve geleneksel degerlerini anlamak i¢in
onemli bilgiler sunmaktadir.

Kirgiz toplumundaki bir atanin baldari yapisi, geleneksel yasam tarzina, kiiltiire, ekonomik
faaliyetlere, cografi kosullara uygun olarak sekillenmis ve varligin1 devam ettirmistir. Bir atanin
baldari genellikle erkek tarafindan olan kan bagi ile bagh ailelerin ve akrabalarin gruplandigi bir
orgiitlenmeyi ifade eder. Bu gruplar toplumsal 6rgiitlenmenin ayrilmaz bir parcasini teskil eder.
Bir atanin baldart orgiitlenmesinde, yakin akrabalik iliskileri, ekonomik isbirligi, liretimde ve
korunmada dayanisma gibi farkli alanlarda dayanisma ve yardimlasma on plana cikar. Bu,
ailelerin birbirlerine giiclii bir sekilde baglh oldugu ve ortak ekonomik ¢ikarlara sahip oldugu
anlamina da gelir. Ailelerden boy orgiitlenmelerine kadar uzanan yapinin hem ekonomik isbirligi
hem de toplumsal diizenin korunmasina katki sagladig1 goriilmektedir. Glinlimiizde de Kirgiz
toplumu kiiltiirel degerlerine ve yedi ata gelenegine biiyiik 6nem vermektedir. Aile, genis aile, bir
atanin evlatlari, uruk ve uruu gibi toplumsal gruplar arasindaki iliskiler, dayanisma ve geleneksel
degerler Kirgizlarin toplumsal ve kiiltlirel kimliginin 6nemli bilesenleri olarak 6n plana
¢ikmaktadir.

Etik Beyan

“Kirgiz Toplumunda Sosyo-Kiiltiirel Bir Yapi Olarak Bir Atanin Baldart” bashikli ¢alismanin yazim
stirecinde bilimsel kurallara, etik ve alinti kurallarina uyulmus; toplanan veriler lzerinde
herhangi bir tahrifat yapilmamis ve bu calisma herhangi baska bir akademik yayin ortamina
degerlendirme icin gonderilmemistir.

Arastirmacilarin Katki Orani Beyani
Yazarlarin ¢calismadaki katki oranlari esittir.
Catisma Beyani
Calismada herhangi bir potansiyel ¢cikar ¢atismasi s6z konusu degildir.
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EXTENDED ABSTRACT

From ancient times to the present day, in the Turkic societies, there exist organized groups and
social structures that encompass various characteristics such as social, administrative, cultural,
military, and economic, extending from the family to the state. Their relationships with each other
can generally be described as organic. Furthermore, the connections within this structure are
multifaceted and robust. A societal structure has relationships not only with all institutions of
society but also with emotions and geography. In this context, the traditional social and
administrative structure of Turkic society, as outlined in the Orkhon Inscriptions, is seen to be
organized as follows: ogus (family), urug (clan or union of families), bod (tribe, a political
organization), bodun (union of tribes), and il (state, autonomous community). Among the Turks
in Turkistan, there is a widespread understanding that a child must know the lineage of their
seven ancestors. This is primarily considered an indicator of the importance of belonging to a
lineage, and it represents a criterion that is highly valued. In Kyrgyz and Kazakh societies, the
generations connected by bloodlines, up to the ancestor or "eke," are referred to as "bir atanin
baldar1” (a father's daughters) and those beyond that are called "urpak," which means generation
or offspring. The tradition of seven ancestors not only regulates relationships between families,
uruks, and uruus but also serves various functions in shaping social, administrative, economic,
and other organizations. In this regard, it is believed among the Kyrgyz, Kazakhs, and other Turkic
peoples in Turkistan that marriages cannot take place between the offspring of these families of
the same lineage until seven generations have passed. During the Soviet Union era, traditional
values of Kyrgyz society, like those of other peoples, were suppressed by the new value policies
that the Soviet Union administration attempted to construct. However, these traditions continued
to exist in a flexible manner within the new system being built, sometimes visibly and sometimes
disappearing. Traditional cultural institutions and practices, social structures, and human
relationships are some of the most obvious examples. After the dissolution of the Soviet Union,
these institutions and structures gradually revived and became more functional. One such
institution is the "bir atanin baldar1” structure. In modern Kyrgyz society, awareness of uruu and
uruu research is increasing every day, and large-scale uruu assemblies are held. Uruus, or clans,
in Kyrgyzstan exist both in specific regions and are dispersed in different areas. In Kyrgyz social
structure, generally speaking, iiy biil66 (family unit of 1-3 generations) encompasses 1-3
generations of relatives, bir atanin baldar1 refer to a group of relatives from the 3rd to the 5th
generation from the same ancestor, uruk includes relatives from the 5th to the 7th generation,
and a large uruu unit consists of relatives from the 7th generation onwards, with real or legendary
kinship ties. The broader population, connected by either real or legendary kinship relations,
spans from the 11th to the 13th or 14th generation. It is possible for an uruu, or clan, to include
uruus or uruks from another clan, and these may come under the dominion of the uruks within
the clan. Groups from one clan entering the territory of another clan are referred to as kogmo uruu
or bukara uruu. These groups hold the lowest position in the clan hierarchy and could be given as
gifts or rewards during major mourning ceremonies or weddings, such as becoming a part of an
uruk. The size of the clans was evaluated based on the number of people within them, and the
population of the clans was calculated based on the number of yurts, or tents. The structure known
as "bir atanin baldary," although it encompasses relatives up to seven generations, appears to
function directly among 3-5 generation relatives on the paternal side, where the blood ties are
clearly identifiable. This structure includes closely related relatives who consider themselves to
be descended from the same father. Within a broader social context, the term "ced" or "ata" has
been used as a customary term to classify and evaluate them separately when different living
conditions arise. At the taxonomic levels, there has not been a constant demand for collective
production with the participation of all healthy individuals. It would not be incorrect to say that
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families formed an economic unit and tried to take care of their livestock on their own.
Considering the characteristics of nomadic herding, the location of bir atanin baldari, the season
of the year, the condition of pastures, and the characteristics of the land were also related to the
structure. To some extent, even with the continuation of internal autonomy and the conduct of
economic activities independently, the relationships between the members of this unit remain
stable. When evaluated with a geographical perspective, living in close proximity in yurts or
villages facilitated these stable relationships among a father's children. Generally, the children of
a father, iiy biil66, which is the family unit of 1-3 generations, formed an immediate family. Beyond
that, a family unit called "¢or iiy biil6" was formed around the patriarch, an organization of the
immediate family. The "bir atanin baldari," uruk, uruu (clan), and el (people, nation) make up the
flexible and effective groups that connect them. Considering the characteristics of social
relationships among nomads, it is seen that social relationships are primarily conducted through
groups and leaders of the types mentioned above. The structure of a father's children persists
among the Kyrgyz, both in Kyrgyzstan and among the Kyrgyz in East Turkistan. The traditional
Kyrgyz clan organization encompasses various social characteristics at different classification
levels. The Kyrgyz traditional social structure is multi-layered and expands in a connected
manner. Starting from iy biil66 (family) and extending to con iy biilé and a bir atanin baldari,
uruk, uruu (clan), and el (people or nation), this structure constitutes a social, cultural, military,
and administrative organization. This structure is also observed in other Turkic peoples, and it
has continued to exist throughout history. During the Soviet Union era, traditional values were
suppressed, but these values have experienced a resurgence and have begun to play a significant
role again in Kyrgyz society after the dissolution of the Soviet Union. The structure of a bir atanin
baldari provides important insights into the social structure and traditional values of Turkic
societies. The institution and structure of a bir atanin baldar1 in Kyrgyz society have evolved and
persisted in accordance with the traditional way of life, culture, economic activities, and
geographical conditions. A bir atanin baldari generally refer to an organization where families and
relatives connected by a blood tie on the paternal side are grouped. This structure emphasizes
cooperation and solidarity in various fields, such as close kinship relations, economic
collaboration, and support in production and protection. This implies strong connections between
families and shared economic interests. The structure, from families to clan organizations,
contributes to both economic cooperation and the preservation of social order. Even today,
Kyrgyz society places great importance on cultural values and the tradition of seven ancestors.
Relationships, solidarity, and traditional values among {iy biilo, chon iiy biil6, bir atanin baldari,
uruk, and uruu groups highlight the essential components of Kyrgyz social and cultural identity.
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