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Bu makalede, sosyal grup ve meslek folkloru baglaminda geleneksel mesleklerdeki pir inamglar1 ve
anlatilar1 incelenmigtir. Bilindigi gibi toplum, cesitli gruplardan olusur ve her grup da bazi ortak degerle-
re sahiptir. Sosyal gruplarda grup bilincini pekistiren ve iiyelerin bir araya gelmesini saglayan temel un-
sur, gelenektir. Grup iiyelerinin inaniglari, kutlamalar1 ve eglence tarzlari, bu baglamda degerlendirilebilir.
Toplumsal yagamda kargimiza ¢ikan sosyal gruplarin énemli bir kisminmi, ¢alisma gruplari olusturmaktadir.
Diger gruplarda oldugu gibi, meslek gruplarinda da baz folklor triinleri yaratilip aktarilmaktadir. Avrupa
ve Amerika’daki folklor aragtirmalarinda “occupational folklore” veya “occupational folklife” gseklinde gecen
“meslek folkloru” kavrami, hem geleneksel hem de modern mesleklere ait somut ve somut olmayan folklor
degerlerini kargilamak i¢in kullanmilmigtir. Pir inanmiglar ve anlatilar basta olmak iizere, Tiirkiye’deki calisma
hayatinda da bu kavram etrafinda degerlendirilebilecek ¢ok sayida folklor iirtinii vardir. Giinimiizde 6zellikle
geleneksel mesleklerde yagamaya devam eden pir inamiglari ve anlatilar1 incelendiginde, bunlarin meslek
uyeleri arasinda grup bilincini canl tuttuklari, meslege sayginhik kazandirdiklar: ve meslek mensuplarim
caligma hayatinda motive ederek olumlu yonde etkiledikleri gériilmiigtiir.
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ABSTRACT

In this article, master beliefs and narratives of traditional occupations were examined in the context of
social group and occupational folklore. As we know, society consists of several groups and each group has some
common values. Basic element in social group is tradition that reinforces group consciousness and provides
the member of groups to come together. Beliefs, celebrations and entertainment style of group members
can be evaluated in this context. A significant portion of social groups we meet in our social life constitute
study groups in this article. As with other groups, some folklore products are created and transferred in the
occupational groups. Concept of occupational folklore used as a “occupational folklore” or “occupational folk
life” in folklore research in Europe and America contains tangible and intangible values of folklore in both
traditional and modern profession. Beliefs and narratives of master coming first, there are also many other
folklore products which can be evaluated around these concepts in working life in Turkey. When master beliefs
and narratives still living in traditional occupations are analyzed, it is seen that they keep alive the group
consciousness among profession members, they also make the profession to gain prestige and they positively
influence professions by motivating them in working life.
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Giris koyden kente hem geleneksel hem de
Gec¢miste oldugu gibi bugiin de top- modern bir diizlemde tretmeye ve top-
lumun 6nemli bir kismini meslek grupla- lumun ihtiya¢larin1 karsilamaya devam

11 olusturmaktadir. Kendi icinde mesleki ettiklerini goriiyoruz. Bagka bir ifadeyle
degerlere sahip bu ¢alisma gruplarmin  ginimiiz Tirkiye’sinde bir yanda el be-
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cerisini ve geleneksel teknikleri kullana-
rak varligin1 korumaya caligan meslek-
lerle diger yanda makineleri ve modern
turetim tekniklerini kullanan meslekler
bir arada bulunmaktadir. Sanayi dev-
riminin sonucu olarak ortaya ¢ikan bu
durum, ilk bakigta gelenegin veya gele-
neksel olanin yok olusu gibi goriilebilir,
ancak gelenegin duragan degil, dinamik
bir yap1 oldugu gercegi dikkate alindi-
ginda bunun dogal bir siire¢ oldugu an-
lagilacaktir. Diine kadar geleneksel yon-
temlerle kendi ditkkdnlarinda ayakkabi
ureten veya deri igsleyen meslek erbapla-
rinin caligma hayatlarina dair hikayele-
ri, efsaneleri, siirleri, oyunlar1 ve inanig-
lar1 oldugu gibi bugiin de daha ¢ok sehir
ortamlarinda caligan akademisyenlerin,
polislerin, doktorlarin ve buna benzer
meslek gruplarimin da kendilerine 6zgi
folklor tirtinleri vardir.

Bu calisma, genel anlamda sosyal
bir grup olarak nitelendirilen meslekle-
rin folklor degerleri, 6zel anlamda ise ge-
leneksel mesleklerdeki pir inanci ve an-
latilariyla ilgilenmektedir. Ister gelenek-
sel isterse modern olarak nitelendirilsin,
sosyal bir grubu temsil eden mesleklerin
kendilerine ait bazi folklor yaratmalar:
vardir ve bunlar folklorun inceleme ala-
nina girmektedir. Avrupa ve Amerika’da
“occupational folklor” adi altinda yapilan
caligmalar, dogrudan meslek gruplarina
yoneliktir. Geleneksel mesleklerin yam
sira sehir ortamlarinda yeni yeni ortaya
cikmaya baslayan meslekler de folklor
acisindan incelenmektedir. Bu alanda
yapilan caligmalar, mesleklerin maddi
ve manevi kiiltiirel degerlerini kayit al-
tina aldig: gibi onlarin kiltiirel yapidaki
konumu, caligsanlarin ¢caligma hayatiyla
ilgili distinceleri ve tutumlar: hakkinda
da dikkate deger sonuglar vermektedir.
Bu baglamda degerlendirilebilecek bu
makale, oncelikle grup kavrami ve grup-

larin folklorla iligkisini irdelemektedir.
“Meslek folkloru” kavraminin kapsami
uzerine de degerlendirmelerin yer aldi-
g1 calismada giniimiize kadar gelenek-
sel mesleklere mensup gruplar arasinda
yasamig veya yasamaya devam eden
pir inanci ve anlatilar1 lizerine tespit
ve degerlendirmeler yapilmistir. Yazih
kaynaklardan elde edilen verilere dayal
olan bu c¢aligma, ti¢ bolimden olusmak-
tadir. Ilk iki béliimde calismanin temel
kavramlarindan olan “sosyal grup” ve
“meslek folkloru” tizerinde durulmus,
son bolimde ise pir inanci ve anlatilar:
incelenmistir.

1. Sosyal Gruplar ve Folklor

Gordon Marshall, grubu “Resmi
ya da gayri resmi iiyelik olciitleriyle ta-
mimlanan, gorece istikrarly bir karsilikl
iligkiler modeliyle birlik olma duygusu-
nu paylasan ya da kendilerini birbirle-
rine bagli hisseden ¢ok sayidaki kisinin
olusturdugu bir kiime” olarak tanimlar
(1999: 285). Toplumda aile basta olmak
uzere egitim, ekonomi ve din gibi ol-
gular etrafinda sekillenmis cok sayida
grup vardir. Sosyologlarin verdigi bilgi-
lere gore bir insan toplulugunun grup
sayilabilmesi i¢in Oncelikle bir araya
gelmelerinde ortak bir amaca ve kendi
aralarinda bir etkilesime sahip olmalar:
gerekmektedir. Ayrica grup tyeleri, ait
olduklar1 grubun varligim1 veya sembol-
lerini bilingli olarak ayirt edebilirler ve
goreli de olsa grupta bir siireklilik vardir
(Goniulla 2001: 194, 191).

Martha C. Sims ve Martine Step-
hens, Living Folklore: An Introduction to
the Study of People and their Traditions
adl calismada Alan Dundes, Barre Toel-
ken ve Richard Bauman'in halk ve grup
kavramlar1 tuzerindeki goriislerini de-
gerlendirdikten sonra bir grupta olmas:
gereken bazi ilkeler 6ne siirmislerdir.
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Buna gore sosyal gruplar su ozellikler
etrafinda sekillenirler:

Yakinlik: Gruplar genellikle giyim
kusam, torenler ve davranig bakimindan
birbirlerine benzerler. Belirli durumlar-
da benzer bir tavir geligtirirler. Bu da
onlarin yasam tarzi olarak birbirlerine
yakinlik hissettiklerini gosterir.

Gereklilik, zorunluluk ve tesadiif:
Bazi gruplar gereksinim veya zorunlu-
luk sonucu olusurlar. Ornegin aile bu
gruplardan birisidir. Insanlar genellikle
kendilerinin se¢medigi bir ailede orta-
minda dogarlar ve o ailenin kiltirini
benimserler. Tesadiifen olusan gruplar
ise akran gruplaridir. Cok sayida akran,
okulda veya komguluk yoluyla birbirle-
riyle etkilesime girerek kiltir aligveri-
sinde bulunmaktadirlar.

Diizenli etkilesim: Sosyal gruplarin
olusumunda devamlilik 6nemlidir. Aym
sekilde grup tyeleri arasinda diizenli
bir iletisimin veya etkilesimin olmasi da
gereklidir. Herhangi bir gruba bakildi-
ginda rahatlikla bu o6zellige sahip oldugu
gorilecektir.

Ortak ilgi ve yetenek: Sosyal hayat-
taki calisma gruplari benzer ilgilere ve
yeteneklere sahiptir. Bu ozellikleri saye-
sinde bu gruplar ortak bir dil, davranig
tarzi ve tutum gelistirirler (Sims 2005:
38-41).

Sosyologlar, sosyal gruplarin olu-
sumu, yapist ve tuyeleri tizerinde yo-
gunlagirken folklor arastirmacilar: ise
sosyal gruplarin geleneksel degerleriyle
ilgilenmiglerdir. Basta Alan Dundes ol-
mak tzere, baz1 arastirmacilar grupla-
rin olusumunda gelenege 6nemli bir rol
yiiklerler. Dundes’a gore “Halk en az bir
ortak faktorii paylasan herhangi bir in-
san toplulugudur. Baglayict faktoriin ne
oldugu onemli degildir. — Ortak sahip-
lenilmis herhangi bir sey, dil ya da din
olabilir- nemli ola sey, herhangi nedenle

bir araya gelmis bir insan toplulugunun
kendilerinin olarak adlandirdiklar: bazi
geleneklerinin olmasidir. Teoride, bir
topluluk en az iki kisiden olusur, ama
genellikle cogu topluluklar bircok kisi-
den olugur. Toplulugun bir iiyesi 6biir
ityelerin  hepsini tamimayabilir ancak
biiyiik bir olasilikla o topluluga ait gele-
nekleri, toplulukta birliktelik duygusu-
nun olusumuna yardim eden gelenekleri
bilir. Boylece, eger topluluk agac kesenler
ve demiryolculardan olusuyorsa folklor,
agacg kesenler ve demiryolcular folkloru
olacaktir.” (2003: 10, 2005: 18).

Dundes, toplulugun gelenek etra-
finda sekillendigini soylerken Jan Brun-
vand da “Bir halk grubunun ilk sinavi
paylasilan folklorun varligidir; sonra bu
uyumun arka plant incelenebilir.” diye-
rek benzer bir vurgu yapar. Ayrica Brun-
vand, Amerika’da folklor tagiyicilarinin
meslek gruplar, yas gruplari, dinsel
gruplar ve etnik ya da milliyet grupla-
r1 olarak simiflanabilecegini ileri siirer.
Ona gore sosyal gruplarla folklor arasin-
da yakin bir iligki vardir (Bauman 2005:
76). Bu iligkinin seviyesini gruplarin
yapisina daha yakindan bakarak belirle-
yebiliriz. Yukarida Sims ve Stephens’in
da belirttikleri gibi, bir grubun olusabil-
mesi i¢in tyeler arasinda iletigim, dil,
davranis ve kurallar gibi 6zel birtakim
ortakliklara ihtiya¢ vardir. Bu tarz bir
iletisim gurubun tutumunu, inanglarini,
degerlerini ve dinya gorisini gurubun
diger tiyelerine ve grup digindaki yaban-
cilara tasir. Grup uyelerine ve grup disi-
na aktarilan degerlerin pek ¢ogu folklor
kapsaminda degerlendirilebilecek yarat-
malardir. Diger bir ifadeyle grup tiyeleri
cogunlukla biiytidiikleri veya davet edil-
dikleri grup icinde grubun folklor iriin-
lerini 6grenirler (Sims 2005: 31).

Konuya bir bagka a¢idan daha ba-
karsak, sosyal gruplar folklor iriinle-
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rinin yaratilmas1 ve aktarilmasi i¢in
uygun ortami saglarlar. Belli bir insan
toplulugunun uzun siireli ve ortak amac-
lar dogrultusunda bir arada bulunmasi
dogal olarak grup icinde bazi gelenek-
lerin olusumuna zemin hazirlayacaktir.
Sosyal bir gruba mensup insanlar, sozli
olarak iletisim kurarlar. Baz1 durumlar
kargisinda ortak inaniglara, tavirlara ve
baz1 geleneksel kutlamalara sahiptirler,
cliinkii sosyal gruplarin devamliligi an-
cak bu sekilde saglanabilir. Burada soy-
lediklerimizi bir sosyal grup iizerinden
orneklendirelim.

Bilindigi gibi toplumu olusturan in-
sanlarin biiytk bir kismi bir aileye men-
suptur ve aile de toplumun en kigik
gruplarindan birisidir (Sims 2005: 31).
“Kan, cinsel iliski ya da yasal baglarla
birbirine bagli olan insanlardan olug-
mus, mahrem iligkilerle orilii bir grup”
veya “ilk ve temel dinamik geleneksel
sistem” gibi cesitli sekillerde tanimlanan
aile, sosyal egitimin verildigi ve bireyin
toplumla uyumunun saglandigi bir or-
tam olarak kabul edilir (Marshall 1999:
7, Frederick 1989: 171). Dogum olayinin
gerceklestigi, neslin devaminin saglan-
dig1 ve toplumlarin temel birimi olarak
kabul goren ailenin toplum iginde tst-
lendigi bazi iglevleri de vardir. Bunlarin
basinda kiltir aktarimi ve sosyallesme
gelir (Kasapoglu 1990: 49-50, Merter
1990: 1). Ailenin bu 6zelligi folklor arasg-
tirmacilarini da ilgilendirir, 6zellikle sos-
yallesme ve kiiltir aktarimi biiyiik oran-
da folklor tiriinleriyle gerceklestirilir.

Ayrica her ailenin kendine 6zgi bir
tavri, degeri, hikayesi ve sadece aile tiye-
lerinin anlayabilecegi sakalar1 vardir.
Her aile, yeni yetisen c¢ocuklarina ken-
di degerlerini, giyinme ve yemek yeme
tarzin1 benimsetir. Ozellikle aile icinde
anlatilan bazi hikayeler, belirli mesaj-
lar icerir ve bunu biiyiik oranda o aileye

mensup kigiler anlayabilir. Aile i¢in 6zel
ginler veya aile tarihi i¢in 6nemli bir
biyyik hakkinda anlatilan bu hikayeler,
aile bireylerince ailenin yeni tiyelerine
aktarihir (Sims 2005: 31, 45). Hikayeler-
le birlikte ailelerin kendilerine 6zgu bir
iletisim tarz1 da olabilir. Ornegin disa-
climle, aile bireyleri i¢in bir anlam ifade
edebilir, ¢iinkii o ifadenin veya ciimlenin
hikayesini, arka planini aileye mensup
kisiler bilmektedir. Bu da aile i¢cinde 6zel
bir dilin olusabilecegini gosterir. Ayrica
ailelerin 6zel ginlerde diizenledigi kut-
lamalar da ayrica degerlendirilmelidir.
Bu tarz kutlamalarda genellikle ailelere
0zgu birtakim uygulamalar olabilmekte-
dir (Frederick 1989: 172). Kisacasi, sos-
yal gruplardan birisi olan ailenin folk-
lor degerleri vardir. Pek ¢ogu mensubu
oldugu kiiltiirle ortak olmakla birlikte,
ailenin kimligini yansitan ve aileye 6zgi
birtakim geleneksel yaratmalar aile i¢in-
de aktarilmaktadir.

Aile gibi toplumsal yap1 i¢inde ¢ok
sayida grup vardir. Bizler de her giin bu
gruplardan birkagina dahil olup farkina
varmadan folklor urinleriyle kars: kar-
siya kaliyoruz. Bu yiizden folklor iiriinle-
rini iireten ve aktaran bu gruplar folklor
arastirmacilarinin uzun zamandir dikka-
tini cekmektedir. Ornegin folklorcularin
fazlaca ilgilendikleri gruplarin baginda
meslek gruplar gelir. “Meslek folkloru”
ad1 altinda incelenen meslek veya calig-
ma gruplaryla ilgili degerlendirmeler,
diger bolumiin konusudur.

2. “Meslek Folkloru” Kavrami

Avrupa ve Amerika’da “occupatio-
nal folklore” veya “occupational folklife”
terimleriyle kargilanan meslek folkloru,
kéyden kente calisma hayat1 etrafinda
sekillenmig folklor driinlerini iceren bir
kavramdir. Meslekler ve caligma haya-
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tiyla ilgili folklor arastirmalari, once-
likle kirsal alanlardan baglayip giderek
sehirlere ve modern diinyaya dogru ge-
niglemigtir (McCarl 1986: 71). Bu siireg,
ozellikle Avrupa toplumlarinin iretim
faaliyetlerinde aldiklar1 mesafeyle de
alakalidir. Sanayi devrimi 6ncesinde
tamamiyla geleneksel bir yapiya sahip
caligma hayati1, makinelesmenin ve fab-
rikalarda seri iretimin bagladig1 dénem-
lerde degismeye baslar. Folklor da yeni
yeni ortaya ¢ikan mesleklerin ve calisma
ortamlarinin pesinden sehirlere ve fabri-
kalara girmistir.

Alan Dundes, “kémiir madencileri,
kovboylar, balik¢ilar, oduncular ve de-
miryolu iscilerinin hepsi kendilerine has
meslek argosu, efsane ve grup icinde yapi-
lan saka ve anlatilan fikralara sahiptir.”
diyerek meslek gruplarinin kendilerine
ait folklor yaratmalarinin oldugunu ileri
stirer (2003: 11). Bauman ise, “Folklorun
isleyisi yalnizca ayni kimlikteki insanlar
arasinda olur, ¢iinkii halk gruplart sos-
yal kimlik ozelliklerini paylasma baki-
mindan algilanir.” gseklindeki degerlen-
dirmesiyle grup bilincine dikkat c¢eker
ve toplum icinde ayni meslege mensup
kisilerde folklor 6rneklerinin olacagini
dile getirir. Mesleklerin folklorla iligkisi-
ni irdelerken Bauman, Tirkiyeli bir so-
kak saticisinin bagirig tarzin1 da meslek
folkloru kapsaminda degerlendirmistir
(2005: 78, 82).

Meslek folkloru tizerine yapilan
caligmalarin ¢ikis noktasi, igyerlerinde
ozel bir dilin, giyim tarzinin, inanglarin,
sembollerin ve ig icin gerekli aletlerin
yaratilip kullanilmasi ve biitiin bunlarin
o meslege mensup kisiler tarafindan an-
lagilmasi olmustur (Marcus 1989: 121).
Laura R. ve Marianne T. Marcus’a gore
meslek folklorunun kapsamina anlati-
lar, siirler, fikralar, igyerlerindeki kut-
lamalar, kabul torenleri girmektedir.

Ayrica calisma alanlarinda yaratilmig
ve kullanilan pek ¢ok somut irin de
meslek folklorunun inceleme alaninda-
dir. Ayrica giinuimiizde meslek folkloru,
mesleklerin sozli trinlerini aragtirdig:
gibi caligsanlarin kostimleri, ig ortamin-
da edindikleri yetenek ve tekniklerle de
ilgilenmektedir (McCarl 1986: 121, 71).

Martha C. Sims ve Martine
Stephens’a gére meslek gruplar1 “ortak
¢ctkar ve yetenek” gruplarina dahildir ve
uyeleri ortak bir gelenege, davranig tar-
zina ve bir dile sahiptirler. Biitiin mes-
lek gruplarinda ozel bir yetenek gerekli
olmasa da ig diinyasindaki pek ¢ok mes-
lekte birtakim bilgi ve beceriler talep
edilmektedir (Sims 2005: 40-41).

Meslek  folkloru, Avrupa ve
Amerika’da farkli gekillerde algilanmisg-
tir. Ornegin Avrupa’da bu kavramdan
caligma kiiltiiri ve ideolojisi anlagilirken
Amerika’da ise daha ¢ok mesleklere ait
hikayeler, siirler ve kostiimler anlasil-
migtir. Yine vurgulanmasi gereken diger
bir husus, Almanya’da ve Iskandinav iil-
kelerinde meslek folkloru kapsamindaki
ilk caligmalarin, endiistri 6ncesindeki
calisma hayat1 ve geleneksel meslekler
uzerinde yogunlagmig oldugudur (Mc-
Carl 1997: 596).

Konuylailgili Avrupa ve Amerika’da
cok sayida caligma yapilmigtir. Margaret
Baker, The Gardener’s Folklor adl ¢alig-
masinda bah¢ivanlarin inanig ve uygula-
malarini incelemistir. Benjamin Botkin
ve Alvin F. Harlow, A Treusury of Railro-
ad Folklore: The Stories, Tall Tales, Bal-
lads and Songs of the American Railroad
Man adhl kitapta demiryolu is¢ilerinin;
William M. Doerflinger, Songs of the
Sailor and Lumberman baghkh kitapta
da denizcilerin ve kerestecilerin folk-
lor degerlerine yer vermistir. Edith E.
Cutting, ciftcilerin inamiglarimi, hikaye-
lerini ve torenlerini Whistling Girls and
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Jumping Sheep adl ¢alismayla ve Arc-
hie Green, madenciler arasinda olusan
folklor tiriinlerini Only a Miner: Studies
in Recorded Coal-Mining Songs adiyla
yaymmlamigtir. Bunlarin haricinde Ric-
hard Bauman'in aveilarla, Alan Dundes
ve Carl R. Pagter’in modern dénemdeki
caligma ortamlariyla ilgili caligmalar:
olmugtur. Meslek folkloru kapsaminda
Avrupa ve Amerika’da yiritilen erken
ilk caligmalarin c¢ogunlukla balik¢ilar,
madenciler, demiryolu iscileri, cobanlar
ve ¢iftciler tizerinde yogunlastigini soyle-
yebiliriz. Yakin dénemlerde ise modern
diinyanin yeni ig sahalarinda caligan is-
ciler iizerine de ¢aligmalar da yapilmisg-
tir Marcus 1989: 128-132, McCarl 1986:
72-87, McCarl 1996: 1089-1095).
Turkiye’de de bu alanda yapilmig
caligmalar vardir. Bunlardan bazila-
rina deginmek gerekir. Mehmet Ha-
lit Bayr’nin 1939 yilinda yayimladig:
Halk Adetleri ve Inanmalar: adli kitap,
meslek folkloru alaninda yapilmig ilk
caligmalardan birisidir. Burada Bayr,
Balikesir’deki derici, ayakkabici, sarag
ve kecgeci esnafindan yaptig1 derlemele-
ri yayimlamigtir (1939: 7-52). Bayri’min
calisgmalarina benzer bicimde halke-
vi dergilerinde geleneksel mesleklerin
folklor degerleriyle ilgili baz1 derleme-
ler yayimlanmistir (Dariverenli 1939,
Cavit 1929). Daha profesyonel bicimde
mesleklerin somut ve somut olmayan
degerlerini Sikri El¢in’in aragtirdigini
goriyoruz. El¢in’in “Denizli Dokumacili-
g1 Uzerine Notlar” ve “Ayvalik Balikei-
lig1 Uzerine Notlar” adli yazilari, bu iki
meslegin kiiltiirel varhigimi tespit etme-
ye yonelik caligmalardir (1988a, 1988b).
2005 yilinda Ocal Oguz ve 6grencilerinin
hazirlamig olduklar: Tiirkiye’de 2004 Y-
linda Yasayan Geleneksel Meslekler adli
calisma da meslek folkloru kapsaminda
degerlendirilmelidir. Kitapta c¢ok sayi-

daki meslegin kullandig1 alet, trettigi
urin ve ginimizdeki durumu tzerine
birinci agizdan bilgiler yer almaktadir
(Oguz 2005). Bunarin yani sira ahilik ko-
nulu calismalarda da meslek folklorunu
ilgilendiren bilgi ve degerlendirmelerin
oldugunu unutmamak gerekir (Cagatay
1990).

Tirkiye’deki meslekler acgisindan
baktigimizda meslege kabul torenleri,
inanglar, fikralar, hikayeler, efsaneler,
halk siiri 6rnekleri, meslek mensuplari-
nin icra ettigi geleneksel oyunlar, mes-
leklerin 6zel dilleri vb. pek ¢ok husus bu
kavram altinda incelenebilir. Daha so-
mut olmasi ac¢isindan birkag 6rnek iize-
riden devam edelim.

Tirkiye’de daha diine kadar bazi
mesleklerde ciraklik déneminden sonra
ustaliga gecis icin “pestamal kusanma”
veya “kusak baglama” adi verilen toren-
ler diizenlenmisgtir (Cimrin 1984: 96-97).
Bu torenlerin izlerine Mugla bakircila-
rinda ve ayakkabicilarinda giintimiizde
de rastlanmaktadir. Mugla’da ¢irakligini
tamamlayip kendi ditkkdnini acan kalfa-
y1 ustasinin ziyaret etmesi ve “diikkanin
hayirly olsun, rizkin acik olsun” diyerek
ciraginin beline ustalik sembolu bir ku-
sak baglamasi, geleneksel bir uygulama
olarak yagsamaktadir (Cinar 2007: 400,
407).

Baz1 mesleklerin kendilerine 6zgi
oyunlar1 da vardir. Balikesir’deki derici
esnafinin sergiledigi “Tiilu Kabak” oyu-
nu da bunlardan birisidir. “Tili Kabak”,
debbag veya tabak adi verilen deri esna-
finin diugiinlerde ve milli bayramlarda
oynadigi bir oyundur. Balikesir'de Faruk
Belli ve Recep Alkut gibi hem dericilik
yapip hem de bu oyunu oynayan meslek
mensuplarimin verdikleri bilgilere gore
bu oyunu ge¢misten giintimiize dericiler
oynamigtir. Hayvan derileri giyip bi-
tin viicudu siyaha boyayarak insanlar
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korkutma esasina dayal “Tilu Kabak”

oyunu adeta dericilerin varligini sembo-

lize eden bir oyundur (Duymaz ve Sahin

2008). Bu oyun sayesinde dericiler, 6zel

kutlamalara katildiklar1 gibi, deri mes-

legine mensup kisiler arasindaki grup
bilincini de pekigtirmektedirler.
Balikesirli kececi Siileyman usta-
dan derlenen asagidaki fikra da meslek
gruplar1 arasinda fikralarin da olustu-
gunu gosteriyor:
“Vaktiyle kadinin biri oglunu bir ke-
cecinin yanina ¢irak vermis. Cirak,
ustastnin ditkkGnina ii¢ gin gelip
gitmis ve kiillah yapmasint 68renir
gibi olmus. Uciincii giinii aksami
eve doniince annesine demis ki:

—  Ben yarin artik ditkkdna gitmeyece-
Sim. Annesi sormus:

—  Nigin oglum? Cocuk cevap vermis:

—  Nigin olacak, sanati 6grendim de
ondan.

—  Neden anladin?

—  Anlamayacak ne var ki, teptim kece

oldu, stvrilttim kiilah oldu, giy bast-
na git isine.
Bunu igitince ¢iragin annesi, oglu-
nun kegeciligi hakikaten 6grendigi-
ni zannetmis. Ciraginin ditkkana
gelmedigini goren usta, bir iki giin
bekledikten sonra kadinin evine ug-
rayip sormus:

—  Oglun diikkana nigin gelmiyor? Ka-
din cevap vermig:

—  Nigin gelsin usta, o sanati 6§renmis.
Usta tekrar sormus:

—  Neden anladin? Kadin:

—  Neden anlayacagim, baksana ne di-
yor?

—  Nediyor? Ne diyecek dedigi su:

—  Teptim kege oldu, sivrilttim kiilah
oldu, giy basina, git isine.

Bunu duyan usta sagirmis:
—  Yalan degil, sahih demis, ¢irak sa-

natr 6grenmig, hem de yalniz kendi
o8renmemigs, anasina da ogretmis.”

(Bayr1 1939: 48-49).

Turkiye’de bunlara benzer ¢cok sayi-
da oyun, toren ve soz, mesleklere bagh
olarak yaratilmig ve aktarilmigtir. Koy-
den kente Tiirkiye'nin calisma hayatinda
cok sayida meslek vardir ve bu meslekle-
rin de kendilerine has folklor degerleri
bulunmaktadir. Biitiin bunlar, meslek
folklorunun ilgi alanina girmektedir.

3. Meslek Piri Inanci ve Hikaye-
leri

Sosyal gruplarin devamliliginda ve
uyeleri arasinda ortak distincelerin olu-
sumunda inamglarin 6nemli bir etkisi
vardir. Bagka bir ifadeyle grup tyeleri
inangclarla birbirlerine yaklasirlar (Sims
2005: 56). Bu konuda Jack Santino’nun
“Occupational Ghostlore: Social Context
and the Expression of Blief” adli ¢alig-
masi, balik¢ilarda, denizcilerde ve ma-
den igcilerinde ¢ok sayida ortak inanigin
var oldugunu ortaya koymustur (Santino
1988). Aymi gekilde Turkiye’deki pek ¢ok
meslek grubunda da ortak inamiglarin
yer aldigimi goriiyoruz. Bu inaniglardan
birisi, 6zellikle geleneksel mesleklerde
kargimiza ¢ikan “meslek piri” inancidir.
Meslek gruplarinda kendi mesleklerini
icat ettigine veya meslek mensuplarim
koruduguna inandiklar1 bazi tipler var-
dir. Mit, din ve tarih kaynakli bu tipler
etrafinda meslek mensuplarinin ortak
degerleri olarak cesitli inaniglar ve hika-
yeler olugsmustur. Tarihi kaynaklardan
takip edebildigimiz kadariyla meslek
piri inancinin olduk¢a eski bir ge¢misi
vardir, ancak bu inamg giinimiizdeki
bazi1 mesleklerde de yasamaya devam
etmektedir.

Din ve mit kaynakli metinlerde kar-
simiza ¢ikan ve kiiltir inga eden “mede-
nilegtirici kahraman” olarak kabul edi-
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len tipler gibi, geleneksel mesleklerdeki
pirler de “kiiltiir-medeniyet kahramani”
kapsaminda degerlendirilebilir. Kiiltiir-
medeniyet kahramanlari, insanlara sos-
yal hayatla ilgili ilk bilgileri aktaran ki-
silerdir. Mircea Eliade’ye gore yaradiligi
tamamlayan kigi ya da olaganiistii varlik-
lar olan bu kahramanlar, insanlara ateg
yakmayi, yemek pisirmeyi, avlanmayi
ve barinmay 6gretmiglerdir (1991: 179).
Tirk mitolojisinde yaradiligtan sonra
Tanri, yardimeilar: araciligiyla insanla-
ra nasil ates yakacaklarimi veya avla-
nacaklarini 6gretmigtir. Mitleri takiben
tarihi donemlerde olusmus Oguz Kagan
gibi baz1 destanlarda da kiiltiir-medeni-
yet kahramanlarina rasthyoruz. Oguz
Kagan destaninda ilk kez araba ve sal
yapan kahramanlar yer alir. Onlardan
once var olmayan bu araclar, bu tiplerle
birlikte sosyal hayata kazandirilmistir.
Bu bilgiler, mesleklerdeki pir inanciy-
la da ilgilidir. Mehmet A¢camin ifadele-
riyle kiltir-medeniyet kahramanlar,
“giiniimiiz mucit ve bilim adamlarinin
gecmigteki atalaridirlar. Fakat, onlarin
bugiinkiilerinden farkliliklar:, kutsallar-
la kusatilmis olmalaridir. Daha sonraki
donemlerde bu kiiltiir kahramanlart, or-
taya ¢tkardiklart meslek dalini siirdiiren
sonraki kusaklar tarafindan o meslegin
piri, istadt ve ilk mucidi olarak kabul
edilmektedirler ve kutsalliklarini daimi
olarak siirdiirmektedirler.” (2000: 43-
44).

Meslek pirlerinin de ¢cogunlukla bir
peygamber veya peygamber yakini olma-
s1 da onlarin kutsallikla ilintili oldukla-
rim1 gostermektedir. Dinle alakali olduk-
lar1 i¢in bu pirlerden meslek mensuplar:
cekinmekte ve yaptiklar: iglerde onlarin
memnuniyetini gézetmektedirler. Tespit
edilen bilgilerin ¢ogunda meslek erbap-
lari, yanls is yapildiginda veya ige hile
karigtirnldiginda pirin gazabina ugra-

yacaklarina inandiklarindan meslege
giris yapan diger iiyelere de bu inanig-
lar aktarmaktadirlar. Daha diine kadar
geleneksel mesleklerde calisanlar, “piri-
miz filan zattir” diyerek saygiyla pirinin
adin1 anmig, ondan aldigi ilhamla isine
devam ve ihtimam etmistir (Dariverenli
1939: 21).

Demircilerin piri Hz. Davut, firin-
cilarin Halil Ibrahim, berberlerin Sel-
man-1 Pak, ayakkabicilarin Hasan Bas-
ri, kalaycilarin Abdilmecid Ayine Pak,
marangozlarin Habib Neccar, terzilerin
Hz. Idris, kahvecilerin Seyh Sazeli, deri-
cilerin Ahi Evran, cobanlarin Hz. Musa,
saatcilerin Hz. Yusuf, dokumacilarin Hz.
Sit, firincilarin Hz. Ibrahim, boyacilarin
Zeynel Abidin, kececilerin Hallac-1 Man-
sur, avcilarin Baba Gomleksiz, ciftcilerin
Hz. Adem, hekimlerin Hz. Lokman, tiic-
carlarin Hz. Muhammet oldugu yoniinde
bazi inaniglar kayda gecmistir (Cimrin
1984: 96, Dariverenli 1939: 22-23, Aca
2000: 44).

Buradaki meslek pirlerine bakildi-
ginda bunlarin biiyiik bir kisminin pey-
gamber oldugu gorilir. Peygamberler,
Allah’in varhigim1 ve kanunlarim insan-
lara teblig etmek i¢in secilmis insanlar
olmakla birlikte pek ¢ogu bir meslegin
ilk temsilcisi olarak da bilinirler. Hz.
Adem’den baslayarak Hz. Muhammet’e
kadar gelen cizgide peygamberler, ayni
zamanda meslek erbabi olarak da kendi-
lerine sosyal hayatta yer bulmuglardir.
Bir meslegin mucidi olarak kabul gor-
miis peygamberler, kendinden sonra bu
meslegi devam ettirenleri etkilemeyi de
basarmiglardir. Mesleginin ilk kez kut-
sal bir sahis tarafindan icra edildigine
inanan meslek erbaplari, adeta ilk eyle-
mi tekrar ettiklerine inanmiglardir (Aca
2000: 44-45). Bu diisiince meslek tiye-
lerinde meslege kars: sayg1 ve sevginin
olugsmasina da zemin hazirlamigtir.
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Gorildugu gibi meslek piri inanci-
nin din ve mitle yakin bir iligkisi vardir.
Aslinda pek ¢ok mit, inanlik tarihindeki
ilk eylemleri anlatir. Eliade’nin ifadele-
riyle “belli bir kabile balik¢ilikla geginir,
¢linkii, mitsel zamanlarda bir Dogaiistii
Varlik onun atalarina baliklarin nasil
yakalandigini ve nasil pisirildigini 68ret-
mistir. Mit, Dogaiistii Varlik tarafindan
gerceklestirilmis olan ilk balik avinin 6y-
kiisiinii anlatir, bunu yaparken de hem
insaniistii bir eylemi ortaya koyar, hem
insanlara, sira kendilerine geldiginde,
bunu nasil gerceklestireceklerini ogretir,
hem de bu kabilenin neden bu bicimde
beslenmek zorunda oldugunu aciklar.”
(1993: 17). Buradan hareketle meslekler-
deki pir anlatilarinin da benzer bir yapi-
ya ve isleve sahip oldugunu soylemek
gerekir. Onlar da tarihi déonemlerde in-
sanlara mesleklerin nasil var oldugunu,
bu mesleklerin asil ustalarini ve onlarin
yeteneklerini anlatarak bu tarz sosyal
yapilarin kokenini agiklamaktadirlar.

Mugla’daki dericiler, deriyi ilk kez
Seyh Mahmut'un igledigini bu ytizden
bu meslegin piri oldugunu kabul eder-
ler. Hikayeye gore Seyh Mahmut, bir
giin peygamberle yurirken peygambe-
rin goziine bir kopek derisi iligir ve Seyh
Mahmut’a bu deriyi temizleyip temiz-
leyemeyecegini sorar. Seyh Mahmut,
peygamberin istedigi seyi yapabilecegini
soyleyip deriyi hemen iglemeye basglar. O
zaman peygamber, Seyh Mahmutun sir-
tin1 sivazlar ve “Pirsin” der. O zamandan
beri bu zata pir denmistir (Cavit 1929:
6). Kultir-medeniyet kahramanlarinda
oldugu gibi Seyh Mahmut, yeni bir mes-
lek icat etmig ve ondan sonra bu meslek
yapila gelmistir.

Meslek gruplar1 arasinda ortak bir
unsur olmanin o6tesinde pir inancinmin
bagka iglevleri de vardir. Ornegin pir
inancina sahip meslek mensuplari, mes-

lek pirinin kendilerini koruyup goézettigi-
ne de inanmaktadirlar. Bir ayakkabi us-
tasinin sozleri bunun acik kamitidir: “Bu
meslek pirli meslektir. Pirimiz Yemen-i
Ekber Hazretleridir. Diriist calistigin
stirece kimseyi a¢ ve acgikta birakmaz”
(Akman 2006: 9). Boyle bir diistince, ca-
lisanlar icin motivasyon anlamina gelir.
Pirin koruyuculugu altinda c¢aligsan kisi,
dogal olarak igini daha 6zverili ve istekli
yapacaktir. Bunun da caliganlarin ha-
yatin1 olumlu etkileyecegini sdylemek
mimkiindir.

Pirlerin so6zleri ve davraniglar1 da
meslek mensuplarinin disiincelerini ge-
killendirmektedir. Balikesir’de berberlik
yapan Murat Kili¢, insanlardan tiksin-
meme ve her insana esit yaklagsma nede-
nini meslek pirine baglamaktadir:

“Biz pis insandan igrenmeyiz. Mes-
legimizin geregi tiras ederiz. Bundan
bize kesinlikle pislik, hastalik gelmez.
Peygamberimizin berberi Selmanit Pak
pirimiz “igrenmeyiniz, igrenmeyiniz, ig-
renmeyiniz! Hasta, yagli, bereli de olsa,
agzindan koku gelse, burnundan pislik
gelse, kan revan i¢inde de olsa siz ondan
igrenmeyiniz, tiraginizi yapiniz” demig-
tir. Igrenirseniz o hastaligin size gece-
cegini soylemigstir. Onun igin yaptigimiz
tiras karsiliginda o hastalik Cenab-
Hak tarafindan bize verilmez. Igrenirsek
pirimizin vasiyetini tutmamis oluruz.
Vasiyeti tutmazsak olmaz. Onun ecrini
cekeriz.” (Akman 2006: 10).

Inanisa gére meslek pirlerinin,
meslek erbaplari iizerinde yaptirim giicii
de vardir. Yine Balikesir’de deri esnafi
arasinda gecen bir olay konuyla yakin-
dan alakalidir. Enver Bese'nin naklet-
tigi olaya gore tabak esnafindan birisi
meslege hile karigtirir. Bunu fark eden
meslektaglar: onu loncaya sikayet edin-
ce lonca, toplanip hileli ig yapan esnafin
ditkkkdninin kapatilmasina karar verir
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ve bunun i¢in de Hact Mehmet Efendi’yi
gorevlendirir. Hact Mehmet Efendi, ken-
disine tarif edilen dikkani “pir ¢ivisi”
ad1 verilen bir civiyi ¢akarak kapatir.
Diikkkdm kapatilan kigi ise ¢areyi bas-
ka yerde arar ve bu durumu dava eder.
Mahkeme, diikkdmi c¢ivileyip kapatan
Mehmet Efendi’yi ¢agirir ve yargilama-
ya baglar. Hakim, kanunda yeri olmayan
bir yetkiyle bir esnafin dilkkanini kapat-
mis bu yagh adama ceza vermek isteme-
mektedir. Onu bu davadan kurtarmak
icin g6yle bir soru sorar: “Siz bir orf, ddet
tizerine diikkdna gittiniz, ¢ivilediniz, fa-
kat bu zat siz ayrildiktan sonra diikkdni-
nt acabilirdi degil mi?” Hact Mehmet Ahi
Baba bu soruya itiraz ederek soyle cevap
verir: “Hasa sdylemeyiniz, pir ¢carpar, na-
sil agarmis?” (Bese 1940: 124-125).
Meslek mensuplar1 arasinda pir
inancinin ne denli gigcli olabilecegi-
ni gosteren bu olayda pir inamiglarinin
meslegin yapilis seklini ve yaptirimlari-
m etkileyebildigini goriiyoruz. Pir adina
kapatilan diikkkani, ditkkdn sahibi aca-
mamigtir, ¢cinki bunu yaptig1 takdirde
pirin gazabina ugrayacagina inanmak-
tadir. Bu inanig1 sadece kendisi degil, di-
ger biitiin meslek kollar1 da bilmektedir.
Meslek pirleriyle ilgili anlatilarin
bir kismi mesleklerle ilgili baz1 olgula-
r1in, durumlarin ve meslekte kullanilan
aletlerin olusumunu izah ederler. Bu y6-
niiyle pir anlatilarinin bir kismi efsane
karakterlidir. Muglali demirci ustasi Ah-
met Akyol, bu meslegin pirinin Hz. Da-
vut oldugunu ve demircilikte kullanilan
“kiskac¢™ da onun icat ettigini soyler:
“Hz. Davut ile karist nedenini bil-
medigim bir sebepten dolayt kavga eder-
ler. Konu, kerametin kimde olup olma-
digina kadar dayanir. Karist “bende”,
Hz. Davut “bende” der. Sabah ise giden
Hz. Davut yemek saatinde ¢iragi gonde-
rir. Karist aksamki tartismanin siniriyle

yemegi o giin kendi eliyle ¢iraga verir.
Ciragin helal olmayan kadinin elini gor-
mestyle birlikte Hz. Davut'un parmagi
yanar. Hz. Davut, bu act ile karsida ya-
tan képegin on ayaklarina dikkat eder ve
elinin bir daha yanmamast icin gerekli
olan kiskagi kopekten esinlenerek yapar.”
(Cinar 2007: 401).

Bu anlatinin bir varyanti, 2009 y1-
linda Bolu’da bir demirci ustasindan
derlenmigtir. Demirciligin piri hakkinda
bilgiler veren ustaya gore demircilik, Hz.
Davut'un kiskaci icat etmesiyle basla-
migtir. Bu demirci ustasi, kopegin ayak-
larindan ilham alarak kiskaci1 Hz. Davut
yapamamis olsayd: bugiin béyle bir mes-
legin olmayacagina inanmaktadir (Bilge
2009: 73).

Pir inancina sahip meslek erbapla-
rindan olan ve geleneksel yontemlerle
Bolu’da ayakkabi imal etmeyi siirdiiren
Salih Eser de ayakkabicilarin diikkkéan-
larinda neden ¢ok fazla ¢opiin oldugu-
nu bir pir hikayesiyle izah etmektedir.
Ona gore ayakkabiciligin piri Yemen-i
Ekber’'dir. Hikdyeye gore Yemen-i Ek-
ber, bir giin dolasirken bir rengpere rast-
lar ve ona ne yaptigim sorar. Rengper de
ekin ektigini soyler. Bunun {iizerine pir
de “ekinin bol olsun” der ve gercekten de
o adamin ekini bol olur. Pir, ren¢gperden
sonra ayakkabiciya gelir ve ona ne yap-
tigim1 sorar. Ayakkabic1 “ne yapayim ¢op
topluyorum” deyince Yemen-i Ekber de
“coptin bol olsun” der ve o giinden beri
ayakkabicilarin ¢opii ¢ok olurmusg (Bil-
ge 2009: 29-30). Bu anlati, 2006 yilinda
Balikesirli bir ayakkabic1 ustasindan da
derlenmigtir (Akman 2006: 11).

Buraya alamadigimiz daha baska
anlatilarda da pirlerin bir meslegi veya
meslekle ilgili bir arag gereci icat ettigi
yontinde bilgiler yer almaktadir. Efsane
ozelligi de tasiyan bu anlatilar, gelenek-
sel mesleklerde ¢caliganlarin meraklarim
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giderme, meslekle ilgili bilgi eksiklerini
tamamlama, meslegi saygin bir konuma
getirerek caligsanlar1 motive etme gibi ig-
levlere sahiptir.

Sonu¢

Meslek folkloru ve geleneksel mes-
leklerdeki pir inanci tizerine yapilan
tespit ve degerlendirmelerin sonucunda
sunlar s6ylenebilir:

1. Toplum hayatinin 6nemli bir kis-
minm olusturan meslekler “sosyal grup”
kavrami etrafinda degerlendirilebilir,
cinkii grup tamimlarina bakildiginda
mesleklerin de sosyal bir grup olustu-
rabilecek niteliklere sahip oldugu go-
rilmektedir. Pek ¢ok grupta oldugu gibi
meslek gruplar1 da birtakim geleneksel
degerleri iiretmekte ve aktarmaktadir.
Meslek mensuplarinin ¢alisma hayatin-
da kullandiklar: ara¢ ve gerecler, giysi-
ler, meslekle ilgili inamglar, torenler,
hikayeler geleneksel degerlerden bazila-
ridir ve ayn1 zamanda folklorun ilgi ala-
nina girmektedir.

2. Mesleklere ait folklor tiriinleri,
ozellikle Avrupa ve Amerika’da “occu-
pational folklore” veya “occupational
folklife” adlar1 altinda ayrica incelen-
mektedir. Tirkceye “meslek folkloru”
olarak cevirmeyi tercih ettigimiz bu
kavram, mesleklerin hem somut hem de
somut olmayan degerlerini kargilamak
icin kullamilmaktadir. Geleneksel mes-
leklerin yaninda yeni olugsmus caligma
ortamlarindaki folklorla da ilgilenen
meslek folkloru, koyden kente c¢aligan
insanlarin geleneksel yaratmalarini ta-
kip etmektedir.

3. Meslek folkloru kapsaminda ya-
pilan caligmalar, oncelikle mesleklerin
kiiltirel varhigini ortaya koyacag: gibi,
egitimciler, igverenler ve mesleklerle i¢
ice olan sektorler i¢in de faydali sonuclar
verecektir. Ozellikle ¢alisma alanlarini

izleyen ve diizenleyenler, bu ¢caligmalar-
dan faydalanarak tiretim ve kalite stan-
dartlarini yiikseltme firsati bulabilecek-
lerdir.

4. Turkiye'deki geleneksel mes-
leklerde pir olgusu vardir. Meslegi icat
ettigine veya meslegin kutsal temsilci-
si olduguna inanilan baz tipler meslek
mensuplar: arasinda saygiyla anilmak-
tadir. Cogunlukla dini bir kimlige de
sahip meslek pirleriyle ilgili cok sayida
inanig ve anlati giintimiizde de gelenek-
sel mesleklerde calisanlar1 etkilemeye
devam etmektedir. Pirinin yaptigi isi
yaptigini, onun tavir ve hareketlerini
tekrar ettigini digiinen meslek erbaba,
isini dogru yaptig takdirde piri tarafin-
dan odillendirilecegine, aksi durumda
ise cezalandirilacagini inanmaktadir.
Ayrica meslek gruplarinin gecmisten gii-
niimiize konuyla ilgili aktardig cok sa-
yida anlati da vardir. Pirin meslegi veya
meslekle ilgili bir arac: icat etme gekli-
ni, pirin 6dillerini veya cezalarim1 konu
edinen bu anlatilar, yapilan igse sayginhk
kazandirdigi gibi ¢caliganlara motivasyon
da saglamaktadir.

5. Meslek pirleri, inaniglara gore
meslekleri en iyi icra eden ustalardir.
Daha sonraki meslek erbaplar1 ise o
miikemmel modeli tekrar etmeye veya
o mitkemmel 6rnege layik bir sekilde ca-
ligmaya gayret etmiglerdir. Mesleklerde-
ki boyle bir anlayis, 6zellikle geleneksel
mesleklerde ¢aliganlar1 dosdogru tiiretim
yapmaya ve yaptig1 ige saygi duymaya
sevk ederek caligma hayatinin saghikli
bir gekilde gelismesine katki saglamis-
tir.
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TURK KULTURUNDE RUHLAR VE ORMAN KULTU

Evil Spirits and the Cult of Forest in Turkish Culture
Yrd. Do¢. Dr. Pervin ERGUN*

0oz

Tirk mitolojisinde orman, “cokluk, kotiiliik, karmasa” ifade etmektedir. Dolayisiyla “kétii ruhlar”in
mekéan sembolii olarak kabul gormektedir. “Tanr’min tekligini sembolize eden yalniz aga¢”in aksine, orman,
Tanrr’min terk ettigi veya ancak kutlu insanlarin gifrelerini ¢ozebilecegi bir mekan sembolii olarak algilanmak-
tadir. Bu nedenle ¢ogu halk anlatisinda orman, kutlu kahramanlarin mitolojik sifreleri ¢ozerek koti ruhlarla
miicadele ettigi yer olarak karsimiza ¢gitkmaktadir. Kutlu kisilerin mezarlarim koruyan “koru(g)”lar ile “ak ve
ala tayga”lari, ormandan- kara ormandan ayr1 degerlendirmek gerekmektedir. Ciinkii onlar, kutlu yaratilmig
kahramanlarin ve kendileri gibi kutlu yaratilmis hayvanlarinin kemiklerinden yetismislerdir. Buralar kéti
ruhlardan korunmak i¢in siginilan yerlerdir; yani Tanri’nin kutunun tezahiir ettigi yerlerdir. Tirk kiltiriinde
orman algis1 mitolojik koklerinden ayr:1 distintilemez. Tiirk milleti, kiiltiir tarihimizin hemen her tabakasin-
da, mitolojik diisiincenin uzantilari olarak orman ile ilgili uygulamalara azami dikkat gostermistir. Konus-
malarda, davranmiglarda ve mitolojik karakterli uygulamalarda hep 6l¢iilii davranmak gerektigi ogiitlenmistir.
Bu titizligin anlami giiniimiizde siliklegsmistir. Fakat mitolojik izler yagsamaya devam etmektedir. “Fincanci
katirlarim trkiitmek” gibi mitolojik izler tasiyan deyimler bugiin canh bir sekilde yasamaktadir. Bu da kéti
ruhlar ve orman kiiltii ile ilgili kiiltiir diinyamizin derinligini ve zenginligini ortaya koymaktadir.

Anahtar Kelimeler

Koti ruhlar, orman kiilti, kut, tayga.

ABSTRACT

The forest means “multitude, evil, chaos” in Turkish mythology. Thus it is admitted as the symbol of
evil spirits’ place. Contrary to “the lonely trees symbolizing the unity of God”, the forest is perceived as a place
symbol abandoned by God or decoded only by holy people. Therefore in most folk narratives, forest is described
as the place where blessed heroes combat with evil spirits by decoding mythological code. “Korugs” protecting
the tombs of holy people and “white and red taigas” should be evaluated separately from -forest- black forests.
Because they are created from holy blessed heroes and their holy animals’ bones of. These places are used to
be protected from evil spirits; so they are the places God’s holiness is manifested. Perception of the forest in
Turkish culture cannot be considered apart from their mythological roots. The Turkish nation, nearly in every
layer of our cultural history, paid maximum attention to the practices related to forests as the production of
mythological thinking. It is advised that people behave prudently in speech, behavior and mythological appli-
cations. The meaning of accuracy today has become indistinct. But the mythological traces continue to live. The
idioms which have mythological meanings such as “stir up a hornet’s nest,” today exist in a way. This reveals
our cultural world’s deepness and richness related to evil spirits and cult of forest.

Key Words

Evil spirits, forest cult, holy, taiga.

Bu makalede hem iyi, hem de kéti
ruhlarin en fazla 6zdeslestigi mekanlar-
dan biri olan ormanlar tizerinde durula-
caktir. Daha sonra da bu kiiltiin kiltiri-
miiz tzerindeki etkileri incelenecektir.

Turk kilturinde yaygin olarak ka-
bul géren inanca gore biitin diinya ruh-
larla doludur. Gerek Islamiyet o6ncesi
diisiincede gerekse Islamiyet sonrasin-
da yagsamaya devam eden bu inanclara
gore ruhlarin kiyamete kadar diinya

aleminde gezinti halinde oldugu; zaman
zaman da insanoglunun karsgisina ¢iktig:
anlatilmaktadir. Cin, peri, mekir, Ibrik
Kalfa, Riikiis Hanim, cads, pir, congolos,
alkarisi, albiz(Boratav 1984:74 vd), ug
harfliler, iyi saatte olsunlar, fincanci1 ka-
tirlari, iye vb. adlarla amilmakta, cesitli
kiliklarda, yalniz insanlarin kargisina
tenha yerlerde c¢iktiklarina inanilmak-
tadir.

Ruhlarin diinyadaki varhigi yara-
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tiligin bagina gétirilmekte ve su efsa-
neye dayandirilmaktadir: “Ruhlar vak-
tiyle Tanri’'min hizmetkar: olmuslardir.
Fakat asilikleri yiiziinden Tanri1 onlar
kovmustur. Bu olaydan sonra yarlara,
tarlalara, diismiislerdir. Inanmisa goére
bugiin de daglarda, goéllerde, irmaklar-
da, kuyularda, evlerin sacak altlarinda
ve egiklerinde; 6zellikle de ormanlarda
yasamaktadirlar. (Salmin 1994: 83)

Turk kilturinde ruhlar genel ola-
rak iki gruba ayrilmaktadar:

a)lyi Ruhlar: Iyi ruhlar insanla-
ra saadet ve hayat bahsetmektedirler.
Iyilik ve temizlik kaynagidirlar. Gokte
yasamaktadirlar; merhametlidirler; in-
sanlarin 6zel hayatlarina karigsmazlar.
Kanli kurban istemezler. Tirk diinya-
sinda “ayn” diye de adlandirilan bu ruh-
lar Tanr kutu tasimaktadirlar. “Ayn”,
kelimesinin “hakikat, yaratma, yaratici
kudret” anlamina gelmesi de bu kutsal-
lig1 ifade eder niteliktedir. Umay, Ayisit,
vs. iyi ruhlardandir. (Inan 1972: 26 vd.,
Yildirim 2000)

b)Kotii Ruhlar: Turk dinyasinda
“kara neme, yek, abaasi, uor” diye ad-
landirilan kétii ruhlar, insanlara ve hay-
vanlara her tirla kétuliugiu yaparlar; her
tiurla hastaligi gonderirler ve kurban is-
terler. Oldiirdiikleri canlhilarin ruhlarini,
ana mekanlar: olan yeralt: diinyasina
gotirirler ve kendilerine kole yapmaya
caligirlar. Fena kurbanlardan ve fena
vasiflandirmalardan hosglanirlar. Koti
ruhlarin  sahibi  “Erlik-Seytan-Arsan
Dolay” Tanrr’nin gazabina ugradiktan
sonra karakteristik igini yapmaya bas-
lar. Insanlar: kétii yola sevk etmeye, “ar1
imandan ayrildiklari-bos bulunduklar:
anlarda” onlara bir musibet vermeye
caligir. Fena insanlarin canlarinin koti
ruhlara karsacagina ve diinyay1 terk
etmeden 6nce de “seytanin arka bacagi”
olacagina inanilir. (Inan 1972: 26; Yil-
dirim 2000) Halk arasinda insanliktan

nasibini almamis baz tiplere “seytanin
arka bacag” denmesi de bu ytizdendir.
Hatta bunlardan daha ileri olan bazila-
11 icin “seytanin pabucunu ters giydirir”
sozi de kullanilmaktadir.

Ister iyi olsun ister kétii, biitiin ruh-
lar, insanin basina gelebilecek -6zellikle-
musibetlerin miisebbibi olarak gorildik-
leri i¢in cekinilen, yar1 bucuk korkulan
gizemli yaratiklar olarak kabul edilmek-
tedirler. Bu nedenle ruhlarin bulunma
ihtimalinin yiiksek oldugu mekéanlarda
daha titiz davranilmaktadir.

Tirk kultirinde orman iyi seyleri
cagristirmaz. Kutsal agac-hayat agaci-
nin Tanr’min tekligini, birligini, sembo-
lize etmesinin aksine, ormanlar, ¢oklu-
gun, kargasanin, kotiligin semboli ol-
mustur ve kéti ruhlarin yasadig, tekin
olmayan yerlerdir. Ancak, Tirkler onu,
ruhlarin o6zelliklerine bagh olarak iki
gruba ayirmaktadir:

1yi ruhlarin yasadig1 aydinlik-1s1klx
ormanlar: Ata ruhlar veya kutlu hay-
vanlarin ruhlarimin dolastign ormanlar
olarak bilinirler. Bu tiir yerler dikkatli
olmayr gerektirmektedir. Ruhlar1 kiz-
dirmamak ve hayir dualarini almak i¢in
sessiz, saygili olunmahdir. Adak ve sa¢1
sagmak gerekmektedir.

Ko6ti ruhlarin yasadign karanlik
ormanlar: Koti ruhlarin yasadig yerler
“lanetli yerler” diye de adlandirilmakta-
dir. Lanet kelimesi “Allah’in rahmetin-
den yoksun” anlamina geldigi i¢in halk
arasinda sdylenmesi en fazla yasaklanan
kelimedir. Kur’an’da Bakara suresi 89!,
1592, ve 161.3 ayetlerden Islamiyet’te de
kelimeyi kullanmirken ne kadar dikkat
edilmesi gerektigi anlagilmaktadir. Keli-
menin kullanimi eskiden tabu iken, bu-
gin ceviri Tirkgesinde, yazili ve gorsel
basinda c¢ok kullanildig: i¢in kaniksanir
olmustur.

Bu vasiflandirmalar, Kuzey Tirk-
lerinde daha iyi yasamakla birlikte,
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Turkistan’a (Orta Asya) ve Bat1 Tirk-
liugine gelince siliklesmektedir. Butiin
Tiurk diinyas: kiiltiriinde ve mitolojisin-
de kutsal agacin yayginhigina ve canlhli-
gina karsin, ormanlarin fazla bir 6nemi
yoktur. O ancak, masallarda cinlerin,
perilerin, devlerin yasadig1 ya da kutlu
kahramanlarin onlardan kurtulmak i¢in
sihirli bir obje (tarak, vs.) ile meydana
getirdikleri bir mekén tasvirinde yer al-
maktadir.

Orman, masallarda kaos alemini
sembolize etmektedir. O, yeralt1 diinyas:
ile yasadigimiz diinya arasinda bir sinir
gibidir. Tilsiml1 objeleri ve olaganitistii
yaratiklar1 (cinler, periler, devler) ile
korkun¢ ormanlar, yeralt1 diinyasinin
girigini sembolize etmektedir. Bu sihirli
varliklar aslinda Tanr1 kutu tagiyan var-
lig1 saklamaya caligmaktadirlar. Ancak
Tanr1 kutu tagiyan, kutsal sirlar1 bilen
insanlar, bu zor gifreleri ¢ozerek orada-
ki hedeflerine ulasabilirler. Ornegin “Ak
Elmay1 Koruyan Yedi Kardes Dev” ma-
salinda koétiiliikk sembolii devler, kutsal
elmay1 korumaya calismaktadirlar. (Ba-
yat 1998: 156) Kuzey Tirklerinden der-
lenen “Dutar Kiz” masalinda kiz, ken-
disini kovalayan devin ontine bir tarak
atar, tarak da ormana dontsiir. (Ogel II
1995: 490) Aym1 bolgeden derlenen bir
baska masalda “ormanda gogerip yatan
(kiikerip yatkan), babasini ve anasimi
yiyen “Karaca” adli kot bir ruh” yasa-
maktadir. (Ogel IT 1995: 490)

Anadolu’dan derlenen masallarda
orman, ya cinlerin ve devlerin mekanidir
ya da yakacak odun toplamaya gidilen
siradan bir mekandir. “Sir Saklama-
yan Padisah Kiz1” masalinda, ormanda
degirmen tasinin altinda “Araplar” ya-
samaktadir. Kahramana yardimci olan
Araplar, ihtiyaci olan yedi deve yiki
altin verirler. “On t¢” ile “Keloglan ve
Dev” masallarinda ormanlar iki deve
aittir. Kimsenin giremedigi ormana, ¢cok

akilli bir kahraman girer; devleri tabu-
ta koymay1 basarir ve padisaha goturir.
(Sakaoglu 1973: 398) “Gil ile Sinaver”
masalinda ormanda kiutikten yapilmig
gizli bir sandiga hapsedilen kahramani,
odun toplamaya gelen kéyliiler kurtarir.
(Sakaoglu 1973: 563)

Ruhlarin mek&ni ormanlari mi-
tolojik gelin gocinde de gormekteyiz.
Damadin béyle olaganiistii o6zellikler
tasiyan ormanlar1 agmasi, vahgi orman-
larin sembolii yilan, ejder vs. ile miica-
dele etmesi gerekmektedir. “Ayaklhilarin
gelemedigi, agizlilarin suyunu icemedi-
gi” kutsal mekandaki kiza ulagan yol-
lar, “ala yilanin s6kemedigi ormanlar”la
kaphdir.(Ergin 1994: 125, 186) Bazi
yorelerde bu yolculuktaki orman sayi-
s1 66 olarak zikredilmektedir. (Yegorov
1982:110) Damadin tekin olmayan ve
ruhlarla dolu olan bu ormandan gecer-
ken verdigi miicadeleler gelin gégiirme
sarkilarinin  karakteristik motiflerini
olusturmaktadir.(Yegorov 1982: 110 vd.)

Turk kiltirinde orman kavrama,
“y1g, tayga, koru, biik” kelimeleri ile de
ifade edilmektedir.* Ozelliklerini asagi-
da ifade edecegimiz bu kavramlarin ko-
numuz agisindan ortak o6zelliklerinden
biri, hepsinin de ruhlara mekan olmasi
ve barindirdiklar: ruhlarin tiiriine gére
ayiricr  sifatlar almasidir. Bunlardan
“y15” kelimesi eskiden orman kargiligin-
da kullanilirdi. Devletin kutu ve bekas:
ile “kutlu dag” ve “kutlu y13” arasinda
bag kurulurdu. Orhun kitabelerinde,
“Otitken Yis” ile ilgili olarak gelecek
nesillere verilen nasihat, bu bagin ne
kadar gii¢cli oldugunu gostermektedir.
“Otiiken Yig”tan ayrilan Tirk milletinin
yok olacagi, kizlarin cariye, erkeklerin
kul olacag; fakat Otiiken’de oturursa,
glicli bir devlete sahip olacag: ve refah
icinde yasayacag belirtilmektedir.

Turklerin diger kutlu ormanlar
“Kogmen Yig”, “Cokay Yis”, “Altun Yig”
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(Esin 1976: 147 vd.) da “Otiiken Yig”
gibi, kutlu sifatlar1 ve sembolleri olan or-
manlardir. Bunlar Tanri’nin ve cennetin
sembolleridir ve Tanr’min zuhur ettigi
kutlu mekanlardir. Tanri’nin oldugu yer-
de bolluk, bereket, diizen vardir; devlet
ile kutlu han vardir. Hanlarin otaglari-
nin kuruldugu bu yislar, ayn1 zamanda,
tahtin-iktidarin semboludiirler.

Tanr1 kutu tagiyan bu ormanlar,
cennetin semboli olan doguda bulun-
maktadir. Bunlar, aydinlik, 1g1kl1, seyrek
agacli yerlerdir. Buralar1 kuglarin top-
lagtigr yerlerdir. Dogunun® ve cennetin
sembolii olan ormanlarla ilgili bir efsa-
ne, miladi 1126 tarihli Mucmal al- Tava-
rih ve al- Kisas’ta Yafes’in ogullarindan
Turk icin anlatilmaktadir:

“Tiirk Doguya dogru gitti ve Tiirkce
Isik-Kol denen yere geldi. Orada bir 1sst
gol, su pinarlart ve tatlt sularin aktigt
bir agacl dag vardi. Tirk oraya yerlegti.
Dagin tepesinde bir agag gordii ve oraya
tirmandi. Ategi bulamadi, fakat kuslak
koru buldu. Oraya otagini dikti.” (Esin
1976: 152-153)

Efsanenin kaynagimi aldigi kiltiir,
bugiin hala bitin Tirk diinyasinda ya-
samaya devam etmektedir. Tanr1 ibade-
ti, tepesinde kuslarin sigindig agacglarin
yaninda boyle 1s1khi, aydinhik, kutlu bir
ormanda yapilmaktadir. Bu ibadeti ve
diger benzeri ibadetleri takiben kutlu
ates yakilmakta, bolluk, bereket, av,
saglik i¢cin dua edilmektedir. (Esin 1976:
157-158)

Orman ile ilgili kullanilan bir bagka
kavram “tayga”dir.® Taygalar “al, kizil,
ak” gibi sifatlarla kullanildiginda yine
barindirdigr ruhlarin kimligine gére ad
almaktadirlar.

Kayin ve kizilgam taygalarinda iyi
ruhlarin  yasadigina inamilmaktadir.
Daglarin zirvelerine Tanr: tarafindan di-
kildigine inanilan bu agaclarin tepeleri
diiz, dallar yatay uzamis gibidir. Tayga-

nin ortasinda tek basina biten ulu agac-
lar, Tanr1 ibadetinin yapildig: yerlerdir.

Ak tayga ve kizil tayga, kutsal yer-
lerdir yani Tanr1 kutu tagirlar. Her ikisi
de bazen ak tayga olarak adlandirilirlar.
Taygay1 olusturan agacglarin, kutlu yigit-
lerin ve onlarin kutlu atlarinin kemikle-
rinden biytdigine inanilmaktadir. Sor
destanlarinda taygalarin olugmasi ile
ilgili goyle bir kalip soz vardir:

“Atin kemikleri biiyiidiiler, alacali
taygaya doniiserek biiyiidiiler,

Er yigitlerin kemikleri biiyiidiiler,
kara taygaya doniiserek biiyiidiiler.” (Sa-
galayev-Oktyabrskaya 1990: 51)

Burada er yigitlerin kara taygaya
donismesi miumkin degildir. Cinka
Tanr kutu tasiyan kisilerin ak taygaya
doniismesi gerekir. Bu husus, ya derleyi-
cinin ya da anlaticinin dikkatinden kac-
mig olmalidir.

Bir Hakas efsanesinde Uybatu neh-
ri boyunda dagin belinde-bayirindaki
kayin ormani-tayganin, Puga-Moge adl
yigidin parmagimin gomiildigi yerden
yedi giinde olustugu belirtilmektedir.
(Katanov 1963: 61-63).

Kuzey Turkligine dogru ¢ikildikca
biitiin nesnelerin canliligi netlesmeye
baslamaktadir. Ruh bizzat dag olmak-
ta, dag bizzat ruh olmaktadir. Ruhlar
ve biyik kamlar-samanlar, ilhamlarim
Altay’dan almaktadirlar. Saman-kam-
lar, dualarinda ruhlara ya da biyik
kamlarin ruhlarina hitap ederken “Al-
taylardan in almig olan” diye seslen-
mektedirler. (Inan 1972: 50-51)

Altaylhilar, “Tayga Tos” dedikleri
“1g1kl1 ruh”larin varligina inanmaktadir-
lar. Bu ruhlarin kendilerinin gelecegin-
den (hastalik, saglik, vs. ile ilgili) haber-
dar olduguna inanilmaktadirlar. Ruh-
larin hastalik (verem vb.) verebilecegi
de dusinilmektedir. Onlarin gerrinden
korunmak ic¢in de kayin agacina bagla-
narak, sar1 renkte bir keci kurban edil-
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mektedir. (Katanov 1963: 61-63; Inan
1935: 166)

Bitun Tirk dinyasinda 11kl tay-
galar, “kutlu ata” semboli ile birlikte
anilmaktadir. Anadolu’da da kutlu agag
ve korular, atalar kiiltiyle birlikte anil-
maktadir. “Ser Coban” efsanesinde ifade
edildigi uzere, daglarin tepelerinde sey-
rek bitmis, sedir, kayin, cam, ardi¢ agac-
larinin ashinda Tirk askeri olduguna
inanmilmaktadir. Iki ates altinda kalan
bu askerlerin, Tanr1 tarafindan agaca
cevrildigine, ruhlarinin da sehit merte-
besi ile cennete gittigine inanilmaktadir.
(Ergun 2004: 446-447)

Bugiin her koylin merasi1 oldugu
gibi, Turk oymaklarinin her birinin ken-
dilerinin avlandiklar1 taygalar1 vardir
ve oralara baska oymaklarin girmesi ya-
saktir. Sayet biri girer de avlanirsa onu
cezalandirmaktadirlar. Sorlar, oymak i¢i
cezalandirma gorevini, oymagin en yas-
lisinin  baskanlhiginda toplanan heyete
vermektedirler. Fakat taygada avlanan
yabancinin cezasimi resmi mahkemele-
re havale etmektedirler. Cinkii tayga-
nin sahibinin yani Tanri’'min kendilerini
cezalandirmasindan  korkmaktadirlar.
(Alekseyev 1980: 78)

Sibirya bélgesinde her av giintinde
ve iyi av yakalandiginda ¢adirin 6niinde-
ki agaca bez parcalar (calama) asmak-
ta, ardigla etrafi tiitsiilemekte, ruhlara
hitaben atese bir parca yag atmaktadir-
lar. Biitiin bu yapilanlarin kéti ruhlar
kovacagina inanmaktadirlar (Alekseyev
1980: 267).

Gelenek biitin Tirk diinyasinda ol-
dugu gibi Anadolu’da da yasamaktadir.
Aile ocaginda geleneksel olarak her yil
strdirilen‘sahipsiz kalmig ata ruhla-
r1’ i¢in bahgede-tarlada kurban kesme,
evde Kur’an okutma, yemek verme, evin
ocaginda yagh ¢orek pisirip dagitma, evi
ve davetlileri titsiilleme, okunmus su

serpme gibi pratiklerin, k6t ruhlardan
koruyacagina inanilmaktadir.”

Tacin Tuvalilar, yiksek zirvelerde
bitmis giir budakli, seyrek yerlesmis se-
dir ya da koknar taygasinda, kutlu agaca
bez parcalari ve at kili bagladiktan sonra
dua etmekte ve kurban kesmektedirler.
Iyi sans, mutluluk, iyi av dileklerin-
de bulunmaktadirlar. Sayan Altayhilar
da ayni gelenekleri siirdiirmektedirler
(Alekseyev 1980: 78).

Turk kiltur dairesindeki Abhazla-
rin inanglarina gore ava ¢ikacak avcilar,
aralarinda para toplamakta ve bu paray-
la bir koyun ya da ke¢i satin almakta;
taygada kurban etmektedirler. Yakilan
atese 6nce buhur, giinliikk atarak etrafi
tutsilemektedirler. Ondan sonra da iyi
av, iyi talih, saglikli ve uzun 6miir dile-
mektedirler. (Salakaya 1974: 21)

Av i¢in taygaya c¢ikan avcilar, 6nce
tayganin sahibine dua etmektedirler.
Sibirya’dan derlenen bir avelr duasi soy-
ledir:

“Ak taygayla konusarak,
Akan suyun elinden tutarak,
Eger taygaya avlanmak igin ¢ikarsam,

Hayvanla, kusla rastlasmami sagla

Eger avlanmak i¢in ak taygaya gidersem

Bana iyi yol ve sans ver

Basgarili silah ver

Hayvanini, kusunu birak da aga gelsin

Hizli akan sulardan gecig ver

Ak taygada gegis ver

Sanli kayalarini ag

Hayvanini, kusunu birak.

Avlanirken senin arayan insanina

Av kismet et” (Alekseyev 1980: 262).
Altayhlar ava c¢karken taygaya

yaklastiklarinda sapkalarimi ¢ikarmak-

ta, dizlerini bitkmekte, tayganin sahi-

bine soyle seslenmektedirler: “Eskiden

buradan bizim babalarimiz gegerlerdi.

Simdi de onlarin gen¢ tohumlari, bizler

geldik. Bize hayvanlarinit ve kuglarini
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goster” (Katas 1978: 59). Biiyiik dagla-
ra ciktiklar1 zaman ( Simultos Kulada,
Kayarlik, Kadrine gibi) dag sahibine de
benzeri dualarla hitap etmektedirler.
Dagin tepesindeki taygada secilmis bir
agaca caput baglamaktadirlar. Konakla-
diklar: ve gectikleri yerleri ardigla tiitsi-
lemektedirler. Sonra da dagin sahibine
soyle alkig soylemektedirler:

Biiyiik tayga gegit versin

Akan nehirler gegit versin

Benim Altaytm av versin

Yolumuz da sansli (acik) olsun (Katas
1978: 59)

Avcilar, taygada avlanirken genel-
likle en yagh, en biyiik agacin altina
cadirlarini kurmaktadirlar. Bunun icin
genellikle sedir agacim tercih etmekte-
dirler. Taygada kurulan evin temel dire-
gi, bu agactir. Kot ruhlardan korumak
icin evi ve gevresini ardigla tiitsiillemek-
tedirler. Tayganin sahibine soyle seslen-
mektedirler:

Oy-li! Oy-li!

Genis tarafta

Bizim yolumuzda

Genisg, bol bereket serilsin!

Oy-li! Oy-li!

Benim biiyiik diinyamda

Siritkla da ulasiimaz

Biiyiik bereket gelsin!

Cocuklar!

Benim genis diinyamda
Bayrakla alinmaz

Derin kadehli kimiz hazirlansin!
Uzun yillara

Bereketli olsun dostlar! (Ergis 1974:170)

Cuvasglar bereket duasi(“Vakar
Ciik- Okiiz Kurbani)n ak taygada yap-
maktadirlar. Taygada, kutsal agac¢ ya-
ninda yapilan sa¢1 ve kurban merasimin-
de Tanrr’’ya dua etmektedirler. (Salmin
1994: 83)

Turk kilturinde ruhlarin yasa-
dig1 bir baska mekan “koru”dur. Eski
Tiurkcede “korug” seklinde gordigiimiiz

&

kelime, “korunan yer”, “yasak yer” an-
lamindadir. Hakanin evinin bahgesi ko-
rudur.® Ata mezarlarinin bulundugu yer
korudur. Kutsiyet tagiyan, ancak, orman
olarak vasiflandiramayacagimiz korular,
ata ruhlarinin korundugu mekén olarak
kabul edilmektedir. Daglarin tepelerin-
de —genellikle tek tiir- seyrek agaclardan
olusan korularin, orada yatan ata ruhu-
nun korumas: altinda olduguna inanil-
makta ve saygi duyulmaktadir. Giiney
ve Bat1 Turkliginde, kii¢ciik alanlarla si-
nirh olan bu kutsiyet, kuzeye ¢ikildik¢ca
daha da genigleyerek “tayga™ kiiltiiriini
olusturmaktadir.

Inanisa gére hanlarin mezarlarinin
koruya doniismesi kut gostergesidir ve
Tanr1 tarafindan yapilmaktadir. Cen-
giz Han'in mezar1 boyle bir mezardir.
Rivayete gore Cengiz han, kutlu dagda
bir agacin altina defnedilmistir. Aym
yil icinde agacin etrafinda sik bir orman
yetigmigtir. Mezar1 bekleyen korucular
(“koruker”) bile mezara ulagmanin yolu-
nu bulamamiglardir. (Ogel IT 1995: 470)

Plano Karpini ve arkadaglarinin
gordiigii Ogedey Han'in ruhunun dinlen-
digi “korug”, Barthold’'un orman olarak
okunmasi gerektigini soyledigi ve IThanh
Argun Han’in mezarimin adi olan “our”
ata ruhlarinin en iyi saklandig: korular-
dandir. (Ogel 1995: 470-471)

Tobalar, ata ruhlarini saklamak
icin kayalara mabet yapmaktadirlar.
Burada yere, goge, han soyu ruhlarina
kurban vermektedirler. Sonra da kayin
agaclar dikip kutlu orman meydana ge-
tirmektedirler. (Ogel 1995: 489)

Bugiin Anadolu’da, daglarin tepe-
lerinde mezar kalintisimin bulundugu
sik agach yerler de koru diye adlandiril-
maktadir. Oraya girmek, zarar vermek,
oradan herhangi bir sey almak iyi sayil-
mamaktadir. Koruda yatan zatin riiyada
gelip rahatsiz edecegine, evine, ailesine
ya da kendisine zarar verecegine ina-
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nmilmaktadir. Oradan herhangi bir sey
almak dogru degildir; alindiysa da (dal
odun, tas, cicek, vs.) hemen geri birakil-
masi §gutlenmektedir.

Ata ruhlarin koruda gizleme, Tiirk
destanlarinin  tipik motiflerindendir.
Altay Buucay destaninda, kutlu yara-
tiligh Altay Buucay ve oglu Erkemel,
kara budundan olan esi ve yandaslar
tarafindan oldirilmistir. Kendisi gibi
kutlu yaratilish atlar1 Kayc¢i Ceren ve
Kamgi Ceren, kartal donuna girerek Al-
tay Buucay’'in kemiklerini yakilmaktan
ve yaban hayvanlarinin yemesinden ko-
rumak icin, biyiciilerin bile bulamaya-
cag “firtinali, kamigh, karigik tayga”ya
gotirip gizlemiglerdir. Biyticiinin biyt
yaparak bulamayacag bu “saglam yer”,
“li¢ tayga” asildiktan sonra ulagilabilen
“karigik yer”, “korug”’dur (Dilek 2002:
206-210).

Gok Tanriinancina gére, ruhun goge
cikabilmesi icin kemiklerin saglam ve
tam olarak kalmasi gerekmektedir. Eger
kemikler yakilirsa ya da yaban hayvan-
lar1 tarafindan yenirse, ruhun Erlik’in
diinyasina gidecegine inamilmaktadir.
Tanrr’ya adanan hayvanlarin kemikleri
bu ylizden ortada birakilmamaktadir.
Cinki Tanrr’ya ulagmasi icin tam ve
saglikli olmas1 gerekmektedir. Bu inang
giiniimiizde de saklanmistir. Islami dé-
nem Tirk inancinda, 6zellikle gelenek-
sel kiiltiirin daha canh yasandig kiiciik
yerlesim yerlerinde, kurban bayraminda
kesilen kurbanlarin kemiklerinin topra-
ga gomiilmesine 6zen gosterilmektedir.
Hicbir parcasi, kedi, képek ya da yaban
hayvanlarina yedirilmemektedir. Giin-
liikk hayatta ¢ok karsilasildig: halde, kur-
ban bayraminda Allah tarafindan bu tir
hayvanlarin toplandigina ve evlere yak-
lagtirilmadigina inanmilmaktadir.*

Adak kurbanlarinin koéti ruhlara
gitmemesi ve Tanrr’ya ulagmas ile ilgili
olarak kemige gosterilen titizlik, biitiin

Tirk diinyasinda, hatta Turklerle akra-
baliklar1 savunulan Kizilderililerde de
gorilmektedir.

Ruhlarin yasadig bir bagska orman
parcast “buk™tir. Nehir, deniz ve gol
kiyilarinda kigik aga¢ topluluklarinin
bulundugu yerlere biik denmektedir.
Anadolu’da biik adim tasiyan pek ¢ok yer
ad1 vardir: Akbuk, Akcabiik, Alacabiik,
Bagbiik, Beybiikii, Bozbiik, Biikards,
Biikcegiz, Biikge, Biikciik, Biik Degirme-
ni, Biikdere, Biikkoy, Biikler, Biikliice,
Palamutbiikii, vs. Biik, ayn1 anlamiyla
bitin Tirk dinyasinda da yaygindir;
hatta Ruslar da Tiurklerden etkilenerek
benzeri 6zellikleri tagiyan yerlere “buk
lesnoy” demektedirler. Bagkurtlar kayin
agacina “buk agas1”, Kazaklar ve Kirgiz-
lar “buk”, Tatarlar “biik agac1”, Uygurlar
“buk” de demektedirler.! (Kargilagtir-
mal1 Tirk Lehgeleri Sozlugi 1991: 466)

Goktiirk kitabelerinde gecen Ong-
re, kiin togrikda, bokli ¢ol (1) ig il... (One
dogru, gin dogusunda, bokli (bikli)
¢6llig il)in anlami, bugiin kullandigimiz
yer isimleri ile mitolojik koken agisindan
aynidir. Giin dogusunda bulunan ve su
kenarindaki biike yerlesen insanlar, kut
tagimaktadirlar. Anadolu’dan verdigimiz
yukaridaki orneklerdeki “ak, akca, bas,
bey, boz” da kut sembolidiir. Fakat bu-
gilin eski 6nemi ve anlam siliklesmigtir.

Koti ruhlarin, cinlerin, perilerin ya-
sadig1 ormanlar ise “kara ormanlar”dir.
Kara ormanlar, “kara purla agac¢’larin
bulundugu, karanlik ve sik ormanlardir.
Kapkara ya da kapkaranlik da denilen
bu ormanlara Kuzey Turkleri “tiin kara
yis” derler. Gorildigi tzere hem “ka-
ranlik” hem de “gece” birlikte kullanil-
mustir. (Ogel 1995: 487; Alekseyev 1980:
62, 305)

“Al y18” da karanlik ve korkung or-
man anlamindadir. Destanlarda “al y1s”
motifine sikca rastlanmaktadir. (Ogel
1995: 349) Insanlara, 6zellikle yeni do-
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gum yapmis kadinlara ve bebeklere
musallat olan, canlarim1 almaya ¢aligsan
koti ruh “al karis1” boyle bir ormanda
yasamaktadir.

Ormanlarda ve korularda ruhlarin
yasadigina dair inang¢ butin Tirk din-
yasinin ortak motifidir. Ister iyi olsun
ister kotii, ruhlarin bulunmasi muh-
temel yerlerde cok dikkatli olunmasi,
hicbir tagkinliga meydan verilmemesi,
saygili olunmasi o6gutlenmektedir. Sifa
niyetiyle de olsa herhangi bir sey (agac
dali, meyve, av, vs.) alimirken izin isten-
mesi gerektigi belirtilmektedir. Ruhla-
rin memnuniyeti i¢cin de dua edilmesi ve
adak kurbanlar1 kesilmesi gerektigine
inanilmaktadir.

Karanlik ormanlarda yasayan kotia
ruhlarin, cinlerin, perilerin 6zellikle ge-
celeri ortaya ¢iktiklarina ve eglenceler
yaptiklarina inanilmaktadir. “Gecenin
hayrindan giindiiziin serri iyidir” ata-
s6zlini bu anlamda degerlendirmek ge-
rekmektedir. Tekin olmayan yerlerden
mimkiin oldugunca gece gecmemeye
dikkat edilmesi tembihlenmektedir.
Gece ge¢cmek zorunda kalinirsa tizerin-
de kutlu bir nesne (demir, kurttirnagi,
gok boncuk, vs.) tasimak ve dua etmek
gerektigi (kam dualarindan Kur’an ayet-
lerine kadar her cesit dua olabilir) de
yaygin bir inanmigtir.

Ormani sahiplenen bu ruhlarin bir
lakah1 “iyi saatte olsunlar’dir. “Iyi saat-
lerinde olsunlar ki hastalik vermesinler,
birilerinin bagsina musallat olmasinlar”
anlaminda kullamilmaktadir. O yiizden,
lakaplar1 soylenirken bile ¢cok alcak ses
cikarilmasi gerektigi belirtilmektedir.
Orman ruhlarimin bir diger lakab:1 “fin-
canct katirlari’”dir. “Fincanci katirlari-
m Urkiatmemek” icin 6zellikle geceleri
ormandan gecerken giirillti ve samata
etmemek gerektigi de yaygin bir inanig-
tir.’> Buna bagh olarak hortuma halk
arasinda verilen ad, “seytanlarin gelin

” «

almas1”, “seytanlarin kiz kacirmasi”dir.!®

Ruhlarla ilgili bir bagka s6z “seytan
yolu”dur. Tarlalarin i¢inde, kumlu ol-
dugu icin suyu hemen c¢ekilen, i¢inde
bulundugu alandaki ekinleri burusan ve
gelismeyen damarlarin “seytan yolu” ol-
duguna inamlmaktadir. inanisa goére ya-
ratiligin baginda Tanr’’min gazabina ug-
rayarak cennetten kovulan ve insanog-
lu gibi yeryiiziine gonderilen ruhlarin,
zaman zaman hayat agacini sembolize
eden ulu agaclar vasitasiyla goge cikma-
ya calistiklarina inanilmaktadir. Tanri
da onlara atesini (simsek) gondererek
tekrar yeraltina gondermektedir. Bu
yuzden yildirnm diisen agaclar kut sem-
bolii olarak kabul edilmektedir. Yildirim
diisen agactan bir parca alimip saklanir-
sa o yere kotii ruhlarin giremeyecegine
inanilmaktadir. (Inan 1972: 30)

Sonug olarak ruhlarin, virane, izbe
degirmenler, terk edilmis evler, esikler,
copliikler, denizler, 6zellikle de orman-
larda, kendilerine has diizenleri icinde
yasadiklarina inanmilmaktadir. Diye-
biliriz ki Tiurk kiltirinde yalniz agac
Tanrr’y1, tekligi, kutsali temsil ederken
ve siginilan yer iken, ormanlar ¢oklugu,
“lanet™i, seytani sembolize etmektedir.
Halk tabiriyle soylersek, buralari, 1s-
s1z yerlerin sahipleri olduguna inanilan
“inlerin cinlerin top attig1” yerlerdir. O
yuzden her yerde, ozellikle de orman-
larda bulunuldugu zamanlarda yiice
Yaraticr’dan yardim ve ruhlardan “des-
tur” istenmesi yaygin bir gelenek olarak
strdurilmektedir. Mitolojik semboller,
Islami inancla da ters diismeden —silik
de olsa- yagsamaya devam etmektedir.

NOTLAR
B “Allahin laneti inkar edenlerin tizerine olsun”
2 “Biz kitapta agik¢a belirttikten sonra indirdi-

gimiz acik delilleri ve hidayeti gizleyenler var
ya, iste onlara hem Allah lanet eder, hem de
biitiin lanet ediciler lanet eder.”

3 “Ayetlerimizi inkar edip kafir olarak olenler
var ya, iste Allah’in, meleklerin, insanlarin
hepsinin laneti onlaradir.”
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Bugiin agac¢ tiri olarak kargimiza ¢kan
“sogit” ve “mege” de eskiden, ozellikle Turkis-
tan ve Hindistan Turkligi tarafindan orman
karsiliginda kullanmilmigtir. Daha ayrintil bil-
gi i¢gin bk. Ergun 2004: 235 vd, 240 vd.

5 M. O. 4. yy.dan beri, Cin kayitlarinda, Tiirk-
lerin taht sembolii “y1g”larindan bahsedil-
mektedir.

Sozciigiin Tiirkiye Tiirkcesinde kargiligi olma-
dig1 icin orijinal sekli tercih edilmistir. Daha
ayrintih bilgi i¢in bk. Ergun 2006.

7 Boyle geleneksel torenlere tarafimizdan defa-
larca istirak olunmustur. Aktaracagimiz su
sozler, gelenegin ruhlarla ilgili inan¢ boyu-
tunu goéstermesi agisindan olduk¢a énem arz
etmektedir: “Yaglari, etleri pisirmeden dagit-
sak, bu kadar zahmete katlanmasak” diye
cocuklugumda sitayiste bulundugum biiyik-
lerimden (annem, babam, babaannem, baba-
annemin annesi ve babasi vs.) aldigim cevap
olduk¢a dikkat c¢ekicidir. Tiirk diinyasinin
cesitli inanclarin tesirinde kalmig bolgelerin-
deki uygulamalarla da ortiisen bu sozler goy-
ledir: “Ocaga yag kokusu sinmeden, ruhlar bu
kokuyu almadan hayir olur mu?”

Konu ile ilgili bir bagka an1 s6yledir: Vaktiyle
tarla doniisii traktorle kaza yapan babam, o
yil bu térenleri geciktirmesinden dolay: ruh-
larin bizi cezalandirmas: olarak degerlendir-
migtir. Daha biiyiik bir felaketten korunmak
icin de ¢ok ge¢meden ruhlarla ilgili uygula-
malarin hepsini yerine getirmistir.

Kam Biire Beg Oglu Bams1 Beyrek boyun-
da Bam Cicek’in abisi Deli Karcarin otagim
kondurdugu “kara yer”, “ayaklilarin geleme-
digi, agizhilarin suyundan icemedigi bir ecel
yeri”dir ve bu yiizden “koruk” vasiflar tagi-
maktadir.

Tayga: “Daglarin agag yetigebilen en yiiksek
belinde, meyilli yamaclarinda, Tanr1 tarafin-
dan, yaratilisin baginda var kilindigina inani-
lan, seyrek bitmis, tepeleri diiz, dallar1 asag:-
ya doénmiis gibi goriinen aga¢ topluluklarina
denir.” Daha genis bilgi i¢in bk. Ergun 2006)
Ege ve Trakya bolgelerinde ve aile efradimda
bu konuya cok titizlik gosterildigi tarafimiz-
dan gozlenmigtir.

" Burada kastedilen herhalde kayin biikiidiir.
Nasreddin Hoca fikralarina da konu olan
“fincanc1 katirlar”, kuzey-dogu Turkliginde
mitolojik metinler olarak yer almaktadir.

13 Babam Hiiseyin Horasanin anlattigina gore,
vaktiyle tarladan donerken béyle bir gelin
alayinin icinde kalmis; sapkas: da hortumun
i¢inde ugup gitmistir.
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