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Ozet- Daglar biitiin inanislarda farkli sebeplerle 6nemli yer isgal eden bir 6gedir. Zaman zaman
tannisal bir mekén, zaman zaman vahiy ve vizyona ulasilan yer, zaman zaman da diinyanin
kozmik merkezi olarak algilanmigtir. Biitiin dinlerde bulundugu gibi dadlar yiiceligi ile Ttirk
boylarinin dikkatini ¢ekmis, kiilt olarak inaniglar arasinda yerini almistir. Kendilerine verilen
deger sebebiyle ayinler yiksek dag baslarinda yapilmis, énemli kisiler dag baglarina gémdil-
mstir. Tirk mitolojisinin en 6nemli motifleri olarak deder verilen daglar, her Tiirk efsanesinde
acik veya kapall olarak yer almistir. Gizemli konumu g6gde dodru yikseklidi ile dikkatleri Gizerine
¢eken daglar, vatan kiiltii ile de 6zlegtirilmigtir. Tirkler bu inaniglarinin bir kismini Miisliman
olduktan sonra da muhafaza etmisler, giiniimiize kadar da tagimiglardir.

Anahtar sozciikler- Kiilt, Kutsal, Kozmik Merkez, Meru, Olimpus, Otiiken, Altin Dag, Gok
Tiirk, Altay.

SRR

Latince “Cults Worship” kelimesinden 19. asirda alinan “Kiilt" kelimesi, ingilizce
de “Cult” seklinde yazilmakta, Fransizca'da da “Culte” seklinde telaffuz edilerek 10. Yiiz-
yildan itibaren kullanildi§i gortiimektedir (Oxford English Dictionary 1950, “Cult Md.”).
Dilimize “Kult” seklinde gecen bu kelime, mezhep, tapinma, ragbet-merak anlamlarina
gelmektedir. Kiilt, ayrica bir ibadet seklini takip eden insan grubu, belirli bir toplumda, belirli
dinin yerlesmis formlarindan ayrilan kisi gibi manalari da tasimaktadir (Longman
Dictionary 1987, “Cult Md.") . Killt, dinlerin ayirt edici unsurlarini olusturan, Tanriya, azizle-
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re, ecdada, putlara veya birtakim kutsal kalintilara yapilan merasimler bitini olarak da
tanimlanmaktadir (Mehmet Aydin 2005, 439).

Yerylizinde bazi seyler, insanlar tarafindan kilt kelimesinin icerdigi anlamda
kutsanmistir. Daglar da, yiceligi 1ssizligi ve esrarli havasi ile insanlarin kutsiyet verdigi
seylerden biri olmustur. Her ne kadar tasidiklari Snem derecesine gore farkli olmakla birlik-
te, dini geleneklerin sembolik cografyasinda dnemli yer edinmislerdir. Bu, bazen kozmik
dag olarak kabul edilmelerinden, bazen vahyin geldigi ve gézlem yerleri olmasindan, ba-
zen de Kutsal'in ikametgahi, hatta kutsiyetin cografik dgreticisi olarak farklilik kazandiril-
masindan ortaya ¢ikmistir (Diana L. ECK 2005, IX/6212).

Daglar, tarihinin her déneminde dini hayatin merkezinde bulunmus, kutsallar ara-
sinda bulunmasi gereken yerini almistir. insan tasavvurlari, her zaman daglarda odaklas-
mis, onlarin yiceliginde ve gizemliginde sirlar aramis ve orada misahede ettiklerini farkli
anlamlarla yorumlamistir. Bu sebeple her dénemde cazibe merkezler olmuglar, siirlere
konu edilmisler, yiiceliklerinde dini anlamlar ve anlayislar aranilmistir. Hsieh Ling Yun, Han
Shan gibi Cinli sairler, daglarin tepelerinin birbirine yaslanarak bulutlara degmesiyle cen-
nete ulastiklarini digtinmislerdir. Daglar, sonsuzlugun estetikleri kabul edilmis, harikalar
olarak goriilmesi ve ylkseklikleri, Tanri diiglincesine gétiiren bir yol olarak kabul edilmistir
(Diana L. ECK 2005, 1X/6212).

insanlar ilahi mesajdan ayrildiklarinda, gérsel olarak putlari tanrilagtirdiklari gibi,
animist bir anlayisla da tabiat varliklarini ve ruhlari tanrilastirmislardir. Gékyizind bu
ilahlar igin karargah olarak kabul ederek, bulutlardan ibaret olmayip kat kat oldugunu di-
stinmUglerdir. Bu sebeple “Gok” kelimesi, bazi milletlerde ve Mogollarda “Tanri” anlaminda
kullaniimistir (Bkz. Ahmet Mithat (trsz), 50-51 ). Tanrilarini kendilerinden ve yeryliziinden
0 kadar uzak dlstinmeyen bu insanlar, onlarin mekani olarak da daglari gérmislerdir.
Yunan Mitolojisinde ilahlarin yeryiiziindeki ikametgahi “Olimpus” dagidir. ilahi mengeli
olmasina ragmen ilkel dini inanglarla benzerlik gosteren tarzda Yahudiler, Kudis'iin taglik
ve kayalik bir dagi olan “Sion Dagini” Tanrinin ikametgahi kabul etmislerdir (Bkz. Mezmur,
[1/6, IV/1, Daniel IX/16). Hindu inang sistemindeki (¢ ilahtan biri olan Siva, “Grisa” (Dagla-
rin Efendisi) olarak isimlendiriimis ve Himalayalar'daki “Kilisa Dag’inda ikamet ettigi dlisi-
ndlmistar (Diana L. ECK 2005, IX/6212).

insanli§in daglari kutsal kabul etmesi, buralarin sadece kutsalin ikamet ettigi yer-
ler olmasi degil, asagida agiklanacadi gibi daglara farkli anlayis ve dini motiflerin yiiklen-
mesinden kaynaklanmistir.
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Daglar, diinyanin kozmik merkezi olarak kabul edilmiglerdir: Hintlilerin kutsal
dagi olan Meru veya Sumeru dagi gibi bazi daglarin diinyanin merkezi, Cennet ve yery(-
zUn{ birbirine baglayan bir fonksiyona sahip oldugu distntlmistir. Hindu Mitolojisinde 4
kitanin Meru dagindan yayildigi, bu dagin cennete de dlinyadan bir tohum fidani olarak
uzandi§i kabul edilmistir. Dlinya dairesinin merkezi olarak kabul edilen bu dag, sembolik
olarak birgok Hindu tapinaginin mimarisine de orijinal drneklik teskil etmistir (Diana L. ECK
2005, 1X/6212). Babil mitolojisinde de “kozmik dag” inanci dikkat gekmektedir. Babil'de
Ziggurrat dinyanin kendisidir. Tapinak kozmik dagi simgeler. Cok sayidaki Keldani resim
yazili sahnede, Tanri tipki bir glines tanrisi gibi iki dag arasindan ¢ikar gelir. Kutsal dag,
tam bir tahttir; ¢link(i sahip tanri, evrenin yaraticisi orada hikim surer (Eliade 2002, 26).
Kozmik dagin zirvesi, yalnizca dinyanin en ylksek noktasi degil, olmakla kalmaz; ayni
zamanda dlnyanin gobedgi, yaradilisin da bagladigi yer olarak kabul edilir (Eliade 2002,
26).

Mircae Eliade, Siryanice bir kitapta Adem’in yeryliziniin merkezinde, daha son-
ra isa'nin haginin dikilecegi yerde yaratildiginin, isa'nin da, Adem'in yaratildigi yer olan
kozmik dagin zirvesinde ve yaratilisin merkezinde aci gekerek, kaniyla btiin insanoglu-
nun giinahlarini bagislatarak kurtulusa gétirdiigtinin, isa’nin cilesinin bitiin yeryiiziini
kapsadigini, kozmik dagin zirvesi olan Golgotha'nin biiyisel olarak bitin gezegeni kap-
sadiginin yazil oldugunu zikretmektedir (Eliade 2002, 26).

Tiirk Mitolojisinde de Altin Dag ayni fonksiyona sahip bir dagdir (Ogel 1971,
11/290). Géktiirkler ve Uygurlar déneminde daglik ve ormanlik bélge olan Otiiken, devetin
merkezi olarak kabul edilir. Merkez, her zaman kutsal bir gérev Ustlendigi icin, daglar ve
orada bulunan her sey kutsanir (Fuzuli Bayat 2006, 48). Uzak doguda Gunung-Agung
Dagi (Bali adasinin merkezidir), Japonya da Fuji Daginin arasinda bulundugu daglar,
Kuzey Afrika da Atlas daglari, Dogu Afrika da Kilo-Kli Manjaro dagi, Meru dagi ile ayni
fonksiyona sahip daglardir (Diana L. ECK 2005, IX/6212).

Daglar, hayal ve vahyin gelis mekanidir: Daga tirmanma, birgok Yerli Ameri-
kan geleneklerinde ve Japon dag zahitlerinin Yamabushi'ye tirmanmalarindaki vizyon
arastirmalarinda agikga gorllecegi gibi vizyon ve gii¢ elde etme ile birlesik bir eylemdir. Bu
iki etkenle birlikte ruhi i¢sellesmeyi iceren déniisim de dag deneyimlerinin bir pargasidir
(Diana L. ECK 2005, IX/6213). Tayland'da lzerinde ayak izlerinin bulundugu Phra-Sat
daglari gibi daglar, kozmolojik herhangi bir rolii olmadi§i halde, insan ve kutsal arasinda
kuvvetli bir baga sahip olmuslardir. Phra-Sat da bulunan bu izler, Budistlere gére “Buda”
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nin, Hindulara gore “Siva” nin, Misliimanlara gore Hz. Adem'in, Hiristiyanlara gére St.
Thomas'in ayak izleri olarak kabul edilir (Diana L. ECK 2005, IX/6213).

Hz Musa’'nin vahyi aldigi ve Allah ile konustugu Sina Dagi, Yahudilerce kutsal
gorliimistir (Bkz. Tanyu 1973, 9-10), Kutsal Kitap’da bu olgu sdyle ifade edilmistir;
‘Rabb’in gbrkemi Sina Dagi'nin lzerine indi. Bulut dagi alti glin 6rtti. Yedinci gin Rab
bulutun iginden Musa'ya seslendi. Rabb'in gérkemi Israilliler'e dagin dorugunda yakici bir
ates gibi gorindyordu. Musa bulutun iginden dada ¢ikti. Kirk giin kirk gece dagda kaldi.”
(Cikis, 24/16-18) Hz. isa, “Dag Vaaz’’ olan ve énemli esaslari agikladi§i konusmasini
Hiristiyanlarca kutsanan Zeytin Daginda yapmistir.

(https://www.holyhill.com/index.php?option=com_content&view=article&id=16&ltemid=24
24.11.2012). Hz Muhammed'in (sas) ilk vahyi aldi§i Hira Dagi da, kutsiyet atfedilmemekle
birlikte Msllimanlarin ziyaret ettigi yerlerden biri olmustur.

Daglar kutsal'in ikamet yeri olarak diigtiniilmiistiir: Daglar, Tanrilarin yery(-
zine indikleri ve insanlarla birlestikleri yerler olarak distlmis ve dyle algilanmislardir.
Olimpus Dagi Yunan mitolojisinde Zeus, Hermes, Apollo vb. tanri ve tanrilarin ikamet ettigi
yer olarak gorilmistlr (Bkz. Tanyu 1973, 6). Hindu geleneginde Siva'nin Himalayalardaki
Kilisa daginda ikamet ettigi distinilmistir. Yahudilerde Siyon, Cinli Budistlere gére O-mei
dagdlari ayni karakterde dustnGimUstir (Diana L. ECK 2005, IX/6212). Stimerler, En-Lil'i
mukaddes daglarin krali olan tanri kabul etmigler, ilk Kaos'un sularindan ylkselen dinya
daginin tepesinde taht kurdugunu distinmaslerdir. Fenikeliler de, ayin ve tapinaklari yiik-
seklere yapmuglar, Libnan daglarini kutsal kabul etmislerdir (Bkz. Tanyu 1973, 5-6).

Altaylar, Ttrkistan cografyasindaki ulu daglarin gogu, Tanri anlayisiyla baglilg
olan, "Han-Tengri", "Kayrakan", "Abu Kaan" gibi adlarla adlandiriimistir (Beydilli 2004,
147). Burhan-Kaldun Dagini kutsal kabul eden Mogollar da, en yiiksek daglar “Dag ilah”
seklinde distndlmustir (Tanyu 1973, 7). Yakut halk biliminde de, Tanri'nin yedi katli bir
dag Uzerinde yasadigina inaniimistir. Bagkurtlarca,"Tura Tev" olarak anilan, kutsal bilindigi
icin de kurban kesilmeden énce kesinlikle ¢ikilmayan dag da bu silsilenin iginde yer almis-
tir. Gok-Tanri'ya kurban merasimi de kutsal bilinen bdyle daglarda yapiimistir (Beydilli
2004, 147).

Daglann ilahi kuvvet yiiklendigine inaniimigtir: Japon geleneklerinde tabiatin
ruhtan ayrilmasinin yapay bir olay olduguna inanilarak “Kami” nin (Olen herkes) baharda
dogdup, giiz gelince tekrar daga cekildigi kabul edilmistir (Diana L. ECK 2005, IX/6214).
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Eski Turkler, her dagin bir koruyucu ruhu olduguna inanmislardir. Bu nedenledir
ki; dag ruhundan dilek dileyeceklerinde, onlarin yardimina ihtiyaglari oldugunda hep dag
tepelerine ¢ikmiglar; kurbanlarini orada sunup, ayinlerini orada yapmislardir. Dag ruhunun
da iginde bulundugu “yer su” ruhlarinin merhametli ve koruyucu ruhlar olarak az seye
kanaat ettiklerini, dariimadikga da kanli kurban istemediklerini diistinmuslerdir (inan 1998,
472). Cin kaynaklarinda eski Tirklerin, "Bodin Inli" dagina, "Ulkeyi Koruyan Ruh" gibi
baktiklari, dagin yurdu sembolize ettigi, Ttirk mitolojik diisiincesinde de Dag Ruhunun ayni
zamanda topragin ve yurdun koruyucusu oldugu zikredilmistir (Beydilli 2004, 147). Sibirya
Tiirklerinde ise Samanlari esas koruyanin, "Kara Dag Sahibi" olduguna inanilmistrr. iran
mitolojisinde, tim daglarin anasi olarak bilinen, "Elbruz" daginin adinin da "Albiz-Yalbuz"
adindan degistirildigi dusuntiimistir (Beydilli (2004), 147).

Japon gelenekleri Hapura, Gassan, Yoshima, Omine ve Kumana gibi birgok da-
gin kutsiyetini kabul eder. Bu inang, ruh kuvvetinin daglar ile birbirinden ayrilamayacagi
duygusundan ortaya ¢ikar. Tacoma ve Cuchama daglari gibi daglarda, Amerikan yerlile-
rince yagmur yagdirici ve yaratma yeri olarak kabul edilirdi (Diana L. ECK 2005, 1X/6214).

Daglar, hayat ve 6liim kaynagi kabul edilmistir: Daglar, irmaklarin kaynagi
olarak hayat verici, dolayisiyla da verimliligin kaynagi olarak gérilmastir. Altay Samanlari,
“Mukaddes Altay'im refah ve bereket versen ne olur... Esenlige saglija bereket versen
ne olur. Simdi gegecek yila bereket versen ne olur... “ diye dua etmislerdir (inan 1986,
51). Daglar, sadece su kaynaklari olarak degil, ayni zamanda yagmur ve aydinliginda
kaynagi olarak gériilmiistir. Yunanlilarin Zeus, Hindularin Siva, inkalarin Catuguilla gibi
Firtina Tanrilari dadlar ile eslesmislerdir. Daglar, 6lller iginde cennete giden yollar olarak
gorilmustar. Japonlar, olllerin ruhlarinin daglara gittigine inanmiglardir (Diana L. ECK
2005, 1X/6214). Cengiz Han'in gengliginde dismanlarindan Burhan Haldun dagina sigin-
digi, dagin onu dlismanlarindan korudugu, bu daga kendisine hayat veren olarak dua ettigi
kaynaklarda zikredilmistir (inan 1986, 52).

Daglar, bu sayilanlarin diginda buralarda ruhlar, periler ve devler bulunmasi,
kuvvet, kudret ve bir mana glcU ihtiva etmesi bir velinin orada yasamis ve oraya goémdl-
mUs olmasi, Tanrinin yaratici giictinin alameti sayilmasi, tapinak, manastir ve mabetlerin
buralara yapilmasi, simsek ve yagmur bulutlarinin bilhassa buralarda belirlemesi sebebiyle
yagmur dualari ve ayinlerin buralarda yapilmasi gibi sebeplerle de insanlarin dikkatini
ceken mekanlar olmustur (Bkz. Tanyu 1973, 75-77).
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ilahi kaynakli olsun veya olmasin, her dini inanisin iginde bir da§ motifi bulmamiz
mimkindir. Eski Yunanhlar Olimpus Dagini kutsal etmislerdir. Bu isim, birgok Yunan
daglarina verilen ad olmakla birlikte, Thessalia'daki Yunanistan'in en yiiksek dagi iin ézel
isim olmustur. Yunan Tanrilarinin bu daglarda oturdugu kabul edilmistir. Hephaistis burada
tanrilar igin saraylar kurmustur (Bkz. Behcet Necatigil 1957, 82). Oliimlii varliklar olan
insanlar bu daga ¢ikamadiklarindan tanrilar, zaman zaman yer yizlne inmigler, insanlarla
iliskiler kurmuslardir. Bu iligkiler neticesinde Yunan mitolojisinin érnekleriyle dolu oldugu
yari insan, yari tanri varliklar viicuda gelmistir (Bkz. Ahmet Mithat, 72).

Siimerler, En-Lil'i mukaddes daglarin krali olan tanri kabul etmisler, ilk Kaos'un
sularindan ylikselen diinya daginin tepesinde taht kurdugunu distnmuslerdir (Bkz. Tanyu
1973, 5). Fenikelilerde, ayinler ve tapinaklar yikseklerde yapilmis ve Libnan daglarini
kutsal kabul etmislerdir. Burhan-Kaldun Dagini kutsal kabul eden Mogollar da en yiksek
daglar “Dag ilah” seklinde diisiintilmiistir. Mogollarin inancina gére gokte yasayan ilahin
yeryliziine indigi yerler daglar olarak goriilmistir. Cermen’lerde daglar Tanriya hizmet ve
ibadet icin sevilen yerler olmustur. Wodenberg, Donnesber, Froberg, Odinsberg gibi adlar
daglarin kutsi anlamlarinin izlerine atfen verilmistir. Elburz Daginin da Persler tarafindan
kutsandigi kaynaklarda zikredilmistir (Bkz. Tanyu 1973, 75-77). Hindu, Budist ve Caynist
mitolojide ortak bir sekilde Meru Dagi dinyanin merkezi olarak kabul edilmis, 6zellikle
Hindu Mitolojisine gére 4 kitani bu dagdan yayildigina inanilmistir (Diana L. ECK 2005,
[X/6212).

Himalayalar, Hindularin kutsal daglarindandir. Dag tapinaklari, Hindistan’da géze
carpan bir 6zelliktir. Siva’nin Himalayalardaki Kilisa daginda ikamet ettigi distntlmugtir.
Fuji, Haguna, Yoshino, Omine, Kove ve Hiei daglari Japonlar tarafindan kutsal kabul edil-
mislerdir. Amerikan yerlileri geleneginde ruh kuvveti ile daglarin birbirinden ayrilamayacagi
duygusu mevcut olmustur. Kuzey Pasifik yerlilerinde Rainer Dagi, Meksika'da Tecyac
Tepesi, Glney Kaliforniya’da Cuchama dagi kutsal kabul edilen merkezler olarak inang
sisteminde yerlerini almiglardir (Diana L. ECK 2005, 1X/6213-6214).

ilahi menseli olmakla birlikte, mekandan miinezzeh oldugu halde Yahudiler de Al-
lah’a mekan izafe etmiglerdir. Yahudilere gére Sion Dagdi, Tanrinin ikamet ettigi yer olarak
Kutsal Kitapta zikredilmis, glinimiize kadar da kafileler halinde ziyaret yeri olmustur (Bkz.
Tanyu 1973, 11). Mezmurlarda bu dagin bulundugu Kudus, tanrinin sehri, bu dag da
tanrinin dagi olarak anilmistir (Bkz. Mezmurlar, 20/2, 4/1, 76/2, 133/13). Sion Daginin
yaninda Sina Gélinin giney yoninde Sina Dagi (Har-i Sinoy), Hermon, Taban, Hafya'da
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Karmel, israil’de Matsada, Mitsba daglari 6zel degere sahip olmuslardir (Bkz. Tanyu 1973,
9). Yahudilikte “Yahve” kutsal dag ile iligkilendiriimis, “Bir Dag Tanrisi” olarak belirtiimis,
Sion, Sina Hermon, Liibnan, Karmel, Tabor... hep Yahve'nin daglar olarak gérilmistir
(Bkz. Tanyu 1973, 10).

Yahudilerin kutsal kitaplarini, kendi kutsal kitaplari ile birlikte Kitab-1 Mukaddes
olarak benimseyen, Hiristiyanlikta da benzer anlayigi gdrmek mimkindur. Hiristiyanlar
icin en dnemli olan ve kutsal dag, Hz. isa'nin iizerinde dolastigi, vaaz ettigi, geceledigi
(Bkz. Luka 22/37-38) ve orada carmiha gerildigine inanilan Zeytin Dagidir. Bu dag, Hiristi-
yanlarin bagta gelen ziyaret yeridir.

(https://www.holyhill.com/index.php?option=com_content&view=article&id=16&ltemid=24
24.11.2012). Dag, Hiristiyan mistikleri icin Allah’a yakin olmanin sembolii, dua yerleri
murakabenin odagina bir ¢ikis yolu olarak gorlimustir (Bkz. Tanyu 1973, 15). Trabzon
Siimela (Meryem Ana), Géreme Peribacalari ve baska yerlerdeki tepelere ve yiksek yerle-
re yapilan manastirlar ve kiliseler bu anlayisa isaret etmektedir.

Allah, zaman ve mekandan miinezzeh oldugundan islam, diger dinlerde oldugu
gibi daglari tanri mekani ve tanrinin insanlarla bulustugu yerler olarak nitelememigtir. Allah
insana sah damarindan daha yakin oldugundan (Kaf Suresi, 16), dag baslarinda ve tepe-
lerde aranmamistir. Arafat Dag, gerek cahiliye ddéneminde bir ziyaret yeri, gerekse islami
dénemde vakfe mekani olan 6nem arz eden bir yer olmustur. Buranin Hz. Adem ile Hz.
Havva'nin yeryiiziinde bulustugu yer veya Hz. ibrahim’in Cebrail'in hac gérevlerinin nasil
yapilacagini 6grettigi yer olduguna inaniimistir (Bkz. Boks 1991, 11/263). Arafat Dagi ile
birlikte, Hz. Peygambere vahyin geldigi Cebel-i Nur ve buradaki Hira magarasi, Peygam-
berin Hicret esnasinda saklandi§i Sevr magarasi da kutsiyet atfedilmemekle birlikte Mis-
limanlarca ziyaret edilegelmistir.

Hemen her din kutsallari arasinda yer alan dag ile ilgili inaniglar, Orta Asya cog-
rafyasinda yasayan Tirklerin de saygi gosterdigi tabiat unsurlarindan biri olagelmistir. Dag
kultd, Tarklerde Gok Tanri kiltdi ile iligkilendirilmis, yeryliziinde Tanriya daha yakin mekan-
lar olarak hissedilmis, 6yle olduguna da inaniimistir (Bkz. Kalafat 1990, 33). Tiirkler, Orhun
Kitabelerinde Yer-Sub tabiri ile ifadesini bulan, bir takim gizli kuvvetlerin varligina inanmis-
lardir. Bu kutsal Yer-Sub tabiri, Otiiken, Budun inli Daglari ve ormanlarini temsil etmistir.
Vatanin korunmasinda Yer-Sub ruhlarinin rold, Tonyukuk Yazitinda “Disman, Tanri,
Umay ve Yer-Sub ruhlarinin yardimiyla gafil avlanarak basiimiglardir.” (Bkz. Ergin 1975,
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Tonyukuk 1. Tas Giiney Cep. 10.str, 38 ; inan 1976, 31; inan 1986, 48) seklinde ifadesini
bulmusgtur.

Eski Tlrk inancinda Yer-Sub ruhlarinin en énemli miimessili daglardir. Hunlarin
eski vatani olan Yeni-Si-San veya San-Din-$an sira daglarindaki Han-Yoan dagi, Hunlarin
her yil, Gok Tanriya kurban kestikleri dagdir. Bunlardan baska Gan-Tsuan-San dagi da,
Hunlarin mukaddes daglarindan biridir. Hun Hakanlari, Cin ile yaptiklari anlagsmalari Hun
dagi denilen bir dagin tepesinde kurban keserek igtikleri antla teyit ederlerdi (inan 1976,
31; inan 1986, 48).

Biyuk daglar, Tlrk mitolojisinde de en 6nemli motiflerdir. Her Tirk efsanesinde
bu kutsal daglar, agik veya kapali bir sekilde karsimiza gikarlar. Uygurlarin atalari olan
Kao-Ci Toleslerinin mense efsanesinde “Hakanin kizlarini Tanri ile evlenmeleri igin bir dag
Uzerinde birakti§i, kiigiik kizin bu dagda bir erkek kurtla evlenerek yeni nesiller meydana

getirdigi” rivayet edilir. Uygurlarca, efsanedeki bu erkek kurdun, Tanrinin sembolii oldugu-
na inanilir (Ogel 1971, 11/284).

Bugln geleneksel Tirk Dini inancini strdiiren Tlrk boylarinda rastlanan dag-su
(irmak, gol, pinar) agag, orman, kaya kiiltleri, Eski Turk yazitlarinda “Yer-Sub” adi altinda
toplanmistir (inan 1986, 49). Hunlardan itibaren her devirde, Tiirklerin dikkatini (izerine
ceken daglar, mitolojilerde yer aldiklari gibi, ata sézlerinde de 6nemli yer tutmuglardir
(Ogel 1971, 11/284). Dede Korkut Kitabinda ve Orhun Abidelerinde drneklerine rastlandii
gibi Tirkler, zaman zaman daglara kisilik vermislerdir. Manas Destaninda da daglar, biyuk
bahadirlar gibi, bahadirlar da bir dag gibi goriilmastir. Altay Daglarinda Katun, Bey gibi
adlarin bulunmasi da sadece cografi bir 6zellik degil, bu daglarin, goluk, cocugu olan ruh-
lar gibi diistiniilmesinden ortaya gikmistir (Ogel 1971, 11/295).

Zirveleri gokleri deler gibi yikselen ve baslari bulutlar iginde kaybolan daglar,
Tanri ile konugur ve ilgi kurar gibi gériinmislerdir. Gogin diregi dag, yeri bastiran dag ve
Tanriya giden en yakin yol da yine dag idi. Bunun igin Orta Asya'daki daglarin gogu Tanri
ile ilgili isimlerle anilmiglardir (Ogel 1971, 11/283; inan 1976, 32). Kurbanlar, yiiksek dag
tepelerinde kesilmis, toplumda (n kazanmis saygi duyulan kimselerin mezarlari yliksek
dag baslarina yapimistir (Ogel 1971, 11/290). Bu anlayisin kiiltiirdeki derin izleri tarihin her
déneminde devam etmis, Tirklerin Mislliman olmalarindan sonra da, dag ile ilgili inanigla-
rin bir kismi benzer 6zelligini strdirmustir. Dag, Turklerde genel bir kiilt olarak gériilmekle
birlikte énem verilen daglar, her boya gére degismistir. Her boyun ve oymagin kendine
mahsus mukaddes-iduk dagi bulunmustur (inan 1976, 32).
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Goktlrkler daglari, Yer-Sub’un en énemli mimessilleri olarak gérmisler, daglari
gokte oturan Tanri'ya yerylziinde en yakin yerler olarak kabul etmislerdir. Yiksek dag
tepelerinin goklere yakin bulunmasi ve uzaklardan mavi renkli gériimesi bu inancin yer-
lesmesine sebep olmustur (Bkz. Tanyu 1973, 30). Goktiirk imparatorlugunun idaresi altin-
daki biitiin Tirk boylari tarafindan Otiiken Dagi ve ormanlarinin kutsandigi Goktiirk ve
Uygur yazitlarinda yer almistir (inan 1976, 32; inan 1986, 49). Goktiirklerin mensei hak-
kinda Cin kaynaklarinda tespit edilen rivayetlerde de, dag ve magara miihim unsurlar
olagelmislerdir (inan 1976, 37; inan 1986, 53). Goktiirklerin yaratilis efsanesinde “Disi
kurdun gocugu alarak Turfan’in Kuzey batisinda bir daga gittigi, orada bulunan bir maga-

vy

radan iceriye girdigi” rivayet edilmistir (Ogel 1971, 11/285).

Goktiirkler icin Otiiken Dagi ile birlikte bu dagin bati tarafinda bulunan “Budun in-
li” ismi verilen daglar da kutsal kabul edilmistir. “Budun inli” iilkenin koruyucusu olan ruh
anlamini tasimaktadir. Uzerinde agag ve ot olmayan bu daga Goktiirkler o gdzle bakmis-
lardir (Inan 1986, 5). Hakanin otagi Otiiken daginda kurulmus, her yil hakanliga tabi biit(in
boy bagbuglari ile beraber kutlu Budun inli magarasinda ayin yapilmis, atalarin ruhlarina
kurbanlar sunulmustur (inan 1976, 37). Goktiirklerin dogudaki biyiik sira daglara “Kadir
Kan” demeleri de yine dini sebeplere dayandirimistir (Ogel 1971, 11/285). Dag, Goktiirkle-
rin en dnemli kiiltlerinden biri olarak Iduk-Mukaddes gorilmekle birlikte, kesinlikle tanri
olarak veya tanrinin mekani olarak kabul edilmemigtir.

Dag, Uygur Turklerinin yaratilis ve tlreyis mitolojisinde de gok dnemli yer tutmus-
tur. Uygurlarin atalari olan Kao-Ci1 Téleslerinin tireyis efsanesinde ki dag motifi disinda bir
baska Uygur efsanesinde de; “Gokten bir isik, irmak arasindaki bir dag (izerine inmis ve
Uygurlarin soylari bu yolla tiremistir (Ogel 1971, 11/285). Uygurlarin “Kut Dagr” da ¢ok
meshurdur. Ziya Gokalp bu dag hakkinda sdyle demektedir. “Gokten inen nur sltunu
yerylziinde taglagarak yesim tagindan bir kaya viicuda getirdi. Bu kayaya “Kutlu Dag” adi
verildi. Milli harsin timsali ve mukaddes tanindi. Beyazlara birinmUs ak sakalli bir ihtiyar,
BAgu Han'in riyasina gelerek bu kayaya hiirmet gosterdikleri middetce Turklerin hakimi-
yette kalacaklarini haber verdi.” (Gokalp 1980, 15). Cliveyni'nin rivayetine gdre bu dag
Cinliler tarafindan pargalanarak gétiriilince Uygurlar perisan olmuslardir (inan 1986, 50).
Gog efsanesinde, bu kutlu dag ile birlikte iki dagdan daha bahsedilmekte ise de bunlarin
varliklari bu kutlu daga bagli olarak zikredilmistir. Bunlar, Cin Prensesinin sarayini izerine
koydugu “Hulin Pili Poli” Yeni Hatun Dagi, digeri ise onun yakinlarindaki Tanri Dagi idi
(Bkz. Kopruli 1980, 60-61).
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Altay Turklerinde, Kutsal Dag (Altay) inanci kokli ve yaygindir. Altayl boylar ve
oymaklarin mukaddes saydiklari daglarin belli baslari Abakan irmagi kaynaklarindaki Eki
Tag, Biy irmadi kiyisindaki Sogol Palmir, Akaya, Ene, cografya kitaplarinda Rusca
“Beluha” denilen Kadin basi, Ugsiirii, Karatag, Captigan, Ulgen, Aysu, Karahan adlarini
tasiyan daglardir (inan 1976, 34; inan 1986, 50).

Altay Turklerine gére insana maddi hayat igin gerekli olan bitin nesneleri veren,
onun yiyecek elbise ve ikametgahini bol bol temin eden yedi dag ve denizi ile Yer-Sudur.
Altay Turklerine gbre bu daglar, irmaklar, géller(Yer-Su) hep canli nesnelerdir. Onlarin
kutsal kabul ettikleri daglar ve géller sadece cografi isimler degil, konusan, duyan, evlenen,
coluk gocuk sahibi varliklar sayilmiglardir. Saman ayininde Altay'in Ruhuna hitap eder,
yalvarir ondan medet umar. Bu duasinda Altay Dagini rizik veren, san getiren, hikim
veren ve atalarinin gok eskiden beri kutsadigi varlik olarak gérir. Atlayin varliindan da
tasaya diistilmemesi gerektigini séyler (inan 1986, 51).

Altay Tlrklerinde ayni zamanda mitolojik olarak Altin Dag ile ilgili inaniglar bu-
lunmaktadir. Bu dag Gok kubbenin altinda etekleri yeryiiziine kadar inmeyen som altindan
yapilmis bir Gok dadi olarak diisiiniimektedir (Ogel 1971, 11/290). Altay Daglarinin timii
kutsal gérilmekte, iclerinden herhangi bir tepenin bitiin Altaylari temsil etmedigi, goge
yukselen zirvelerin hepsinin birden Tanri yerine kadar uzandigina inaniimaktadir. Altay
Tiirklerine gore Biiyiik Tanr Bay Ulgen'in oturdugu Altin Dagin Altay daglarinda olmasinin
muhtemel oldugu kabul edilmektedir (Ogel 1971, 11/296). Altay Tiirklerinin inanglarinda
bazi daglar yaratiisin kaynadi olarak goriiimekte, T6z-Tés (mense-asil) olarak
isimlendirilirmektedir. Abakan ve Yezim daglarina sdylenen ilahilerde bu daglarin Téz
olduklari zikredilmektedir (inan 1986, 44).

Orta Asya Tlrkleri arasinda arastirma yapan W. Radloff, Kara Kirgizlar tarafin-
dan kutsal kabul edilen “Su” kaynaginda yer alan “Kungraman Dagr’, “Kaysu nehri boyun-
daki “Culpasa Dagi” ve “Te” boyundaki “Alabasi Ata Dadi” olmak (izere (¢ dagdan bah-
setmistir (Bkz. Radloff 1976, 202). Karahan Devletini kuran Tirk boylarindan biri olan Cigil
Turkleri de yakinlarindaki bir dagi Tanri makami saymislar, kurbanlarini orada kesmisler-
dir. Bagkurt Turkleri de, Altay daglari ile Ural daglarini kutsal olarak kabul etmislerdir.
XVIII. Yazyihn ortalarinda Baskurtlar arasinda seyahat eden ve izlenimlerini kayit altina
alan Lepechin, Tura-Tav denilen dagi Bagkurtlarin taparcasina kutsadiklarini ifade etmistir
(Bkz. Tanyu 1973, 33). Oguz Kagan efsanesine gdre, Oguz Han’in kendi 6z yaylalari olan

“On Tag” “Kir-Tag” isimli daglar Oguzlarin kutsal daglari idiler. Kazilik Dag1 da Oguzlarin
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kutsal daglarindan biri olarak efsanelerde yerini almistir (Ogel 1971, 11/285). Daglari kutsal
mekanlar olarak géren TUrk boylarl arasinda, mukaddes daglar ve onlarin ruhlar adina
muhtesem ayin ve torenler de yapila gelmistir. Dag Ayini, Kag ve Beltir boylarinda “Tig-gir
Tay!” yani Gok Kurbani, Sagaylarda “ Tag Tayani” yani da§ kurbani olarak isimlendirilmis-
tir (inan 1986, 53).

Tark boylarinin hemen hepsinin kutsal gérdtkleri farkli daglar olmakla birlikte ba-
zilari genel olarak ortak kutsanmislardir. VII. yiizyilda biitiin Tiirk boylar ve Goktiirk impa-
ratorlu§una giren yabanci boylar, Otiiken Dagi ve ormanlarinin Kiilt oldugu gérilmektedir.
Orhon irmag! kaynaklarinda ve bu kaynaklarin gevresinde bulunan daglarin Hunlar devrin-
den beri muhtelif Tark boylari igin misterek kilt oldugunu bilinmektedir. Bu bélgede bulu-
nan sahikalardan birinin hala “Othon Tengri” adini tagimasi da eski devirlerin bir hatirasi
olarak devam etmektedir. Kazilik Dagi, Oguzlarin kutsal dagdi olmakla birlikte buradan
siirilen Kalmuklarin bu dag icin yaktiklari agit, Kazak-Kirgiz edebiyatinda meshurdur (inan
1986, 49).

Tirk Mitolojisinde Altin dag 6nemli bir unsurdur. Her ne kadar Altin dag motifi Al-
tay Tlrklerinde bitln incelikleriyle gériinse de eski Turkler tarafindan Uygur iline yakin bir
dag “Altun Kan” olarak anilmaktadir. Tlrkler arasinda Altin gibi olan daglardan ¢ok s6z
edildigi gérilmektedir. Goktirk yazitlarinda da bu motifte daglar bulunmaktadir (Ogel
1971, 11/290). Diinyanin ortasindan yiikselen Demir Dag yine Tirk mitolojisinin 6nemli
motiflerinden biri olarak dikkat gekmektedir. Bu motif, Goktlirklerin Ergenekon Destaninda
bariz olarak goze ¢arpmaktadir. Eski Kirgizlarin torunlari Abakan Tatarlari, bu dagin din-
yanin ortasinda bulundugunu zikretmektedirler (Ogel 1971, 11/292). Tanri Daglari da Tiirk-
lerin ortak kutsadiklari daglardan biri olarak ismini daglarin Tanri makami olarak gérilme-
sinden almaktadir (Bkz. Turan 1979, 111).

islam dinini benimseyen Tiirkler, eski inanglarinin bir kismini bu yeni benimsedik-
leri dine tagimiglar, bu husustaki geleneklerini de koruyarak asirlar boyunca strdirmasler-
dir. Dag ile ilgili inaniglarin bir kismi da bu baglamda varliini giinimiize kadar devam
ettirmistir. Altay, Otilken ve Tanri Dagi bu giinkii Tiirkler arasinda sayg! deger bir hatira,
bir tarihi bag olarak énemini glinimUize kadar muhafaza etmistir (Bkz. Tanyu 1973, 44).

Abdiilkadir inan, Kazan vilayetinde Hocalar dagi ile ilgili bir din adaminin sikaye-
tini s0yle nakletmektedir; “Cahil halk nerede bir dag veya pinar gérse, bir kayin agaci diker
ve oraya keramet derler.” (inan 1976, 185) Bu rivayet, Tiirklerin Misliman olduktan son-
rada Yer-Su ile ilgili inaniglarini strdiirdigdinG agik bir sekilde ortaya koymaktadir. Anado-
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lu'da da bu inanisin izleri zaman zaman géze garpmaktadir. Evliya mezarlar yiksek tepe-
lerde bulunmakta, insanlar, bu mezarlar ve yatirlari ziyaret etmek i¢in o tepelere ¢ikmakta-
dirlar. Yagmur dualari, bir cok bélgede tepelerde yapilmakta, bu dualara insanlarla birlikte
hayvanlarda getirilmektedir. Bir érnek olmasi agisindan Sarikamis ydresinde kuraklik
oldugunda Akbaba Dagina ¢ikiimakta, orada yatan Ak Babaya dilekte bulunulmaktadir
(Bkz. Kalafat 1990, 100). Dumlu Baba, Hasan baba, Ak Baba, Coban Dede, Parmaksiz
Sari Baba, Giizel Baba, Kuzucan Baba, Sari Baba gibi dag ve tepeler (izerinde bulunan
yatirlar ve ziyaret yerlerinden isimlerini almaktadirlar (Bkz. Kalafat 1990, 35).

Eski Turkler tarafindan mezarlarin yliksek dag tepelerine yapilmasi goz 6nline
alindiginda, dagla ilgili inanglarin ne dereceye kadar devam ettigi bariz bir sekilde goril-
mektedir. Hikmet Tanyu, Tlrkiye'deki Siiler ve Alevilerce yatirlarin kutsandigini, hatta
evliyalarin bulundugu dag ve tepelerin bile kutlu sayildigini belirtmektedir (Bkz. Tanyu
1973, 48). Tunceli yoresinde ata mezarlarina Orta Asya'da oldugu gibi blylk saygi goste-
rilmekte, mezarlar ya orman igine, ya da dag tepelerine yapiimaktadir (Bkz. Kalafat 1990,
106).

Anadolu’ya gelen Tirklerde eski Orta Asya mitolojisinin Altin Da§ veya
Akdaglar' kaybolmus, onlarin yerini Kaf Dagi, Tur Dagi almistir. Aslinda efsanevi eski
Tiirk daglari da mitolojide On Asyanin bu daglarinin birer paralellerinden bagka sey olma-
mistir (Ogel 1971, 1/290). Dodu Anadolu'da geleneksel Tiirk inanclarinin izleri {izerine
yapilan aragtirmalar, islam éncesi dag ile ilgili inanislarin birgogunun halen farkli sekillerde
Anadolu'da yasadigini ortaya koymustur (Bkz. Kalafat 1990, 34-36).

Sonug olarak daglar, ilahi kaynakli olmayan dinlerde oldugu gibi, ilahi kaynakli
dinlerde de dnemli dini bir motif olmuslardir. Bazi dinlerde Tanr’'nin makami, oturdugu
yerler olarak gérilmus, bazi dinlerde de sadece kutsiyet izafe edilen yerler olmuslardir.
islam Dininde bile tabiatin bir parcasi olarak gérinmesine ragmen, Nur, Arafat, Ebu
Kubeys dagi gibi daglar ziyaret edilen yerler olmuslardir. Eski TUrkler de daglari kutsal
goérmusgler, dagin bir pargasi oldugu yer-su kiiltli, zamanla Tirklerde vatan kelimesi ile
o0zlestirmislerdir. Bu anlamda daglari vatanin bir parcasi olarak disunmisler, her seyden
istin ve énemli gdrmslerdir. Tirkler, daglarla ilgili inanglarini islam sonrasinda da siir-
durmugler, 6len bazi blyiklerini yiiksek tepelere gdmmdusler, buralari gémiilen ve orada
yasadigi bilinen kimselerin ismiyle anarak kdlturel 6zelligini zamanimiza kadar tagimiglar-
dir.
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Abstract- Mountains are sacred object within world religions regarding to
various reasons. They were accepted as divine locations; place of revela-
tion and vision, or as cosmic axis of the world. Mountains - like in any other
religions - had also gotten the attention of Turkish tribes with their great-
ness, and took their place in beliefs as a cult. Considering the value dedi-
cated to mountains, rituals were held on high peaks and important people
were also buried there. Mountains were always directly or indirectly men-
tioned in Turkish mythologies as the most important motives of Turkish
myths. Conspicuous mountains with their mysterious position and celestial
heights had also been identified with homeland cult. Turks saved their be-
liefs regarding to mountains after their conversion to Islam and kept these
beliefs until today.
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