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An Evaluation on the Mythology of Gagauz Turks.
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OZET

Gagauzlarin mitolojisinden, eski kiiltiiriinden, dininden miras alip kendi ¢aginin sartlarina uygulaya-
rak yasattiklar yeni kiiltiiriinde, dininde, yasam sartlarinin gerektirdigi él¢iide yeni bigimler, yeni icerikler
ve anlatiliglarla olusan mitler ve inamsglar vardir.

Yapilan ¢alisma sonucunda anlagilmaktadir ki, mitolojik anlatilara XIX. yiizyila kadar yogun olarak
inanilmaktayken, XX. yiizyildan itibaren alinan egitimin tesiriyle de olmasi gerek, bilimin getirdigi acikla-
malara inanilirken, mitolojinin getirmis oldugu acgiklamalar yavas yavas zayiflamistir ve giiniimiizde ger-
cekligine inanilmayan anlatilar olarak varligim siirdirmektedirler. Gagauz Tirklerinde karsimiza ¢ikan ba-
z1 mitolojik motifler, diger Tirk halklarinin mitolojik motifleriyle biiyiik benzerlik gostermekteyken, bazilar
da Slav halklarinin mitolojik motifleriyle benzesmektedir.

Anahtar Kelimeler

Gagauz Turkleri, mit, inanis.

ABSTRACT

Having taken their mythological, old cultural and religious heritage from their past Gagauzs have mo-
dified their own beliefs and myths, as well as the contents of their mythological, old cultural and religious
heritage shaping them by the contemporary conditions.

As it can be understood from the results of the conducted research, the belief in mythological discour-
ses was strong until the end of x1xth century. Yet, supposedly as the result of enlightenment, in xxth cen-
tury belief in scientific explanations made the old mythic beliefs survive as discourses in which contents are
not believed. While, some mythological motifs belonging to Gagauz Turks that we encounter has a great si-
milarity with the mythological motifs of other Turkic nations, others resemble Slavic nations’ mythological

motifs.
Key Words
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Gagauzlar, Ortodoks Hristiyanhgina
bagl kigiik bir Tirk toplulugu olup, gini-
miizde Moldova Cumhuriyeti’'nin Bucak bol-
gesinde kurulan Gagauz Yeri Ozerk Cumhu-
riyeti basta olmak tizere Ukrayna’nin Odessa
ve Zaporojie, Kazakistan'm Turgay bolgele-
rinde yasamaktadirlar. Ayrica Bulgaristan,
Romanya, Rusya, Kirgizistan, Ozbekistan,
Gircistan, Tiurkmenistan, Azerbaycan, Lit-
vanya, Estonya, Yunanistan ve Brezilya’da da
Gagauzlar bulunmaktadir.

Gagauz Tirkleri, biitiin Moldovalilar gi-
bi, mit terimi karsiligr olarak Ruscadan al-
nan “mif” terimini kullanmaktadirlar. “Mif”
ile “gercegi fantastik sekle dontistiiren hika-

yeler” anlagilmaktadir (Mifi Narodov Mira,
Moskva 1987:14). Mif, kelimesinin kokeni,
Yunanca’da anlati veya éykii anlamina gelen
mithostur. “Mitoslar, ilkel insan topluluklari-
nin, evreni, diinyayt ve tabiat olaylarint kisi-
lestirerek yorumlamak, heniiz sirrini ¢ozeme-
dikleri hayatin ve evrenin gesitli goriintiilerini
bir anlam kolayligina baglamak ihtiyacindan
dogmus oykiilerdir” (Necatigil 2000:7). Mit te-
rimin bir ¢ok tanimi vardir. Ancak, “buitiin bi-
lim adamlarinin kabul edebilecegi ve ayni za-
manda da uzman olmayanlara da asina gele-
bilecek mit tanimi bulmak giigtiir” (Cobanog-
lu 2001:5). Bununla birlikte, kanaatimizce,
en genig kapsamli ve en az kusurlu bir tanmim
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oldugu i¢in Mircea Eliade’nin “mit, kutsal bir
oykiyu anlatir; en eski zamanda, “baglangic-
taki” masallara 6zgii zamanda olup bitmis bir
olayr anlatir” (Eliade 1993:13) tanimimi be-
nimsemekteyiz.

Gagauz Tirkleri’'nin mitleriyle ilgili ayr1
bir bilimsel ¢alisma heniiz yapilmamistir. An-
cak, bagta V. Moskof (1904) ve A. Manof
(1939) olmak tizere, baz1 arastirmacilarin ¢a-
hismalarinda Gagauz Tirkleri'nin bazi mitle-
rinin metinleri, Gagauzlarin halk inaniglar:
ele alinmigtir. Gagauz Tirklerinde bir za-
manlar varolan eski mitlerin belirgin izlerini
destanlar ve masallar iginde nesir geklinde
bulmak mimkiindir. Ay1 Kulakli, Tepegoz,
Kalina, Padisah Hem Fukara Cocuk gibi ma-
sallar buna ornek teskil etmektedirler. Des-
tanlarda ve masallarda yer alan Cendem-Ba-
busu, birkac bash yilan (ejderha), yilan, dev
kus, bir karighk adam, tek gozli devler vs.
destanlara ve masallara mitlerden yansiyan
unsurlardir. Gagauz Tirklerinde mitler unu-
tulup inanilirhgini kaybetmislerdir. Mit me-
tinlerini ancak masal, efsane, rivayet seklin-
de bulup tespit etmek miimkiindiir.

Gagauz Tirkleri'nde, halkin yaratilisi
ile ilgili yaratilis miti mevcut degildir. Fakat
bununla birlikte, Gagauz Tiirkleri'min tore ve
geleneklerini arastiracak olursak, agac, kus,
kurt, at, ates, yer-su gibi kiiltlerin izlerini ra-
hatlikla bulmak mimkiindir. Bu baglamda,
“agactan yaratilma mitini Turk yaratilig mit-
leri arasinda en eski yaratihig miti olarak”
(Cobanoglu 2001:32) ve “diger yaratilis mitle-
rin prototipi olarak” (Cobanoglu 2001:33) ka-
bul edecek olursak, Gagauz Tiirklerinde
agactan yaratilma mitinin mevcut olmamasi-
na ragmen, agag kiltiiyle ilgili izleri rahatlik-
la bulmak mimkundir. Gagauz Turkleri’'nde,
tipki Katanov'un tespitine gore (Cobanoglu
2001:34), kutsal agacin kamlarin géklere yol-
culugunda yer almasi, kam o6ldigi zaman,
agaci oyup yontarak kam cesedin i¢ine koyul-
mas1, onu gémdiikleri yere bir aga¢ dikip o
agaca kamin biitiin esyalarin asilmasi gibi,
Gagauz Turkleri'nde de biri 6ldigiinde agac-
tan yapilmig tabut ile defnedilir, esyalar: da
“olu dali” olarak adlandirilan, agactan kesil-
mis bir dalli budaga asilir ve o budak mezara
saplanir, belirli bir zaman gecince o budak
kuruyacag1 icin, mezara fidan dikilir. Agag

kilti etrafinda sekillenen bu pratik giini-
miizde de devam etmektedir. Bu pratigin, gi-
nimizdeki Gagauz Tirkleri'nin Hristiyanlig:
ile hicbir aldkasi olmadigimi belirtmeliyiz.
Kanaatimizce, bu pratik orman-agac¢ kiltii-
niin izlerini barindirmaktadir.

Ote yandan, Gagauz Tiirkleri, Hristi-
yanhigin etkisiyle, insanoglunun atasi olarak
kabul ettikleri Adem’in topraktan yaratildigi-
na, analar1 olarak da kabul ettikleri Hav-
vanin ise, Adem’in egesinden yaratildigina
inanmaktadirlar. Topraktan yaratilma inanci,
Mircea Eliade’nin de ifade ettigi gibi, “insan-
larin Toprak tarafindan dogurulmasi evrensel
yayginliga sahip bir inanctir” (Eliade
1991:118). Ayrica Gagauz Tirkleri, asagida
da ele alacagimiz gibi, toprag: canh bir varhik
olarak gormektedirler. Toprak’s derin kig uy-
kusundan uyandirmak i¢in uzun bir sopayla
40 kez topraga degdirmekte (Kvilinkova
2001a:3) ve Toprak’ i1sitmak icin ates yak-
maktadirlar (Kvilinkova 2001c:16).

Gagauz Tirkleri'nin mitolojisini incele-
mek icin, elde ettigimiz mitolojik malzemeyi
su gruplara bélmek miimkiindiir:

1. Kozmogoni mitleri ve gok, bulut, yil-
diz, yagmur vs. ile ilgili inaniglar;

2. Hayvanlar ve hayvanlar ile insanla-
rin arasindaki miinasebetleri yansitan mitler
ve inaniglar;

3. Mitolojik varliklarla ilgili mitler ve
inaniglar.

1. Kozmogoni mitleri ve gok, bu-
lut, y1ldiz, yagmur vs. ile ilgili inanislar

Kozmogoni (Cosmogony) mitleri, evrenin
nasil olustugunu anlatan mitlerdir. Belirtme-
liyiz ki, gintumiizdeki Gagauz Tirklerinin
biitiin dinya ve dlemin meydana gelisi hak-
kindaki gériigleri inanclarina gére farkhihk
gostermektedir. Ateistler, evrenin herhangi
bir olaganiistii kisi veya kuvvet tarafindan
yaratildigina inanmaksizin, riizglr, yagmur
gibi doga giiclerini de tanri tarafindan yone-
tildigini kabul etmemekte ve insanoglunun
geligimini de Darvin teorisine gére acikla-
maktadirlar. Hristiyan dinini benimseyen
Gagauz Tirkleri ise, Hristiyanlikta varolan
aciklamalar1 kabul etmektedirler. Ancak bu-
rada vurgulamamiz gerekiyor ki, Hristiyan-
lik; bir turlid kéki kazinamayan kutsal figiir-
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leri ve “pagan” mitlerini “Hristiyanlastirmig-
tir”. Cok sayda tanr1 ya da ejderha 6ldiren
pek cok kahraman, Aziz Georges (Gagauz
Tirklerinde Aziz Georgi’'dir) kimligine biiriin-
miis; firtina tanrilan Aziz Eli (Gagauz Tirk-
lerinde Aziz Iliya’diry’ye déniismiis; sayisiz
bereket tanricasi Meryem ile ya da azizlerle
bir tutulmusgtur (Eliade 1993:159).

Gok, bulut, yildiz, yagmur vs. ile ilgili
inamiglara gecmeden oOnce, belirtmeliyiz ki,
mitolojik anlatilara XIX. yiizyila kadar yogun
olarak inanilmaktayken, XX. yiizyildan itiba-
ren egitimin de tesiriyle, bilimin getirdigi
aciklamalara inanilirken, mitolojinin getir-
mis oldugu acgiklamalar yavas yavas zayifla-
migtir ve giinimiizde gercekligine inanilma-
yan anlatilar olarak varligimi siirdiirmekte-
dirler.

Gok: Gagauz Tirkleri, gogu yerin tize-
rinde kristal bir kubbe olarak diistiniirler
(Argunsah 1991: 43-44; 1998:132; Manof
1939:61). Bir mitte gok soyle anlatilir: “Go-
gun yedi kati1 var. Birinci kat topraktir ve
orada insanlar yagar. Yukar1 dogru giden kat-
larda periler, ilahlar, melekler yasar. Son ye-
dinci katta ise, Allah Tangri kendi tahtinda
oturarak diinyaya bakar”. Ayrica A. Manofun
(1939:61) verdigi bilgilere gore, gogiin ilk za-
manlarda yere bir insan boyu kadar yakin ol-
duguna inanan Gagauz Tirkleri, onun bu-
glnkii haline gelisi hakkinda soyle bir inanca
sahiptirler: “Bir giin adamin biri, esi ve ¢ocu-
gu ile beraber hasada gitmis. Bugday basak-
larinin uclar1 gokyiuiziine temas ediyormus.
Bu sirada cocuk donuna pisletmis. Annesi de
cocugu temizledikten sonra pisliklerini firla-
tinca, bunlar goge yapismis. Bunun {iizerine
Allah kizarak gogi yavasca yukariya cekme-
ye baslamig. O esnada képegin biri bugday
basaginmin bir kismim1 kapmig. Agzinin disin-
da kalan kismi gége dogru ayrilmis. Onun
icin bugiin basaklarin tizerindeki taneler, ko-
pek ne kadar kapmigsa o kadardir. Ve boylece
gok bugiinkii durumuna gelmis” (Manof
1939:61).

Gagauz Turkleri, gok katlar: adi altinda
kainatin katlarin1 anlamaktadirlar. Bu bag-
lamda, yasadiklari yerin tizerinde kristal bir
kubbe olan gok varken, aym1 zamanda yasa-
diklar1 yer bir baska yerin kubbesidir (Argun-
sah 1991:44). Bu inang, masallara yansimig-

tir. Ay1 Kulaklh masali, buna ¢ok giizel bir 6r-
nek teskil eder. Bu masalin kahramani olan
Ayr Kulakli, Yeralti1 Ulkesi'ne gider. Yeralti
Ulkesi'nde, Yerde oldugu gibi insanlar yasar,
gol, agaclar vs. vardirl. Yeralt: iilkesi baska
halklarin inanclarinda da meveuttur2. Ale-
min “pek cok kath bina bi¢iminde yaratildig:
inanig1 umumidir, bilhassa Miisliimanlar ara-
sinda” (Manof 1939:61). Kainatin gokyiizi,
yeryuziu ve yeralt: olan katlar1 Gagauz Turk-
leri’'ne gore, siirekli birbiriyle iletigim icinde
bulunmaktadir.

Yer: Giintimiizde Gagauz Tirkleri dinin
tesiriyle yerin Allah tarafindan yaratildigina
inanmaktadirlar. Gintmiizde rastlanma-
makla beraber, Gagauz Tirklerinde varolan
inanclarda yerin canh bir varlik gibi tasavvur
edildigi anlagilmaktadir. Ornegin, Gagauz
Tirkleri arasinda “Yer Goziinden” bahsedil-
mektedir (Manof 1939:67). Yerin Gozii olarak,
dibi olmayan batakliklara denmektedir. Bu
batakliklarin yaratilis: ise, soyle anlatilmak-
tadir: “Toprak ilk defa suriiliirken acidan ba-
girmus, cizileri ise kanla dolmus. Boylece ba-
taklik olugsmus. O zaman Allah goriinerek
topraga demis ki: “Hi¢ aglama ve kan kusmal!
Cunki insanlar sen besleyeceksin, ama daha
sonra hepsini yutacaksin!” Bunun iizerine
toprak teselli bularak artik ne aglamis, ne de
kan kusmus” (Manof 1939:67).

Yerin canli bir varlik gibi tasavvur edil-
mesi, yukarida da séyledigimiz gibi, ilkbahar-
da Toprak derin kig uykusundan, uzun sopa
ile 40 kez degmek suretiyle uyandirmaya ca-
lhigsmalarindan (Kvilinkova 2001a:3), Toprak’
1sitmak icin ates yakmalarindan (Kvilinkova
2001c:16), sabahlar: diigen ¢igin Toprak’in ne-
fesi, solugu olarak gormelerinden (Manof
1939:65) de anlagilmaktadir. Ayrica Manofun
(1939:66) tespitlerine gore, Gagauz Tirkle-
ri'nde diger Tirk kavimlerinde de oldugu gi-
bi3, yerin bir sar1 6kiiziin boynuzlar1 arasin-
da oldugu ve bu okiiz tarafindan tasindig;
veya da deniz bahgimin sirtinda durdugu
inana vardir. Okiiz, yoruldugundan, diinyay:
bir boynuzundan digerine firlattiginda ya da
balik kuyrugunu salladiginda, yerytiziinde
deprem olduguna inanilmaktaydi (Manof
1939:66). Giiniimiizde bu inan¢ mevcut degil-
dir. Deprem olugsmasiyla ilgili bilimsel agikla-
malar kabul gormektedir. Bununla birlikte,
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halk arasinda depremle ilgili soyle bir inang
da mevcuttur. Deprem, insanlarin igledigi gii-
nahlara Allah’tan goénderilen bir uyar1 veya
cezadur.

Gagauz Turkleri'nin ciftcilikle ugrasma-
larindan dolayi, ekonomik hayatlar: tizerinde
topragin biyik roli vardir. Bereket oldugu
zaman, yere hiirmet maksadiyla onu 6pmek
adedi Gagauz Tirkleri'nde eskiden beri mev-
cuttur.

Giines ve Ay: Giines ve Ay, anasi ve ba-
bas1 olan canli varliklar olarak tasavvur edil-
mektedir. Gagauz Tirkleri arasinda varolan
mitlerden Ay'in erkek oldugu, Giines’in ise,
baz1 mitlere gore kiz, bazilarina gore ise er-
kek oldugu anlasllmaktadnAA Bu baglamda
glinesin digi “giines ana”, ayin da erkek “ay
ata” olarak tasavvuru bir ¢ok Tirk boyunun
mitolojisinde mevcutturd. Giinege ve aya dair
bir mitte, ayin iizerinde olan lekelerin yarati-
his1 da agiklanmaktadir: “Giines cok giizel bir
kiz, Ay da yakisikli bir erkek imis. Ikisi de o
kadar giizelmis ki, tistlerinden 1g1k sacilirmis.
Bu yiizden de yerde degil, gokte yasarlarms.
Ay Giineg’e sevdalanmis. Giines de bunu bi-
lirmig, fakat Ay’in tarafina hi¢c bakmazmis,
stirekli ondan kacarmis. Bir giin Giines dolas-
maya ¢ikmis. Yolda ona Ay yetigsmis ve sevda-
si1 anlatmis. Ay Giineg’in elini tutmaya cali-
sinca da Giines kizmig Yere dogru egilmis,
Yer de ona bir avug batak uzatmis. Giines bu
batagr Ay'in yiziine firlatmig. Ay utanmis,
gozlerini yumarak karanhga cekilmis. Yiiziin-
deki ¢camur lekeleri hicbir sekilde ¢gitkmamis.
O zamandan beri ay tizerinde lekeler vardir
ve ay karanlikta ortaya citkmaktadir”.

Bir bagka mitte ise giines, genc erkek
suretinde gosterilmektedir. Giines, gokyuizin-
de yasayan genc bir delikanhdir. Giines, asik
oldugu bir ¢oban kiziyla evlenmek istemekte-
dir. Onu gokyiiziine yanina almak i¢in, anne-
sinin tavsiyesi tizerine, salincak indirir. Sa-
lincag, kiz bindikten sonra yukar: cekmek is-
ter, fakat muvaffak olamaz (Manof 1939:62).

Giines ve ay tutulmalar1 hakkinda Ga-
gauz Tirklerinde muhtelif gériisler mevcut-
tur. Kimilerine gore, Giines kiz ve Ay oglan
gorigir, kimilerine gore, o an ayip bir seyler
olabileceginden Allah, yapilacak seylerin go-
rilmemesi i¢cin onlar karanhkla kapatir (Ma-
lacili 2002:80). Ayrica, Manofun tespitlerine

gore, Gagauzlarin bir kismi giinesg tutulmas:
esnasinda, giinesin kanatli bir yilandan siit
emdigine, bir kism1 da kuyruklu yildizin kuy-
rugu ile ortildigine inanmaktadir (Manof
1939:62).

Ay tutulmasinin, kanatli yilan ile bag-
lantili olduguna ve bir de, biyici karilarin
ay tuzerine oturmasindan kaynaklandigina
inanilmaktadir (Manof 1939:62-63). Yilani ve-
ya buytct karilar korkutup, ay1 veya giinesi
kurtarmak icin, ay veya giines tutuldugunda
Gagauz Tirkleri havaya ates ederler veya gii-
rilti ¢karan maddeleri doverler (Manof
1939:63). Giriltu patirtilarin kot ruhlarn
korkutacag: inanci Gagauz Tirkleri’nden
bagka Tirk boylarinda ve Mogollarda da
meveuttur®.

Gagauz Tirkleri, ayin uglar bozuk ola-
rak goriniyorsa, onu kurtlarin isirdigina
inanirlar (Argunsah 1993:133). Bu inang Or-
ta-Asya ve Sibirya’da ¢cok yaygindir. Ayin 1s1-
rilma ve pargalanigini her kavim kendi kutsal
hayvanlarina yaptirmaktadir. Ornek olarak
Mogollarla Kuzey Dogu Sibirya’daki Gilyak-
lar, gokteki ay1 kendi kopeklerine; Kuzey
Kutbuna yakin olanlar ise, ayilarina (Argun-
sah 1998:133); Tirk kavimleri kurtlara yedir-
mektedirler (Ogel 1971:177-178; 2001:11,53-
54).

Ay ile ilgili Gagauz Tirkleri'nde bir ¢ok
inanc ve hurafe vardir. Ornegin, biiyiik veya
onemli bir ige baslamak icin (mesela ev inga-
atina baslamak, yeni eve tasinmak, evlenmek
vs.) Gagauzlar ayin, yarim ay safhasindan
dolun ay sathasina ge¢cmeye baslamasini bek-
lerler. Ayin ilk yarisinda ise, onemli bir ige
baslamanin ugursuzluk olduguna inanilmak-
tadir. Hilalin u¢lar asagi dogru bakarsa yag-
mur yagacaktlr7.

Yildiz: Gagauz Turkleri'nin tasavvurla-
rina gore, yildizlar gokyuiziini siislemek igin
yaratilmiglardir (Manof 1939:62; Argunsah
1991:45; 1998:133). Halk arasinda yaygin
olan inanca gore, her insanin kendi yildiz1
vardir. Bu yiizden de gokteki yildiz sayisi
diinyadaki insan sayisi ile aynidir. Gékten bir
yildiz kaydiginda, o yildizin sahibi olan kisi-
nin 6ldigine inamlmaktadir. Bu inanig Tiir-
kiye Tiurklerinde de ¢cok yayg1nd1r8.

Ayrica, Gagauz Tiurkleri arasinda kuy-
ruklu yildizin felaket habercisi olduguna ina-
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nilir (Manof 1939:64). Kuyruklu yildizin bii-
yik afetlerin habercisi oldugu ile ilgili halk
inanis1 bagka Tirk boylarinda da mevcut-
tur?.

Gagauz Turkleri arasinda “Saman Yolu”
denen yildizlarin yaratihisini “sagdictan ca-
linnusg olan samanin dékiilmesinden” oldugu-
na inamilmaktadir. Bu inan¢ oldukc¢a yaygin
bir inanctir ve Gagauz Tiirklerinde oldugu gi-
bi Anadolu Tirklerinde ve hatta Ermenilerde
de meveutturl0. Ayrica “Dan Yildiz” (Kutup
yildiz) i¢cin soyle bir mit mevecuttur: “Dan Yil-
diz1 bir oglanmig. O, gokyiiziinde yasarmis.
Bir kiza sevdalanmis. Sevdigi kiz1 ise, birileri
gokytiziinden yere atmis. O kiz her sabah su
almak icin cesmeye gidermis. Dan Yildiz1 da
sevdalisim gorebilmek icin, her giin sabah er-
kenden gokytiziine ¢ikarmig. O zamandan be-
ri Dan Yildiz1 yildiz olmusg ve hala sevdasi
yerde ararmig.”

Bulut, Simsek, Gok Giirlemesi ve
Yagmur ile lIlgili Tasavvurlar: Gagauz
Turklerimin tasavvurlarina goére bulutlar,
simsekler, gok girlemesi, yagmur Aziz II-
ya'min kudreti ve iradesine bagh hadiselerdir.

Bulutlar, Gagauzlar iki ceside ayirt-
maktadir: Beyaz ve siyah. Manofun yaptig
tespitlerine gére, Gagauzlarin inanclarinda
siyah bulutlar Az. Ilya’ya, beyazlar ise Ejder-
ha’ya —“Gagauzlar buna Evrem derler” (Ma-
nof 1939:65)— ait olduguna inamilmaktadir.
Bu iki cesit bulut kargilasinca kapisirlar. Si-
yah bulutlar daima beyazlar1 maglup ederler,
neticede de yagmur yagar (Manof 1939:65).
Ayrica, bulutlar tizerinde ti¢ kir atin kosuldu-
gu atesten arabasiyla Az. Ilya’nin seyahat et-
tigine inamlmaktadir.

Simsek, Gagauz Tirkleri tarafindan
“cimcirik” olarak adlandirilmaktadir. Cimci-
rik, Az. Tlya’nin seytana kars1 attign ok olarak
tasavvur edilmektedir. Bu esnada seytan ev-
lerde, insanlarla hayvanlarin arkasinda giz-
lendiginden, c¢img¢irik cakip gék girledikce
bagirig ¢agirig, girulti ile kedileri ve kopek-
leri kovalarlar (Manof 1939:64). Simsek cakip
gok giirlerken bagirip ¢agirma inanci Bulgar-
lar, Uryankitlar ve Uygurlarda da mevcut-
turll. Ginimizde bu uygulama goriilme-
mektedir.

Gok giirlemesi hakkinda Gagauz Tirk-
leri arasinda mubhtelif tasavvurlar mevcuttur.

En yaygmn olani, gok giirlemesinin, Az. II-
yanin arabasinin gkardigr girilti oldugu-
dur. Az. Ilya sinirli olursa, gok cok fazla giir-
ler!2, Bagka bir yaygin inanca gore ise, gok
girlemesi soyle aciklanmaktadir: “Ak sacgh
bir ihtiyar at arabasinda figilarla su tasir. Ya-
mach yollardan gecerken arabadaki ficilar
birbirine ¢arpar ve gok giirler. Eger arabadan
bir fi¢1 diismiis olursa, o zaman biiyiik giril-
ti kopar. Dismis fign kirilacak olursa, yag-
mur yagar” (Malacili 2002:81).

Gagauz Tirkleri genellikle tarimla ug-
rastiklarindan, ekonomik hayatlar1 tizerinde
yagmurun biyik roli vardir. Bu nedenle Ga-
gauzlarda yagmur ile ilgili bir ¢ok inang ve
uygulama vardir. Yukarida Gagauz Tirkle-
ri’'nin yagmur ile ilgili tasavvurlarina deginil-
mistir. Ancak, yeryiiziinde kuraklik oldugun-
da, Az. Ilya’nin hastalamip bulutlar1 idare
edemedigine (Manof 1939:65), yagmur yag-
mayan bolgede cok giinahkar olunduguna
(Malacili 2002:82) inanmildigin1 da belirtmeli-
yiz.

Yagmur yagdirmak i¢in giinumiizde Ga-
gauz Tirkleri yagmur duasmna c¢ikmaktadir-
lar. Genellikle Mayis veya Haziran aylarinda
uzun zaman yagmur yagmazsa, kuraklik teh-
likesi varsa, Gagauzlar papaz ile birlikte yag-
mur duasina cikarlar. Insanlarin ellerinde
ikonalar, haclar ilahiler okuyarak, dua ederek
tarlalar1 dolasirlar. Ayrica eskiden kuraklik
zamanlarinda “Germanco” veya “Pipiruda” t6-
reni de diizenlenmekteydi (Manof 1939:91).
XIX. yizyildan beri ise, bu téren halk takvi-
minde 14 Mayis tarihinde diizenlenmektedir.
Torende Gagauz Yerinin her bolgesinin katti-
g1 farkl 6zellikler olmakla beraber, téren ge-
nel olarak su sekilde yapilmaktadir: Sabah
vakti 13-14 yasindaki kiz cocuklari, 6-8 kisilik
gruplar halinde toplanir, aralarindan birini
—genellikle 6ksiiz olani— “gelin” secerler. Gelin
olan kiz ince elbiseler giyer, basina cicekler-
den yapilmis ta¢ konulur, bir eline kovayla su,
digerine otlardan yapilmig bir buket verilir.
Kizlar, evleri teker teker dolasarak tiirkii soy-
ler, oynarlar. Gelin olan kiz, buketini suya ba-
tirarak ev sakinlerine ve gruba su serper. Bu
esnada grup su turkiyu soyler:

Pipiruda gezerim

Allah’a dua ederim:

“Ver Allah'im yagmurcuk,

212

http://www.millifolklor.com



Milli Folklor, 2005, Yil 17, Say: 68

Tarlalara camurcuk,

Teknelere hamurcuk,

Sinilere kolagcik,

Firinnara ekmecik,

Ver, Boje, yagmurcuk”.

Evin hanimi “gelinin” istiine su doker,
kizlara ise un, yumurta, yag, pirin¢ gibi ar-
maganlar verir. Kizlar, ayrica, dolastiklar
her evden bir torba icine toprak biriktirirler.
Bu topraktan camur, ¢camurdan da “German-
¢o” denilen kukla yaparlar. Ashinda, XX. yiiz-
yilda, kizlar gezmeye ¢ikmadan énce bu kuk-
lay1 ya camurdan, ya da ottan yaparlar ve
kukla ile birlikte gezerler (Derjavin 1914:166;
Malacili 2002:229). Ertesi giin gruptaki kizla-
rin birinin evinde toplanarak Germanco’ya
cenaze toreni diizenlenir. Toplanan erzaklar-
dan yemek yapilir. Germanco’yu bir dere veya
su kiyisinda gomerken, ya da suya atarken
herkes aglar ve su sozleri soylerler: “German-
¢o, Germanco, biz sana aghyoruz, sen de Al-
lah’a agla ve soyle, yalvar bize yagmurcuk
versin”. Defin esnasinda, bitiin hazir bulu-
nanlar, birbirlerini suyla islatirlar ve bundan
sonra hazirlanan yemekleri Germanconun
serefine yerler (Malacili 2002:228-229).

Pipiruda kelimesi, “kelebek” anlamina
gelen “peperuda” Bulgarca kelimesinden gel-
mistir (Derjavin 1914:166). Pipiruda térenini
inceledikten sonra, bu torenin ic¢inde iki ayr:
toren oldugu anlasilmaktadir (Kvilinkova
1999:102). Pipiruda ve Germanco torenlerinin
kokenleriyle ilgili degisik goriisler mevcuttur.
Bulgar arastirmacilara gore, bu torenlerin
kokenleri Balkan halklarinin putperest gec-
miginde sakhdir. Zira Kaloyan ve German to-
renlerinin yayildigi bélge, Trak kavimlerinin
Kuzey grubunun yayildig1 boélge ile aymidir
(Kvilinkova 1999:103). Rus Etnografi Okulu
(B. Ribakov, V. Ivanov, V. Toporov, N. 1. Tols-
toy ve S. M. Tolstoy gibi arastirmacilar) ise,
“peperuda” torenin kokeninin Slavlarin gék
ve simgek Tanris1 Perun ile ilgili oldugu di-
siincesindedirler (Ivanov 1974:106,108-109;
Tolstoy 1978:97). Pipiruda toérenin temelinde
tim Balkan-Karpat boélgesinde (Bulgarlar,
Arnavutlar, Romenler, Moldovanlar, Yunanli-
lar, Sirplar, Makedonlar vs.) bilinen 6liip diri-
len doga tanrisi ile ilgili inancin yattigr di-
stincesi de mevcuttur (Tokarev 1978:201,224-
226,244,262,265,275; Zelencuk 1976:195-196).

Ayrica Pipiruda ile “Cémce Gelin” oyunu bii-
yiik benzerlikler géstermektedirl?’.

Germanco kuklanin térende yer alma-
siyla ilgili muhtelif gorigler vardir. Bazilari-
na gore Germanco, doganin gelismesini engel-
leyen afet suretidir, bazilarina gore ise, hal-
kin afetlerden kurtulmasi i¢in verilen bir
kurbandir. Bagka bir goriise gore de, Ger-
manconun suretinde halk, kurakligin sonug-
larim1 canlandirmakla, Tanriyr merhamete
getirmeyi amaclamaktadir (Kvilinkova
1999:103).

Gagauz Tirklerinin yagmur yagdirma
pipiruda térenine benzer toren; adet veya
oyun seklini alarak Balkan-Karpat bolge
halklarindan bagka, Orta Asya, Kafkasya,
Tirkiye halklarinda ve aym gekilde Dogu ve
Bati Slavlarda, Hindistan’da da mevcuttur ve
bodi, bodi bostan, dodu, dodole, gode, gelin
gok, ¢omge gelin, kepge gelin, yagmur gelin,
mindaki vb. gibi isimlerle adlandirilmakta-
dirl4. 1. Basgoz (1986:13-23) kendi calisma-
sinda bu adlarin “kurbaga, kurbaga yavrusu”
anlamina gelen kelimelerden olustugunu ileri
stirmektedir. Ayrica, Asyanin Cin ve Hindis-
tan gibi memleketlerinde kurbaganin yagmur
tanrisi olarak tanindigina dair bilgiler sun-
maktadir (Baggoz 1986:13-23).

Bu téren tek merkezden mi ¢ikip yayilds,
yoksa farkli yerlerde, benzer kiiltiir kogullar:
icinde mi ortaya ¢ikt: s6ylemek zordur. Ancak
birbiriyle yakin mesafelerde; ticaret, savas,
goc gibi nedenlerle iligki icerisinde olan; ko-
kenleri aym olan veya ayni inan¢ yapisina
mensup olan toplumlarda benzer mitolojik
motiflerin olmas: hi¢ de sasirtica degildir.

Riizgar: Gagauz Tirkleri, riizgarin yer-
den ¢ktigina inamirlar (Manof 1939:65; Ar-
gunsah 1991:47; 1998:135). Siddetli ruzgarin
felaket getirdigine inanilmaktadir. Bu bag-
lamda, siddetli bir riizgar cikinca, bir yerler-
de cinayet islendigine veya intihar edildigine
inanilir (Malacili 2002:82). Kasirgaya “vet-
rugka” diyen Gagauzlar, onu canlh bir varlik
olarak ve seytamin usagi olarak tasavvur
ederler. Ayrica kasirga ile birlikte seytamin
uctuguna, kasirganin icine diigen kimsenin
mutlaka hastalanacagina inamlmaktadir.
Bundan dolayi, kasirgadan kurtulmak veya
onu korkutmak i¢in “Verin bicagi, verin! Ke-
seyim ben bunu!” diye bagirirlar. Burada Ga-
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gauz Tirkleri'nde olan demir kiilti izleri 6n
plana citkmaktadir.

Aymi sekilde Gagauzlarda, seytanin gon-
derdigi fena riizgarlardan insanlar1 korumak
icin Allah’in, Yerin dért basina birer melek
koydugu inanc1 da mevcuttur (Manof 1939:67).
Fena riizgarlar veya hastalik getiren rizgarlar
ile ilgili inanclar baska halklarda da mevcut-
turld

Ates: Gagauz Turkleri, iki cesit ates ol-
dugu inancindadir. Béyle inang¢ Altayhlar ve
Saha Tirklerinde de mevcuttur (Argunsah
1998:47). Ates cesitlerinden biri “canly”, digeri
“cansiz’dir. Cansiz atesi kullanarak yemek
pisirilir, 1sinilir. Canh atesin ise, ruhu oldu-
gundan dolayi, sadece kutsal yerlerde kulla-
nilmaktadir. Bu baglamda, canh ates, koti
ruhlar1 kovmak ic¢in kullanihir. Logusanmin
yattigi oda kapisinin 6niine kor halinde bu
ates konur. Maslenitsa bayraminda, diugin
sabahinda, Toprak’in isitilmasinda, &lmiis
olan atalarin uyandirilmasinda vs. canl ates
kullanilmaktadir (Kvilinkova 2001a:3;
2001c¢:16; Malacili 2002:83).

Tirk inamiglarimin en koklilerinden bi-
risi olan atesin arindirici oldugu inanci, Ga-
gauzlarda da mevcuttur. Arindirici olma 6zel-
ligi canh atese aittir. Bu baglamda, atesin bii-
yili kuvvetine Gagauzlarda giinimiizde ha-
len inanilmaktadir. Ayrica, giin battiktan son-
ra evden ates verilmez inanc1 da halen yasa-
maktadir. Bu inan¢ Anadolu halkinda da
mevcuttur (Argunsah 1998:136).

Ates yaratilis ile ilgili mitlerin Gagauz-
lar arasinda tespit edilmemesine ragmen,
ates ile ilgili inamislar mevcuttur. Ornegin,
atesle oynamak tabusu vardir. Tabuyu ¢igne-
yip atesle oynayanlar cezalandirilir. Mesela,
atesle oynayan cocuklarin sidikli olacagina
inanilir (Malacili 2002:83).

Yukarida sézii gegen mitler ve inamglar
ile Gagauz Tirkleri tabiattaki birgok olayin ne-
den nasil olduguna yamit vermektedirler. Bu
baglamda, efsane, masal, tére ve inamiglarda
mitlerin disa vurumunu gormekteyiz. Insanin
topraktan yaratilmas:1 Gagauz Tirkleri'nde, bir
cok bagka halklarda da oldugu gibi, bir inang
olurken, ilkelin bu konuya bakig1 mit olur. Ga-
gauz Turkleri'nin kozmogoni mitolojisi motifle-
rinin, diger Tirk boylarminkiyle benzer oldugu
acikca ortadadir.

2. Hayvanlar ve hayvan ile insanin
arasindaki miinasebetleri yansitan mit-
ler ve inaniglar

Gagauz Tiurkleri’nin mitleri ve inanisla-
rinda, hayvanlarin yaratilmasi ¢ogu zaman
insanlarinkine benzemektedir. Giiniimiizde,
dinin etkisiyle, Gagauzlar cogunlukla hay-
vanlarin Allah tarafindan yaratildigina inan-
maktadir. Bununla birlikte, hayvanlarin ya-
ratilisin1 anlatan mitler inamhirligini nere-
deyse yitirip masala dénismiis olmalarina
ragmen, varligini heniiz kaybetmis degiller-
dir. Gagauzlarda, hayvanlarin yaratilis ile il-
gili varolan anlatilara ve inaniglara 6rnek ve-
recek olursak asagidaki rnekleri verebiliriz.

Kostebek (korkostebek): Kostebegin
insandan olustugu anlatilmaktadir: “Bir va-
kitler bir adamin doért oglu varmis. Bunlar
daima toprak kavgasi yaparmis. Onlari uz-
lagtirmak icin babalar1 herkese kendi payim
vererek toprag: bolmiis. Fakat onlar kavgala-
rina hep devam etmigler. Biiyiik 6fkeye kapi-
lan babalar:: “Cocuklarim, Allah sizi durmak-
s1zin toprak kazdigr halde doymak bilmeyen
yaratiklar suretine ¢evirsin!” diye beddua et-
mis. Allah da onlar1 kostebek suretine gevir-
mis. Simdi de her kostebegin 40 tane toprak
yigini olmasina ragmen, bunlar onlara yine
dar gelir”. Kostebegin insandan olustugu
inanca diger Tirk halklarinda da mevcuttur
(Boratav 1994:63).

Kurbaga: Kurbagalarin, Allah tarafin-
dan yaratildigina ve yagmur ile beraber gok-
ten diistiiklerine inanilmaktadir. Ayrica su
kurbagasini 6ldirmenin giinah olduguna ina-
nilir, ¢iinkii Allah kurbagay: sular1 ac1 ve ze-
hirden temizlesin diye yaratmistir (Manof
1939:71). Kurbagay: o6ldiirmenin buyik gi-
nah sayildigina olan inang halen mevcuttur.

Kaplumbaga: Kaplumbaga, Gagauz
Tirkleri'ne gore, bir zamanlar yeni evlenen
bir gelinmis. Bu gelin kaynatasindan ¢ok uta-
nmirmig. Bir giin kaynatasinin istegi tizerine,
gelin pide pisirmis. Pidenin yarisini kendi ye-
mis, diger yarisim ise, kopek kapmis. Isten
donen kaynatasi pide isteyince, gelin utancin-
dan saklanacak yer bulamayarak, elegi yere
koyup tizerine oturmus ve tizerine de hamur
teknesini ¢cekmis. Kaynatasi bu olay1 goriince
cok kizmig ve geline lanet okumus: “Simdi ol-
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dugun gibi ebediyen kalmam Allah’tan dile-
rim” demis. Ve boylece de kaplumbaga olmus.

Yilan: Yilanin yaratihs: ile ilgili Gaga-
uz Tirkleri'nde bir anlat1 yoktur. Fakat yila-
na halk, biiyiik bir esrarengizlik atfetmekte-
dir. Gagauzlarda yilan, hayvan seklinde ta-
savvur edildigi gibi, insan seklinde de tasav-
vur edilmektedir. Bir ¢ok masal, ballad ve
turkilerde yilan, kiz veya oglana agik olarak
bunlarla evlenir veya onlari ka(;1r1r16. Ayrica,
insanlarla yilamin béyle bir iligki kurabildigi
inanci halk arasinda da ¢ok yaygindir (Derja-
vin 1914:177; Manof 1939:71). Halk arasinda
yaygin olan baska bir inan¢ da, her mal ve
milkiin bir “yilan sahip”i olmasidir. “Yilan
sahip”, gozleriyle insanlar1 ve hayvanlar bii-
yiler. Yilan 40 yagini doldurunca ayaklh ve
kanath bir ejderha olur (Manof 1939:71). Bu
mitolojik motif masallarda ¢ok yayg1nd1r17.
Ayrica bu motif diger Turk halklarinda da
mevcuttur (Seleznev 2001:229-236).

Leylek: Leyleklerin yaratihis: ile ilgili
Gagauzlarda soyle bir mit bilinir: “Leylekler
bir zamanlar insan imigler. Bir defasinda
bunlar Allahin huzurunda ¢ok giinah isledik-
leri i¢in Allah onlari1 sirtinda kocaman bir
sandik tagimakta tecziye etmis. Bir yere ge-
lince, meraklarindan sandig1 acmiglar. Icin-
den kurbagalar, yilanlar firlamis. Allah, onla-
ra kacan bitin yilanlarla kurbagalar: topla-
diklarinda, yine insan olacaklarim soyleyerek
cezalandirmig. Bu nedenle leylekler siirekli
kurbaga ile yilan toplar” (Manof 1939:69).

Kirlangic ve kedi: Leylegin arkadas:
olarak goriilen kirlangicin yaratiligi ile ilgili
bir mitin iki versiyonu mevcuttur. Birine gore
Kirlangig, vaktiyle mutsuz bir gelin imis. Fa-
kat Allah’a kendisini neye olursa olsun cevir-
mesini ve boylelikle u¢mas: icin yalvarmis.
Ciuinkii kaynatasi bir haydut ve harami imis
ve oglu ile birlikte yolcularin 6niini keser so-
yar ve oldirurmis. Allah da onu kirlangig
yapmig (Manof 1939:70). Diger versiyonuna
gore ise, kirlangic yine bir gelindir. “Giin, bir
kiz1 goriince, ona asik olur. Giines anasi, oglu
Giin’e kiz1 denemesini soyler. Giin, kizi muh-
telif sinavlardan gecirdikten sonra, Giines
anasinin tavsiyesi iizerine bir salincak yapar.
Bu kiz o salincaga binince, Giin onu gokytizii-
ne ceker. Fakat bu ise sinirlenen kiz, Giin ile
7 y1l konusmaz. Islerin bu sekli aldigin goren

Giin bagka bir kiz getirerek diigiin hazirhikla-
rina baglar. Tki kiz arasinda kavga cikar ve
birbirlerini lanetlerler. Lanet sonucu biri kir-
langig, digeri de kedi olur. O giinden beri kedi
kirlangic1 kovalar, Giin bugiin de evleneme-
yip bekar gezer”. Bu mit bagka mitoloji motif-
leriyle de karigarak masal olarak da anlatil-
maktadir!8, Kirlangic 6tmesini Gagauzlar,
kadinlarla konusmasi olarak gormekteler.
Kirlangic, gecen kis siiresinde kadinlarin faz-
la caligip caligmadiklarim soyle sorgular: “Is-
lediniz mi, dokudunuz mu, getir ben keseyim
g-rrr...ts (makasin ¢ikardigi sesin taklidi)”
(Manof 1939:70).

Karga: Karganin neden ¢ok yasadig: so-
rusuna Gagauz Tirkleri su mit ile cevap ve-
rirler: “Allah, insanlari, hayvanlari, biitiin
diinyay1 yarattiktan sonra peygamberlerden
birini diri su getirmesi i¢in gondermis. Pey-
gamber gitmis ve diri su ¢esmesinden bir tes-
ti su doldurup geri yola koyulmus. Yolda yo-
rulunca dinlenmeye oturmus ve uyuyakalmais.
O esnada testi yanlamis ve su akmus. Tki kar-
ga konarak bu sudan i¢mis. Iste bundan son-
ra kargalar 300-er y1l yasamaya baglamis”.

Bazi hayvanlar veya kuslar ile ilgili mit-
ler giinimiize kadar yetismemekle birlikte
bir¢ok masalda, efsanede vs. bu tiir mitolojik
motifleri bulmak miimkiindiir. Ornek olarak
Kalina, Udiile masallarin varyantlarinda sii-
tiin kagmamasi icin masalin kahramani olan
kiz Kalina (=Udiile) siite atlar ve siit ile bir-
likte piser. Bu olaya tiziilen keci kendi kuyru-
gunu kemirir; kaz, tzuntisinden konusa-
maz, sadece ga-ga-ga bagirir hale gelir; kir-
langi¢c tzintisinden kuyrugunu yolar. O
giinden beri keciler kisa kuyruklu, kazlar ko-
nusamaz, ga-ga-ga bagirir ve kirlangicin kuy-
rugu “kiska¢”’(mandal) seklindedir. Ayrica
hayvanlar ve kuslarla ilgili bir ¢ok inanig ve
adet halen yasamaktadir (6rnegin: Canavar
yortulari, kug bayrami vs.)19,

XX. yuzyihn ilk yarisina kadar Gagauz
Tirkleri tarafindan yapilan, giiniimiizde ise,
sadece anlatilar1 yasayan bir kurban téreni
dikkat cekicidir. Gagauzlarin inanigina gore,
Kolada orucu bitince hi¢ bagka bir et yenilme-
den serce kusu kesilip yenilmeliydi. Sergenin
etini yiyenin, sercenin hafifligine ve hizina
sahip olacagina inanilmaktadir. Bu adetin te-
melinde “temas biyi”’nin oldugu gorilmek-
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tedir. Serce suretinde, ayrica, bereket sembo-
lint gormektedirler. Serce, bereket sembolii
olarak kolada tiirkiilerinde ve Balkan-Karpat
bolgenin halklarimin folklorunda da yer al-
maktadir (Kvilinkova 2000a:10). Kurban ku-
su olarak sercenin kullanilmasi Altay ve Po-
voljie halklarinda da mevcuttur (Kvilinkova
2000a:10). Serce kusu ile ilgili inanig ve yapi-
lan pratik, Gagauzlarin atalarinda kus kiilti
olabilecegi ve bu pratik, kus kultiniin giunt-
miize izleri olarak goriilebilecegi ihtimalini
vermektedir. Bu konuda kesin sonuclara ula-
sabilmek icin ayr1 ve derin bir aragtirma ya-
pilmasi gerekir.

At: Gagauz Tirklerinde atin, tabiatiisti
niteliklerini belirten pek ¢ok inamsglara rast-
lamak miimkiindiir. At; baladlarda, tiirkiiler-
de, masallarda vs. insanin bir arkadas: ola-
rak terennim edilmistir. Bir ¢ok milletin mi-
tolojisinde 6rnekleri olan “kanath at”, Gagauz
halk masalarinda da mevcuttur. At; Gagauz-
larin inancina gore, cinler, periler, ejderler vs.
icin yaklagilmaz biridir. Bu ytizden gece vakti
bunlar, at iizerinde bulunan bir insana doku-
namazlar (Manof 1939:68). Atin biiyili giicle-
riyle onun nali da iligkilidir. Atin nali, evlere
nazarlik veya da ugurluk olarak konulmakta-
dir. At serefine, eskiden beri diizenlenen me-
rasim ve bayramlar, Gagauz Tirklerinin gec-
miginde at kiilti oldugunun bir gostergesi
olabilir. Gagauzlar, Todur giintinde (Subat-
Mart aylarinda olur; bu giin sabit degildir,
Paskalya bayramina gore degismektedir) at-
larin serefine kosu diizenlerler. Halk arasin-
da yaygin bir inanca gore, bu kosuya katil-
makla atlar, hastaliklardan korunmus olurlar
(Kvilinkova 2001d:6).

Kurt: Hayvanlardan serefine merasim
veya bayram diizenlenen yalnizca at degildir.
Gagauz Tirklerinde at kadar, hatta attan
daha fazla da diyebilecegimiz, kurt da kut-
sanmaktadir. Tum Tirk kavimlerin gegmisin-
de olan kurt kiilti, giinumiiz Gagauz Tirkle-
ri'nde “canavar yortular1” olarak adlanan
bayramlariyla izlerini birakmay1 siirdiirmek-
tedir. Kurdu, Gagauz Tirkleri “canavar”, “ya-
bani”, “bozkumi”, “bozbey” olarak adlandirir.
Kurt kelimesinin kullanilmasina ise tabu ko-
nulmustur. Cinki “kurt” denildiginde, Gaga-
uzlarin inancina goére, kurdu davet etmis
olursun ve o hemen gelir. Gelmesinin ne gibi

sonuclar doguracag: bilinmedigi i¢in, kurt ke-
limesini kullanmaktan cekinirler. Aragtirma-
cilara goére, bu inanig milletlerin avci-coban-
ik doneminde olusmustur. Gagauzlardaki
kurtla ilgili yeminlerin olusunu yine bu déne-
me ait izler olarak disunebiliriz (Kvilinkova
2000c:83).

“Canavar Yortular1” bir hafta siirmekte-
dir. Bu bayram Kasim (11-17 Kasim) ayinda-
dir. Fakat kurt serefine diizenlenen bayram-
lar bu bayramla kalmamakta, yilin muhtelif
zamanlarinda yapilmaktadir. Ornegin, Topal
Canavar ginii 21 Kasim, Canavar Giinleri
14-16 Subat, 7 Mayis vs. “Canavar” bayram-
larinda yin ile ilgili bir is yapmak (6rmek,
dokumak, dikmek vs.) ve sivri, kesici alet kul-
lanmak yasaktir. Yaygin olan inaniglara gore,
bu bayramlarda dikilmis, 6riilmiig bir kiyafet
giyen insana kurt saldirir. Ayrica bu bayram-
larda et yemek de yasaktir. Canavar bayram-
lariyla ilgili tabular, insanlar1 ve evcil hay-
vanlar1 yirtici hayvanlarin saldirisindan ko-
rumak amachdirlar (Kvilinkova 2000c:83).

Kurt, Gagauz Tirkleri'nin inamsglarinda
Tanr temsilcisi oldugu i¢in 6ldiirtilmez. Ayri-
ca kurt, kilik degistirebilir ve insanlara yar-
dim edebilir, kehanette bulunabilir, adetlere
uymayanlar1 da cezalandirabilir. Bu baglam-
da, kurtlarin koruyucusunun, Tanrimin ta
kendisi olduguna inamilmaktadir. Kurtlarin
yemeklerini Tanr1 belirlemektedir (Kvilinko-
va 2000c:83-84). Gagauzlarda, Kuzey Kafkas-
ya halklarinda da oldugu gibi (Kvilinkova
2000c:84), kurt sureti iyi alamet sembolidiir.
Ornegin, tarla ekimine gidenlerin yoluna tav-
san rast gelirse, bu bir koti alamet olarak
kabul edilir ve ekimi baska bir giine birak-
mak tavsiye edilir ve tam tersi yollarina kurt
rast gelirse, ¢ok iyi bir alamet olduguna ina-
nilir, ugurlu kabul edilir.

Diger Turk halklarinda mevcut olan
kurttan yaratilis mitinin Gagauzlarda olma-
masi (hi¢ degilse bu giine kadar kurt-ana ve-
ya kurt-ata gibi bir inanca, mite, efsaneye vs.
Gagauzlarda rastlanilmamigtir) dikkat ceki-
cidir. Bu konu tizerinde yeterince caligilmadi-
&1 ve arastirma yapilmadig: kanaatindeyiz.

Yukarida hayvanlarin ve kuslarin olu-
sumu ile ilgili mitleri, inamiglar aktarmistik.
Bu olusumlarda, insanlarin, hayvanlarin
kendi 6z niteliklerini yitirip birinden Gtekine
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gecmelerini gorditk. Bununla birlikte boyle
bir dénisim cansiz varliklardan da olmustu.
Ornegin: “Adem ve Havanin cok ¢ocugu var-
mis. Bu cocuklar, biri hari¢, hepsi erkekmis.
Biitiin erkek cocuklar: o kiz ile evlenmek iste-
migler. Adam da “Durun, ben size kar: getiri-
rim” demis ve bir cuval alarak kira ¢ikmus.
Kirda ne tiir kemik (kurt, kopek, kedi, sigir,
ay1, at kemikleri) goérdiiyse hepsini almis, cu-
valina toplamis. Eve gelince cuvali agip, Al-
lah’a o kemikleri ogullarina kar1 yapsin diye
yalvarmig. Allah, kemiklerden kiz yaratmis.
Bu kizlarla Adem’in ogullarini evermisler.
Bundan dolay: simdi kadinlarin degisik huy-
lar1 vardir: Kimileri képek gibi, kimileri de
kedi gibi, kimileri sigir gibi, kimileri de her-
gele gibi” (Moskof 1914:27-28).

Insanlarin, hayvanlarin, cansiz varlikla-
rin 6z niteliklerini yitirip birinden o&tekine
ge¢meleri, diger Tirk halklarinda da mevcut-
tur20,

3. Mitolojik varliklarla ilgili mitler
ve inanislar

Gagauz Tirkleri’nin mitolojisinden, eski
kiiltiirinden, dininden miras alip kendi ¢agin
sartlarina uygulayarak yasattiklar: yeni kiil-
tiriinde, dininde, yasam sartlarinin gerektir-
digi olciide yeni bicimler, yeni icerikler ve an-
latiliglarla olusan mitler ve inanmiglar vardir.
Gagauzlar, genellikle insan seklinde tasavvur
ettikleri bir ¢ok mitolojik varliga inanmak-
taydi. Bu mitolojik varliklar: séyle siralayabi-
liriz: Cadi, Carsamba Karisi, Cuma Babusu,
Pazar Ana, Mogucu (veya Gogucu), Rusali,
Tilsim, Devler, Cuma, Lohusaci. Bu mitolojik
varliklari baz: insanlar gérdiiklerini ileri stir-
se de, iki kisi bir aradayken bunlar ¢ok nadir
gorilmekte (Moskof 1914:27,32-39), genellik-
le insana, tek bagina oldugu zaman, cesitli ki-
liklarda kendilerini gostermektedir. Giinii-
miizde bu mitolojik varliklar inanilirhgim
kaybetmeye yiiz tutmuslardir. Bunlardan ba-
zilarim (6rnegin Mogucu, Cuma gibi) sadece
cocuklar: korkutmak i¢in kullanilir.

Cadu: Cadilar; Gagauzlarin tasavvurun-
da, kotii ruhlarla temasta olan kadindir. Bu-
nunla birlikte, genellikle kadinlardan oldugu-
na inanmilan cadi, sartlarim tasiyan herkesin
(erkekler de dahil) olabilecegi bir yaratiktir.
Cad1 olmak isteyen bir kimse tavuk yumurta-
s 40 giin, civeiv ¢ikana kadar, koltuk altina

saklamalidir. Bu civeivin seytanin ta kendisi
olduguna inanilir. Civciv biiytince kesilip yagi
ile tim viicut yaglanmir. Bu yagi yardimiyla
cadi olabilecegine inamlir. Cadilar, insanlara
kotulikk yapan varliklardir. Bunlar kiymetli
besin maddelerini calar, ailelerin saadetini
yikip yok edebilir, kétii buytileriyle insani ve
hayvanlar1 oldirebilir?l. Ginimizde cadi
kelimesi ile birlikte “Baba — Yaga” Rus keli-
mesi de kullanilmaktadir.

Carsamba Karisi, Cuma Babusu ve
Pazar Ana: Carsamba Karisi, Cuma Babusu
ve Pazar Ana gibi mitolojik varliklarin gokyii-
zinde yasadiklar: tasavvur edilir. Bu ti¢ mito-
lojik varlik, kadin seklinde ve beyaz elbiseli,
elinde degnekli ihtiyar insanlar olarak tasav-
vur edilir (Mogkof 1914:41-43; Manof
1939:57-58; Malacili 2002:74). Bu varliklar
baglarda, ormanlarda, ¢ollerde yasar; islen-
mez giinlerde (bayramlarda) calisan, kavga
eden veya sarhos olan birisini goriince, onu
“tekdir eder, nasihat verir, hatta tecziye ey-
lerler” (Manof 1939:58). Bu varliklara inanci
olan Gagauzlar, Carsamba ve Cuma giinleri
orug tutar, camasir yikamaz, ciddi is gérmez-
ler. Cuma babusunun, ki Cuma ginidiir,
Aziz Paraskovya tarafindan himaye olduguna
inanirlar (Manof 1939:57).

Mogucu: Gagauz Tirkleri arasinda Mo-
gucu, Gogucu veya Gogu gibi mitolojik varlik-
lar hakkinda kesin bir kalip tasavvur yoktur.
Bunlar i¢in siyah elbiseler giydikleri, uzun
karigik saclar1 oldugu, korkung goziiktiikleri
ve ¢ocuk kacgirdiklar sgylenmektedir (Malaci-
11 2002:75). Gunimiizde, bu yaratiklarin ad-
lar telaffuz edilerek cocuklar korkutulur. Or-
negin, cocuk yaramazhk yaptiginda, “dinle,
yoksa seni Mogucu gelip alir” denmektedir.

Gogu’ya Arnavutlar arasinda “Goga”,
Romenlerde “Gagé’ese”, Macarlarda “Gagag”,
Ruslarda “Gogotat” seklinde rastlanir (Manof
1939:58).

Rusali: Rusaliler, insanlarla cesitli su-
retler altinda miinasebette bulundugu inam-
lan  mitolojik  varhiklardir  (Kvilinkova
2000b:16). “Rusali”, Hristiyanlik ¢ncesi Slav-
larin, irmaklarda bulunan perilere verdikleri
addir (Kurat 1948:12). Rusaliler sarhos, din-
siz veya deli kisi suretinde goriinebilirler. Ay-
rica, Rusali Cargsambasi (Paskalya bayramin-
dan sonra gelen dordiinci ¢argsamba gini-
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diir) giiniinde dere boyunda, tarlalarda gorii-
nebilirler. Halk arasinda Rusalileri goriip ya-
sanan olaylarla ilgili bir ¢ok rivayet vardir?2,
Rusalileri Gagauz Turkleri iki ceside ayirt-
maktadirlar: Iyi Rusaliler ve kétii Rusaliler.
Iyi Rusalileri, bazen 5-6 yasinda olan uzun
sac¢h kizlar, bazen de yetigkin insanlar sure-
tinde tasavvur ederler. Bunlar, beyaz elbise-
ler giyer, su boyunda dans etmeyi, salincakta
sallanmay1 ¢ok sever ve insanlardan korkar-
lar. Ayrica bu Rusaliler, ekinlere bakar, onlar
sularlar. Bu baglamda, iyi Rusaliler, ekinler
hamisidir. Kotii Rusaliler ise, siyah veya
renkli elbiseler giyer, iri yapili ve ¢irkin su-
retlerde goriinebilirler. Bunlardan insanlar
cok korkar, ciinkii kétii Rusaliler, insanlarin
aklini alabilir, fel¢ edebilir, ¢esitli kétiilikler
yapabilirler. Rusaliler insan suretinde erkek
da olabilirler. Kadin suretinde olan Rusaliler
uzun sacliyken, erkek suretindekiler kisa sag-
lidir (Kvilinkova 2000b:16).

Rusalilerin serefine, onlar1 merhamete
getirmek icin insanlar téren yaparlar. Rusali
toreni Gagauzlarda kadinlarin bayrami ola-
rak kabul edilmekte ve Rusali Cargsambas:
gininden kutlamalara baslanmaktadir. T6-
ren iki etaptan ibarettir: “Rusalileri getir-
mii” ve “Rusalileri koolamaa”. Baz koylerde
giinimiizde bile bu téren eski seklinde yapil-
maktadir: Bu téren, gelinli damath bir digin
seklinde yapilir. Iki kisi gelin ve damat kiya-
fetlerini giyer, digerleri de “akraba”, “dugin-
ctii” olur. Koy disinda, kirlarda hepsi dans
eder, oyunlar oynar. Aralarindaki en yash ka-
din koy girisinde bir masrapa su dokiip “Bu-
yurun Rusaliler, bereketle” diyerek iyi Rusa-
lileri yagmur ile, bereket ile kiye davet et-
mekle torenin birinci etabi sona erdirir. Tkinci
etap ise, bir hafta siirer. Bu siire igersinde,
Rusalileri kizdirmamak icin tarlalarda cal-
silmaz, ayrica ¢camasir yikanilmaz, banyo ya-
pilmaz, ciddi ig goriilmez. Rusalilerden koru-
mak icin bu hafta evin odalarina, yataklara,
kiyafetlerin ceplerine pelin otu konulur. Haf-
tanin son giiniinde ise, Rusaliler “kovulur”.

Rusali bayrami siiresince Gagauz Turk-
leri tarafindan yapilan kaginmalar ve korun-
malar, Moldovan, Romen ve Bulgar halklarin-
kilerle biiyiik benzerlik gostermektedir. Bu
benzerlik bayramin adlandirilmasinda (Ru-

salya, Rusali, Rulalii) ve téren yapihislarinda
da mevcuttur (Kvilinkova 2000b:16).

Tilsim: Gagauz Tiirkleri'nin mitolojisin-
de olan bir bagka mitolojik varlik da Tilsim-
dir. Tilsimlar muhtelif suretlerde goriindiikle-
ri icin, bunlarin hakkinda Gagauzlar arasin-
da kalip bir tasavvur yoktur. Bu ruhlar hem
iri yapili yaratiklar, hem de ufak 10-15 cm
yaratiklar suretini alabilirler. Tilsimlarin el-
biselerinin, uzun beyaz gomlekten ibaret ol-
duguna inanilir. Gagauzlar bu mitolojik var-
liklarin giin batimindan horozun ilk 6tmesine
kadar olan zaman icerisinde goriindiiklerine
inanmaktadirlar. Tilsimlarin oturduklar: yer-
ler, virane yerler, képrii altlari, cesmelerdir.
Bunlar, cesur ve korkak insanlarla karsilag-
maktan cekinirler, zira “cesur olanlar tilsimi
oldurir, korkaklar ise tilstmdan korkarak
olir” (Argungah 1998:130).

Her evin, her binanmin bir tilsimi oldugu-
na inanilir. Bu baglamda, Tilsim ev-hamisi-
dir. Saglam bir bina tilsimsiz — koruyucusuz
yerinde duramaz, yikilir. Kurban ister. Sade-
ce kerpi¢ binalar kurban istemez. Bu yiizden
Gagauzlar Tilsim ruhun serefine evin temeli
atildiginda horoz keser, temele kanin1 damla-
tirlar. Manofa (1939:56) gore, agir bina insa-
atinda cok sik vuku bulan kazalar ingaatin
kurban isteme inancini olusturmustur. Ingaat
sanatinin gelismesiyle gittikce azalan kaza-
lar, bu inancin zayiflamasina yol agmistr.

Biiyiikk bina insaatlarinda kurban ola-
rak bir hayvan degil de, insanoglu olmasi
inanc1 Gagauzlarin sozli edebiyatinin bir ¢ok
eserlerinde motif olarak ge¢gmektedir. Bu mo-
tife ayn1 zamanda Sirp, Yunan, Bulgar ve Ro-
men tirkilerinde de rastlamak mimkiindir
(Manof 1939:56). Ayrica, binanin temeline
baglarken kurban kesilmesi, temele kan aki-
tilmas: inancina Anadolu’nun hemen her ta-
rafinda rastlamak mimkiindir (Argunsah
1998:131).

Dev: Gagauzlarin inandiklar1 mitolojik
varhiklardan biri de “dev” adim verdikleri ya-
ratiklardir. Bunlar1 ayrica ikiye ayirmakta-
dirlar:

1 — “Dev” ad1 verilen, biiyiik ve iri in-
sanlar suretinde tasavvur edilen yaratiklar.
Bunlar insanlara koétiiliilk yapmaksizin, sira-
dan insanlar gibi, toprag: isler; kendi arala-
rinda veya siradan insanlar ile evlenirler.
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Devler ormanlarda, magaralarda yasar (Ma-
nof 1939:72). Giinumiizdeki Gagauzlar, arala-
rinda dev olmadigina, bunlarin Kafkasya’da
yvasadiklarina inanirlar.

2 — Tepegozler. Bunlar kéti ruhlu, te-
pesinde tek gozi olan iri yaratiklardir. Tepe-
gozlerin, insanlarin koyun siirelerine zarar
verip yedigine, ayrica insan da yedigine ina-
nmilmaktadir (Cimpoes 1997:36).

Tepegtz’iin insan yedigi ve insanlara ko-
tilik yaptigi motifi Gagauzlarin destanlar:
ve masallarinda islenmistir. Bu Tepegoz, De-
de Korkut'taki Tepegoz ile benzerlik goster-
mektedir.

Cuma: Gagauz Turkleri, en c¢ok 6lim
getiren baz1 salgin hastaliklar: canl yaratik-
lar olarak tasavvur etmektedir. Bunlarin hem
insan, hem de hayvan suretinde olup kasaba
kasaba, koy koy, ev ev dolasarak insanlar1 ve
hayvanlar1 hastalandirip éldirdiiklerine ina-
nilmaktadir (Derjavin 1914:177; Manof
1939:59). Bu yaratiklardan biri Cuma (Ta-
un)dur. Cuma’yl, insanlar arasinda dolasarak
6lim sacan kambur, ¢irkin bir koca kar1 sure-
tinde tasavvur edilmektedir.

Cuma ile ilgili bir rivayeti V. Moskof su
sekilde kaydetmistir: “Allah ve Sveti Petri
diinyay1 dolagirken bir yoldan gidermigler. Al-
lah Sveti Petri’ye: “Petri, hadi yoldan done-
lim, zira buradan Cuma gececek” demis. Sveti
Petri de: “Allah’im, sen Allah’sin, ni¢in korku-
yorsun?” sormus. Allah demis ki: “Ondan ha-
tir yoktur. Ya kes bir parca et budundan, da
koy yol tstiine”. Sveti Petri, budundan bir
parca et kesip yol iistiine birakmig, kendileri
de yoldan bir tarafa ¢ekilip seyretmeye bagla-
miglar. Oradan ge¢mekte olan Cuma ete rast-
gelmis da o eti zehirlemis. Zehirlenmis et sis-
mis, somun kadar olmus” (Moskof 1914:27).
Boylece, Cuma en korkunc hastalik olarak sa-
yilmakta ve bundan bizzat Allahin da kork-
tuguna inanmilmaktadir. Giniimiizde, salgin
hastaliklarin canli yaratiklar oldugu inanci
mevcut degildir.

Lohusaci: Gagauz Tirkleri'nin mitolo-
jisinden kaynaklanmig olan bir baska olaga-
nisti varlik da “Lohusaci” veya “Bet Karisi”
(Albast1)dir. Bu ruh, kadin suretinde tasav-
vur edilmektedir. Genellikle bu ruh, tekil bir
kot ruh olarak disiintilmekle birlikte, bazen
u¢ kiz kardes suretinde varolarak da tasav-

vur edilmektedir. Lohusaci, logusalara mu-
sallat olup, logusay1 oldiirebilir ve bebege de
zarar verebilir. Lohusaci =Albast:1 inanci tim
Tiirk boylarinda mevcuttur?3. Fakat Gagauz
Turkleri'min inamiglarinda Lohusaci her sefe-
rinde logusay1 veya bebegi oldiirmeye firsat
aramaz. Bu ruh, bebegin kaderini de yazmak-
tadir (Mogkof 1914:32-33). Yazildiklar: kader-
ler de genellikle kotii kaderler olmakla birlik-
te, ara sira iyi kaderler de yazihir (Ornegin:
“Bu ¢ocuk 13 yasinda oldugunda pinarda ole-
cek”, “ Bu ¢ocuk evlendigi giin 6lecek”, “Bu ¢o-
cuk hayatinda hi¢ dert gormeyecek” (Bkz.:
Moskof 1914:32-33).

Yaygin inanca gore Lohusacilar, bebegin
dogumundan sonraki ticiincii gece geldikleri
icin, bu gece ¢ok tehlikelidir ve logusa kadin
ile bebek tek basina birakilmamalidir. Lohu-
sacidan korunabilmek ic¢in, logusa kadinin
yastig1 altina makas, bicak, civi gibi demir
aletleri konmakta, odada siipiirge bulundu-
rulmakta ve 40 giin 151k acik birakilmaktadir
(Kuroglo 1980:22-33). Ayrica odalar1 koti
ruhlardan arindirmak nedeniyle buharlar ya-
kilmaktadir. Aksamlari logusanin kapisi 6nii-
ne kor halinde ates konmaktadir. Atesin, koti
ruhlara oda icersine gegislerini engelleyecegi-
ne inanmilmaktadir (Argungah 1998:131). Al-
bastinin demircilerden ve ocakg¢ilardan kork-
mas1 diger Turk boylarinda da mevcuttur
(Inan 1968:259-267).

Lohusaci=Albast1 inamisin kékenleri
“muhtemelen, eski diinyanin neolitik topraga
bagli anaerkil orman i¢i koyliilerin toplum
yapistnin avci-¢cobanliga dogru doniisiip, or-
mandan bozkira ¢ikmalart ve gevrelerindeki
diinyanin yasanabilir bolgelerini yavas yavas
fethedip ataerkil toplum yapisinin giiciinii
hissettirmeye baglamastyla ortaya ¢ikmig ol-
mast gereken erk ve inang bunalimindan kay-
naklanmaktadir” (Cobanoglu 2001:51).

Albastinin hami ruhtan koti ruha do-
niigmiis olmas1 diisiincesi (Inan 1968:265)
Gagauzlarda Albastinin=Lohusacinin bebek-
lerinin kaderlerini belirleme (yazma) inanci
ile desteklemekte oldugu kanaatindeyiz.

Gagauz Tirklerimin inamiglarinda yasa-
yan mitolojik varliklarin bir¢ogunun kadin
seklinde tasavvur edilmesi dikkat cekicidir.
Bu mitolojik varliklardan bazilar: iyi ruhlar,
bazilar1 da kotu ruhlar olarak tasavvur edil-
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mektedir: Iyi ruhlar olarak goriilen Carsam-
ba Karisi, Persembe Babusu, Pazar Ana bu
giinlerin hamileri olarak kabul edilirken, iyi
ruh olarak tasavvur edilen beyaz elbiseli Ru-
saliler de ekinlerin, tarlalarin hamisi olarak
kabul edilmektedir. Bu mitolojik varliklar ile
ilgili inamglarin kokenleri muhtemelen, eski
diinyanin anaerkil toplum yapisi1 doneminde
tesekkiil etmistir. Koti ruhlar seklinde tasav-
vur edilen Cadi, Lohusact vs. inamsglarinin
kokenleri ise, anaerkil toplum yapisinin ata-
erkil toplum yapisina gecisiyle “ortaya cikmis
olmas1 gereken erk ve inan¢ bunalimindan”
(Cobanoglu 2001:51) kaynaklanmis olabilir-
ler.

Sonug olarak, yukarda butiin séyledikle-
rimizden yola ¢karak, Gagauz Tirklerinin
mitolojisinde var olan bazi motiflerin evren-
sel oldugunu soyleyebiliriz. Ornek olarak da
insanoglunun olusu ile ilgili inams gosterile-
bilir. Ayrica, baz1 hayvanlarin insandan olus-
tugu inanc1 da Tirk halklar arasinda yaygin
olan bir inanctir. Hayvanlarin yaratilisi yam
sira, Gagauz Tirkleri'nde varolan bir ¢ok mi-
tolojik motifi ve halk inanisi, diger Tiirk halk-
larin mitolojik motifi ve halk inaniglariyla or-
taktir. Bununla birlikte, baz1 mitolojik suret-
ler Slav halklarimin mitolojik suretleriyle
benzerlik gostermektedir. Ornek olarak Rusa-
lileri gosterebiliriz.

Gagauz Tirkleri’nin mitolojisinin ¢ok az
incelenmis oldugunu ve daha derin inceleme-
lere ihtiya¢ duyuldugunu belirtmeliyiz. Gaga-
uz Tirkleri'nin mitlerini anlamak i¢in Gaga-
uzlarin getirdigi ve icinde bulundugu dini an-
lamak gerekir. Ciinkii yeni gelen her din bir
6l¢iide miti mutlaka degisime ugratir. Bunun
yaninda, Hristiyanlik da bir¢ok “pagan” miti
Hristiyanlagtirmistir, ¢cok sayida tanri aziz-
lerle bir tutulmustur. Ayrica Gagauz toplu-
munun c¢agdag diizeyde bir toplum oldugunu
belirtmeliyiz. Aldiklar1 egitim etkisiyle de
XX. yuzyila kadar inanclar dizeyinde varlig:-
n1 siirdiiren mitler, ginimiizde inanilirhgim
neredeyse kaybetmislerdir ve varhigim efsa-
ne, masal gibi sozlii edebiyat tirtinlerinin igin-
de ve baz torenlerde siirdiirmeye devam et-
mektedir.

NOTLAR

1 Ay1 Kulakh masal icin bkz.: Malacili 2002:
Ek-2, 82-89.

Bu konuyla ilgili daha genis bilgi icin bkz.:
Necatigil 2000:43-48; Ogel 2001:11, 159-160.

Tirk kavimlerindeki bu inams ile ilgili bkz.:
Ogel 1971:67, 274-276.

Ay’in kiz oldugu motifi bagka halklarin mit-
lerinde de mevcuttur. Bu konu ile ilgili bkz.: Tylor
1989:170.

Bu konu ile ilgili daha fazla bilgi i¢in bkz.:
Boratav 1994:14-17; Cobanoglu 2001:44; Hasan
1986:103; Inan 1954:29.

6 Bu konu ile ilgili daha fazla bilgi i¢in
bkz.:Boratav 1994:18; inan 1954:29.

7 Bu konu ile ilgili daha fazla bilgi icin bkz.:
Malacili 2002:80,89.
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