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Dinlerde we tradision turki ynanclarda dag kulty DINLERDE VE

GELENEKSEL TURK INANISLARINDA DAG KULTU

Latince “Cults Worship” kelimesinden 19. asirda alinan “Kult”
kelimesi, 1Ingilizce de “Cult” seklinde yazilmakta,
Fransizca’da da “Culte” seklinde telaffuz edilerek 10. Yuz-
yildan itibaren kullanildigi gorilmektedir (Oxford English
Dictionary 1950, “Cult Md.”). Dilimize “Kult” seklinde gecen
bu kelime, mezhep, tapinma, ragbet-merak anlamlarina
gelmektedir. Kult, ayrica bir ibadet seklini takip eden insan
grubu, belirli bir toplumda, belirli dinin yerlesmis
formlarindan ayrilan kisi gibi manalari da tasimaktadir
(Longman Dictionary 1987, “Cult Md.”). Kult, dinlerin ayairt
edici unsurlarini olusturan, Tanriya, azizlere, ecdada,
putlara veya birtakim kutsal kalintilara yapilan merasimler
batdnu olarak da tanimlanmaktadir (Mehmet Aydin 2005, 439).
Yeryuzinde bazi seyler, insanlar tarafindan kult kelimesinin
icerdigi anlamda kutsanmistir. Daglar da, yuceligi 1ssizligi
ve esrarli havasi ile insanlarin kutsiyet verdigi seylerden
biri olmustur. Her ne kadar tasidiklari Onem derecesine gore
farkli olmakla birlikte, dini geleneklerin sembolik
cografyasinda o6nemli yer edinmislerdir. Bu, bazen kozmik dag
olarak kabul edilmelerinden, bazen vahyin geldigi ve godzlem
yerleri olmasindan, bazen de Kutsal’'in ikametgahi, hatta
kutsiyetin cografik o6greticisi olarak farklilik kazandiril-
masindan ortaya c¢ikmistir (Diana L. ECK 2005, IX/6212).
Daglar, tarihinin her déneminde dini hayatin merkezinde
bulunmus, kutsallar arasinda bulunmasi gereken yerini
almistir. Insan tasavvurlari, her zaman daglarda odaklasmis,
onlarin yiceliginde ve gizemliginde sirlar aramis ve orada
musahede ettiklerini farkli anlamlarla yorumlamistir. Bu
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sebeple her donemde cazibe merkezleri olmuslar, siirlere konu
edilmisler, yuceliklerinde dini anlamlar ve anlayislar
aranilmistir. Hsieh Ling Yun, Han Shan gibi Cinli sairler,
daglarin tepelerinin birbirine yaslanarak bulutlara degmesiyle
cennete ulastiklarini disunmislerdir. Daglar, sonsuzlugun
estetikleri kabul edilmis, harikalar olarak goérulmesi ve
yukseklikleri, Tanri dusuncesine goturen bir yol olarak kabul
edilmistir (Diana L. ECK 2005, IX/6212).

Insanlar ilahi mesajdan ayrildiklarinda, gérsel olarak putlari
tanrilastirdiklari gibi, animist bir anlayisla da tabiat
varliklarini ve ruhlari tanrilastirmislardir. GoOkyuzuni bu
ilahlar icin karargah olarak kabul ederek, bulutlardan ibaret
olmayip kat kat oldugunu disunmislerdir. Bu sebeple “Gok”
kelimesi, bazi milletlerde ve Mogollarda “Tanri” anlaminda
kullanilmistir (Bkz. Ahmet Mithat (trsz), 50-51). Tanrilarini
kendilerinden ve yeryuzinden o kadar uzak dusunmeyen bu
insanlar, onlarin mekani olarak da daglari gormislerdir. Yunan
Mitolojisinde Ilahlarin vyerylzindeki ikametgahi “Olimpus”
dagidir. Ilahi menseli olmasina ragmen ilkel dini inanclarla
benzerlik goO0steren tarzda Yahudiler, Kudus’un taslik ve
kayalik bir dagi olan “Sion Dagini” Tanrinin ikametgahi kabul
etmislerdir (Bkz. Mezmur, II/6, IV/1, Daniel IX/16). Hindu
inanc¢ sistemindeki iUc¢ ilahtan biri olan Siva, “Grisa” (Dagla-
rin Efendisi) olarak isimlendirilmis ve Himalayalar’daki
“Kilisa Dag”inda ikamet ettigi dusunudlmistir (Diana L. ECK
2005, IX/6212).

Insanligin daglari kutsal kabul etmesi, buralarin sadece
kutsalin ikamet ettigi vyerler olmasi degil, asagida
aciklanacagi gibi daglara farkli anlayis ve dini motiflerin
yuklenmesinden kaynaklanmistir.

Daglar, Duinyanin Kozmik Merkezi Olarak Kabul Edilmislerdir:
Hintlilerin kutsal dagi olan Meru veya Sumeru dagi gibi bazi
daglarin dinyanin merkezi, Cennet ve yeryldzunl birbirine
baglayan bir fonksiyona sahip oldugu disundlmistir. Hindu
Mitolojisinde 4 kitanin Meru dagindan yayildigi, bu dagin
cennete de dinyadan bir tohum fidani olarak uzandigi kabul



edilmistir. Dunya dairesinin merkezi olarak kabul edilen bu
dag, sembolik olarak bircok Hindu tapinaginin mimarisine de
orijinal oOrneklik teskil etmistir (Diana L. ECK 2005,
IX/6212). Babil mitolojisinde de “kozmik dag” inanci dikkat
cekmektedir. Babil’'de Ziggurrat dunyanin kendisidir. Tapinak
kozmik dagi simgeler. Cok sayidaki Keldani resim yazila
sahnede, Tanri tipki bir gines tanrisi gibi iki dag arasindan
¢ikar gelir. Kutsal dag, tam bir tahttair; cinklu sahip tanri,
evrenin yaraticisi orada hukum surer (Eliade 2002, 26). Kozmik
dagin zirvesi, yalnizca dinyanin en ylUksek noktasi degil, ayni
zamanda dinyanin g0begi, yaradilisin da basladigi yer olarak
kabul edilir (Eliade 2002, 26).

Mircae Eliade, Suryanice bir kitapta Adem’in yeryuzunun
merkezinde, daha sonra Isa’nin hacinin dikilecegdi yerde
yaratildiginin, Isa’nin da, Adem’in yaratildigi yer olan
kozmik dagin zirvesinde ve yaratilisin merkezinde aci cekerek,
kaniyla butin insanoglunun ginahlarini bagislatarak kurtulusa
g6tlirdiginin, Isa’nin c¢ilesinin bitin yerylzini kapsadigini,
kozmik dagin zirvesi olan Golgotha’nin biyidsel olarak batin
gezegeni kapsadiginin yazili oldugunu zikretmektedir (Eliade
2002, 26).

Tirk Mitolojisinde de Altin Dag ayni fonksiyona sahip bir
dagdir (Ogel 1971, II/290). Goktirkler ve Uygurlar déneminde
daglik ve ormanlik boélge olan Otiiken, devletin merkezi olarak
kabul edilir. Merkez, her zaman kutsal bir gOrev ustlendigi
icin, daglar ve orada bulunan her sey kutsanir (Fuzuli Bayat
2006, 48). Uzak doguda Gunung-Agung Dagi (Bali adasinin
merkezidir), Japonya da Fuji Daginin arasinda bulundugu
daglar, Kuzey Afrika da Atlas daglari, Dogu Afrika da Kilo-Kli
Manjaro dagi, Meru dagi ile ayni fonksiyona sahip daglardir
(Diana L. ECK 2005, IX/6212).

Daglar, Hayal ve Vahyin Gelis Mekanidir: Daga tirmanma, bircgok
Yerli Amerikan geleneklerinde ve Japon dag zahitlerinin
Yamabushi’ye tirmanmalarindaki vizyon arastirmalarinda acikca
gorilecegi gibi vizyon ve guc¢ elde etme ile birlesik bir
eylemdir. Bu iki etkenle birlikte ruhi ic¢sellesmeyi iceren



donidsum de dag deneyimlerinin bir parcasidir (Diana L. ECK
2005, IX/6213). Tayland’da lzerinde ayak izlerinin bulundugu
Phra-Sat daglari gibi daglar, kozmolojik herhangi bir roldi
olmadigi halde, insan ve kutsal arasinda kuvvetli bir baga
sahip olmuslardir. Phra-Sat da bulunan bu izler, Budistlere
gore “Buda”nin, Hindulara gore “Siva” nin, Muslumanlara gore
Hz. Adem’in, Hiristiyanlara goére St. Thomas’in ayak izleri
olarak kabul edilir (Diana L. ECK 2005, IX/6213).

Hz. Musa’nin vahyi aldigi ve Allah ile konustugu Sina Dagi,
Yahudilerce kutsal gorulmustur (Bkz. Tanyu 1973, 9-10), Kutsal
Kitap’da bu olgu soyle ifade edilmistir; “Rabb’in gorkemi Sina
Dagi’'nin Uzerine indi. Bulut dagi alti gun orttlu. Yedinci gin
Rab bulutun ig¢inden Musa’ya seslendi. Rabb’in gorkemi
Israilliler’e dagin dorudunda yakici bir ates gibi
gérunliyordu. Musa bulutun icinden daga c¢ikti. Kirk gun kirk
gece dagda kaldi.” (Cikis, 24/16-18) Hz. Isa, “Dag Vaazi” olan
ve oOnemli esaslari ac¢ikladigi konusmasini Hiristiyanlarca
kutsanan Zeytin Daginda yapmistir.
(https://www.holyhill.com/index.php?option=com content&view=ar
ticle&id=16&Itemid=24 24.11.2012). Hz Muhammed’in (sas) ilk
vahyi aldigi Hira Dagi da, kutsiyet atfedilmemekle birlikte
Mislimanlarin ziyaret ettigi yerlerden biri olmustur.

Daglar Kutsal’'in ikamet yeri olarak disunidlmistir: Daglar,
Tanrilarin yeryuzune indikleri ve insanlarla birlestikleri
yerler olarak dusulmis ve dyle algilanmislardir. Olimpus Dagi
Yunan mitolojisinde Zeus, Hermes, Apollo vb. tanri ve
tanrilarin ikamet ettigi yer olarak goérulmustir (Bkz. Tanyu
1973, 6). Hindu geleneginde Siva’'nin Himalayalardaki Kilisa
daginda ikamet ettigi disundlmistir. Yahudilerde Siyon, Cinli
Budistlere gbére 0-mei daglari ayni karakterde duastnulmistir
(Diana L. ECK 2005, IX/6212). Sumerler, En-Lil’'i mukaddes
daglarin krali olan tanri kabul etmisler, ilk Kaos'un
sularindan yukselen dinya daginin tepesinde taht kurdugunu
disunmislerdir. Fenikeliler de, ayin ve tapinaklari yukseklere
yapmislar, Libnan daglarini kutsal kabul etmislerdir (Bkz.



Tanyu 1973, 5-6).

Altaylar, Tiurkistan cografyasindaki ulu daglarin coqu, Tanri
anlayisiyla bagliligi olan, “Han-Tengri”, “Kayrakan”, “Abu
Kaan” gibi adlarla adlandirilmistir (Beydilli 2004, 147).
Burhan-Kaldun Dagini kutsal kabul eden Mogollar da, en yuksek
daglar “Dag Ilah” seklinde disUnilmistir (Tanyu 1973, 7).
Yakut halk biliminde de, Tanri’nin yedi katli bir dag Uzerinde
yasadigina dinanilmistir. Baskurtlarca,”Tura Tev” olarak
anilan, kutsal bilindigi ic¢in de kurban kesilmeden 04nce
kesinlikle c¢ikilmayan dag da bu silsilenin icinde yer almis-
tir. Gok-Tanri’ya kurban merasimi de kutsal bilinen boyle
daglarda yapilmistir (Beydilli 2004, 147).

Daglarin Ilahi Kuvvet Yiklendigine Inanilmistir: Japon
geleneklerinde tabiatin ruhtan ayrilmasinin yapay bir olay
olduguna inanilarak “Kami” nin (0Olen herkes) baharda dogup,
guz gelince tekrar daga cekildigi kabul edilmistir (Diana L.
ECK 2005, IX/6214).

Eski Turkler, her dagin bir koruyucu ruhu olduguna
inanmislardir. Bu nedenledir Kki; dag ruhundan dilek
dileyeceklerinde, onlarin yardimina ihtiyac¢lari oldugunda hep
dag tepelerine c¢ikmislar; kurbanlarini orada sunup, ayinlerini
orada yapmislardir. Dag ruhunun da ic¢inde bulundugu “yer su”
ruhlarinin merhametli ve koruyucu ruhlar olarak az seye kanaat
ettiklerini, darilmadikca da kanli kurban istemediklerini
distunmislerdir (Inan 1998, 472). Cin kaynaklarinda eski
Tirkler’in, “Bodin Inli” dagina, “Ulkeyi Koruyan Ruh” gibi
baktiklari, dagin yurdu sembolize ettigi, Turk mitolojik
distincesinde de Dag Ruhunun ayni zamanda topragin ve yurdun
koruyucusu oldugu zikredilmistir (Beydilli 2004, 147). Sibirya
Tlirklerinde ise Samanlari esas koruyanin, “Kara Dag Sahibi”
olduguna inanilmistir. Iran mitolojisinde, tim daglarin anasi
olarak bilinen, “Elbruz” daginin adinin da “Albiz-Yalbuz”
adindan degistirildigi dusundlmistir (Beydilli (2004), 147).
Japon gelenekleri Hapura, Gassan, Yoshima, Omine ve Kumana
gibi bircok dagin kutsiyetini kabul eder. Bu inang¢, ruh



kuvvetinin daglar ile birbirinden ayrilamayacagi duygusundan
ortaya c¢ikar. Tacoma ve Cuchama daglari gibi daglarda,
Amerikan yerlilerince yagmur yagdirici ve yaratma yeri olarak
kabul edilirdi (Diana L. ECK 2005, IX/6214).

Daglar, Hayat ve Olim Kaynadi Kabul Edilmistir: Daglar,
irmaklarin kaynagi olarak hayat verici, dolayisiyla da
verimliligin kaynagi olarak goérulmustiur. Altay Samanlarai,
“Mukaddes Altay’im refah ve bereket versen ne olur.. Esenlige
sagliga bereket versen ne olur. Simdi gececek yila bereket
versen ne olur.. “ diye dua etmislerdir (Inan 1986, 51).
Daglar, sadece su kaynaklari olarak degil, ayni zamanda yagmur
ve aydinliginda kaynagi olarak gorulmustir. Yunanlilarin Zeus,
Hindularin Siva, Inkalarin Catuguilla gibi Firtina Tanrilari
daglar ile eslesmislerdir. Daglar, o6luler icinde cennete giden
yollar olarak gorulmustur. Japonlar, olulerin ruhlarinin
daglara gittigine inanmislardir (Diana L. ECK 2005, IX/6214).
Cengiz Han’in gencliginde dusmanlarindan Burhan Haldun dagina
sigindigi, dagin onu dusmanlarindan korudugu, bu daga
kendisine hayat veren olarak dua ettigi kaynaklarda
zikredilmistir (Inan 1986, 52).

Daglar, bu sayilanlarin disinda buralarda ruhlar, periler ve
devler bulunmasi, kuvvet, kudret ve bir mana guci ihtiva
etmesi bir velinin orada yasamis ve oraya gomulmus olmasi,
Tanrinin yaratici gucunin alameti sayilmasi, tapinak, manastir
ve mabetlerin buralara vyapilmasi, simsek ve yagmur
bulutlarinin bilhassa buralarda belirlemesi sebebiyle yagmur
dualari ve ayinlerin buralarda yapilmasi gibi sebeplerle de
insanlarin dikkatini ceken mekanlar olmustur (Bkz. Tanyu 1973,
75-77).

Ilahi kaynakli olsun veya olmasin, her dini inanisin icinde
bir dag motifi bulmamiz mimkindir. Eski Yunanlilar Olimpus
Dagini kutsal etmislerdir. Bu isim, bircok Yunan daglarina
verilen ad olmakla birlikte, Thessalia’daki Yunanistan’in en
yuksek dagi icin 6zel isim olmustur. Yunan Tanrilarinin bu
daglarda oturdugu kabul edilmistir. Hephaistis burada tanrilar
i¢in saraylar kurmustur (Bkz. Behcet Necatigil 1957, 82).



Olimlid varliklar olan insanlar bu daga c¢ikamadiklarindan
tanrilar, zaman zaman yer yuzune inmisler, insanlarla
iliskiler Kkurmuslardir. Bu iliskiler neticesinde Yunan
mitolojisinin &drnekleriyle dolu oldugu yari insan, yari tanri
varliklar viucuda gelmistir (Bkz. Ahmet Mithat, 72).

Sumerler, En-Lil’'i mukaddes daglarin krali olan tanri kabul
etmisler, ilk Kaos'un sularindan yukselen dinya daginin
tepesinde taht kurdugunu dasidnmislerdir (Bkz. Tanyu 1973, 5).
Fenikelilerde, ayinler ve tapinaklar yukseklerde yapilmis ve
Libnan daglarini kutsal kabul etmislerdir. Burhan-Kaldun
Dagini kutsal kabul eden Mogollar da en yiuksek daglar “Dag
Ilah” seklinde disinilmistir. Mogollarin inancina gére gokte
yasayan 1ilahin yerylzine indigi vyerler daglar olarak
gorulmistir. Cermen’lerde daglar Tanriya hizmet ve ibadet icin
sevilen yerler olmustur. Wodenberg, Donnesber, Froberg,
Odinsberg gibi adlar daglarin kutsi anlamlarinin izlerine
atfen verilmistir. Elburz Daginin da Persler tarafindan
kutsandigi kaynaklarda zikredilmistir (Bkz. Tanyu 1973,
75-77). Hindu, Budist ve Caynist mitolojide ortak bir sekilde
Meru Dagi dinyanin merkezi olarak kabul edilmis, o6zellikle
Hindu Mitolojisine g6re 4 kitani bu dagdan yayildigina
inanilmistir (Diana L. ECK 2005, IX/6212).

Himalayalar, Hindularin Kkutsal daglarindandir. Dag
tapinaklari, Hindistan’da g0ze carpan bir 6zelliktir. Siva’nin
Himalayalardaki Kilisa daginda ikamet ettigi duasunudlmistar.
Fuji, Haguna, Yoshino, Omine, Kove ve Hiei daglari Japonlar
tarafindan kutsal kabul edilmislerdir. Amerikan yerlileri
geleneginde ruh Kkuvveti ile daglarin birbirinden
ayrilamayacagil duygusu mevcut olmustur. Kuzey Pasifik
yerlilerinde Rainer Dagi, Meksika’'da Tecyac Tepesi, Gliney
Kaliforniya’da Cuchama dagi kutsal kabul edilen merkezler
olarak inang¢ sisteminde yerlerini almislardir (Diana L. ECK
2005, IX/6213-6214).

Ilahi menseli olmakla birlikte, mekandan minezzeh oldugu halde
Yahudiler de Allah’a mekan izafe etmislerdir. Yahudilere gore
Sion Dagi, Tanrinin ikamet ettigi yer olarak Kutsal Kitapta
zikredilmis, gunumuze kadar da kafileler halinde ziyaret yeri



olmustur (Bkz. Tanyu 1973, 11). Mezmurlar’da bu dagin
bulundugu Kudis, tanrinin sehri, bu dag da tanrinin dagi
olarak anilmistir (Bkz. Mezmurlar, 20/2, 4/1, 76/2, 133/13).
Sion Daginin yaninda Sina Colunun glney yodninde Sina Dagi
(Har-i Sinoy), Hermon, Taban, Hafya’da Karmel, Israil’de
Matsada, Mitsba daglari 6zel degere sahip olmuslardir (Bkz.
Tanyu 1973, 9). Yahudilikte “Yahve” kutsal dag ile
iliskilendirilmis, “Bir Dag Tanrisi” olarak belirtilmis, Sion,
Sina Hermon, Libnan, Karmel, Tabor.. hep Yahve’'nin daglari
olarak gorulmustur (Bkz. Tanyu 1973, 10).

Yahudilerin kutsal kitaplarini, kendi kutsal kitaplari ile
birlikte Kitab-1 Mukaddes olarak benimseyen, Hiristiyanlikta
da benzer anlayisi gormek mumkundur. Hiristiyanlar ig¢in en
o6nemli olan ve kutsal dag, Hz. Isa’nin ilzerinde dolastigu,
vaaz ettigi, geceledigi (Bkz. Luka 22/37-38) ve orada carmiha
gerildigine inanilan Zeytin Dagidir. Bu dag, Hiristiyanlarain
basta gelen ziyaret
yeridir. (https://www.holyhill.com/index.php?option=com content
&view=article&id=16&Itemid=24 24.11.2012). Dag, Hiristiyan
mistikleri ig¢in Allah’a yakin olmanin sembolli, dua yerleri
murakabenin odagina bir c¢ikis yolu olarak goérualmiastir (Bkz.
Tanyu 1973, 15). Trabzon Sumela (Meryem Ana), GOreme
Peribacalari ve baska yerlerdeki tepelere ve yuksek yerlere
yapilan manastirlar ve kiliseler bu anlayisa isaret
etmektedir.

Allah, zaman ve mekandan minezzeh oldugundan Islam, diger
dinlerde oldugu gibi daglari tanri mekani ve tanrinin
insanlarla bulustugu yerler olarak nitelememistir. Allah
insana sah damarindan daha yakin oldugundan (Kaf Suresi, 16),
dag baslarinda ve tepelerde aranmamistir. Arafat Dagi, gerek
cahiliye déneminde bir ziyaret yeri, gerekse Islami dénemde
vakfe mekani olan onem arz eden bir yer olmustur. Buranin Hz.
Adem ile Hz. Havva’'nin yeryluzinde bulustugu yer veya Hz.
Ibrahim’in Cebrail’in hac goérevlerinin nasil yapilacagini
ogrettigi yer olduguna inanilmistir (Bkz. Boks 1991, III/263).
Arafat Dagi ile birlikte, Hz. Peygambere vahyin geldigi Cebel-
i Nur ve buradaki Hira magarasi, Peygamberin Hicret esnasinda



saklandi1gi Sevr magarasi da kutsiyet atfedilmemekle birlikte
Mislumanlarca ziyaret edilegelmistir.

Hemen her din kutsallari arasinda yer alan dag ile ilgili
inanislar, Orta Asya cografyasinda yasayan Tlrklerin de saygi
gosterdigi tabiat unsurlarindan biri olagelmistir. Dag kultd,
Turklerde Gok Tanri kualtid ile iliskilendirilmis, yerylzunde
Tanriya daha yakin mekanlar olarak hissedilmis, dyle olduguna
da inanilmistir (Bkz. Kalafat 1990, 33). Turkler, Orhun
Kitabelerinde Yer-Sub tabiri ile ifadesini bulan, bir takaim
gizli kuvvetlerin varligina inanmislardir. Bu kutsal Yer-Sub
tabiri, Otuken, Budun Inli Daglari ve ormanlarini temsil
etmistir. Vatanin korunmasinda Yer-Sub ruhlarinin rolu,
Tonyukuk Yazitinda “Dusman, Tanri, Umay ve Yer-Sub ruhlarinin
yardimiyla gafil avlanarak basilmislardir.” (Bkz. Ergin 1975,
Tonyukuk 1. Tas Glney Cep. 10.str, 38 ; Inan 1976, 31; Inan
1986, 48) seklinde ifadesini bulmustur.

Eski Tdrk inancinda Yer-Sub ruhlarinin en Onemli mumessili
daglardir. Hunlarin eski vatani olan Yeni-Si-San veya San-Din-
San sira daglarindaki Han-Yoan dagi, Hunlarin her yil, Go6k
Tanriya kurban kestikleri dagdir. Bunlardan baska Gan-Tsuan-
San dagi da, Hunlarin mukaddes daglarindan biridir. Hun
Hakanlari, Cin ile yaptiklari anlasmalari Hun dagi denilen bir
dagin tepesinde kurban keserek ictikleri antla teyit ederlerdi
(Inan 1976, 31; Inan 1986, 48).

Biyiuk daglar, Tirk mitolojisinde de en d6nemli motiflerdir. Her
Tirk efsanesinde bu kutsal daglar, acik veya kapali bir
sekilde karsimiza c¢ikarlar. Uygurlarin atalari olan Kao-(Ci
Toleslerinin mense efsanesinde “Hakanin kizlarini Tanri ile
evlenmeleri icin bir dag Uzerinde biraktigi, kicuk kizin bu
dagda bir erkek kurtla evlenerek yeni nesiller meydana
getirdigi” rivayet edilir. Uygurlarca, efsanedeki bu erkek
kurdun, Tanrinin sembolié olduguna inanilir (Ogel 1971,
11/284).

Bugun geleneksel Turk Dini inancini siurduren Turk boylarinda
rastlanan dag-su (irmak, go6l, pinar) agac¢, orman, Kkaya
kiltleri, Eski Turk yazitlarinda “Yer-Sub” adi altinda
toplanmistir (Inan 1986, 49). Hunlardan itibaren her devirde,



Tarklerin dikkatini Uzerine c¢eken daglar, mitolojilerde yer
aldiklari gibi, ata sozlerinde de oOnemli yer tutmuslardir
(0Ogel 1971, 1II/284). Dede Korkut Kitabinda ve Orhun
Abidelerinde orneklerine rastlandigi gibi Turkler, zaman zaman
daglara kisilik vermislerdir. Manas Destaninda da daglar,
biyik bahadirlar gibi, bahadirlar da bir dag gibi goérulmustir.
Altay Daglarinda Katun, Bey gibi adlarin bulunmasi da sadece
cografi bir 6zellik degil, bu daglarin, coluk, cocugu olan ruh-
lar gibi disUnilmesinden ortaya ¢ikmistir (Ogel 1971, II/295).

Zirveleri goOokleri deler gibi yukselen ve baslari bulutlar
icinde kaybolan daglar, Tanri ile konusur ve ilgi kurar gibi
gorinmuslerdir. Gogun diregi dag, yeri bastiran dag ve Tanriya
giden en yakin yol da yine dag idi. Bunun ic¢in Orta Asya’daki
daglarin cogu Tanri ile ilgili isimlerle anilmislardir (Ogel
1971, II/283; 1Inan 1976, 32). Kurbanlar, yiksek dag
tepelerinde kesilmis, toplumda Un kazanmis saygili duyulan
kimselerin mezarlari ylksek dag baslarina yapilmistir (Ogel
1971, II/290). Bu anlayisin kulturdeki derin izleri tarihin
her doneminde devam etmis, Turklerin Musliman olmalarindan
sonra da, dag ile ilgili inanislarin bir kismi benzer
0zelligini sdrdirmistir. Dag, Tiurklerde genel bir kilt olarak
gorilmekle birlikte 6nem verilen daglar, her boya goére
degismistir. Her boyun ve oymagin kendine mahsus mukaddes-iduk
dagi bulunmustur (Inan 1976, 32).

Goktirkler daglari, Yer-Sub’un en Onemli mimessilleri olarak
gormisler, daglari gbékte oturan Tanri’ya yerylzinde en yakin
yerler olarak kabul etmislerdir. Yuksek dag tepelerinin
goklere yakin bulunmasi ve uzaklardan mavi renkli gorulmesi bu
inancin yerlesmesine sebep olmustur (Bkz. Tanyu 1973, 30).
Goktlirk Imparatorlugunun idaresi altindaki bitin Tirk boylari
tarafindan Otiken Dadi ve ormanlarinin kutsandigi Goktirk ve
Uygur yazitlarinda yer almistir (Inan 1976, 32; Inan 1986,
49). GoOokturklerin mensei hakkinda Cin kaynaklarinda tespit
edilen rivayetlerde de, dag ve magara mihim wunsurlar
olagelmislerdir (Inan 1976, 37; Inan 1986, 53). Goktirklerin
yaratilis efsanesinde “Disi kurdun cocugu alarak Turfan’in
Kuzey batisinda bir daga gittigi, orada bulunan bir magaradan



iceriye girdigi” rivayet edilmistir (Ogel 1971, II/285).
Goktirkler icin Otliken Dagi ile birlikte bu dagin bati
tarafinda bulunan “Budun Inli” ismi verilen daglar da kutsal
kabul edilmistir. “Budun Inli” {lkenin koruyucusu olan ruh
anlamini tasimaktadir. Uzerinde agac ve ot olmayan bu daga
Goktlirkler o g6zle bakmislardir (Inan 1986, 5). Hakanin otagi
Otiken daginda kurulmus, her yil hakanliga tabi bitin boy
basbuglari ile beraber kutlu Budun Inli magarasinda ayin
yapilmis, atalarin ruhlarina kurbanlar sunulmustur (Inan 1976,
37). Goktudrklerin dogudaki blUyuk sira daglara “Kadir Kan”
demeleri de yine dini sebeplere dayandirilmistir (Ogel 1971,
I1I/285). Dag, Goktirklerin en odnemli kiltlerinden biri olarak
Iduk-Mukaddes gorulmekle birlikte, kesinlikle tanri olarak
veya tanrinin mekani olarak kabul edilmemistir.

Dag, Uygur Tirklerinin yaratilis ve tireyis mitolojisinde de
¢ok onemli yer tutmustur. Uygurlarin atalari olan Kao-(C1
Toleslerinin tireyis efsanesinde ki dag motifi disinda bir
baska Uygur efsanesinde de; “Gokten bir 1sik, i1rmak arasindaki
bir dag UlUzerine inmis ve Uygurlarin soylari bu yolla
tiremistir (Ogel 1971, II/285). Uygurlarin “Kut Dagi” da cok
meshurdur. Ziya Gokalp bu dag hakkinda sdyle demektedir.
“Gokten inen nur sutunu yerylzunde taslasarak yesim tasindan
bir kaya vicuda getirdi. Bu kayaya “Kutlu Dag” adi verildi.
Milli harsin timsali ve mukaddes tanindi. Beyazlara burunmus
ak sakalli bir ihtiyar, BO6gu Han'’in riyasina gelerek bu kayaya
hirmet gosterdikleri muddetce Turklerin hakimiyette
kalacaklarini haber verdi.” (Gokalp 1980, 15). Cuveyni’'nin
rivayetine goére bu dag Cinliler tarafindan parcalanarak
gbétlrilince Uygurlar perisan olmuslardir (Inan 1986, 50). Gog¢
efsanesinde, bu kutlu dag ile birlikte iki dagdan daha
bahsedilmekte ise de bunlarin varliklari bu kutlu daga bagli
olarak zikredilmistir. Bunlar, Cin Prensesinin sarayini
uzerine koydugu “Hulin Pili Poli” Yeni Hatun Dagi, digeri ise
onun yakinlarindaki Tanri Dagi idi (Bkz. Koépruld 1980, 60-61).
Altay Turklerinde, Kutsal Dag (Altay) inanci kokli ve
yaygindir. Altayli boylar ve oymaklarin mukaddes saydiklari
daglarin belli baslari Abakan 1rmagi kaynaklarindaki Eki Tag,



Biy 1rmagi kiyisindaki Sogol Palmir, Akaya, Ene, cografya
kitaplarinda Rusca “Beluha” denilen Kadin basi, Ucsiru,
Karatag, Captigan, Ulgen, Aysu, Karahan adlarini tasiyan
daglardir (Inan 1976, 34; Inan 1986, 50).

Altay Turklerine gore insana maddi hayat ic¢in gerekli olan
bitin nesneleri veren, onun yiyecek elbise ve ikametgahini bol
bol temin eden yedi dag ve denizi ile Yer-Sudur. Altay
Turklerine gore bu daglar, irmaklar, goller (Yer-Su) hep canli
nesnelerdir. Onlarin kutsal kabul ettikleri daglar ve goller
sadece cografi isimler degil, konusan, duyan, evlenen, coluk
cocuk sahibi varliklar sayilmislardir. Saman ayininde Altay’in
Ruhuna hitap eder, yalvarir ondan medet umar. Bu duasinda
Altay Dagini rizik veren, san getiren, hikum veren ve
atalarinin cok eskiden beri kutsadigi varlik olarak goérir.
Altayin varligindan da tasaya disulmemesi gerektigini sodyler
(Inan 1986, 51).

Altay Turklerinde ayni zamanda mitolojik olarak Altin Dag ile
ilgili inanislar bulunmaktadir. Bu dag G6k kubbenin altinda
etekleri yeryuzine kadar inmeyen som altindan yapilmis bir Gok
dagi olarak disinilmektedir (Ogel 1971, II/290). Altay
Daglarinin tudmi kutsal goOrulmekte, iclerinden herhangi bir
tepenin butin Altaylari temsil etmedigi, gb6ge yukselen
zirvelerin hepsinin birden Tanri yerine kadar uzandigina
inanilmaktadir. Altay Tirklerine g6re Biliyiik Tanri Bay Ulgen’in
oturdugu Altin Dagin Altay daglarinda olmasinin muhtemel
oldugu kabul edilmektedir (Ogel 1971, 1II/296). Altay
Tirklerinin inanc¢larinda bazi daglar yaratilisin kaynagi
olarak gorulmekte, T6z-Tos (mense-as1il) olarak
isimlendirilmektedir. Abakan ve Yezim daglarina sodylenen
ilahilerde bu daglarin T6éz olduklari zikredilmektedir (Inan
1986, 44).

Orta Asya Turkleri arasinda arastirma yapan W.Radloff, Kara
Kirgizlar tarafindan kutsal kabul edilen “Su” kaynaginda yer
alan “Kungraman Dagi”, “Kaysu nehri boyundaki “Culpasa Dagi”
ve “Te” boyundaki “Alabasi Ata Dagi” olmak lzere U¢ dagdan bah-
setmistir (Bkz. Radloff 1976, 202). Karahan Devletini kuran
Tark boylarindan biri olan (Cigil Turkleri de yakinlarindaki



bir dagi Tanri makami saymislar, kurbanlarini orada kesmisler-
dir. Baskurt Tirkleri de, Altay daglari ile Ural daglarini
kutsal olarak kabul etmislerdir. XVIII. Yuzyilain ortalarinda
Baskurtlar arasinda seyahat eden ve izlenimlerini kayit altina
alan Lepechin, Tura-Tav denilen dagi Baskurtlarin taparcasina
kutsadiklarini ifade etmistir (Bkz. Tanyu 1973, 33). 0guz
Kagan efsanesine g6re, 0guz Han’in kendi 6z yaylalari olan “On
Tag” “Kiur-Tag” isimli daglar Oguzlarin kutsal daglari idiler.
Kazilik Dagi da Oguzlarin kutsal daglarindan biri olarak
efsanelerde yerini almistair (0Ogel 1971, II/285). Daglari
kutsal mekanlar olarak goéren Turk boylari arasinda, mukaddes
daglar ve onlarin ruhlari adina muhtesem ayin ve torenler de
yapila gelmistir. Dag Ayini, Kac¢ ve Beltir boylarinda “Tig-gir
Tay1” yani GOk Kurbani, Sagaylarda “Tag Tayani” yani dag
kurbani olarak isimlendirilmistir (Inan 1986, 53).

Turk boylarinin hemen hepsinin kutsal gordikleri farkli daglar
olmakla birlikte bazilari genel olarak ortak kutsanmislardir.
VII. yiizyilda bitin Tirk boylari ve Goktirk Imparatorluguna
giren yabanci boylar, Otiken Dagi ve ormanlarinin Kilt oldudgu
gorulmektedir. Orhon 1rmagi kaynaklarinda ve bu kaynaklarin
cevresinde bulunan daglarin Hunlar devrinden beri muhtelif
Tirk boylari icin miusterek kilt oldugu bilinmektedir. Bu
bolgede bulunan sahikalardan birinin hala “Othon Tengri” adini
tasimasi da eski devirlerin bir hatirasi olarak devam
etmektedir. Kazilik Dagi, Oguzlarin kutsal dagi olmakla
birlikte buradan surulen Kalmuklarin bu dag ic¢in yaktiklari
ag1it, Kazak-Kirgiz edebiyatinda meshurdur (Inan 1986, 49).

Turk Mitolojisinde Altin dag onemli bir unsurdur. Her ne kadar
Altin dag motifi Altay Turklerinde butin incelikleriyle
gorinse de eski Turkler tarafindan Uygur iline yakin bir dag
“Altun Kan” olarak anilmaktadir. Tlurkler arasinda Altin gibi
olan daglardan c¢ok sdz edildigi goérulmektedir. GOktlrk
yazitlarinda da bu motifte daglar bulunmaktadir (Ogel 1971,
I1/290). DiUnyanin ortasindan ylkselen Demir Dag yine Turk
mitolojisinin oOnemli motiflerinden biri olarak dikkat
cekmektedir. Bu motif, Goktlrklerin Ergenekon Destaninda bariz
olarak goze carpmaktadir. Eski Kirgizlarin torunlari Abakan



Tatarlari, bu dagin dinyanin ortasinda bulundugunu
zikretmektedirler (0Ogel 1971, II/292). Tanri Daglari da
Turklerin ortak kutsadiklari daglardan biri olarak ismini
daglarin Tanri makami olarak gorudlmesinden almaktadir (Bkz.
Turan 1979, 111).

Islam dinini benimseyen Tirkler, eski inanc¢larinin bir kismini
bu yeni benimsedikleri dine tasimislar, bu husustaki
geleneklerini de koruyarak asirlar boyunca surdurmuslerdir.
Dag ile ilgili inanislarin bir kismi da bu baglamda varligini
glnimize kadar devam ettirmistir. Altay, Otlken ve Tanri Dadi
bu glnkl Turkler arasinda saygili deger bir hatira, bir tarihi
bag olarak o6nemini gunimize kadar muhafaza etmistir (Bkz.
Tanyu 1973, 44).

Abdilkadir Inan, Kazan vilayetinde Hocalar dagi ile ilgili bir
din adaminin sikayetini soyle nakletmektedir; “Cahil halk
nerede bir dag veya pinar gorse, bir kayin agaci diker ve
oraya keramet derler.” (Inan 1976, 185) Bu rivayet, Tirklerin
Musluman olduktan sonrada Yer-Su ile 1ilgili inanislarini
sirdirdigunt acik bir sekilde ortaya koymaktadir. Anadolu’da
da bu inanisin izleri zaman zaman gbze carpmaktadir. Evliya
mezarlari yuksek tepelerde bulunmakta, insanlar, bu mezarlar
ve yatirlari ziyaret etmek icin o tepelere cikmaktadirlar.
Yagmur dualari, bir cok bdlgede tepelerde yapilmakta, bu
dualara insanlarla birlikte hayvanlarda getirilmektedir. Bir
ornek olmasi acisindan Sarikamis yodresinde kuraklik oldugunda
Akbaba Dagina c¢ikilmakta, orada yatan Ak Babaya dilekte
bulunulmaktadir (Bkz. Kalafat 1990, 100). Dumlu Baba, Hasan
baba, Ak Baba, Coban Dede, Parmaksiz Sari Baba, Gluzel Baba,
Kuzucan Baba, Sari Baba gibi dag ve tepeler lzerinde bulunan
yatirlar ve ziyaret yerlerinden isimlerini almaktadirlar (Bkz.
Kalafat 1990, 35).

Eski Tirkler tarafindan mezarlarin yluksek dag tepelerine
yapilmasi g6z o6niune alindiginda, dagla ilgili inanclarin ne
dereceye kadar devam ettigi bariz bir sekilde goérulmektedir.
Hikmet Tanyu, Turkiye’deki Siiler ve Alevilerce yatirlarin
kutsandigini, hatta evliyalarin bulundugu dag ve tepelerin
bile kutlu sayildigini belirtmektedir (Bkz. Tanyu 1973, 48).



Tunceli yoOresinde ata mezarlarina Orta Asya’da oldugu gibi
bliylik saygi gdosterilmekte, mezarlar ya orman icine, ya da dag
tepelerine yapilmaktadir (Bkz. Kalafat 1990, 106).

Anadolu’ya gelen Tirkler’'de eski Orta Asya mitolojisinin Altin
Dag veya Akdaglar’i kaybolmus, onlarin yerini Kaf Dagi, Tur
Dagi almistir. Aslinda efsanevi eski Tiurk daglari da
mitolojide On Asyanin bu daglarinin birer paralellerinden
baska sey olmamistir (Ogel 1971, II/290). Dogu Anadolu’da
geleneksel Turk inanclarinin 1izleri dzerine yapilan
arastirmalar, Islam oncesi dag ile ilgili inanislarin
bircogunun halen farkli sekillerde Anadolu’da yasadigini
ortaya koymustur (Bkz. Kalafat 1990, 34-36).

Sonu¢ olarak daglar, ilahi kaynakli olmayan dinlerde oldugu
gibi, ilahi kaynakli dinlerde de o6nemli dini bir motif
olmuslardir. Bazi dinlerde Tanri’nin makami, oturdugu yerler
olarak gorulmus, bazi dinlerde de sadece kutsiyet izafe edilen
yerler olmuslardir. Islam Dininde bile tabiatin bir parcasi
olarak gorinmesine ragmen, Nur, Arafat, Ebu Kubeys dagi gibi
daglar ziyaret edilen yerler olmuslardir. Eski Tuarkler de
daglari kutsal godrmisler, dagin bir parcasi oldugu yer-su
kiltu, zamanla Turklerde vatan kelimesi ile O0zlestirmislerdir.
Bu anlamda daglari vatanin bir parcasi olarak dusunmisler, her
seyden ustun ve dnemli gormuslerdir. Turkler, daglarla ilgili
inanclarini Islam sonrasinda da sirdirmisler, 6len bazi
buyliklerini yuksek tepelere gommusler, buralari gomulen ve
orada yasadigi bilinen kimselerin ismiyle anarak kulturel
0zelligini zamanimiza kadar tasimislardir.
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