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Halk anlatmalari, ait oldugu toplumun zihin diinyasini1 yansitan halk bilgisi tirtinleridir. Halk
anlatmalarini yaratan ve aktaran toplumun sosyal hayatindaki degisiklikler, anlatmalarin da igerik ve
yapisinin degismesine sebep olur. Halk anlatmalari, donemin sosyal sartlarina uygun olarak degisse de
anlatmalarin i¢erisinde yer alan baz unsurlar, sosyal hayattaki degismelere ragmen sabit kalir. Degis-
mez nitelikteki bu sabit iskelet yapilar, insan zihninde bulunan ve belli ihtiyaglara cevap veren iglevsel
ozelliklere sahip unsurlardir. Halk anlatmalarinin ¢ogunda yer alan “olagantistii kilavuz varlik” bu
iskelet yapilardan biridir. “Direngli kiiltiir unsuru” ya da “arketip” olarak adlandirilabilecek bu varli-
g1n, tezahtr bigiminin somut olmadigi, yalmzca prensipte belirlenen, degismez bir anlam ¢ekirdegine
sahip oldugu ve ancak riiyalar ya da halk bilgisi tirtinleri vasitasiyla somutlagtirildigi bilinmektedir.
Bu makalede, Tiirk toplumunun Islamiyet’i kabul etmesinden énceki ve sonraki dénemlerde olusan
halk anlatmalari, daha 6zelde ise Turk destanlari, “olagantistii kilavuz varlik” bakimindan degerlendi-
rilmistir. Islamiyet 6ncesi déneme ait anlatmalarda “bozkurt”, Islamiyet’in kabuliinden sonra tesekkiil
eden anlatmalarda ise, “Hizir” olarak karsimiza ¢ikan olagantstii kilavuzdaki bu degisimin sebepleri
sorgulanmigtir. Bunun yani sira, “kilavuz bozkurt” ve “kilavuz Hizir” 6rnekleri tizerinden, Tirk des-
tanlarimin hemen hemen hepsinde yer alan ve destan kahramanina yol gosteren, “olagantistii kilavuz
varlik”in betimlemesinde kullanilan ortak unsurlar, maddeler halinde belirlenmistir.
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ABSTRACT

Folk narratives are folklore products that reflect imaginary world of a society whom they belong
to. Changes in social life in a society that creates folk narratives and transfers them from past to future
generations, also cause changes in the structure and content of narratives. Even though folk narratives
change in accordance with the social conditions, some elements in the narratives stay stable despite
changes in social life. These constant skeleton structures are the elements that exist in the human
mind and have functional roles in responding to certain human needs. One of these skeleton structures
is “supernatural guide being” that appears in most of the folk narratives. It is known that this being
which could be named as “resistant cultural element” or “archetype”, doesn’t manifest physically; it is
just determined as a principle, has unchangeable meaning and is materialized only through dreams
or folklore products. In this article, folk narratives, especially Turkish epics, formed in Turkish society
before and after accepting Islam were evaluated in point of “supernatural guide being”. The reasons for
changes in “supernatural guide” that appears as “gray wolf” in narratives formed before and as “Hizir”
in narratives formed after acceptance of Islam in Turkish society, were questioned. In addition to this,
common elements used in portraying “supernatural guide being” that appears in almost every Turkish
epic and guides the hero of epic, were determined using the examples of “gray wolf guide” and “Hizir
guide”.
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Giris stirecine agik anlam araligina sahip
Kiltir, bir toplumun tarihi si- bir kavramdir. Kavram icerisinde var
re¢ igerisindeki sozli ve yazili tim  olan Ggeler, degisim siirecinde bazen
birikimlerini biinyesinde harmanla- eskiyle bagimi koparmadan kendini

yabilen, bu yontiiyle degisim-dontisim  glncelleyerek varligini devam ettirir
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bazen de cagin gereksinimlerine ce-
vap vermedigi icin unutulur. Kaltara
yaratan, kullanan ve aktaran birey
ve toplum, degisim temelinde yeniden
gerceklesme, yenilenerek yeni bir do-
neme girme amacindadir. Bu yenilen-
me ve degisme siireci “eski’nin temeli
uzerine kurulur ve sureklilik arz eder
(Ozdemir 2006: 15-16).

Tirklerin Islamiyet’i kabul etme-
siyle yeni bir kiltir dairesine gegme-
leri, zaman igerisinde, mazide kalan
kiiltiirel her tiirlii birikimin ya Islami
bir kiliga birindirilmesi ya da unu-
tulmasi sonucunu dogurmustur. Bu
adaptasyon ve unutma siirecinin iz-
lerini, en somut sekilde, muhtelif za-
manlarda olugsmus destanlarda takip
edebiliriz. Bu anlatmalar igerisinde
yer alan olaylar, kahramanlar ve mo-
tifler, yeni kiiltur ¢evresinin edinimle-
riyle dontisim siireci igerisine girerek
giincelligini koruma egiliminde olmus-
tur.

Bu noktada Raoul Rosiérenin
“Epik Kanunlari”’nda, efsaneler hak-
kinda ileri strdligu gorisleri, destan-
larin da dahil oldugu tim halk anlat-
malar1 i¢in distinebiliriz. Rosiére’nin
kanunlarinin konumuzla ilgili son iki
maddesi, “Transpoze olabilme (yer de-
gistirebilme) kanunu (la loi des trans-
positions): Hatiras1 zayiflayan, unu-
tulmaya yuz tutan bir anlati tipine
bagh olan anlatmalar, daha meshur
bir anlati tipine bagh olarak anlatilir.”
ve “Adapte olabilme kanunu (la loi des
adaptations): Cevre degistiren her an-
lati, kendisini yeni gevresinin sosyal
ve etnografik sartlarina adapte eder,
degisir.” geklindedir (Gennep 1912:
284).

Rosiére’nin ileri strdigi bu go-

rigleri Tirk destanlarindan hareket-
le yorumlayacak olursak; Islamiyet
oncesi donemde olusturulmus ya da
Islami dénemde olusmasina ragmen
biinyesinde eski inang sistemine ait
ogeler barindiran Turk destanlarinda
yer alan ve o dénemde sahip olunan
inan¢ sistemini yansitan unsurlarin,
yeni dinin kabuliiyle birlikte yeni bir
cevreye girdigini séylemek mimkin-
dir. Bu nedenle, destanlarda yer alan
ve halihazirda unutulmaya yiiz tutan
baz1 unsurlarin yerini Islamiyet’le bir-
likte taninan, bilinen yeni unsurlara
biraktig1 soylenebilir.

Do6nemin gartlarina uygun olarak
degigsse de anlatmalar igerisinde yer
alan bazi unsurlar, sosyal hayattaki
degismelere ragmen sabit kalir. “Di-
rencli kiltir unsuru” olarak adlandi-
rilabilecek bu yapilar, insan zihninde
bulunur ve belirli bir iglevi Ustlenir.
Carl Gustav Jung'un “arketip” olarak
adlandirdig1 ve psikolojik tahlillerle
ortaya koydugu direngli kiiltiir unsur-
larindan biri de, halk anlatmalarinin
¢ogunda yer alan “olagantsti kilavuz
varlik’tir (bk. Jung 2009).

Makalemizin kuramsal alt ya-
pisini, Rosiérenin ileri stirdigti “yer
degistirebilme” ve “adapte olabilme”
kanunlar1 olusturacaktir. Bu c¢er-
cevede oOncelikle, Turk kiltirinde
Islamiyet’le tamgmadan énceki halk
bilgisi urtinleri igerisindeki bazi un-
surlarin Islamiyetlle baslayan adap-
tasyon stireci, “olagantstii kilavuz
varhik” 6rneginde degerlendirilecektir.
Ardindan, Tiirklerin Islamiyet’i kabul
etmesinden 6nceki doneme ait anlat-
malarinda yer alan “kilavuz bozkurt”
ve Islamiyet sonras: Tiirk halk anlat-
malarinda yer alan “kilavuz Hizir’in
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ozellikleri ve metinlerdeki iglevleri
hakkinda bilgi verilecektir. Bu iki ola-
ganistli varhigin anlatmalardaki kul-
lamimlarindan ornekler verilerek, ki-
lavuz bozkurttan kilavuz Hizir’a giden
degisim streci acgiklanacaktir. Ayrica
incelememizde, bir anlat: tirintin do-
nlisimu tzerinde ayrintili olarak dur-
maktan ziyade, destanlar igerisinde
var olan, Islamiyet’ten énce “bozkurt”,
Islamiyet’in kabuliiyle “Hizir” sek-
linde karsimiza c¢ikan ve kilavuzluk
gbrevi Ustlenen arketipin somutlasti-
rilma stirecine dikkat ¢ekilecektir. Bu-
nun yani sira makalemizde, “kilavuz
bozkurt” ve “kilavuz Hizir” 6rnekleri
uzerinden, Tirk destanlarinin hemen
hemen hepsinde yer alan ve destan
kahramanina yol gésteren, bu yonty-
le direngli kiltir unsuru olarak ad-
landirilabilecek “olagantistii kilavuz
varlik”in betimlemesinde kullanilan
ortak unsurlar belirlenecektir.

1. Tark Halk Anlatmalarinda
Adaptasyon Sureci ve Kilavuz

Rosiére’nin adaptasyon kanunu,
“cevre degistiren her anlatma, yeni
cevrenin sosyal ve etnografik sartla-
rina kendisini adapte eder” fikrini ige-
rir ve “yer degistirebilme” kanunuyla
birlikte birbirini tamamlayan bir yapi
arz eder. Kanun bu y6ntyle halk an-
latmalarindaki varyantlagma siirecine
isaret eder. Bu slireg igerisinde belirli
bir ¢evrenin sosyal, siyasi, kiilturel ve
dini sartlarina bagli bigcimde olusan
bir anlatma, cesitli sebeplerle fark-
Ii baglamlarda, icra yoluyla yeniden
olusturuldugunda adaptasyon stire-
cine girer ve s6z konusu degisim bas-
lar. Bu duruma 6rnek olarak, Taran-
c1 baksilarina ait; “..Dihkangiga pir
bolgan / Hazreti Hizir atadur, sizdin

medet tileymen / Derdige deva tiley-
men Matagiga pir bolgan... [Ciftcilere
hazreti Hizir pir olmustur, sizden me-
det diliyorum, (hastanin) derdine deva
diliyorum. Dokumaciya pir olan... |
(Inan 2006: 121-122) duas: ile Kirgiz
baksilarina ait bir duadaki; “...En iil-
keni Aslan bap en kicisi Alacakap /
Sizden medet tileymin, Kazi Kurt ata
evliya / Ari cakta Kingrak bar, beri
cakta Karak bar... (...en biiyiigii Aslan
bab, en kiigtigii Alagakap, sizden me-
det diliyorum Kazi Kurt ata evliya! Ote
yanda Kingrak var, bu tarafta Karak
var.) (Inan 2006: 135-142) ifadeleri ve-
rilebilir. Dualarin ilkinde Hizir'dan,
ikincisinde ise, kurttan medet dilen-
digi gorilmektedir. Farkli Tirk boyla-
rina ait bu dualar, birbirinin varyanti
olmasa da muhteva ve islev acisindan
ortaklik arz etmektedir. Dualarin il-
kinde Hizir'dan, ikincisinde ise kurt-
tan medet dileniyor olmasi, islevsel
acidan “ihtiya¢ duyulan” bir durumun/
varligin adaptasyon slrecine isaret
etmektedir. S6z konusu siireg, insan
zihninde her zaman var olan ve birey
ya da toplum tarafindan daima ihtiya-
c1 hissedilen arketiplerin, farkli somut
varliklar vasitasiyla ifade edilmesi so-
nucunu dogurur. Bu varliklarin somut
gostergelerindeki dikkat ceken farkl-
liklari, bireyin ya da toplumun inang
boyutunda yasadigi degisim ve doni-
simlerin bir sonucu olarak degerlen-
dirmek mimkunddr.

S6z konusu adaptasyon ve degi-
sim sirecini yaratilis mitlerinden ve
ilk donem efsanelerinden baglamak
suretiyle tiim halk anlatmalarinda
takip etmek mumkiindir. Bu anlat-
malar icerisinde yer alan baz ifadeler
Islamiyet’ten énceki Tiirk inang siste-
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minde insanlara yolda kaldiklari, has-
talandiklar, kithk cektikleri vb. zor
durumlarda yardim eden baz1 yardim-
c1 iyelerin mevcudiyetini gostermek-
tedir. Inanc sisteminde yer alan bu
iyeler Oguz Kagan Destani’'nda oldugu
gibi bazen bozkurt geklinde tezahir
etmektedir. Islamiyet’in kabuliiyle bir-
likte dontligim stirecine girdigi goriilen
bu iyelere ait fonksiyonlarin artik ta-
maminin Islami bir cehreye biiriin-
meye basladig1 dikkati cekmektedir.
Bu degisim ve dontusimin Hizr’,
zamanla, her turli konuda kendisin-
den yardim dilenilen bir varlik olarak
tasavvur edilir hale getirmis oldugu
gorulmektedir. Burada s6z konusu
edilen durum, eski Turk inang siste-
minde var olan ve halk anlatmalarin-
da “bozkurt” seklinde karsimiza ¢ikan
yardimci iyenin Hizir'a dontismesi de-
gil, toplumsal bir ihtiyaca cevap veren
ilahi unsurlarin, inang¢ sistemindeki
degisimle birlikte Hizir seklinde ye-
niden tasvir edilmesidir.! Bu duruma
Jung da dikkat ¢ekmig ve yasl bilge
adam (Hizir) ya da olaganiisti 6zellik-
lere sahip hayvan (bozkurt) seklinde
somutlasgtirilan “ruh arketipi’nin, in-
sanin “idrak”, “iy1 bir tavsiye”, “karar”,
“plan” gibi seylere ihtiya¢ duydugu ve
bunlara kendi imkanlariyla ulagama-
dig1 durumlarda ortaya c¢iktigini ve
boylece, insanin “yetersizligini” telafi
ettigini dile getirmigtir (2009: 86).
Tirk destanlarinda kilavuz var-
ik 6rnegine, Rosiérenin, anlatilarin
transpoze ve adapte olabilme kanun-
lar1 ¢ercevesinde tekrar donecek olur-
sak; Oguz Kagan Destani’nda, gok
yeleli bir bozkurdun Oguz’a kilavuz-
luk etmesi 6rnegi tizerinde durmamiz
gerekecektir. Bozkurdun gosterdigi

yolda hedefine dogru ilerleyen Oguz,
bu kilavuzlugun neticesinde, yaptigi
miicadelelerin her birini basariyla so-
nuglandirmaktadir. Gk Tanrr’yla ilis-
kili “g6k” ve “boz” sifatlarina sahip ve
Tanr’min yerytuzindeki temsilciligini
ustlenmis, glcin ve iktidarin timsali
ve tim bu yonleriyle Turk kulttrinde
en eski dénemlerden itibaren belirli bir
kutsalligin atfedildigi kurt, bu destan-
da motif olarak 6nemli bir role sahip-
tir. Islamiyet’le birlikte kabul gbrmeye
baglayan insanin “esref-i mahlikat” ol-
dugu inanci, insan disindaki varlikla-
rin kutsiyetinin hog goriilmemesi gibi
bir sonucu da beraberinde getirmigtir.
Boylece; kutsal olarak kabul edilen bir
hayvanin kilavuzlugu yerine, yeni bir
kilavuza ihtiya¢ duyulmustur. Bu ih-
tiyac neticesinde, Islamiyet éncesi dé-
nemlere ait anlatmalarda karsilagilan
g6k yeleli bozkurt, Islamiyet sonrasi
doénemlerde yerini Hizir’a birakmig ve
kilavuzluk iglevinin devamlhiligi bu se-
kilde saglanmisgtir.

Bozkurt ve Hizir'in anlatilardaki
roli Uzerine baz arastirmalar yapil-
mistir. Ozkul Cobanoglu, kilavuz boz-
kurt motifinin degigimi tizerine yaptigi
¢alismada durumu 6rnekleriyle ortaya
koymus, halk anlatmalarinda kilavuz
kurt motifinin halen var oldugunu
iddia etmistir (1997: 165-173). Ismet
Cetin ise, Islamiyet éncesi Tiirk inang
sisteminde darda kalanlara yardim et-
tigine inanilan Kidir Iyesi ve bu iyenin
Islamiyet’in kabuliiyle birlikte once
evliyalara, sonra Hizira donistigu
hakkinda bilgi vermistir (2002: 30-34).
Ocal Oguz ise, Boz Atli Yol Iyesinin,
Islamiyet sonrasinda Hizira déniige-
rek varligim1 devam ettirdigini belirt-
migstir (2002: 82). Aym goriisii Dogan
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Kaya’min Boz Atli Hizir Iyesi hakkin-
da verdigi bilgilerde de gormekteyiz
(2007: 170). Mevcut halk anlatmala-
ri1 inceledigimizde, Islamiyet 6ncesi
destan ve efsanelerde kahramana yol
gostererek yardim eden Tanrisal var-
Ligin bozkurt, Islamiyet tesiriyle sekil-
lenen destanlarda ise Hizir oldugunu
gormekteyiz. Bu nedenle, bu hususta
yapilmig ¢alismalardan farkli bir nok-
taya dikkat cekerek, Tiurk destanla-
rindaki kilavuz bozkurttan Hizir’a
dogru giden degisim tlizerinde durup
bu degisimi érneklerle agiklamaya ca-
lisacagiz.

1. 1. Kilavuz Bozkurt

Kurda duyulan saygi, temel ola-
rak, kurttan tiireme mitiyle ilgilidir.
Atalarina saygi duyan ve bu saygiy1
kultlestiren Turkler; Ata, Baba, Bab,
Buka, Kokge/Gokge, Kurt Ata, Kurt
Dede, Ak Sakal vb. mitik varhik veya
sahsiyetleri zihin dinyalarinda yasat-
mislardir (Cetin 2002: 31). Bu baglam-
da, yaratilis efsanelerinde yer alan,
Turklerin soyunun kurttan geldigine
yonelik inaniglari, kurdun bir ata ola-
rak kabul edilmesinin gostergeleri ve
bozkurda duyulan sayginmin bir yansi-
masi olarak degerlendirmek mimkiin-
dir (bk. Ogel 2003; 1-29). “Béri béri/
Ata-ana yolunda yuri” seklindeki Ka-
racay Turklerine ait atasézii kurda
duyulan saygiy1, kurdun atalar ruhuy-
la kurulan iligkisini ve kilavuzluk vas-
fin1 ortaya koyan dikkat g¢ekici bir or-
nektir. Kurda atfedilen bu saygi, onun
tasviri esnasinda kullanilan benzetme
unsurlarinda da kendini gosterir. Kut-
sal olarak kabul edilen kurdun tasvi-
rinde, “boz” ve “gok” renkleri bulunur.?

Orta Asya’da yasayan Tturk boyla-
rinda, hayvan sirilerinin 6niinde yer

alan, onlara yon veren yash ve tecri-
beli tekeye “gok teke” adi verilir. Bura-
daki “gok teke” ile kurt strtlerinin 6n-
lerindeki, tuyleri aklagsmis “gék kurt”
arasinda mantiksal bir baglanti kur-
mak mimkindir (Ogel 1988: 3). Yol
gosterici, énder kurdun belirgin 6zel-
likleri gok renkli olmasi ve tiiylerinin
aklagmig olmasidir. Turklerde yaslhla-
ra 6zel bir saygi duyulmasi nedeniyle
aklagsmig, yani boz tiyln, yashhgin
gostergesi olarak diigliniilmesi mim-
kiindiir. Bun yani sira, yerytiziinin
rengi olan “boz’un, gokytlizinliin rengi
“gok”le birlikte kullanilmasi, Gok Tan-
r1 dinine gondermeler yapmaktadar.
Kurda atfedilen kutsiyeti wvur-
gulamak i¢in kullanilan bu renklerin
yani sira, halk anlatmalarinda kurdun
yalmiz yerde degil, goklerde de dolas-
t1g1 bilgisine rastlanmaktadir (Ogel
1988: 5). Kurdun goklerde dolagsma
hali, ona simirsiz 6zglrlik ve hare-
ket imkan1 kazandirmaktadir. Bu 6z-
gurlik, anlatmalarda, kurdun birden
ortaya ¢ikmasi ve yine aym sekilde
kaybolmas1 seklinde kendini goster-
mektedir. Ayrica bu durum, kurdun
zaman hakimiyetinin yani sira, mekan
hakimiyetini de gostermektedir. Tim
bu o6zellikleri sayesinde halk anlat-
malarinda Tanrisal bir hayvan olma-
s1 nedeniyle saygi duyulan bozkurt,
Tanri’nin yerytiziindeki temsilcisi olan
kigilerle, devlet yoneticileriyle ya da
komutanlarla iletisim kurmakta ve bu
yoniyle de belirli bir kutsalligi tem-
sil etmektedir. Makalenin ilerleyen
kisimlarinda 6rnek olarak gosterece-
gimiz anlatmalarda, bozkurdun yol
gosterdigi kisilerin genellikle yukari-
da bahsedilen kigiler oldugu dikkati
cekmektedir. Bozkurdun kilavuzluk
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ettigi s6z konusu kisiler, siradan degil,
Tanrr’nin kut verdigi kisiler bigiminde
karsimiza cgkmaktadir. Kurda atfedi-
len kutsallik; anlatmalarda kurdun
rengiyle, yardim ettigi kisilerle, za-
manda ve mekanda kolayca hareket
edebilme 6zelligiyle ifade edilmigtir.

Bu noktada, kilavuzluk varhk
olarak bozkurdun yer aldigi Oguz
Kagan Destan’'ndaki pasajlardan
ornekler vererek konuya acikhik ge-
tirmek mumkundar. Oguz Kagan
Destani’'nda, Oguz'un gazaba gelerek
Urum Kagan’in lizerine yuriadiginin
anlatildigi bélimde, Oguz'un uykuda
oldugu bir sirada ¢adirina gelen gék
tuylu ve gok yeleli kurttan, su sekilde
bahsedilmektedir:

“...0 1stktan gok tiiylii ve gok ye-
leli biiyiik bir erkek kurt ¢ikti. Bu kurt
Oguz Kagan'a hitap etti ve: ‘Ey Oguz,
sen Urum iizerine yiiriimek istiyorsun,
ey Oguz, ben senin ontinde ytiriimek is-
tiyorum.’ dedi. Ondan sonra Oguz Ka-
gan ¢cadirini diirdiirdii ve gitti. Gordi
ki, askerin éniinde gok tiiylii ve gok ye-
leli biiyiik bir erkek kurt yiiriimektedir
ve kurdun ardi sira ordu gelmektedir.
Gok tiiylii ve gok yeleli bu biiyiik erkek
kurt birkag¢ gtin sonra durdu.” (Bang
ve Arat 1936: 19).

Gok tiylua ve gok yeleli kurdun
1s1kla gelmesi, onun gokselligine ve
dolayisiyla kutsalligina vurgu yap-
maktadir. Nitekim 18181n ¢ogu kez bir
hayvanla o6zdeslestigi bilinmektedir
(Roux 2002: 186).

“...Ondan sonra Oguz Kagan yine
g6k tiylii ve gok yeleli erkek kurdu
gordii. O kurt Oguz Kagan'a: ‘Simdi,
Oguz, sen asker ile buradan yiiriiyerek,
halkt ve beyleri gotiir: ben 6nden sana
yol gosteririm’ dedi. Tan agarinca,

Oguz Kagan gordii ki, erkek kurt as-
kerin éniinde ytirtimektedir; sevindi ve
ilerledi”(Bang ve Arat 1936: 23).

Bu satirlarda da bozkurdun kila-
vuzluk iglevi, agik bir gekilde gorul-
mektedir. Bu olay sonrasinda baglayan
micadeleyi Oguz'un kazanmasinda
bozkurdun kilavuzlugu 6nemli rol oy-
namaktadir. Burada dikkat ¢eken bir
diger husus ise, gok tuylu ve gok yeleli
kurdun erkek olmasidir. Anlatmalar-
da disi kurdun genellikle dogurganlik
yva da koruyuculuk yoni 6n plana ¢i-
karken, erkek kurdun bilgelik ve kila-
vuzluk yontiniin 6n plana ¢gikmakta ol-
dugu gorulmektedir. Bu duruma Jung
da dikkat ¢eker ve riiyalar ya da anlat-
malarda yer alan olaganiistii kilavuz
varligin cinsiyetinin erkek oldugunu,
yapmis oldugu psikolojik tahliller va-
sitasiyla vurgular (2009: 84-85).

Uygur dénemine ait eski yazili
metinlerden birisinde ise, darda kalan
Uygurlarin karsisina bir kurt ¢ikar ve
yol géstererek, onlar1 kurtarir:

“...Uygurlar, iimitsiz bir haldey-
ken birden ortaya ¢ikan bir kurdun da-
gin i¢ kistmlarina ilerledigini gordii-
ler. Uygur hakanit adamlarina kurdun
arkasindan gitmelerini emretti. Kurt
dagin dibine vardiktan sonra biiyiik
bir magaraya girdi. Kurdu takip eden-
lerse magara éniinde onun ¢ikmasini
beklemeye basladilar; fakat kurt geri
gelmedi. Askerler magarada uzun bir
yol katettikten sonra 6biir ucuna ulag-
tilar. Karsilarina yemyesil otlarla kap-
l1, suyu bol, pek ¢ok kus tiiriiniin bu-
lundugu, boga ve marallarin oynasip
durdugu giizel bir yayla ¢iktr.” (Almas
2010: 46).

Oguz Kagan Destani’min tesiriyle
tesekkiil etmis oldugunu soyleyebile-
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cegimiz bu anlatmadaki kurdun kila-
vuzlugu, Ergenekon anlatmasinda da
benzer sekilde ifade edilmektedir. Bu
anlatmada, kurdun kilavuzlugunda
yol alan askerlerin, sonunda genis ve
glizel bir yaylaya ulastig1 goriilmekte-
dir. Kurdun kilavuzlugunun séz konu-
su oldugu Oguz Kagan Destan1 ve bu
son Ornekte goruldigu gibi, kurdu ta-
kip eden ve onun soylediklerini yapan-
larin bir sekilde miikafatlandirilmakta
olduklari ve bu yoniiyle de kurdun ki-
lavuzlugunda hareket eden birey ya
da topluluklarin mutlak surette basa-
riya veya kendilerinin yararina olacak
bir sonuca ulastiklar: dikkati ¢cekmek-
tedir.

Dede Korkut Kitabi’'nda yer alan
“Salur Kazan’in Evinin Yagmalandi-
g1 Boy’da Kazan Bey'in zor durumda
kaldig1 esnada, kurt ytuziinii miibarek
sayarak onunla konusmasi ve kurdun
rehberligine ihtiya¢ duymasi1 da kur-
dun kilavuzluk vasfina dair bir 6rnek-
tir (Ergin 1997: 101).

Tiirk toplumunun Islamiyet énce-
sinde kurda ytiklemis oldugu kilavuz-
luk vasfini, baska 6rnekler tizerinden
takip etmek de mimkundiir. Bu nok-
tada, Bagkurtlara ait bir efsaneyi or-
nek olarak vermek mumkindir. Soz
konusu efsane goyledir:

“...Gtinlerin birinde bu kabile rei-
st ava giderken oniinde bir kurt peyda
oldu. Reis, bu kurdu takip ede ede, cen-
net gibi ormanlari ve nehirleri olan bir
azametli daglara geldi. O vakit Kurt
birden kayboldu. Reis anladi ki, bu
rehberlik eden Kurt, Tanri’dan bu kav-
me tayin edilmis ‘Kut: talih’tir. Reis
geriye, sark diyarina vardi. Kavim ve
kabilesini beraber alip Ural daglarina
getirdi. Iste diger kardeslerinden ay-

rilan bu kabileye ‘Baskurt’ denildi ki,
‘Kurdun bas olup getirdigi kavim’ de-
mektir.” (Inan 1998: 74).

Bu efsanenin Islamiyet tesirinde
olusan diger varyantinda da kurt, yine
kilavuzluk vasfi ile kargimiza ¢gikmak-
tadir: “Peygamber, sahabelerinden ii¢
zatv Ural’ daglarina Islam dini 6g-
retmek i¢in yollamisti. Bu sahabelere,
Ural daglarina kadar bir Bozkurt reh-
berlik etmigtir. Ural daglarinda bulu-
nan kavim de, Islamiyet’i kabul ettik-
ten sonra “Baskurt” diye adlanmaistir.”
(Inan 1998: 74).

Efsanenin Islami varyantinda
bozkurt motifinin yer almasi ilk ba-
kigsta, daha oOnce dile getirdigimiz;
“Islamiyet’in kabuliiyle halk anlat-
malarindaki mitik unsurlarin yerini
Islami unsurlara birakmas1” fikriyle
celisiyor gibi gortinebilir. Ancak, daha
genis bir cercevede diigtintldiginde
bu durumun, Islamiyet’i kabul eden
Turklerin eski inanglarindan birden
bire ve butiintyle uzaklasmadigim
ortaya koyan, dikkate deger bir 6rnek
olarak degerlendirilmesi dogru olacak-
tir. Nitekim ginimizde yapilan “tiir-
be ziyareti”, “agaca caput baglama”,
“dilek yazip suya atma” vb. inan¢ uy-
gulamalarimin eski Tirk inancglariyla
olan iligkisi diiginuldigiinde; en eski
inan¢ bigimlerinin bile, yeni inang
uygulamalarinin kabul edilmesinden
sonra varliklarim bir gekilde stirdiir-
digi gergegi ortaya gikacaktir.

Halk anlatmalarinda, hayvan mo-
tifleriyle sik sik karsilasilmasi mim-
kindiir. Bu anlatilarda hayvanlarin
insan gibi davrandiklari, konustuklar
ve cesitli ozellikleriyle, insanlardan
daha Ustlin bir zekaya ve bilgi dize-
yine sahip olduklar1 gézlemlenmekte-
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dir. Bu durumda, s6z konusu anlatma-
larda, bahsedilen ruh arketipinin bir
hayvan tzerinden ifade edildigini soy-
lemek yanlis olmayacaktir (Jung 2009:
100). Insan zihninde var olan -yardim-
c1- ruh arketipi, bu sekilde bir hayvan
bigiminde belirmis olmaktadir. Bu ar-
ketip, Islamiyet éncesi donemde fizik-
sel ozellikleri ve hirginligi nedeniyle
saygl duyulan ve totem olarak kabul
edilen bozkurt seklinde somutlasti-
rilmisken, Islamiyeti kabul ettikten
sonra belirli bir degisim ve dénlisim
stireci yasayarak Hizir seklinde tasav-
vur edilmigstir.

1. 2. Kilavuz Hizir

Tarklerin  Islamiyeti kabuliy-
le birlikte degisen diinya gorisleri
ve buna bagl olarak sosyal hayatta
meydana gelen degisiklikler, halk bil-
gisi yaratmalarina yansimigtir. Halk
anlatmalarinda degisiklik gbsteren
unsurlar arasinda en dikkat cekici
olanlardan biri Hizir’dir. Hizir'in halk
anlatmalarindaki kullanimi, bozkurt
o6rneginde oldugu gibi, bir ihtiya¢ so-
nucu ortaya ¢ikmig halk anlatmalarin-
daki yardimer ruh arketipi, Islami dii-
sunis tarziyla yeniden sekillenerek,
aksakalli bilge Hizir figiru seklinde
kendini géstermigtir.

Bu gelismeyi, Jung’un ileri stirdi-
gu “...ruh faktoriinii simgeleyen Fkisi,
cogu kez yasl bir adamdir. Zaman
zaman ‘gercek’ bir ruh, yani 6lmiis bir
kisinin hayaleti, nadiren de, grotesk,
clicemsi figiirler ya da konusan bilge
hayvanlar bu roldedir” (Jung 2009:
85) dustlincesi kapsaminda degerlen-
dirmek mumkiindir. Buna gére; ruh
arketipinin halk anlatmalarinda hem
yardimer giiciin karsilig olarak insani
boyutuyla temsili, hem de iglevsel bir

ihtiyacin sonucunda ortaya ¢ikan bil-
ge hayvan tipinde belirmesi, psikolojik
temelleri bulunan ve buradan da halk
anlatmalarina yansiyan, dikkat gekici
bir durum olarak degerlendirilmelidir.

Islami diisiiniis tarziyla olusmus
halk anlatmalarinda yer alan Hizir
tipinin kaynagi, Kuran-1 Kerim ve ha-
dislere dayanmaktadir. El-Kehf sure-
sinde, “Hizair” adi zikredilmeden Hz.
Musa’ya rehberlik eden bir kisi hak-
kinda bilgi verilmektedir. Bu kiginin
Hizir seklinde adlandirilmasi sahih
hadisler vasitasiyla olmustur. Arapga
kokenli bir kelime olan Hizir; bir isim
degil, “yesil, yesil dal veya yesilligi ¢ok
olan yer” manasina gelen “el-Ahdar”
kelimesinden tiireyen, “el-Hadir” sek-
linde kullanilan bir lakaptir. Bu laka-
bin kullanilmasinin sebebi ise, Hizir'in
oturdugu verimsiz, kuru yerleri ye-
sertmesine yonelik olan inangtir (Ocak
1999: 24-29; 39-40).

Hizir, Turkler arasinda farkh
adlarla da amilmaktadir. Gok Sakal-
I1 Koca, bu adlardan biridir. Bu ad-
landirmaya Altay efsanelerinde de
sikga rastlanmaktadir. Tipki Manas
Destani’nda “gék-kurt”un Tanri’’nmin
sembolii olmasi gibi, Gok Sakalli Koca/
Veziri de Tanri tarafindan gonderil-
mig, hikiimdarin yardimcisi olan kut-
lu kisi olarak degerlendirmek mum-
kindur (Koksal 1984: 176).

Tasavvufi etkiyle olusan anlatma-
larda somut olarak bir kilavuzluktan
ziyade mursitlik vasfiyla karsimiza
¢gikan Hizir, Turk inang sisteminde,
olumsiiz olarak kabul edilir. Hizir'in
6luimstizligine yonelik bu diislnce,
Turk toplumunun zihninde derin kok-
lere sahip olan “ruhun 6lmezligi” an-
layisinin tezahtri seklinde degerlen-
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direbilecegimiz atalar kiiltii inancinin,
Islamiyet’ten sonraki dénemde de de-
vam ettigine isaret etmektedir.

Islamiyet’in kabuliinden sonra
yalnizca inan¢ boyutunda bir siirek-
lilik olmamig bunun yani sira, siyasi
diistints tarz1 da bu strece dahil ol-
mustur. Tirklerin cihan hakimiyeti
diisiincesi Islamiyet’le birlikte, biin-
yesine “gaza” ve “fetih” anlayisimi da
katarak varligini stirdirmistir. Bu
diistincenin gerceklesmesinin tek yolu
ise, s6z konusu donemde gercgeklesti-
rilen savaslar olmustur. Bu dogrultu-
da yapilan savaslarda, ilahi bir giice
duyulan ihtiyaci karsilayan yardimei,
Islamiyet’in kabuliinden dénce Oguz
Kagan’a yol gosteren gok yeleli boz-
kurt iken, Islamiyet’le birlikte Hizir'a
dontigsmustir. Bu noktada, Hizir'in
buyuk savaslar1 yoneten cihangir hii-
kiimdarlara yol gostericiligine dair bir
ornegi aktarmak yerinde olacaktir:

“Devletsah  Tezkiresinde onun
(Hizir'in) Cengiz Hanin askerlerinin
oniinde Hz. Muhammed’le birlikte ki-
lavuzluk yaptigi, Risdle-i Tevarih-i
Bulgariye'de ise, Tiirkistan seferi es-
nasinda Buhara'’ya kadar Timur'a yol
gosterdigi anlatilir” (Ocak 1999: 94-
95).

Islamiyet’ten sonraki dénemde
yazili olarak olusturulan destanlar
arasinda yer alan Battalamelerde,
Hizir'in kilavuzluguna dair pek cok
o6rnek bulunmaktadir. 16. yluzyilda ka-
leme alindig1 diisiintilen Battal Gazi
Destant’nin bir varyantinda yer alan
orneklerden birinde Battal Gazi’nin
arkadaslari, onu aramaya giktiklarin-
da Hizir'la karsilagir ve Hizar onlara;
“Déniin sizi Seyyite ileteyim.” der.
Daha sonra onlar1 Battal Gazi'nin ya-

nina getirir ve kaybolur (Koksal 1984:
178). Oguz Kagan Destani’nda Oguz’a
rehberlik eden bozkurdun ani bir ge-
kilde gozden kaybolmasi gibi, Battal
Gazi'nin arkadaslarina yol gésteren
Hizir'in da ani bir sekilde ortadan kay-
boldugu goérilmektedir.

Bu konuda aktarilabilecek bir
bagka 6rnek ise, Menakib-1 Gazavat-1
Battal Gazi’de yer almaktadir. Yolu-
nu kaybederek ¢aresiz kalan Battal'in
yardimina Hizir, atiyla birlikte yeti-
sir ve “Ciger kusem, atin basint sehre
tut” deyip atini ona vererek kahra-
mana hangi yone gidecegini gosterir.
Hizir'in dedigini yapan Battal, béyle-
likle sehrine vararak cadilarin elin-
den kurtulur (Ergun 1993: 26). Battal
Gazi'nin kahramanliklarini anlatan
Battalnamelerde Hizir'in yol gésteri-
ciliginin yan1 sira, yara sagaltmasi,
insanlar1 dine davet etmesi gibi pek
¢ok 6zelligini vurgulayan 6rnek de yer
almaktadir.

Hizir'in kilavuzluguna dair bil-
gilere, Saltukname’de de rastlamak
miumkindir. Saltukndme’de Hizir,
Sar1  Saltuk’a magrip diyarindaki
kafirlerle miicadelesi esnasinda yar-
dim eder. Bu pasajlardan birinde,
Sar1 Saltuk’un bindigi gemi girdaba
yakalanmir ve Hizir birden ortaya g¢i-
karak Saltuk’un bindigi gemiyi gir-
daptan kurtarir. Saltukname’de yer
alan bir bagka boélumde ise Hizr,
Hilal Cadu’yla savagsmaya giderken
Saltuk’a, Seyhun 1rmagini asmasi
i¢cin yardim eder (Ocak 1999: 174).
Rumi'nin, derlemeleri neticesinde
olusturdugu Saltukname, halk arasin-
daki mevcut anlatmalardan yararlani-
larak olusturulmasi nedeniyle 6nemli-
dir; ¢linki yazili olarak olusturulmus
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Turk destanlarinda destan yaraticisi,
her ne kadar toplumun deger yargila-
rina bagh kalarak destami olustursa
da, bu yaratimda esas olan destan ya-
raticisinin yararlandigi kaynak ve ha-
yal diinyasidir. Bu nedenle Rumi’nin
eseri, halkin zihnindeki Hizir algisini
yansitan, daha stibjektif bir destan
olarak karsimiza citkmaktadir.

Battalname ve Saltukname di-
sinda, Kirgiz Turklerinin Manas
Destani’'nda da Hizir, kahramana yar-
dim eden ilahi bir varlik olarak yer al-
maktadir. Destanda Hizir, kahramana
yardim edip, ona yol gostermektedir
(bk. Yildiz 1995).

Hizir'in, destan kahramanlarinin
koruyucusu, yol géstericisi roliine Ko-
roglu Destani’nin Urfa Rivayetinde de
karsilasmak mimkiindir. Bu rivayete
gore; Hasan Bey egkiyaliga giderken
Hoca Hizir'a rastlar. Hizir, Hasan
Bey’in sirtin1 oksar. Bir defa da Hasan
Bey, annesinin mezarina ugrayip at-
tan distiglt zaman onu Hizir kurtarir.
Hasan Bey Cin’e gidecegi zaman Hizir
tekrar karsisina cikar ve “Sen giizel-
sin. Git, muvaffak olursun” der (Er-
gun 1993: 29). Hizirin Hasan Bey'in
Cin’e gidecegi esnada karsisina cikip
onu yolculuga tesvik ettigi bu kisim,
Oguz Kagan Destani'nda yer alan,
bozkurdun Oguz'un otagina gelerek
Oguz’la konugsmasinin yer aldigi kis-
m1 animsatmaktadir. Bu 6rnegin yani
sira Hizirin, Koéroglu Destani'nda,
kendinden medet umulan bir varlhk
olarak, ¢ok farkl iglevlerde yer aldigi
gorilmektedir.

Koroglu Destani’nin Kazak Tiir-
lerine ait versiyonunda, Koroglu'nun
Ayvaz1 almaya giderken ettigi dua
soyledir:

Elmas kili¢c alayim

Diismana kars1 kogayim

Hizar, ilyas, Gavis - Glyas

Yardim eder hanginiz?

Koroglu'nun duasi neticesinde Hi-
zir, savag esnasinda da Koroglu'nun
karsisina ¢gikmaktadir (Ergun 1993:
31). Savasa gitmeden once Oguz’a
yardim eden bozkurdun toplumun zih-
nindeki imajiyla, 6rnekte goruldigu
gibi, kendisinden yardim dilenen Hi-
zir imajinin, ayni psikolojik alt yapiya
bagh olarak ortaya c¢iktiginmi séylemek
mumkiindir. Nitekim bu psikolojik alt
yapi, bireyin zihninde sgekilsiz olarak
yer alan ve ihtiya¢ duyuldugunda ri-
yalar ya da halk bilgisi tirtinleri vasi-
tasiyla ifade edilme imkani bulan ruh
arketipini kargilamaktadir.

Bu 6rnekler disinda pek ¢ok Turk
destaninda Hizir, kahramana ad ko-
yan, yaralarimi sagaltan, savaslarda
yardim eden ve kahramana yol goste-
ren ilahi varlik olarak karsimiza c¢ik-
maktadir.?

Tiirklerin Islamiyeti kabul et-
melerinden sonraki dénemlerde olu-
san halk anlatmalarinin bazilarinda
Hizir'in yami sira, Hz. Muhammed
ve Hz. Ali'nin yardimci kisi olarak
karsimiza  gktigr  gorilmektedir.
Islamiyet’in kabuliinden hemen sonra
olugsan bu anlatmalarda, kahramana
yardim eden ilahi varligin Hizir ye-
rine, Hz. Muhammed ya da Hz. Ali
seklinde tasavvur edilmesi, toplum
zihninde Hizir figiiriniin tam olarak
yerlesmemesiyle alakali olabilir. Ni-
tekim daha sonraki dénemlerde te-
sekkiil ettigini bildigimiz destanlarda,
Hizir'dan baska yardimer ilahi varhiga
pek rastlanmamaktadir. Bu durumun,
EbG Mislim Destani’nin ortaya g¢ikti-
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g1 ¢cevre gibi belli ¢evrelerde, Batini ve
Heterodoks egilimlerin etkisiyle olus-
tugunu distinmek de mumkindur.
Bu etkilerin artmasiyla bu cevrede
olusan destanlarda Hizir'in yerine Hz.
Ali’'nin gectigini sdéylemek mimkiin-
diir (Ocak 1999: 176). Ornek verecek
olursak, Alpamis Destani’nin Fazil
Yoldagoglu anlatmasinda (Yoldagoglu
2000) Bayboriu ve Baysari’ya ¢ocuklari
olmasi i¢in Hz. Ali'nin yardimeci olma-
s1, Alpamis ile Ber¢in’i riiya aleminde
Hz. Ali’'nin bulusturmasi gibi bolimler
bulunurken, destaninin Toére Mirza-
yev tarafindan derlenen Bori Bahsi
versiyonunda, Hz. Ali'nin yerini Hizir
almigtir. Benzer 6rnekler Tirk diinya-
s1 destanlarinin ¢cogunda mevcuttur.

Sonucg

Turk halk anlatmalarinda ve
ozellikle destanlarda, destan kahra-
manina kilavuzluk eden olagantsti
yardimc1 varligin degisim-dénisimi
lzerine yaptigimiz inceleme, Turk top-
lumunun zihin diinyasindaki kilavuz
figlirintin temel oOzelliklerini goster-
mektedir. Islamiyet 6ncesi dénemde
tesekkill eden anlatmalarda bozkurt,
Islamiyet’in kabuliiyle birlikte bas-
layan donemde tesekkiil eden anlat-
malarda ise Hizir gseklinde kargimiza
cikan olagantisti kilavuz varlik, bir
arketipin ifade boyutuna taginmas gi-
risiminin sonucudur. Bagl olunan di-
nin temel dinamiklerine uygun form-
larda ifade edilen bozkurt ve Hizir'in
tavsiflerindeki bazi benzer unsurlar
sunlardir:

1. Olaganiistii, tanrisal varliklar-
dir.

2. Kutsal, soyut bir varlik kabul
edildikleri i¢in 6limsuzdirler.

3. Zaman ve mekana hiitkmeder-

4. Suratlidirler, aniden ortaya ¢i-
kip kaybolurlar.

5. Her ikisi de erkek olarak tasav-
vur edilir.

6. Yasli, giicli ve tecriibelidirler.

7. Tavsiflerinde “gok, boz, ak, kir”
gibi sembolik olarak tanrisalligi sim-
geleyen renkler kullanilir.

8. Bozkurt, Tanr’dan kut almig
kigilere goriiniir, yardim eder ve on-
larla konusgur; ayni sekilde o6zellikle
tasavvufi anlatmalarda Hizir, hak yo-
luna bag koymus insanlara gértiintr ve
yardim eder.

Bu benzerlikler, bir taraftan Turk
kiltir hayatindaki strekliligi ortaya
koyarken diger taraftan Turk toplu-
munun zihnindeki olaganiisti kilavuz
varligin temel 6zelliklerini gozler 6ni-
ne sermektedir.

Rosiére’nin halk anlatmalar: tize-
rine gelistirdigi kanunlar arasinda
yer alan yer degistirme ve adaptasyon
kanunlari, bozkurttan Hizir'a giden
degisim-doniisim stirecinin edebi da-
yanagin olustururken; Jung'un, “ruh
arketipi’nin riiyalarda ve halk bilgisi
urinlerinde bazen “olagantistii 6zel-
liklere sahip hayvan” bazense “yasgh
bilge adam” geklinde tasavvur edilme-
sine dair goérisleri, bu siirecin psikolo-
jik temellerini géstermektedir.

NOTLAR

1 Benzer bir adaptasyon siirecini, samanli-
ga girig (initiation) ritielleri ile gliniimiiz
destan anlaticilign geleneginde de gormek
mumkindir. Samanhga girecek kiginin,
6lmis samanlarin ruhlarimi gérmesi so-
nucu hastalanmasi (bayilmasi) ve hastalik
sirasinda veya oOncesinde gordigi riiya
sonucunda kendisine Saman olmasi gerek-
tigi konusunda birtakim seyler séylenmesi
ve yaptirilmasiyla giinimiiz destan anla-
ticilarinin - gérdiklerini  sdyledikleri, bir

ler destan kahramani veya dini kimligi olan
’ Hizir, pir, dervis, evliya, dede vb. tarafin-
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dan kendilerine verilen “bade” benzeri ige-
cekleri igmeleri sonucunda meslege girme-
leri veya sanatlarina profesyonel anlamda
bagslamalar1 arasinda ciddi bir benzerlik
vardir (Ekici 2004: 45-46).

2 Kurdun ilahi bir varlik olarak algilandig:
anlatmalarda, yelesinin renginin gok, ken-
di renginin ise boz oldugu gorulmektedir.
Kurda tanrisallik kazandiran bu renklerin,
gokytizii ve dolayisiyla Gok Tanri diniyle
ilgili renkler olmas tesadiifi degildir. Zira
Kirgiz Turklerinde “Kok cal”, yani “Gok
yeleli” betimlemesi kurt, yani “bori” sozii-
ntn kargihigr olarak kullanilir. Buna “kék
cal p6rt” diyen Tirk boylar: da vardir. Bu
unvan destanlarda, Manas Han gibi Tiirk
yigitlerine verilen betimlemedir. Hirsiz
ve hayvan katili kurtlar i¢in ise, yalnizca
—yine kurt karsilig1 olarak- “kaskir” veya
“kagkir” denilir. Yani kurdun iki sifati i¢in
ayr1 ayr1 adlar sylenir (Ogel 1988: 4).

3 Hizirim ad koyma, yaralar1 sagaltma,
savaglarda yardim etme ve kahramana
yol gosterme rollerinin bulundugu des-
tanlardan bazilar1 gunlardir: Karakal-
pak Turklerinden Kurbanbey Cirav'dan
derlenen Mehlikal Destani’'nda, yine Ka-
rakalpak Turklerinin muhabbet destan-
larindan olan Selim Can Destani'nda, Giil-
neher Destani’nda, Saryar Destani'nda,
Hac1 Girey Destani’nda, Koblandi Batir
Destani’nin Kazak ve Karakalpak var-
yantinda, Ozbek Kéroglu Destanrmi da-
iresi icerisine giren destanlardan olan
“Balagerdan”, “Sahdarhan”, “Haldarhan”
ve “Nurali’de, Ozbek Delli ve Hiigkeldi
destanlarinda, Yekke Destaninda, Kirgiz
Turklerinin Er Tabildi Destani’nda, Ka-
zak Turklerinin Asinkaygi, Togan, Abat
destani hikayesinde, Bagkurt Tirklerinin
Akbuzat Destamimda, Uygur Turklerinin
Abdurrahman Han Destani1 (bk. Ergun
1993; 25-50).
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