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On BeşIncI Bölüm

MItOlojIk Ana (Yer Ana) KompleksI ve

Bu Komplekse GIren DIğer Ruhlar

15. 1. Mitolojik Ana’nın Dinî-Ritüel ve Mito-Ritüel Varlığı

15. 1. 1. Kültür Katmanlaşmasında 
 Kutsal Dişi Olgusu - Mitolojik Ana

MItolojIk Ana konusuna başlamadan küçük bir açıklama yapmanın yararlı 
olacağını sanıyoruz. Aslında batılı mitologların “tanrıçaî kavramını kullanmak-
tan özenle kaçınmamızın ve Mitolojik Ana olgusu üzerinde durmamızın tek 
sebebi tanrı ve tanrıça kavramlarının zihinsel imgeden başka bir şey olmadığı-
dır. Bu kurgu, eril ve dişil olarak yaratılmış insanoğlunun onu yaratana atfettiği 
özellikten başka bir şey değildir. Oysa Yüce Yaratan’ın her iki cinsi de kendinde 
barındırdığı veya cinsiyet anlayışının O’na mal edilemeyeceği bir gerçektir. An-
cak ölçü ve değerlendirme yaratılandan yaratana doğru olduğundan mitolojik 
sistemler, özellikle de Yunan-Roma, Mısır, Sümer, Hitit vb. eski dünya halkla-
rında, tıpkı insan topluluklarında olduğu gibi cinsiyet ayrımı yaparak tanrı ve 
tanrıça kavramlarını oluşturmuştur. Meseleye Türk Mitolojisi açısından baktı-
ğımızda belirgin erkek ve kadın tanrılarla karşılaşmak mümkün olmadığından 
- ki, Türk dini-mitolojik sistemi Tek Tanrı tanımaktadır- kutsal dişi kurgusunu 
Mitolojik Ana adı altında toparladık. Nitekim tanrı, tanrıça kavramı da mito-
lojiye veya dinler tarihine çoktanrıcılıktan gelmedir. Oysa Türk dinî-mitolojik 
sistemi bilinen hali ile tektanrılı bir yapı içindedir ve cinsiyet farklılığının dı-
şındadır. Bir kez daha vurgulamak gerekirse, Yer-Su, Ak Ene, Umay, Ayıısıt 
vb. dişil varlıklar adı altında, doğan her şeyi üreten doğa kültünün kendisi olan 
Mitolojik Ana kastedilmiştir. Bir başka şekilde söylemek gerekirse bütün dişil 
varlıklar Mitolojik Ana’nın türevleri olarak değerlendirmeye alınmıştır.     



12 	 Türk MItolojIk SIstemI

Kısaca özetlemek gerekirse Mitolojik Ana paradigması özsel olmaktan daha 
ziyade zihinsel veya kültik bir anlayıştır. Arkeolojik buluntularda rastladığımız 
Ana Tanrıça kültü ile Türk Mitolojisinin Mitolojik Ana kültü bir çok noktada 
kesişse de (toplumda erkeklerin kadın imgesi olarak tanrıça konumu) genel 
anlamıyla ayrı ayrı kültür ve inanç ürünleridir. 

Mitolojik sistemlerin büyük çoğunluğunda bütün canlı varlıkların anası 
olarak bilinen ve üretici güce sahip Kutsal Dişi - Mitolojik Ana paradigması 
vardır. Bütün arkaik yapılı mitolojik motifler, bütün hami ruhlar her ne kadar 
değişime, dönüşüme uğrasalar da bir bütünün, yani Mitolojik Ana’nın genetik 
hafızasından kopmuşlardır. O bakımdan hiçbir mitolojik olgu tek başına Mito-
lojik Ana’yı belirlemediği gibi, ayrı ayrılıkta var olan iyeler ve diğer mitolojik 
karakterler de Mitolojik Ana simgesini yansıtmamaktadır. Ayrılma ve kopma o 
kadar uzun bir zaman önce olmuştur ki, bir araya getirilen mitolojik varlıklar 
da Mitolojik Ana’nın bütünü değildir, sadece bütünden kopmadır. Ölümsüz-
lüğün, mükemmelliğin, kutsal dişiliğin ifadesi olan Mitolojik Ana, zamanla 
ihtiyar, ancak güçlü Yer Ana şeklinde folklorik düşünceye malzeme olmuştur. 
Mitolojik Ana’nın değişmeyen işlevi doğuran ve yutan, başka bir deyişle haya-
tın ve ölümün simgesi olmasıdır. Hayatın simgesi olan Umay’ı, ölümün sim-
gesi olarak da Erlik’i ortaya çıkaran Mitolojik Ana’dır. O, zıtlıkları birleştirerek 
bir bütün oluşturmakta, mutlak iyiliğin simgesi olan Gök Tanrı’nın ve yaratıcı 
demiurg olan Ülgen’in, dağıtıcı kötü güç olan Erlik’in yapısında mevcuttur.  

Bazı tarihî ve arkeolojik verilere bakılırsa insanlar, Yer Ana veya Büyük 
Ana olarak tanımlanan kutsal dişi ilaha Taş Devri’nde inanmağa başlamışlar-
dır.1 Bunu Ana Tanrıça’nın M.Ö. 24-22. bin yıla ait olduğu belirtilen Willendorf 
“Venus” heykelciği de tasdik etmektedir. Ancak bu küçük figurativin bereket, 
üretkenlik tılsımı, muskası olarak da kullanılabileceği vurgulanmıştır.2 Zaman-
la sosyo-ekonomik yapının değişmesi, anaerkil3 olarak tanımlanan (bugün bile 
varlığı tartışmalı olan) bir düzenden ataerkil düzene geçişte kutsal dişi, kutsal-
lık konumunu kaybetmeğe başlamış, monoteist dinlerin de ortaya çıkması ile 
insanlığın yaşı kadar eski olan Mitolojik Ana’nın simgeleri zorla dinî-mitolojik 
alandan çıkarılmış, kutsal dişi motifi bir süreklilik içinde sanatın bütün alanla-

1	 Witcombe Christopher L. C. E., “Women in Prehistory. The Venus of Willendorf”, Mother God-
des Sitesi

2	 Witcombe Christopher L. C. E., age.
3	 Anaerkilliðin kurucusu Ýsviçreli hukukçu Jacob Bachofen’den (1815-1887) bugüne kadar fe-

ministlerin ilham kaynaðý olan bu olgu veya kurgu, temeli itibarýyla bir dizi mitolojik verilerle 
desteklenmeðe çalýþýlsa da maddî kanýtlarýný bulamadý. Karþýt görüþler bu tartýþmalý konuyu 
daha da anlaþýlmaz hâle getirdi.
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rının alt yapısında varlığını korumuştur. Burada bir uçtan diğer uca düşmemek 
için hemen belirtelim ki Mitolojik Ana olgusu ile ne “Anasal Büyük Tanrıça bir 
fantezi, şaşırtıcı bir eleştiriye direnme kapasitesine sahip güçlü bir fantezidir”4, 
ne de tarihöncesi bütün dinî-mitolojik alanı bir tek Ana Tanrıça hükmü altına 
alan feministlerin düşüncesi şeklinde ele alınmıştır. Mesele Türk Mitolojisinin 
sunduğu kanıtlar bağlamında yorumlanmıştır.  

Türk Mitolojisinin en eski katmanında doğumla ölümü bir arada tutabi-
lecek ve ilklik, başlangıç olma gibi vasıflara cevap verecek Mitolojik Ana veya 
daha somutlaşmış varyantıyla Yer Ana varlığını görürüz. Ayrı ayrı simge ve 
imgelerin bir araya getirilmesi Mitolojik Ana varlığının zamanla Yer Ana, Yer-
Sub, Ötüken, Umay kültü şeklinde ortaya çıktığını ve mitolojik olgudan ci-
simleşmeğe kadar uzun bir yol kat ettiğini görürüz. Tanrıcılık kültünün ilkel 
ve basit Mitolojik Ana varlığından somut bir sisteme dönüşmesi düşünce ve 
yaşam felsefesindeki gelişmelerle bağlantılıdır.   

Eski insanın gerçeklikle hayali, maddî ile maneviyi net şekilde ayıramadığı 
veya bu kavramları bir bütün halinde gördüğü bir zamanda tabiat kültü hakim-
dir. O halde bütün dinî görüşlerin ve mitolojik sistemlerin kaynağında tabiat 
kültünün hakim olduğu bilinmektedir. Canlı vücut olarak tasavvur edilen ta-
biat, doğan, türeten, yaşlanan varlık gibi bilinmektedir. Tabiat kültünün geliş-
mesi bağımsız mitolojik tip olan Yer Ana (Mitolojik Ana) kültünü oluşturdu. 
Zamanla bir sistem oluşturan senkretik yapılı koruyucu ruhların dallanması 
yoluyla ortaya çeşitli işlevleri olan bir dizi ruhların çıktığı da bilinmektedir. 

Mitolojik Ana, ilk zamanlarda bütün canlı varlığın hamisi ve yaratıcısı olarak 
bilindiği halde, çeşitlenme neticesinde birçok koruyucu ruh ortaya çıkmış oldu 
ki, bunlardan bazıları iye kategorisine girmektedir. Ancak Mitolojik Ana’nın 
bağdaştırıcı işlevi inanç bağlamında olsa da korunmuştur. Nitekim Altaylı boy-
lar bugün de bütün dağ, nehir, orman ruhlarının üstünde Yer Ana’nın (Der 
Ene) durduğunu unutmamışlardır. Yer Ana, bütün hayvanların, kuşların ve 
bahadırların anası ve koruyucusudur. O halde dağ, nehir, orman vb. koruyucu 
iyeler Mitolojik Ana’nın somutlaşmış ve çeşitlenmiş varyantlarıdır, denilebilir. 

Uzun kulakları olan ihtiyar bayan şeklinde tasavvur edilen Yer Ana’nın ant-
ropomorf  varlığı dilde deyim biçiminde korunmuştur. Nitekim bugün Doğu 
Anadolu ve Azerbaycan’da yapılan her işte gizlilik payının az olduğunu vurgu-
lamak için “Yerin kulağı var.” ifadesi kullanılır. Her şeyi duyan, bilen Yer Ana, 

4	 Loraux N., “Tanrýça Nedir?”, Kadýnlarýn Tarihi. Ana Tanrýçalardan Hýristiyan Azizlere, C.1, Ýstanbul, 
2005, s.56.
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yukarıdaki ifadeden de görüldüğü gibi en gizli konuşulan şeyleri de bilmesi ile 
dikkat çeker.        

Bugün transformasyona uğramış ve çeşitli makamlarda bulunan hami ruh-
lar şu veya bu derecede Mitolojik Ana’nın görev ve sıfatlarını tamamlarlar. 
Bunun anlamı şudur: özet olarak ayrı ayrı ruhların yapısal fonksiyonel niteli-
ği, Mitolojik Ana’yı oluşturmaktadır. Mitolojik Ana konusu eski ideolojiye ve 
dünya görüşüne bağlı olduğundan, bu mitolojik varlık anlatıya dayalı metin-
lerde, tasvirî sanatta, harekete dayalı ritüellerde gerçekleşmiştir. Kaynakların 
çokluğu ve zaman açısından değişkenliği Mitolojik Ana kompleksine giren her 
bir kadın koruyucunun veya önce kadın koruyucu olarak tasarlanan ancak Gök 
Tanrı dini sisteminin etkisiyle erkek görünümü alan (erkekleşen)  ruhların 
tam portresini çizmeyi problem haline getirir. Aslında Tanrı kavramı cinsiyet 
anlayışının dışında olsa da zamanla toplumda egemen olan güçler dinî alana da 
cinsiyet kavramını taşımışlardır. 

Bütün bunlara ilaveten şunu da kaydetmekte yarar vardır ki Orhun-Yeni-
sey yazıtlarında Gök Tanrı ve Umay’la birlikte Iduk Yer-Sub’un da adı geçer. 
Türk milletinin mahvolmasının önleyen, Türklere zafer veren, Tanrı ile Yer-
Sub’dur. Buradan da Yer-Sub hamisinin yüksek statüye sahip olduğu görülür. 
Orhun-Yenisey yazıtlarının en iyi araştırmacılarından olan W. Radloff, P. M. 
Melioranskiy, V. Thomsen, V. Bartold vb. Iduk-Yer Sub’u Türklerin Tek Tanrısı 
olarak telakki etmişlerdir. Ancak hiçbir araştırmacı (buraya yukarıda adları ge-
çen bilim adamları ile beraber J. P. Roux, R. Giraud, A. Von Gabain, E. Lot-Fal-
ck vb.) Yer-Sub ilah adında Mitolojik Ana tasarımını görememiştir. Bunun bir 
sebebi de en eski Türk mitolojik katmanını oluşturan kutsal dişi - Mitolojik 
Ana paradigmasının Orhun-Yenisey yazıtlarında Yer-Sub şeklinde zikredilme-
sidir.  

Oysa Göktürk Kağanlığı mitolojik çağın kapandığı dönem olarak bilinmek-
tedir. O bakımdan 7. yy. metinlerinde Mitolojik Ana’nın Yer-Su şeklinde var-
yantlaşması doğal olmakla beraber verilen bilgiler de çok kısıtlıdır. Daha son-
raki dönemlerde yapılan derlemeler Yer-Su ruhlarını veya ruhunu diğer doğa 
güçleri ile eşitmiş gibi sunmaktadır.  

Etnografik bilgilerden anlaşıldığına göre dağ, orman ruhları ile birlikte Yer-
Su ruhu da ayrıca yüksek dereceli ruh olarak görülür. Yer-Su kavramının bir-
leşik bir ruh olması, diğer yer ruhlarının ondan ayrı tutulması, araştırmacıları 
bu ruhun bağımsız bir kategori oluşturduğu düşüncesine götürmüştür. Aslına 
bakılırsa mesele, Yer Ana kompleksine giren diğer ruhların ve iyelerin bağım-
sız olmasında değil, eski mitolojik görüşlerin somutlaşmış şekli olan Yer-Su 
koruyucu ruhunun Göktürkler döneminde Mitolojik Ana’nın bazı fonksiyon-
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Türk MItolojIsInde Kült

17. 1. Kült ve İnanç Sisteminin Sosyo-Kültürel Bağlamda Yeri

Kült ve Inanç, insan toplumunun asırlarca geliştirdiği davranışlar - ki 
buna iyi ve kötü, aydınlık ve karanlık, yararlı ve yararsız, kutsal ve sıradan vs. 
kalıplaşmış zıtlıklar dahildir - sistemidir. Kült ve inanç, sözlü metinlerde ve 
ritüellerde topluma iletilen ve toplumca yaşanılan örgülerdir. Kült ve inanç 
düzeyinin sözlü bir metin biçiminde sağlanması bizimki veya biz şeklinde al-
gılanan inanç öbeğinin gizliliğinin onlar veya yabancı kategorisine girenlerden 
korunmasıdır ki, toplum tarafından her zaman düşünülmüştür. Bir tarafta kül-
türü ve inancı yaşatan, kuşaktan kuşağa aktarılmasını sağlayan bir sözlü kül-
tür aracı olan hafıza ve hafızada kolayca kalan simgeler, diğer tarafta topluma 
yabancı olan, dışa kapalı ve anlaşılmaz olan gizemli sistem, işte bu iki öğe mi-
tolojiyi ve mitolojik çağın insanını en çok düşündüren mesele olmuştur. İster 
anlatıma dayalı metin olsun ister gösteriye dayalı ritüel olsun kültler, simge ve 
gizem prensibi üzerinde oluşturulmuştur. 

Kült ağırlıklı mitolojik tasarımlarda insan, hayatı doğru bildiği bir şekilde 
yaşamak gayreti içinde olup kutsal bilineni korumaya yönelmiştir. Bu anlamda 
mit “İnanışları dile getirir, belirgin kılar ve düzene koyar, ahlak ilkelerini savunur ve 
onları zorla kabul ettirir; rite ilişkin törenlerin etkinliğini güvence altına alır ve insanın 
uyması için yarar sağlayıcı kurallar sunar.”1 

Mitin kült ve inanç boyutu dinî bir hassasiyet taşımaktadır. Nitekim mito-
lojide evrenin ve insanın yaratılış sebepleri, mevcut olma nedenleri, varoluşta 
mutlak gücün rolü vs. mitolojinin ilk dinsel olguyu bünyesinde barındırdığını 
kanıtlar. Kült ve inanç sistemi toplumun dünya görüşünün mahsulü olmakla 
birlikte aynı zamanda yaşamıdır. Kült ve inanç sisteminin kabul edilen dinlerin 

1	 Malinowski B., Bilimsel Bir Kültür Teorisi, Ankara, 1998, s. 101.
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etkisiyle şekil değiştirmeleri söz konusu olsa da özün bütün durumlarda, sos-
yo-kültürel yapıdaki yeni oluşumlara rağmen, sürekliliğini koruyabilmesi esas 
meseledir. Kamusal içerikli olan kültün, dinlerin temel öğesi olduğu yapılan 
diğer araştırmalarla da ispatlanmıştır. O bakımdan “Kült eylemlerinde din emre-
der, grup emri yerine getirir.”2  

Kavramsal olarak kült, Türk mitolojisinde doğaüstü varlıklar şeklinde tasar-
lanan yüce ve kutsal varlıklara gösterilen saygı, ihtiram ve bazen de tapınma-
dır. Özellikle belli kavramların ve olguların koruyucusu olarak bilinen tanrısal 
varlıkların kültleşmesi Türk mitolojisinde yaygın bir öğedir. Kült kavramına 
giren varlıklar, iye kategorisiyle her ne kadar benzerlik gösterse de genel bir 
yapı içinde bulunması ve tanrısal olması açısından özel bir statü göstermekte-
dir. Özellikle Türklerin atalarına saygıdan doğan atalar kültü iye kategorisine 
her ne kadar benzese de belirgin kılıcı farklar da az değildir. 

Atalar kültünün başlıca amaçlarından biri toplumu bir araya getirerek bir 
birliktelik oluşturmak, inanç bütünlüğü bağlamında kollektif bir vücut olarak 
yapılandırmaktır.  

17. 2. Türk Mitolojisinde Koruyucu Ata Ruhlarının Üstlendiği 
Medenî Kahramanlık ve İyelik İşlevi

Göktürk asilzadelerinin her yıl atalar mağarasına gidip kurban sunmala-
rı, Türklerde koruyucu ata ruhlarının çok yaygın olduğunun bir göstergesidir. 
Yazıya zamanında geçirilmediği için ata-baba kültü ve onun çevresine dahil 
olan mitler bize kadar ulaşmamıştır. Diğer taraftan Türklerin zamanla kabul 
ettikleri dinler de ata-baba kültünü olumsuz yönde etkilemiştir. Türkler hak-
kında geniş bilgi veren Çin, Bizans, Fars, Arap kaynakları da atalar kültüyle 
ilgili fazla bir şey söylememiştir. Atalar kültü Türk mitolojisinde üç anlamda 
işlevselleşmiştir:

a) Soya adını veren ve ilk ata: Oğuz Ata, Kırgız AtaÖ Bunlar atalar kültü 
bağlamında değerlendirilir, simgeleri ilklik, türeticiliktir.

b) Toplumda ata olarak kabul edilen ve medenî işlevi olan mitolojik şa-
hıslar: Korkut Ata, Kambar Ata, Baba DehkanÖ Simgeleri bilgelik ve 
evliyalıktır.

2	 Malinowski B., Büyü, Bilim ve Din, Ýstanbul, 2000, s. 60.
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c) Eski Türk atalar kültü bağlamında şekillenen ve İslam’dan sonraki me-
denî kahramanlık işlevini meslek ve sanat pirleri olarak yerine getiren-
ler. 

Bunlardan birinciler menşe (etnogonik) mitleri kapsamında Türk Mitolojik 
Sistemi’nin 1. cildinde öğrenildi. 

Her bir koruyucu ata ruhunun iç yapısı, yani işlevsel özelliği ve dış yapısı, 
yani onlara sunulan kurbanlar, ritüel-mitolojik öbek olarak bilinmezliğini ko-
rumaktadır. Koruyucu ata-baba ruhlarının fonksiyonlarının birbirine karıştığı 
da görülmektedir. Bu koruyucu ruhlardan büyük bir kısmına ata denilmesine 
rağmen, bazılarına da baba denilmesinin veya hem ata hem de baba şeklinde 
karışık bir ifade kullanılmasının sebebi de açık değildir. Mesela Türk kavim-
lerinde Çoban Ata adıyla bilinen ve koyunların hamisi olan koruyucu ruh, 
Tatarlarda hem ata hem de baba adıyla zikredilir. Ata-baba kültü zamanla ko-
ruyuculuk fonksiyonu ile beraber ocaklara dönüşmüş, İslam’ın kabulünden 
sonra evliya kültünün oluşmasında temel rolünü oynamıştır. Bu arada aksi 
tesir sonucunda ata kültü de özellikle Orta Asya, Azerbaycan ve Anadolu sa-
hasında evliyalık özelliği kazanmıştır.

Kültürel nesnelerin ve kurumların oluşturulmasına önemli ölçüde iştirak 
eden ilk atalar, ayrıca yasaları koymaları, töreleri tespit etmeleri, bazı hallerde 
de demiurg işlevini üstlenmeleri ve en önemlisi de bir soyun, boyun ceddi 
olmaları ile farklı bir kategori oluşturmaktadır. Ancak soyun ortaya çıkmasını 
sağlayan ilk ata veya ecdat kültünden farklı olarak koruyucu ata kültü, yalnız 
kültürel olguların, İslam’dan sonra ise sanat dallarının ve mesleklerin mucidi 
olarak bilinmekte, kendi adı ile uruk, soy, boy oluşturmamaktadır. 

17. 2. 1. Çoban Ata - Hayvanların ve Çobanların Koruyucusu 
 veya Baba Unvanlı Medenî Kahramanlar

Göçebe olan ve hayvan besleyen bir kavmin mitolojisinde ister ev hayvan-
larının, isterse de av hayvanlarının öneminin büyük olduğu gerçeği bu hay-
vanları koruyan ata ruhları kültünün mevcutluğunu kanıtlayacak esas delildir. 
Zamanla yerleşik hayata geçmelerinin sonucunda hayvan kültü arka plana itil-
miş, bitki kültü öne çıkarılmışsa da Türk mitolojisinde hayvanları koruyan 
iyeler kültü şu veya bu şekilde korunmuştur. 

Çoban ve çobancılığın, ekonomik düzeyin üst tabakasında olduğu bir çağ-
da ortaya çıkan Çoban Ata kültü, elde olan verilere göre bütün hayvancılığın 
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Ateş-Ocak Kültü Paradİgmasinda Ateş Ruhu

18. 1. Tasavvur ve Tasvir

Türk mitolojik sisteminde onlarca değişik varyantta mevcut olan ateş veya 
ocak kültünün başlıca fonksiyonu insanları, onların ailelerini beladan, hasta-
lıktan korumak, hayvanların artışını ve evin bereketini sağlamaktır. Oldukça 
yaygın inanç sistemine giren ve başlangıçta Mitolojik Ana sisteminden çıkan 
ve bu nedenle de çoğu kez Umay’la, kayın ağacıyla beraber anılan ateş, mito-
lojik şuurun sonraki merhalesinde kadın tipinden erkek tipine geçmiştir. Her 
evdeki (çadırdaki) ocak ve ocaktaki ateş hamisiyle beraber, eski Türkler tanrı 
kadar güçlü ve etkili olan genel ateş ruhunun varlığını da kabul ederler. 

Özellikle Şaman mitolojisinin katkısıyla bu ateş-ocak hamisi yeni, bir-
takım değerler kazanmıştır. Mesela Yakut Şamanı Merey’e göre dokuzuncu  
gökte ateşi yaratan Dalkın eezi tangara adlı tanrı yaşar.1 Burada eezi (diğer 
Türk lehçelerinde ezi, iye, idi vs. gibi terimlerle karşılanır.) kelimesi üzerinde 
durmak lazımdır. Bilindiği gibi Yakutça’da tengere sözü genel anlamıyla ruh, 
özel anlamıyla töz/tös terimini karşılamıştır. Tengere, hiçbir şekilde bugün ifa-
de ettiği anlamda, yani “baş mabud kültü” anlamında kullanılmamıştır. Ancak 
eezi sözünün yanına tangara ilah adının getirilmesi ateş hamisinin yüksek 
mevkiine işaret etmesinin yanında bu koruyucunun da yüksek dereceli ruhlar 
sırasına dahil olduğunu ispatlar.

Eski çağlarda ocak kelimesinin bir anlamı da aile, soy, nesil olarak tanım-
lanmış ve anlamın genişlemesi sonucunda ocak, ata-baba-oğul üçlüsünden 
ibaret mürekkep bir yapı oluşturmuş, zamanla torunların ayrılması ayrı bir 
ocağın, dolayısıyla yeni bir ailenin oluşmasına sebep olmuştur. O bakımdan 
ocak töresine göre ateşi korumak görevi ailenin küçük oğluna verilmiştir. An-

1	 Alekseev N.A., Þamanizm Tyurkoyazýçnýh Narodov Sibiri, Novosibirsk, 1984, s. 33.
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cak ocak kültünün kadın başlangıçla ilişkisini de hiçbir şekilde göz ardı etme-
mek gerekir. Ancak bu durum ata-baba-oğul üçlü formülüne nispetle daha az 
rastlanan bir olgudur. Bu sebeptendir ki ocak kültü bazı Türk boylarının ge-
leneklerinde ata-baba ruhlarının barındığı yer olarak da gelişim göstermiştir. 

Soy veya aile ocağı ruhu hakkındaki tasavvurların sentezinden ortaya çıkan 
Othan (ailenin veya soyun kutsal ateşini koruyan varlık) inancı, Moğol halk-
larında ateş tanrısına dönüşmüştür.

Yakutların  mitolojik inançlarına göre dokuzuncu gökte Dalkın eezi ile be-
raber baş tanrı da yaşamaktadır. Ot Ene ile baş tanrının semanın aynı katında 
olması Türklerin ateş ruhuna vermiş oldukları büyük önemle ilgilidir. M. Se-
yidov’a göre Moğol kavimlerine komşu olan Teleütlerin inancında her ocakta 
yaşayan od anadan başka Öymek aruu denilen yüksek dereceli ateş ruhu da 
vardı.2 Teleütler, ateş ruhunu, parmak boyunda olan sarı samur (erkak pa-
yısarıkı) şeklinde tasvir ederler.3 Altaylılar, Kız Ana dedikleri Ateş tanrısını 
beyaz, güzel bir kız gibi tasvir ederler.4 

Yakutlarda sıcak ateş (aal uot) ve onun sahibi (uot iççite) çok saygıyla 
hatırlanır. Yakutlar, ateş ruhunun diğer tüm hamilerden hatta yaratıcı tanrı 
özelliği kazanmış Yüryüng Ayıı Toyon’dan da üstün bilirler. Yakutlar, ateş ru-
hunu beyaz saçlı ihtiyar gibi tasavvur eder, adına en güzel sıfatları eklerler.5 
Yakutlar, ateş ruhuna ak sakallı Ateş Babam, diye müracaat ederler.6 Şunu 
da kaydetmekte yarar vardır ki Yakutlarda ateşin bir değil yedi kardeş olarak 
bilinen yedi tanrısı vardır.

Yakutlarda ateş hamisinin küçük boylu, beyaz saçlı ihtiyar gibi takdim edil-
mesi Azerbaycan masallarında rast gelinen boyu bir karış, sakalı yedi karış 
olan mitolojik varlığı hatırlatır. Azerbaycan mitolojik metinlerinde de ateş ha-
misinin boyunun bir karış, sakalının yedi karış olduğu ve daha arkaik devirler-
de kadın olarak tasavvur edildiği görülür.7 Ocakta yemek pişiren kahramanın 
yanına yerin altından gelen ve sakalının bir teli ile masal kahramanının arka-
daşlarının ellerini kollarını bağlayıp kazandaki yemekleri yiyen bu varlık hiç 
şüphesiz ateş ruhu veya ocak hamisidir. İzinsiz gelen misafirleri  cezalandıran 
bu ateş ruhu, masallarda mitolojideki olumlu tipin olumsuz işaretine dönüş-

2	 Seyidov M. ,Azerbaycan Mifik, s. 156.
3	 Dýrenkova N.P., “Kult Ognya Altaytsev i Teleut”, Sbornik Muzeya Antropologi i Etnografi, T.6, Mos-

kova-Leningrad, 1927, s. 24.
4	 Dýrenkova N.P., Kult Ognya Altaytsev i Teleut, s. 63-64.
5	 Ergis G.Y., Oçerki po Yakutskomu Folkloru, Moskova, 1974, s. 121.
6	  Ýnan A., Þamanizm, s. 128.
7	 Azerbaycan Mifoloji Metinleri, Haz. A.Acalov, Bakü, 1988, s. 148.
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müş ve boyu bir karış, sakalı yedi karış olan şeytanî bir karakter kazanmıştır. 
Buna göre de bu mitolojik varlık masal kahramanına yenik düşer. 

Çuvaşların mitolojik inançlarında Çike Suhal denilen ve dirsek boyunda 
olan ihtiyar tipi de ateşle ilgilidir. Nitekim destan kahramanlarına şarkı söyle-
yen Çike Suhal, her zaman yanan ateşin yanında bulunur.  

Aynı şekilde Moğol mitolojisinde de ocak hamisi cüce gibi tasvir edilmiş-
tir.8 Bu tipli tasvirler genelde ateşli mercimek olarak adlandırılır.9 

Türk-Moğol halklarının inancına göre Ateş tanrısı veya ruhu tek gözlü (bazı 
hallerde üç gözlü olarak da geçer.) olup yalnız göğe doğru bakar. Anlaşıldığına 
göre ateş ruhunun tek gözü tepesindedir. Ateş ruhunun yüzü kar gibi beyaz, 
saçları ve sakalı sık ve beyaz, kaşları bakır renginde, dişleri de beyaz  erkek ola-
rak tasavvur edilir. Ateş ruhuna, ana denilmesi bu mitolojik varlığın kadın ve 
erkek olarak algılanmasıyla ilgilidir. Daha eski inançları koruyabilmiş Altaylılar 
çoğu kez Moğollar gibi ateş ruhunu dişi olarak düşünürler. Bu nedenledir ki, 
Teleütler, ateş iyesine Ot Ene derler. Ot veya Ut Ene aslında evin sahibidir. Ni-
tekim ateş, evi temizlediği ve ışıklandırdığı gibi Ot Ene de evi korur. İnançlarda 
Ot Ene’nin kızdırılması veya ona karşı saygısızlık sonucunda evin yanması, aile 
fertlerinden bazılarının hastalanması gibi bazı olumsuzluklar yer alır. 

Ancak bazı Türk ve Moğol halklarında ekonomik düzeyin değişmesiyle 
Ateş ruhunun, kadın başlangıçtan erkek başlangıca kaydığını görmek müm-
kündür. Çuvaşların hem Ateş Ana hem de Ateş Ata inancı bu nedenledir. Aynı 
ile Buryatlarda da Ateş Ana ile Ateş Baba inancı beraber geçer.

18. 1. 1. Mitolojik Ana Kompleksi Açısından 
Ateş-Umay, Ateş-Ötüken İlişkileri

Ateş ve ocak, artış, yaşam, zenginlik kaynağı olarak  tasavvur edildiği için 
bütün canlıların canının ocakta olduğu inancını doğurmuştur. Kısacası Türk 
mitolojik tasavvurunda milletin geleceği ateş ve ocakla ilgili bir şekilde düşü-
nüldüğünden mitolojik sitemde bu kült bağlayıcı, bir araya getirici fonksiyo-
nunu da üstlenmiştir. Bu yönüyle ateş ve ocak kültü Yer Ana kompleksine gir-
mektedir. Bunu ateş hamisinin başlangıçta kadın olarak tasavvur edilmesini, 
ateşe Ot Ene diye müracaat edilmesi de göstermektedir. Ayrıca tarihî bilgilere 
göre ateşin koruyucusu ilk zamanlarda kadın olmuştur. Diğer taraftan ateş 

8	 Nurmakambetov A.N., “O Kazakskih Etnonimax Adai i Þerkes Torkskar”, Onomastika, Mosko-
va, 1984 s. 93.

9	 Gordlevskiy B.A., Ýzbrannýe Soçinenie, T.3,  Moskova, 1962 s. 33.



On Dokuzuncu Bölüm

İye KategorIsI

Türk halklarının inanç öbeğinde var olan iye kültü mitolojimizin en zen-
gin kısmını oluşturmaktadır. Aslında en eski mitolojik düşüncenin ürünü olan 
iye kültü çeşitli Türk lehçelerinde değişik varyantlarda kalmaktadır: 

Eski Türkçede idi/izi
Osmanlı metinlerinde is/issi 
Hakasçada ezi,
Altaycada ve Türkmencede ee,
Tuva, Kırgız, Kazak ve Nogaycada ie,
Sagay ve Karakalpakçada i,
Başkurtçada eye,
Tatarcada iya, iyase
Azerbaycan Türkçesinde yiye, iye
Türkiye Türkçesinde ve Karaçay-Balkarcada iye,
Özbek ve Uygurcada ega/ege 
Koybolcada ize,
Yakutçada iççi,
Kumukça’da es 

adlarıyla anılmakta olan iye kategorisi Türk mitolojisinin yaşayan öğelerinden 
biridir. 

Türkçe’de -d>-z>-y ses değişimi sahip anlamına gelen kelimelerde de-
ğişik seslenmelere sebep olmuştur. Bu dinî-mitolojik anlayış diğer dillere de 
geçmiştir. Mesela sahip anlamlı ruhlara Buryatlar ecen, Tunguzlar ise amaka 
derler.

İzi/iye teriminin daha geniş anlam kapsadığını söylemek gerekir. Nite-
kim bazı kaynaklarda, mesela Divanü Lügati’t-Türk, Atabetü’l-Hakayık, Ebu Hay-
yan Lügati vs.de, iye kelimesinin tanrı anlamına geldiği de gösterilmiştir. E. 
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Lot-Falck’ın da makalesinde iye kelimesinin çeşitli seslenmeleri verilmiş, an-
cak kelimenin kökeni hakkında tutarlı bir şey söylenmemiştir.1 L. Budagov’un 
bu kelimeyi Farsça’ya bağlaması ve N. Yegorov’un aynı terimi Hint-Avrupa 
dillerine mal etmesi yanlıştır.2 Nitekim in/en varyantında mevcut olan ve ilah, 
sahip anlamı içeren bu kök morfem proto Türkçe döneminden bellidir. N ağ-
zında konuşanlarda ine, y ağzında konuşanlarda iye ve varyantları şeklinde 
telakki edilen bu kök kelime, diğer dillerde de sema, semanın sahibi, yaratıcı 
güç anlamlarında mevcut olmuştur.

İye kültü orta dünya ruhları içinde özel bir yer tutmaktadır. Nitekim Türk 
mitolojisinin esaslı kategorilerinden birini oluşturan ve sayıları bilinmeyen 
iyeler her ne kadar orta dünyada bulunsalar da her biri bağımsız olup kendi 
aralarında olsa dahi hiyerarşi oluşturmamaktadır.  

Bir diğer mesele iye kültünün, Mitolojik Ana kapsamında işlevselleşmesi-
dir. Hatta etimolojik olarak ilah anlamlı in köküne bağlanan iye ve varyantları, 
başka bir düşünceye göre ana anlamlı ene(y) kökü ile de alakalıdır. Nitekim 
Türk lehçelerinden Kumandin, Hakas, Başkurt, Tuva, Yakut, Özbek, Karakal-
pak vb. eney, ene, iney, iye vs. şekillerde çeşitlilik gösteren ana anlamlı iye 
kökünün, Mitolojik Ana kompleksinden çıktığı ve bu bağlamda öğrenilmesi 
ayrıca kayda değer hadisedir.  

 İççi, ezi, iye olarak adlanan bu hami ruhların sayısı hakkında Türk mitolo-
jisinde belirli bir görüş yoktur. Hakkında çok az şey bilgimiz ve bazen de tanrı 
adı ile söylenen talih veya yol tanrısı aynı zamanda yaz ve kış tanrıları da orta 
dünyanın koruyucuları arasında yer almaktadır. Ayrıca iye kültü ile bir başka 
ilgili olan, ancak tanrı, tangara, tura vb. adlarla anılan koruyucu ruhlar da 
vardır. Onları da iye kültü kapsamında öğrenmek gerekir. 

Bununla beraber Altay-Sayan halklarında ve Sibirya Türklerinde, özellikle 
de Yakutlarda insan soyunun koruyucusu görevini üzerine alan Umay, Ayıısıt 
veya İyehsit gibi çok popüler olan mitolojik varlıklar da vardır. Buraya av ha-
milerini de ilave edersek orta dünya koruyucu ruhlarının mürekkep manzarası 
ortaya çıkar. Mesela Yakutlarda Bayana diye bilinen hami ruha Altaylar ve Şor-
lar Payana demektedirler. Ancak Payna, av ve avcıların koruyucusu olmakla be-
raber hem de dağ (tag eji) ruhudur. Ayrıca çoğu kez kadın gibi tasavvur edilen 
Payana/Bayana, genel ruhların adı olup hem sema hem de yer ruhlarını bildirir. 

1	 Lot-Falck E., “La Notion de Propriété et les Esprits-Maitres en Sibérie”, Revue de l’Histoire des 
Religions,144, 1953, s. 187-188.

2	 Bkz. Nadjip E., ˙storiko-Sravnitelnýy Slovar Tyurkskih Yazýkov, Kniga 1, Moskova, 1979, s. 409; 
Yegorov N., “Opýt Etimologizatsi Çuvaþskih Terminov Rodstva i Svoystva”, Ýsledovaniya po Eti-
mologi Çuvaþskogo Yazýka, Çeboksarý, 1981, s. 31.
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Yakut mitolojik inançlarına göre orman ruhlarının sayısı dokuzdur ve onla-
rın da en büyüğü Baay Bayanay’dır. Baay Bayanay başta olmakla orman ruh-
larının esas görevlerinden biri de avcılara bol av vermek ve onları korumaktır.3 
Çin kaynaklarından da belli olduğu gibi Türkler özellikle de Altay-Sayan Türk-
leri koruyucu ruhlarının tasvirlerini yapıp ve bu tasvirleri yağlamakla bir nevi 
kendilerini ve ailelerini korumuş olurlar. Bu tasvirler çadırın en görkemli ye-
rine asılır. Bir diğer bilgiye göre de kağanlarda  bu koruyucu ruhların altından 
yapılmış tasvirleri bulunurmuş.4 

Koruyucu ruhların ortaya çıkması hakkında V. Verbitskiy’in5 derlediği bir 
Altay miti mevcuttur. Bu mite göre kötülüğün sembolü olan Erlik, kendine 
yeni bir dünya oluşturup onu insanlarla doldurmak ister. Ancak Erlik her defa-
sında çekici örse vurdukta çekicinin altından yılan, ayı, yer eşen gibi yaratıklar 
çıkar. Ülgen’in emriyle Mangdışire Erlik’in dünyasını ve adamlarını yeraltına 
kovmak için savaşa başlar. Kerey Han’ı gökten yere atar, Biy Karaş’ı da  yenerek 
onu da yeraltı dünyasına gönderir. Sonunda Mangdışire, Erlik’i ağır yaralaya-
rak hizmetçilerini yağmur damlaları gibi gökten yere döker. İşte bu sırada suya 
düşen su eezi (su sahibi), taşa düşen taş eezi (taş sahibi), dağa düşen tu eezi 
(dağ sahibi), ormana düşen agaş eezi (ağaç veya orman sahibi), eve düşen 
uy eezi (ev sahibi), mala düşen mal eezi (hayvan sahibi), düz yere düşen yer 
eezi (yer sahibi), hayvana düşen hayvan eezi (hayvan sahibi), balıklara, kuş-
lara ve diğer varlıklara, kısaca kim nereye ve neye düşerse oranın sahibi olur. 
Mitten de görüldüğü kadarıyla iye kategorisine giren koruyucu ruhların kendi 
bölgelerinin dışında hiçbir etkinliği yoktur.  

Koruyucu ruhlar kategorisine giren orta dünya ruhlarına eski Türklerde 
toprak veya vatan hamisi olan Ötüken de dahil olmaktadır. Şöyle ki kutsal 
vatan sembolü olan Ötüken ocak, ateş koruyucusu ile de ilgili olmuştur. G. Er-
gis’e göre Ötüken kelimesi, Od Ana (Ateş Ana)  kelimesinin değişik varyantı 
veya tercümesidir.6 Bu mitolojik varlık Moğol-Buryatlara İtugen veya İtuge 
şeklinde geçmiş ve daha çok toprağın sahibi anlamında kullanılmıştır. 

Azerbaycan mitolojik inançlarına göre gözle görülen her şeyin iyesi var. 
Bunlar insanlara görünmezler. Demonik varlıklar olan ve Azerbaycan’da yey-
ler veya bizden yeyler adıyla nitelendirilen kötü ruhlar da gözle görülmezler. 
Ancak iyelerle bizden yeylerin arasında fark vardır. Bizden yeyler bugünkü hali 

3	 Bkz. Ýnan A., Þamanizm, s. 63.
4	 Biçurin N.Ya., Sobranie Svedeniy o Narodah Obitavþih v Sredney Azii v Drevnie Vremena, Moskova-Le-

ningrad, T.1, 1950, s. 15-16.
5	 Verbitskiy V.Ý., Altayskie Ýnarodtsı, s. 122-123.
6	 Ergis G.U., Oçerki po Yukutskomu Folkloru, Moskova, 1974, s. 138.
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ile hiçbir şeyin sahibi olmadıkları halde, iyeler sahip oldukları nesnenin yanın-
da yaşar ve onu korurlar. Mesela bahçe iyesi bahçeyi korur ve bahçede yaşar, 
suda, dağda bahçe iyesi olmaz. Ancak yeyler, her yerde yaşar ve insanlara zarar 
verirler. İyelerin yanına geldikte selam vermek, giderken de hoşça kal demek 
lazımdır. Onda ev iyesi evi düzenler, bahçe iyesi bahçede meyveyi bol eder, yol 
iyesi de yolu uğurlu eder vs.7

Her hangi bir şeyin sahibi olarak algılanan koruyucu ruhlar, iyiliksever ol-
dukları gibi kızdırıldıkta, saygısızlık gösterildikte vs. zarar verebilen kötü ruh-
lara dönüşürler. Kısacası, iyeler bazen insanları koruyan ve onlara zarar veren 
ruhlar olarak iki kısma ayrılmaktadır. Bu bağlamda iyeleri de iyi ve kötü veya 
kara iyeler olarak sınıflandırmak mümkündür. Kara iyeler, zamanla demonik 
özellik alarak eski fonksiyonlarını kaybetmişlerdir.  

Türk mitolojisinde tek Tanrı anlayışı olmuş olsa da ruhlar kategorisi ağır 
basmaktadır. Nitekim koruyuculuk fonksiyonuyla bir başa alakalı olan ruhlar 
veya iyeler kültü, Türk mitolojisinin özgü bir kategorisi olarak gözükmekte-
dir. Yukarıda da değinildiği gibi iyeler kategorisi hiyerarşi oluşturmamaktadır. 
Ancak sistemli bir düzeyde mevcut olan iye kültünü en azından aşağıdaki bö-
lümler altında incelemek mümkündür:

• Kültleşen iyeler. Medenî kahramanlık ve iyelik işlevini üstlenen, ata ve 
baba adı ile bilinen koruyucular ve mucitler.  

• Kendine özgü bir işlevi olan ocak-ateş koruyucusu. 
• Asıl koruyucu iyeler. Bunlar genel olarak damdabaca kategorisi altında 

toplandı.
• Bizden yeyler (kara iyeler) veya demonik varlıklar ki, bunlar da genel 

olarak hortlak, al ve bas kategorisi bağlamında değerlendirildi. 

İye kategorisi veya iyeler kültünü dört ana başlıkta topladık ki bunlardan 
ilk ikisi yukarıda diğer bölümlerde incelendi. 

İyelerin en belirgin bir diğer özelliği, Ülgen ve Erlik’le alakaları olmadığı 
gibi, Umay ve Gök Tanrı’yla da ilişkilerinin bulunmamasıdır. Bu da iyeler kül-
tünün Şamanlık tarafından asimile edilemediğine ve bağımsızlıklarını koru-
duklarına tanıklık yapar. Diğer taraftan iyeler, ilkel şekillerini bütün hallerde 
korumağa çalışmıştır. Nitekim iyeler, yukarıda da denildiği gibi bulundukları 
yeri, sahayı ve nesneyi korurlar. Onların sema ve yeraltı ruhlarla ilişkileri ol-
madığı gibi birbirleriyle de alakaları yoktur. İyelerin işlevsel sahaları yalnız 

7	 Azerbaycan Mifoloji Metinleri, s. 51.
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bulundukları dağ, orman, pınar, mağara, ırmak, çöl, ev, bahçe, kuyu vb. coğraf-
yayla veya işbölümü -mesela çobanlık, avcılık vb.- ile sınırlıdır. Kısacası gözle 
görülmeyen ve yeryüzünün her karışında bulunan ve bulundukları yerin veya 
konumun sahibi olan iyelerin hiyerarşi düzeninden de söz edilemez.

Ayrıca yapısal işlevsel taraflarına göre iyeler kültü, başlangıçta kadın asıllı 
olmuştur. Nitekim çok sayılı iyeler ve onların mitolojik paradigması gerçekte 
kadın başlangıca, dolayısı ile Mitolojik Ana’ya bağlanmaktadır. Bunu Mişar 
Tatarlarının Jir İyase (Yer sahibi) terimini bazen Jir Anası (Yer anası) kavramı 
ile karşılıklı kullanılması da ispat eder. Ancak Türk dinî-mitolojik düşünce 
bağlamında her ne kadar eski görüşlerle bağlantılı olsa da iye kültü, Şaman-
lığın ve daha sonra da Hıristiyanlık, Lamaizm ve İslamiyet’in saldırısına uğ-
ramış, bu nedenle varlığını koruyabilse de değişikliğe de uğramıştır. Nitekim 
orta çağ metinlerinde (Kutadgu Bilig, Divanü Lügati’t-Türk, Kıssa-i Yusuf, Atabe-
tü’l-Hakayık, Abu Hayyan Sözlüğü, Hüsrev ü Şirin, Muhabetname vb.) eski anlamı 
ile birlikte anlam genişlemesi geçirerek Tanrı, Yaratan, Rab kavramlarını da 
karşılamıştır. 

Altay-Sayan Türklerinde ve Yakutlarda yüksek dereceli ruhlar (mesela 
Umay) da zamanla iye kategorisi içine alınmış, Şaman ritüellerinde iyeler, ya-
pısal olarak eski işlevlerini koruyamamışlardır. 

Gerek Müslüman metinlerinde gerekse de Altay-Sayan Türklerinin söz-
lü kültüründe olsun bütün anlam kaymalarına bakmaksızın iye, sahip (hatta 
Tanrı, Yaratıcı, Rab bağlamında da) ve koruyucu işlevini günümüze kadar ta-
şıyabilmiştir. Bazı iyelerin medenî kahramanlık işlevi daha eski çağlarda iye 
kültünün geniş işlev bağlamından haber vermektedir. Ancak zamanla bu işlev-
lerden medenî kahramanlığın atalar kültü paradigmasında değerlendirildiği de 
gözden kaçmamalıdır.          



YırmIncI Bölüm

Yol İyesI Bağlaminda SenkretIk Hizir Kavrami

YerleşIm yerlerini, insanları ve nihayet dünyaları birbiri ile birleştiren yol 
paradigması, Türk mitolojik düşüncesinde özel bir yere sahiptir. Yolsuz, dün-
yalar arasında ilişki kuran Şamanın işlevi düşünülemez. Koruyucu ata kültüne 
giren, ancak İslam’ın kabulüyle fonksiyonlarının büyük bir kısmı Hızır üze-
rine geçen mitolojik karakterlerden biri de Yol hamisi’dir. Bu mitolojik hami 
eski Uygur yazılı abidesi olan Irk Bitig fal kitabında kalmıştır. 

Irk Bitig eserinde bu mitolojik varlık Ala Atlıg Yol Tengrisi ve Kara Yol 
Tengri adı altında zikredilmektedir. Yol hamisinin adındaki tanrı unvanı, onun 
bir taraftan yüksek statüsünden haber verirse de, diğer taraftan tanrı unvanı-
nın yüksek ruh anlamında kullanılmasıyla ilgilidir. Konar-göçer bir halkın her 
zaman yolda olmasını göz önünde tutarsak, bu tip Yol Tanrısı’nın metinde 
hatırlanması ve iyi bir yorum gibi değer görmesi doğal sayılmalıdır. Yol Tanrısı, 
Irk Bitig eserinin mazmunundan da görüldüğü gibi, aynı zamanda baht, talih 
koruyucusudur. Bu tip bir mitolojik hamiye eski metinlerin hiç birinde rast-
lanılmaz.1 Dede Korkut Kitabı’nda da baht, şans getiren hami ruha işaret eden 
yerler bulunsa da Yol Tanrısı’nın adı geçmez. Bu da Yol veya Baht Tanrısı’nın 
orta çağda artık unutulduğunu ispatlar. 

Ala Atlıg Yol Tengrisi ile Kara Yol Tengri veya Baht Tanrısı’nın adı Orhun-Ye-
nisey taş kitabelerinde de geçmez. Bu da Yol veya Baht Tanrısı’nın resmî inanç 
sistemine dahil edilmediği ihtimalini güçlendirir. Diğer taraftan eski Türk ya-
zılarında yalnız bir kısım mitolojik unsurların isminin zikredildiği bilinmek-
tedir. Diğer mitolojik karakterler ve mitolojik olgular mezar taşlarındaki ya-
zıtlarda yoktur. Bu da mezar taşı yazıtlarının daha çok edebî tarzda yazılması, 

1	 Geniþ bilgi için bkz. Bayat F., “Irk Bitig’de Sosyal ve Mitolojik Konular”, Folklor/Edebiyat, C.10, 
sayý 38, 2004/2, s. 109-125.
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daha çok gerçek hadiseleri aksettirmesi ve artık dinî bir hüviyet kazanması ile 
bağlı olmalıdır.

Ancak Alban tarihçisi Moisey Kagankatvatsi, Ağvan’ın Tarihi adlı eserinde 
7. yy.’ın 80’li yıllarında piskopos İsrail’in, Savir/Sabirlerin yanına gelmesini 
tasvir ederken Sabirlerin ateşe ve suya kurbanlar sunduğunu, bazı Yol Tanrıla-
rına ve Ay’a secde ettiklerini yazmaktadır. Piskopos İsrail, Sabirlerin kolektif 
şekilde kamlık yaptıklarını ve bu sırada heyecanlı danslar ettiklerini ve kılıç 
yarışı düzenlediklerini yazmaktadır.2 

Irk Bitig’de rastlanılan Kara Yol Tanrısı’nın fonksiyonunu aşağıdaki örnek-
ten anlamak mümkündür:

Kara yol Tengri men	 Kara yol Tanrısıyım,
Sınukıngın sepermen	 Kırıklarını birleştiririm.
Üzüükinin ulayır men	 Yırtılanları bir araya koyarım	
İlig itmiş men	 İl tanzim ettim
Edgüsi bolzun, -tir.	 İyi olsun,-der:
Ança bilingler:	 Bunu bilin.
Edgü ol.3	 Bu iyidir.

M. Seyidov, Alban-Arran tarihçilerinin eserlerine dayanarak eski Türkler-
de, Yol hamisinin başka bir adını da kaydeder. Araştırmacının fikrine göre bu 
koruyucu ruhun adı Uğur’dur ve başlıca fonksiyonu yol, yer hakimi olması-
dır. Bugün “uğur” kelimesi dilde, yolculuğa çıkanlara hayır dileme manasında 
(uğur olsun, uğurlar, uğurlu yol vs.) kullanılarak yaşatılmaya devam ettirilmekte-
dir. Şunu da belirtelim ki, Azerbaycan atasözlerinde, masallarında, efsane ve 
rivayetlerinde rastladığımız uğur sözü, çok eski çağlarda koruyucu ruhun adı 
olmuş, yol, yer koruyucusu gibi halk edebiyatı ürünlerinde korunmuştur. M. 
Seyidov’un tahminlerine göre uğur kelimesi, ongon anlamında olup, kuş gibi 
tasavvur edilirdi.4 Uğur sözü tarihin uzak geçmişinden gelerek asıl anlamını 
kaybetse de fonksiyonunun bazı yönlerini koruyabilmiştir.

Irk Bitig’de gördüğümüz gibi mitolojik konuda yaratan, her şeye hakim olan 
ve üstte bulunan (Kuzgun sabı tengri gerü yalbarur. Üze tengri eşitti.) Tanrı ile 
beraber falcıların sık sık müracaat ettikleri Kara Yol Tanrısı da vardır. Hatta 
bazı makamlarda Kara Yol Tanrısı insanların işlerine Gök Tanrı’dan daha çok 

2	 Pletneva S.A., Hazarý, Moskova,1986, s. 32.
3	 Orkun H.N., Eski Türk Yazýtları, s. 277; Recebov E., Memmedov Y., Orhon-Yenisey Abideleri, Bakü, 

1993, s. 193.
4	 Bkz. Seyidov M., Azerbaycan Mifik Tefekkürünün Gaynagları, Bakü, 1983.
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karışır. İ. Stebleva, Yol Tanrısı’nın sıfatlarını (siyah renk, tedavi etmek, baht 
vermek) sıraladıktan sonra onun Erlik’le kıyaslanabileceğini yazar.5 Mitolo-
jik zıtlık kuralına göre Kara Yol Tanrısı’yla beraber Ala Atlı Yol Tanrısı da ol-
malıdır. Bu konuda Irk Bitig bilgi vermektedir. Kara Yol Tengri gibi Ala Atlıg 
Yol Tengrisi de yolcuların koruyucusudur. Onun başlıca sıfat ve fonksiyonları 
şunlardır:

a) ala atlı olma,
b) her zaman yolda olma,
c) insanlarla birebir ilişki kurma,
d) insanlara yardım etme.6 

Bu nedenledir ki fala baktıranlar, Ala Atlı Yol Tanrısı’ndan yardım umarlar. 
Bunun sebebi fal kitabından anlaşıldığı gibi Ala Atlı Yol Tanrısı’nın ayrıca talih, 
baht koruyucusu olmasıdır ki, bunun da kut vermesi özellikle vurgulanmıştır:

Ala atlug yol tenri men.	 Alaca atlı yol tanrısıyım.
Yarın-kiçe eşür men.	 Gündüz-gece gezerim
Utru eki yılıg kişi oglın sokuşmış.	 Karşıda iki çekingen insanoğlu ile rastlaşmış.
Kişi  korkmış	 İnsan korkmuş.
Korkma, -timiş	 Korkma, demiş
Kut birgey men, -timiş	 Baht veririm, demiş.
Ança bilin:	 Onu bilin:
Edgü ol.7	 	İyidir o.

Demek ki, ikili karaktere sahip Yol Tanrısı’nın ilk fonksiyonu talih, baht, 
saadet vermektir. Bu anlamda onun adlarından birinin Uğur olması şüphe do-
ğurmamalıdır. Görüldüğü gibi Ala Atlı Yol Tanrısı gece gündüz Hızır gibi boz 
atla dolaşır, darda olanlara yardım eder, mutluluk dağıtır. Teleütlerde de yol 
iyesi (Yer Yol Payana) ala atlıdır. Onun da görevi yolcuları koruma, yolun gü-
venliğini sağlamaktır.  

Ayrıca yol sözünün eski Türkçe’de bir anlamı da talih, bahttır. Eski Türkçe-
de yol’un yasa, töre anlamları da var. Bu kelime çeşitli varyantlarda ve esasen 
aynı anlamlarda kullanılmaktadır:

5	 Stebleva Ý.V., Poetika Drevnetyurkskoy Literaturý i Yeyo Transformatsiya v Ranne Klassiçeskiy Period, 
Moskova, 1976, s. 118.

6	 Stebleva Ý.V., “K Rekonstruktsi Drevnetyurkskoy Religiozno-Mifologiçeskoy Sistemý”, Tyurko-
logiçeskiy Sbornik 1971, Moskova, 1972, s. 217.

7	 Orkun H.N., age., s. 265; Recebov E., Memmedov Y., age., s. 194.
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Harada arasan orada hazır
Ali padişahtır, Mehemmet vezir		
Min bir adı vardır, biri de Hızır			 
Bu fermanı veren Ali değil mi.19 

Anadolu halk inançlarında Hızır, insanları sınamak için değişik kılıklara 
- çoğu defa çirkin; iğrenç, kaba-saba, bazen de fakir kişiler - girerek onlar-
dan çeşitli isteklerde bulunur. Bu istekleri yerine getirenler mükâfatlandırılır, 
kötülükle karşılık verenler cezalandırılır.20 Bu tür sınama işlevini Orta Asya 
ve Azerbaycan efsanelerinde (memoratlarda) derviş, aksakal bir insan, eren 
vb. yerine getirirler. Aslında Anadolu memoratlarında da sınama işini aksakal, 
yaşlı, nur yüzlü ihtiyarlar gerçekleştirir.

Senkretik Hızır olgusunun oluşmasında Türk mitolojisinin Yol iyesi kültü 
ile beraber ölümsüzlük arama ve diğer kavramlar da etkili olmuştur. Hz. Hı-
zır’ın, kırkların başkanı, âşıkların pîri olması da tasavvufî don değiştirmeden 
başka bir şey değildir.

19	Tehmasib M.H., Azerbaycan Halk Destanlarý. Orta Asýrlar, Bakü, 1972, s. 72.
20	Çobanoðlu Ö., Türk Halk Kültüründe Memoratlar, Ankara, 2003; s. 143.



YIrmI BIrIncI Bölüm

Doğa GüçlerI Bağlaminda İye Kültü

21. 1. Kısa Giriş

Doğa güçlerI olarak bilinen naturmitolojik unsurlar Türk mitolojisinin en 
eski katmanını oluşturmaktadır. Nitekim zamanla bu mitolojik olgular yeni 
yeni öğeler kazanarak yenileşme ve değişme sürecinden geçseler de eski yapı-
larını az da olsa koruyabilmişlerdir. Dünya mitolojilerinin bir kısmında doğa 
olaylarının antropomorflaşmasıyla karşılaşırız. Türk mitolojisi uzun bir zaman 
zarfında yazıya alınmadan sözlü kültürde yaşadığı için bütün sosyo-kültürel 
etkileşimlerin sonucunda antropomorflaşmıştır. Bazı tarihî kaynakların çok 
kısıtlı bilgileri dışında doğa kültleriyle ilgili bize kadar yazılı hiçbir malzeme 
ulaşmamıştır. Son dönem derlemelerinde doğa mitlerinin artık ayrı bir özel-
likle varlığını sürdürdüğünü görürüz. Nitekim rüzgâr, yağmur, yıldırım gibi 
insanlığın yaratıldığı günden itibaren karşılaştığı olayların Türk mitolojisinde 
birer canlı varlıklar gibi telakki edilmesi meselenin zaman bakımından başka 
bir boyuta taşındığını gösterir. Ancak doğa güçleri ve naturmitoloji bazı ayin 
ve törenlerde günümüze kadar gelmiştir. Mesela sayacı/sayalan bayramları, 
ısıah ritüelleri, yeni gün bayramı vs. 

Doğa olaylarının soyut kavram olarak düşünülen Mitolojik Ana’nın hima-
yesinde olduğunu gösteren metinlerin mevcutluğuna bakmaksızın zamanla iş 
bölümünün vermiş olduğu psikolojik cesaret bunları Mitolojik Ana’dan alıp 
birer koruyucu ruha çevirmiştir. Bu koruyucu ruhların tanrı, iye veya baba  
olarak adlanmaları meselenin mahiyetini değiştirmediği gibi bir karmaşa da 
oluşturmaz.

Diğer iye kültleri gibi doğa güçleri de Mitolojik Ana kompleksinden çık-
mış ve zamanla doğayı simgeleyen birer koruyucu ruh olarak şekillenmişlerdir. 
Doğa güçleri ile ilgili iyeler sayı bakımından çoktur. Ancak bu bölümde genel-
likle yağmur, rüzgâr, yıldırım, tufan, deprem, kasırga gibi insanlığın en çok 
karşılaştığı olaylar ve onlara atfedilen iyeler inceleme kapsamına alınmıştır. 
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21. 2. Türk Mitolojisinde Tufan, Yağmur,  
Yıldırım, Şimşek, Rüzgâr İyeleri

21. 2. 1. Yağmur İyesi, Yada Taşı Tasarımı

Doğa olaylarının mitolojide önemli bir yer tuttuğu, ilkel mitolojilerin doğa 
olaylarına ayrıcalık tanıdıkları bellidir. Tufan, yıldırım, şimşek hamileri olduğu 
gibi onların hepsinin de bir tek sahibi olabilir. Derlenmiş malzemeler Türk 
mitolojisinde doğa olaylarının birer iyesinin olduğu yolundaki kanıtları tasdik 
eder durumdadır. Burada şunu da söylemek gerekir ki doğa olayları birbiri 
ile sebep-sonuç alakasında olduğundan rüzgârın yağmur, yağmurun şimşek 
oluşturduğu bakımından iyelerden en güçlüsü yıldırım ve rüzgâr estiren Yel 
Baba’dır.

Yağmur iyesinin bölgeden bölgeye değişmesi, bazı ata kültlerinin yağmur 
veya bir başka doğa gücü iyesi olduğu da saptanmaktadır. Nitekim Orta As-
ya’da çok meşhur olan Burkut Baba’nın bir fonksiyonu da yağmur yağdırmak-
tır. Anlaşıldığına göre yağmur, yıldırım, şimşek gibi doğa olaylarıyla birlikte 
geldiğinden veya onların katkısıyla gerçekleştiğinden mitolojik hamilerin de 
büyük bir kısmı şimşek ve yağmur iyesi olarak bilinir. Burkut Baba, yalnız 
Türkmen mitolojik inançlarında yağmur yağdıran hamidir. Onun bu fonksiyo-
nu Kazan Tatarlarında da görülmektedir. Nitekim Kazan Tatarlarında Börket 
Baba adıyla bilinen bu mitolojik varlık yağmur sahibidir. Tıpkı Türkmenlerde 
olduğu gibi Börket Baba, kamçısını şakırdata şakırdata bulutları kovarak yağ-
mur yağdırır. G. Gılmanov’un kitabında verdiği türkülerden de onun bulutları 
kovaladığı görülmektedir:

Kük buylatıp Börket kile	 Gök gürletip Börket gelir
Kara bolıt örken kile	 Kara bulutu dağıtıp gelir

Başkurdistan’da yaşayan Tatarlar da yukarıdaki türküye benzer bir türkü 
söylemektedirler:

Börket Börket kil kil	 Börket Börket gel gel
Yangir alıp kil kil1	 Yağmuru alıp gel gel

1	 Gýyýlmanov G., age., s. 90.
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