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Oz

Yarasalar, Tiirk halk inaniglarinda dogaiistii giiclerle iligkilendirilen hem korkulan hem de sifa kaynagt
olarak goriilen gizemli canlilar arasinda yer almaktadir. Genellikle gece aktif olmalari, magaralarda yasamalari
ve sessiz, ani uguslar1 halk zihninde onlari irkiitiicli, ugursuz ve sira disi varliklar héline getirmektedir. Bu
calismada, Tiirkiye’nin farkli bolgelerinden derlenen s6zlii anlatimlarla elde edilen veriler iizerinden yarasanin
halk kiiltiirii ve inang sistemindeki yeri lizerine odaklanilmistir. Bu baglamda c¢alismada; ugursuzlukla ilgili
inaniglar, biiyliyle ilgili inamglar, halk hekimligiyle ilgili inanislar ve uygulamalardan olusan ii¢ temel
kategoride inceleme yapilmistir. Ugursuzlukla ilgili inaniglar baslig1 altinda yarasalarin bir eve girmesi, 6liim
ya da hastaligin habercisi olarak sayilmistir. Bu tiir inaniglar, yarasanin halk belleginde tasidigi olumsuz
anlamlarla dogrudan iliskilidir. Biiyiiyle ilgili uygulamalarda yarasa tiiyii, kemigi ya da kani gesitli biiyiisel
ritiiellerde kullanilmakta; kimi zaman nazardan korunmak, kimi zaman esler arasinda bag kurmak ya da ayrilik
yaratmak amaciyla uygulanmaktadir. Halk hekimligi baglaminda incelendiginde ise yarasa digkisinin ve
kanmin temriye ve uyuz gibi cilt hastaliklarini iyilestirdigine inanilmaktadir. Bu baglamda ulasilan veriler,
yarasalarla ilgili halk inanislarinin yalnizca dogaiistii anlamda degil, ayn1 zamanda toplumsal deneyimler,
paylasilan beceriler, kiiltiirel bellegin stirekliligi ve halkin dogayla kurdugu iliski bi¢imleriyle de yakindan
baglantili oldugunu gostermektedir. Ugursuzluk, biiyli ve halk hekimligi kategorilerinde tespit edilen bu
pratikler, yarasalarin halk zihninde ¢ok yonlii bir anlam tasidigini ortaya koymaktadir. Bu durum, halk
inaniglarinin yalnizca bireysel degil, kolektif hafizanin ve kiiltiirel kimligin de bir pargasi olarak islev goérdigii
anlamina gelmektedir. Yarasa, halk anlatilarinda sadece merak uyandiran fiziksel 6zellikleriyle degil, sembolik
anlamlariyla da dikkat ¢gekmektedir. Onun tiiysiiz olusuna, gece u¢masina ya da magara gibi virane yerlerde
yasamasina dair efsaneler, toplumun doga ile kurdugu iligkiyi ve hayvana yiikledigi kiiltiirel anlamlart da
yansitmaktadir. Tiirkiye’de yarasalarla ilgili halk inanislart ve uygulamalari isimli bu ¢alisma, Tirk kiiltir
cografyasinda yapilan sozlii goriismeler araciligiyla sahadan toplanan verilerin tespit ve tahlil edilmesine
dayanmaktadir. Nitel aragtirma yontemi ve goriisme teknigi kullanilarak ulasilan 18 kaynak kisinin anlatimlari
icerikleri baglaminda ii¢ kategoride siniflandirilmis ve ¢alisma igin literatiir taramasi yapilmistir.

Anahtar Kelimeler: Halk inanislari, yarasalar, ugursuzluk, biiyii, halk hekimligi.
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FOLK BELIEFS AND PRACTICES CONCERNING BATS IN TURKIYE

Abstract

Bats are considered mysterious creatures in Turkish folk beliefs, associated with supernatural powers.
They are both feared and regarded as sources of healing. Their nocturnal nature, habit of living in caves, and
silent, sudden flights make them seem eerie, ominous, and unusual in the minds of the people. This study
focuses on the place of bats in folk culture and belief systems, based on data collected from oral narratives
from various regions of Tiirkiye. The study is organized into three main categories: beliefs related to bad
omens, beliefs related to magic, and beliefs and practices related to folk medicine. Under the category of bad
omens, it is believed that a bat entering a home signals death or illness. These beliefs are directly connected to
the negative connotations that bats carry in folk memory. In magical practices, bat feathers, bones, or blood
are used in various rituals, sometimes to protect from the "evil eye," sometimes to create bonds between
spouses, or even to cause separation. In the context of folk medicine, bat droppings and blood are believed to
cure skin diseases such as scabies and ringworm. The data gathered reveals that beliefs about bats are not only
connected to supernatural meanings but also closely linked to shared experiences, communal skills, cultural
memory, and the relationship between humans and nature. The practices identified in the categories of bad
omens, magic, and folk medicine demonstrate that bats hold a multifaceted meaning in the folk mind. This
suggests that folk beliefs function not only as an individual construct but also as part of collective memory and
cultural identity. In folk narratives, bats attract attention not just for their intriguing physical characteristics but
also for their symbolic meanings. Myths about their featherless bodies, nocturnal flights, and dwelling in
abandoned places like caves reflect the society's relationship with nature and the cultural meanings it ascribes
to the animal. This study, titled Folk Beliefs and Practices Related to Bats in Tiirkiye, is based on data collected
from field research through oral interviews conducted across different regions of the Turkish cultural
geography. The narratives of the 18 informants have been classified into three categories based on their content,
and a literature review has been carried out for the study.

Keywords: Folk beliefs, bats, bad omens, magic, folk medicine.
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Giris
Insan, hayvanlarla kurdugu cesitli etkilesimler sayesinde hem yasamini devam ettirmis hem

de kiiltiirel birikimine katki saglamistir. Tarih boyunca hayvanlar insanlarin beslenme, barinma,
ulasim, giivenlik ve ¢esitli anlat1 gibi ihtiyaclarinin karsilanmasinda 6nemli bir rol oynamaistir.

Hayvanlar1 evcil ve vahsi olarak iki gruba ayiran insan yasamina bir diizen vermek amaciyla
cesitli kabuller gelistirmistir. Bu dogrultuda bazi hayvanlar1 beslemekten ve yemekten uzak dururken
bazilarini kutsal, bazilarini ise ugursuz kabul etmistir (A¢a ve Yolcu, 2019: 417). Kurt, geyik, at gibi
hayvanlar Tiirk kiiltiirtinde kutsal kabul edilirken domuz ve yilan gibi hayvanlar ise bunun disinda
tutulmaktadirlar. Buna benzer sosyokiiltiirel temelli inaniglar ve uygulamalar tarih boyunca bir¢ok
toplumda varligimi siirdiirmiistiir. Hangi hayvanin kutsal hangi hayvanin kutsal dis1 oldugunu ise
inang, kiiltiir ve cografya gibi baslica unsurlar belirlemistir (Ozdemir, 2023: 316). Ornegin, domuz
eti yemek Hristiyan toplumlarinda dayanigma unsuru olarak kabul edilmisken Miisliiman ve Yahudi
toplumlarinda ayristirict bir unsur olarak 6n plana ¢ikmistir (Besirli, 2017: 79). Benzer sekilde Cin,
Vietnam, Tayland ve Endonezya gibi Uzak Dogu iilkelerinde yarasa, ¢corbasi yapilabilecek bir besin
olarak goriiliirken Tiirkiye’de, bu yoniiyle degerlendirilmemistir. Dolayisiyla inang ve kiiltiir, insanin
hangi besin maddelerini tiikketebilecegini belirlemis ve giindelik hayatta buna uygun aligkanliklar
gelistirmesini saglamistir. Bu toplumsal aligkanliklar1 belirleyen bir diger unsur olan cografya ise
iklimin sicak ya da soguk olusu, yeryiizii sekillerinin yiikselti ve algaltilara sahip olmas1 yoniiyle
bitki ve hayvan cesitliligini sekillendirmistir. Tiim bu etkenler halk inanislarinin sekillenmesinde
biiyiikk rol oynamistir. Halk inanislari, halk arasinda yaygin olarak yasatilan, deger verilen ve
kusaktan kusaga aktarilan inaniglardir. Din gibi degismez kurallara sahip degil ancak dinle yakin
iliski igerisinde ve birgok dini pratigi kapsayan inanglardan olusurlar (Sever, 2016: 50). insanlar
zaman i¢inde yasadigi mekan ve cografyanin degismesiyle farkli kiiltiirden ve inangtan toplumlarla
karsilasmis onlarin giinliik pratiklerinden etkilenmistir. Siirekli degisen, aktarilan bu inaniglar
toplumun belleginde var olmus ve giinliik pratiklerine yansimistir. Dogayla i¢ ice yasayan insan,
hayvanlara yasamimin her alaninda her zaman biiyiik bir yer vermis ve onlarla ilgili bilgilerin
aktarimini nesilden nesile saglayarak kiiltlirlerinin 6nemli bir parcasi haline getirmistir.

Hayvanlarin ¢esitli anlamlar yiiklenerek kiiltiiriin bir parcasi haline gelmesi kuglarin da
simgesel, sembolik bir deger kazanmasina ve ¢esitli inanislarin odaginda yer almasina sebep
olmustur. Nitekim yeryiiziinde baslangicta yalnizca kuglara 6zgii olan “ugma” 6zelligi, belki de
insanin Olumsiizlik arayisindan sonra en c¢ok merak ettigi olgulardan biri olmustur. Sinirsiz
gokytiziinde istedikleri yere gidebilen kuslar, en erken c¢aglardan beri insanlarin 6zendigi canlilar
arasinda yer almistir. Bu nedenle insan, hayatinin her asamasinda kuslara iligkin ¢esitli inanislar ve
pratikler gelistirmistir. En eski Tiirk diisincesinde yer alan kuslar, Altay Tirklerinin yaratilig
mitlerinde Tanr1 Ulgen’in ugmasi ve kamlarin kurban térenlerinde ugarak gége ¢ikmast (Ogel, 1971:
432- 433), Anadolu’daki baz1 velilerin keramet gostererek kus donuna girip ugmasi gibi anlatilarla
sembollesmistir. Ote yandan kuslar yalmzca dini boyutta degil ayn1 zamanda Tiirklerin giindelik
yasaminda ve inang diinyasinda da 6nemli bir yere sahip olmustur. Ugurlu, ugursuz, giig, giizellik
gibi pek cok sembolik anlam yiiklenen kuslar; gelinlerin bas siislerinde yer alan tiiylerden,
kemiklerinden bakilan fal malzemelerine; boylarin damgalarindan, kam giysilerindeki siislemelere;
atasozleri ve deyimlerden, biiylisel islemlere; halk hekimliginden, mezar taslarina; dokumalardan,
kurganlara, sikkelere ve ¢inilere kadar ¢ok genis bir yelpazede kullanilmiglardir.! Halk kiiltiiriinde
kuslarin genis bir kullanim alanina sahip olmasi gibi yarasalar da Anadolu inan¢ ve uygulamalari
icerisinde 6nemli bir yere sahiptir. Yarasalar, geceyle ve gizemle iligkilendirilmeleri sebebiyle halk
arasinda ¢ogunlukla 6liim, ugursuzluk, biiyii ya da hastalik gibi olumsuz ¢agrisimlar yapan bir canl
olarak anilmistir. Ote yandan bazi ydrelerde ise yarasanin nazardan korudugu, bazi hastaliklari
gecirdigi ile ilgili bilgiler bulunmustur. Ozetle yarasalarin Anadolu halk inanislarinda hem korku
hem de koruma temalar1 etrafinda sekillenen ¢ift yonlii bir sembolik anlama sahip oldugu
gorilmiistiir.

Yarasa, Yunanca cheiros (el) ve pteros (kanat) kelimelerinden tiiretilen ve “eli kanatlilar”
anlamina gelen “Chiroptera” bilimsel adiyla bilinmektedir (Yorulmaz, 2010: 1). Yarasa kelimesi
Divanii Lugati’t- Tiirk’te “yarasa” ve “yersgii” kelimeleri olarak gegmektedir (Mahmad, 2005: 123).

2 (13 2 [13

Azerbaycan Tirkgesinde yarasa i¢in “yarasa”, “otonaqusu”,

2 13

otqanad”, “gecoqusu”, “itqanad”,
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“vatvat”, “xoffas” kelimeleri kullanilmaktadir (Altayli, 2018: 4372). Kazak Tiirk¢esinde yarasa i¢in
“jarganat” (>kapranar), (Ko¢ vd. 2019: 172) Kirgiz Tiirk¢esinde “carganat”, “carqanat” kelimeleri
kullanilmaktadir (Yudahin, 1988: 180). Altay Tiirk¢esinde “carganat” (Baskakov ve Toscakova,
1999: 54) Ozbek Tiirkgesinde ise “ko’rshapalak™ kelimesi kullanilmaktadir. Karahanli Tiirkgesinde;
“yersigli”, Orta Kipcak, Cagatay Tiirkcesinde; “yarkanat”, Orta Oguz, Cagatay ve Eski Osmanlt
Tiirkcesinde; “yarasa”, Bagkurt, Nogay, Tiirkmen Tiirk¢esinde; “yarganat”, Hakas Tiirk¢esinde;

(13 99

“carhanat” olarak ge¢mektedir. Tiim bu adlandirmalardan hareketle “yar”, “car” ve “jar”
kelimelerinin “ince tabaka deri”, “zar”, “perde” anlamlarinda kullanildig1 tespit edilmis ve
“yarkanat”, “perdeli kanat” anlamini tasidigi anlasilmistir (Besli, 2010: 113). Cesitli Tiirk
topluluklarinda farkli isimlerle anilan yarasaya ¢ogunlukla fiziki goriiniisiinden yola ¢ikilarak isimler
verildigi goriilmiistiir. Yarasanin kanatlarinin ince bir zar gibi olmasi, sigan yavrusuna (KK-17) ya
da kopek- fare karisimi bir hayvana benzemesi (KK-16), gece ugmast ve ucus seklinin farklilik
gostermesi gibi Ozellikleri halk arasinda ona cesitli adlar verilmesine yol agmistir. Yarasa, halk
arasinda sOylenmekten kaginilan tabu olarak goriilen hayvanlardan biri olmamasina ragmen kimi
yorelerde ugursuz ve iirkiitiicli olarak nitelendirilmis ismi dogrudan anilmamis bunun yerine ¢esitli
isimler kullanilmustir. Corum ili Iskilip ilgesi Asarcik kdyiinde yarasa; insan kafali, semsiye kanatli
(KK-16) seklinde tarif edilmistir. Konya ili Eregli il¢esi Kutoren koyiinde, “anduk kusu”, “koérleme”
(KK-4), Balikesir Sindirgi’da “gece kusu” (KK-13) gibi isimler verildigi tespit edilmistir. Kaynak
kisiler, yarasaya “anduk kusu” denilmesinin sebebinin iki anlamdan kaynaklandigini belirtmektedir.
Birincisi, “ugursuz” olmasi, ikincisi ise “anduk™ kelimesinin ydrede salak, aptal anlamlarinda
kullanilmasidir. Yarasalar, dengesizce manevralar yaparak ugtuklari i¢in halk zihninde bu kelimeyle
iligkilendirilmistir. Nitekim yorede, “anduk gibi ne bakiyon” deyisi hala kullanilmaktadir (KK-4).
Yarasaya “korleme” adi verilmesinin sebebi, gérme yetisinin zayif olduguna dair var olan inang
olarak ifade edilmistir. Eger ailede kor dogan ya da sonradan kor olan bir kimse varsa o aile
tiyelerinden birinin muhakkak yarasa 6ldiirdiigiine inanilir, ¢iinkii beddua almistir. Hatta yorede kor
olan birisine “korleme gelmis buna” denilmektedir (KK-4). Balikesir- Sindirgi’da yarasa yerine
“gece kusu” tabirinin yarasanin gece ugan bir hayvan olmasindan dolayi tercih edildigi belirtilmistir
(KK-13). Yarasalar genellikle alaca karanlikta ve gece ugan memeli hayvanlardir. Beslenmeleri ve
ekolojileri geregi insanlardan uzak, magara, han, hamam, kervansaray, koprii altlari, ¢ati araliklari,
terk edilmis yapilar, aga¢ kovuklari ve yiiksek kaya catlaklarinda yasarlar (Toprak, 2012: 1). Bundan
dolay1 ¢ogunlukla ugursuzlukla iligskilendirilmistir. Bu diislincenin temelinde ise yarasalarin seytani
giiclerle olan bag1 ve biiyli yapiminda kullanilmasi olabilir. Nitekim yarasa ile kotii giicler arasindaki
bu algi yalnizca Tiirk halk inanglarinda degil diinyanin farkli cografyalarindaki mitolojilerde ve
efsanelerde de karsimiza ¢ikmaktadir. Bu noktada 6zellikle Bati kiiltiiriinde yarasanin vampir
mitleriyle iligskilendirilmesi dikkat gekicidir. Vampir mitinin daha ¢ok Slav ve Balkan iilkelerinde
dogmus oldugu diisiiniiliir. En iinlii vampir Kont Drakula’nin Transilvanyali olmasi bunun giiclii bir
sebebidir. Slav inanislariyla bu efsanenin yakindan ilgisi vardir ancak vampir miti sadece Slavlara
0zgl degildir. Pek ¢ok toplumda benzer anlatilarla kargilagilmistir. S6z konusu anlatilarin kékeninde
oOliilerden duyulan korku ve 6liilerin kanla yeniden dirilebilecegi inanci yatmaktadir (Yiicel, 2004:
3). Bunlarin disinda yarasa Bat1 kiiltiiriinde siklikla cadilarla iligkilendirilmistir. Nitekim Hristiyan
toplumlar1 i¢in Snemli bir yere sahip olan ve her yil 31 Ekim’de kutlanan Cadilar Bayrami
kapsaminda yapilan siislemelerde ¢ogunlukla bal kabaklariyla birlikte yarasa figiirlerinin kullanildig1
gorlilmektedir. Maya kiiltiirlinde ise “Camazozts” eski vampir tiplerinden biri olarak kabul edilmis
ve vampir-yarasa tanri olarak bilinmektedir (Sarpkaya ve Yaltirik, 2022: 34). Benzer sekilde
Iskandinav kaynakli vampir mitlerinde geceleri mezardan ¢ikan insanlarin kanmni emen oliiler
(Hangerlioglu, 2000: 538) seklinde ifade edilmektedirler. Anlasildig1 lizere vampir ve yarasa iligkisi
Slav, Balkan, Orta Amerika ve Avrupa’nin kuzey bolgelerinde de yer almaktadir. Buna karsilik, 14.
ylizyildan beri Cin kiiltiirii yarasalari iyi sans ve bereketle iliskilendirmistir (Eberhard, 1986: 32).

Yarasalarla ilgili inamiglar bolgeden bolgeye degismekte ve zihinlerde yarattig1 algi da bu
durumdan etkilenmektedir. Yarasalar baz1 yorelerde ugursuz olarak goriiliip, kara biiyii yapiminda
kullanilirken baska bir yorede ugurlu bir canl olarak karsimiza ¢ikmaktadir.? Yarasalarin gece
ucmalar1, magara, kaya oyuklar1 gibi karanlik yerlerde yasamalari insanlarda gizem duygusu
uyandirmis ve insanlarin merak ettigi canlilardan olmustur. Gizemli ve irkiitiicii olarak
anlamlandirilan yarasalarin diger kus tiirlerinden farkli olarak memeli olusu ve dogum yoluyla
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¢ogalmasi onu daha da ilging hale getirmistir. Bu farkliligina ek olarak tiiysiiz olusu da onunla ilgili
halk inaniglarinin ¢esitlenmesini saglamistir. Konya’nin Aksehir ilgesine bagli Kundullu kéyiinde
anlatilan bir efsane yarasanin tiiysiiz olmasini ve gece u¢gmasinin sebebini konu edinmektedir. Buna
gore; “Bir giin padisahin karisi kus tiyiinden yastik istemis. Padisah tilkesindeki tiim kuglara haber
salmis ve sarayinda toplanmalarini istemis. Tiim kugslar padisahin huzuruna gelmis. Padisah
huzurunda toplanan kuslardan yastik yapmak icin tiiylerini istemis. Yarasanmn emzirdigi yavrular
oldugu i¢in fazla oyalanmadan tiim tiiylerini sorgusuz sualsiz soyunup padisaha vermis. Bunun
tizerine padisah, “sen tiiysiiz kaldigin icin artik geceleri ugacaksin” demis. Sira baykusa gelmis ve
padisah baykustan da tiiy istemig. Baykus tiiylerini vermemis ve “biz bunu Allah’tan aldik bundan
baska bir seyimiz yok” demis. Bunun tizerine padisah baykusa; “sana ii¢ soru soracagim bilemezsen
kokiinii kurutacagim” demis. Birinci soru, diinyada dlen mi ¢ok dogan mu, ikinci soru diinyada fakir
mi ¢ok zengin mi, tigiincii soru, diinyada kadin mi ¢ok erkek mi?” Baykus cevap olarak, “élen ¢ok,
fakir ¢cok ve kadin ¢ok” demis. Padisah, “neden kadin ¢ok?” demis. Baykus, “senin gibi karisinin
soziinii dinleyenler yiiziinden” demis” (KK-11). Bu efsanede, yarasanin neden tiiysiiz oldugu ve
neden gece uctugu agiklanmaktadir. Efsanenin Anadolu’nun birgok bdlgesinde ¢esitli bigimlerde
anlatildig1 tespit edilmistir.®> Buradaki padisahin Siileyman Peygamber oldugu esinin ise Belkis
oldugu varyantlar1 da bulunmaktadir. insan kendisinden farkli oldugunu diisiindiigii canlilarin
kokenini merak etmis ve farkli 6zelliklerinin neden kaynaklandigi lizerine diisiinmiistiir (Dogan,
2020: 99). Nitekim yarasinin tiiysiiz olmas1 onu diger kus tiiylerinden farkli kilmaktadir. Boratav’a
gore (2016: 14-15) efsanelerin en belirgin niteligi “inanilan bir olaymn anlatisi” olmasidir ve
inaniglarin biiyiilk bir kismimin efsanelerle belgelenmesidir. Bu baglamiyla degerlendirildiginde
Anadolu’nun bir¢ok bolgesinden derlenen “yarasa neden tiiysiiz”, “yarasa neden gece ugar” konulu
efsaneler somut birer 6rnek olarak verilebilir.

Yarasa, Tiirk halk kiiltiirinde kimi zaman ugursuzlugun, kimi zaman biiyliniin, kimi zaman
ise sifa kaynaginin temsilcisi olmustur. Kaynak kisilerden elde edilen veriler, yarasa ile ilgili inanig
ve uygulamalarin Tirkiye’nin farkli bolgelerinde cesitlilik gosterdigini ortaya koymaktadir. Bu
calismada, s6z konusu inaniglar ve pratikler; ugursuzlukla ilgili inanislar, biiyt ile ilgili inaniglar,
halk hekimligi ile ilgili inaniglar ve uygulamalar1 olmak iizere ii¢ ana baglik altinda incelenmistir. Bu
basliklar olusturulurken kaynak kisilerden toplanan malzemeler temel alinmistir. Caligma yontemi
olarak ise alan arastirmasi yontemlerinden biri olan “gériisme” teknigi kullanilmig, bu yolla 18
kaynak kisiyle yiiz ylize ve telefonla goriisiilmiis, derlenen bilgilerin tasnifi ve analizi yapildiktan
sonra yarasa ile ilgili inaniglar ve uygulamalarin altindaki sebepler agiklanmaya ¢alisilmistir. Tiirkiye
85 milyondan fazla niifusu ve kiiltiirel zenginligiyle farkli halk inanglarin1 ve uygulamalarini
biinyesinde barindiran bir iilkedir. Ancak ¢aligmada 6rneklem olarak segilen kaynak kisilerden elde
edilen bilgiler, Tiirkiye’deki yarasalarla ilgili halk inaniglar1 ve uygulamalarina dair genel egilimler
hakkinda fikir verebilecek niteliktedir.

1. Ugursuzlukla ilgili Inams ve Uygulamalarda Yarasa

Halk inaniglar1 igerisinde ugur ve ugursuzluk, insanlarin giinliik yasam pratiklerini etkileyen,
inanglar ve geleneklerle sekillenen davranislar sonucunda ortaya ¢ikmistir. Ugur; bir nesnenin, bir
kisinin, bir hayvanin, bir isin, bir zamanin, bir yerin 6ziindeki iyiligi, mutlulugu, bereketi, kolaylig1,
kisacasi olumlu niteligi ve giicii (Boratav, 2016: 109) temsil ederken ugursuzluk ise ugurun tam tersi
olarak algilanir ve felaket, kotli sans, hastalik getirdigine inanilan olay, nesne veya durumlar igin
kullanilir. Ornegin; dort yaprakli yonca, nadir bulundugu igin ugur getiren bir nesne olarak
algilanirken 13 sayist bazi toplumlarda ugursuz olarak algilanir. Ugurlu ve ugursuz kabul edilen
semboller toplumdan topluma degisiklik gosterebilir. Inang, gelenek, tarih ve cografya bu
degisikligin en onemli aktorleridir. Insanlar yasadiklari cografyada karsilastiklari hayvanlara,
bitkilere ya da ¢esitli doga olaylarina farkli anlamlar yiiklemisler ve onlar {lizerinden gelistirdikleri
inaniglarii gelenekleri i¢inde kiimelendirmislerdir. Dolayisiyla her toplumun ugurlu ya da ugursuz
kabul ettigi bazi nesneler, hayvanlar bulunmaktadir. Ugursuz olarak nitelendirdikleri hayvanlardan
kacinmak, korunmak igin birtakim ritiieller gelistirmislerdir. Bu ritlieller halk inanislarindaki
uygulamalarin kendisidir. Bu baglamda degerlendirildiginde yarasa asagida verilen 6rneklerden de
anlagilacag tizere Tirkiye’nin gesitli bolgelerinde ugursuz, kotii haber veren, hastalik getirecegine
inanilan bir canli olarak algilanmustir.
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Giresun ili Gilice ilgesi Koz koyilinde, yarasanin girdigi eve ugursuzluk getirecegi inanci
bulunmaktadir (KK-6). Konya ili Eregli il¢esi Kutéren kdyiinde, bir evin etrafinda birden fazla kez
yarasa ucgtugu goriiliirse orada birinin ya hastalanacagina ya da dlecegine inanilmaktadir. Yine ayni
yorede, yarasalara kesinlikle dokunulmamasi, dldiiriilmemesi ve yuvalarinin bozulmamasi inanci
bulunmaktadir. Dahasi yarasa gece birine c¢arparsa o kisinin kuduz olup hastalanacagina
inantlmaktadir (KK-4). Samsun Salipazari’nda, gece yarasa sesi (cirlamasi) duyulursa ertesi giin
cenaze haberinin duyulacagina inanilmaktadir (KK-8). Mardin Midyat’ta yarasa bir eve kondugu
zaman o evden birine bir sey olacagi inanci yaygindir (KK-7). Adiyaman’in Kahta ilgesinde gece
yaris1 yarasa goren kisinin yedi giin i¢inde 6lecegine inanilmaktadir (KK-12). Sivas ilinin Zara ilgesi
Senyayla koylinde, yarasa giren evden cenaze ¢ikacagina inanilmaktadir (KK-9). Giresun ili Tirebolu
ilgesi Doganci kdyiinde riiyasinda evine yarasa girdigini goren bir kisinin evinin harap olacagi,
yuvasinin yikilacagi inanct bulunmaktadir (KK-10). Giresun ili Tirebolu ilcesi Arageris kdyiinde
yarasaya vuran kisinin bagina kotii bir is gelecegine inanilmaktadir (KK-5). Bu 6rnekler, yarasanin
Tiirkiye’nin ¢esitli yorelerinde ugursuzluk, hastalik ve oliimle iligkilendirildigini gostermektedir.
Ciinkii yarasalar, magara gibi karanlik mekanlarda yasamasi, korkutucu gorintiisii, ucus seklinin
farkli olmas1 ve karanlikta ugmasi nedeniyle insanlarda olumsuz duygular uyandirmis bu yiizden de
onu gorene, dokunana ugursuzluk, kotii haber, felaket ve hastalik getirecegi algisini olusturmustur.
Dahasi yarasanin gece ve karanlikla iligkilendirilmesi onun eski Tiirk inang sistemine gore yer alti
ruhlariyla baglantili olmas1 anlamina da gelebilir ve bu ylizden sozlii gelenek ortaminda nesilden
nesile simgesel bir aktarimla giiniimiizde bu olumsuz algmin belirleyicilerinden biri olabilir. S6z
gelimi insanlar, dogay1 anlamlandirmak, korkulari bastirmak ya da agiklamada zorlandiklar
olaylarin iistesinden gelmek icin ¢esitli yollar aramislardir bunu yaparken de bazi nesnelere ya da
hayvanlara sembolik anlamlar yiiklemislerdir. Bu baglamda yarasaya yiiklenen anlam yukaridaki
orneklerden de anlasilacagi lizere ugursuzluk, kotii haber verme ve hastalik getirecegi inanci iizerine
yogunlagmistir. Yarasanin Sliimiin habercisi olmasi ya da goriildiiginde ugursuzluk getirecegi
inancinin var olmasi diger Tiirk topluluklar arasinda da yaygindir. Hazara Tiirkleri arasinda
yarasanin ugursuzluk getirecegi inanci bulunmaktadir (Akbulut, 2023: 162). Altay Tiirklerinin
efsanelerinde yarasa beddua alan bir hayvandir bu ylizden geceleri ugmaktadir (Tiirker, 2011: 245).
Bunlarin disinda yarasanin {irkiitiicii bulunmasinda onu seytani ya da 6liimciil temalarla iliskilendiren
vampir efsaneleri ve korku filmlerinin de etkisi s6z konusu olabilir. Popiiler medyanin etkisi olarak
da agiklanabilen bu durum 6zellikle bati1 kaynakli efsanelerde ve filmlerde karsimiza ¢ikmaktadir.
Ayrica gilinlimiizde insanlar arasinda yarasanin bazi hastaliklara sebep olan viriislerin tastyicisi
oldugu inanc1 onun olumsuz anlamda anmlmaya devam etmesine de sebep olmus olabilir.*

2. Biiyii ile Tlgili inams ve Uygulamalarda Yarasa

Biiyii, tarih 6ncesi donemlerden bu zamana kadar gelen ilkel veya medeni olsun her toplumda
varligin siirdiiren bir eylemdir. Malinowski (2014: 72) bu eylemi su sekilde aciklamaktadir; biiyii
bir amacin araci olarak yapilan bir dizi saf pratiklerdir. Bu amaglar, bilingli olarak belirli bir sonuca
ulasmak i¢in uygulanmir. Bir kisiyi etkilemek, bir hastaliktan kurtulmak, koétiiliiklerden korunmak,
bereket getirmek bu amaglardan birkagidir. Ritiielize edilmis eylemler biitiinii olan biiyii Ornek
(2017: 52-58) tarafindan, temelinde yatan diisiincelere ve psikolojik durumlara bagli olarak bes
baslik atinda incelenmistir. Bunlar; Sempatik biiyii, Ak biiyii, Kara biiyii, Aktif biiyii, Pasif biiyiidiir.’

Sempatik biiyii, Taklit ve Temas bliyiisii olmak iizere ikiye ayrilmis ve benzer benzeri yaratir
ilkesiyle birbiriyle iliskili olan seylerin fiziksel temas ortadan kaldiktan sonra da uzaktan birbirlerini
etkileyecekleri ilkesi baglaminda agiklanmistir. S6z gelimi, birbirinden uzak seylerin gizli bir
sempati ile birbirlerini etkilediklerini belirtmistir. Ak biiyii, insanlarin iyiligini amaclamakta,
hastaliklardan korunma, dogal felaketlerin 6nlenmesi gibi amaglarla yapilmaktadir. Kara biiyii ise
kétii niyet iceren zarar vermeyi amaglayan byl ¢esididir. Ak bilyliniin zittidir. Aktif biiyii, tabiat
olaylarim etkileyerek iradesini kontrol altina alma amaci tagimaktadir. Pasif biiyii, zararli ve kotii dis
etkilerden korunmay1 ve kaginmayi ve bunlara karsi savunma gelistirmeyi hedeflemektedir. Boratav
(2016: 122, 123) ise biiyii ¢esitlerini “Olumlu biiyiiler” ve “Kotii biiyliler” olarak iki biiyiik baglik
altinda ele almistir. Olumlu biiyiiler, iyilik temelinde yapilirken kotii bityiiler ise 6zlinde kotiiliik
yapma niyeti tasimaktadir. Bu biiytiyle ilgilenen kisiler toplum tarafindan hos karsilanmaz bu yiizden
gizli olarak yapilmaya c¢alisilir. Her biri farkli amaglarla, farkli ara¢ gereclerle gergeklestirilen bu
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biiyii ¢esitleri yapanin/ yaptiranin amacina, inang sistemine ve kiiltiiriine gore degisiklik gosterebilir.
Nitekim bu inanis dogrultusunda da yarasa ile ilgili cesitli ritiiellerin uygulandig tespit edilmistir.
Bu baglamda Konya, Giresun ve Antalya’nin ¢esitli kdylerinden yarasalarla ilgili derlenen biiyii
islemleri 6rnekleri su sekildedir:

Konya ili Halkapinar ilgesine bagli Ivriz mahallesinde, evli ¢iftleri birbirinden ayirmak
amactyla gayrimiislim mezarindan toprak alinir beyaz bir bez parcasina sarilir ve bu bez, yarasa
kanina batirildiktan sonra sikica baglanir. Daha sonra bu bezin ilizerine Ermeni harfleriyle ¢iftin
isimleri yazilir ve s6z konusu nesne, ¢iftin evinin ¢evresine gomiiliir. Bu islemin ardindan topraga
karisan nesnenin zamanla ciirlimesi ¢iftin arasinin bozulacagina ve ayrilacaklari anlamina
gelmektedir (KK-4). Kotii niyetle yapilan bu biiyii islemi, yapanin da yaptiranin da bile isteye yaptigi
islemlerdendir. Bu baglamda yarasa kaninin kara biiyii yapiminda kullanilmasi onun toplum
icerisinde ugursuz anlamda algilanmasi olarak yorumlanabilir. S6zgelimi giin 15181nda ugan ve
herkes tarafindan rahatlikla goriilebilen bir kustan degil de karanlikta ucan, cogunlukla magaralarda
bas asag1 yasayan bir kustan kara biiyii yapiminda kullanilmasimin temelinde bu inang olabilir. Ote
yandan biiyii yapiminda kullanilan muska benzeri yapay nesne, biiyiiyii yaptiranin ikna olmasi ve
yapilan iglemi inandirict bulmasi agisindan kanit niteliginde oldugundan 6nemli bir yere sahiptir.

Konya ili Eregli ilgesi Kutoren kdyiinde 6zellikle mavi gozlii gocuklarin nazart degmesin diye
cocuklara yarasa tilyii takilmaktadir.® Yine aym yorede, aralar1 bozuk olan eslerin arasim diizeltmek
icin iki yarasanin tiiyli birbirine baglanip muska yapiminda kullanildig: tespit edilmistir (KK- 4).
Antalya ili Serik il¢esinde yarasanin kemigi ya da tiiyii evin ¢atisina gomdiliir veya evin herhangi bir
odasina saklanirsa o haneyi nazardan, kotii bityliden koruduguna inanilmaktadir (KK-1). Giresun ili
Tirebolu ilgesine bagh in kdyde, yarasanin kemigini kurutup cebinde tastyan erkeklerin pesinde
kadinlarin ¢ok olacagi ya da kadinlarin kemigi tasirsa erkeklerin pesinde olacagi inanci
bulunmaktadir (KK-3). Giresun ili Tirebolu ilgesine baglh Orenkaya kdyiinde, evli giftlerden kadin,
yarasa kemigini saklarsa kocasi ona diigkiin olur ¢ok sever ve evde kadinin sozii gecer; erkek saklarsa
kadin kocasmi ¢ok sever ve evde erkegin sOzii gecer inanci tespit edilmistir (KK-2). Kaynak
kisilerden alinan bilgilere gore yarasanin kemigine ya da tiiyiine ¢ok kolay ulasilmadigi i¢in onu
bulan ya da iizerinde tasiyan sans, mutluluk getirecegine ve nazardan koruyacagina inanmaktadir.
Yarasanin burada kétiiliigli uzaklastiric1 igleve sahip oldugu goriilmektedir. Bir cocugun dogaiistii
giiclere karsi korunmasinda, arasi bozuk eslerin iliskilerini diizeltmek amaciyla taklit biiyiisii
kapsaminda ve kotii giiclerden korunmak i¢in kullanilmistir. Bu uygulamalar igin biiyii igini yapan
birine gitmeden toplum igerisinde insanlarin bagkalarindan duyup yaptigi islemlerden olustugu tespit
edilmistir. Yani kisi bu iglemleri kendi basina da uygulayabilmektedir.

3. Halk Hekimligi ile Tlgili inanis ve Uygulamalarda Yarasa

Insan; bedeni, zihni ve ruhu i¢in saglikli olmanin yollarini1 daima aramis ve bu yolda cesitli
uygulamalar ve pratikler gelistirmistir. Insanin bu konudaki tutum ve uygulamalar1 folklor disiplini
icinde “halk hekimligi” baglig1 altinda incelenmektedir. Halk hekimligi, insanlarin yiizyillar boyunca
gbzlem ve deneyim yoluyla edindikleri geleneksel bilgileri kullanarak hem kendilerinin hem
hayvanlarin hem de bitkilerin 7 hastaliklarimi iyilestirmek amaciyla gelistirdikleri yontem ve
uygulamalarin tiimiidiir. Bu nedenle halk hekimligi uygulamalarimin i¢inde insanlarin inanglarimin
ve geleneksel diinya goriislerinin izlerini bulmak miimkiindiir.

Boratav (2016: 139) halk hekimligini; “halkin olanaklar1 bulunmadigi i¢in ya da bagka
sebeplerle doktora gidemeyince veya gitmek istemeyince, hastaliklarini tanilama ve sagaltma amaci
ile bagvurdugu yontem ve islemlerin tiimii” olarak ifade etmektedir. Bu ¢ergevede halk, hastaliklarin
tanilanmasi ve tedavisi i¢in geleneksel, tecriibeye dayali yontem ve uygulamalara bagvurdugu
anlasilmaktadir. Cografi uzaklik, ekonomik yetersizlik, saglik altyapisinin bulunmamasi gibi
sosyoekonomik kosullardan kaynaklanan problemler yiiziinden doktora gidemeyen insanlar,
nesilden nesile aktarilan sagaltim yontem ve tekniklerini kullanmaktadir. insanlar modern tibbin
yayginlagsmasindan dnce, hastaliklarin teshisi, tedavisi ve hastaliklardan korunmak i¢in yani saglikla
ilgili tlim uygulamalar i¢in genel anlamda halk hekimi olarak adlandirilan ama yoreden yoreye ve
yaptig1 sagaltim tlirine gore adlandirmalar1 degisen "ocakli" "hoca", "sifaci", "otaci", “emg¢i”
“simik¢1” gibi isimlerle anilan kisilere giderler ya da ge¢misten gelen atalarindan tasidiklari
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tecriibeleri dogrultusunda tedavi ve pratiklerini kendileri uygulamaktadirlar. Halk hekimliginin
amaci, kullanilan maddi ve manevi araglar yardimiyla, saglhigi korumak, hasta olan canlilart
sagliklarina kavusturmaktir. Tiirkiye’de halk hekimligi uygulamalarinda yararlanilan sagaltma
tiirleri Orhan Acipayamli (1989: 2) tarafindan alti1 baglik altinda incelenmistir. Bunlar; Irvasa yoluyla
yapilan sagaltmalar, Parpilama yoluyla yapilan sagaltmalar, Dinsel yolla yapilan sagaltmalar, Bitki
kokenli emlerle yapilan sagaltmalar, Hayvan kokenli emlerle yapilan sagaltmalar ve Maden kdkenli
emlerle yapilan sagaltmalardir.”®

Hayvan kokenli emlerle yapilan sagaltmalar bu ¢alismanin temel konusu olan yarasalarla
dogrudan ilgilidir. Ciinkii yarasanin kaninin ve diskisinin hastaliklar1 tedavi etmek i¢in kullanilmasi
yapilan saha calismasi sonucunda tespit edilmistir. Bu baglamda Corum ili iskilip ilgesi Asarcik
kdyiinde yarasa eti yenilmesinin kansere iyi geldigine inanilmaktadir (KK-16). Antalya Serik’te
yarasa kani icen birinin geceleri daha rahat gérecegine inanilmaktadir (KK-18). Konya ili Eregli
ilgesine bagli Kutoéren koyilinde, magaralardan toplanan yarasa digkist su ile kaynatilir ve temriye,
uyuz gibi cilt hastaliklarinin oldugu bdlgeye siiriiliirse hastaliga iyi gelecegine inanilmaktadir (KK-
4). Yine suyla kaynatilan yarasa digkisi yeni dogan buzagimin gébek baginin oldugu yere siiriiliirse
buzaginin enfeksiyon kapmayacagi inanct bulunmaktadir (KK-4). Benzer sekilde biiyiikbas
hayvanlarin gozlerinin igine giren sineklerin yumurta (larva) birakmasi sonucunda mikrop
kapmamasi igin kaynatilmis yarasa digkisinin suyu hayvanlarin gozlerine siiriilmektedir. Kisirligi
gidermek i¢in cocugu olmadig diisiiniilen kadinlara yarasa kani igirilirken, erkeklere ise yarasalarin
yumurtaliklart (sperm keseleri) kaynatilarak icirilmektedir ve su sekilde sifa dileyici sdzler
soylenmektedir: “Gokte ucan kor kusa yavru verdin yarabbi, yerde yiiriiyenine niye vermiyorsun?”
(KK-4). Yine Konya ili Eregli ilgesine bagl bir bagka kdy olan Beyoren koyiinde kisirligr gidermek
icin kadinlara yarasa siitii i¢irilmektedir (KK-14). Yarasa diskisinin su ile kaynatilarak hem insanlar
hem de hayvanlar iizerinde kullanilmasi, halk arasinda bu maddenin mikrop 6ldiiriicii 6zelliklere
sahip olduguna dair bir inancin varligin1 géstermektedir. Bu tiir uygulamalar, Frazer’in "biiyiisel
diisiince" kuraminda tanimladig1 “benzerlik ilkesi” (law of similarity) ile agiklanabilir.” Yarasanin
dogurgan oldugu diisiiniilerek, onun biyolojik parcalarmin tiiketilmesinin insanda da benzer bir etki
yaratacagina inanilmaktadir. Bu uygulama, halkin "siit" gibi dogrudan annelik ve bereketle
iligkilendirilen bir madde iizerinden dogurganlik beklentisini yansitmaktadir. Bu baglamda yarasanin
hem gizemli dogasi hem sifa verici hem de dogurganlik saglayici bir canli olarak konumlandirildigi
gorlilmektedir.

Yarasanin gilindiiz degil de gece ugan bir canli olmasi insanlar arasinda onun kor oldugu
inancina sebep olmus ve bu durumda olan bir canli bile ¢ocuk sahibi olabilirken insan neden ¢ocuk
sahibi olmasin diye isyanla karigik bir sifa dileginde bulunulmustur. Burada yarasanin diger kus
tiirleri gibi yumurtlayarak cogalmamasi, memeli bir canli oldugu i¢in dogum yaptig1 ve yavrusunu
siitle besledigi / emzirdigi bilgisinin de bilindigi goriilmektedir. Insanlarin hem kendilerini hem de
hayvanlarini ¢esitli hastaliklardan korumak ve tedavi etmek i¢in yarasanin siitiinii, kanini ve digkisini
kullandig1 goriilmektedir. Bu bilgilerin sonucu olarak diger bir¢ok hayvan tiiriiniin halk hekimligine
kaynaklik etmesi gibi yarasanin da halk hekimligi uygulamalarindaki inanislara kaynaklik ettigi
tespit edilmistir. Nitekim hastaliklarin tedavisinde kullanilan teknik ve yontemlerde inang ve inanig
unsurlar1 6nemli bir etkendir (Cam, 2023: 74). Bu baglamda incelendiginde yarasalarla ilgili inang
ve inamislar onun hastaliklar1 tedavi etmede araci oldugunu gostermistir. Insan, yasadig1 cografyanin
ozellikleri, karsilastig1 kiiltiirlerle yasadigi etkilesimi ve bu sayede olusan inanglart gercevesinde
hastaliklarini tedavi etmek i¢in malzemeler kullanmistir. Bir bagka ifadeyle yasanilan bolgede yarasa
yoksa yarasa ile ilgili bir inan¢ gelistirme ihtimali daha azdir. Geleneksel halk hekimligi inang ve
uygulamalar1 da bu dogrultuda sekillenmistir.

Sonu¢ ve Degerlendirme

Halk inaniglari, insanlarin toplumsal belleginde yasayan, kusaktan kusaga aktarilan igerisinde
geemis zamanlarin izlerini tasiyan kiiltiirel olgulardir. Bu inamiglar sayesinde insanlar, giinliik
hayatlarinda rahatlama, psikolojik olarak motive olma, giiven tazeleme gibi bir¢ok tlirden duyguyu
yasamaktadir. Calismada, Tiirkiye’nin ¢esitli sehirlerinden derlenen bilgiler 1s181nda yarasalarin halk
inaniglarinda ve uygulamalarinda yeri tespit ve tahlil edilmeye ¢aligilmistir. Bu dogrultuda ¢alismada
ugursuzlukla ilgili inanig ve uygulamalarda yarasa, biiyiiyle ilgili inamis ve uygulamalarda yarasa ve
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halk hekimligi ile ilgili inan1s ve uygulamalarda yarasa olmak iizere ii¢ baslik altinda incelemeler
yapilmistir. Ugursuzlukla ilgili inaniglarda, yarasanin evlere girmesi, oldiiriilmesi, yuvasinin
dagitilmasi ya da sesinin duyulmasi; hastalik, 6liim ya da felaketin habercisi olarak yorumlanmustir.
Bu tiir inaniglarin temelinde yarasalarin gececil dogasi, sessiz ve ani ugus bigimleri ile Bat1 kokenli
vampir mitleri gibi c¢esitli medyatik aktarimlar bulunmaktadir. Ayrica magara gibi karanlik
mekanlarda yasamalar1 onlar1 eski Tiirk inaniglar1 baglaminda yeralt1 ruhlan ile iligskilendirmis ve
halk belleginde yarasalarin olumsuz imgelerle anilmasmin kiiltiirel temellerinden birini
olusturmustur. Biiyii ile ilgili uygulamalarda yarasa hem kétii hem de iyi niyetle yapilan biiyii unsuru
olarak karsimiza ¢ikmistir. Kani, kemigi, tiiyli ve diger pargalari nazardan korunma, esler arasindaki
iliskinin diizeltilmesi ya da bozulmasi gibi amagclarla kullanilmistir. Halk hekimligi pratiklerinde ise
yarasanin sifa verici Ozelliklere sahip oldugu inancina dair bulgulara yer verilmistir. Yarasa
diskisinin su ile kaynatilmasi, kaninin icilmesi cilt hastaliklarinin tedavisinde, hayvanlarin gébek
bag1 enfeksiyonlarini1 6nlemede ve goz enfeksiyonlarina karsi kullanilmistir. Dahasi siitiiniin kisirlik
tedavisi amaciyla tiiketilmesi, dogurganlikla iligkilendirilmistir. Ciinkii yarasa diger kuslarin aksine
dogum yoluyla ¢ogalan memeli bir kus tiirtidiir.

Sonug olarak calisma, halk inaniglarinin yalnizca gegmise ait bir miras degil, ayn1 zamanda
glinimiiz kiiltiirel pratiklerinde de yasamaya devam eden dinamik bir yapi oldugunu cesitli
uygulamalar baglaminda yarasalar iizerinden ortaya koymay1 amaglamaktadir.

Sonnotlar

! Konu hakkinda ayrintil bilgi i¢in bkz. Ersoylu, 2015; Tiirk Kiiltiiriinde Kuslar.

2 Ornegin; Diyarbakir ili Yenisehir ve Ergani ilcelerinde yarasanin kanadindan su igmenin zihni agtigi
(Kiigiikaslan ve Ucar, 2016: 221, 223), Afgan Ozbekleri arasinda bulunan yaygin bir inamsa gére yarasa elle
Olciilirse o kisinin yetenekli olacagi (Isik, 2024: 266) gibi yarasayr olumlu kilan halk inanglarina ve
uygulamalarina rastlanilmastir.

3 Yarasanin tiiysiiz olmasini anlatan diger efsaneler igin bkz. Dagasan, 2013: 328; Donmez Fedakar, 2008: 385;
Diindar, 2021: 70-71, 115-116; Tiirkmen, 2017: 64, 105.

* COVID-19 pandemisinin nasil ortaya ¢iktigryla ilgili yapilan tartismalarda Cin’de yapilan ve tiiketilen yarasa
¢orbasi medyada olas1 sebeplerden biri olarak 6ne siiriilmiistii (URL-1).

5 Konu hakkinda ayrintili bilgi igin bkz. Ornek, S. V. (2017), Sivas ve Cevresinde Hayatin Cesitli Sathalariyla
Ilgili Batil Inanglarin ve Biiyiisel Islemlerin Etnolojik Tetkiki.

6 Yarasa tiiyiiniin insan1 nazardan koruduguna dair inancin Kazak Tiirkleri arasinda da yaygin oldugu tespit
edilmistir. Nitekim bu dogrultuda g¢ocugu nazardan korumak amaciyla besigine yarasa tiiyii asildigi; ayni
amagla sapkalara, arabalara ve evlere de yarasa tiiyii takildig1 goriilmiistiir (Y1ilmaz, 2008: 420).

7 Burada bitki hastaliklariyla kastedilen, insanlarin besin olarak tiikettigi sebze ve meyvelerin gesitli hastaliklar
nedeniyle gelisememesi ve olgunlasamamasidir. Ornegin; Giresun ili Tirebolu ilgesine bagh Doganci kdyiinde
patlican ve domates fidelerinin biiylimesini engelleyen hastalig1 tedavi etmek i¢in odun kiili kullanilir (KK-
15).

8 Orhan Acipayaml tarafindan saptanan ve alti baglik altinda degerlendirilen sagaltma yontemleri hakkinda
daha genis bilgi i¢in; Tirk Halk Hekimligi Sempozyumu (1988); “Tiirk Folklorunda Halk Hekimliginin
Morfolojik ve Fonksiyonel Yénden Incelenmesi” isimli bildiriye bakiniz.

° Konu hakkinda ayrmntili bilgi igin bkz. Frazer, J. G. (2024), Altin Dal Biiyii ve Din.
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