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FATMA ANA’DAN ASAPATMAN KARCIK’A: CUVAS
GELENEKSEL KULTURUNDE SAGALTICI KADIN
RUHUN DONUSUMU

CEMALETTIN YAVUZ*

Oz: Bu makalede Tiirk diinyasinda Fatma Ana etrafinda sekillenen sagaltma,
koruyuculuk, dogum, ocak ve bereket merkezli inamislarin Cuvas geleneksel
kiiltiiriindeki Asapatman Karcik figiiriiyle iliskisi incelenmektedir. Ozbek, Kazak,
Kirgiz, Tatar, Baskurt ve Tiirkiye sahalarindaki 6rnekler, Hz. Fatma’nin tarihi-dini
kisiliginin &tesinde kadmlarm, ¢cocuklarin, ebelerin ve ocaklilarin piri olarak ritiiel bir
isleve sahip oldugunu gostermektedir. Ozellikle “Benim elim degil, Fatma Ana’nn eli”
formiilii, sagaltici eylemin kaynagimin uygulayicidan ziyade kutsal bir kadm figiire
dayandinldigini ortaya koymaktadir. Idil-Ural sahasinda ise bu inancin Ayse-
Fatima/Gaysé-Fatryma bi¢iminde birlesik bir koruyucu giice doniistiigii goriilmektedir.
Cuvaglar arasinda karsilasilan Asapatman Karcik figiirii de adlandirma, islev ve ritiiel
baglam bakimindan bu ortak kiiltiir evreniyle dogrudan iligkilidir. Makalede
Asapatman’m  kokenini uzak Hint-fran benzerlikleriyle agiklayan yaklagimlar
elestirilmekte; figiiriin Idil-Ural Tiirk kiiltiir gevresi, Miisliimanlik etkisi, Cuvas-Tatar
iligskileri ve Cuvasglarin yerel mitolojik tasavvurlari ger¢evesinde degerlendirilmesi
gerektigi savunulmaktadir. Asapatman’in beyaz ati, beyaz pelerini, beyaz kopegi, tek
disi, tek kili, altin bigagi, altin siipiirgesi ve goksel giiglerle iligkilendirilmesi, onun
Cuvas kiiltiiriinde yalnizca Ayse-Fatima kokenli bir sagaltici figiir olarak degil, ayn
zamanda hastaliklar1 ve kotii giicleri uzaklastiran senkretik bir kadin ruh olarak yeniden
yorumlandigini géstermektedir.
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Examples from Uzbek, Kazakh, Kyrgyz, Tatar, Bashkir, and Anatolian Turkish contexts
show that Fatma Ana, beyond her historical and religious identity, functions ritually as
the patron of women, children, midwives, and folk healers. In particular, the formula
“It is not my hand, but the hand of Fatma Ana” indicates that the source of healing
power is attributed not to the practitioner but to a sacred female figure. In the Volga-
Ural region, this belief appears to have developed into a combined protective figure in
the form of Ayse-Fatima/Gaysa-Fatiyma. The figure of Asapatman Kargik among the
Chuvash is directly connected to this shared cultural sphere in terms of naming,
function, and ritual context. The article critically evaluates interpretations that seek to
explain the origin of Asapatman through distant Indo-Iranian parallels and argues
instead that the figure should be understood within the framework of the Volga-Ural
Turkic cultural milieu, Islamic influence, Chuvash-Tatar relations, and local Chuvash
mythological imagination. Asapatman’s white horse, white cloak, white dog, single
tooth, single hair, golden knife, golden broom, and association with celestial powers
show that in Chuvash culture she was reinterpreted not merely as a healing figure of
Ayse-Fatima origin, but as a syncretic female spirit who removes illnesses and evil
forces.

Keywords: Fatma Ana, Asapatman Kar¢ik, Chuvash, Tatar, mythology, Volga-Ural.

Giris

Tiirk diinyasinda kadin, dogum, bereket, ocak, hastalik sagaltimi ve
koruyuculuk etrafinda sekillenen inaniglarin 6nemli bir kismi, zaman iginde
Islami sahsiyetlerle iliskilendirilerek yeniden yorumlanmustir. Bu déniisiimiin en
dikkat c¢ekici Orneklerinden biri Hz. Fatma etrafinda olusan inamig ve
uygulamalardir. Hz. Fatma, tarihi ve dini kisiliginin &tesinde, bir¢ok Tiirk
toplulugunda kadmlarm, ebelerin, ocaklilarin, ¢ocuklarin ve evin koruyucusu
olarak tasavvur edilmis; 6zellikle “Benim elim degil, Fatma Ana’nin eli” seklinde
formiile edilen sozlerle sagaltict ve bereket verici bir kutsal giiclin temsilcisi
haline gelmistir.

Hz. Fatma merkezli bu inamslarin Tiirkistan, Anadolu ve idil-Ural sahasinda
farkli adlandirmalarla fakat benzer islevlerle yagatilmig olmasi, s6z konusu kiiltiin
genis bir Tiirk kiiltiir alanina yayildigii gostermektedir. Ozbeklerde Ambar Ana
ve Bibi Fatima, Kazaklarda Bibi Fatima/Bibibdtima, Tatar ve Bagkurtlarda ise
Ayse-Fatima/Gaysé-Fattyma gibi adlandirmalarla karsilasilan bu figiirler;
dogumun kolaylastirilmasi, hastaliklarin sagaltilmasi, kadinlarin ve ¢ocuklarin
korunmasi, ocak ve evin bereketinin siirdiiriilmesi gibi alanlarda benzer islevler
istlenmektedir.

Ancak Idil-Ural bolgesinin Tiirk topluluklarindan olan Hristiyan Cuvaslar
arasinda da benzer adlandirma, anlam ve iglevlere sahip Asapatman Kar¢ik adl
bir figiirin bulunmasi dikkat cekici bir durumdur. Cuvaslarin diger Tiirk
topluluklar1 arasindaki farkli dini ve kiiltiirel konumu, bu olgunun kdkeni
hakkinda ¢esitli yorumlarin ortaya ¢ikmasina yol agmustir. Bazi arastirmacilar
Asapatman’1 Cuvaslarin eski inang sistemi, Zerdiistliik veya daha uzak Hint-iran
baglantilariyla agiklamaya calisirken, digerleri onu Idil-Ural bdlgesindeki Tatar,
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Bagkurt ve Cuvas ortak kiiltiir evreni iginde degerlendirmistir. Bu tartigma,
Asapatman olgusunun yalnizca bir adlandirma meselesi olmadigini; Cuvaslarin
Islam, Hristiyanlik, komsu Tiirk topluluklari ve kendi yerel mitolojik
tasavvurlartyla kurdugu ¢ok katmanli iliskinin bir sonucu olarak ele alinmasi
gerektigini gostermektedir.

Bu calismada Hz. Fatma merkezli inanislarin Tiirkistan, Tiirkiye ve Idil-Ural
sahasindaki goriiniimleri karsilagtirmali olarak ele alinmakta; 6zellikle Cuvaglar
arasinda Agapatman Karcik adiyla bilinen mitolojik figiiriin bu kiiltiirel ve dini
stireklilik icindeki yeri tartisilmaktadir. Calismanin temel amaci, Asapatman
olgusunu uzak ve zayif benzerliklerle aciklamak yerine, Idil-Ural bolgesindeki
ortak Tirk kiiltiir evreni, Miislimanlik etkisi, Cuvas-Tatar iliskileri, yerel
mitolojiler ve son halka olarak Hristiyanlik tesiri g¢er¢evesinde yeniden
yorumlama siiregleri ¢ercevesinde degerlendirmektir.

Tiirk Diinyasinda Fatma Ana

Harezm bolgesi Ozbeklerinin Miisliimanlik oncesine dayanan inanis ve
pratiklerini inceleyen G. P. Snesarev, bolgede disi koruyucu ruh roliinlin uzun
zamandir Kitab-1 Mukaddes ve Kur’an ile iligkilendirilen kisilere atfedildigini dile
getirirken Hz. Havva ve Hz. Fatma’ya isaret etmektedir. Hz. Fatma’nin adi
Kur’an’da gegmemekle birlikte yazarin ifade etmeye calistigi seyin arkaik
koruyucu ruh ve bereket inamslarinin artik Islami sahsiyetlerle iliskilendirilmekte
olmasi durumu kastedildigi anlagilmaktadir. Bu baglamda Harezm bdlgesinde
dogurganlik kiiltii ve kadinlarin hamisi olmas1 agisindan Siileyman Bakirgani’nin
(Hakim Ata) esi Ambar Ona (Ana) en iyi bilinen ve kutsallik atfedilen sahsiyettir.
Bolgedeki biitiin kadinlarin “pirimiz” diye nitelendirdigi Ambar Ona’nin gohreti
Hakim Ata’y1 bile geride birakmigtir. Ambar Ona’ya gore ikincil ve silik bir
konumda yer alsa da Bibi Fatima da kadinlara 6zgii ritliellerde 6nemli bir yere
sahiptir. Dogum esnasindaki asil gorevi, temel islevi dogumu kolaylagtirmak olan
Ambar Ana’y1 getirmek olan ebe sdyle seslenmektedir: “E Ambar Ona, ne yerda
bulsang kel! Kiilda bulsang, ¢iilda bulsang, Ambar Ona, Biyi Fatima, ne yerda
bulsang yetis! [Ey Ambar Ana, nerede olursan ol gel! Golde olsan da ¢dlde olsan
da Ambar Ana, Bibi Fatima, nerede olursan ol yetis!]. Ebe bebegin gdbek bagini
kesmeden Once ise baltayla gobek bagina dokunarak, “Menim kulim emas, Giilli
Biyning, Aysa Potima, Ambar Onaning kuli.” [Benim elim degil, Giillii Bibi’nin,
Ayse Fatma’nin, Ambar Ana’nin eli.] Bu ifadelerde Ambar Ana’nin -ve
dolayisiyla Ayse Fatma gibi diger koruyucu giiclerin- dogayla ve dogaya ait
gokylizii, gol, bozkir vb. doga unsurlariyla olan baglantis1 agik bi¢imde
goriilmektedir (Snesarev, 1969, ss. 240-241).

Fatma Ana Harezm bolgesi Ozbekleri arasinda her ne kadar ikincil bir
konumda kalmis olsa da Ambar Ana’ya atfedilen islevlerin aynilarma sahip
oldugu Snesarev’in aktardiklarindan agikga anlasilmaktadir. Adi ister Umay, ister
Fatma, isterse Ayse, Ambar, Giillii ya da Sara her kim olursa olsun iireme, bolluk,
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bereket, dolayisiyla disillikle iliskilendirilen herhangi bir eylemin, s6z konusu
eylemsellik alaninin ilksel ve kutsal eyleyicisine mal edilmesi, eylemin giivenli
ve basarili bir sekilde gergeklestirilmesinin temel sarti olarak goriilmektedir.
“Benim elim degil, Fatma Ana’nin eli!” seklinde Tiirk boylar arasinda formiile
edilen ifadenin arkasindaki inanig ve diigsiince yapisi da buraya dayanmaktadir.
Kutsal eyleyici (Fatma Ana, Ambar Ana vd.) ile uygulayici (ebe, sifact vd.)
arasindaki iligkisellik otorite bakimindan elbette imgesel olanin lehinedir, ¢ilinkii
asil eyleyici odur. Snesarev, dogumun gergeklesecegi yere dnce “Ambar Ana’nin
tavuklart i¢in...”, “Ambar Ana adma...” seklindeki sozlerle bugday taneleri
sacilmasinin, Ambar Ana ile birlikte geldigine inanilan tavuklarin doyurulmasi
amacini tagidigini ifade etmektedir (Snesarev, 1969, s. 241). Bunun Ambar Ana’y1
dogum yapilacak yere getirmek amacia matuf bir eylem olarak nitelendirmek
daha dogru bir degerlendirme gibi goriinmektedir.

Kazaklar arasinda da Hz. Fatma hakkinda benzer tasavvurlar ve pratikler tespit
edilmistir. Bir¢ok zanaat ve meslegin bir piri oldugu kabul edildigi gibi erkeklerin
piri Hz. Ali, kadinlarin piri ise Bibifatima, Bibi Bétima, Bibi Batpa, Bibi Péitima,
Bibi Sara seklinde tanimlanmaktadir. Buradaki bibi (Kaz. bu6i) iinvani ise sosyal
statli acisindan yukarida kabul edilen gruplarin (Kojalar, Toreler) temsilcilerinin
saygin ve otorite sahibi ilk eslerini (bdybise) nitelemek i¢in kullanilan bir ifadedir
(Kakabaev, 2017, s. 674). Bibi soziinlin kisaltilarak bi seklinde kullanildig1 da
goriilmektedir. Bu nitelendirmeyle de anilan Hz. Fatima’nin Kazak kadinlarinin
zor durumda kaldiginda “Bi Bétima, pirim-au, kolday kor!” [Bibi Fatma, ey pirim,
koruyup kolla!] sozleriyle anilarak bebeklerin koruyucusu ve kendine siginilacak
bir gii¢ olarak tasavvur edildigi ve bu dogrultuda Miisliimanlarin pir/ulu kabul
ettigi kigilerin yani sira ru olarak adlandirilan Kazak boylariin kurucu atalar gibi
saygm ve kutsal bir yere sahip oldugu kaydedilmistir (Kudaybergenova &
Bekbalak, 2005, s. 203).

Din ululari, soyun ilk atalari, ruhlar, evliyalar ve meslek pirleri gibi yiice gii¢
sahiplerinden medet umma, yardim isteme ve dilekte bulunma Kazaklar arasinda
stymu (s1gmma) seklinde kavramlastirilmaktadir. Diismanla ¢atigma hélinde,
zorlu bir seferde, herhangi bir ise girisildiginde ya da siikunet durumlarinda da
yiice giiglere siginma sdz konusu olabilmektedir. Ayrica hastalar Dert lyesi
Lukpan’a, kadinlar Bibi Fatima Ana’ya, geng bahadirlar Kabanbay Batir ve
Bégenbey Batir’a, hayvancilikla ugrasanlar dort tiir hayvanin (at, deve, sigir ve
kii¢lik baglar) pirleri sayillan Kambar Ata, Oysilkara, Zengi Baba, Sopan Ata ve
Seksek Ata’ya sigmarak ise girisirler. Siginma eyleminin, kisinin gilivenini,
giiclinii ve kabiliyetini arttiracagina inanilmaktadir (Kenjeahmetov, 1994, s. 45).
Kazaklar arasinda zanaatlara benzer sekilde evlilik ve onun etrafinda olusmus
geleneklerin ortaya ¢ikist ve kurumsallasmasi da Hz. Fatma ve Hz. Peygamber ile
iligkilendirilmektedir. Diiglinlerde belirli kurallarla icra edilen tiirkiilerde
evliligin, kiz gogiirmenin (Kaz. Kiz uzatuv) hatta yar sevmenin Peygamberin kiz1
Fatma’yr Hz. Ali ile evlendirmesiyle temeli atilmis gelenekler oldugu ifade
edilmektedir (Kasenuli, 2016). Sifacihiginin kokenini de Hz. Fatma’ya

66



FATMA ANA’DAN ASAPATMAN KARCIK’A ... @ LI L

dayandirarak benzer sekilde agiklayan anlatilar vardir. Bir anlatida halk
hekimlerinin bugiin bile kullandiklari ilan adi verilen ilacinin ilk kez Hz. Fatma
tarafindan kendi siitiiyle yapildig1 aktarilmaktadir. Anlatiya gore Bibétima Ana,
ikiz cocuklar1 vefat ettiginde durmak bilmeyen siitiinii ziyana etmemek igin
gelecek nesillere (Kaz. urpak) birakmak tizere siitiinden sifali bir ilag hazirlamigtir
(Sarafutdinov, 2024).

Hz. Fatma’nin kadinlarin ve sifacilarin piri, ¢ocuklarla kadmnlarin, geng
kizlarin ve evin koruyucusu, ocak iyesi haline nasil doniistiglinii aciklayan
efsaneler de mevcuttur. Bir anlatiya gore Fatma bir giin babast ve onun
sahabelerini misafirlie ¢agirmis, biiylik bir misafirperverlikle herkese hizmet
etmis ve geng, yasl, cocuk herkesin gonliinii fethetmistir. Peygamber ve
sahabeleri gitmeden dnce sofranin duasini etmek isteklerinde Fatma, “Babacigim,
benim bir dilegim var. Beni de duaniza dahil edin. Ben her zaman iimmetinizin
ocagimin yaninda, besiginin baginda hazir bulunayim. Her zaman hizmetinizde
olayimm.” demis. Peygamber uygun goriip batasini1 (dua/onay) vermis ve Tanr1 da
kabul etmistir. O giinden sonra Bibibédtima kadmlarin, kizlarin ve gelinlerin
koruyucusu, ailenin piri, zor durumda medet dilenileni olmustur. Kadinlar bugiin
de hala ev ftiitsiilediklerinde, “Benim elim degil, Bibibdtime Anamizin eli!”
demektedirler (Sarafutdinov, 2024). Anlat1 bir taraftan Fatma’nin nasil kadinlarin
piri haline geldigini kutsal temellere dayandirarak agiklarken elbette diger taraftan
da Kazak toplumunun kadinlarla ilgili beklenti ve algisin1 yansitmaktadir.

Kirgiz halk inanglar1 ve halk hekimligi uygulamalarinda da Hz. Fatma’nin,
Harezm Ozbekleri ve Kazaklarda goriilen 6rneklerle benzer bigimde koruyucu ve
sagaltict bir figiir olarak giinlimiize kadar varligini siirdiirdiigii anlasilmaktadir.
Kirgizlar arasinda Batma Zuura adiyla anilan bu figiir, 6zellikle nazar (Kg. kirine
kiriiti, koz tiyiiti) ve gesitli rahatsizliklarin sagaltiminda bagvurulan kutsal kadin
figlirlerden biridir. Glinlimiiz Kirgiz halk hekimliginde emgi, kirinegi, moldo ve
baksi gibi farkli uzmanlik alanlarina sahip sifacilar, tedavi siirecinde besmele
cekerek hastanin bedenini veya basini bigak, kagit gibi nesnelerle en az ii¢ kez
stvazlamakta; bu esnada “Menin kolum emes, Umay enenin, Batma Zuuranin
kolu” yani “Benim elim degil, Umay Ene’nin, Batma Zuura’nin eli” ifadelerini
tekrar etmektedir. Bu s6z, sagaltim kudretinin dogrudan sifacinin sahsindan
kaynaklanmadigini; sifacinin, kutsal ve koruyucu varliklarin aracisi olarak
konumlandirildigin1 gostermektedir. Benzer sekilde “Emgiler ge¢mis, isi bize
kalmig / Domgular gegmis, isi bize kalmig / Benim elim degildir, Umay Ene’nin
elidir” bigimindeki ifadeler de (Kiyat, 2022, 2023) sifacinin kendisini 6nceki
sagalticilar zincirinin devami ve kutsal giiciin tastyicisi olarak gordiigiinii ortaya
koymaktadir.

Idil-Ural bélgesinin Miisliiman Tiirk topluluklari olan Tatarlar ve Bagkurtlar
arasinda da Hz. Fatma ile ilgili inanig ve uygulamalarin ¢ok benzer oldugu ve aym
semantik arka plana yaslandigi goriilmektedir. Nazar ve ¢esitli hastaliklarin
sagaltilmasi, kadmlarin, ¢ocuklarin, evin ve ailenin korunmasi, kadinlarla
Ozdeslestirilen islerde ihtiya¢ duyulan manevi yardim ve onaym alinmasi gibi
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konular bu kapsamdadir. Ne var ki bu bolgede dikkat ¢eken dnemli bir farklilik
ise Peygamberin esi Hz. Ayse ve kiz1 Hz. Fatma’nin ¢ogunlukla tek bir agkin gii¢
olarak kisisellestirilmis sekilde goriilmesidir. Tatarcada Gaysd-Fatiyma, Aysd-
Fatiyma, Aysd-Batiyma, Asa-Batman Kar¢igi, Gaysd-Batman (Taiiia-®arsiiiva,
Oiinro-DareriiMa, OHmIo bareiiiMa, Amra barman kapusirsl, [aimo-barman) ve
Baskurtcada Gdysa-Fatima, Gdysd-Batima, Gaysa-Fatma (Foimo-baruma,
Fotino-baruma, Oimo-barman) (Hajieva, 2021; Hazieva, 2020; Hisamitdinova,
2016) gibi s6z konusu Arapga isimlerin Kipgak dil &zelliklerinin etkisiyle
cesitlenmis bicimleriyle karsilasilmaktadir. Bu cesitlemeler arasindaki Agsa-
Batman Kar¢igt (Ayse Fatma Kocakaris1) adlandirmasinin, Cuvascadaki
Asapatman Karciki (Amanarman kapuiké) (Sergeeva & Matveev, 2018)
adlandirmasiyla bazi fonetik farkliliklar disinda anlam ve bigim olarak birebir
ortiistiigiine dikkat gekmekte yarar vardir. Anlasilan o ki Ozbekler arasinda Ambar
Ana, Giillii Bibi, Fatma Bibi gibi kutsallik atfedilen ve kisilestirilen isimlerin
ritiiellerde ayn1 ciimlede art arda siralanarak tekrarlanmasinda oldugu gibi idil-
Ural bolgesinde de en ¢ok Ayse ve Fatma isimleri ardisik bigimde tekrar edilmis
ve buna bagli olarak zamanla bu iki isim tek bir sahsiyet gibi algilanmaya
baslamis olmalidir. Bu gelisimi bazen farkli bazen de ayni metin i¢inde bile
gormek miimkiin olabilmektedir. Krasnoufimsk rayonundan ve Téle¢é (Ru.
Tyulyaginsk) rayonundan derlenmis olan sagaltma amach su biiyii metinlerinde
bu durum agik bir sekilde goriilmektedir:

MuHeM KyJIbIM TyTen

Oiimo bartsliiMa KyJibl

MaKurbimapHbIH KyJisl

MuHeM KyJbIM TYTel,

®arpriiMa OeroH ["alimoHeH Ky aifarsl,
Ma6bllKkaH KyIbIMHBIH CHXOTE KHJIEIL,
N3renopHeH, oyInionopHeH Xoep-
JOTaJIapBIHIA.

OIIKEeProH THIHBIMHBIH IIH(ackl THCEH,

By 6ana cuxornoncen. (Hajieva, 2021, 83-84)

AK Ky3, Kapa Ky3

Benron ky3, OEIMOroH Ky3

30Hrop Ky3, KOHBIP KY3, ycall Ky3

YBIKCBIH J1a KUTCEH,

Bana ecten1o TOopMachIH

MuH >1KepMUM

Ama barMaH KapubIrbl KHJITOH

Iyn emkep9, mryn ubira. (Hajieva, 2021, 84)

Benim elim degil,

Ayse Battyma’nin elidir.

Iyi insanlarin elidir.

Bu benim elim degil,

Fatima ile Ayse’nin eli ayagidur.
Dokunan elimin sifas1 gelip,
izgelerin ve evliyalarin hayir
dualaryla.

Ufledigim nefesin sifas1 dokunsun,
Bu ¢ocuk sifa bulsun.

Ak g6z, kara goz,

Bilen goz, bilmeyen goz,

Mavi géz, kahverengi goz, kotii goz,
Ciksin da gitsin,

Cocugun tizerinde durmasin.

Ben iiflemiyorum / efsunlamiyorum,
Asa Batman kocakarist geldi,
Ufleyen odur, cikaran da odur.

Tatarca metinlerde ayn1 metnin farkli satirlarinda gecen Ayse Batiyma ve
Fatiyma ile Gaysd adlandirmalarindan ikincisi agik¢a iki ayr1 pire isaret etmekte
iken ilk adlandirmadan yola ¢ikarak boyle bir ayrim olup olmadigini anlamanin
s6zIi icra ortaminda miimkiin olamayacagi ¢ikarimi kolaylikla yapilabilir. Ancak
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diger metinde gecen Asa Batman Kocakarisi adlandirmast agik bir sekilde tek bir
ylice giic ya da pire isaret etmektedir. Misliman Tatar ve Bagkurt halk
hekimliginde goriilebilen bu birlestirmenin, Miisliiman olmadig1 i¢in Ayse ve
Fatma gibi Islami sahsiyetleri bilmesini bekleyemeyecegimiz ancak Tatar
sifacilara sik¢a gittigini bildigimiz (Timofeyev, 1972) Cuvaslar arasinda
rahatlikla Asapatman Karcigi seklinde tek bir sahsiyet olarak yerlesmis olmasi
son derece anlasilir bir durumdur.

Bagkurtlar arasinda sagkiran hastaliginin sagaltilmas1 amaciyla kazan ya da
tencerenin kurumu kazinarak hastalikli bolgelere siiriildiigii ve biiyii sozleri
okundugu aktarilmaktadir. Bu ornekte gecen “Ayse Fatmalar sifasi” ifadesi
Kirklar inanigindaki gibi bir tasavvurun yansimasi olup sifacilarm pir veya
koruyucularinin da tek ve Ozel bir sahsiyet olmasmin sart olmadiginm
gostermektedir.

BucmuiuiahhU-p-paxMaHU-P-PIXUM, Bismillahirrahmanirrahim,
BeiHaa cerkMa, THIIIKA ChIK! Burada kalma, disar1 ¢ik!
VImeH-TOMOH 1rys1 OyJIhbIH! ilacin ve sifan bu olsun!
MuHeH umeM Tyred, Benim sifam degil,
Fotimro-darumanap ume Ayse-Fatimalar sifasidir.
(Hisamitdinova, 2016, 167)

Hz. Ayse ile Hz. Fatma’nm idil Ural bolgesi Tiirkleri arasinda tek bir
sahsiyette birlestirilmesi bu iki sahsiyetin 6nceden beri halk nazarinda 6nemli bir
yere sahip olmasinin sonucu olarak yorumlanabilir. Bu fikrin bagka dayanaklar
da mevcuttur. Kazaklar arasinda gelinlerin Hz. Fatma ile 6zdeslestirildigi, evlilik
kurumunun Hz. Peygamber’in kizin1 evlendirmesiyle temellendirildigi gibi
Tatarlar arasinda da gelinlerle Hz. Ayse arasinda 0Ozdeslik kuruldugu
anlasilmaktadir. Bunun agik bir delili olarak Tatarcada “diigiinde sarki sdyleyip
oynamak” anlaminda kavramlastirilmis olan ayselemek (Tat. olitrona-y) séziiniin
bulunmasi ileri siiriilebilir. Kabullere gore bunun temeli Hz. Ayse’nin erken yasta
evlenmis olup evliyken de oyuncaklarla oynayip eglenmeye devam etmis
olmasidir (Ahmit’yanov, 2015, s. 129). Buradaki benzestirme sadece diigiinle
ilgili bir tavir ya da davranis tizerinden kurulmus olsa da Hz. Fatma 6rneklerinde
oldugu gibi gelin ile Hz. Ayse arasinda bir 6zdeslik kurulmakta oldugu
anlagilmaktadir. Dua ve bilyii metinlerinde Ayse ve Fatma adlarinin her zaman bir
arada kullanilmasi1 bu fikri desteklemektedir. Ozbeklerdeki oOrneklerde de
goriildiigii gibi aslinda kadmlarin, ¢ocuklarin ve evin koruyucusu, kadmlarin ve
sifacilarm piri tek bir isim olmak zorunda degildir. Dini ve kiiltiirel hayatta 6zel
bir 6nem atfedilen isimler ayni ciimlede de ardi ardina siralanabilmektedir. Hatta
¢ogu zaman isminin ne oldugu 6nem tagimasa da bu konuda ¢ogunlukla yerel
tasavvurlar etkili olmaktadir. Kimi zaman da 6zel ve tek bir askin giic yerine
Kuwrklar ifadelerinde oldugu gibi Tiirk mitolojisindeki Umay Ana’nin anlam ve
islevleri Ayse-Fatmalar, Izgeler gibi genel bir koruyucu ruhlar grubuna mal
edilebilmektedir.
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Tatarlar arasinda Asa Batman ya da Gaysa-Fatiyma, cilt hastaliklar gibi ¢esitli
rahatsizliklarin sagaltilmasi, nazarin etkilerinin ortadan kaldirilmasi, dogum,
bebegin ilk banyosu, ev isleri, yemis ya da mantar toplama gibi (Hajieva, 2021)
kadinlarin merkezi rol aldigi biitiin konularda koruyucu, yardimeci, bereketi
arttiricr iglevler tistlenen kutsal bir figiir hdline gelmistir. Bagkurtlar arasinda da
ayn1 6neme ve islevlere sahip oldugu goriilmektedir. Bu nedenle Bagkurtcada da
Gdysd-Fatima eli (Fotmo-®aruma xyner), Gdysd-Fatima tedavisi/sifasi (Fotinno-
®daruma ume), Gaysd-Fatima dili (Foittmo-®atuma tene), Gdysd-Fatima nefesi
(Fotitro-®aruma  hyneimien), Gdysd-Fatimalar eli (Foittmo barumanap Kysbr)
tamlamalar1 yerlesmistir. Halk hekimleri, falcilar ve gaipten haber verdigine
inanilan kisiler Ayse ve Fatma isimlerinin giicline basvurmuslardir. Ayrica avug
sureti (Yc hypore) ya da Gdysd-Fatima kuli ad1 verilen suretler muska olarak
koruma ve tedavi amagli kullanilmistir (Hisamitdinova, 2016, s. 168). Bunlara ek
olarak Orenburg, Saratov ve Bagkurdistan’in giiney bdlgelerinde kerpic evlerde
yasayan Bagkurtlar arasinda her yil tekrarlanan balgik imecesi (Bask. 6ancbrk
eMshe) uygulamasinda da kadinlarim merkezi bir rol oynadigi ve barmaklarin
balgikla sivanmasinda (Bask. Gancerk heumay) asli gorev aldigi, bu islemin
tamamlanmasinin ise ancak evin en bilyiik gelininin kible yoniindeki duvara bir
parga kil siirlip, “Benim elim degil, Gdysa-Fatima eli!) s6zlerini soyleyerek elinin
izini birakmas1 seklindeki ritlielle gerceklestigi kaydedilmistir (Utarbaeva, 2023).

Tiirkiye sahasinda Fatma Ana inanciyla ilgili epeyce veri bulunmaktadir. Onun
rolii yalnizca hastalik sagaltimiyla sinirli kalmayip kadinlara ait meslek ve ritiiel
rollerle de iliskilendirilmektedir. inanislara gére Hz. Fatma, genel olarak kadin
mesleklerinin, 6zelde ise dogumu yaptiran ebelerin ve hastalik tedavisinde
bulunan ocakli kadinlarin piri kabul edilir. Bu nedenle ebeler ve ocakli kadinlar,
uygulamalari sirasinda “El benim elim degil, Fatma Anamizin eli” ya da “El
benim degil, Fadime Anamizin eli” ifadesi kullanarak yaptiklar isin kaynagim
yine ayni sekilde kendi bireysel gii¢lerinden ziyade Fatma Ana’nin kutsal ve sifali
eliyle iligkilendirirler. Anadolu’da Fatma Ana ve Fadime adlandirmalarinin
yaninda dikkat gekici bir 6zellik olarak Idil-Ural bdlgesi Tiirklerinde de oldugu
gibi Icel, Silifke ve cevresinde Ese Fatma (Ayse Fatma) adlandirmasinin
kullanilmasidir. Anadolu’nun farkli bolgelerinde dogumun kolaylastiriimast,
hastaliklarin sagaltilmasi, kadinlarin giindelik islerinin basartyla sonuclanmasi ve
ocaklilik uygulamalarinin mesrulagtirilmasti i¢in Benim elim degil, Fatma/Fadime
Anamin yahut Ese Fatma Anamin eli sozlerinin kullanildigi goriilmektedir.
Golpazari’nda ebenin dogum yapacak kadinin yiiziinii li¢ kez sivazlayarak bu
s0zii sOylemesi; Ankara, Bursa, Denizli, Mersin ve Tarsus ¢evresinde ebelerin ve
ocaklilarin aynmi sozlerle hastalar1 iyilestirmeye veya dogumu kolaylastirmaya
caligmalari, Fatma Ana’nin inaniy ve uygulamalardaki Onemli roliinii
gostermektedir. (Kumartasglioglu, 2016, ss. 273-274; Tanyu, 1982). Dolayistyla
Fatma Ana etrafindaki inanis ve uygulamalarin Tiirkiye sahasinda da
Tiirkistan’daki kadar canli ve giicli bir sekilde yasatilmigs oldugunu, Fatma
Ana’nin Idil-Ural bdlgesine kiyasla Anadolu ve Tiirkistan’da kadinlarin biitiin
hayatini kugatan bir anlam ve islev diinyasina sahip oldugunu ifade etmek gerekir.
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Cuvaslar ve Fatma Ana Kiiltii

Yukarida da ifade edildigi gibi Cuvaslar arasinda karsilagilan Agsapatman
Kar¢igi imgesi, adlandirma agisindan Tatar ve Baskurt 6rnekleriyle tam olarak
ortiismektedir. Bununla birlikte asagida goriilecegi iizere Cuvaslardaki
Asapatman Kargigi imgesel ve islevsel 6zellikleri agisindan bolgedeki diger
komsu Tiirk topluluklarindaki karsiligiyla biiyiik oranda aynidir. Farkliliklar ise
elbette Cuvaslarin dil ve din bakimindan daha fazla ayrigmasiyla ilgilidir. Ancak
resmi olarak biiyiik oranda Hristiyan kabul edilse de Cuvaglarin ozellikle
kentlesme ve sanayilesmenin etkilerinin yogun olarak goriilmeye baslandig:
doneme kadar sosyokiiltiirel agidan komsu ve akraba olan Tatarlarla dogal ve
yogun bir iliski i¢inde oldugu ve bu durumun onlarin Miislimanlagsmasina ve
Tatarlagsmasi sonucunu dogurdugu (Bayram, 2016a, 2016b, 2018, 2019, 2020,
2021; Mészaros, 2000; Timofeyev, 1972), hatta bu sebeple resmi politikalarin
sonucu olarak Cuvas dilinde Islam karsit1 eserler yayimlandigi bilinmektedir. Bu
dogrultuda Cuvaslardaki Asapatman olgusunun Bagskurt ve Tatarlardaki Ayse-
Fatma inams1 ile arasindaki somut paralelliklere ve baglantilara ragmen Cuvas
dili ve kiiltiirli lizerine ¢alismalar yapan bazi aragtirmacilar, olgunun kdkenini
Zerdiistliik ve Hinduizm gibi kaynaklardaki ispati1 ¢ok daha zayif benzerliklere
dayandirmaya ¢alismislardir. Konuyla ilgili degerlendirmeleri sirasiyla ele
almakta fayda vardir.

Meshur sozliigiinde N. I. Zolotnitskiy konuyla ilgili onemli degerlendirmeler
yapmis ve bazi sagaltma ritiielleriyle -nazar ve bas agrisina karsi- biiyii
metinlerine yer vermistir. Aja Batman Kar¢ik (axxa Oarman kapuak) adiyla
kaydettigi bu iyi disil giiciin Cuvas tanrilari listesinde bulunmadigmi ancak
yerylizii tanrigalart arasinda yer almasi gerektigini ifade eder. Dahasi,
Yakutlardaki dogumda yardimec1 ve koruyucu rol alan ayisit ile
karsilastirilmasmin merak uyandirict olacagi gibi yerinde bir tespit yapar. Ancak
Tetyuski ve Tesvilsk’teki “Tatar Cuvaslar’” olarak adlandirdigi Cuvaslarinin
masallarinda gériilen Ayse Batman Karcik’in keremet, yumis vd. unsurlarla
birlikte diger Cuvasglardan -muhtemelen Tatar etkisinde olmayanlar
kastedilmektedir- alinmis olmasi gerektigi kanaatine varir. Bdylece olgunun
Tatarlardaki karsili§in1 tamamen g6z ardi ettigi i¢in Aja Batman adlandirmasinin
bilesenlerini ag- (asmak, ge¢mek), puz- (batmak, bogulmak) seklinde
¢oziimleyerek “Idil’den, denizden, ormandan Asapatman Kocakari geldi” (Adil
urli, tinis urli, virman urli.... Asapatman Kargik geldi) ifadesini “Idil’i, denizi,
tarlay1, ormanlar1 engellenmeden asarak yorulmayan yash kadin geldi” seklinde
yanlis anlamlandirmistir  (Zolotnitskiy, 1875, ss. 175-177). Zolotnitkiy’in
tespitlerinin en 6nemli kism1 -kendisi tam aksi yonde bir sonuca varmis olsa da-
Cuvaglardaki Asapatman inaniginin adlandirma ve iligkili ritiieller bakimmdan
Miisliimanlikla, bolgedeki komsu ve Miisliiman olan diger Tiirk topluluklariyla
iligkili oldugunu, yam sira Ayisit veya Umay Ana gibi bir kiiltiin yansimasi
oldugunu gostermesidir.
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Macar Tiirkolog G. Mészaros, 1909 yilinda yayimlanan eserinde konuyu daha
kapsamli bir sekilde ele almig, 6nemli veriler sunmus ve analiz yapmistir.
Zolotnitskiy’in yukarida verdigimiz ¢evirisinin dogru olmadigint sdyleyerek
sOyle izah etmistir: “Eger N. 1. Zolotnitskiy komsu Kazan Tatarlarimin batil
inaniglarini da incelemis olsaydi bunlar1 bu kadar zorlama bir sekilde agiklamak
durumunda kalmazdi. Kazan Tatarlarmin biiyiilerinde metinlerinde de Asa
Patman Kocakarisi bulunmaktadir, ancak onlarda yalnizca adi korunmustur
(Mészaros, 2000, s. 264). Ona gore Tatarlarin Aysd Batman’1 ile Cuvaglarin
Asapatman’1 ayni1 karakter olup eskiden yasamis bir sifacinin adidir. Sifacilar
asagidaki sozleri sdyleyerek trans halindeki bir samanin ruhlarla konusarak onlara
istedigini yaptirdig1 ve onlarin giiciinii kendi iizerinde topladig: gibi aslinda biiyii
yaparak, iifleyerek ve tiikiirerek hastayi iyilestirenin kendisi olmadigimi ifade
etmis olurlar:

Tatarca Rusga Cevirisi Rusgasindan Ceviri
MuHeM KYJIBIM TYIell DT0 HE MOs pyKa, Bu benim elim degil,
Do 6aTMaH KyJbl. Pyxka Diinro 6atmaHa. Ayséd Batman’m eli.
(Ceviri yazara ait.)
Cuvasga Rusga Cevirisi Rusgasindan Ceviri
Alna nmatMaH Kapyak Crapyxa Ama narMas Asa Patman Kocakar1 geldi,
KIIHE npuobLTa Volga 6tesinden, deniz
Artan opna, THHEC Opia, U3-3a Bosru, uz-3a mops, Otesinden,
Oii opna, BdpMmad opia... | Yepes moms , gepes jeca. .. Tarlalar1 asarak, ormanlari
asarak... (Ceviri yazara ait.)

Mészéaros’un analizindeki 6nemli bir yanilgi, Asapatman’1 bolgede yasamis
yerel ve gercek bir sifaci olarak kabul etmesidir. Zolotnitskiy’in Tatarlar1 ve
Baskurtlar1 géz ardi ettigi gibi Mészaros’un da diger Miisliiman Tiirk bolgelerini
analizine dahil etmemis olmasi, Fatma Ana ya da Ayse Fatma Ana kiiltiinii tam
olarak anlayamamasina sebep olmustur. Bu eksiklikten oOtiiri Mészaros,
Asapatman adindaki Asa’nin Arapca Ayse isminden geldigini dogru bir sekilde
tespit etmis olsa da Hz. Peygamber’in esiyle iliskisini gérememis, Patman
bilesenini ise yanlis bir sekilde Fars¢a batman (tahil 6lgiisii birimi) kelimesinin
bir lakaba doniismesiyle agiklamistir. Bununla birlikte Cuvaslar ve Tatarlar
arasindaki bu ortak unsurla ilgili adlandirmay1 kimin kimden aldig1 ya da aktardig:
sorusunun cevabini bulmanin ¢ok zor oldugu konusundaki goriisiine katilmamak
miimkiin degildir. Ciinkii Cuvas pagan terminolojisinde Arapca ve Farsca kokenli
cok fazla sozcilik bulundugundan Asapatman adin1 mutlaka Tatarcadan alinmis
saymanin dogru olmayacagimi, dogrudan kaynak dilden alinmis olabilecegini
ifade eder. Bu konuda hakli oldugunu da kabul etmek gerekir. Nitekim Cuvaglarin
kokeniyle ilgili en giiclii fikirlerden birisi onlarin ilk Miisliiman Tiirk toplulugu
olarak kabul edilen Idil Bulgarlarinin torunlari oldugu yéniindedir (Bk. Giizel,
2021). Bu yaklagimin en giiglii dayanaklarindan biri héline gelen Bolgari i Cuvasgi
adli eserinde N. I. Agmarin, Idil Bulgarlarindan kalan mezar kitabelerinin ancak
Cuvasca ile c¢oziilebilecegini gostermistir (Asmarin, 1902). Cuvascadaki
Asapatman Kar¢igi adlandirmasmin Tatar ve Baskurt diyalektlerindeki birebir
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denk kullanimlar1 bagka bir delile ihtiyag birakmasa da N. I. Agmarin’in kapsamli
sozliigiindeki agiklama da en 6nemli dayanaklardan biridir. Ona gore Asapatman
ad1 sadece Asapatman Karcigiseklinde kullamlir ve nazara karsi okunan dua ve
biiyiilerde sik gegmektedir. Asapatman ise Hz. Peygamberin esi ve kizinin isimleri
olan Ayse ve Fatima’dan gelmektedir (Asmarin, 1929, s. 211). Bagka etimologlar
ve arastirmacilar da onun bu fikrini daha sonra devam ettirmistir (Denisov, 1959,
s. 76; Fedotov, 1996, s. 76; Sergeeva & Matveev, 2018, s. 111).

Zolotnitskiy’in adlandirmanin kdkeni konusundaki goriisii ise sadece Anton
Salmin tarafindan devam ettirilmistir. Ayrica Salmin bu konuda Asmarin ve
Fedotov’un goriiglerini sadece siipheli bulmakla yetinmis, Mészaros un Tatar ve
Cuvas ortak kiiltlir evreni ve iliskileri hakkinda aktardig: verilere yiizeysel bir
sekilde temas etmistir. Asapatman inanismin neden Idil-Ural bolgesi Tiirkleri
arasinda -6zellikle Tatarlarla Cuvaslarin bir arada yasadig1 bolgelerde- ortaklagan
bir unsur oldugu konusuna hi¢ temas etmeden koken arayisimi Zerdiistlik ve
Hinduizm’e yoneltmistir. Dahasi, Cuvas dininde 4sa adinda bir tanr1 oldugunu
varsay1p bunun da kaynaginin Avesta ve Veda metinleri oldugunu ileri siirmiistiir.
Cuvaglar arasinda nasil yerlestigi konusundaki agiklamasi ise daha ilgingtir:
“Cuvaglari atalar1 olan Suvarlar ile Vedik ve Avesta Aryalarinin atalarinin ortak
bir kiiltiirel ve dinl mirasa sahip olduklar1 diigiiniilebilir. Bu kiiltiirel temas ve
etkilesim alam Hindistan—Iran—Orta Asya bolgesi olabilir. Bu iliskinin zaman
bakimindan MO V-III. yiizyillara kadar uzandig1 varsayilabilir” (Salmin, 2007,
s. 402). Boylece Salmin, en yakinindaki kiiltiirel iligki agini ve bunun sonuglarini
incelemek yerine dini bir olgunun kdkenini analitik olmayan bi¢imde zaman ve
mekan bakimindan en uzaktaki benzerliklerle agiklamaya g¢aligmistir. Ayrica
Cuvagcadaki aga (ama) kelimesinin sadece Asa kagar (ama kagap) seklindeki
kaliplagmig ifadede ‘Bagisla!” anlaminda kullanilmis olmasi asa adinda bir tanr
ya da tanrisal giic oldugu anlamimna gelmez. Ciinkii bagka kaynaklarda bu
adlandirmaya 6ne ¢ikan belirgin bir tanridan bahsedilmemektedir.

Ancak Asapatman olgusunun Idil-Ural bblgesindeki Cuvas, Tatar ve Baskurt
ortak kiiltir evreninin sonucu oldugu fikrini destekleyecek cok daha saglam
veriler bulunmaktadir. Yukarida goriildiigii gibi adlandirma meselesi zaten baglica
saglam bir dayanak teskil etmektedir. Yine de Cuvaslarin 6zellikle Tatarlarla olan
komsuluk ve kiiltiirel iligkileri Cuvaglarin Miisliimanlasmasina sebep olacak
kadar yogun olup bu durum misyonerlerin de dikkatini ¢ekmis ve resmi otorite
tarafindan  Hristiyanlagtirma politikalarmin ~ 6nlinde bir engel olarak
degerlendirilmistir. Bu nedenle 19. ylizyilin ikinci yarist ve 20. yiizyilin
baslarinda Cuvas edebiyati Islam, Tatarlar ve pagan yasam bigiminin elestirisine
odaklanmis (Bayram, 2017; Rodionov, 2015), Cuvas dilinde Islam karsiti
propaganda eserleri (Makarov, 1910; Muhammed Pilit Sine Kaysa Kilni Teni
Suya, 1912) yayimlanmistir.

Etnografik kayitlar da bu kiiltiirel alisverisin ulastigi boyutlar1 acikca
gostermektedir. Aslinda Mészaros da bu konuda 6nemli veriler aktarmigtir ama
her nedense Asapatman konusunu ele alirken bdyle bir baglantt kurmamistir.

73



L) | @ CEMALETTIN YAvUZ

M¢szaros, Asapatman meselesini Cuvaglarin nazarla ilgili inanig ve
uygulamalarmi inceledigi boliimde ele almigtir. Cuvaglarin nazara karsi
basvurdugu yontemlerden birinin de muska oldugunu aktarmaktadir: “Cuvaslarin
Tatarlarla i¢ ige yasadigt yerlerde, biitiin Miisliman Dogu’da yaygin olan
muskalar (p#ii) da kullanilmaya baslanmistir. Bunlar, mollanin {izerine birkag
Arapga kelime veya Kur’an’dan bir sure ile bazi rakamlar ve gizemli isaretler
yazdigr kiigik kagit parcalarindan olusur. Cuvaglar bu muskalar1 Tatar
mollalarindan alir, katlar, kiigiik bir keseye koyup dikerler ve cocugun boynuna
asarlar ya da kiz ¢ocugunun baghigina ilistirirler” (Mészaros, 2000, s. 261). Fatma
Ana Kkiiltiiniin kadmlarm piri ve koruyucusu olma o6zelliginin diger Tiirk
topluluklarina gore daha geride kaldigi, sifacilikla ilgili 6zelliklerinin daha ¢ok
one ¢iktig1 Idil-Ural bolgesinde bu sosyokiiltiirel iliski sayesinde Asapatman
olgusunun Cuvaslar arasinda uzun ylizyillar boyunca canliligini korumus
oldugunu tahmin etmek zor degildir.

Bu konuda bagka veriler de vardir. 20. yiizyilin baslarinda, Cuvaslarin yasayist
ile ilgili bir etnografik risale yazmis olan ve bu eseriyle Mészaros’un da takdirini
kazanmis olan Tatar aydinm1 Zarif Besirl de Cuvaslarla Tatarlarin yakin iliskilerini
detayl bir sekilde anlatmistir. Hastaliklarin sagaltilmasi konusundaki iligkiye ise
ayrica dikkat ¢cemistir: “Biiyii (sihir) yapma, cin ¢arpmasi, su tutmasi gibi seylere
itikatlar1 tamdir. Lakin biiyli yapildigindan sliphelenmis olsalar yahut bir hastalig
bunlardan bilseler Miisliiman kdylerine gidip mollalara {ifiirtiirler ya da Kur’an
okuturlar” (Besiri, 1911, ss. 15-16). Cuvas bir papaz ve dgretmen olan G. T.
Timofeyev de gorev yaptig1 bolgelerdeki Cuvas ve Tatar dostlugunu meshur
etnografik eserinde 6zellikle vurgulamis, bu iki toplulugun birbirlerine misafirlige
gittigini, hatta Cuvaslarin Tatarlastigini ifade etmistir. Ona gore iligkiler giderek
bozulmus olsa da Cuvaslarla Tatarlarn eskiden ¢ok yakin olduklar1 o kadar
bellidir ki ¢ocuklar dahil biitiin Cuvaglar Tatarca konusmakta, Tatarca sarkilar
sOylemekteler ve gerekli durumlarda onlara “okutmaya” gitmektedirler
(Timofeyev, 2002, ss. 23, 29).

P. V. Denisov da Asapatman Kar¢igi inanisin1 agik bir sekilde Cuvaslarla
Tatarlar arasindaki yakin iligkiyle agiklamaktadir. Bununla birlikte Cuvaslardaki
s0z konusu inang olgusunun Cuvas dini ve mitolojisindeki Miisliimanlik etkisi
oldugunu ifade etmis ve ayni etkinin beslenme kiiltiirii ve yasam tarzinda da
hakim oldugunu vurgulamistir. Asagi (Anatri) Cuvaslarin at yedigi halde domuz
eti yememeleri ve Yukar1 (Viryal) Cuvaslarin ise at etinden tiksinmelerini de
ornek olarak sunmustur (Denisov, 1959, s. 76). dil-Ural bolgesinde 16. yiizyilin
ortalarinda Hristiyan Rus kiiltiir sahasinin etkileri hakim olana kadar sirastyla Idil
Bulgarlar;, Altin Orda ve Kazan Hanhgi dénemlerinde Islam kiiltiiriiniin
hakimiyeti ve Cuvaglarin da bu kiiltlir dairesine mensup oldugu bilinmektedir
(Bk. Arik, 2003) Bu nedenle Cuvaglarin Asapatman inanis1 adlandirma ve kimi
ozellikleri bakimindan islam ile dogrudan iliskilidir. Ancak bu veriler s6z konusu
olgunun Cuvas kiiltiirine Tatarlardan girdigini degil, korunmasi ve
yasatilmasinin, canli tutulmasinin Tatarlarla uzun yiizyillar boyu siirdiiriilen
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iliskinin sonucu oldugunu ispatlar. Biiyii metinlerindeki paralellik de bunu acikca
gostermektedir:

Tatarca Tiirkgesi Biiyii Metni Cuvas Tiirkcesi Bilyii Metni

AK Ky3, Kapa Ky3 Xypa Ky¢ YKHE IyJlIcaH Ta,

Benron ky3, 6eIMaroH Ky3 Capa xy¢ YKHE ImyicaH Ta,

30HI9p KY3, KOHBIP KY3, ycall KY3 Xamap Ky¢ YKHE IyJIcaH Ta,

UBIKCBHIH Jja KUTCEH, Yaxap ky¢ yKHE myscaH Ta,

bana ectenno TopmacsiH [ypa ky¢ ykHE myncaH Ta,

MuH >1KepMuM XaHuap Ky¢ YKHE MyJICaH Ta,

Amia barMaH KapubIrbl KMITOH Képak xy¢ yxué myncas T1a,

[Ian smikepa, 1mas ysira. Cax AmanarMaH Kapuak KUiaHE,
(Hazieva, 2020, s. 27). Bén umner, Ban romnar. (Mészaros, 2000, s. 265).
Tatar Tiirk¢esindeki Metnin Ceviri | Cuvas Tiirkcesindeki Metnin Cevirisi
Ak g6z, kara goz, Kara goz degmis olsa da,

Bilinen goz, bilinmeyen goz, Sar1 g6z degmis olsa da,

Mavi goz, kahverengi goz, kotii goz, Kahverengi gbz degmis olsa da,

Cikip gitsin, Mavi goz degmis olsa da,

Cocugun iizerinde kalmasin. Ak g6z degmis olsa da,

Ben iiflemiyorum (sagaltmiyorum), Sas1 gbz degmis olsa da,

Asa Batman Kar¢ig1 geldi, Gok gz degmis olsa da,

Yasli kadm okuyup iifliiyor, yash Asapatman Kargik geldi,

kadin ¢ikariyor. O tedavi eder, o sagaltir.

Diinyanin bir¢ok kiiltiir ve inanis sisteminde bolluk, bereket ve iliremenin
simgesi, kadinlarin ve cocuklarin hatta evin ve ailenin koruyucu olarak kabul
edilen tanri ve tanrisallar var olagelmistir. Cuvasglar ve Tatarlar arasinda da
Asapatman figlirinden Once benzer konularda kendisine sigmmilan ya da
Asapatman’in iglevlerini iistlenen baska bir kutsal giiclin varligina inanmis
olmalar1 kaginilmazdir. Nitekim Cuvas inaniglarina gore en yiice Tanr1 olan
Turi’nin (Typd) en 6nemli yardimcilarindan biri olan Piilth§i’ye (ITjnéxcé)
atfedilen ozelliklerin Asapatman’in islevlerini de kapsayan daha genis bir
gergeveye sahip oldugu goriilmektedir. Tek farki gorev alanmin kadinlar ve
cocuklarla smirli olmayip biitiin insanligi kapsamasidir. Piilih$i, canhligin,
Uretimin, yasamin devamlilifinin teminati, yeryliziindeki tanrisal diizenin
koruyucusu ve uygulayicist kisilestirilmis bir varlik olarak tasvir edilmektedir
(Arik, 2000; Yavuz, 2021).

Asapatman olgusu bugiinkii Cuvaslar ya da onlarin daha eski atalar1 arasinda
ister Idil-Bulgar Devleti isterse daha sonraki bir zaman diliminde yerlesmis olsun
ortak bir kiiltiir evreninin sonucudur. Yine de Asapatman, Cuvaslarin kendi diinya
goriigiine 6zgii bicimde yeniden yorumlandigini ve iiretildigini de ifade etmekte
fayda vardir. 1dil-Ural bélgesi Tiirkleri arasinda Fatma Ana’nin rolii, kadinlarin
her durumda siginabilecekleri askin bir giic olmaktan ziyade nazarin ve diger
hastaliklarin sagaltilmasiyla ilgili ritiiellerle ilgili olarak daha smirl bir alana
indirgenmis gibi goriilmektedir. Yine de Kazaklarda ve Ozbeklerde oldugu gibi
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Cuvaslar arasinda da olaganiisti bigimde ritiiel eylemin asil uygulayicisi
konumunda &zel olarak g¢agrilan ve giicline bagvurulan kisidir. Cuvaslarda
ozellikle nazar, ¢iban, 6fke ve kotii giiclerle iliskilendirilen diger hastaliklarin
tedavi edilebilmesi i¢in onun giiciine ihtiyag vardir.

Ozbeklerde “Golde olsan da ¢olde olsan da..”, Kazaklarda Fatma Ana’nin
duasi olduguna inanilan “Ben her zaman iimmetinizin ocaginin yaninda, besiginin
basinda hazir bulunayim” sozleriyle ifade edilen bu agkin giiciin her yerde her
zaman yardima hazir oldugu fikri Cuvaslarda “idil 6tesinden, denizlerin
Otesinden, tarlalar1 ve ormanlari asarak...” sozleriyle ortaya ¢ikmaktadir. Bu
durum aslinda Asapatman ve benzerlerinin “6te diinyanin ruhlarina ait biitiin gizli
giicleri lizerine alan bir varlik” (Mészaros, 2000, s. 263) oldugu ya da biitiin bir
kozmik evrenin giiciiniin temsilcisi oldugu seklinde de yorumlanabilir.

Cuvaslarim Asapatman’a yiikledigi 6zgiin nitelikler ise agzinda tek bir dis,
ense kisminda ya da kiginda tek bir sag¢ telinin olmasi, beyaz pelerini kusanip
yanina beyaz kopegini almasi, kotii giicleri altin kiliciyla kesip altin siipiirgesiyle
siiplirmesi  olarak siralanabilir. Bu o6zelliklerin bir kismi muhtemelen
Asapatman’in insaniistii ve 6te diinyaya ait bir varlik oldugunu vurgulayan
Cuvaglarin kendi diinya goriigiiniin yansimasi sembolik unsurlardir. Agzinda tek
bir dis ve yalnizca tek bir sa¢ telinin bulunmasi, diinya mitolojilerinde ve halk
anlatilarinda sik¢a goriilen Tepegoz’deki gibi “eksik” veya “olagan dis1 beden”
motifleriyle iliskilendirilebilir. Asapatman’in beyaz ati, beyaz pelerini ve beyaz
kopegi de onun kutsal ve arindiricit niteligini vurgulamaktadir ki Cuvas
inanislarinda yukari diinyanin rengi beyazdir.

Bunun yaninda nazar ve hastaliklar1 kovarken gok giiriiltiisii ve simsek
imgeleriyle iliskilendirilmesi dikkat ¢ekicidir. Cuvas biiyiilerinde Asapatman’m
gelisi swrasinda kara bulutlarin toplanmasi, go6giin giirlemesi ve simsegin
yeryliziinii temizlemesi anlatilir. Bu tasvir, kot ruhlar ve hastaliklar goksel bir
glic yardimiyla uzaklastiran koruyucu bir ruh anlayigini yansitmakta olup
Hristiyanlagmis Slav halk inanglarindaki gok giiriiltiisti ve simsekle kotl ruhlar
kovan Aziz ilyas motifini hatirlatir. Cuvaslarm Turi (en yiice Tanr) ile ilgili
anlatilarinda da bu motife rastlanmaktadir. Altin kiligla kesme ve altin siipiirgeyle
siiptirme motifleri de ayni diisiincenin devami olarak, hastalik ve kotiiliigiin
fiziksel bir kir gibi ortadan kaldirilmasini sembolize etmektedir. Boylece
Asapatman yalnizca gifa veren bir figlir degil, ayn1 zamanda kozmik diizeni
yeniden kuran ve kirlenmis olani arindiran bir koruyucu ruh goriiniimii
kazanmaktadir. Boylece temelde Tiirk mitoloji ve Miisliimanlik etkisinin iizerine
son halka olarak Hristiyan Rus kiiltiir dairesinin etkisinin de Asapatman olgusuna
tesir etmis oldugunu sdylemek yanlis olmaz.
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Cuvas Tiirkcesi

Arl1a maTMaH Kapyak KUIHE,
Capapénue nép man,

Kyrénue nép Ték.

CaB HMIIeT, ¢aB IOMJIAT.

[yp namuze yTaaHHa,

[yp rondxnunHe NEpKeHHE,

Iyp iipITTUHE EPTHE.

Xy, Xypa n&neT KUieT,

Acnaru aBarar,

CucéMm cucer,

XypanTa ¢uHe ¢aBar,

XypanTa ¢guHYeH Xypa ¢epe ¢aBar,
Capar Te Tacarar.

Cagan nekex (M1BaH) ¢guHYEH Ky¢ TyXTap,
TacarTap.

blnran mrynakune kacar,
blnran wanapune mwanar,
Illanar Te Tacarar.

(CaBaH NeKex UBaH GUHUYCH TE
Tacanca kaiirap,

Kaguen xamax mynrap,
blpanuueH bipax myarap,
ABaH mynTap, MBICAK ITyATAp,
CpIB IynTap, aMUH.

Tiirkiye Tiirkgesi

Asa Patman Kargik gelmis,
Agzinda bir dis,

Arkasinda (kiginda) bir kil.

O tedavi eder, o sagaltir.
Beyaz atina binmis,

Beyaz ortiistine biirlinmiis,
Beyaz kopegini 6niine katmis.
Bak, kara bulut geliyor,

Gok giirliiyor,

Simsek cakiyor,

Binanin {izerine yagiyor,
Binadan kara topraga akiyor,
Yikiyor ve temizliyor.

Ayni1 bunun gibi, (Ivan)'m iizerinden de
nazar ¢iksin ve temizlensin.

Altin bigagiyla keser,

Altm siipiirgesiyle siipiiriir,

Stipiiriir ve temizler.

Ayni1 bunun gibi Ivan'in {izerinden de
Temizlenip gitsin,

Aksama kadar hafiflesin,

Sabaha kadar iyilessin,

Iyi olsun, biiyiisiin,

Saglikli olsun, amin.

(Mészaros, 2000, s. 265).

Sonug¢

Tiirk diinyasinda Hz. Fatma etrafinda olusan inanis ve uygulamalar, tarihi-dini
bir sahsiyetin halk inanglar1 i¢inde nasil daha genis, islevsel ve ritiiel bir kimlige
biiriindiigiinii gdéstermektedir. Ozbek, Kazak, Kirgiz, Tatar, Baskurt ve Tiirkiye
sahasindaki oOrneklerde Hz. Fatma; kadinlarin, ¢ocuklarin, evin, dogumun,
bereketin ve hastalik sagaltiminin koruyucusu olarak tasavvur edilmektedir. Bu
cercevede “Benim elim degil, Fatma Ana’nin eli” bi¢ciminde formiile edilen
sOzler, ritiiel eylemin otoritesini uygulayicinin bireysel becerisinden almadigini;
kutsal kabul edilen agkin bir giice dayandirildigini ortaya koymaktadir.
Dolayistyla Fatma Ana, Tiirk-Islam halk inanglarinda yalnizca hatirlanan bir dini
sahsiyet degil, sagaltma giiciinii mesrulastiran, ritiiel eyleme kutsallik kazandiran
ve koruyucu islev iistlenen bir pir haline gelmistir.

Bu ortak anlam alani, Idil-Ural sahasinda Ayse-Fatima/Gaysi-Fatiyma
biciminde daha belirgin bir birlesik figiire doniismiistiir. Tatar ve Bagkurt
metinlerinde Ayse ve Fatma adlarmin ¢ogu zaman birlikte anilmasi, bu iki
sahsiyetin halk inancinda tek bir koruyucu ve sagaltict gii¢ gibi algilanmasina
zemin hazirlamig goriinmektedir. Cuvaslardaki Asapatman Karcik figiiri de
adlandirma, islev ve ritiiel baglam bakimindan bu idil-Ural ortak kiiltiir evreniyle
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dogrudan iligkilidir. Nazar, ¢iban, bas agrisi ve ¢esitli rahatsizliklarin sagaltilmasi
sirasinda Asapatman’in ¢agrilmasi; tedaviyi gergeklestiren asil giiciin sifaci degil,
Asapatman olduguna inanilmasi; Tatar ve Baskurt metinlerindeki Ayse-Fatima
formiilleriyle agik bir paralellik gostermektedir.

Bu nedenle Asapatman olgusunu Zerdiistliik, Hinduizm veya uzak Hint-iran
benzerlikleriyle agiklamaya ¢alisan yaklasimlar, eldeki dilsel ve etnografik veriler
karsisinda ikna edici goériinmemektedir. Asapatman admin Ayse ve Fatma
adlartyla iligkisi, Tatar ve Bagkurt metinlerindeki Asa Batman/Gaysa-Fatiyma
ornekleriyle desteklenmektedir. Cuvaslarin Tatarlarla yiizyillar boyunca kurdugu
yogun komsuluk iliskileri; muskalar, mollalara okutma, Tatarca dini-kiiltiirel
unsurlar, sagaltma pratikleri ve giindelik temaslar {izerinden de izlenebilmektedir.
Bu veriler, Asapatman’m Idil-Ural bblgesindeki Miisliiman Tiirk topluluklariyla
iligkisini acik bicimde ortaya koymaktadir. Bununla birlikte bu iliski,
Asapatman’in basit¢e Tatarlardan alinmis bir unsur oldugu anlamima gelmez.
Daha yerinde bir degerlendirmeyle Asapatman, ortak Idil-Ural Tiirk kiiltiir
evreninde sekillenmis; Cuvaglar arasinda ise yerel mitolojik tasavvurlar,
Hristiyanlasma silireci ve komsu kiiltiirlerle temas sonucunda yeniden
yorumlanmuis bir figlirdiir.

Cuvag orneklerinde Agsapatman’in 6zgiinlestigi nokta, onun yalnizca Ayse-
Fatima kokenli bir sagaltici figiir olarak kalmamasi, ayni zamanda Cuvas
mitolojik diinyasinin 6te diinya, arinma, nazar, hastalik ve kozmik diizen
tasavvurlartyla biitiinlesmesidir. Agzinda tek dis, bedeninde tek kil bulunmasi;
beyaz ata binmesi, beyaz pelerine biiriinmesi, beyaz kdpek esliginde gelmesi; altin
bicakla kesip altin siipiirgeyle siipiirmesi; gok giiriiltlisii ve simsek imgeleriyle
iliskilendirilmesi, onun insaniistii ve 6te diinyaya ait bir koruyucu ruh olarak
algilandigimi gostermektedir. Bu unsurlar bir yandan Cuvaglarin eski mitolojik
diisiince yapisina, diger yandan Hristiyanlagmig Slav halk inanglarinda goriilen
goksel giiclerle kotii ruhlart kovma motiflerine agilan ¢ok katmanli bir anlam alani
olusturmaktadir.

Sonug olarak Asapatman Karcik, tek bir kaynaga indirgenemeyecek senkretik
bir figiirdiir. Onun adlandirmasinda ve temel sagaltici islevinde Tiirk-Islam
diinyasindaki Fatma Ana/Ayse-Fatima inanglarinin izi agik¢a goriiliirken,
Cuvaslardaki goriinlimiinde yerel mitolojik tasavvurlar ile Hristiyan-Slav kiiltiir
dairesinin etkileri de belirginlesmektedir. Bu bakimdan Asapatman, Cuvaglarin
diger Tirk topluluklarindan kopuk bir inan¢ evrenine sahip olmadigini; aksine
onlarla uzun siireli kiiltiirel temas i¢inde bulundugunu, fakat bu ortak unsurlar
kendi dini ve mitolojik diinyalar i¢cinde yeniden bi¢cimlendirdigini gosteren giiglii
bir 6rnektir. Asapatman olgusu, Tiirk halk inanglarinin farkli dini ¢evrelerde nasil
doniistiigiini, Islami sahsiyetlerin yerel mitolojik figiirlerle nasil kaynastigim ve
ortak Tiirk kiiltiir mirasinin farkli topluluklarda nasil 6zgiin bi¢cimler kazandigim
anlamak bakimindan 6nemli bir 6rnek olarak degerlendirilmelidir.
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OT ®ATMA AHA K AIITIAITATMAH KAPYAK: TPAHC®OPMALIUSA
KEHCKOI'O HEJIMTEJIBHOI'O 1YXA B YYBAIIICKOH
TPAANIIMOHHOMU KYJIBTYPE

AHHOTALIUS

B craree paccmarpuBaeTcs cBsA3b mpezacTaBieHud o darmMa AHa B TIOPKCKOM
MHpE, CBS3aHHBIX C HCIEJICHHEM, 3aIUTOH, POJAMH, 0Y9aroM M IUIOJOPOIHEM, C
o0pazom AmamatmaH Kap4dk, H3BECTHBIM y dyBalllei, KOTOPBIE B HACTOAIICE BPeMs
B 3HAYUTENIBHON CTENIEHH XPUCTHAHU3UPOBAHBI, HO IIPH 3TOM COXPAHSIOT U II€MEHTHI
TPaIMLIMOHHKIX BepoBaHui. Ocoboe MoyokeHHe dyBallel cpeay IPyrix TIOPKCKHX
HapoAOB C TOYKH 3pCHUA PECIMIMU U A3bIKa MHOTAA MPUBOAWIO K UTHOPUPOBAHUIO
TOT'O (I)aKTa, YTO BIIJIOTH 1O HCAABHETO BPEMCHU OHU OCTAaBaJIUCh YaCThIO TIOPKCKOT'O
KyJbTypHOTO IIPOCTpaHCTBa Boiro-Ypanbckoro pernoHa. MoKHO MPEANONIOKUTS,
4r0o B (OPMUPOBAHHHM TAKOTO TOAXOAA OINPEACIEHHYIO pOJb CBHITpAIM U
U/ICONOTHYECKUE  yYCTAHOBKM. MeXay TeM  JaHHbIE  HCTOPHUYECKHX U
STHOrpaMUECKNX HCTOYHMKOB YKa3bIBAlOT HAa HEOOXOJMMOCTh paccMaTpHBaTh
(heHOMEH AIanaTMaH UMEHHO B KOHTEKCTE BOJITO-yPaJIbCKOH TIOPKCKON KyJIBTYPHON
Cpenbl, TOTZa KakK ITIOTBITKA M CETOMHS CBA3BIBATh MPOHCXOXKACHHE 3TOTO 00pasza C
OTHANEHHBIMH HMHAWHCKIMH W HMPAHCKUMH HApAJUICNIIMH  IPEICTaBIAIOTCS
HEJOCTaTOYHO OOOCHOBAHHBIMHM KaK B HAYyYHOM, TaK M B HCTOPHKO-KYJIBTYPHOM
OTHOILCHHH.

Marepuansl y30eKCKOH, Ka3aXCKOH, KBIPTBI3CKOH, TaTapcKoW, OamIKupcKod u
TYPELKOH Tpaaniui IMOoKa3bIBatoT, 4T0 daTMa AHa, BBIXOAS 3a MPEAEIbl HCTOPHKO-
penuruo3Hoii  smuHoctH  DaTWMBI,  BBIIONHACT  PUTYaldbHYI0  (YHKLIUIO
MOKPOBUTEJILHHUIIBI KECHIINH, JIETEH, MOBUTYX, HOCUTENEH IEIUTENbCKUX TPAANLIHH,
JIOMa, POJIOB, IUIOJIOPOJMS M HCILeJeHus Ooje3Hell. B aToM oTHommeHun Qopmysist
THna «2To He MOsI pyKa, a pyka @arma AHa» CBHIETEIBCTBYIOT O TOM, YTO HCTOUHHUK
LENUTEIFHOTO AEHCTBHS CBSI3BIBACTCS HE C MHANBUIYaTbHBIM YMEHHUEM HCTIOTHUTEIS
00psia, a co CBAIIEHHBIM U TPAHCUEHCHTHBIM KEHCKHM 00pa3om. CiieioBaresbHO,
B TIOPKO-MCIIAMCKUX HApOIHBIX BepoBaHMAX Parma AHa BBICTyHAaeT HE TOIBKO KaK
MOYHUTAaeMast PEIUTHO3HAs TUIHOCTh, HO U KaK ITHP, IETUTUMHUPYIOIIUH LeTUTEIBHYIO
CHIIy, TPHUIAIOIUA PHUTYaTbHOMY JEHCTBHIO CaKpPaJbHOCTh W  BBITOJHSIOMIMN
3aIUTHYI0 (QYHKIHIO. DTO olliee cMbICiioBOe Tosie B Bonro-Ypanabsckom pernone
noy4usio Oosee onpezaeaéHHoOe BhIpaskeHne B hopMe 00beAMHEHHOTO 00pa3a Aifmre-
®aruma/I"aiitne-barteriima. Yactoe coBMecTHOE yroMuHaHNEe NMEH Afire n ®atnma
B TAaTapcKUX M OAIIKUPCKUX TEKCTaX, MO-BHIUMOMY, CIOCOOCTBOBAJIO BOCHIPHSTHIO
3THX JIBYX (PUTYp B HAPOIHOM CO3HAHUH KaK €AMHOH 3aIIUTHON U IIETUTEIILHO CHIIBI.
O6pa3 Amanarman Kapudk, BcTpedaromuiics y dyBaliei, 0 CBOEMY Ha3BaHHIO,
(hYyHKIUH U PUTYaJIbHOMY KOHTEKCTY HETIOCPEICTBEHHO CBSI3aH C 3TUM OOIIHM BOJIIO-
YpaJIbCKUM KYJIBTYPHBIM TMpocTpancTBoM. OOpamieHne Kk AmranatMaH npH JIeYeHUN
CIyiaza, HapbIBOB, TOJIOBHOI 00NN 1 Pa3IMYHBIX HEAYTOB, a TAKXKE MPEACTABICHUE O
TOM, YTO MOJTMHHOM IeUTENTFHOMN CHIloif 00s1aaeT He caM LIeINTeNb, a AlIanaTMaH,
0OHapy>KMBAIOT sIBHBbIE Mapauienu ¢ opmynamu Alme-Parnma B TaTapckux U
OaIIKMPCKUX TEKCTax.

ITosToMy moAXOmBI, cTpeMsmIfecs OOBACHUTH (EeHOMEH AmamaTMaH depes
30p0acTpu3M, MHAYHU3M WM OTHAJIEHHBIE WHAOMPAHCKHE Mapaijiesd, He BBITJISIIAT
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yOeqUTEIbHBIMY B CBETE MMEIOIIMXCSI SI3BIKOBBIX M THOTpauuecKux JaHHbIX. CBA3b
UMeHH AmlanatMaH ¢ uMeHaMHu Aiime u datuMa noaTBepkaaeTcs npumepamu Aia
Barman/I"aiiio-bateliiMa B Tarapckux M OalIKMPCKUX TeKcTaxX. MHOTOBEKOBBIE
UHTEHCUBHBIC COCE/ICKHE OTHOILICHUS YyBalllell ¢ TaTapaMM MPOCIIEKHUBAIOTCS TAKKE
Yyepe3 MCIOJIb30BaHHE aMyJeToB, OOpallleHHe K MyJulaM JUIs YTEHHS MOJIMTB,
TaTapCKUE PEIUTHO3HO-KYNBTYPHBIE JJIEMEHTHI, IeNUTENIbHBIE MPAaKTUKU U
MIOBCETHEBHBIC KOHTAKThl. OJTH [JaHHBIE SICHO IOKA3bIBAIOT CBs3b AIIAanaTMaH C
MYCYJIbBMaHCKUMHU TIOPKCKUMU Hapogamu Bomro-Ypanbckoro peruona. Bmecre ¢ rem
9Ta CBSI3b HE O3HAYAET, YTO ANIANaTMaH SBJIIETCS IPOCTHIM 3aUMCTBOBAHUEM Yy TaTap.
Bormee ymectHO paccmarpuBarh AmamaTMaH Kak o0pa3, c(OpMHPOBABIIHMICS B
o0ImeM  BOJNrO-ypaldbCKOM  TIOPKCKOM  KYJABTYPHOM  TNPOCTPaHCTBE U
MIEPEOCMBICIICHHBI Yy 4YyBalledl MOA BIMSHHEM MECTHBIX MH(OIOTHIECKUX
IpeACTaBIeHUH, Ipoliecca XPUCTHAHU3ALUN U KOHTAKTOB C COCETHIMH KYJIBETYPaMHU.

Crneunguka 9yBalICKUX MaT€pHalIOB 3aKIIOYACTCS B TOM, YTO AIarmaTMaH He
ocrarcsl JHIIb IETUTENBHBIM 00pa3oM, BocxomsamuMm K Aifme-Paruma, HO
HMHTETPUPYETCSI B UyBalICKHE MH(OIOTHYECKHUE NPEACTABICHUS O IOTyCTOPOHHEM
MHp€, OUHIIEHHH, CIIa3e, O0JIe3HN N KOCMUYEcKoM mopsiake. OanH 3y0 BO pTy, OAMH
BOJIOC Ha Telie, Oelblii KOHb, OelIbIii Mtal, 6enas codaka, 30J10TOH HOXK, KOTOPBIM OHa
PEXeT, 30JI0Tas MeTIa, KOTOPOI OHa BBIMETAET, a TAKKe CBA3b ¢ 00pa3aMu IpoMa H
MOJIHUHU TIOKAa3bIBAIOT, YTO OHA BOCIIPUHUMAETCS KaK CBEPXUEIIOBEUESCKHUH 3alIUTHBIN
JyX, IpUHAJUIekKAIUl TOTYCTOPOHHEMY MHUpPY. OTH 3JIEMEHTHI, C OJHON CTOPOHSHI,
OTKpBIBAIOT CMBICIIOBOE IIOJIE, CBS3aHHOE C JPEBHEH MHU(OIOrHYECKONW MBICIBIO
qyBalllei, a ¢ JPyroif CTOPOHBl — C MOTUBAaMM H3THAHHS 37BIX AyXOB MPHU MOMOIIH
HEOCCHBIX CHJI, M3BECTHBIMH B XPHUCTHAHW3UPOBAHHBIX CIIABIHCKHX HAPOIHBIX
BEPOBaHMAX. B 3aK/II0ueHHE MOXKHO CKa3aTh, yTo AmanarMaH Kapddk npencraBiser
co00if cnHKpeTHYecKnii 00pa3, KOTOPHIH HEBO3MOXHO CBECTH K OJHOMY MCTOYHHKY.
B e€ nMeHn 1 0CHOBHOI LIENUTENBHOM (DYHKIIMU OTYETIMBO MPOCIICKHUBAIOTCS CIIEIbI
BepoBaHHH, CBsi3aHHBIX ¢ Patma AHa/Ajime-PariMa B TIOPKO-HCIAMCKOM MHUpE,
TOrJa KaK B YYyBalICKOM TpaJulIMA 3aMETHBIMH CTAHOBSITCS TaKXKe MECTHBIE
MupoIoruYeckre  MPEACTaBICHUS W BIWSHAE  XPUCTUAHCKO-CIIABSHCKOTO
KyJIBTYPHOTO KpyTa. B 3TOM OTHOIIEHNH AmTanaTMaH SBJISETCS BaXXKHBIM NPHUMEPOM,
MOKAa3bIBAIOIINM, YTO YyBAIIH HE 001aja)Ii CHCTEMOH BEpOBAaHUI, H30IMPOBAHHOM OT
JIpYyTUX TIOPKCKMX HapOAOB; HAMpPOTHB, BIUIOTh 1O HEIABHETO BPEMEHH OHHU
HaXOAMWJINCh C HUMH B JJIHUTEIBHOM KYJIBTYpPHOM KOHTAaKT€ KaK YacTh TIOPKCKOTO
KyJIbTypHOTO IIpOCTpaHCTBa Bosro-Ypajmbckoro permoHa, HO IIpd  3TOM
MEePEOCMBICISIT  O0IIME 3JIEMEHTHl B paMKax COOCTBEHHOTO pEIMIMO3HOTO U
mudonornyeckoro mupa. @DeHOMEH AlnamaTMaH CcIeoyeT paccMaTpUBaTh Kak
3HaYMMBIA TIpUMEp JUIs TOHMMAaHUSl TOTO, KaKMM O0pa3oM TIOPKCKHE HapoJHbIC
BEPOBaHMS TPAHC(HOPMHUPYIOTCS B Pa3INYHBIX PEIUTHO3HBIX CPelax, KaK HCIaMCKUe
MIEPCOHAXH CJIMBAIOTCSI C MECTHBIMH MH(OJIOTHYECKMMH 00pa3aMu M Kak oOIee
TIOPKCKOE KyJBTYpPHOE Hacjeane IMpuoOpeTaeT cBoeoOpasHble (GOpMBI Yy pa3HBIX
HapOoJOB.

KaloueBbie ciaoBa: ®Parma Ana, Awmanarman Kapudk, dyBammu, Tarapsl,
mudosorus, Bosro-Ypanbsckuii pernos.
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