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En eski dönemlerden itibaren ad
kavram› insanlar için çok büyük önem
tafl›maktad›r. Yap›lan incelemelerde
ad›n eskiden beri gerçekten de insanlar
için çok önemli bir kavram oldu¤u anla-
fl›lmaktad›r. Birçok toplumda bir varl›-
¤›n ad›n› anmak onu ça¤›rmak anlam›na
geliyordu. ‹slâmiyet’te Allah’›n adlar› ye-
rine s›fatlar› an›l›r. Ayn› duruma Hristi-
yanlar ve Budistlerde de rastlan›r. Al-
manlar fleytan›n ad› olan Satan yerine
onu tersten söyleyerek Natas derler.
Frans›zlar da Diable yerine onun bozul-
mufl biçimleri olan Diacre, Diantre gibi
flekilleri kullan›rlar. Buradaki durum,
ad›n insanlar için tafl›d›¤› önemden kay-
naklanmaktad›r (Aksan 1995: 415).

Hatta kimi toplumlar›n mitolojisin-
de varl›k ile sözcük, sözcük ile anlam bir-
birinden ayr›lmazlar; bir birlik olarak
görünürler. Sözcük, varl›¤›n bir simgesi,
ad› veya göstergesi de¤il; onun gerçek

bir parças›d›r. Her nesnenin özü adlarda
sakl›d›r. Adlara egemen olmay› baflaran
kimse nesneler üzerinde de egemenlik
kurar (Akarsu 1998: 15).

‹nsanlar önem verdikleri fleylere ad
verirler; ad› olan fleylere önem verirler.
Özellikle Türk kültüründe ad ve ad ver-
me çok önemlidir. Çocuklara aile büyü¤ü
taraf›ndan ad verilmesi de bu önemi gös-
termektedir. Eski Türklerde ka¤an olan
kifli yeni adlar ve unvanlar almaktad›r.
Belki de bu sayede, ald›¤› yeni ad ve un-
vanlarla ka¤an›n yeni bir kiflilik oldu¤u,
art›k s›radan bir insan olmad›¤› vurgu-
lanmak istenmifltir. Ayr›ca, Aalto’nun
belirtti¤ine göre Köktürkler atlar›na da
ad vermifllerdir (Aalto 2000). Burada da
yine önem verilen fleye ad verme duru-
mu ortaya ç›kmaktad›r.

Dünyadaki dillerde, özel adlar ge-
nellikle tür adlar›ndan oluflur. Zamanla
bu kelime tür ad› olarak kullan›mdan
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düflüp sadece özel ad olarak kal›nca an-
lam› unutulur. Bazen de özel adlar dinî
etkenler sebebiyle yabanc› dillerden al›-
n›rlar; bu tür özel adlar›n anlam› ise ço-
¤u kere bilinmez. Burada, flah›s adlar›
ile yer adlar›n› ay›rmak gerekecektir.
Çünkü yer adlar›n› oluflturan tür adlar›
genellikle kullan›mdan düflmemektedir;
kelime ayn› anda hem tür ad› hem de yer
ad› olarak kullan›lmaya devam etmekte-
dir. Ayr›ca yer adlar› genellikle millîdir;
yabanc› dillerden al›nan yer adlar› çok
azd›r. Ancak, sonradan göç vs. sebepler-
le gelinen co¤rafyalarda o yerin önceki
sakinlerinin dillerine ait adlar olabilir.
Anadolu’da Türkçe kökenli olmayan bu
türden yer adlar› mevcuttur.

Di¤er taraftan, çok fazla d›fla aç›l-
mam›fl olan toplumlarda özel adlar›n an-
lam›n› tespit etmek daha kolayd›r. Çün-
kü yabanc› dillerden girme adlar olmad›-
¤› gibi ço¤u zaman özel ad haline gelen
tür adlar› da kullan›mdan düflmemifltir.
Kelime hem tür ad› hem de özel ad ola-
rak kullan›lmakta oldu¤u için anlam› da
unutulmam›flt›r. Bazen yabanc› toplum-
larla dil, din, kültür vs. yönlerden karfl›-
l›kl› etkileflimde bulunmufl olan toplum-
larda da kimi özel adlar›n anlam›n› tes-
pit etmek kolay olabilmektedir. Meselâ,
Türkiye Türkçesinde gül, çiçek, petek,
toprak, yaprak, fidan, bahar, nur, ›fl›k,
mehtap, kaya, bulut, aslan, kartal, fla-
hin, do¤an, k›l›ç, özgür, devrim, savafl,
bar›fl gibi kelimeler hem tür ad› hem de
flah›s ad› olarak kullan›lmaktad›r.

Özel ad durumuna geçen tür adlar›-
n›n hangileri oldu¤unu tespit etmek çok
da zor de¤ildir: Toplumlar genellikle ha-
yatlar›nda önemli yer iflgâl eden ve de-
¤er verdikleri fleylerin ad›n› özel adlar›n-
da kullanm›fllard›r. Bu de¤er verilen fley,
hayatlar›n›n maddî veya manevî her yö-
nüyle ilgili olabilir. Türklerin kulland›k-

lar› özel adlarda renklerin yeri önemli-
dir. Hatta, Türkler tanr›lar›n›n ad›nda
bile renk bildiren bir kelime kullanm›fl-
lard›r: Kök Teñri. Bunun yan› s›ra tarih
boyunca gerek flah›s adlar›nda, gerekse
yer adlar›nda renk adlar›n›n s›kça kulla-
n›ld›¤› görülür.

Dünya toplumlar›nda ve Türklerde
ad verme gelenekleri üzerine yap›lan ça-
l›flmalarda dinî adlar koyma; ünlü ve
sayg›n kiflilerin adlar›n› koyma, destan-
larda, masallarda geçen adlar koyma;
yer adlar›n›, kavim ya da boy adlar›n›
koyma gibi e¤ilimlerden bahsedilmifltir
(Aksan 1995: 440-442). Bu tür çal›flma-
larda renk adlar›n›n flah›s ad› veya yer
ad› olarak kullan›m›na yeteri kadar de-
¤inilmifl oldu¤u söylenemez. Bu çal›flma-
n›n konusu anlafl›laca¤› üzere Türklerde
renk adlar›n›n özel ad olarak kullan›l-
mas› olacakt›r.

Renk adlar› bilhassa flah›slarda,
özel ad olarak kullan›lm›fl olabilece¤i gi-
bi lâkap olarak da kullan›lm›fl olabilir;
fakat özellikle Eski Türk kültürü ve ad
verme gelenekleri düflünüldü¤ünde fla-
h›s ad› ve lâkap kavramlar›n› birbirin-
den ay›rmak ve hangi kelimenin flah›s
ad›, hangi kelimenin lâkap olarak kulla-
n›lm›fl oldu¤unu tespit etmek oldukça
güçtür. Günümüz mant›¤›yla bak›ld›¤›n-
da lâkap gibi görünen kimi kelimeleri, o
dönem için lâkap olarak de¤erlendirmek
mümkün de¤ildir. Bu sebeple her ikisi
için de “flah›s ad›” tabiri kullan›lacakt›r.
Tabiî ki, yer adlar›nda böyle sorun yok-
tur.

Böyle bir konu için bafllang›ç ola-
rak, Türk dili ve kültüründe renklerin ve
renk adlar›n›n yerine k›saca bakmak ye-
rinde olacakt›r. Türk kültüründe renkle-
rin tek bir anlam› olmam›flt›r. Yerine gö-
re temel anlam›n›n d›fl›nda birbirinden
farkl› anlamlar› ve mefhumlar› ifade et-

Millî Folklor, 2004, Y›l 16, Say› 62

90 http://www.millifolklor.com



mifllerdir. Türkler aflklar›n›, sevinçleri-
ni, üzüntülerini, kahramanl›k duygula-
r›n› anlat›rken renklerden de faydalan-
m›fllard›r. Bu da Türk kültürüne ayr› bir
zenginlik ve renklilik katm›flt›r.

Türk dilinin en eski yadigârlar›
olan Köktürk Yaz›tlar›nda renk bildiren
kelimelerin çok fazla olmad›¤› görülmek-
tedir. Türkçede renk adlar› sonraki dö-
nemlerde ço¤alm›flt›r. Hatta bu tür keli-
melerin bir k›sm› yabanc› dillerden al›n-
mad›r. Köktürk yaz›tlar›ndaki renk ad-
lar› ak, kara, boz, kök, sar›g, yafl›l k›z›l
kelimelerinden ibarettir. Bunlar›n yan›
s›ra sadece at, rengi için kullan›lan torug
gibi kelimler de vard›r. Asl›nda Türkçe-
deki, renk adlar› genel olarak her fley
için kullan›lanlar ve sadece at, s›¤›r gibi
hayvanlar için kullan›lanlar olmak üze-
re iki k›s›md›r. Hayvan donu için kulla-
n›lan kelimeler Köktürk yaz›tlar›nda
çok fazla geçmese de di¤er dönem lehçe-
lerinde oldukça fazlad›r; hatta genel
renk adlar›ndan daha fazlad›r ve en kü-
çük ayr›nt› bile ayr› bir kelime ile adlan-
d›r›lm›flt›r. Bu durum, Türklerin haya-
t›nda askerî ve iktisadî yönden at ve s›-
¤›r gibi hayvanlar›n çok önemli olmas›n-
dan kaynaklanmaktad›r. Hayvanlar›n
bu öneminden dolay›, genel renklerde
rastlanmayan ayr›nt›l› adland›rmalara,
hayvan renklerinde s›kça rastlanmakta-
d›r. fiöyle ki, “yeflil” ile “mavi”yi ay›rt et-
meyen, tek bir kelime (gök < kök) ile ifa-
de eden Türkler, hayvanlar söz konusu
olunca birbirine çok yak›n olan iki rengi
koñur ve doru (< torug) biçiminde iki
farkl› kelimeyle ifade etmifllerdir.

Türk kültüründe renklerin as›l an-
lam› ve kullan›m› d›fl›nda farkl› anlam
ve kullan›mlar› da vard›r. Meselâ, ka-
ra’n›n “kara haber”, “kara cahil”, “kara
k›fl” gibi kullan›mlarda olumsuzluk ve
yo¤unluk anlamlar› vard›r. Ayn› flekilde

ak’›n olumlu anlam›; gök’ün ululuk, kut-
sall›k anlam› vard›r. 

Eski Türk inan›fl›nda her ana yö-
nün bir renk karfl›l›¤› da vard›. Kara ku-
zeyi, al ~ k›z›l güneyi, ak bat›y›, gök do-
¤uyu temsil etmekteydi. Bu sebeple, çe-
flitli yer adlar›nda renk bildiren kelime-
lerin kullan›m›na rastlan›r. Renk adlar›-
n›n yön bildirmesine Çin, Mo¤ol ve Hint
halklar›nda da rastlan›r. Çin inan›fl›nda
bu yönlerin yan›nda merkezde de sar›
renk bulunur. Daha sonra Türkler de
merkez için alt›n kelimesini kullanmaya
bafllam›fllard›r; bu da “sar›” demektir
(Gabain 1968; Ekrem 1996).

Renk adlar›n›n temel anlamlar›n›n
yan› s›ra yan anlam ve ça¤r›fl›mlar›yla
kullan›m›n› ayr›ca renk – yön iliflkisi ve
bu iliflkinin yer adlar›na yans›mas›n› da-
ha iyi aç›klayabilmek için her rengi tek
tek incelemek yerinde olacakt›r.

Ak: Türklerde ak, beyazl›¤› göster-
mekle beraber, temizlik, ar›l›k, büyük-
lük ve yafll›l›¤› da ifade etmifltir. Ak, dev-
letin ululuk, adalet ve güçlülü¤ünün bir
sembolüdür. En eski Türk devleti say›-
lan Hunlarda ak renk, adalet ve güçlülü-
¤ü temsil etmifltir. Devlet büyüklerinin
savafllarda giydikleri elbise ak renklidir;
komutanlar s›radan askerlerden farkl›
görünmek için ak elbise giymifllerdir.
Çinlilerle Hunlar aras›nda yap›lan sa-
vafllarda Çin komutanlar›, beyaz giyinen
insanlar›n devletin ileri gelenleri oldu-
¤unu bildikleri için “Beyaz giyinen ko-
mutan› öldürürsek, Hunlar› da¤›tm›fl
oluruz” diyerek sald›r›lar›n› onlar üzeri-
ne yo¤unlaflt›rm›fllard›r. Cengiz Han da
ak elbise giyer ve ak ata binerdi. Selçuk-
lular ve Osmanl›lardaki ak sancak da bu
gelene¤in devam›n› göstermektedir
(Ögel 2000: 377 - 378). Dede Korkut Ki-
tab›nda geçen “ak alemlü” (DK, 240) ta-
biri bayra¤›n rengini de¤il, ululuk, kut-

Millî Folklor, 2004, Y›l 16, Say› 62

http://www.millifolklor.com 91



luluk, azamet ve yüceli¤i ifade etmekte-
dir. Ayn› flekilde “a¤ sakall› baba, a¤ pür-
çekli ana” tabirleri akl›¤›n önemini vur-
gulamaktad›r. Bugüne kadar gelen “ak
süt emmifl olma” da Dede Korkut’ta bir
iyi dilektir (DK, 89; 93; 95).

Altay Türklerinde “ak ata”, destan-
larda insanl›¤›n ulu babas› ve Hz.
Âdem’in karfl›l›¤› olmufltur. Türk mitolo-
jisinde devletin bafl›na milletin iste¤i ile
ve meflru bir flekilde geçen hanlar için
“Ak Han” tabiri kullan›lm›flt›r. “Kara
Han” ise devletin ve milletin bafl›na, zor-
bal›k veya hile yoluyla geçmifl, meflru ol-
mayan, kanun ve töre ile tan›nmayan
kimsedir (Ögel 2000: 381).

Renklerin duruma göre yön bildir-
di¤ine yukar›da de¤inilmiflti. Ak rengin
karfl›lad›¤› yön “bat›”d›r. Özellikle, yer
adlar›nda, kavim ve boy adlar›nda geçen
renk adlar› bu aç›dan de¤erlendirilebilir.
Eski Türkçe döneminde ak ile kurulan
flah›s ad›na pek rastlanmamaktad›r.
Kaynaklarda Eski Uygur Türklerinde
Ak P›ra (EUS, 9) ad› geçmektedir. Bu-
nun yan› s›ra, flah›s ad› d›fl›nda kalan
özel adlarda biraz daha fazla görülmek-
tedir. Tonyukuk yaz›t›nda bir ›rmak ad›
olarak Ak Termel geçmektedir. Burada
ak, yönle ilgili olabilece¤i gibi ›rma¤›n
temizli¤i, berrakl›¤› veya kutsall›¤›yla
da ilgili olabilir.

M.S. 5. yüzy›lda, bugünkü Horasan
civar›ndaki bir Altay kavmi için kullan›-
lan Ak Hunlar tabiri de, herhâlde bu
kavmin as›l anavatanlar›n›n do¤uda ol-
du¤unun bilinmesinden kaynaklanmak-
tad›r. Bundan dolay›, bu kavim “Bat›
Hunlar›” olarak düflünülmüfltür (Gabain
1968; Kafal› 1996). Ayn› flekilde, Alt›n-
Orda Hanl›¤›n›n do¤u kanad› için Gök-
Orda, bat› kanad› için ise Ak-Orda tabi-
ri kullan›lm›flt›r (Kafal› 1996).

Sonraki dönemlerde de ak kelimesi-

nin özel adlarda kullan›ld›¤› görülmek-
tedir. Harzemflahlarda Ak fiah (TfiA,
197) ad› geçmektedir. ‹lhanl›lar ve Ti-
murlularda Ak Beg (TfiA, 311), Ak Boga,
Ak Dafl, Ak Timur (TfiA, 312), Ak Bigim
(TfiA, 352) adlar› vard›r. Karakoyunlu-
lar ve Akkoyunlularda Agman Ogl› ve
Ak Togan (TfiA, 265) adlar› kullan›lm›fl-
t›r. Abbasî ordular›nda görev yapan
Türk komutanlar aras›nda Ak Bafl ve Ak
Böri (TfiA, 511) adlar› geçmektedir.
O¤uzlar1 aras›nda da ak ile kurulmufl
özel adlar oldukça yayg›nd›r: Ak Arslan,
Ak Böri (TfiA, 604), Ak Kufl, Ak Sunkur
(TfiA, 605), Akça Koca, Akça Apa (TfiA,
694), Ak Bafl (Neflrî, 152), Ak Temür
(Neflrî, 110). Ayr›ca Fatih Sultan Meh-
med’in hocas›n›n ad›n›n da Ak fiemsed-
din oldu¤u bilinmektedir. Selçuklu ve
Osmanl› döneminde ak ile kurulmufl çe-
flitli yer adlar› da vard›r: Akça Hisar
(Neflrî, 649), Akça Liman (Neflrî, 177),
Ak Çay (Neflrî, 319), Ak Hisar (Neflrî,
525), Ak Saray (Neflrî, 791), Ak fiehr
(Neflrî, 209), Ak Yaz› (Neflrî, 739).

Günümüzde Türkiye’de köy, kasa-
ba, ilçe gibi birçok yer ad›nda da ak keli-
mesi bulunmaktad›r. Köy adlar›nda:
Aka¤aç, akbaba, akbafl, akbudak, akbu-
lut, akb›y›k, Akda¤, Akduman, Akgelin,
Akgöl, Akgeçit, Akgedik, Akkaya, Akko-
yunlu, Akkeçi, Akkeçi, Akköprü, Aksö¤üt,
Aksungur, Aktepe, Akyamaç, Aky›ld›z,
Akyurt, Akçadam, Akçadere, Akçagül,
Akçakavak, Akçak›flla, Akçasö¤üt, Akça-
tarla, Akçasö¤üt vs. (YAK, 1-2). Belde ve
ilçe adlar›nda: Akçakent, Akçaova, Ak-
da¤, Akkaya, Akçaabat, Akçada¤, Akça-
kale, Akçakoca, Akda¤madeni, Akhisar,
Akkufl, Akseki, Akflehir, Akyaz› (YAK, 86;
96).

Kara: Kara kelimesi Türkçenin bi-
linen eski dönemlerinden beri kullan›lan
kelimelerinden biridir. Eskiden beri yer-

Millî Folklor, 2004, Y›l 16, Say› 62

92 http://www.millifolklor.com



yüzünün rengi “kara” olarak düflünül-
müfltür. Orhun Yaz›tlar›nda yeryüzü için
yag›z yir tabiri kullan›lm›flt›r. Günümüz-
de de yeryüzünün denizler d›fl›nda kalan
k›s›mlar› için kara kelimesi kullan›l-
maktad›r2.

Kara kelimesi, renk anlam›n›n yan›
s›ra, büyüklük, ululuk, yo¤unluk, fliddet-
lilik ve olumsuzluk, u¤ursuzluk anlam-
lar›n› da yüklenmifltir. Meselâ, Ça¤atay
kültür çevresinde kara çerig büyük ve
yürüyüfl hâlinde olan ordu demektir. Ka-
ra orman, kara y›fl gibi tabirler de “s›k
orman” manas›n› ifade etmektedir. Ayn›
flekilde Dede Korkut Kitab›’nda geçen
kara da¤ da yüce ve gö¤e yükselen bü-
yük da¤lar için kullan›lm›flt›r (Ögel
2000: 442-443). 

Dede Korkut Kitab›ndaki kara don-
lu kâfir (DK, 87) sözü Hristiyan kefliflle-
re iflaret etmektedir. Elbette, bu sözler-
den, o ça¤daki bütün Hristiyanlar›n si-
yah elbise Türklerin de baflka bir renk
elbise giydi¤i sonucu ç›kar›lamaz. Bura-
daki kara veya kara donlu tan›mlamas›,
Hristiyanlar›n din ve duygu ayr›l›¤›n›n
belirtilmesi amac›yla veya onlar›n kü-
çümsenmesi ve kötümsenmesi için söy-
lenmifl olmal›d›r. Yine Dede Korkut’ta
onlar için kara dinli, kara arpa ekmekli,
kara domuz daml› (DK, 161; 169) gibi
baflka sözler ve yak›flt›rmalar da kulla-
n›lm›flt›r. Kara kelimesindeki ayn› olum-
suz anlam› günümüzde de devam etmek-
tedir. Meselâ, Türkiye Türkçesinde kul-
lan›lan kara haber, kara gün tabirlerin-
de olumsuzluk vard›r.

Kara kelimesi kimi durumlarda gü-
zellik, sevimlilik sembolü de olmaktad›r.
Türklerde kara kafl, kara göz tabirleri
güzelli¤i ifade etmek için kullan›l›r. Ay-
r›ca ya¤›z delikanl› ifadesinde de yi¤itli-
¤in yan› s›ra güzellik ve sevimlilik de
vard›r. 

Bütün bunlardan anlafl›ld›¤›na gö-
re, kara kelimesi bünyesinde çok çeflitli
anlam ve ifadeleri bar›nd›rmaktad›r. Bu
sebeple Türkçe özel adlarda en eski dö-
nemlerden beri s›kça kullan›lm›flt›r. Es-
ki Türkçe döneminde Kara, Kara Bars,
Kara Buluk, Kara Çur, Kara Kan (ETY,
914), Kara Bakfl›, Kara Buga, Kara Ku-
ñaz, Kara Tegin, Kara Temür (EUS,
167), Kara Kufl (TfiA, 84) gibi flah›s adla-
r›; Kara Buluk, Kara Köl, Kara Señir,
Kara Yotukan (ETY, 914) gibi co¤rafya ve
yer adlar› kullan›lm›flt›r. Köktürklerin
bat›s›nda bulunan Türkler için de Kara
Türgifl (ETY, 914) tabiri kullan›lm›flt›r. 

Avrupa’ya giren Hunlar, Kuzey
Hunlar›n›n devam› oldu¤u için Macar
kaynaklar›nda Kara Hunlar diye bilinir-
ler. Ayn› flekilde, Osmanl› tarihinde Bo¤-
dan’›n kuzeyini ifade etmek için Kara
Bo¤dan tabiri kullan›lm›flt›r (Kafal›
1996). Karahanl›larda Kara Kufl (TfiA,
120), Harzemflahlarda Karaca (TfiA,
213) adlar›na rastlanmaktad›r.

Sonraki dönemlerde de kara keli-
mesi ve türevlerinin özel adlarda kulla-
n›ld›¤› görülmektedir. Karakoyunlu ve
Akkoyunlularda: Kara, Karaçuk, Kara
Kesek, Kara Koç (TfiA, 270), Karaman,
Kara Pafla (TfiA, 271). Timurlularda:
Kara Kisek O¤lan, Kara Han (TfiA, 358),
Kara Köz Bigim (TfiA, 359). Safevilerde:
Karaca ‹lyas, Karaca Sultan, Kara Gü-
ne, Kara Han (TfiA, 247). Afflarla ve Ka-
çarlarda: Kara Han, Kara Mirza (TfiA,
294). Memluklerde: Kara, Kara Arslan,
Kara Buga, Kara Demürtafl (TfiA,385),
Kara Kesek, Kara Kufl, Kara Sunkur, Ka-
ra Pulat, Kara Tay, Kara Temür, Karaca,
Kara Göz (TfiA, 386). Abbasî ordular›n-
da görev yapan Türkler aras›nda da ka-
ra ile kurulmufl isimlere rastlanmakta-
d›r: Kara Tigin, Kara Togan (TfiA, 486),
Kara Sunkur, Kara Tafl (TfiA, 517).

Millî Folklor, 2004, Y›l 16, Say› 62

http://www.millifolklor.com 93



O¤uzlarda: Kara Göz, Kara K›z, Kara
Kufl, Kara Sunkur (TfiA, 646), Kara Ti-
gin, Kara Togan (TfiA, 647), Kara Arslan
Melik, Kara Budak, Kara Çekür, Kara
Dervend, Kara Göne, Kara Tüken Melik
(DK, 168), Karaça, Karaçuk (DK, 169),
Karaman (Neflrî, 45), Karaca Bey (Neflrî,
651), Karaca H›zr (Neflrî, 653), Kara
Mukbil (Neflrî, 243), Kara Rahman (Nefl-
rî, 143), Kara Yülük (Neflrî, 611).

Selçuklular ve Osmanl›lar›n idare-
sindeki bölgelerde kara ve karaca keli-
meleriyle kurulmufl çeflitli yer adlar›na
rastlanmaktad›r: Kara A¤aç (Neflrî,
209), Kara Ba¤ (Neflrî, 349), Kara Burun
(Neflrî, 545), Karaca Hisar (Neflrî, 65),
Kara Feriye (Neflrî, 215), Kara Hisar
(Neflrî, 47), Kara Mürseller (Neflrî, 153).

Günümüzde Türkiye’de köy, kasa-
ba, ilçe gibi birçok yer ad› da kara keli-
mesiyle kurulmufltur. Köy adlar›nda:
Karaa¤a, Karaali, Karaarslan, Karaatl›,
Karababa, Karaba¤, Karabak›r, Karabo-
¤az, Karaboncuk, Karabulut, Karabu-
run, Karaçam, Karaçavufl, Karadana,
Karademir, Karadikmen, Karado¤an,
Karaerkek, Karagüveç, Karakabak, Ka-
rakazan, Karak›z, Karama¤ara, Karao¤-
lak, Karaören, Karapir, Karasu, Karate-
pe, Karaurgan, Karavelet, Karayayla,
Karacaahmet, Karacahisar, Karacakuyu,
Karacahüyük, Karacaoba, Karacap›nar,
Karacasu vs. (YAK, 28-29). Belde ve ilçe
adlar›nda: Karacada¤, Karacaköy, Kara-
caören, Karaçay, Karaçay›r, Karadirek,
Karahasan, Karakurun, Karama¤ara,
Karao¤lan, Karabük, Karacabey, Kara-
casu, Karaköse, Karap›nar, Karatafl, Ka-
rayaz› (YAK, 91; 99).

Gök: Gök (< kök) kelimesi Eski
Türkçe döneminden beri birden fazla
rengi ifade etmifltir. Daha çok “mavi” ve
“yeflil” için kullan›lsa da “boz”, “gri” gibi
renkler için de kullan›lm›flt›r. Günümüz-

de de Türkçenin çeflitli lehçe ve a¤›z se-
viyesindeki dil birliklerinde “mavi, yeflil,
boz, gri” gibi renkler için kullan›lmakta-
d›r. Eski Türkçe döneminden beri Türk-
çede “yeflil” için yafl›l kelimesi kullan›lsa
da gök kelimesinin “yeflil” yerine kulla-
n›m› günümüze kadar devam etmifltir.

Gök renk eskiden beri ço¤unlukla
mukaddes say›lan fleyler ve durumlar
için kullan›lm›flt›r; mukaddes say›lan
fleylerin rengi ço¤unlukla gök olmufltur.
Gökyüzünün hem ad› hem de rengi gök-
tür, suyun rengi göktür. Asl›nda, gök (<
kök) kelimesi Köktürk yaz›tlar›nda gök-
yüzünün ad›n› de¤il, rengini ifade etmek
için kullan›lm›flt›r. Do¤rudan do¤ruya
gö¤ün ad› olarak kullan›lmas› daha son-
raki dönemlere rastlar. Eski Türk dinî
inanc› sebebiyle kök “mavi” ve teñri “gök-
yüzü; Tanr›” kelimeleri Kök Teñri biçi-
minde birlikte çok fazla kullan›lm›flt›r.
Daha sonra teñri kelimesi “gökyüzü” an-
lam›ndan s›yr›l›p tamamen “Allah” anla-
m›nda kullan›l›r hâle gelince yeri bofl
kalm›fl ve kök kelimesi teñri kelimesinin
boflaltt›¤› “gökyüzü” anlam alan›n› dol-
durmufltur. Eski Uygur Türkçesi döne-
minden itibaren kök kelimesinin “gökyü-
zü” anlam›nda kullan›m›na rastlan›r.

Gök renk Türkler için adeta haya-
t›n kendisidir. Gökyüzünün hem kendi-
sidir hem de rengidir. ‹nsano¤lu gökten
gelir, ölünce yine gö¤e ç›kar. Gökyüzü bir
sonsuzluktur. Yeryüzünde ise hayat kay-
na¤› olan suyun rengidir, bütün bitkile-
rin rengidir. Bu sebeple, kutsal olan fley-
lerin rengi ço¤unlukla gök olmufltur;
rengi gök olanlar da kutsal olmufltur.
Gök rengin s›n›rlar›n›n bu kadar genifl
olmas› belki de kutsal fleylerin rengi ol-
mas›ndan kaynaklanmaktad›r. S›radan
fleyler ve durumlar için kullan›ld›¤›nda
gök renk ço¤unlukla “mavi” veya “yeflil”i
ifade eder. Boz, gri, k›r gibi renkler yeri-
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ne kullan›mlar›nda ise bir kutsall›k, üs-
tünlük veya önem verme vard›r. Gök bö-
ri3, gökçe sakal4, gök bidevî at5 gibi kulla-
n›mlara bak›ld›¤›nda vas›fland›r›lan
nesnelerin renginin mavi veya yeflil ol-
mas›n›n imkâns›z oldu¤u görülür. Bun-
lar›n kutsall›¤›na dikkat çekmek için
gök renk kullan›lm›flt›r. Bunun sonucun-
da da gök rengin s›n›rlar› genifllemifltir.

Gök kelimesinin Türk ad biliminde
kullan›m›na Köktürk döneminden itiba-
ren rastlan›r. Yukar›da da belirtildi¤i gi-
bi, kök kelimesi Köktürklerin tanr›lar›-
n›n ad›nda kullan›lm›flt›r. Köktürk keli-
mesinde de kök vard›r. Kök Teñri ad›n›n
yan›nda Kök Türk ad›n›n kullan›lmas›,
Köktürklerin kendilerine kutsall›k, üs-
tünlük ve tanr›sall›k atfetmek istemele-
rinden kaynaklanm›fl olabilirler. Muhte-
melen, bu sayede di¤er Türk boylar›na
kendi hakimiyetlerini kabul ettirmeyi
amaçlam›fllard›r. Bütün bunlardan gök
rengin Eski Türklerin hayat›nda olumlu
ve önemli bir yere sahip oldu¤u sonucu
ç›kar›labilir.

Köktürk döneminde bir da¤ ad› ola-
rak Kögmen ve bir nehir ad› olarak Kök
Üñ (ETY, 910) geçmektedir. Eski Uygur-
larda da flah›s ad› olarak Kök ve Kök Bu-
ka (EUS, 114) geçmektedir. Karakoyun-
lularda Gökçe Musa (TfiA, 269), ‹lhanl›-
larda Kök Böri (TfiA, 325), Timurlularda
Kök Boga (TfiA, 360), Safevilerde Gökçe
Sultan (TfiA, 246), O¤uzlarda Gökçe
(TfiA, 653), Gök Tafl (TfiA, 654) adlar›
kullan›lm›flt›r. Dede Korkut’ta Gökçe De-
ñiz ve Gökçe Tag (DK, 122). Örneklerde
de görüldü¤ü gibi özel adlarda gök keli-
mesinin yan› s›ra zaman zaman gökçe
kelimesine de rastlanmaktad›r. 

Türkiye’de de köy, belde ve ilçe dü-
zeyindeki çeflitli yer adlar›nda da gök ke-
limesine s›kça rastlanmaktad›r. Köy ad-
lar›nda: Göka¤aç, Gökbudak, Gökçam,

Gökdere, Gökdo¤an, Gökgöz, Gökköy, Gö-
kova, Gökp›nar, Göksu, Göktarla, Gökya-
ka, Gökçea¤aç, Gökçeba¤, Gökçeçakmak,
Gökçeda¤, Gökçedere, Gökçeovac›k, Gök-
çepelit, Gökçesu, Gökçeyamaç, Gökçeyaz›
vs. (YAK, 22). Belde ve ilçe adlar›nda:
Gökçea¤aç, gökçebey, gökçeda¤, gökçe-
ören, gökçesu, gökçeyaz›, gökdere, göksu,
göktepe (YAK 90).

Al-K›z›l: K›z›l kelimesine Köktürk
döneminden beri rastlanmaktad›r. Al ke-
limesi ise ilk olarak 11. yüzy›l kaynakla-
r›nda görülür. Bu kaynaklarda renk bil-
dirmesinin yan›nda “bayrak” anlam›nda
da kullan›lm›flt›r. Bu durum bayra¤›n
renginden ileri geliyor olmal›d›r. Kültür
tarihimizde al rengin olumlu kullan›m-
lar›n›n yan›nda olumsuz kullan›mlar›na
da rastlan›r. K›z›l renk ile al renk ara-
s›nda kesin bir kullan›m fark›na gitmek
kolay de¤ildir. Her iki rengin de paralel
kullan›mlar› oldukça fazlad›r. Zaten bu
iki renk aras›nda çok belirgin bir fark da
yoktur; sadece ton fark› vard›r. Hatta ço-
¤u kere al ve k›z›l kelimeleri yak›n an-
laml› olarak birbirlerinin yerine de kul-
lan›l›rlar.

Eski Türk ve Mo¤ol kültüründe al
hanl›k sembolü olarak görülmüfltür.
Tahta ç›kacak olan han, al renkli kaftan
veya hilat giyerdi. Ayr›ca, Eski Uygur-
larda devlet ifllerinde al damga kullan›l-
m›fl; bu al damga daha sonra ‹lhanl›lara
onlardan da Osmanl›lara geçmifltir
(Ögel 2000: 401-403). Hatta, günümüzde
Türkiye’de askerî kurumlarda bu gele-
ne¤in devam› olarak hâlâ k›rm›z› renkli
mühürler kullan›lmaktad›r.

Uygur yaz›s›yla yaz›lm›fl olan O¤uz
Destan›’nda O¤uz Ka¤an›n ola¤anüstü
özellikleri anlat›l›rken gözlerinin al ol-
du¤u söylenir. Yine Çin kaynaklar›nda
Köktürk Ka¤an› Mukan Ka¤an’›n gözle-
rinin al oldu¤undan bahsedilir. Gözün al
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olmas›n›n bir kahramanl›k ve ola¤anüs-
tülük anlam› tafl›d›¤› anlafl›lmaktad›r
(Ögel 2000: 404). Altay ve Sayan da¤lar›
bölgesinde 7. - 8. yüzy›llarda yaflad›¤›
tahmin edilen bir Türk beyinin mezar›n-
da k›rm›z›, sar› ve yeflil renkli elbiseler
bulunmufltur (Genç 1996). Ayr›ca, gerek
‹slâmiyet öncesinde gerekse ‹slâmî dö-
nemde k›z›l renkli bayrak ve flamalar
ordu içerisinde di¤er renklerden daha
üstün say›lm›fl ve daha çok kullan›lm›fl-
t›r (Ögel 2000: 425). Bütün bunlar›n so-
nucunda Türk kültüründe al rengin ka-
¤an, ka¤anl›k ve kahramanl›k ile özdefl-
leflen bir renk oldu¤u söylenebilir. Günü-
müzde Türkiye Cumhuriyeti’nin resmî
bayra¤›n›n da al ~ k›z›l renkte oldu¤u bu
konuda dikkate al›nmal›d›r.

Bunlar›n yan› s›ra, yukar›da da be-
lirtildi¤i gibi al renk olumsuz durumlar
ve kavramlar için de kullan›lm›flt›r. Ge-
be ve lo¤usa kad›nlara kötülük yapan
ruh albast›, al kar›s› gibi isimlerle an›l-
maktad›r. Bu kötü ruh hemen hemen bü-
tün Türk gruplar› taraf›ndan bilinmek-
tedir. Ayr›ca Dede Korkut’ta Deli Dum-
rul hikâyesinde Azrail için al kanatl› Az-
rail tabiri kullan›lmaktad›r. Yine eski
Türk mitolojisinde insanlara kötülük ya-
pan al ~ k›z›l kurt motifi vard›r. Eski
Türk inan›fl›nda gök kurt ne kadar olum-
lu vas›flara sahipse al ~ k›z›l kurt da o
denli olumsuz vas›flara sahiptir (Ögel
2000: 405-406).

Tarih boyunca çeflitli Türk devletle-
rinde al ve k›z›l kelimelerinin özel adlar-
da kullan›m›na rastlanmaktad›r. Mem-
luklerde Al Bars, Al Demür, Al Melik
(TfiA, 375); Abbasî ordular›nda K›z›l Ti-
gin (TfiA, 487), K›z›l et-türkî (TfiA, 520);
O¤uzlarda Al Tafl (TfiA, 695), K›z›l, K›z›l
Arslan (TfiA, 650), K›z›lça, K›z›l Sar›g
(TfiA, 651), K›z›l Ahmed (Neflrî, 745), K›-
z›l Koca (Neflrî, 599) gibi flah›s adlar› tes-
pit edilmifltir.

K›z›l ve k›z›lca kelimeleri Selçuklu
ve Osmanl› döneminde çeflitli yer adla-
r›nda da görülmektedir: K›z›lca Kule
(Neflrî, 637), K›z›lca Tuzla (Neflrî, 165),
K›z›l Hisar (Neflrî, 789), K›z›l A¤aç Yeñi-
cesi (Neflrî, 565). 

Türkiye’de köy, kasaba, ilçe gibi yer
adlar›nda al kelimesi pek fazla kullan›l-
mam›fl; bunun yerine k›z›l tercih edil-
mifltir. Köy adlar›nda: K›z›la¤aç, K›z›-
lahmet, K›z›lda¤, K›z›ldere, K›z›lgeçit,
K›z›lgüney, K›z›lhüyük, K›z›lkap›, K›z›l-
kaya, K›z›lma¤ara, K›z›lova, K›z›lsu, K›-
z›ltepe, K›z›lyurt vs. (YAK, 32); Belde ve
ilçe adlar›nda: K›z›lcada¤, K›z›lhisar, K›-
z›lören, K›z›lyaka, K›z›lcahamam, K›z›l-
tepe (YAK, 92; 99). Ayr›ca, Anadolu’daki
büyük bir ›rma¤›n ad›n›n da K›z›l›rmak
oldu¤u bu bahiste hat›rlanmal›d›r. 

Yeflil: Yeflil renk için Eski Türkçe
döneminde yafl›l kelimesi kullan›lm›flt›r.
Fakat yafl›l kelimesinin kullan›m› Eski
Türkçe döneminde çok yayg›n de¤ildir.
Yeflil için daha çok kök kelimesi kullan›l-
m›flt›r. Kök kelimesi mavi, k›r, boz gibi
renkler için de kullan›lmas›na ra¤men
daha çok mavi ve yeflil için kullan›lm›fl-
t›r. Günümüzde Anadolu a¤›zlar›nda ay-
n› biçimde kullan›lmaktad›r. Yafl›l keli-
mesinin eserlerde yayg›n biçimde kulla-
n›lmas› 11. yüzy›lda gerçekleflmifltir. Ge-
nel Türkçede kullan›m alan› oldukça
yayg›nd›r; ça¤dafl lehçelerin büyük ço-
¤unlu¤unda kullan›lmaktad›r. Fakat
kök ~ gök kelimesinin yeflil renk için kul-
lan›m› hâlâ devam etmektedir.

Kutadgu Bilig’de yafl›l kelimesi
a¤aç, ›rmak, su, da¤, ova, y›ld›z gibi çe-
flitli tabiat varl›klar›yla yayg›n biçimde
kullan›lm›flt›r. Bahar›n gelmesi tasvir
edilirken yafl›l kelimesi kullan›lm›flt›r.
Ayr›ca, Kutadgu Biligde görülen yag›z
yir, yafl›l suv tabiri de Köktürklerdeki
kutsal yir-sub anlay›fl›n›n devam› olma-
l›d›r (Ögel 2000: 474).
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‹slâmî dönemde yeflil rengin olumlu
anlamlar› daha da artm›flt›r. Hz. Mu-
hammed’in sancaklar›ndan birinin rengi
yeflildir. Zamanla yeflil renk seyyidlerin,
evliyalar›n sembolü hâline gelmifltir;
türbeler ço¤unlukla yeflile boyanm›flt›r.
Kendilerini peygamber soyundan say-
malar› sebebiyle Safevîlerin bayraklar›
da yeflil renkteydi (Genç 1996).

Yeflil (< yafl›l) kelimesinin özel ad-
larda kullan›m›na Köktürk döneminden
beri rastlanmaktad›r. Bu dönemde Yafl›l
Ügüz (ETY, 925) biçiminde bir nehir
ad›nda geçmektedir. Ancak, yeflil renk
yerine daha çok kök ~ gök kelimesi kul-
lan›ld›¤› için özel adlarda yafl›l~ yeflil ke-
limesinin kullan›m› çok yayg›n de¤ildir.
Fakat gök kelimesinin kullan›ld›¤› kimi
durumlarda “yeflil”in de kastedilmifl ola-
bilece¤i dikkate al›nmal›d›r. 

Tarihî dönemlerde yeflil (< yafl›l) ke-
limesinin özel adlarda kullan›m›na pek
rastlanmasa da günümüzde Türkiye’de-
ki çeflitli yer adlar›nda kullan›ld›¤› görü-
lür. Köy adlar›nda: Yeflilada, Yeflila¤aç,
Yeflilbahçe, Yeflilbarak, Yeflilbük, Yeflil-
çam, Yeflilçay, Yeflilda¤, Yeflildemet, Yeflil-
dere, Yeflildurak, Yeflilgöl, Yeflilgüney, Ye-
flilhisar, Yeflilkale, Yeflilkuyu, Yeflilova,
Yeflilp›nar, Yeflilsu, Yefliltepe, Yeflilvadi,
Yeflilyaka, Yeflilyayla, Yeflilyaz› vs. (YAK,
55); belde ve ilçe adlar›nda: Yeflildere, Ye-
flilkent, Yeflilova, Yeflilvadi, Yeflilyaz›, Ye-
flilyurt (YAK, 95; 102). Yine, Anadolu’da-
ki bir ›rma¤›n ad› da Yeflil›rmak’t›r.

Sar›: Sar› renk Türk kültüründe çe-
flitli olumlu de¤erlerin yan›nda genelde
olumsuz bir de¤ere sahiptir. Ancak ba-
har veya tabiat tasvir edilirken sar›
olumlu anlamda kullan›l›r. Ayr›ca özel-
likle k›zlarda sar›fl›n olmak güzellik alâ-
metidir. Bunlar›n d›fl›nda hastal›klar-
dan, büyük ve ölümcül çöllerden bahse-
dilirken hep sar› renk kullan›lm›flt›r. Y›-

lan, ç›yan da sar› renkle an›l›r (Ögel
2000: 479-491). Fakat sar› renk bu tür
hayvanlar için belirleyici bir özellik de-
¤ildir. Muhtemelen bu türden hayvanla-
ra yüklenen olumsuz özellikler sebebiyle
sar› renk kullan›lmaktad›r. Günümüzde
Anadolu’da k›rsal kesimde sar›n›n olum-
suz anlam› hâlâ devam etmektedir. Hat-
ta k›zlarda sar›fl›nl›k bir güzellik unsuru
olarak kabul edilmez.

Cengiz Handan sonra sar› rengin
Türk dünyas›nda amblemlerde ve bay-
raklarda kullan›ld›¤› görülmektedir. Bu
durum eski dönemlerde Mo¤ollar›n Çin-
den etkilenmifl olmas›na ba¤lanabilir;
çünkü sar› renk Çin kültüründe kutsal
bir renktir, imparatorluk rengidir (Ögel
200: 479). 

Türkçede sar› (<sar›g) kelimesi Es-
ki Türkçe döneminde beri kullan›lmak-
tad›r. Sar› renk ile kurulan özel adlara
da Eski Türkçe döneminden beri rastla-
n›r: Sar›gç›r (ETY, 917), Sar›g (EUS,
197). Sonraki dönemlerde de sar›, saru,
sar›g, sar›ca, saruca gibi biçimlerde özel
adlarda kullan›lm›flt›r. Harzemflahlarda
Sar›g Han, Saru Han (TfiA, 225); ‹lhan-
l›larda Sar›ca (TfiA, 328); Timurlularda
Sar› Bo¤a (TfiA, 361); Safevilerde Saru
Beg (TfiA, 251), Saru Han Beg, Saru La-
çin (TfiA, 252); O¤uzlarda Saru Kulmafl,
Sogan Saru (DK, 260), Saru Çoban
(TfiA, 185), Sar›ca, Saru Saltuk (TfiA,
735), Saru Yat› (Neflrî, 71), Saruca Pafla
(Neflrî, 227), Saru Han (Neflrî, 51) gibi
flah›s adlar›na rastlan›r..

Türkiye’deki çeflitli yer adlar›nda
sar› kelimesine rastlamak mümkündür.
Köy adlar›nda: Sar›abdal, Sar›ahmetler,
Sar›aliler, Sar›bahçe, Sar›bük, Sar›çal›,
Sar›dana, Sar›davut, Sar›erik, Sar›fat-
ma, Sar›göl, Sar›halil, Sar›ibrahimli
Sar›kavak, Sar›mahmutlu, Sar›mehmet,
Sar›mustafalar, Sar›ömerli, Sar›süley-
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man, Sar›tarla, Sar›veli, Sar›yaka, Sar›-
yakup vs. (YAK, 43). Belde ve ilçe adla-
r›nda: Sar›beyler, Sar›bu¤day, Sar›göl,
Sar›kavak, Sar›konak Sar›köy, Sar›su,
Sar›kaya, Sar›kam›fl (YAK, 93; 101)

Türkçede zaman zaman özel adlar-
da kullan›lan alt›n kelimesini de sar›n›n
s›n›rlar› içinde düflünmek gerekir. fiah›s
ad› olarak kullan›lmas›nda alt›n›n de-
¤erli bir maden oluflu etkili olmufl olabi-
lir; fakat yer adlar›nda bölgenin tabiî ya-
p›s›n›n rengiyle ilgili olabilece¤i gibi,
renklerin yön ifade etmesiyle de ilgili
olabilir. Altun kelimesi de Eski Türkçe
döneminden beri özel adlarda kullan›l›r.
Köktürk ve Uygur döneminde Altun Tay
Sañun (ETY, 903), Altun Tamgan Tar-
kan (ETY, 903) gibi flah›s adlar›n›n yan›
s›ra Altun K›r (ETY, 903) ve Altun Y›fl
(ETY, 903) gibi yer adlar›nda da görülür.
Daha sonraki dönemlerde zaman zaman
özellikle flah›s adlar›nda kullan›lm›flt›r.
Memluklerde Altun Boga, Altun Kufl
(TfiA, 375); O¤uzlarda Altun Bafl, Altun
Tafl (TfiA, 698) adlar› vard›r. Bu tür özel
adlarda sar› ve altun’un olumlu de¤eri
ön plândad›r. Zaten sar›’daki olumsuz
anlamlar alt›n’da yoktur; alt›n her za-
man olumlu anlamda kullan›lm›flt›r. An-
cak, kimi özel adlarda bulunan alt›n ke-
limesinin renklerle ilgili bir anlam tafl›-
mayabilece¤i; sadece alt›n›n k›ymeti se-
bebiyle kullan›lm›fl olabilece¤i de göz ar-
d› edilmemelidir.

Görüldü¤ü gibi renk adlar› yaz›l›
metinlerle takip edilebilen dönmelerde
Türk özel adlar›nda kullan›lm›flt›r. Renk
adlar›na hem flah›s adlar›nda, hem yer
adlar›nda hem de çeflitli etnik adlarda
rastlanmaktad›r. Bu kullan›mlarda renk
bildiren kelimeler gerçek anlamlar›yla
kullan›lm›fl olabilece¤i gibi, renklerin
yukar›da bahsedilen farkl› anlamlar› ve
kullan›mlar› da düflünülmüfl olabilir.

Bunu tespit edebilmek için her özel ad›
ayr› ayr› düflünmek gerekmektedir. Ayr›-
ca, çal›flman›n bafl›nda da belirtildi¤i gi-
bi özellikle flah›s adlar›ndaki renk bildi-
ren kelimeler bugünün mant›¤›yla bak›l-
d›¤›nda “lâkap” olarak düflünülebilir. Fa-
kat eski Türk kültürü ve ad verme gele-
neklerinde “flah›s ad›” ile “lâkap”› birbi-
rinden ay›rman›n çok da kolay olmad›¤›
unutulmamal›d›r.

NOTLAR
1. Burada, Selçuklular›n ilk dönemlerinden

itibaren, Büyük Selçuklular›n hakimiyet sahas›nda-
ki O¤uzlar ile daha bat›ya göç eden Anadolu Selçuk-
lu ve Osmanl› döneminde Anadolu’daki O¤uzlar
kastedilmektedir. 

2. Yeryüzünün denizler ve göller d›fl›nda kalan
k›sm› için kullan›lan kara kelimesinin Arapça kârra
kelimesinden geldi¤ini söyleyenlerin yan› s›ra bu
kelimenin Türkçe kara “siyah” kelimesi oldu¤unu
söyleyenler de vard›r (Eren 1999: 210). Kanaatimiz-
ce, burada bahsi geçen kara kelimesi ile “siyah” an-
lam›ndaki kara kelimesi ayn›d›r. Muhtemelen, yer-
yüzündeki kara parçalar›n›n renginin denizlerin
rengine göre daha koyu olmas›ndan dolay› kara ke-
limesi bu anlamda kullan›lmaya bafllam›flt›r.

3. Türk mitolojisinde kurdun ne kadar önemli
bir yeri oldu¤u bilinmektedir. Çeflitli destanlarda ve-
ya rivayetlerde geçen kurt ço¤unlukla gök renkte ol-
mufltur. O¤uz Ka¤an destan›nda O¤uz Ka¤ana yol
gösteren kurt gök renklidir, Ergenekon Destan›nda
Ergenekon’dan ç›karken k›lavuzluk yapan kurt da
gök renklidir. Ayr›ca, Anadolu Selçuklular›nda gök
bir kurdun k›lavuzlu¤unda Anadolu’ya geldiklerine
dair inan›fllar rivayet edilmifltir. Bu destan ve riva-
yetlerde kurt için gök rengin kullan›lmas› onun kut-
sall›¤›ndan ve ona duyulan sayg›dan kaynaklan-
maktad›r. Zaten gök börü tabiri sadece yafll›, tecrü-
beli, k›llar› k›rlaflm›fl kurtlar için kullan›lm›flt›r
(Ögel 200: 458 - 459).

4. Türklerde ak sakal, ak sakall› tabirlerinden
önce yafll›l›k, tecrübelilik, bilgelik, yol göstericilik,
kurtar›c›l›k, kutsall›k gibi özellikler atfedilen kimse-
ler için gök sakal, gökçe sakal, gökçin sakal tabirleri
kullan›lm›flt›r. Burada da bu tür kullan›mlar o kifli-
lere duyulan sayg›dan verilen kutsall›ktan kaynak-
lanmaktad›r (Ögel 200: 460 - 461). 

5. At, Eski Türklerin hayat›nda flüphesiz en
önemli hayvand›r. Hayat› ak›nlarla ve savafllarla ge-
çen bir insan için at en yak›n arkadaflt›r. Bu sebeple
ata bir kiflilik ve kutsall›k verilmifltir. S›radan olma-
yan, kutsall›k atfedilen atlar için gök s›fat› kullan›l-
m›flt›r. Mete’nin Çin imparatoru ile yapt›¤› savafllar-
da gök atlardan bahsedilir. Dede Korkut Kitab›’nda
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da gök bidevî at tabiri s›kça kullan›l›r. Burada söz
konusu olan atlar muhtemelen k›r renklidir; fakat
duyulan sayg› ve atfedilen kutsall›k sebebiyle gök ile
vas›fland›r›lm›fllard›r (Ögel 200: 467 - 468).
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