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Extended Abstract

0z: Inang sistemleri, tarih boyunca cesitli faktorlerin etkisiyle bicimlenmis olmasina
ragmen, bazi kavramlarin varligini stirdiirdiigii gézlemlenmektedir. Bu baglamda, "Oboo"
terimi, Orta Asya’da Islamiyet 6ncesi dénemlerde Tanr1'ya kurban ve adaklarin sunuldugu
tepe anlamina gelmektedir. Mogollarin Islamiyet éncesi dénemlerden itibaren Oboo’ya
kurban sunma ritiielini gerceklestirdikleri bilinmektedir. Oboo, bir mabet olarak
gorilmekte olup bunun yanisira yol gosterici/isaret 6zelligininde oldugu bilinmektedir.
Oboo’lara yolcular tarafindan adak sunuldugu goriilmektedir. Bazi durumlarda Oboo'larin
mezarlarla baglantili oldugu goriilse de genel olarak bu yapilarin bir yeri isaretledigi
diisiiniilmektedir. Oboo'lar, 6zellikle dag gecitlerinde bulunarak, genellikle baris ve huzur
getirdigine inanildig1 bilinmektedir. Oboo’lara yaz ve sonbaharda kurban ritiielleri
yapilmakta, ardindan at yarisi, glires, ok¢uluk gibi etkinlikler diizenlenmektedir.
Oboo'larin bahsedilen 6zellikleri, kiiltiirel ve dini 6nemlerini giiniimiizde bile Mogolistan
ve ¢evresinde popiiler olmalarini saglamistir. Bu baglamda, Oboo'larin kiiltiirel ve dini
ritiiellerdeki siirekliligi, Orta Asya ve Anadolu'daki toplumsal yapilar tizerinde derin izler
birakmis ve bu yapilarin boélgedeki halklarin kolektif kimlik ve inang¢ sistemlerinin
sekillenmesinde 6nemli bir rol oynadigi goriilmektedir.

Anahtar Kelimeler: Oboo, Tiirk, Mogol, Anadolu

Abstract: Although belief systems have been shaped by various factors throughout history,
it is observed that certain concepts have persisted. In this context, the term "Oboo" refers
to a mound where sacrifices and offerings were made to the deity in pre-Islamic periods in
Central Asia. It is known that the Mongols performed the ritual of offering sacrifices to Oboo
since pre-Islamic times. Oboo is considered a shrine and is also known to have the function
of a guide/marker. Oboo are generally accepted as guides, and it is observed that travelers
make offerings to them. Although Oboo are sometimes associated with graves, it is generally
believed that these structures mark a specific place. Located especially in mountain passes,
Oboo are believed to bring peace and tranquility. Sacrificial rituals are performed at Oboo
in summer and autumn, followed by activities such as horse racing, wrestling, and archery.
These features of Oboo have ensured their cultural and religious significance, making them
popular even today in Mongolia and its surroundings. In this context, the continuity of Oboo
in cultural and religious rituals has left deep traces on the social structures in Central Asia
and Anatolia, and it is observed that these structures have played a significant role in
shaping the collective identity and belief systems of the peoples in the region.

Keywords: Oboo, Turkic, Mongolian, Anatolia

The term "Oboo" was used in ancient times in Central Asia to refer to a sacred mound where sacrifices
and offerings were made to the tribal deity. In later periods, the word "Obo" began to be used among the
Oghuz Turks to refer to a family gathered around a specific "Obo." The ritual of offering sacrifices to the
Obo is a widely accepted and practiced ceremony among the Mongols, even after the dominance of
Buddhism in the grasslands. Oboos, stone structures bearing characteristics of pagan monuments, are
still popular among the Mongols today, especially in certain regions, serving as markers and guides
rather than graves. The origins of Oboo worship are varied, with narratives often depicting a shepherd
as a heroic archetype. One such story tells of a young shepherd who, after losing his flock to wolves,
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committed suicide. The local people then built an Oboo in his memory, and he became revered as the
protector spirit of the herds. Rituals and beliefs associated with Oboos often involve inviting local deities
for protection and prosperity, as well as warding off evil spirits. The ceremonies, which include prayers
and offerings, are typically held in the summer or autumn months. Oboos are also linked to mountain
worship, with some scholars suggesting they are symbolic representations of sacred mountains. In
summary, Oboos are sacred mounds found in high-altitude locations dedicated to heaven and local gods.
They are believed to protect families, herds, and crops, and are associated with peace and prosperity.
Oboo worship involves annual rituals, including sacrifices, prayers, and various ceremonies,
demonstrating the enduring cultural and spiritual significance of these structures among the Mongolian
people. Potapov reveals interesting details in his study of the history of Shamanism in the Turks.
According to Chinese manuscripts, it is known that Sunnu (Hun) instructed the shamans to bury rams
and bulls on all roads and waterbanks frequented by the Chinese army. It is stated that their aim was to
beg the gods for the destruction of the Han armies. Potapov emphasises the importance of Oboo and
establishes a connection between this practice, the road cult and sacrifice. It is noteworthy that the
existence of the shamanic tradition among the Sunnis is supported by a ceremony practised among the
Tunguz.

Based on the information provided, it is seen that Oboo has a sacred position in ancient Turkish beliefs
and generally plays a guiding and protective role. Oboo are defined as piles of stones found in the steppes
of Central Asia, especially in mountain passes. These structures are located in high-altitude locations
dedicated to heaven and local deities and are generally believed to bring peace and tranquility. In
ancient times, various ceremonies were organised around the Oboos and sacrifices were offered. It is
stated that these ceremonies were usually held in summer and autumn and continued with activities
such as horse racing, wrestling and archery. In addition, it is known that the people gathered around the
Oboos offer sacrifices and pray to the gods who are believed to protect their families and herds. Today,
Oboos are generally preserved as part of cultural heritage. Oboos, which still exist in some regions in
Turkey, Mongolia, Kazakhstan and Russia, have an important cultural and spiritual value for the people
of the region. These structures carry the traces of ancient Turkish beliefs to the present day and are seen
as a part of our cultural richness.

As a result, Oboo is an ancient shelter, which is the residence of the spirits who own the region, where
spirits are worshipped, built in sacred places where spirits show themselves or move. Since ancient
times, the cult of respect for o was widespread in the territory of Mongolia, Tibet, Altai and Siberia. The
peoples of Central Asia have preserved to this day the original religion of mankind, namely the
deification of nature and the belief in omnipresent spirits. The oboo is often found in places of spirit
worship in gorges crossed by caravan routes or on the tops of revered mountains, sacred places and
near Buddhist temples. Pyramid-shaped piles of stones in gorges are often the only landmark for
travellers in desert regions. Every Buryat and Mongolian clan, every Mongolian salmon and every
Buddhist monastery has its own oboo. According to ancient beliefs, spirits are the cause of all human
misfortunes. People's illnesses, success in business, the death of animals and all disasters in nature
depend on them. There are spirits of the elements, mountains, water, earth, dragon, etc. Honouring the
spirits and appeasing them with sacrifices helps to avoid misfortunes. At the bottom of the oboo, as a
rule, a plate with barley grains and a glass of water was placed. Today, however, there is a flat stone that
serves as an altar, on which coins or sweets are placed.

When travelling or living in a certain area, one should stand near the Oboo and respectfully offer gifts to
the spirits to ensure their protection. If you do not stand at the Oboo and make sacrifices, you have no
luck. According to Mongolian belief, every mountain and valley has its own spirit. A person without a
soul is nothing. It is necessary to appease the spirits everywhere so that they do not harm and provide
help. The Mongols have a tradition of "sprinkling" spirits in the area. As a rule, before drinking alcohol,
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drip a small drop of alcohol from a glass onto the table or with a finger, usually the ring finger, lightly
touch the alcohol and they splash sideways and upwards.

The origin of this tradition is still not entirely clear and there are not many studies on this subject. This
leads to the multiplication of theses from article to article about the antiquity of the oboo cult, its
traditionalism and its connection with shamanism, but without facts and quotations from ancient and
medieval sources. Due to insufficient information, we currently do not have a complete understanding
of the time of the emergence of the tradition.

1. Giris

Inan¢ diinyasinin gegcmisten gelen miraslar cesitli dénemlerde farkli sekillerde etkilere maruz
kalmasina ragmen hala devamlilik arz eden kavramlar bulunmaktadir. “Oboo" kelimesi Orta Asya'da
Tanr1 adina "kurban ve adaklarin kabul edildigi yer olarak yapilmis tepe" anlaminda kullanilmistir
(Eroglu, 2020, s. 48). Orta Asya’da Islamiyet dncesi ve sonrasi dénemlerde Oboo kelimesi Oguzlarda
muayyen bir Oboo etrafinda toplanan aile manasinda kullanilmaya baslanmistir. Islamiyet 6ncesi
donemlerde Mogollarda Oboo’ya kurban sunma merasimi genel olarak kabul edilen bir ritiiel olarak
bilinmektedir. Kam, bir ocagin! hamisi olan Tanrinin net olmamakla beraber bir yerde bulundugunu
ifade etmektedir. Nitekim oymaktaki? insanlarin belirli olmayan bir bolge iceresinde kendi belirledikleri
bir yere toprak y1gma suretiyle tepecik yaparak ayin icra ettiginden bahsedilmektedir (Inan, 1947, s.
539).

Bahsi gecen konu ile ilgili rehberlik ve yol gosterici 6zelligi tasiyan Oboo’lara, Oboo’nun yol
glizergahindan gecen yolcular buraya adak olarak at kili veya bez parcasi sardiklarina dair ifadeler
mevcuttur. Ayni zamanlarda Oboo'ya toplanip dyin yaptiklari, bununla birlikte kurban sunduklarina
dair bilgiler mevcuttur. Budizm dininin bozkirda hakim olmasindan sonra da bu adet ve ritiiellerin
devam ettigi goriilmektedir (inan, 1933, s.377-79). Bozkirlarda ortaya ¢ikan pagan aniti tiirii
ozelliklerini tasiyan, glinlimiizde halen 6zellikle Mogollar arasinda belirli bir poptilerlige sahip olan bir
tas yi18in1 olan bu yapitlar Oboo olarak adlandirilmaktadir (Barthold &Rogers,1970, s. 222). Bilindigi
lizere Oboo’larin cogunun defin toreni ile ilgili olmayip yol gosterici olarak gorildigi ifade
edilmektedir. Yol gosterici olarak goriilen bu tas yiginlarinin genel olarak dag gecitlerinde bulundugu
gorilmektedir (Inan, 1947, s. 539).

Bir Orta Asya terimi olan Oboo, Bat1 edebiyatinda “cairn”3 olarak ifade edilmektedir. Gliniimiize kadar
ulasilan bilgiler neticesinde genel kani olarak Oboo, cennet ve yerel tanrilara adanmis yliksek rakimli
bir konumda siklikla yer alan kutsal bir tas hoyiik olarak ifade edilmektedir. Diger inang bigimleri
genellikle, cevredeki sakinlerin, siiriilerin ve tarimsal iirtinlerin korunmasiyla ilgili olarak mahsullerini
koruyacaklarina inandiklar1 goriilmektedir. Genel olarak, Oboo'nun barisi ve huzuru sagladigi
diistinilmektedir. Oboo etrafindaki yillik kurban rittielleri en yaygin donem olarak yaz ve sonbaharda
gerceklestigine dair ifadeler mevcut oldugu goriilmektedir (Ujiyediin &Stuart, 1995, s. 544). Oboo’lara
ait dini torenler yapildiktan sonra, at yarisi, glires, okgculuk ve satrang yarigsmalarini iceren bir nagadam+*
takip edildigi goriilmektedir. Oboo'nun bulundugu bolgeler arasinda Mogolistan, Kazakistan'daki
Kalimk Mogol bolgeleri, Rusya'nin Buryat Cumhuriyeti, Cin'deki bircok Mogol bolgesi ve Anadolu yer
almaktadir (Ujiyediin &Stuart, 1995, s.544).

Oboo’larin genel anlamda bir yeri isaretleme/gosterme gorevi istlendikleri sdylenebilir. Isaret
anlamindan dolay1 genellikle bir gecidin tepesine dikilmektedir. Oboo’larin kullanimima dair tarihsel
verilerin oldukea kisith oldugu goriilmektedir. Oboo’larin dikilmesine dair elimizdeki tek tarihsel kayit
bir anittan yola ¢ikartilarak ortaya siirtilmiistiir. Barthold ve Rogers’in Mirkhwand’den aktardigina gore,

1 Ates yakmaya yarayan, pisirme, 1sitma, 1sinma vb. amaglarla kullanilan yer.

2 Asiret/Kabile

3 Yigma mezar, genellikle bir isaretleyici veya mezar héytigii olarak, bir amag i¢in genellikle tastan yiikseltilmis insan yapimi yiginidir. Yigma mezarlar ¢ok cesitli
amaglarla kullanilmis ve kullanilmaktadir. Tarih 6ncesi donemde bunlar isaretleyici olarak, anit olarak ve mezar anitlari olarak dikilmistir.

4Naadam (Mogolca:Haazam), Nayadum, Mogolistan'da geleneksel bir festivaldir. Festival ayni zamanda yerel olarak "eriin gurvan naadam" (spuiiH rypBaH
HaazamM), "erkeklerin ii¢ oyunu” olarak da adlandirilir. Oyunlar Mogol giiresi, at yaris1 ve okguluktur ve yaz boyunca iilke ¢apinda yapilir. Kadinlar okguluga ve
kizlar at yarisi oyunlarina katilir, ancak Mogol giiresine katilmazlar.
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1425'te Orta Asya'daki Mogollara karsi yapilan bir sefer sirasinda Ulug-Bey, Buralgu adli bir yere
"Tiirklerin Oboo dedigdi, yiiksek ve iyi insa edilmis, béylece bir isaret gérevi gérebilecek bir anit dikti” ifadesi
bu baglamda 6nemlidir (Barthold &Rogers, 1970, s. 222).

Bununla birlikte, Oboo kelimesinin hoyiik mezarlariyla baglantili olarak kullanildigi durumlar oldugu
goriilmektedir. Valikhanov'a gére, Ulutau Dagi'nin bati ucunu olusturan Idyge ugurumundaki Idil
Obasy'nin hoytigi, Edigei'nin mezar olarak kabul edilmektedir (Valikhanov,1904, s. 224). Oboo'nun
baz1 durumlarda balballar icinde kullanildig1 da gériilmektedir. Sapozhnikov, Kara Irtis'in dogusunda
bulunan bélgedeki yolculuklarinda iki balbaldan bahsetmekte, bununla birlikte Kara-Obo adindaki bir
alandan so6z etmektedir (Sapozhnikov,1911, s. 167). Buraya kadar ki bilgilerden anlasilacag: iizere
arastirma konusu Bozkir toplumlarinda olusan Oboo kiiltii tizerinedir. Bu baglamda ¢alismada “Oboo
kiltli nedir?”, “Oboo kiltiinlin kékenleri ve ritlielleri nelerdir?”, “Oboo kiltlinlin yayilma alanlari
nerelerdir?” gibi sorularin cevaplari aranmistir. Bu arastirma nitel arastirma baglaminda literatiire
dayali betimsel modelle tasarlanip gerceklestirilmistir.

2. Oboo kiiltiiniin kékenleri ve ritiielleri

Oboo'nun kokenlerine dair farkl goriislerin oldugu goriilmektedir. Anlatilarda genel olarak kahraman,
arketipiks bir ¢oban olarak tasvir edilmektedir. Isine olan baghig1 cok giiclii oldugu ifade edilen cobanin
koyun siiriistinii kaybetmekten duydugu pismanligini ancak kendi 6liimiiyle huzura erecegine dair bir
inang icinde oldugu bahsedilmektedir. Boyle bir kahramana adanmis bir Oboo, gdcebeler icin ve
ozellikle de ¢ocuklara sorumlu bir sekilde stirii giitme ihtiyacin1 6gretmek icin bir odak noktasi olarak
dogrudan bir 6neme sahip oldugu goriilmektedir (Fan, 1983, s.421). Anlatilan hikayeler dogrultusunda
eski dénemlerde hayatim1 siirdiirmek ig¢in varlikli bir ailenin koyunlarin1 giiden genc¢ bir ¢ocuktan
bahsedilmektedir. Giintin birinde dagda koyun giiderken yorulmus ve uyuyakaldigi, uyandiginda biitiin
koyunlar1 kurtlar tarafindan yendigini gordiigii, bunun sonucunda intihar ettigi ifade edilmektedir.
Oliimiinden sonra yerel halk onun anisina bir Oboo insa ettikleri ve siiriilerin koruyucu ruhu olarak ona
tapinilmaya basladig1 soylenebilir (Namjildorji, 1987, s.127).

Buna ek olarak Budist kesislerinin mistik alt1 hece ile oyulmus taslar1 gomdiiklerine dair ifadeler
mevcuttur (Ujiyediin &Stuart, 1995, s. 547). Giinler boyunca insanlarin o yol giizergadhindan gegerken
gomiilen taslarin yanina bir tas daha ekledigi ifade edilmektedir (Guo,1990, s. 67-69). Bu sekilde belli
bir stire sonra bir Oboo insa edilmektedir. Oboo'yu 13. yiizy1l kronigi "Mogallarin Gizli Tarihi "nde ad1
gecen Borkan Kaldan Dagi ile iliskilendirme girisimleri de oldugu goriilmektedir. Bahsi gecen dag icin
Cengiz Han (1162-1227) ve onun soyundan gelenler tarafindan tapildig1 yoniinde bilgiler mevcuttur.
Tarihsel olaylar neticesinde Biiyiik Han buraya siginmis ve daha sonra hayatim1 kurtardig i¢in dag
ruhuna tesekkiir ettigine dair bir inanis benimsenmistir (Ujiyediin &Stuart, 1995, s. 547). Oboo’larin
baslangicta daglarin olmadig1 otlaklarda yasayan Mogollar tarafindan bu kutsal dagin sembolik bir
temsilcisi olarak insa edildigi 6ne siirilmistiir. Guo, Galdonova gibi yazarlar Oboo'nun altina ve
mezarlara gémiilen nesnelerdeki benzerliklere dayanarak, Oboo'nun bir kabileye ait ata mezarlarinin
bir varyasyonu oldugunu iddia etmektedir (Guo, 1990, s. 67-69; Galdonova, 1987, s. 50).

Oboo'nun altina tahil tohumu, cay, altin, giimiis, klan liderinin sapkasi ve giysileri, yaylar, oklar, eyerler,
yularlar, dizginler, ev kaplarinin gomildigiinii ve aym sekilde mezarlara da konuldugu iddia
edilmektedir (Sainjargal & Sharalday, 1983, s. 375). Oboo kékeninin diger popitiler halk dini formlariyla
iliskilendirilmesi de literatiirde yer almaktadir. Sainjargal'in Ordos'takié arastirmasi, onu bu boélgedeki
on ii¢ Oboo'nun tog siilde (bayrak) ibadetiyle yakindan iligkili oldugunu 6ne siirmeye itmistir (Sainjargal
& Sharalday, 1983, s. 375). Oboo ritiieli ile dag ibadeti arasinda yakin bir iliski oldugu 6ne stiriillmektedir.
Kutsal daglar kilti farkli sunaklarin dikilmesi ve kurban toérenlerinin gerceklestirilmesinde kendini
gostermektedir. Kutsal dagin genel olarak Oboo'yu da icerdigi goriilmektedir (Ujiyediin &Stuart, 1995,
s. 548).

5 Arketip (Fransizca: archétype); ilk 6rnek, asil numune. Kelime anlamiyla kalip, sablon, ilktip seklinde ifade edilen arketipler gergekte insan kiiltiiriinii olusturan
yapitaslaridir.
6 Cin'in I¢ Mogolistan Ozerk Bélgesi'nde bulunan bir il diizeyi sehirdir.
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Genel olarak, Oboo torenleri yerel halk tarafindan yilda bir veya iki kez yaz veya sonbahar aylarinda
Oboo’nun bulundugu yamagta diizenlenmektedir. Ritlielin amaci genel olarak bir lama? veya Saman’in
yardimiyla yerel koruyucu tanrilar1 davet etmek ve kurban sunmaktir. Ayrica bu yerel tanrilardan yore
sakinlerine giivenlik ve nese saglamalari, onlar1 hastalik ve felaketlerden korumalari, insan ve
hayvanlara felaket getiren kotl seytanlari kovmalari istenmektedir. Bu, Oboo ritiiellerinin Oboo’lara
duyulan sayginin 6nemli bir gostergesi oldugu sOylenebilir. Zaman zaman kuraklik ya da hayvan
hastaliklar1 nedeniyle kurban térenleri de diizenlendigi goriilmektedir (Amur- mendii, 1987, s. 379). Bu
gibi durumlarda, bu felaketlerin yerel ruhlarin hosnutsuz olmasindan ve daha sonra koruma saglamayzi
reddetmesinden kaynaklandigina inanilmaktadir.

Ibadet edenlerin, mutsuz tanrilar1 yatistirmak ve onlarin yardimim almak amaciyla Oboo tanrilarina
koruma saglamak ve kotli seytanlar1 uzaklastirmak icin dua etmek tlizere kurban sunumu yapma
zorunlulugu oldugu goriilmektedir. Yukarida bahsedilenler bilim insanlari tarafindan genel olarak kabul
gorse de tanrilar, konumlar, Oboo sayis, ritiiel tarihleri, insaat, dekorasyon, kurban térenleri ve Oboo
kokenleri birbirinden oldukga farkh sekilde tanimlanmistir (Amur- mendi, 1987, s. 379). Goriilecegi
lizere, bolgesel farkliliklar Oboo'nun 6zgiin bir kimlige sahip olmasini engellemektedir. Koruyucu ruhlar
olarak tapindiklar1 varliklar genel olarak Oboo’larda yasadiklarina dair inanislar goriilmektedir.
Kimlikleri acik degildir sadece belirli bir yerin ya da biitiin bir bolgenin ana ruhlari olarak bilinmektedir.
Cesitli sekillerde yerel tanrilar ve siirtikleyiciler, yerel koruyucu tanrilar, yeryiiziiniin efendisi, dag
tanrilart ve su tanrilari olarak anilirlar ve hem Samanist hem de Lamaist 6zellikler sergiledikleri
gorilmektedir (Amur- mendd, 1987, s. 379).

Oboo toreninde 6nce herkes Oboo'da toplandiktan sonra bas lama ve diger lamalarin daglarin ve suyun
yerel tanrilar1 olan “ugula usun-u nabdag sabdag'’” davet ettiklerine dair inanis mevcuttur. Bu davet
Budist metinler okunarak, davullar calinarak ve borular ottiiriilerek gerceklestirilmektedir. I¢
Mogolistan'in Khorchin bolgelerinde Oboo dikerken samanlarin veya lamalarin “nabdag sabdag®”'a
kurban sunmaya davet edildigini bildirmektedir. Daha sonra, Oboo insa etmek icin ruhlardan arazi
kullanma izni istenmektedir. “Nutug usun-u nabdag sabdag exe” sadece Oboo tanrilar1 degil, aym
zamanda diger halk ritiiellerinde de tapinilan tanrilar olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Kutsal dag ve agag
tanrilar1 da siklikla yerel tanrilar olarak anilmaktadir (Atwood,1996, s. 120). Bu tanrilarin (yerel
tanrilar) tepelerde yasadigini ve daglarin efendileriyle 6zdes oldugu, ancak ayni zamanda en dnemli
nehir veya goliin efendisinin tiim boélgenin efendisi olarak goriildigl ifade edilmektedir. Cesitli yerel
tanrilara daglarin ve agaglarin hiirmetine sunuldugu inancimi goriilmektedir. Bir¢cok halk ritiielinde
onurlandirilmalarina ragmen, yerel tanrilar nadiren agik¢a tanmimlanmaktadir. Ornegin bir kéyde
koydeki yashlar, giinliik olaylar sirasinda sik sik “nutug usun-u nabdag sabdag”'1 anmakta, kendileri
icmeden once yerel tanrilara i¢kinin ilk tadin1 sunmakta ve belirli bir amag¢ olmaksizin gukur kazmanin,
agac kesmenin, ¢opleri gelisiglizel atmak gibi hareketlerin yerel tanrilar1 kizdirdigina inanmaktadirlar.
Saman tarafindan koruyucu bir gii¢ olarak kullanilan ve ayni zamanda aileler tarafindan koruyucu ruh
olarak tapinilan “Onggod” da Oboo tanrilar1 olarak kabul edildigini séylemek miimkiindiir (Ujiyediin
&Stuart, 1995, s. 549).

Her yilin dérdiincii ayinda dini bayramlar1 oldugu ifade edilmektedir (Ozerdim, 1951, s. 219). inanisa
tabi olan her insan 'O-po'ya (Oboo)° gider ve takdimlerde bulunmaktadir. Akabinde K'u-lun'dan Lama
gelmekte, miizik ¢alinmakta ve dua okunmaktadir. Sonra bir koyun kesilir derisini ytziilerek basini,
ayaklarini ve kuyrugunu O-po'nin iistiine astiklar1 gériilmektedir. Bundan baska kutsal sayilan yeri ¢inar
dallariyla ve kumaslarla stislemektedir. Sonra sefleri, biiyitk memurlari, askerler ve halk bunun
etrafinda soldan saga dogru adim adim ytriimektedirler. Birisi ilahi sdylemekte ve digerleri ona refakat
etmektedir. Bu merasim sulh ve siikuna kavusmak i¢in yapilmaktadir. Bu merasimden sonra gengler

7 Lama (Tibetge: gar; Wylie transliterasyonu: bla-ma) Tibetli dharma hocalar i¢in kullanilan bir unvandir. Sanskrit¢e guru terimine benzer bir terimdir. Tibet
Budizminde (veya Lamaizm) bir rahip, rahibe veya uygulamalarda ilerlemis bir Budist i¢in saygi ifade eden bir unvan gibi kullanilabilecek olan Lama, belirli bir
ruhani olgunlugu ve 6gretme imtiyazina erismis olmay1 vurgulayabilir. Ayrica Dalay Lama veya Pangen Lama gibi reenkarne olmus bir lamanin isminin bir
pargasi olabilir.

8 Yerytiziiniin Ana Ruhlari

9 70-80 santim ytiksekliginde, list iiste konmus taslardan yapilmis bir yer
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arasinda at kosular1 yapilmaktadir. Hedefe ilk varana kumas ve giimiis kaplar gibi hediyeler
verilmektedir (Ozerdim, 1951, s. 219).

Besinci ayda yine dini bayram oldugu goriilmektedir. Daglar ve nehirler icin ibadet ettikleri ifade
edilmektedir. Onuncu ayda ise "Uzun Omiir" bayrami oldugu bilinmektedir. Zenginler K'u-lun'a
gitmekte, rahiplere hediye ve para vermektedir. Lama'yi cagirarak, kendilerine uzun émiir verilmesi i¢cin
dua okuttuklar1 gértilmektedir. Ayrica bir agaca yahut Oboo {istiine yaslari kadar lamba asarlar, uzun
omiir icin dua okumaktadirlar. Ilkbahar ve Sonbaharda hava giizel oldugu zaman Buda'y1 mabetten
cikarirlar ve sokaklarda gezdirmektedirler. Buda gecerken herkes evinden cikar, baslarini Buda'nin
ayaklarina siirerek "kendilerine saadet vermesi icin" dua etmektedirler. O giin herkes giizel elbiselerini
giyer, Buda'y1 kizdirmamak icin hayvan kesmedikleri ve ¢icek koparmadiklar: bilinmektedir (Ozerdim,
1951, s.219-220).

Cin Tirkistan'inda yasayan Mogollarda gerek dini merasim ve bayramlarda gerekse defin merasim
ayinlerinde Lamaizm siddetle hiikiim siirmektedir. Ornegin eski Mogol kabilelerinde rastlanan éliileri
agac lzerine koyma ve (¢ y1l sonra kemiklerini yakma, sonra Tiirklerden aldiklar ‘6liiyii gdmme' gibi
ddetlerin yerine Budistik (Lamaist) geleneklerin hakim oldugu goriilmektedir. Bununla beraber, hala
aralarinda yasadig1 goriilen eski zamanlardaki Samani ayinlerle ilgili Oboo’lar da dini bir kiilt
sayllmaktadir. Her y1l doérdiincli ayda buraya takdimlerin sunulmasi ve Oboo’larin etrafinda yapilan
merasim gibi ddetlerin Budizm’le hi¢bir ilgisi olmadig1 séylenebilir. Mogollarda eski Tiirk dininin arta
kalani olan Oboo kiiltii Lamalarin siddetli miicadelelerine ragmen hala devam etmektedir. Evlenmeler
de, eski Mogol kabilelerinde rastlanan kiz kagirma suretiyle evlenme ve i¢ gliveylik adetlerinin bugiin
dahi mevcut olmadig gériilmektedir (Ozerdim,1951, s. 220).

3. Oboo kiiltiiniin yayilma alanlari

Oboo genel anlamda {i¢ ana hat ile sekillendigi gériilmektedir. Bunlar: Samanist Oboo, Lamali Oboo (on
iki alt gruplu) ve Samanist-Lamaist Oboo olarak ifade edilmektedir. Bu sekiller arasindan farkl olarak
"Siradan Oboo” gibi Oboo érnekleri de goriilmektedir (Qurchabatur & Ujiime 1991, s. 269) Soylular,
belirli varlikh aileler ve ¢ocuklar icin de Oboo kuruldugu bilinmektedir. i¢ Mogolistan'in Kélénboir
bolgelerinde, 6zellikle ¢ocuklarin korunmasinin dua edildigi yerler olarak insa edilmis "Cocuk Oboo"
oldugu ifade edilmektedir (Wang&Siikebara, 1990, s. 110).

Oboo kiiltiiniin misyonerlik faaliyetleri kapsaminda Mogol topraklarindan gelen Budist misyonerler
tarafindan arastirildigl ve incelendigi bilinmektedir. On altinci yiizyilin sonlarinda ve on yedinci
ylzyillarda Mogolistan'in ¢ogunda Budist misyonerler tarafindan misyonerlik faaliyetleri
goriilmektedir (Atwood, 1996, s. 121).Buna ek olarak Oboo kiiltiinlin Buriatia, Kholon Buir,
Khowsgol'da, Khowd, Oirad'lar1 ve eski Jirim Birligi'nin Dogu Mogollar1 arasinda daha az yaygin
oldugundan bahsedilmektedir. Glinlimtiz Budist ritiieli olarak uygulanan pek ¢ok ritiielin muhtemelen
Budizm oOncesi glinlerde bazi 6nciilleri oldugu ve dolayisiyla bu ritiiellerin Samanist bir baglamdan
Budist bir baglama yeniden yonlendirilmesi pekala gerceklesmis oldugu sdylenebilir. Gogebe Mogollarin
bir diinya dinini anlama yetenegi veya ilgisi lizerinde herhangi bir belirleyici etkiye sahip oldugu goriisii
hali hazirda kabul edilen bir goriis oldugu ifade edilmektedir. Bu nedenle, tiim popiiler Mogol dini
faaliyetlerinin, "digsal" goriniimlerden bagimsiz olarak, esasen Samanist olarak kabul edilebilecegi
varsayimina da itirazlar oldugu gortulmektedir. Budist Mogollar tarafindan yaygin olarak uygulanan
ritiiellerin, 6zellikle de Oboo ve ates ayinlerinin, en azindan on sekizinci yiizyildan kalma en eski
metinlerden beri kanitlandig1 gibi, herhangi bir anlamda Samanist olarak adlandirilabilecegine dair
bilgilerde mevcuttur (Atwood, 1996, s. 121).

Buryatlar!® arasindaki ibadet yerleri en geleneksel (arkaik!!) formda, kurdeleler veya bayraklarla
stuslenmis tas veya agac yiginlar olarak ifade edilmektedir. Taslar, kurdeleler, bayraklar bir sunu
biciminde sekillendigi goriilmektedir. Bunlart madeni paralar, fisekler, kibritler, sekerler vb. esyalardan

10 Buryatlar, Sibirya'da yasayan bir Tiirk halkidir. Ana yerlesimleri Rusya'nin Sibirya bélgesinde, ézellikle de Buryat Cumhuriyeti'nde bulunmaktadir.
11 Klasik ¢ag oncesinden kalan
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tamamlandig1 bilinmektedir. Semiozerye ,Chikoy. Boer. gibi 6zellikle yol kenarindaki yerler, farkl etnik
kokenlerden Transbaikal sakinleri arasinda tinlidur ve bu, "mutluluk, iyi sanslar ve iyi bir yolculuk igcin"
miitevazi tekliflerle kendini gostermektedir (Gerasimova,1969, s. 12). Oboo ile dag gecitlerindeki,
tehlikeli yollarda bulusmalar P.A. Kropotkin A.A. yerel sakinlerin Sokhondo sehrinin sahibine
(burkhan!2) olan inancina iliskin ilk raporlar1 1772'de buraya tirmanan N.P. Sokolov'a aittir. Rehberin
gezgine sOyledigi gibi Burkhan, havay1 yaratir ve insanlarin iceri girmesine izin vermez gibi inan¢lardan
bahsetmektedir. Obo, Oboo, Obon bilesenlerini iceren cok sayida yer adi bu bolgede goriilmektedir.
Ornegin: Tsagan-Obo, Khan-Obo, Underey-Oboo, sirt. Obon ve Obon-Tsagan bu gibi yerler
gosterilmektedir (Galdanova, 1987, s. 4).

Altay bolgesindeki Oboo inancinin tarihini arastiran Radloff, bolgeye yaptigi arastirma gezisi sirasinda
Oboo taslarini kesfettigini belirtmistir (Radloff,1994, s. 42). Gecmiste Ciliy bolgesinde goc edenlerin gog
sirasinda yolculuklarinm giivenli bir sekilde tamamlamak i¢in kervanlarla esya tasidiklari ve bu kutsal
tas yigininin etrafinda develer kullanarak dolastiklari ifade edilmektedir (Bidinov, 1998, s. 16). Bu bilgi,
Aobao ile ilgili inan¢ ve geleneklerin Altay bolgesinde uzun zamandan beri var oldugunu
gostermektedir. Ayrica 1998 yilinda bolgede yapilan saha calismalari sirasinda bir Altay Tiirkii Oboo'yu
“Halkimizin yola cikanlarin basina kétii bir sey gelmesi korkusuyla kendi kendine kegfettigi bir sey” olarak
tanimladig ifade edilmektedir. Oboo ritiieli iceresinde siit yayilir, ardi¢ agacinin etrafina bez baglanir,
lizerine yemek konulur ve dualar edilmektedir (Dilek, 2015, s. 49).

Oboo taslaryla ilgili gelenekler, bazi farkliliklar gosterse de glintimiizde Hakaslar, Tuvalar ve Mogollar
arasinda da devam etmektedir (Alyillmaz, 1999, s. 25-28). Ancak arastirmalar bu inancin Altay
toplumuyla sinirli olmadigini géstermektedir. Eski Yunanca ‘da Oboo kelimesi "Tas Yi8in1" kelimesinden
gelmektedir. Hermes ve Obo olduguna inanilanlarin islevlerinde ilging bir 6rtiisme goériilmektedir. Antik
Yunan'da, Altay Daglari'nda oldugu gibi, yoldan gecenlerin lizerine tas biraktiklar1 bu kii¢iik tas
yiginlarina 6zel bir saygi gosterilmektedir (Bonnefoy,2000, s. 402, Tanyu;2007, s. 28-29). Bu tas
yiginlarindaki Hermes'in yolculara ve gezginlere yardimci olduguna, onlara yolculuklarinda rehberlik
ettigine, yollarini agtigina ve onlar1 yol boyunca tehlikelerden koruduguna inanilmaktadir (Dilek, 2015,
s. 49).

Potapov, Tlirklerde Samanizm tarihini ele aldig1 incelemesinde ilgin¢ ayrintilar ortaya koymaktadir. Cin
el yazmalarina gére Stnnu (Hun) Samanlara, Cin ordusunun ugrak yeri olan tim yollara ve su
kenarlarina ko¢ ve boga gémmeleri talimati verdigi bilinmektedir. Amaclar1 Han ordularinin yok
edilmesi i¢in tanrilara yalvarmak oldugu ifade edilmektedir. Potapov, Oboo'nun 6nemini vurgulayarak
bu uygulama ile yol kiiltii ve kurban arasinda baglanti kurmaktadir. Siinnu’lar arasinda Saman
geleneginin varliginin Tunguzlar arasinda uygulanan bir toérenle desteklendigine dair ifadeler dikkat
¢ekicidir. Yirminci ylzyilin baslarinda Tuvalar, bélgede yasayan ruhlari onurlandirmak i¢cin Oboo olarak
bilinen tas ve dallardan yapilmis sunaklar insa ettikleri bilinmektedir. Bu sunaklar, ruhlarin dag yollar:
ve gecitler boyunca giivenli bir yolculuk yapmasini saglamayr amag¢lamaktadir. Ayrica Oboo icin
belirlenen alana canli bir boga kurban edilerek gomiildiigii ifade edilmektedir (Potapov, 2012, s. 151).

Bu Oboo tasi ritiielinin ilk versiyonunu uyguladiktan sonra, belirlenen alandan bitki toplayan ve
yenilebilir meyveler toplayan kisiler, belirlenen yere bir tas koyarak ormanin koruyucu ruhlarina veya
sahiplerine olan takdirlerini ve saygilarini gostermektedirler. Bu hareket siikran ve sayg1 gostergesi
olarak goriilmektedir. Tuva'da yasam kosullar1 zamanla gelistikce hayvancilifinda gelistigi
gozlemlenmistir. Zorlu dogal cevreye ragmen insanlar hayvanlarinin biiytidiigiini ve tiredigini fark
ettikleri, stikiir olarak hayvanlarini otlattiklar yerlere veya yliksek yerlere tas birakmaya basladiklar:
ifade edilmektedir. Bu uygulama, beslenmeleri agirlikli olarak hayvansal iiriinlere dayanan cesitli
kabilelerin bolgedeki zorlu kis aylarinda yiyecek kaynagina sahip olmasina olanak tanidig1 sdylenebilir
(Dilek, 2015, s. 50).

12 Mogolistan'in Hentiy eyaletinde bulunan ve Mogollar i¢in kutsal sayilan daglardan biridir.

19



Sakarya Universitesi Tiirk Akademi Dergisi, 3(1) 2024, 13-26

Belirli otlatma alanlarinin kutsanmasi ve isaretlenmesi eylemi, Oboo taslarini cevreleyen ikinci kutsama
cemberinin kurulmasina katkida bulunan bir uygulamadir. Ayrica Tuvalarin iginde, daha once
Oboo’larin kuruldugu yerleri ortaya koyan kadinlara verilen énemli bir kiiltiirel 6nem arz etmektedir.
Bir zamanlar yaygin olarak uygulanan bu gelenek, Budizm'in benimsenmesinin ardindan lamalar
tarafindan denetlenmeye baslandigr goriilmektedir. Tuvalar inanglarini nehir kiyilarinda, dag
gecitlerinde ve daglarin icinde yer alan oboo’larin varligiyla gliclendirmektedir. Bu oboo’lar bazen tek
bir soya 06zel olabilmektedir. Heyecan verici genisliklerin yaratilmasi, taslarin stratejik olarak
istiflenmesini veya ince Kkesilmis agaclarin diizenlenmesini icermektedir. Bu siire¢, Lopsan'in
tanimladig1 gibi, parcalarin ¢adir benzeri bir yapida bir araya getirilmesinden olusmaktadir (Lopsan,
2010, s. 104-109).

Gilinlimiiz Anadolu cografyasinda tarihin ilk donemlerinden itibaren yasamini siirdiirmiis olan
medeniyetlerin biraktiglr kalintilarda taslara verdikleri énem goriilmektedir. Bu bicimlendirilmis ve
sekillendirilmis taslar Anadolu cografyasinda ki sehirlerde de goriilebilmektedir. Bu sehirlerde ki
kalintilarda Anadolu cografyasinin gecis gilizergahi iizerinde olmasi durum géz ardi edilmemelidir
(Tanyu,1968, s. 83). Bu toplum ve topluluklarin taslara kutsallik atfetmesi dini ritliellerinde kullanmasi
gibi durumlar s6z konusu oldugunu ifade etmek miimkiindiir. Bu baglamda Anadolu cografyasinin tas
kiltliri tzerinden degerini ve etkisini Tiirklerin Orta Asya bolgesinden ¢esitli nedenlerle Anadolu’ya
gelmesiyle kaha bir tas inana ve kiiltii olustugu diisiiniilmektedir. Islam’in Anadolu cografyasinda
Tirkler vasitasiyla yayilmasi ile beraber tas kiiltli dini ve kiltiirel bir sembol olarak varligini
strdiirdiigi gorilebilmektedir. Oboo’nun Anadolu’da Tirkler tarafindan kutsal goériindiigiine dair
ornekler mevcuttur. Bu érneklerden biri olarak giineyde Tlrkmenlerin Toros dag zincirinin en yiiksek
tepelerini kutsal olarak kabul gérmesi seklinde ifade etmek miimkiindiir. Orta Asya’dan Anadolu
cografyasina tasinan kiiltlerin arasinda Oboo kiiltii dahil olmak tlizere bu kiiltlerin hemen birgogunda bu
kutsal kabul edilen yere bez baglamak, dua etmek ve ip baglamak gibi ¢evrede yasayan toplumlarin bu
eylemleri yaptig1 gozlemlenmektedir (Eroglu, 2020, s. 53).

Anadolu cografyasinda tas kiiltii tizerinde Oboo’nun da etkisi oldugu goriilmektedir. Bu kiiltiin Anadolu
cografyasinin daha ¢ok Tiirkmen-Yoriik niifusunun fazla oldugu Ege ve Akdeniz bolgesinde olmasi ise
gozden kagmamasi gereken bir durumdur. Bu bodlgede Oboo kiiltiine Mugla’da ki Eren daginda
rastlanilmaktadir. Dagin zirve kismina verilen bu ad Orta Asya cografyasinda ki doruk noktalarin kutsal
kabul edildigi bilgisi ile ortiismesi tarihi bir devamliligin géstergesi oldugunu diisiindiirmektedir. Eren
daginin zirvesinde mezarlarin bulunmasi bélgede yasayan Tiurkmenlerin bu mezarlar ziyaret ettikten
sonra Oboo’lara dua ettigi bilinmektedir (Eroglu, 2017, s. 83-85). Oboo kiiltiiniin bir diger kutsallig1 ise
strilerini kurt saldirilarindan korumak i¢in kurdun agzi baglanarak Oboo kiiltii etrafinda tur attirilarak
bunun striiyt korudugu dusiincesidir. Siiriiniin énemli bir gecim kaynagi oldugu Yoriiklerde, Oboo
kiltiiniin etrafinda yapilan bu ritiiel Oboo’nun kutsal olarak kabul edildigini gostermektedir. Bu
ifadelere ek olarak Antalya ve civarinda ki yerlesimlerde de Oboo kiiltiiniin ad1 gézlem yapma amaciyla
“gozlengic” adiyla bilinmesi, isminin ve kullanim amacinin bolgeden bolgeye degisse de Oboo kiiltii
olarak giiniimiize yansidigl gorebilmektedir. Bagirildigi zaman seslerinin diger kisiler tarafinda
duyulabilmesi ve Orta Asya’da ki gibi gozetleme amaciyla yapilan Oboo kilti bolgede yasayan kisiler
aracilig ile bilinebilmektedir. Bu bolgede ki yakin sehirlerde isimlerin degismesi durumu olsa da Oboo
kiltii goze carpmaktadir. Dikili tas ismi verilerek gecit yerlerine koyulan ve korkuluk vazifesi goren
Oboo’larin striileri kurtlardan koruduguna dair inang¢ kabul gérmektedir (Eroglu, 2020, s. 58). Bu gibi
kutsal ve dini ritiiellerin haricinde Oboo kiiltli ayn1 zamanda genis tarim arazilerinde sinirlar1 belirlemek
icin siirii sokmanin yasak oldugunu belirtmek icinde dikildigi goriilmektedir.

Genel cercevede bakildigi zaman Orta Asya kiiltiirii olarak o cografyada hala kiiltiir olarak kabul goriilip
kutsal atfedilen Oboo kiiltii Tiirklerin gittikleri bolgelere ve inanislara da entegre oldugu goriilmektedir.
Anadolu ve ¢evresinde yani Turklerin goc ettigi yerlerde Oboo kiltiiniin ad1 degisse de inanis ve ritiiel
baglaminda Oboo kiiltiiniin Tirklerin gittigi her yerde goriildiigii soylenebilir. Anadolu cografyasinda
ise yerlesik hayata gecen kesimlerden ziyade hala Yoriik Tiirkmen seklinde hayat tarzi yasanilan bolge
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ve cografyalarda yasatilmaya devam ettigi goriilmektedir. Oboo kiiltiiniin genel olarak ismi degismis
olsa bile her cografya da glinlimiize kadar devamhiliginin saglandigi gériilmektedir.

4. Sonug¢

Verilen bilgilere dayanarak, Oboo'nun eski Tiirk inanclarinda kutsal bir konumda oldugu ve genel olarak
yol gosterici ve koruyucu bir rol listlendigi goriilmektedir. Oboo, Orta Asya'nin bozkirlarinda, 6zellikle
de dag gecitlerinde bulunan tas yiginlari olarak tanimlanmaktadir. Bu yapilar, cennete ve yerel tanrilara
adanmis yiliksek rakimli konumlarda yer almakta ve genellikle baris ve huzur getirdiklerine
inanilmaktadir. Eski donemlerde, Oboo'lar cevresinde cesitli torenler diizenlenmekte ve kurbanlar
sunulmaktadir. Bu torenler genellikle yaz ve sonbahar aylarinda gerceklestirildigi ve at yarisi, glires,
okculuk gibi etkinliklerle devam ettigi ifade edilmektedir. Ayrica, Oboo'lar ¢cevresinde toplanan insanlar,
ailelerini ve siiriilerini koruduguna inanilan tanrilara adaklar sunarak ve dua ettikleri bilinmektedir.
Bugiin, Oboo'lar genellikle kiiltiirel mirasin bir parcasi olarak korunmaktadir. Tiirkiye, Mogolistan,
Kazakistan ve Rusya'daki bazi bolgelerde hala varliklarini stirdiiren Oboo'lar, bolge halki igin 6nemli bir
kiiltiirel ve manevi degere sahiptir. Bu yapilar, eski Tiirk inanglarinin giiniimiize kadar uzanan izlerini
tasimakta ve kiiltiirel zenginligimizin bir parcasi olarak goriilmektedir.

Sonug olarak Oboo, bélgenin sahibi olan ruhlarin ikametgahi olan, ruhlara tapinilan, ruhlarin kendilerini
gosterdikleri veya hareket ettikleri kutsal yerlerde insa edilen eski bir siginaktir. Antik ¢aglardan beri,
Mogolistan, Tibet, Altay ve Sibirya topraklarinda o'ya saygi kiiltii yaygindi. Orta Asya halklari, insanligin
orijinal dinini, yani doganin tanrilastirilmasini ve her yerde yasayan ruhlara olan inanci bugiine kadar
korudular. Oboo genellikle kervan yollarinin gectigi gecitlerdeki ruhlara tapinma yerlerinde veya saygin
daglarin tepelerinde, kutsal yerlerde ve Budist tapinaklarinin yakininda goriiliir. Gegitlerdeki piramit
seklindeki tas yiginlarn genellikle ¢6l bolgelerindeki gezginler i¢in tek doniim noktasidir. Her Buryat ve
Mogol klaninin, her Mogol somonunun ve her Budist manastirinin kendi oboo'su vardir. Eski inanislara
gore ruhlar, insanoglunun tiim talihsizliklerinin nedenidir. insanlarin hastaliklari, is diinyasindaki
basari, hayvanlarin 6liimii ve dogadaki tiim felaketler onlara baghidir. Elementlerin, daglarin, suyun,
topragin, ejderha vb. ruhlar1 vardir. Ruhlar1 onurlandirmak ve onlan fedakarhklarla yatistirmak,
talihsizliklerden kacinmaya yardimci olmaktadir. Oboo'nun dibinde, kural olarak, tizerine arpa taneleri
ve bir bardak su igeren bir tabagin yerlestirilmistir. Ancak giiniimtizde madeni para veya sekerlerin
yerlestirildigi, sunak gorevi goren yassi bir tas vardir.

Belirli bir bolgede seyahat ederken veya yasarken korunmalarini saglamak i¢in Oboo’nun yakininda
durmali ve ruhlara saygiyla hediyeler sunulmalidir. Eger Oboo’da durmazsamz ve fedakarhk
yapmazsaniz sansiniz olmamaktadir. Mogol inancina gore her dagin ve vadinin kendine has bir ruhu
vardir. Ruhu olmayan bir insan bir hictir. Her yerde bulunan ruhlarin zarar vermemesi ve yardim
saglamasi icin onlar1 yatistirmak gerekmektedir. Mogollarin bolgeye ruhlari “serpme” gelenegi vardir.
Kural olarak, alkol icmeden 6nce, bir bardaktan masaya kiiciik bir damla alkol damlatin veya bir
parmaginizla, genellikle ytliziik parmaginizla, alkole hafifce dokunun ve yanlara ve yukariya dogru
sicramaktadirlar.

Bu gelenegin kokeni hala tam olarak belli degil ve bu konuda ¢ok fazla ¢alisma yok. Bu durum, oboo
kiltiiniin antikligi, gelenekselligi ve samanizmle baglantis1 hakkinda makaleden makaleye tezler
¢ogaltilmasina, ancak eski ve ortacag kaynaklarindan gercgekler ve alintilara yer verilmemesine yol
acmaktadir. Yetersiz bilgi nedeniyle su anda gelenegin ortaya ¢iktif1 zamana dair tam bir anlayisa sahip
degiliz.
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