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Ozet

Toplumlarin tarih boyunca cesitli “sey”lere yiikledikleri simge ve anlamlar,
birtakim kiiltiirel kodlar seklinde belleklerine yerlesip stirdiiriilerek bir arada
yasama arzusu ve aidiyet duygusunu giiclendirmektedir. Bu simge ve anlamlarin
kaliplasmasiyla meydana gelen semboller, Kkiiltiirel unsurlarin nesilden nesle
aktarilip yasatilmasinda iglevsel bir misyon iistlenmektedir. Bahsi gecen semboller
icerisinde dne ¢ikanlardan bir tanesi de hayvan sembolizmi olup Uygur Tiirklerinin
cesitli anlatma, inang ve ritiiellerinde kurt, aslan, kaplan, ayi, boga, at ve deve gibi
bir¢ok hayvanin yer aldigini séylemek miimkiindiir. “Soy atast” imajiyla ortaya
ctkip ddeta koruyucu bir ruha dontisen bu hayvanlarin vahsi ve giiglii bir fizyolojik
yapiya sahip olmasi, yasanilan toplumun cografi sartlart ve insanlarin dogayi
kontrol etme arzusu gibi sebepler, bu hayvanlarin birer sembol haline gelmesinde
etkili olmustur. Calismada Uygur Tiirklerinin séz konusu anlatma, inang ve
ritiiellerinde “olumlu” imajlariyla tespit edilen hayvan sembolleri totemizm ve “ata”
tasavvuru baglaminda incelenmis ve bu sembollerin Uygur Tiirklerinin sosyo-
kiiltiirel hayatindaki islevine agiklik getirilmeye calisilmigtir.

Anahtar Kelimeler: Sembol, Hayvan Sembolizmi, Totemizm, Uygur Tiirkleri

ANIMAL SYMBOLISM IN THE NARRATION, BELIEF AND
RITUALS OF UIGHUR TURKS

Abstract

Symbols and meanings that societies put on various things throughout history have
been reinforcing their desire to live together and feeling a sense of belonging by
living in their memory as a number of cultural codes. The symbols formed by the
stereotyping of these symbols and meanings undertake a functional mission in the
transfer of cultural elements from generation to generation. One of the prominent
symbols is animal symbolism. It is possible to say that there are many animals such
as wolves, lions, tigers, bears, bulls, horses and camels in the various rituals, beliefs
and narratives of the Uighur Turks. These animals that emerged with the image of
ancestor image and turned into a protective spirit, have a strong and strong
physiological structure, the geographical conditions of the society and the desire of
people to control the nature have been effective in making these animals become
symbols. In our study, animal symbols which are determined by positive images of
Uighur Turks in their narration, belief and rituals are examined in the context of
totemism and an imagination of ancestor. It has been tried to clarify the function of
these symbols in the socio-cultural life of the Uighur Turks.
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Giris
Semboller, toplumlarin Kkiiltiirlerini nesilden nesle aktaran Kkiiltiirel tasiyicilar olarak

edebiyattan sanata, felsefeden astrolojiye kadar bircok alanda yer almakta ve birer
kiiltlirel kod olarak yasatilmaktadir.

Sembol kavrami, sézliilk anlaminin yani sira anlamdas sayilan kelimelere 6zel anlamlar
yuklemek suretiyle siniflandirilan; “Tabiati anlamada ve yorumlamada kullanilan

» o«

semboller”, “O medeniyette baskin olan ve esyanin tabiatinda gizli olan semboller”,“say1
sembolleri (veya sembolizmi), “harf sembolleri (veya sembolizmi)”,"renk sembolleri”,
“devlet sembolleri, milli semboller” ve “sanat ile ilgili semboller” gibi birtakim sekillerde
kullanilmaktadir (Coruhlu, 2014: 5). Semboller, kimi zaman sahip olduklar1 anlam
derinligi sebebiyle insan hayatinda ve buna bagh olarak yaratildiklar1 toplumlarin
kiiltiiriinde daha islevsel bir rol tistlenmektedirler. Toplumlarin sosyo-kiiltiirel yasamina
paralel olarak sekillenip belleklerine yerlesen s6z konusu semboller icerisinde o6ne

cikanlardan bir tanesi de hayvan sembolizmdir.

Uygur Turklerinin tarihi ge¢misi, yasadiklari cografya, mensup olduklar1 inang sistemleri
baglaminda sekillenen so6zli kiltiir trilnleri, halk inanislari, uygulama ve ritiiellerine
bakildiginda bir¢ok hayvanin sembolik islevleriyle Uygur kiiltiiriinde yer aldigini séylemek
miimkindir. Calismamizda Uygur Tirklerinin toplumsal belleginde 6n plana ¢ikan ve
daha ¢ok “olumlu” imaj uyandiran hayvanlarin, sembolik degerlerine ve sosyo-kiiltiirel
islevlerine aciklik getirmek amaclanmistir.

Uygur kiiltiiriindeki bu hayvanlari tanitip degerlendirmeden 6nce s6z konusu sembolik
imajlarla iliskili oldugu diistintilen “totem” kavramina agiklik getirmek yerinde olacaktir.

1. Totemizm ve Hayvan Sembolizmi

Klan hayati1 yasayan ilkel toplumlarda bir yasam sekli olarak 6n plana ¢ikan Totemizm,
klan, totem ve mana kavramlari temelinde gelismistir. Klan, bir totem adi ile anilan ve ayni
soydan gelen insan ziimresi olup s6z konusu zlimrenin akrabalig1 anne, baba ve kardes
yakinlig1 seklinde degil bir totemde birlesmis olmak suretiyle olusmustur. Klan iiyeleri
kendilerini totem ile akraba kabul etmekle birlikte her bir iiye klana mensup diger liyenin
ve benimsedigi totemin akrabasidir (Yoriikan, 2009: 20). Totem, klanin kutsal saydig1 bir
varlik olup totemle klan arasinda bir kan akrabaligi oldugu diisiiniilmektedir (Tanyu,
1983: 155). Totem mensup oldugu grubun timsali mahiyetindedir ve mukaddestir. Mana,
insan, hayvan veya nesnelerde bulunup aciga ¢ikabilecegine inanilan soyut bir gii¢ olup
totem ile klan iiyeleri arasindaki iliskinin olusmasini saglayan ve totemi mukaddes kilan
“sey”dir (Yortkan, 2009: 20).

Totemizm, bir grubun veya klanin bir hayvana, bitkiye ya da nesneye majik bir akrabalik
yoluyla baglanmasi sonucu yapmakla ylikiimli oldugu gorevler, kacinmalar, ritiieller ve
torenleri de beraberinde getirmektedir. “Totemizm terimi ‘totam’ kelimesinden
tiiretilmistir. Kelimenin ash Kuzey Amerika’daki Algonkinlerin konustuklart dilden
gelmektedir; bu dildeki séylenisi ‘totam’, ‘ototeman’, ‘todaim’dir. Totam bu dilde akrabalik,
aile isareti anlamina geldigi gibi, bir kimsenin koruyucu ruhu da demektir. Ilk olarak 1791
yilinda John Long adl bir Ingiliz tarafindan kullanilmis daha sonra da bilim diline gecmistir”
(Ornek, 1995: 38).

Uygur arastirmact Rahman Abdurehim Totemizmin 6zelliklerini su sekilde siralamaktadir:

1. Totemizm; hayvan, agagc, bitki ve baska nesneler ile insanin esitligi, birbirlerine kendi
icinde kaynaklik ettigi diisiincesi temelinde sekillenmis bir tiir inan¢ seklidir.

2. Totemizm inanc, insanlarin kan yolu ile akrabalik tasavvuru temelinde sekillenen “ata”
inancina dayanir. Totemizm inanci ortaya c¢iktiktan sonra, ilkel insanlarda dogum,
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kardeslik iliskisi ve kaideleri hakkindaki diisiinceler sistemlesmistir. Bunun iizerine
kardesler arasinda nikdhlanma, evlenme yasaklanmistir. Aynm1 atadan gelen kisiler ayni
soya sahiptir.

3. Totem semboli, o soyun aksakalinin bas tacidir. Soyun aksakali segilirken ve aksakallik
vazifesini birakirken totemin sembolii olan bas taci, secilen aksakala bir merasimle verilir.
Bu durum soy aksakalinin vazifesini sonlandirdigini ifade etmektedir.

4. Totemizm inanci soy ve kabile icinde totem sistemine sahiptir. Totemizm inanci
meydana geldikten sonra, soy veya kabile i¢cinde totemi koruma, totem (totem hayvaninin)
etini yememe, toteme saygisizlik etmeme kaideleri benimsenmistir; aksi takdirde bu
davranislari sergileyenler cezalandirilmaktadir. Ayrica soy, kabile iiyeleri arasinda saman
onderliginde totemi mukaddeslestiren, totem hayvanlarin ve diger totem nesnelerin
hareketlerinin taklit edildigi térenler ve ritiieller bulunmaktadir.

5. Totem 6zgii oldugu soy veya kabileye adin1 verir. ilkel toplumlardaki soy ve kabileler
totemleri ile adlandirilmaktadir.

6. Totem, soy veya kabilenin semboliidiir. ilkel devirlerdeki soy veya kabile icindeki biiyiik
merasimlerde her soy veya kabile kendi toteminin derisini, kafatasini veya totemini ifade
eden sembolleri kutsal sayilan agaclara veya aksakallarin oturdugu yerin iizerine
asarlardi. Bu, o soyun veya kabilenin sembolii idi. Hatta soy semboliiniin, soy ve kabile
tiyelerinin kabri istline konuldugu durumlar da mevcuttu (Abdurehim, 2006: 35-36).

Ilkel toplumlarda klan birliginin ortak toteminin bulunmasinin yani sira klan iiyelerinin de
kendilerine 6zgii totemleri bulunmaktadir ve adlar: totemleri ile anilmaktadir. Bu durum
bir soyun veya klanin iiyelerini diger soy ve klan tyelerinden ayirmaktadir. Diger bir
acidan; bir klanin birka¢ yakin soyun birlesmesinden miitesekkil oldugunu séylemek
miimkiindir. Nitekim bir klanda birka¢ totem bulunmaktadir. Hatta bir soy icinde sadece
sahis totemleri bulunabilmektedir. Sayet soy icerisinde bir boliinme gerceklesirse dogal
olarak totem de bodliinmekte veya soy sistemi icinde boliinme durumunda denk hukuk
yontemi kullanilmaktadir (C)rnek, 1995: 42; Abdurehim, 2006: 34-35).

Totemizm inancinda nesneler totem esas alinmak suretiyle kutsal olan ya da olmayan
olarak smiflandirihir. Ornegin, insan bedenindeki kan ve sa¢ 6zel kutsiyeti olan nesneler
arasindadir. Totem “kutsal sey”in kendisidir. Nitekim kimi zaman totemin tasviri, totemik
yaratigin kendisinden daha kutsal hale gelir ve kutsiyet totemle, onun tasvirinden insanin
kendisine gecer. Neticede, insan kendini totem ¢esidinin bir hayvani ya da bir bitkisi sayar,
adin alindig1 kimlik, bir dogal kimlik haline girer. Soyle ki kanguru klaninin bir iyesi,
kendine kanguru adini verdiginde o tiirden bir hayvan kimligine biiriiniir (Challaye, 1998:
13).

Totemizm insanlarin yaratilis kaynaklarini arayislarinin sonucu gelisen ve sosyo-kiiltiirel
ozellikler baglaminda sekillenen bir disavurum olup bu insanlarin yasam kaynaklarini
hayvan, bitki veya nesnelerle iliskilendirdikleri bir tasavvurdur. Bu inang¢ tasavvuru ile
ilkel insanlar, insan ile doga arasindaki sebep sonuc iliskisini, doga kanunlarimi ve
olaylarin1 gizemlilestirip kutsallastirmistir. Totemizmin sistematiklesmesiyle birlikte
totem ve insan arasindaki uzaklik-yakinlik iliskisini kapsayan akrabalik ve kandaslik (kan
yolu ile baglilik) kavramlar sekillenmistir. Bugiine kadar “Totem” ve “Totemizm” inanci
lizerine yapilan arastirmalarda belirli noktalarda fikri ayriliklart bulunsa da; Totemizmin

1 Ornegin, ibrahim Kafesoglu, Tiirklerde kurdun sadece saygin bir simge oldugunu, totem tasavvurunda ana
erkil sisteme bagh olarak ana hukukunun gegerli oldugunu ancak bu yapinin ataerkil bir yapiya sahip olan
Tirk kiltlirt ile bagdasmadigimi ifade ederek Tiirklerde totem inanisinin olmadigim ileri siirmektedir
(Kafesoglu, 1980: 9-21). Totemizm hakkinda farkh goriisler ve detayl bilgi i¢in bkz. (Strauss, 1993; Freud,
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ilkel insanlarin zihnindeki “ata” tasavvuru ve kan yolu ile baghlik, akrabalik temelinde
ortaya cikan hayvan, bitki veya diger nesneleri ihtiva eden inan¢ oldugu hususundaki
gorisler ortaktir. Totem soy veya kabilenin sembolii olmanin yani sira; mensup oldugu
klanin ortak psikolojik niteliklerinin sekillenme kaynagi olarak da agiklanabilir. Totemizm
ilkel insanlarin kendilerinin yaratilis1 hakkindaki sade disiincelerin ve siipheli arayislarin
driintidiir; ilkel toplumun sosyal gelisiminde ve insan iliskilerinde Onemli rol
oynamaktadir.

2. Uygur Tiirklerinde Hayvan Sembolizmi

Uygur Tiirklerinin Islamiyet éncesi inang sistemi icerisinde hayvan sembolizmi énemli bir
yere sahiptir. Tarihi kaynaklar, efsane ve rivayetler, giinlimiizdeki gelenek ve ritiieller
baglaminda Uygurlarin kurt, kaplan, aslan, ay1 ve kus gibi hayvanlar1 “ata” tasavvuru
baglaminda halk inanislarinda, ritiiellerinde ve destan, efsane gibi s6zlii anlatmalarinda
sembolize ettiklerini soylemek miimkiindiir.

2.1. Kurt

Uygur Turklerinde 6nemli bir hayvan olan “kurt” baz rivayetlerde disi, baz1 rivayetlerde
erkek olarak tasvir edilmistir. Bu durum anaerkil ve ataerkil toplumun etkisini agike¢a
gostermektedir.

“Tiirklerin atast Asina soyudur. Onlar diisman ordular tarafindan yok edildi; ancak
bacaklari kesilen bir erkek cocuk sag kaldi; bir disi kurdun onu beslemesiyle bliyiidii. Sonra
kurt cocuktan hamile kaldi. Erkek cocuk saldirtya ugrayinca kurt Idikut devletinin kuzeyinde
bir daga cikti, orada on erkek cocuk dogurdu. Onlarin ¢ocuklart gittikce cogdaldi, nice yiiz
aileye erigtiler. Uzun zaman sonra, dagdaki magaradan c¢iktilar ve Curcanlara tabi oldular;
altin dagin giineyine yerlestiler.” seklinde bir rivayet mevcuttur (Rahman, 1986: 40-42).
Yine benzer bir rivayet;

“Tiirkler 6nceden bati denizinin batisinda yasardi. Onlarin soyunun adi Asina olup farkli bir
kabile idiler. Onlarin hepsi ordular tarafindan yok edildi. Fakat bacaklari kesilen bir erkek
cocuk bir disi kurdun onu beslemesiyle hayatta kaldi ve biiytidii. Kurt bu ¢ocuktan hamile
kaldi, sonra bahsi gegen ¢ocuk yabanci askerler tarafindan saldiriya ugradi. O zaman bir
evliya bahsi gecen kurdu bati denizinin dogusunda Idikut’'un batisinda bulunan kuzeydeki bir
daga gétiirdii. Kurt orada on erkek ¢ocuk dogurdu. Onlarin ¢ocuklar biiytidii ve cogaldl. Her
birinin kendine has bir adi olmakla birlikte Asina Sir de onlardan biriydi. Asina Sir zamani
geldiginde dagdan ayrilip Curcanlara tabi oldu.” seklindedir (Rahman, 1986: 40-42). Bu iki
rivayette ana ata tasavvuru ana kurt semboliiyle ifade edilmistir.

Cuname, Tiirkler Tezkiresinde: “Tiirklerin bayraginda altin renkli kurt bast bulunmaktadir,
hizmetkdrlar bunu ‘foli’ olarak adlandirirlar ki kurt manasindadir. Onlarin aslinin kurttan
geldigini ifade eden bir kelimedir. Iste bu, ashni unutmamanin nisamdir.” ifadeleri yer
almaktadir. “1957 yilinda Doromcagulu 570 yilina ait Tiirk hakani Moyungur'un bir
abidesini bulmustur. Bu abideye bir ana gokkurdu emen bir ¢cocuk sureti oyulmustur” (akt.
Rahman, 1996: 138-139).

Yine Oguz Kagan destaninda“.. ¢afi irde Oguz kagan-nuii (137) kurikan-i-gakiindeg bir
(138) c¢aruk kirdi, ol c¢aruk-dun kék (139) diiliik-ltig, kok callugbedik (140) bir
irkekboricikdi... (141) kék diiliik-liig, kék ¢callug(150) bedik bir irkekbériyiiriigii-de (151)
durur. Ol bérinifiard-lar-inkadag-(152) lap yiiriigii-de durur irdi-ler irdi. Bir (153) negekiin-
ler-din sofi kék (154) diiliik-liig kék c¢al-lug bu bedik (155) irkekbéri durup durdi Oguz
dakigerig(156) birle durup durdi...(157)”

1998; Ornek, 1988; Tanyu, 1973; Yériikan, 2009; Challaye, 1998; Eréz, 1973; Ogel, 2010a; Ogel, 2010b; Yolcu,
2014).
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“[... tan agarinca Oguz Kagan’in (137) cadirina giines gibi bir (138) 151k girdi, o isiktan gék
(139) tiiylii ve g6k yeleli biiytik (140) bir erkek kurt ¢cikti... (141) gok tiiylii ve gok yeleli (150)
biiyiik bir erkek kurt yiiriimekte (151) dir ve kurdun ardi sira (152) (ordu) gelmektedir.
Bir(153) kag giin sonra gék (154) tiiylii ve gk yeleli bu biiyiik (155) erkek kurt durdu. Oguz
da askeri (156) ile durdu...(157) ...]” ifadeleri yer almaktadir (Bang ve Rahmeti, 1936: 18-
19).

Uygurlarin Ortaya Cikis1 adli rivayette kurdun “ata” tasavvuru ile iliskilendirildigi
goriilmektedir: Yiiksek soylu eski kizil Turalarin soyundan... Hun Tanrikutunun esi iki kiz
dogurur, bu kizlar ¢cok giizeldir. O bolgedeki insanlar kizlara peri demektedir. Hun
Tanrikutu: Bu kizlarinin bu insanlarla evlenmesi miimkiin degildir. Onlar Tanr1 ile evlensin
demektedir. Boylece Tanrikut Hun diyarinin kuzeyinde insanlardan uzak bir yere yiiksek
bir kale yaptirip kizlarini kaleye yerlestirir. Kizlarini tanrinin gelip almasini ister. Aradan
t¢ y1l gecer, kizlarin annesi kizlarini géormek istediginde Tanrikut: “Bu miimkiin degil,
onlarin bu diinya ile alakasi kesildi.” der. Bir y1l daha gectikten sonra bir yash kurt peyda
olur, gece giindiiz kalenin ¢evresinde ulur. Kurt kaleyi oyarak kendisine bir yuva yapar.
Gilinler gecer; kurt hicbir sekilde gitmez. Bir giin kii¢iik kiz, ablasina; babam beni bu kaleye
yerlestirdiginde Tanri ile evlenmemi istedi. Simdi ise bu kurt peyda oldu. O ilahi bir
mahliik veya melek der ve kaleden cikarak kurtla birlesmek ister. Kiz kardesini duyan
ablas1 ¢ok korkup kardesinin yanina gider; bu hayvan ile birlesmen atamiza anamiza
hakarettir der. Kiz kardesi ablasinin séziinii dinlemez, kaleden ¢ikip kurtla birlesir. Ondan
cocugu olur. Onlarin ¢cocuklari ¢ogalarak bir devlet kurarlar (Rahman, 1986: 90-92; Oger,
2008:528).

Yine benzer bir anlati su sekildedir: Eski Hun hiikiimdarlarindan birinin ¢ok giizel iki kizi
vardi. Bu kizlar, o kadar giizeldi ki sadece Tanrilara es olmak i¢in yaratilmisti. Kizlarin
babasi olan Hun hiikiimdar1 séyle yapti; kizlarini insanlardan uzak tutmak icin yurdun
kuzey tarafina ¢ok yiiksek bir otag yaptirdi ve kizlarin1 buraya yerlestirdi. Hiikkiimdarin
kizlar ile evlenmesi i¢in dua edilerek ¢agirilan Tanr1 sonunda bir gok kurt sekline girdi.
GOk kurt bu kizlarla evlendi. Bunlardan Dokuz Oguz, On Uygur dogdu. Dokuz Oguz ve On
Uygur’un ¢ocuklar cogaldi (Bilge, 2008: 48-49; Oger, 2008: 528).

Islamiyet éncesi inanc sistemleri icerisinde yogun bir sekilde islenen kurt sembolizmi
glinlimiiz Uygur Tiirkleri arasindaki birtakim ritiiellerde de tespit edilmektedir. Nitekim
Uygurlar kurdun asik kemigini “ugur getirir, kaza-beladan korur” diisiincesiyle yanlarinda
tasimakta hatta muska olarak boyunlara takmakta ve “kara basmasin” diye kurdun
kemigini cocuklarin yastiklar1 altina koymaktadirlar (Abdurehim, 2006: 164). Yine yeni
dogan cocugun kurt postu lzerinde yatirilmasi dikkati ceken diger bir uygulamadir
(Rahman, 1996: 139). Dogumdan sonra bebegin cinsiyetinin sorulmasinda da “kurt”
imgesi yer almaktadir. Soyle ki: Bebegin cinsiyetini 6grenmek isteyen baba “Bori (kurt) mi
tilki mi?” diye sorar. Eger bebegin cinsiyeti erkek ise béri, kiz ise tilki denir (Oger, 2012:
1693).

2.2. Kaplan-Aslan

Uygur Tiirkleri arasinda aslan veya kaplanin “ata” kabul edildigine dair kesin bilgiler
olmasa da, “Divan-1 Liigati't-Tlrk”te “tona” (kaplan tiiriinden bir hayvan) adi verilen bir
hayvanin “soy ad1” olduguna dair bazi bilgiler mevcuttur (DLT III: 368).

Uygurlar “tona”y: fili 6ldiirdiigli gerekcesiyle kutsal gortiyorlardi. Ayrica Uygurlar arasinda
“tona” adli bir kabilenin varlig1 bilinmesi bu totemin varlig1 fikrini giliclendirmektedir.
Nitekim Yan Séfimin: “Uygur birligindeki tona kabilesinin iste bu hayvanin adindan
kaynaklanmasit miimkiindiir. Dolayisiyla tona kabilesi atalarinin kaplani totem kabul
etmeleri uzak bir ihtimal degildir.” ifadeleriyle bu fikri desteklemektedir (akt. Abdurehim,
2006:165).
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Aslanin “ata” olarak kabul edilip soy imgesi olarak tasvir edilmesi Dede Korkut Kitabinin
“Basat'n Tepegozii Oldiirmesi” boyunda yer almaktadir: Oguzlar aniden diisman
saldirisina ugradig1l insanlarin perisan olup yurtlarini terk ederek kagtiklari zaman,
Aruz’un oglu kaybolur. Diismani bertaraf edip yurtlarina déndiiklerinde kaybolan ¢ocugu
bir ana aslanin bakip biiytttiiglinii goriirler. Cocugun adin1 Basat koyarlar... sonra Basat
biiyiir, kabilesine afet yagdiran Tepegoz'ii 6ldiiriip halki memnun eder (Ergin, 2011: 15-
17). Bu rivayette su husus aciktir ki; ana aslanin bakip biiyiittigli Basat sonradan essiz
giice ve kudrete sahip bir kahramana dontsiip biitiin halki korumustur. Ana aslanin
himayesi Basat’in essiz bir kahramana doniismesinde 6nemli bir amildir.

Yine tarihte Uygurlar arasinda “Sirhan”, “Aslanhan” adlariyla var oldugu bilinen
hakanlarin adlarinin soy atasi tasavvuru ile iliskili oldugu diisiintilmektedir (Bilge, 2008:
52).

Simdiki Kumul, Lopnur bolgelerindeki Uygurlar arasinda bu inancin izlerini barindiran “sir
ussulii”z (aslan dansi) bulunmaktadir.

2.3. Ayl

“Kahraman ili Kurban (Batur Eli Kurban)” adh rivayette “ay1”nin bir soy imgesi olarak
tasvir edildigi tespit edilmektedir. Rivayete gore; bir annenin Melike adli bir kiz1 varmis.
Bir giin anne kizin1 da alarak daga odun kesmeye cikmis. Gemicinin yardimiyla gemiye
binip nehirden gecerek giir bir ormana varmislar. Burasi ¢ok sik ormanlarla kaplhymis,
vahsi hayvanlar da burada ¢okmus. ikisi daga ¢ikarken Melike tuvaletini yapmak icin
annesini 6nden yiiriitip kendisi arkada kalmis. Annesi bir dag etegine geldiginde oturup
kizin1 beklemis; fakat kizi gériinmemis. Annesi geriye donmiis; ama onu hicbir yerde
bulamamis. Daha fazla beklemeye cesaret edemeyip gemiye binip evine donmiis. Anne
yalniz basina gece boyunca aglamis. Aslinda Melike ihtiyacinmi goriip annesi onu beklerken
bir beyaz ay1 aniden yolunu kesmis ve sessizce gelip kizi boynundan disleyerek kizi alip
daga gotiirmis. Ay1 bir siirii dagdan gegip bir stirii nehirden gecip Melike'yi derin bir
magaraya kapatip gitmis. Melike yerinden kalkarak magaranin 6niine gitmis, magarayi
acmak istemis; ancak tasi kimildatamamis. Bosluktan disar1 bakinca sadece dik bir kaya
goriiniiyor, baska bir yer gériinmiiyormus. O annesini 6zliiyor, bir firsatini bulup buradan
kurtulmak istiyor, ¢ok tiziiliip agliyormus. Bir silire sonra tasa yaslanarak uyuya kalmis.
Zaman sonra yakinindaki sesten irkilip uyanmis. Baktiginda yaninda beyaz ay1 durdugunu
gormus. Ay1 elindeki yabani meyveleri kizin agzina vermis. Zamanla Melike dagdaki
magarada yabani hayvanlar gibi hayatini siirdiirmeye baslamis. Beyaz ay1 her giin disari
cikip keci, boga gibi hayvanlar1 getirerek kiza bakiyormus. Bir yil sonra, kiz bir erkek
cocuk dogurmus, onun viicudu tipki annesine benziyormus; fakat viicudunda biraz sar tiiy
varmis. Annesi ona “Eli Kurban” adini koymus. Eli Kurban biiyiiylip babasiyla annesinin
birbirine benzememesinden siiphelenip annesine sorarak 6grenmis. Bir firsat bulup
babasini 6ldiirmiis. Annesini kendi iline gotiirmiis, sonra Eli Kurban orada birgok
kahramanlik gostermis ve hakan olmus, giizel bir yasam stirmiis (Abdurehim, 2006: 167-
168; Bilge, 2008: 52-53).

2Sir (Aslan) Ussulii: Kadin erkek farki gozetmeksizin oynanan bu oyunda herkesin elinde kirmizi ve yesil bir
mendil, agzinda bir giil bulunur. Miizigin ritmine uygun olarak aslanin hareketleri taklit edilip (Davut ve
Muhpul, 2011c: 60) bir ¢ift aslanin birbiriyle oynamasi, kur yapmasi ve erkek aslanin disiye heybetini
gostermesi gibi hareketleri sembolize edilir. Bu ussulde bazen farkl vahsi hayvanlar da sembolize edilebilir.
Ussuli, aslan kiligina girmis iki erkek oynar ve 6zellikle bas kisimlarinin maske benzeri aksesuarlarla aslana
benzetilmesine gayret gosterilir (Davut ve Muhpul, 2011a: 79). Uygur ussulleri (halk danslari) hakkinda
ayrintil bilgi icin bkz. (Gonel Sonmez, 2017).
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Ay, soy imgesi tasavvurunun yani sira fizyolojik ozellikleri dolayisiyla giicli ve kudreti
temsil eden hayvanlar arasindadir. Nitekim Oguz Kagan“..gégsii ayr gégsii gibiydi”
seklinde betimlenmektedir (Bang ve Rahmeti, 1936: 11).

24.At

At, bugiin oldugu gibi eski donemde de Tiirk diinyasinda insanin ayrilmaz dostu ve Gok
Tanri icin kurban hayvanidir. Bu sebeple at ile gok arasinda bir baglant1 oldugu aciktir
(Roux, 2011: 35). Ayrica Sakalar doneminde biiyiik torenlerde atin kurban edilmesinin
sebebi “en hizli kosan” ve “glinesle yarisabilen” olmasindandir. Uygur Tiirkleri arasinda
“beyaz at” en itibarli hayvan olarak goriilmektedir. Nitekim asker{ taarruzlarda beyaz ath
askeri birliklerin safin en 6niinde yer aldig1 bilinmektedir. Yine Uygur efsanelerinde beyaz
ata “savas tanrisi”’nin bindigi anlatilmaktadir (Rahman, 1996: 464).

Haza Rasip (Bin At) efsanesinde de atin ilahi vasfi anlatilmaktadir: Tarim bélgesinde bin
(tane) ucan at varmis. Bu ugan atlar1 yakalamak i¢in su ictikleri pinara sarhosluk veren bir
ila¢ konulmus. iste bu yolla buraya ucup gelen atlar yakalanmis. Kanatlarin1 kirmiglar ve
onlar1 insanoglunun hizmetine sunmusglar. Dolayisiyla bahsi gecen bu yerin adi, “Haza
Rasip” (Bin At) olarak kalmis (Rahman, 1986: 40).

Dikkati ¢eken diger bir husus Baykal Golii cevresindeki kaya resimlerinde at tasvirinin
cokca kullanilmis olmasidir (Rahman, 1996: 139). Ayrica arkeolojik kazilarda c¢ikarilan
materyallerde birden ¢ok mezarda silahli at cesedi ile karsilasilmistir (Abdurehim,
2006:122).

Orhun Abidelerinin “Kiiltigin Bengii Tas1”"nda da Kiiltigin'in Bayirkunun ak aygirina binip
savasa ¢iktiginda galip geldigi anlatilmaktadir (Ergin, 2005: 21-23).

Uygur Tiirkleri arasinda s6z konusu anlatilarda ve uygulamalarda yer alan “at”
tasavvuruna bakildiginda atin ilahi vasfi dolayisiyla kutsallastirildigi ve 6ldiikten sonraki
ebedi yolculugunda sahibine 6énderlik edecegi inanisinin yer aldig1 goriilmektedir.

2.5.Boga

Islamiyet oncesi Tiirk topluluklarinda “ata” simgesi boga veya inek olup islamiyet'ten
sonra dahi boga ve 6kiiz, ¢esitli donemlerde alplik, yigitlik ve gilic simgesi olarak kabul
gormustiir. Nitekim eski Tiirklerde ve diger bozkir halklarinda zirh ve silahi icat ettigine
inanilan Ch'ih-yo isimli kahramanin basi, kaplan, ejder ve yabani bogay1 andirir bir mask
seklinde tasvir edilmistir. Yak 6kiizii veya kotuz denilen tiyli boganin kuyrugunun tug
olarak da kullanildiginin bilindigi bu donemde tuglar devletin egemenlik simgesidir.
Hayvan kuyrugundan elde edilmis bu tuglar, Chou'larda oldugu gibi Goktirk ve
Uygurlarda da goriilmektedir (Coruhlu, 2014: 134-135).

Yine Oguz Kagan Destaninda resmedilmis olan sigir, boga ve at gibi tasvirlerin hi¢cbir
anlami olmayan resimler oldugunu diisiinmek imkansizdir. Oguz Kagan tasvir edilirken
ayaklar1 boga ayagina benzetilmektedir. Nitekim Roux Oguz Kagan’1 “genc bir boga” beyi
olarak tamimlamaktadir: “..kendisi gen¢ bir boga beyidir. Ne var ki, o farkli hayvanlarin
karakteristik ozelliklerini tasimaktadir: bir boganin ayaklari, bir kurdun sagrisi, bir samurun
omuzlari, bir ayinin gégsti ve tiim viicudu killarla kapldir. Dolayisiyla o erdigsi bir yaratiktir

belki de farkli atalarin bir ongun resmidir” (2011: 102).

“Yer ve Ilahi Boga (Inek)” adli Uygur efsanesinde Tiirk kiiltiiriinde bir giic imgesi olan
bogaya tanri tarafindan yer kiireyi tasima gorevi verildigi gortilmektedir: “Gégiin Kadin
Tanrist yerylizii yaratildiginda dlemdeki havayi, tozu, dumani icine ¢ektikten sonra
tiikiirmiis, agzindan biiylik bir kiire yuvarlanip diismiis. Bu, yer kiire imis. Kadin Tanri, yer
kiireyi tiikiirdiikten sonra (kiire) gokyliziinden diismiis. Ciinkii o ¢cok agirmis. Dolayisiyla ¢cok
cabuk algcalip gdkyiiziinden uzaklasip gitmis. Kadin Tann yer kiire uzaga gittigi icin onu
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bulamamaktan endiselenip yer kiireyi sabitlemek istemis. Bogaya boynuzuyla yer kiireyi
tastmasini emredip yer kiirenin stirekli uzaklasmasini, alcalmasini durdurmus. Yine Kadin
Tannr biiyiik bir kaplumbagay1 gékyiiziinden indirip nefesinden ¢ikan havadan hdsil olan
suyun listtinde durup yer kiireyi gétiiren boganin durmasini emretmis. Boga yer kiireyi bir
boynuzuyla tasimaktaymis, zaman sonra yer kiireyi tasimaktan yorulmus, onu bir
boynuzundan digerine alarak onun yerini dedistirmis. Her degistirmesinde yer sallanmis”
(Abdurehim, 2006:124).

Glintimiiz Uygur Tiirkleri arasinda da bu anlatinin izlerini gormek miimkiindiir. Nitekim
Uygurlar arasinda yerin altinda bulunan ¢ok biiyiik bir gok inegin diinyay1 tasidigi rivayet
edilmektedir. Bir boynuzu yoruldugunda diinyay1 diger boynuzuna iten inegin bu hareketi
sirasinda yerin kuvvetlice sallandig1 ve her yedi yilda bir, inegin bu hareketi tekrarladig
anlatilmaktadir. Ayrica boga derisi Uygurlar arasinda “muska” olarak goriilmektedir.
Gelenege gore; biiyliden veya goz degmesinden korunmak i¢in mollaya yaptirilan ve
icerisinde “Kuran-1 Kerim”den ayetler bulunan muskanin boga derisine sarilmasi
gerekmektedir (Abdurehim, 2006:125, 294). Yine Uygur Tiirkleri arasindaki diger bir halk
inanisi, insanin riiyasinda boga goriirse beladan kurtulacaginin diisiiniilmesidir (Rahman,
1996: 149).

2.6. Deve

Uygur Tiirkleri arasinda deve ile ilgili inamslar daha ¢ok Islamiyet’ten sonra sekillenmeye
baslamis, birtakim halk inanislarinda ve ritiiellerde yer bulmustur.

Uygurlar arasinda kara basmayacagl, kast gecmeyecegi (koti biiyii), kaza-bela
ugramayacagl diisiiniilerek deve ylinii muska olarak yataga konulmaktadir. Yine deve
yiniinden muska yapip boyunlarina takmakta ve o0zellikle cocuklart korudugu
diistintilerek yastiklarinin altina koymaktadirlar. Deve ylnilinden atlet dokutulup
giyildiginde koétii ruhlarin viicuduna hastalik getiremeyecegini diistinmek, diger bir halk
inanisidir. Ayrica deveye Cebrail'in suretinin yansidig1 diisiiniilmektedir (Abdurehim,
2006: 126). Riyada sisman bir deveye binenin dileklerinin kabul olacag: diisiiniilmektedir.
Ayrica hamile kadinin deve eti yemesi durumunda dogumun gecikecegine inanilmaktadir
(Rahman, 1996: 97, 149). Deve ile ilgili halk inanislarinin izlerinin agikg¢a tespit edilebildigi
deve ussulii (dansi1)3Uygur mesreplerinde siklikla icra edilmektedir.

2.7. Koyun-Keci

Uygur Tiirkleri arasinda koyunun ilahi suretini, koyunu kutsallastirmanin manevi temelini
yansitan efsane ve rivayetler az olsa da, “Oguzname” de Oguz Hakan'in kurultayda kirk
kula¢ ebadindaki iki tepenin iistiine ayr1 ayri ak ve kara koyunu baglattirdigi
anlatilmaktadir (Bang ve Rahmeti, 1936: 32). Koyun eski Tiirklerin kurban ritiiellerinde de
onemli bir yere sahip olup Roux'un calismasinda yer alan anlatida su ifadeler yer
almaktadir: “T'u-kiieler ise Gék Tanriya kurban sunmak icin liglincii aymn ortasinda
toplanirlardi... Cok sayida koyun ve ati keserlerdi. Bu merasim bir dagda, ancak daha ¢ok
Tamir nehrinin kiyilarinda gerceklesirdi” (Roux, 2011: 88).

Giinimiizde Uygur Samanlarin perihonluk faaliyetlerinde* koyun ¢ok o6nemli bir yere
sahiptir. Soyle ki; Samanlarin tedavi edici perihonlugunda“ak can” (ak koyun), “kara can”
(kara koyun) adina okumak zaruri sarttir. Boylece Samanlar hastaya ak veya kara
koyunun gelmesini (temsili olarak) isterler. Bir baska inanis yaylak-kislak seklinde
yasayan Uygurlar arasinda goériilmektedir. inanisa gére hamile kadin, dogum yaptiktan ii¢
glin sonra esi tarafindan bir koyun yiiziilerek boyun kemigini biitiin butla pisirip

3Toge (Deve) Ussulii: Deve kostiimii giyilmek suretiyle oynanan bu ussulde bir kervanin yolda gidisi tasvir
edilir (Muhemmet, 2009: 247; Davut ve Muhpul, 2011b: 66).
4 Uygur Samanlar ve tedavi yéntemleri hakkinda ayrintihi bilgi icin bkz. (Oger ve Gonel 2011: 233-247).
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temizleyip evdeki duvar goziine dik bir sekilde koymaldir. Béylece yeni dogan ¢ocugun
boynunun cabuk tutacagi, eger boyun kemigi duvar goéziine yan konulursa ¢ocugun
boynunun egri tutacagi diistiniilmektedir (Abdurehim, 2006: 127). Ayrica Uygur Tiirkleri
arasinda riiyada koyun siiriisii gérmek, kisinin zengin olacagina delalettir (Rahman, 1996:
149).

Uygurlar arasinda cinlerin aksamlar1 insana ak keci olarak goériindiigiine, onlar1 goren
insanin dili tutulduguna veya deli olduguna yonelik inanislar mevcuttur. Yine kegi etinin
fazla yendiginde insanin “isiri”yes tutulduguna inanilmaktadir (Abdurehim, 2006: 127).

2.8. Kopek

Kopek Islamiyet'te ve dzellikle Safiilerde murdar bir hayvan olarak taninmasina ragmen,
Turkler eski kiilt inaniglarina bagh kalarak bir “substratum” olmak iizere efsanelerde
kopege hiirmetkar kalmislardir (Caferoglu, 1961: 1).

Kopek ile ilgili Divan-1 Liigati’t-Ttrk”te “barak” kelimesi bulunmakta olup “Cok tiiylii képek.
Tiirklerin inandiklarina gére kerkes kusu kocayinca iki yumurta yumurtlarmis. Bunlarin
lizerine otururmus, yumurtanin birisinden barak ¢ikarmis. Bu képeklerin en ¢ok kosani, en
iyi avlayani olurmus. Obiir yumurtadan da bir yavru c¢ikarmis; bu son yavrusu
olurmus.”seklinde bir rivayete yer verilmektedir (DLT I: 377).

Uygur Tiirkleri arasinda kopek ile ilgili su sekilde bir efsane mevcuttur:

Insanlarin anlattigina gore; insan ile bugday bir zamanlar Cennet’ten kovulup ¢ikarilmis.
En 6nce Cennet'ten yeryliziine diisen bugday basagi tohumlanmis. Bir giin bir nine ekmek
ile torunun abdestini silerek ekmegi atmis. Ondan sonra bugday Allah’a: “Ey Allah! Sen
beni Cennet'ten gonderdin. Senin kullarin beni cignemeye basladi. Ben bu kadar
asagillanmaya dayanamiyorum” diye feryat etmis. Allah bugdayin feryadini duyarak
meleklere; “Sizler derhal yeryiiziine inip biitiin bugdaylar: toplayarak gokytziine getirin.”
diye buyurmus. Melekler yeryiiziindeki bugdaylar1 toplarken sira bizim simdi
kullandigimiz bugdaya geldiginde, kopek bunu hissederek gelmis ve Allah’a sdyle dua
etmis; “Kudretli Allah, kalan bu bugday1 bana birak. Sen biitiin yiyecegi (yeryiiziinden)
toplatirsan ben ne yerim?” Kopegin feryadini duyan Allah’in kalbi yumusamis ve
meleklere; “Istedigi bu (bugday1) kopege birakin.” diyerek ona tahsis etmis. Iste bizim
simdi yedigimiz bugday aslinda Allah'in képege biraktig1 yiyecekmis (Abdurehim, 2006:
128). Yukaridaki efsanedeki inan¢ tasavvuru ele alindiginda islamiyet'in tesiri acikca
gorilmektedir. Efsanede kopek, insanin yardimcisi ve kurtaricisi misyonundadir.

Giinimiizde Uygur Tiirkleri arasindaki halk inanis ve uygulamalarina bakildiginda kdpegin
yine yardimseverlik ve koruyuculuk misyonu ile éne ciktig1 goriilmektedir. Ornegin;
anneler cocugun siit disi diistiigiinde (cekildiginde) onu ekmegin arasina koyup koépege
verir ve kopekten su sekilde yeni dis isterler;

Cikan disi kendin al,
0 kadar dis bana ver.

Bir baska uygulama, bir bez parcasinin arasina konulan kdpek pisliginin bileklik ya da
muska olarak cocuklara takilmasi veya kiyafetlerine dikilmesidir. Boylece cocuga goz
(nazar) degmeyecegine ve kara basmayacagina inanilmaktadir (Abdurehim, 2006: 129).

5 [siri; bir tiir psikolojik rahatsizlik olup Uygur Tiirkleri arasinda kegi etinin fazla tiiketilmesinin bu hastaliga
sebebiyet verecegi diisiiniilmektedir (Abdurehim, 2006: 127).
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2.9. Kuslar

Aval Kuslar: Uygurlar arasinda dogan, sahin ailesine mensup avci kuslarla ilgili bir¢ok
anlati ve uygulama mevcuttur. Tiirk kiiltiir tarihinde avci kuslarin 6énemli bir yeri olup
birtakim avci kuslar, Oguzlarin ongunu mahiyetindedir. Nitekim Kiin Han’in ogullar1 Kayn,
Bayat, AlkavliAvul ve Kara Avul; sahin, Ay Han'in ogullariYazir, Déger, Durdurga ve
Yapurly; kartal, Kok Han'in ¢ocuklar1 Bayandur, Becene Cavuldur ve Cepni; sunkur, Tag
Han’in ogullar Salur, Eymiir, Alayutlu ve Uriigiir; iickus ongunlari ile sembolize edilmistir
(Togan, 1982: 50-52).

Eski donemlere ait kaya resimlerinde, eski mezarlardan c¢ikarilan esyalar arasinda ve
giinimiize kadar devam eden Uygur samanlarin ritiiellerindekartal, dogan, sahin ve
aladogan gibi kuslar kutsal birer imge mahiyetindedir. Ornegin; Altay bélgesinde Goktugay
nahiyesinin Tanbali (damlatas) magarasina ¢izilen resimlerde basina tiiy takmis ve kalpak
giymis alninda kisa ¢izgiler olan insan tasvirleri bulunmaktadir. Ayrica Tiimen nehri
kiyisinda eski bir mezara defnedilmis olarak bulunan kadinin basina sivri kece kalpak
giydirilmis, kalpagin yanlarina kus tiiyleri takilmistir (Hoca, 1995: 12, 47). Nitekim
basliklara takilan kus tiiyli o soyun sembolii mahiyetindedir.

Uygur samanlar ruh gogiirme ve peri oynatma gibi perihonluk faaliyetlerinde sahin veya
ala doganin tiiyiliniin hastanin agriyan yerlerine siiriilmesiyle kisinin viicudundaki kot
ruhlarin ¢ikacagina inanmaktadir (Abdurehim, 2006: 176).

Kugu: Uygur Tirkleri arasindaki anlat1 ve rivayetlerde sembol degeri olan bir diger imge
“kugu” dur. Ornegin; “Nisidu ve Ogullar”” adh rivayette: “.. Nisidu'nun iki esi olup
bunlardan dért oglu dogmusgtur, bir oglu kuguya déniisiip gitmistir’ (Rahman, 1996: 140;
Abdurehim 2006: 177).

Tavuk: Oguznamedeki bazi agiklamalarla hayvan sembolizmi tasavvuru birlestirildiginde
tavugu “soy atas’” kabul eden soylarin varhgmi diisinmek miimkiindiir. Ornegin;
“Oguznamede” ... “kirk kula¢ uzunlugunda agag¢ diktirdi. Ucuna bir altin, bir giimiis tavuk
astirdi...” (Bang ve Rahmeti, 1936: 31-31) seklinde aciklamalar bulunmaktadir. Bilindigi
lizere “totem” kabul edilen nesneler o soyun “sembolii” ve “adi1” olup soy veya kabileler
arasinda yapilan biiytlik toplantilarda her soy veya kabile kendilerinin totem nesnelerini
yliksek yerlere asmaktadirlar. Bu baglamda Oguz Kagan'in kirk kula¢ uzunlugundaki
agaclara astirdig1 altin tavuk ve giimiis tavugun bir “soy atas1” olmasi ihtimal dahilindedir.

Gokgiivercin: Uygur Tiirkleri arasinda kutsiyet tasiyan hayvanlardan bir tanesi de
gokgiivercindir. Giivercinéile ilgili inanis ve ritiiellerin temelinde, giivercinle ilgili
anlatmalarda Nuh tufani, Hz. Muhammed, Satuk Bugra Han, Kumat Pasam gibi din{ olay ve
kisilerin yer aldigin1 séylemek miimkiindiir (Oger ve Kose, 2014: 168). Gokgiivercin Uygur
Tiirkleri arasinda bereketin ve ugurun sembolii olup konu hakkinda soéyle bir rivayet
mevcuttur: Eski donemlerde birisi bugday1 kaplara koyuyordu. Ancak bugday1 koymakla
tiilketemiyordu. O kisi merak edip bakinca kabin ucuna konmus bir gékgtivercin goérdii. O
zamandan beri Uygurlar iste bu gokgiivercini sembol olarak kabul ettiler ve bugdayi ekip
hasat edene kadar sembol olarak tasidilar. Bu anlatidaki ritiielin giinlimiizde de devam
ettigini s6ylemek mimkiindiir. Nitekim Giliney Sincan’inbazi kéylerinde bugday hasat
edilinceye kadar tarlada gokgiivercin beslenmektedir(Abdurehim, 2006: 150-151).

Uygur Samanlar “ruh goc¢lirme” rittielini gergeklestirirken eline ayagina aniden agri giren
hastanin tedavisi sirasinda, hastanin agriyan bacagina bir gokgiivercini beyaz iple baglayip
kotii ruhlart kovup cikarma kasidesini okumaktadir. inanisa gére bu kaside okundugunda
hastanin eline, ayagina giren kotii ruhlar gokgiivercine gegmektedir (Abdurehim, 2006:

6 Uygur Tiirkleri arasinda Gok giivercin ile ilgili inanis, uygulamalar ve anlatmalar hakkinda ayrintili bilgi i¢cin
bkz. (Oger ve Kose 2014:163-175).
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150-151). Gliinlimiiz Uygur halk hekimligi uygulamalarinda da benzer sekilde giivercinden
istifade edilmekte olup en ¢ok kullanmildigi durumlar, zayiflik, mide hastaliklar1 ve
romatizmadir (Rahman vd., 1996: 154-156).

Kirlangi¢: Kirlangig, Uygur Tiirkleri arasinda “iyilik kusu” olarak nitelendirilmekte ve bu
diisiince ile kirlangic korunmaktadir. Kirlangica zarar vermek isteyen kisinin el ve
ayaginin titrer sekilde kalacagina inanmilmaktadir (Abdurehim, 2006: 152). Ayrica
kirlangicin yuva kurdugu eve mutluluk gelecegine inanilmaktadir. Bu sebeple evlerdeki
kirlangi¢ yuvalarinin zarar gormemesi i¢in itina gosterilmektedir (Rahman, 1996: 142).

2.10. Kurbaga

S6z konusu hayvanlardan biri “kurbaga” olup kurbagaya cocuklarin “koruyucu ruhu”
goziiyle bakilmaktadir. Nitekim c¢ocuklarin bir yeri agridiginda, istahsizlik durumunda
veya surekli agladiginda iki kurbaga, ¢ocugun koynuna sarilip besige onunla birlikte
yatirilmaktadir. Boylece cocuklardaki hastaliklarin, kotii ruhlarinin ve cinlerin
kovulduguna inanilmaktadir (Abdurehim, 2006: 134).

Sonug

Toplumsal bellek insasinda ortak dil ve ortak yasam bdlgesine sahip bireylerin inang
tasavvurlart da dnemli rol oynamakta ve ayni soy icindeki tlyelerin aidiyet duygusunu
sekillendirmektedir. Bu baglamda Uygur Tiirklerinin anlati, inang ve ritiiellerinde yer alan
sembolik imajlarin sosyal yapiy1 giiclii kilarak sosyal iliskileri gii¢clendirdigi sonucuna
varmak mimkiindiir.

“Ata” tasavvuru cergevesinde sembolize edilen hayvani taklit etme, taklidi bir yontemle
O6grenme, s0z konusu hayvanlar ile kaynasik bir hale gelme siirecinde; o hayvanin
karakterine biiriinen “hayvani fitrat”, mensup oldugu soy veya kabile icinde gittikce ortak
bir 6zellige donlismiistir. Neticede “ata” tasavvuru, atanin huy ve karakterinin 6ztimsenip
benimsenmesine yol acmistir. Bu durum soy kapsaminda ortak psikolojik yapiya sahip
olan ve benzerlik gosteren bir karakter ortaya cikarmakta ve manevi bir birliktelik
meydana getirmektedir.

Uygur Tiirkleri arasinda bahsi gecen hayvanlarla ilgili inanis, ritiiel ve uygulamalarin yani
sira farkli hayvanlarla ilgili inamislar ve uygulamalar da mevcut olup sayisi bir hayli
fazladir.

Uygur Tiirklerinin “soy atas1” olarak kabul ettikleri hayvanlarin daha ¢ok vahsi ve giiclii
hayvanlar oldugunu sdéylemek miimkiindiir. Anlatilarda kurt, kaplan, aslan ve ayilardan
dogan veya bu hayvanlarin baktig1 ¢cocuklar, biiylidiigiinde essiz kahramanlara dontisiip
yirtict vahsi giicleri alt ederek halkini giiclendirmesi, halkina énderlik edip korumasi
anlatilmaktadir. Bu noktadan bakildiginda yasanilan toplumun cografi ve sosyo-Kkiiltiirel
ozelliklerinin inang¢ tasavvurlarina etki ettigini soylemek miimkiindiir. Uygur Tirkleri
acisindan bu tasavvur, bir yandan vahsi ve gii¢li hayvanlardan korkmak ve onlarin giiciine
oykiinmek seklinde ortaya cikarken bir yandan dogay1 kontrol altina alma arzusunu
yansitmaktadir.

Uygur Tiirklerinin halk inanis ve uygulamalarinda, ritiiellerinde ve s6zlii anlatmalarinda
goriilen hayvan sembolizminin Islamiyet oncesi inan¢ sistemleri ve Islami dénemin
kutsallarini icine alarak bir “hayvan sembolizmi” olusturdugunu séylemek mimkiindiir.
Bu semboller bozkir kiiltiirii ve yasanilan cografyanin kaynakligiyla sekillenerek nesilden
nesle aktarilmakta ve hangi inan¢ sistemi icerisinde olursa olsun yeniden hayat
bulmaktadir.
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