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TURK KULTURUNDE BOYNUZ KULTU
*
THE CULT OF THE HORN IN TURKISH CULTURE

Turan DEMIR*

0Z: insanoglu cevresini ve kendini anlamlandirarak kiiltiirel degerlerini yaratmis ve yarattigi
bu kiiltiirel degerleri simgelestirmistir. Kiiltiirel simgelestirmede inan¢ diinyamizla ilgili
cevab1 bilinmeyen sorulara karsi iretilen mitlerde soyut olgular dogadaki unsurlarla
somutlanmistir. Boylece inancglar1 ifade etmek i¢in somutlanan unsurlar mitik séylemde
kiiltlesmistir. Bu kiiltler, simgesel yasamda kozmosun da 6nemli bir yapi tasini olusturmustur.
inan¢ diinyamizla dogrudan baglantili olan kiiltler, yasami anlamli kilmada énemli bir yere
sahiptir. Bu kiiltlerden biri olan boynuz, Tiirk kiiltiriinde hiikimdarlik, bereket, tireme,
korunma ve koruyuculuk islevinde anlatilara ve inanislara yansimistir. Bu ¢alismada boynuz
kiiltiniin Tirklerin mitik dénemindeki islevi ve 6nemi arastirilmistir. Tiirk kiiltiirtinde boga,
dag kegisi, kog¢ ve geyik gibi hayvan sembolizmine bagli olusan kiiltlerde boynuz kiiltiiniin
islevi ortaya konulmaya ¢alisilmistir. Daha sonra boynuz kiiltiiniin Tiirk destanlar1 ve halk
inanislarindaki islevleri tespit edilmistir Bu c¢alismayla maddi ve manevi kiiltiirel
degerlerimizde 6nemli bir unsur olan boynuzun Tiirk kiiltiir cografyasinda barindirdig:
zengin anlaminin kiiltiirel bellegimizdeki yeri ve 6nemi ortaya konulmaya calisilacaktir.

Anahtar Kelimeler: Mit, kiilt, destan, halk inanislari, boynuz.

ABSTRACT: Human beings have created cultural values by making sense of their environment
and themselves and have symbolized these cultural values. In cultural symbolization, abstract
phenomena are materialized with elements in nature in myths produced against unknown
questions about our world of belief. Thus, the elements materialized to express beliefs have
become cult in mythical discourse. These cults formed an important building block of the cosmos
in symbolic life. Cults, which are directly linked to our world of belief, have an important place
in making life meaningful. Horn, one of these cults, is reflected in narratives and beliefs in
Turkish culture with the functions of sovereignty, fertility, reproduction, protection and
protection. In this study, the function and importance of the horn cult in the mythical period of
the Turks was investigated. The function of the horn cult in cults based on animal symbolism
such as bull, mountain goat, ram and deer in Turkish culture has been tried to be revealed. Later,
the functions of the horn cult in Turkish epics and folk beliefs were determined. With this study,
we will try to reveal the place and importance of the rich meaning of the horn, which is an
important element in our material and spiritual cultural values, in the Turkish cultural
geography, in our cultural memory.
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Giris

Sosyolojiden dini ve mitolojik alanlara kadar kullanildigi disiplin
icerisinde anlam kazanan kiilt kavrami, mitolojik baglamda kiiltiiriin
olusmasinda ve zamanla yeniden yaratilmasinda énemli bir olgudur. Tiirkce
Sozlik’e gore kiilt kelimesi, Fransizca culte kelimesinden gelir, din ve yerel
ozellik tasiyan dini téren anlamindadir (URL-1). Bu anlama goére kiilt, dini
mitolojik baglamda ritiiel ve inanclarla 6zdes tutulmustur. Kiiltler, ritiiellerle
kutsanmishigini korusa da ritiiellerin belli bir takvime gore yapilmasi,
kiiltlerin ritiielle birebir 6zdeslestigi anlamina ters diiser. inan¢ baglaminda
kiiltler, bir takvime ve mekana bagh kalmaksizin insanin manevi ihtiyacini
gidermede 6n plandadir. Sedat Veyis Ornek tarafindan hazirlanan Etnoloji
Sozltigii'nde kiilt, genel olarak yiice ve kutsal olarak bilinen varliklara karsi
gosterilen saygl seklinde tanimlanmistir. Bu baglamda ritlerin icra edildigi
kutsal yerler (tepeler, magaralar, yol kavsaklar1 gibi) kilt yeri olarak
kullanilir. Kiilt i¢cin bayram gibi belirli zaman, kiiltt ritiiele doniistiiren gesitli
kiilt araglarinin yani sira kiiltii yasamak amaciyla toplanmis bir topluluk ve o
toplulugu yoneten bir lider gereklidir (1971: 147,148).

Kiilt ve inang; birbiri ile ortiisen, toplumun ortak degeri olan ve siki
sikiya kutsala baglanan ériintiilerdir. insanoglu, var olustan beri korunma ve
saygl duyma baglaminda doga glglerini kutsamistir. Giiciinden ve
ozelliklerinden dolay1 doga olaylarindan hareketle kutsanan tabiat
unsurlarinin yani sira sosyal yasam icerisinde insanin maddi anlamda
ihtiyaclarini karsilayan aletler, yiyecekler ve bunlarin liretim siirecleri de
kutsanmistir. Kutsamalarin temelinde korunma ve hayati idame ettirme i¢
glidiisii yatmaktadir. Inan¢ baglaminda da kiilt, insanin inandig1 kutsali
somutlayarak korumasi ve ilahi olana yakinlasma istegi i¢in kullandigi
manevi bir aractir. Kiibra Yildiz Altin’a gore kiilt icinde saygi duyma, kutsama,
kendini bir seye adama, ululama ve yiiceltme bulunur. Ister arkaik ister
modern orneklerden yola c¢ikilsin kiiltte baghlik duyma ve baghlik
duyulanlar icin kendini digerleri igcinde ayirt etme goriiliir (2018: 88).

Kiiltler maddi ve manevi ihtiyaclar ile ilgili olarak inan¢ diinyamizda
yaygin olarak kullanilir. Her ne kadar kiiltler, maddi ve manevi alan ile ilgili
kendi icinde ayrilsa da manevi alan ile ilgili inang¢lar somutlanarak
maddilestirilir. Bu somutlama manevi bir unsuru maddi bir islevde kullanma
anlaminda olmaylp kutsalin yerylziine indirgenerek sembollerle
donatilmasidir. Boynuz da hiikiimdarlik, bereket ve korunma anlaminda
sembollesen arkaik bir kiilttiir.

Tirk kiltiiriinde onemli bir kiilt olan boynuz, hayvana 6zgii bir
uzuvdur ve ait oldugu hayvana gii¢ vererek onu da kiltlestirmistir. Tiirk
mitolojisinde boga, geyik, dag kecisi, ko¢ gibi boynuzlu hayvanlarin
kiiltlesmesinde boynuzlarin etkisi biiyliktiir. Bu hayvanlar icinde erkek
olanlar heybetini boynuzlarindan elde eder. Mitolojide tabiati geregi
boynuzu olmayan ancak kiiltlesen hayvanlar arasinda o6zellikle ata, tek
boynuz eklenerek diger atlardan daha 6zel bir kiilt hayvani yaratilmistir.
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Boynuz, bu baglamda kiilt degerini ait oldugu hayvandan almaz. Boynuzun
kendisi hayvanlara kiilt bir deger katar.

Boynuz, sadece Tiirk mitolojisinde degil diinya mitolojilerinde de var
olan evrensel bir kilttiir Boynuz, tiim kiiltiirlerde hiikiimdarlik, bereket,
koruma ve korunma islevine sahiptir. Michelangelo'nun Boynuzlu Musa
Heykeli, Vikinglerin boynuzlu kasklari, Kur’an-1 Kerim’ de gecen Ziilkarneyn
kissas1 boynuzun evrensel bir kiilt oldugunun acik gostergesidirler.

1. Mitlerde Boynuz

Kiiltii, mitlerin lizerine insa edilip hayatin her alanina etki eden
oriintiilerdir. Mit, ait oldugu toplumun dogaya ve dogaiistiine bakis acisinin
temelini olusturur. Mircea Eliade’ye gore mitler kutsalin hikayesidir. Bu 6ykii
ve eylemler bireyleri ve topluluklari anlamh bitiinliikler icinde tutan
cercevelerdir Bu cergevelerin ve eksenin temel 6zelligi kutsal olusudur.
Kutsal, kutsal olmayan gercekle 6zdeslesmek, yani tiim yaradilis1 asmak ve
kutsamak ister (2003: 430). Boylece mit, kutsallik baglaminda kozmik
diizeni de olusturur.

Insanlar ilkel dénemlerden bu zamana kadar hayvanlarla icli dish
yasamistir. Temel ihtiya¢ hiyerarsisinde hayvanlarin etinden, sttiinden vb.
yararlanilmasi ile insanlar icin hayvanlar dogal yasamin ayrilmaz bir parcasi
olmustur. Inan¢ diinyasinda hayvanlarin iistiin 6zellikleri ve sezgileri,
insanoglunun dikkatini cekmis ve totemlerinde ata olarak bu hayvanlar
kabul edilmistir. Jean Paul Roux’a gore Tiirklerin eski donemlerinde
hayvanlarin uzuvlari, kahinlik ve biyiiciilik icin kullanilmistir. Ayrica
ylUniini, siitiini, etini vermeyi kabul etmesi icin hayvanlarla biyiisel
ittifaklar kurulmustur. Hayvanlarin Gok’e, tanrilara ve atalara kurban
edilmesinin uygun oldugu diisiiniiliir. Hayvanlar, kavimlerin ve zamanin en
tistiin siniflandiricisi ve simgesidir (2005: 389,390). Buna gore hayvanlarin
mitlerde kutsallastirilmasi kaginilmazdir. Bu kutsallasacak hayvanlar da
islevsel olarak en ¢ok insanin isine yarayanlar ile dis goriisiinii dikkat cekici
olanlardir. Ozellikle dis goriiniiste boynuzlu havyanlar algida kozmik
diizenin olusturulmasinda 6n plana ¢ikmistir. Boynuz, fiziki olarak ucu sivri
ve kivrimhdir. Erkek geyiklerin boynuzu ¢ok dalli bir sekilde goge uzanir.
Gok-boynuz iliskisinden dolay1 insan algisinda boynuza mistik bir anlam
ylklenmis ve boynuz kutsal bir koruyucu unsur olarak gérilmiistiir.

Fuzuli Bayat’a gore boga ve boynuz hiikiimranlik ve egemenlik
simgesidir. Kozmogonik mitte diinyanin 6kiiz boynuzunda tasinmasi 6nemli
bir husustur (2017: 67). Bahaeddin Ogel’e gore Giiney Sibirya'da diinyanin
altinda 40 boynuzlu bir okiiz ile Kiro-Balak adli biiytlik bir balik olduguna
inanilir. Bunlar zaman zaman yeryiiziinde yasayan insanlardan kurban
olarak ¢ocuk isterler (1993: 440). Yeryiiziinlin okiiziin boynuzlari tizerinde
durmasi ve doganin dengesinin okiize gore degismesi inanis1 boynuz kilti
ile ilgilidir. Boynuz goksel bir simgedir ve ucunda diinya emanet
durmaktadir. Mircea Eliade’ye gore yaratilis ve evrendeki ikilik mitsel ve
simgesel olarak hilal bicimdeki boynuzlara yansimistir. Boynuzlar hilal

691|Sayfa



benzerliginde ikili kivrim isareti ile birbirinin iizerinden gegerek karsit
yonlere uzanan iki hilal biciminde Ay’1 yani degisimi ve iiretkenligi
simgelemektedir (2003: 191).

Yaratilis mitlerinde insani1 yaratan veya yardimci ruhlara yaratma
emrini veren Tanr1'dir. Vasili Ivanovig Verbitsky tarafindan derlenen yaratilis
mitinde Tanr Ulgen’e yaratma ilhamini veren Ak Ene’dir. Ak Ene, kaosu
simgeleyen suyun icinden birden ¢ikarak Tanr1 Ulgen’e yaratma aklini verir.
Karalarin ve diinya iizerinde yasayanlarin yaratilmasi ile kaos ortami son
bulur ve kozmosa gecilir. Ak Ene ya da Ak Ana Tiirkler arasinda ana tanrica
paradigmasi ile ilgili bir durumdur. Deniz Karakurt’a gére Ak Ene, 1siktan bir
bedene sahip olup basinda giicii simgeleyen ve taca benzeyen zarif
boynuzlar1 bulunur (URL-2: 44). Tanr1 Ulgen’e yaratma ilhami veren Ak
Ene’nin boynuzlu tagla betimlenmesi onu kutsal bir alana tasimaktadir.
Boynuz goksel bir simgedir ve ana tanriga motifi icerisinde tanrigaligin
simgesi de boynuzlu tactir.

Ana tanriga motifine bagh olarak Umay, Tirkler arasinda bereketin
semboliidiir. Anne ve ¢ocugun koruyucu ruhu olan Umay, liremenin ve
yeniden dogusun simgesidir. Mehmet Ates’e gore Umay da tipki ana tanrica
gibi dogurganligt ve Dbereketi simgelemektedir Umay'in kelime
anlamlarindan biri “son” dur. Son, anne ile cocugu baglayan ese verilen
isimdir. Tirkler arasinda Umay’a inanan kizlar gen¢ kizhiga ulastiklarini
baslarina boynuz takarak gosterir (2001: 151,152). Tiirk mitolojisinde
Umay, U¢ boynuzlu olarak tasvir edilir (Kasimova, 2016: 82). Tanrr'ya
yaratma ilhami veren Ak Ene’nin boynuzlu taci, ana tanrica motifi icerisinde
Umay’a aktarilmistir. U¢ boynuzlu Umay da ¢ocuk veren ve onu koruyan ruh
olarak iiremenin yani yeniden yaratiligin tanrigasidir.

Mitolojilerde boynuz ve Yeni Ay arasinda bir bag kurulur. Ay’'in
dongiileri diinyay1 ve insani etkiler. Mircea Eliade’ye gore ritmik degisim ve
bereket olclisii olarak Ay, kiiltiirlerde bereketi, liremeyi ve giicii simgeler.
Bitkiler ve hayvanlar, bereket icin Ay’a gereksinim duyarlar; biiyiik bereket
tanrilarini simgeleyen 6kiiz boynuzlari, tanrisal Magna Mater’in amblemidir.
Neolitik cagda ister ikonlarda ister okiiz bi¢cimli putlarda olsun goriindiikleri
her yerde biiyiik bereket tanrigasini isaret etmistir. Boynuz, Yeni Ay’'in
simgesinden baska bir sey degildir. Ayrica belli donemlerde Ay, yerle
0zdeslestirilmis ve tiim canlilarin rahmi olarak kabul edilmistir (2003: 167-
193).

Boga kiiltli, Ay’in hilal bicime benzetilen boynuzlarindan ve giigli
yapisindan deger kazanir. Paleolitik cagda magara resimlerinde boynuzlu
boga figiirleri 6nemli bir simgedir. Avci-toplayict donemde biiyiisel baglamda
magara duvarlarina ¢izilen boga resimleri Fitnat Simsek’e gore Kalkolitik
doneme gelindiginde stilize bir hale biiriinmiis ve yalnizca boynuz seklinde
cizilmeye baslanmistir Siimerlerde 6zellikle giiclii yapisinda dolay1 boga
firtina tanrisinin kutsal hayvani ayni zamanda kozmik diizenin semboliidiir.
Ay’in hilal seklindeki goriiniisii ile boganin boynuzlar: birbirine benzedigi

692|Sayfa



icin Stimerler, bu hayvan ve Ay arasinda baglanti kurmuslardir. Siimerlerde
boga, Ay tanrisi Sin’in simgesidir. Stimerlerde boynuz, tanrisalligin alameti
olarak kullanilmistir. Boynuz simgesi Tanr1 katindan gelmis bir hiikiimdarlik
alametidir Mezopotamya kiiltliriinde, Akadlarda da boynuzlu bashk
tanrisalligin simgesi olarak goriilmiistir (2017: 596,597). Boynuz hemen
hemen biitiin kiiltiirlerde tanrisaligin simgesidir ve krallarin tacinda
bulunan yukar1 yonli cikintilar boynuzu simgeler. Krallar, sembolik
baglamda boynuzlu tagla Tanri’'min yeryiiziindeki temsilcisidirler. Fuzuli
Bayat’a gére Hun kaganlarinin (tanyularinin) dort boynuzlu ta¢ giymeleri
dort yone hiikkmetmek anlamina gelmektedir. Hunlarda iki boynuz unvani
ise devletin dogu ve bati yonlerini yoneten hiikiimdarin ydneticilik
semboliidiir (2017: 33,34).

Tiirk mitolojisinde Ay, dogurganlikla ilgili bir simgedir. Boga kiiltiinde
boynuzlar hilale benzetilir ve Ay kiiltii ile birlikte dogurganligi simgeler.
Mehmet Ates’e gore samanlar dogurganlik ayinleri sirasinda boynuzlu
hayvan kostiimleri giymektedir. Samanin tiremeye 6nem verdigi ve boynuzlu
hayvanlarla iiremeyi yani dogurganligi sembollestirdigi goriilmektedir.
Alninda beyaz bir leke bulunan boynuzlu bir inek dogurganlig1 yani Umay’1
simgelemektedir. Dogurganlik disinda bir seyden tiiremek fikri Tiirklerde de
yaygindir. Mesela Kirgizlar inek atadan tiirediklerine inanmaktadirlar (2001:
124,125)

Aynur Gazanfargizi'ye gore eski Turk inanmislarinda boynuzlu
hayvanlar her zaman mistik ve gizli bir giiclin tasiyicisi olarak bilinirler.
Boynuzlu hayvan giicii temsil eder ve boynuzlar1 da Tanri’ya uzanan hayat
agacinin simgesidir. Tiirk kiiltiirtinde hayat agaci diinyanin diregidir ve yer
altindan Tanri1 katina kadar uzanir. Giiniimiizde boynuzlu hayvan kutsalligin
simgesidir ve Tanr1’ya kurban olarak sunulur (2001: 72).

Tirk mitolojisinde geyik onemli bir kiilttiir. Geyige kutsal alanda bu
onemi katan da ¢ok dalli biiyik boynuzlaridir. Deniz Karakurt’a gore
geyiklerin (s1g1n) boynuzlar1 kamlarin en 6nemli simgelerindendir (URL-1:
59). Samanlar elbiselerinde biiyiisel olarak 6zdeslesmek istedigi hayvandan
parcalar tasir. Boynuz goksel bir sembol oldugu icin saman, gokytiziine
sembolik seyahatini goksel bir simge ile yapmaktadir. Yasemin Oguz Giiner
ve Naile Rengin Oyman’a gére saman basligl, saman giysisinin énemli bir
unsurudur. Saman basligindan disariya ¢ikan boynuzlar, kozmik giiclerle
iliskiyi sembolize etmektedir. Altay samanlarinin boga boynuzlu sapkalari da
bulunmaktadir (2017: 365-377). Hayvanlar icin boynuz, kendini korumaya
yarayan bir uzuvdur. Bu baglamda mitik diisiincede boynuzun tanrisallik
simgeselligi algisi ile boynuz, insanoglu i¢in manevi bir koruma ve korunma
aracidir. Maddi ve manevi koruyuculuk unsuru olarak boynuz, biiytisel bir
korunma aracidir. Samanlarin boynuzlu bashk takmalarinin yani sira
samanla 6zdeslesen boynuzlu davul da samanin 6nemli bir parcasidir. Fuzuli
Bayat’a gore boynuzlu davullar saman davulu kadar eski bir calgidir. Pazirik
kurganinda bulunan boynuzlu saman davulu bunun en 6nemli gostergesidir.
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Saman dua alkislarinin énemli bir ¢algis1 boynuzlu saman davuludur (2006:
171).

Tiirklerde boynuzlu teke, goksel bir sembol olup kutsal olarak kabul
edilir. Orhun yazitlarinin {izerinde bulunan teke figiirti, bu hayvanin goksel
bir sembol oldugunu gostermektedir. Figlirde beden ve boynuz ayni hatta
¢izilmis ve boynuz, beden gibi 6n plana ¢ikarilmistir. Fuzuli Bayat’a gore
Altay Tirklerinde ftzerinde yasadigimiz yer bugiin ikinci devresini
yasamaktadir. Bu ikinci devre Altaylilara gore tufandan sonra baslamistir ve
tufan olacagini ilk olarak demir boynuzlu, gok bir teke haber vermistir
(2017: 125). Gelecek sadece Tanr1 tarafindan bilinir ve goksel teke de tufani
haber vererek goksel bir sembol oldugunu bu mitte acik¢a gostermistir.

Tiirk mitolojisinde Erlik (Seytan), boynuzlu olarak tasvir edilmistir.
Fuzuli Bayat'a gore Tiirk mitolojisinde yeralt1 diinyasinin hakimi Erlik'in ve
onun Yakutlarda karsilig1 olan Arsaan Duolay’'in boynuzlu tasvir edilmesi
boynuzun gii¢ ve hakimiyet sembolii ile iligkilidir. Sibirya ve Altay'da
bulunan mezar taslarinda boynuzlu insan resimlerinin bulunmasi, boynuz
kiltiiniin Stimerlerde oldugu kadar Tirklerde de yaygin oldugunu
gostermektedir (2017: 189). Tanr1 ve Erlik diialist yapimin inang
diinyasindaki seklidir. Yaratilista ilk onlar vardir ve ikisi de birbirini
yaratmamistir. Tann iyiligi, Erlik kotiilig simgelemektedir. Boynuz, Tanri
karsisinda ezilen Erlik’in gii¢ simgesidir.

Turk mitolojisinde Erlik ile 6zdeslesen yilan, Erlik gibi boynuzlu
olarak tasavvur edilir. Mircea Eliade’ye gore Ay kiiltii ile iliskili olarak yilan
bir goriinen, bir kaybolan; Ay’'in goriindigii giinler kadar halkasi olan ya da
tlim kadinlarin esi olan, kabuk degistiren (6liimsiiz) yilan, Ay ve onun gizemi
ile ilgili bir sembol hayvandir. Yilan; yeniden dogus, bereket, bilgi ve
olimstizliik dagitir. Ancak tiim bu giiclerin kaynag1 6zde Ay’dir. Yilan, Ay’dan
geldigi, yani "sonsuz" oldugu, yeraltinda yasadigi, olilerin ruhlarini
canlandirdigl i¢in tiim sirlar bilir ve o, bilgeligin kaynagidir (2003: 175-
179). Mitik diistincede 6liimsiizliigii ve zamanin temsili olan yilan, boynuzlu
olarak tasavvur edilmistir Birsen Caglar Abiha’ya goére Sahmaran
motiflerinde, tacinin iki yaninda goérdigiimiiz ko¢ boynuzlar1 ana tanriga
sembollerinden biridir (2016: 107). Yilan motiflerindeki boynuz bereket,
koruyuculuk ve sonsuzlugu sembolize eder. Adem ile Havva'yr kandirip
yasak meyveyi yediren ve sonucunda onlarin Cennet’ten kovulmasina neden
olan varlik yilandir. Sembolik olarak bu yilan, Seytandir. inanisa gore yilan
bazen tek boynuzlu olarak betimlenir. Celal Beydili'ye gore cift boynuz
evrensel diizeni (zitlarin birligini) simgeliyorsa tek boynuz da zithigin
ortadan kalkarak diizensizligi ve eksikligi simgeler (2004: 107). Buna gore
inan¢ sistemlerinde Seytan c¢ift boynuzlu olarak tasavvur edilirken
yardimcisi yilan, diizeni bozan olarak tek boynuzla tasvir edilir.

Tirk kiltiirinde boynuzlu hayvanlar gokseldir ve Tiirk 6liim inanisina
gore ruhu Tann katina goksel bir hayvan ¢ikarir. Mehmet Fatih Yigit'e gore
erken donem Turk mezar ve kurganlari ile tas betiklerde ve cizimlerde yogun
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olarak geyik semboliiniin kullanilmasinin bir nedeni de boynuzlu hayvan
inanisidir. Bu inanis daha sonralari tasiyici hayvan motifinde geyigin yerini
Pazirik Iskit kurganinda oldugu gibi geyik boynuzu siisii verilmis at figiirii
almistir. Attan sonra bu durum boynuzlu dag kegisi olarak mezarlarda ve
cizimlerde goriilebilir. Dag kecisi 6zellikle Goktiirkler doneminde tamga
olarak siklikla kullanilmistir. Tiirklerin islamiyet’i kabuliinden sonra ruhu
Tanri1 katina tasiyan boynuzlu bir ko¢ olmustur. Anadolu’da ve Orta Asya’daki
ko¢ basli mezar taslar1 bu inanis1 ifade etmektedir. Ayrica bazi mezar
taslarina konulan boynuzlu koc¢ kafatasi da bu inamisin devamidir. Hala
Anadolu’da Kurban Bayrami’'nda kesilen kurban hayvaninin olen Kisiyi
sirtinda tasiyacagl, sirat koprisiinii ugarak ve gecerek dlen kisiyi Cennete
gotiirecegine yonelik inan¢ bu kiiltiiriin devamidir (URL-3: 3).

Mitik anlatilar, dogadaki varliklari imgelerle anlamlandirir. Var olus
sorunsali karsisinda ilk anlamlandirmalar aracilif1 ile nesnelere kutsallik
yiiklenir ve bu kutsallik deger olarak kabul edilen her seye uygulanr. ilk ata,
yardimci ruhlar, demonik varliklar kozmik diizen icerisinde zihinsel bir
sekilde betimlenerek toplumun sanatina ve anlatilarina yansir. Tiirklerin
mitsel doneminde yaratilis1 ve iiremeyi anlamlandirmasinda yardimci
ruhlarin boynuzlu olarak betimlenmesi, boynuzlu hayvanlara yiiklenen
anlamlar onun goksel bir simge olarak kabul edilmesi ile ilgili bir durumdur.

2. Tiirk Destanlarinda Boynuz

Sozlu kiiltiir déneminin tasiyicilari icinde mitler ve destanlar énemli
bir yere sahiptir. Destanlarda kahramanin miicadeleleri ve 6zellikleri mitsel
donemden izler tasir. Goksel bir simge olarak boynuzun Tirk kiiltiriinde
kutsal bir alana baglanmasi koruyuculuk, bereket ve hiikiimdarhk
simgelerinden hareketle kahramanin tlkesi ve halki icin miicadele ettigi
destanlara yansimistir. Boynuz kiiltliniin 6zellikle hiikiimdarlik islevi Oguz
Kagan Destani’'nda agikea goriilebilir.

Uygur harfleri ile yazilan Oguz Kagan niishas1 “olsun dediler. Onun

resmi budur: ¥ Bundan sonra sevindiler” ifadesi ile baslar ve “onun
resmi budur” diyerek metne bir 6kiiz resmi konulmustur. Boynuz kiltii ile
ilgili olarak bedeni ile giicii, boynuzlar ile yiiceligi simgeleyen bir hayvan
destan kahramanina benzetilmistir Fuzuli Bayat'a gore Oguz Kagan
Destani’nin Uygur harfleriyle yazilmis niishasinda cizilmis gok renkli okiiz,
Oguz’un diinya modelindeki yerini simgeler. Eski Tiirk inanisinda yer, gok
oklzlin boynuzlar1 lizerinde durur (2017: 41). Oguz Kagan'in diinya
modelinde gok kubbeyi cadir1 olarak gormesi kendi benliginde yiikselen
mekén tasarimi ile ilgilidir. O, gok okiiz gibi boynuzlarinda diinyay:
tutmaktadir ve Tanr1'nin temsilcisidir. Ay ve boga kiiltliine bagli olarak Oguz,
Ay Kagan’dan dogmustur. Fuzuli Bayat'a gore eski Tilrk inanisinda boynuz,
giic ve hakimiyet semboliidiir. Oguz Kagan Destani'nda, Oguz Kagan’in
annesi Ay Kagan, Ay Tanri inancinin bir yansimasidir. Destanda Oguz
Kagan’in ayaginin boga ayagina benzetilmesiyle de boynuz Ay iliskisi ortaya
konulmaktadir (2004: 75).
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Fuzuli Bayat’a gore Oguz, Ay Kagan'in ogludur ve gok renkli 6kiiz sekli
ile Ay’'in yerdeki tezahiiriidiir (1997: 110). Uygur harfli destanda Oguz'un
“iste resmi budur” diyerek boynuzlu okiiz resmi ile tasvir edilmesi, Hun
hiitkiimdarlarinin dért yonii simgeleyen dort boynuzlu ta¢ takmasi, diinya
modeli hakimiyetini olusturan Oguz Kagan’in boynuzlu bir hayvana
benzetilmesi de bu inanisin bir gostergesidir.

Oguz Kagan’da tanrisalligin simgesi cift boynuz, zithklarin biitiiniinde
kozmosu simgelemektedir. Oguz Han, tek boynuzlu kiyandkat1 (gergedan)
oldiirmesi sembolik baglamda cift boynuzun tek boynuza hakimiyetidir.
Fuzuli Bayat’a gore Oguz Kagan Destani'nda Oguz'un, kaotik giicii sembolize
eden mitolojik tek boynuzu 6ldiirmesi ve iilkesini bu beladan kurtarmasi
sadece kendini ispat degil, ayni1 zamanda kozmosa gecisin ritiielidir (2017:
189). Celal Beydili’ye gore idil-Ural’da yasayan halklarin geleneksel diinya
goriislerinde tek gozlii ve tek boynuzlu olduguna inanilan demonik ruhlar
bulunmaktadir (2004: 67). Kozmos miicadele ile gelir, diizende bir degisiklik
olmasi halinde kaos ortami olusur. Cift boynuzun kozmosu temsilen kaosa
yani tek boynuza galip gelmesi ya da kaos ortamini temsil eden demonik
varliklarin tek boynuzlu tasvir edilmesi kozmik diizen algisindan
kaynaklanmaktadir.

Kur'an-1 Kerim’in Kehf suresinde gecen Ziilkarneyn kissasindaki
Zilkarneyn’in kimligi belirsizdir. Zilkarneyn kissasindaki ¢ift boynuzlunun
Biiyiik iskender oldugu yéniindeki goriiglerin yani sira bu ¢ift boynuzlunun
Oguz Kagan oldugu da iddia edilmektedir. Celal Beydili'ye gore “Iki Boynuzlu
Ata” hiikimdar motifi Tiirk mitolojisinde vardir. Tarih¢i Riistem Pasa,
Ziilkarneyn’in Makedonyal Biiyiik iskender olduguna dair goriislere itiraz
ederek Kehf suresinde gegen iki boynuzlunun Oguz Han oldugunu ileri stirer.
Oguz, mitolojik donemin boynuzlu atasi olup Tanrioglu ve ayni zamanda ilk
Saman’dir (2004: 106). Oguz’un ilk saman olarak tasavvur edilmesi saman
bagliklarina da yansimistir. Fuzuli Bayat’a gore ayin sirasinda samanlar,
boga gibi sesler cikarirlar ve hastalik getiren ruhlarla bogaya dontiserek
miicadele ederler. Ayrica Yakut Samanlarinin kamlik sirasinda boga gibi
bogiirdiigii ve basina boga boynuzu taktigi da bilinmektedir (2006: 188). Cift
boynuzlu Tanrioglu sifatina bagh olarak Tanri'nin temsilini yeryiiziinde
gerceklestiren samanlarin aksesuarlarinda da ¢ift boynuzun gorilmesi
tesadiif degildir. Bu da boynuzun tanrisal bir sembol oldugunun agik
gostergesidir.

Tuva destan kahramani Erelzey- Mergen’in kayinbabasi1 Kapsilday-
Mergen’in karis1 ¢cok hastadir ve iyilesmesi icin iki boynuzlu gék boganin
cigerini yemesi gerekmektedir. Erelzey-Mergen gok bogay1 oldirerek
cigerini alir. Ayrica Tuva destan kahramani Han-Buuday, kayinbabasi Uzun-
Sarik bahadirin istedigi gok boga Kara-Bula'nin boynuzunu getirmeye
giderken yolda Kara-Bula ile karsilasir. Niyetini sdyleyen Han-Buday, Kara
Bula’'nin boynuzunun birini s6ker alir ve Kara-Bula tek boynuzlu kalir
(Metin, 2018: 58). Tuva destaninda gok boganin iki boynuzlu oldugunun
belirtilmesi dikkat cekicidir. Tabiati geregi boga cift boynuzludur. Cift
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boynuz gok ve yer ikiligi baglaminda boga kiiltii ile ilgili bir durumdur. Saule
Egimbaeva tarafindan hazirlanan Kirgizlarin Asakazan Batir Destani'nda
yaylaya cikan herkesi 6ldiiren tek boynuzlu bir bogadan bahsedilir (2012:
41). Tek boynuzlu bir boganin yaylaya ¢ikan herkesi 6ldiirmesi kaos ortami
ile ilgilidir ve kahraman bu tek boynuzu ortadan kaldirarak kozmos ortamini
saglamistir.

Han-Buday ve c¢ift boynuzlu gok boga Kara-Bula arasindaki
miicadelede Han-Buday, Kara-Bula’nin boynuzunun birini kirarak alir ve
bogay1 tek boynuzlu birakir. Daha sonra Kara-Bula, Han-Buday ile anlasarak
onun emrine girer. Bereket ile iligkili olarak Han-Buday’'in goksel boganin
boynuzunun sicak olanini asagl indirmesi treme ve sifa ile ilgili bir
durumdur. Berna Ozpinar’a gére Han Buday, Kara-Bula ile miicadelesinde
Kara-Bula’y1 iki boynuzundan tutarak alt diinyaya iter. Bu sirada Han-
Buday’'in kendi bedeni de parcalanmistir. Han-Buday, beden pargalarini
toplar ve sifali otlarla kendini iyilestirir. Kara-Bula bu durumu goriince onun
iistlin birisi oldugunu anlar ve anlasarak boynuzunun birini ona vermeye
razi olur. Han-Buday boynuzlar alt diinyadan cikarirken sicak olan boynuz
yere diiser ve orada kalir. Kara-Bula soguk olan tek boynuzuna kavusur ve
tek boynuzlu olur. Han-Buday sicak boynuzu getirip kayinpederine verir.
Sicak boynuzun kayinpeder Uzun-Sarig Han'in esiginin tedavisi i¢in
birakilmasi orta diinyada yasayan Uzun-Sarig Han i¢in 6nemlidir c¢iinki
boynuz bolluk-bereket simgesi olmakla birlikte eril bir simge olarak neslin
devamina da isaret eder. Neslin devami demek Han-Buday’in ¢ocugu olacagi
anlamina gelir. Kara-Bula’'nin boynuzlarindan biri erili, digeri disili
sembolize eder. Sicak olan erildir, soguk olan ise disildir (2023: 179,180).
Boynuz sembolizminden hareketle tireme disi ve eril olmak tizere zitliklarin
birliginde ortaya cikar. Sicak boynuz, yer unsuru; soguk boynuz, gok unsuru
olarak mitolojik ana kompleksine bagl bir sekilde karsimiza ¢ikmaktadir.

Tuvalara ait Boktu-Kiris ve Bora-Seeley destaninda boynuz
sembolizmi {izerinden diialist sistemin miicadelesini gorebiliriz. Metin
Ergun ve Mehmet A¢a tarafindan hazirlanan bu destanlar “Boganin boynuzu
kirihip dusiip, dag kegisinin boynuzu gége takilip” ifadesi ile baslar (2004:
289) ve boynuzu kirilan goksel boga yer unsuru olur ve onun yerine goksel
teke gecer. Yer-gok dikotomisinde insanin yer ile gokten sonra yaratilmasina
atif yapilarak goksel boganin boynuzunun kirilmasi ile gok yere diismiis ve
yer-gok birlesmistir. “Boganin boynuzu kirilip diisiip, dag ke¢isinin boynuzu
goge takilip” ifadesinin devami da su sekildedir:

Aydinlik ¢agin i¢inde

Karanlik ¢agin basinda,

Tepecigin basinda

Dort renkli ¢icek cikip,

Kabak inegin basinda

Boynuz ciktig1 devirde imis (Ergun ve Aca, 2004: 289).
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Berna Ozpinar’a gore dort renkli cicek agmasi ve inegin boynuzunun
cikmasi iireme ile ilgilidir (2023: 109). Inek kiiltii ve boynuz kiiltii iireme ve
¢cogalma islevindedir. Fuzuli Bayat’a gore boynuzlu bir hayvan olarak
boganin mense mitlerinde 6nemi biyiiktiir. Kirgizlarin boga atasi bir
magarada bir inekle yasamis ve bundan da Kirgizlarin atasi diinyaya
gelmistir (2017: 126) Kirgizlarin boynuzlu bir inekten tiiredigi mitine gore
inek Uremenin simgesidir. Tuva destaninda inegin boynuzunun c¢ikmasi
lireme ve bereket ile ilgilidir.

Baskurtlarin Ural Batir Destani’'nda Ural Batir, Zerkiim adli yilanla
karsilasir. Zerkiim, on iki catal boynuzlu geyigi yemeye calisir ancak
boynuzlarinin biiytikligiinden geyigi agzina alamaz ve bunu basaramaz.
Zerkum, eger geyigi yerse korku bilmeyen ¢ok giizel bir erkege doniisecegini
Ural Batir’a soyler ve geyigi yemek icin Ural Batir'dan yardim ister. Ural
Batir, geyigin boynuzlarimi kirar ve Zerkiim'un geyigi yemesine yardimci
olur (Suleymanov vd., 2014: 80). Bu olay yer ve gok dikotomisinin
miicadelesidir. Yilan, yer alt1 ve yeryliziinii simgelerken boynuzlu geyik
goksel simgedir. Ural Batir'in geyigin boynuzunu kirarak Zerkiim adli yi1lanin
geyigi yemesi ve giic elde etmesi sembolik baglamda kirilan boynuzla gogiin
glicl yer unsuruna ge¢cmektedir.

Kazaklarin Mirki Batur Destani’'nda Mirki Batur, yigitleri etrafina
toplamak icin haber salar ve haber saldig1 yigitlerden birinin ad1 Otegen’dir
(Jumadilova vd., 2015: 227). Otegen destanda “Boynuzlu Otegen” olarak
bilinir. Destandaki Otegen karakterinin boynuzlu olarak tasvir edilmesi
Oguz kiiltii ile ilgili olup gii¢c ve kahramanlik baglaminda boynuz Otegen’in
simgesi olmustur.

Tirk destanlarinda hayvan sembolizmi baglaminda boynuzlu
hayvanlar tasvir edilirken genelde altin, giimiis, uzun, kili¢ vb. sifatlarla
boynuzlar1 tasvir edilir. Altin boynuzlu teke, Giimiis boynuzlu boga gibi
ifadelerle bu hayvanlar inan¢ diinyasinda kendi degerini boynuzlarindan
almaktadir. Boynuzun goksel bir sembol olmasi ona olumlu ve degerli
sifatlarin gelmesini saglamistir. Kilig gibi iirkiitiicii sifatlar ise genelde tek
boynuzlu kaosu simgeleyen hayvanlara getirilmistir.

3. Tiirk Halk inang¢ ve Uygulamalarinda Boynuz

Mitik kokte boynuz, hikiimdarlk, bereket, lireme, koruma ve
korunmay1 simgelemektedir. Halk inang¢larinin 6nemli bir kaynagi da mitik
donemdir. Mitik donemde olgunlasan ve akil siizgecinden gecerek inang
diinyasina yerlesen boynuz, kiiltlesmis ve etrafinda ¢esitli uygulamalar
gerceklesmistir.

Goksel bir simge olan boynuz, halk hekimliginde sagaltic1 bir gii¢
olarak kullanilmistir. Ismet Zeki Eyuboglu’na gore eskiden ila¢ yapiminda
hayvan kemikleri, boynuzlar, bitki kokleri, bal, degisik sakizlar ve ziftler
kullanilmistir. Eskiler, ilag yapiminda kullanilan malzemelerde birtakim gizli
glclerin varligina inanmistir. Sagaltici gii¢ yalniz ila¢ yapiminda kullanilan
nesnenin 6ziinde degil, inang diinyamiza baglh olarak biiytsel giicten de gelir
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(1998: 51). Bazen hayvan uzuvlar1 sagaltma isleminde ilagtan ziyade
biiyiisel islem i¢in ara¢ olarak kullanilir. Kiipra Tutar'in tespitine gore
eskiden Anadolu’da hacamat islemi icin cizikler, ucu keskinlestirilmis
boynuz ile yapilmaktadir (2011: 50). Hatay’da varisler i¢in yapilan hacamat
isleminde koyun boynuzuyla kétii ve pis kan akitilir (Unal, 2019: 64).
Anadolu disinda Tiirk kiiltiir cografyasinda da hacamat islemi boynuz ile
yapilmaktadir. Arzu Kiyat'in aktardigina gore Kirgizistan’da hacamat yapan
kisive “kanc¢1” denilmektedir. Kancilar hastaliklar1 nester veya inek
boynuzundan yapilan “kortik” ile sagaltirlar (2023: 53). Kazakistan'da
“emme” olarak adlandirilan hacamat, genellikle viicudun iki omuz arasindan,
sirttan ve basin arka tarafindan ¢izilerek yapilir. Bu hacamat isleminde ¢ikan
kan boynuzla alinir (Ashirkhanova, 2019: 120). Sagaltma islemleri bilimsel
yolla yapilsa bile inan¢ kaynakli bazen icinde mistik bir giic olduguna
inanilan aletler, yardimc gii¢ olarak islemlerde kullanilmaktadir. Hacamat
isleminde kesme isinin boynuz ile yapilmasi, boynuzun i¢inde mistik bir gii¢
olduguna inanilmasindan kaynaklanmaktadir.

Boynuz, iireme ve bereket islevinde Tiirk kiltiir cografyasinda halk
inan¢ ve uygulamalarinda kullanilmaktadir. Nerin Kose’'nin tespitine gore
Kirgizistan’da diiglinlerde damatlar, gerdek gecesinden hemen 6nce cinsel
giicii artirmak maksadiyla ko¢ boynuzunu havanda déviip i¢ine bal ve tiirlii
baharatlar karistirarak tiiketirler (2004: 539). Bu uygulamada eril bir simge
biiytisel yolla insana aktarilarak cinsel gli¢ artirilmaya calisiimistir.

Anadolu’da evliya tiirbelerinde genellikle geyik boynuzlar1 duvarlarda
ya da giris kapilarinin tizerinde asili durur. Alparslan Salt’a gore mitolojide
boynuz, genel olarak kudretin semboliidiir. Ancak geyiklerin boynuzu hayat
agacinin simgesidir. Ayrica geyigin siirekli boynuz degistirmesi de oliip
dirilmeyi yani yeniden dogusu simgelemektedir (2010: 73). Kog¢ basli mezar
taslar1 ve evliya tiirbelerine asilan geyik boynuzlar1 Metin And’a gére Orta
Asya kiiltiirtinden gelmektedir. Tds ve ongon geleneginin totemizm izleri
Anadolu’da sadece kuklalarda degil ilkel hayvan heykellerinde de goriiliir.
Tiirklerin islam’1 kabuliinden sonra ¢ogunlukla koyun, ko¢ heykellerinde ii¢
boyutlu tasvir yasagina ragmen bu gelenegin yasamasi, kiiltiirel
degerlerimiz i¢cin 6nemlidir. Bu konuyla ilk ilgilenen Hristiyan din adami ve
Merzifon’da Amerikan Koleji yoneticisi G. E. White, Merzifon'un Arapoglu
Koyi'nde kdye adini veren Arapoglu’'nun tiirbesinde boynuzlu geyik basi
gormiistiir. Efsaneye gore Arapoglu’'nun yanina kurban bayramlarinda bir
geyik, kurban olmak i¢in gelmis. Bunun i¢in tiirbesine bir geyik basi1 konmus.
Hasta olanlar bu boynuzlara mavi boncuk baglarlarmis. Ayrica su
degirmenlerinin lizerinde de tahtadan yapilmis hayvan boynuzlari varmis
(2012:97).

Evliya tiirbelerindeki boynuzlar biiyiisel sagaltma yontemlerinde sikca
kullanilmaktadir. Stimeyra Tozlu'nun tespitine gore Corum’da Koyun Baba
Tiirbesi'ne ¢ocuk sahibi olmak isteyenler ziyarete gelir. Uygulama esnasinda
tiirbede bulunan geyik boynuzlarina ¢ocuk sahibi olmak isteyenler
viicutlarinmi stirerler (2017: 93). Kiitahya’da bulunan Avdan Coban Baba
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Tiirbesi'nde semah esnasinda tiirbe etrafinda doniliin Koéydeki ocakli
kadinlar ¢ocuk sahibi olmak isteyen kisinin boynuna bagladigi tiilbentle sifa
isteyeni li¢ kez tiirbe etrafinda dolastirir ve daha sonra tiirbede bulunan
geyik boynuzuyla sirtini swvazlar (Aday, 2013: 231). Boynuz giig,
hiikkiimdarlik baglaminda eril bir simgedir Boynuz, Ay kilti ile
iliskilendirilir Kadinin doéllenmemis yumurtalarinin dokiilmesi ile
kadinlarin biyolojik yapisindaki degisimler Ay’in hareketlerine baglanmistir.
Bu bereket ve tireme ile ilgilidir. Osman Yilmaz’a gore Ay ile kadin arasinda
kurulan iliski diialist bir kozmolojidir. Ay’in dogmasi, biiyiimesi ve tekrar
dogmak icin belli bir siire beklemesi, anne gibi yasamin dogmasina ve
stirekliligine benzesmektedir (2010: 50). Ay’in yeryiiziindeki simgeseli
boynuzdur ve boynuz délleyici bir unsur olarak uygulamalarda karsimiza
cikmaktadir. Karakalpaklar arasinda boynuz, Ay kiiltii ile iliskili olarak
koruyuculuk ve iireme islevinde kullanilir. Svetlana Madiyarova’ya gore
Karakalpaklarda hilale “Aysik” denir ve yarim ay seklinde olan aysik imgeleri
okiiz boynuzu ya da kog¢ boynuzu seklinde mezarliklarin girisine ya da
evlerin girisine asilir Ayrica Karakalpak kizlar1 da ay seklinde kiipe
taktiklarinda evlenmeye ve dogurmaya hazir olduklarini gostermis olurlar.
“Aysik gilt salgis” ad1 verilen bu taki, 6kiiz boynuzu seklindedir (2017: 29).

Boynuz, Ay kdilti ile disiiniildigiinde seklinden dolay1 eril bir
simgedir. Ancak boynuza tersten bakildiginda i¢i oyuktur ve bu oyukluk
rahim gibi liremeyi simgelemektedir. Boynuz kendi biinyesinde ikili bir
sisteme sahiptir. Eril bir gériiniise tersten bakildiginda oyuk ic ile disil bir
ozellik tasir. Biiylisel sagaltmalarda ¢ocuk isteyen kadinlar bu boynuzlara
strtiinerek hamile kalmak ister. Bu uygulamanin ortiik islevi eril bir simgeye
strtiinerek hamile kalmaktir. Bilin¢disinda ise boynuz diialist yapisindan
dolay1 bereket ve iireme ile ilgili bir objedir.

Anadolu’da Sahmaran efsanesine bagh olarak evlerin duvarlarina
boynuzlu Sahmaran islemeleri asilir. Yilan ve boynuz kiiltii baglaminda yer
altin1 simgeleyen yilan ile goksel bir simge olan boynuz birleserek diialist bir
yap1 olusturur ve bu fantastik bir varlikta birlesir. Yar1 insan, yar1 yilan olan
bu fantastik varlik, blinyesinde yilan ile boynuzun iireme ve cinsellik islevini
birlestirmistir. Mehmet Ac¢a’ya gore Adem ile Havva, iireme organlarinin
farkindadir ama bu organlarin cinsellik islevini bilmemektedir. Yasak
meyveyi yeme yasaginin ihlaliyle ortaya ¢ikan ciplaklik, cinsellik i¢giidiisiinii
tetiklemistir ve biitiin bunlara da yilan sebep olmustur. Bu yiizden yilan,
tiremenin simgesidir (2009: 371). Yilan, eril bir simgedir ve yilana boynuz
eklenerek eril simge gli¢lendirilmistir.

Boynuz, koruyuculuk islevi ile halk inan¢ ve uygulamalarinda sik¢a
kullaniir. Ozellikle evlerin ve ahirlarin girislerine ve bahcelere kotii
ruhlardan korumak icin koc, geyik ve teke boynuzlari asilir. Bu uygulamanin
islevi haneyi korumak ve bereketi artirmaktir. Abdulkadir Engin’in tespitine
gore Ordu yoresinde toprak mahsuliine nazar degmemesi icin bahg¢enin
goriinecek bir yerine ko¢ boynuzu asilir. Ayrica eve bereket getirdigine
inanildig1 icin evin oniinde kesilen kogcun boynuzlari evin kapisina asilir
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(2019: 60-70). Kiitahya Simav’da yeni yapilan evlerin ¢atilarina nazar
degmemesi i¢in koc kafatasi veya boynuzu asilir (Bashan, 2010: 33).

Boynuzun bereket ve nazardan koruma igin evlerin goriiniir yerine
asilmas1 Tirk kiltiir cografyasinin neredeyse tamaminda goriilen bir
uygulamadir. Yasar Kalafat’a gore Dogu Tiirkliigiindeki Samanist inanista
nazardan korunma ve kurtulmak icin “Uc-Dokuz”’ denilen ve tahtadan
yapilan boynuzun altindan gegilir (2012: 186).

Sonug

Insanlikla birlikte pek cok diisiince ve inanis cesitli sembollerle ve
kodlarla ifade edilmistir. Ulusal /inang¢sal semboller ve kodlar mitlerle dogar,
gelenek ve ritlerle siirekliligini saglar. ilksel diisiincede kozmogonik olarak
sistemsel bir ayirt etmeye tabi tutulan varliklar, kutsallik baglaminda ihtiyac
hiyerarsisine gore tanrisal alana baglanmistir. Tanrisal alana manevi
yolculukta da bu goksel simgeler insanlar icin birer ara¢ olmustur. Boynuz,
Turk kiiltiirinde goksel bir kiilttiir ve tanrisallifin yeryiiziine indirgenmis
halidir. Tanrisal simgeler de yeryliziinde yoneticiligin gostergesidir. Tanrisal
glc; bereketi, yeniden yaratmay (lireme) ve koruyup kollamay ihtiva eder.

Boynuz; evrensel olan boga, geyik, dag kecisi, ko¢ gibi hayvansal
kiltlerin hepsine tek basina deger veren ve onlari kendi 6ziinde kiiltlestiren
bir simgedir. Boyle 6nemli bir kiiltiin Tirk kiiltiirtindeki etkisi de tartisilmaz
bir gercektir. Boynuz, tanrisalligin sembollestirilmesi baglaminda Tiirk
mitolojisinde giiclin, hiikkiimdarhigin, bereketin, iiremenin ve koruyuculugun
yeryiiziindeki somutlanmis simgesidir. Mitik kokten gelen bu islevler Tiirk
kiiltiir cografyasinda giinimtiz halk inanis ve uygulamalarinda da varhigini
korumaktadir.
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