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TURKISTAN VE HOCA AHMET YESEVI TURBESI'NI ZIYARET EDEN
TURISTLERIN KULTUREL ETKILESIMI
(Deve Figurl, Saz-Sirnay, Nar Motifi, Kamsi, Kurt Tirnag)

Anpatna. byn 3eprrey Typkicran
allMarplHJaFbl  TYPUCTTEP MEH  MOJIEHHU
CHUMBOJIIapIbIH e3apa opeKeTTecyiH
CYBEHHUpJEp  KOHTEKCIHJE  KeIlKabaTThl
TYpFBIIAH KapacTbipazpsl. Tyie mycini, Ca3—
CeipHaii, Amnap wmotuBi, Kammibel xoHe
KackpIpAblH ThIpHaFbl CHUSAKTBI CHMBOJIJIAP
TypkicranHblH ~ 0aifi  MOJIEHHM  MypachlH
Oulmipeni  JkoHe  ojap TEK  JOCTYpi
KOJIOHEp/iH OHIMI FaHa eMmec, alMaKThIH
TapUxXM  ecTe  CaKTayblH  OeiHenelTiH
CHUMBOJI/IBIK MOH/JIEp peTiHze
KapacThIPbLIaIbl. 3eprrey OCBI
CHUMBOJIIapJbIH ILIBIFy TEri, MOJECHU ecTe
CaKTay/arbl CEeMaHTHKAJIbIK epicrepi,
oNIleyMeTTIK ToxipuOenepaeri OpHBI JKoHE
Ka3ipri  Ke3eHae MOJCHM  OipereisikTi
KETKI3yJl KaJbINTACTBIPYFa KOCKaH YJIECiH
Oaraaiibl.

bakpinay J)KOHE  JKapThlIal
KYpbUIBIMJANIFaH cyx0aTTap apKbLibl aJbIHFaH
canabIK JepeKTep TYpUCTEPIIH
CYBEHHPJIEPAIH TEK CTETUKAJIBIK KACHETTEPIH
FaHa eMec, COHBIMEH KaTap OChbl CHMBOJIAApFa
EHT'3UIreH MoJIeHU OasiHaay TacuIAepiH
OaranaiTHIHBIH KepceTei. KaTbicybiapIsiH
nikipiHire, 6y cuMBOJIIap aiiMaKThIH PYXbIH
ce3iHyre MyMKIH/IIK OepeTiH MOJIeHH
Jenaanaap peTine KaObliaaHaIbl )KoHe
OJIapJIbIH CasgXaTbIHA TEPEH MOH KOCAa/Ibl.
JKeprinikTi KaybIM YIIiH OyJ1 CHUMBOJIIAp
MOJICHH OIpereiNIiKTiH TaChIMaJayIIbIChI
peTiHJie KbI3MET €Teli, IOCTYPIIi
KYHIBUTBIKTAp/Ibl CaKTayFa JKOHE YpHaKTaH
YpIIaKkKa jKeTKi3yre bIKIall eTeli.

3epTTey HOTHXKEJepl CyBEHUPIEPIiH
TEK OSKOHOMHUKAJBIK  KYHIBUIBIKTAH  THIC
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MOJICHM KapbIM-KaTbIHAC Kypalbl peTiHze
KbI3MET eTeTiHiH, an TypKiCTaHHBIH MOICHH
CHMBOJIIaPbIHBIH aiiMaK IeH OHbIH KOHAKTaphl
apachIH/1arbl MOHI Kerip
KaJIBIITACTHIPATHIHBIH KepceTe/Ii. Ocpr
TYPFBIIAH  QJFaHia, 3€pTTey TypH3MJETi
MOJCHHM  CHMBOJIJAPABIH ~ pONiH  KalTa
Oarayayra »KoHE Ka3ipri Ke3eHIE MOJICHU
OIpercilikTiH CaKTalybl YIIIH CyBCHHPJCD
TOXKIpUOECIHIH MaHBI3IbUIBIFBIH alKbIHIAYFa
BIKIIAJI €TEI.

Kiar ce3nep: Typxkictan, Monenu
cumBosigap, CyBenupnep, MoneHu
OipereimikTi *keTki3zy, Typuctepmen e3apa
opeKeTTecy.

Abstract. This study examines the
interaction between tourists and cultural
symbols in the Turkistan region from a
multilayered perspective within the context of
souvenir items. Symbols such as the Camel
Figure, Saz-Sirnay, Pomegranate Motif, Whip
(Kams1), and Wolf Claw, which represent the
rich cultural heritage of Turkistan, are
approached not only as products of traditional
craftsmanship but also as symbolic values
reflecting the region’s historical memory. The
research evaluates the origins of these
symbols, their semantic fields within cultural
memory, their place in social practices, and
their contribution to identity formation in the
modern era.

Qualitative data obtained through
observation and semi-structured interviews
reveal that tourists value not only the aesthetic
aspects of souvenirs but also the cultural
narratives embedded within these symbols.
According to participant statements, these
symbols are perceived as cultural mediators
that allow visitors to feel the spirit of the
region and give deeper meaning to their travel
experience. For the local community, these
symbols serve as carriers of identity that
contribute to the preservation of traditional
values and their transmission across
generations.

The findings of the study demonstrate
that souvenirs function as tools of cultural
communication beyond their economic value,
and that Turkistan’s cultural symbols establish
a meaningful bridge between the region and

its visitors. In this regard, the study
contributes to the reevaluation of the role of
cultural symbols in tourism and highlights the
significance of souvenir practices for the
sustainability of cultural identity in the
contemporary period.

Keywords: Turkistan, Cultural symbols,
Souvenirs,  Identity transfer,

Tourist interaction.

AunHoTanus. J[aHHOE HCCIen0BaHNE

paccMaTpuBaeT B3aUMOJEHCTBUE TYPUCTOB C
KYJIbTYPHBIMU CUMBOJIaMHU B
peruone TypkecTaH ¢ MHOTOCJIOMHOM
NIEPCIEKTHUBBI B KOHTEKCTE  CYBEHHPHOU
PO TYKIINH.
CumBoutbl, Takue kak durypa Bepomoaa, Caz—
CeipHaii, MoTuB rpanara, Kammsl u Korots
BOJIKa, MPECTABIISIONNE 00TaToe KYIhbTypHOE
Hacienue TypkecTaHa, pacCMaTpUBAKOTCS He
TOJIBKO KaK PO AYKTHI TPAaAULIUOHHOT'O
peMECiia, HO 1 KaK CUMBOJIMYECKHUEC LICHHOCTU,
OTpaxarolue HUCTOPUYECKYIO naMsATh
pervoHa. Hccnenosanue OlLICHUBAacT
IMPOUCXOKIACHUC 3TUX CHMBOJIOB, nux
CEMAaHTUYECKHUE MOJs B KYJIbTYPHOW MaMsTH,
HX MECTO B COHIHAJIBHBIX IIPAKTHKAX W HX
BKJIag B (bOpMI/IpOBaHI/Ie HACHTUYHOCTH B
COBPEMEHHYIO 3I10XY.

KauecTBeHHBIC JaHHBIC, ITOJIYYCHHBIC
IIOCPEACTBOM HaOJIFOIEHU N "
[IOJIYCTPYKTYPUPOBAHHBIX UHTEPBBIO,
IMMOKAa3bIBAOT, YTO TYPUCTBI LCHAT HC TOJIBKO
OCTCTUYCCKYIO COCTABIIAIOIYIO CYBCHUPOB, HO
U KYJIbTYPHBIC HApPpPATUBbI, 3aKIHOYCHHBIC B
ITUX CHUMBOJIaXx. CoriacHo 3asABJICHUAM
Y4aCTHHUKOB, 3TH CHUMBOJIBI BOCIHPHHUMAKOTCA
KaK KYJbTYPHBIC INOCPCAHUKH, IMO3BOJIAIONINC
MMOYYBCTBOBATL AyX PETHOHa U MNPUOATH
nyTemecTBuio Oosiee riryOokuit cmbich. Jns
MCCTHOTO COO6IJ_IeCTBa 9TU CHUMBOJIbI CIIYXXAT
HOCHUTCIISIMA HACHTUYHOCTH, CHOCO6CTBy}I
COXPAHCHUIO TpAAUIHUOHHBIX HeHHOCTeﬁ n ux
nepeaadye Mexkay MOKOJICHUSAMMU.

Pesynbratsl UCCIIEJOBaHUS
JEMOHCTPUPYIOT, 4TO CYBEHHUPBI
(GYHKIIMOHUPYIOT Kak WHCTPYMEHTHI
KyAbTYpHOH KOMMYHHMKAIlUM, BBIXOJAA 3a
paMKd ~ DKOHOMUYECKOM  IIEHHOCTH, a

KYJIbTYpHBIE CHMBOJIbI TypkecTaHa CO3Jar0T
3HAQYMMBI MOCT MEXIY PErHOHOM H €ro
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IOCETUTEIISIMU. B 3TOM KOHTEKCTE KaroueBnle cioBa:

HCCJIEJOBAaHUE  CIIOCOOCTBYET  IEPEOLIEHKE Typkecran, KynpTypHble CHMBOJIBI,
pOJM KyJBTYPHBIX CHMBOJIOB B TypU3ME H Cysenupsl, Ilepenaua uaeHTuyHOCTH,
MOJYEPKUBAET  3HAYUMOCTb  CYBEHUPHOU BzaumoelictBue TypucTOB.

MPAaKTUKU ISl YCTOMYMBOCTH KYJbTYPHOU
HUJICHTUYHOCTH B COBPEMEHHBIN NIEPUOI.

Giris. Tiirkistan, Tiirk diinyasinin ortak tarihsel ve manevi hafizasinda merkezi bir
konuma sahip olan kadim bir kiiltiir sehridir. Giiniimiizde Tiirkistan’1t ziyaret eden yerli ve
yabanci turistler, kentin kiiltiirel mirasiyla yalnizca mimari yapilar ve kutsal mekanlar araciligiyla
degil, ayn1 zamanda yerel kimligi yansitan turistik hediyelik esyalar lizerinden etkilesimde de
bulunmktadir. Bu durum, turizmi yalnizca bir ziyaret ve tiikketim faaliyeti olmaktan ¢ikararak
kiiltlirel etkilesim ve 6grenme silirecine doniistiirmektedir. Bu baglamda, Tiirkistan’da turizm
kiiltiire] boyutu yalnizca mekansal mirasin korunmasiyla sinirli kalmamakta, ayni zamanda
giindelik yasam pratikleri ve maddi kiltiir unsurlar1 {izerinden de yeniden iiretilmektedir.
Ozellikle turistik hediyelik esyalar, kentin tarihsel ve manevi birikimini ziyaretcilere aktaran
sembolik araclar olarak dikkat cekmektedir. Bu driinler, yerel kiltlrin temsilcisi olmanin
Otesinde, ge¢mis ile bugiin arsinda bag kuran ve kiiltiirel bellegin aktarimini miimkiin kilan
onemli gostergeler niteligi tasimaktadir. Turistik hediyelik esyalar, Tiirkistan’a 6zgili tarihsel,
mitolojik ve inan¢ temelli sembolleri biinyesinde barmdiran somut kiiltiir unsurlaridir. Deve
figiiri, kamsi1, saz-sirnay, nar motifi ve kurt trnagi gibi semboller, Tiirk halklarmin tarihsel
yasam bi¢imini, diinya goriisiinii ve kiiltiirel kodlarmi1 yansitan gostergeler olarak one
cikmaktadir. Bunlarinyaninda Tiirk halklarinin tarihsel siiregteki mitolojik diisiince sisteminin de
bir yansimasi olarak goriilmektedir. Turistlerin bu tiir hediyelik esyalar1 satin almasi, yalnizca bir
hatira edinme pratigi degil, ayn1 zamanda Tirkistan ve genel olarak Tiirk halklarinin tarihine,
inang sistemlerine ve kiiltiirel degerlerine iliskin bilgi edinme siirecini de kapsamaktadir.

Bu baglamda, Tiirkistan’da hediyelik esyalar aracilifiyla ger¢eklesen hediyelesme pratigi,
kiiltiirel aktarimin ve kiiltiirlerarasi etkilesimin 6nemli bir araci olarak degerlendirilmektedir. S6z
konusu pratik, ziyaretgiler ile yerel kiiltiir arasinda sembolik bir bag kurmakta ve Tiirk halklarmnin
tarihsel mirasinin 6grenilmesine katki saglamaktadir. Dolayisiyla turizm, Tiirkistan 6rneginde
yalnizca ekonomik bir faaliyet alan1 degil; kiiltiirel bilginin 6gretildigi, paylasildigi ve yeniden
tiretildigi ¢ok boyutlu bir kiiltiirel siire¢ olarak ele alinmaktadir. Ornegin Tiirkistan’da satilan
hediyelik esyalar arasinda yer alan kurt tirnagi, kams1 ve saz-sirnay gibi unsurlar, Kazak kiiltiirel
belleginin somut ve anlam yiiklii gostergeleri olarak 6ne ¢ikmaktadir. Kurt tirnagi, Kazak ve
genel olarak Tirk mitolojik diisiincesinde koruyuculuk, giic ve soy devamliligiyla
iliskilendirilerek kolektif hafizada 6nemli bir yere sahiptir. Kamsi, gé¢ebe yasam tarzi, at kiltiri
ve toplumsal statiiyle baglantili bir sembol olarak kiiltiirel anlatinin pargasi haline gelirken; saz-
sirnay ise sozlii kiiltiir gelenegi, miizik yoluyla aktarim ve ortak hafizanin yasatilmasiyla
iliskilendirilmektedir. Bu semboller aracilifiyla Kazak kiiltiirel degerleri, hediyelik esyalar
iizerinden ziyaretgilere aktarilmakta; kiiltiirel bellek turizm baglammda goriiniir kilinarak
anlatilmakta ve yeniden tiretilmektedir.

Hediyelik esyalarin Kkiiltiirel ve sembolik degeri. Antropolojik agidan hediyelik
esyalar, bir toplumun kimligini ve kiiltiirel degerlerini disa vuran sembolik unsurlar olarak
degerlendirilmektedir. Marcel Mauss’un “armagan” kavramu {izerine gelistirdigi kurama gore,
hediyelesme yalnizca ekonomik bir aligveris degil, ayn1 zamanda toplumsal iliskilerin kurulmasi
ve kiiltiirel degerlerin aktarilmasi siirecidir (Mauss, 2002: 45). Bu baglamda Tiirkistan’da satilan
geleneksel hediyelik esyalar, yalnizca turistik nesneler degil, ayn1 zamanda toplumsal hafizanin
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somut tastyicilar1 olarak anlam kazanmaktadir. Her bir obje, ge¢misten giiniimiize aktarilan
kiilttirel bir anlatiy1 biinyesinde barmdirmaktadir.

Sembolik antropoloji yaklagimina gore, bir nesneye yiiklenen anlam, o toplumun diinya
gorlisiinii ve degerler sistemini yansitir (Geertz, 1973: 89). Yer alan semboller, nakiglar ve
renkler sadece bir siis esyasmin yansimast degil, onlarin her bir motifinin ve renginin Tiirk
kiiltiirii icerisinde tasidigi anlamlar vardrr. Ornegin nar motifi bereketin, paylasimm ve
birlikteligin simgesi olarak degerlendirilmektedir. Benzer sekilde saz-sirnay, halk miiziginin,
duygusal kiiltliriin ve manevi iletisimin dnemli bir araci olarak kiiltiirel bellekte yer almaktadir.
Hediyelik esyalar, bu sembolleri estetik bir bigimde yeniden iireterek hem yerel hem de evrensel
bir anlam alan1 olusturmaktadir.

Pierre Bourdieu’niin “kiiltiire]l sermaye” kavrami, bu siirecin anlasilmasinda 6nemli bir
kuramsal cergeve sunmaktadir. Bourdieu’ye gore kiiltlirel sermaye, bilgi, sembol ve pratikler
araciligiyla yeniden tretilir (Bourdieu, 1986: 243). Bu baglamda, hediyelik esya iireticileri ve
saticilar1 yerel motifleri ticarilestirirken aynm1 zamanda kiiltiirel sermayenin dolagimina katkida
bulunmaktadir. Turistler ise sembolik anlam tasiyan bu objeleri satin alarak, cogu zaman farkinda
olmadan kiiltiirel aktarim siirecinin bir pargasi haline gelmektedir.

Arastirma yontemi. Bu calisma, Tirkistan’da turistik hediyelik esyalar aracilifiyla
gerceklesen kiiltiirel aktarim siireclerini incelemek amaciyla nitel arastirma yOntemiyle
yliriitiilmistiir. Arastirmanin saha goézlemleri, Tirkistan Carsisi ile Hoca Ahmed Yesevi Tiirbesi
cevresinde yogunlasan el sanatlar1 diikkanlar1 ve yerel pazar alanlarinda gercgeklestirilmistir. Bu
alanlar, turist-satic1 etkilesiminin ve kiiltiirel sembollerin giindelik pratikler igerisinde nasil
sunuldugunun dogrudan gozlemlenebilmesi agisindan seg¢ilmistir.

Arastirma kapsaminda, amagli 6rnekleme yontemi kullanilarak hediyelik esya satis1 yapan
yerel saticilar ile Tiirkistan’1 ziyaret eden turistlerle yar1 yapilandirilmis goriismeler yapilmistir.
Gorlismeler, katilimcilarin  hediyelik esyalarda tercih ettikleri semboller, bu sembollere
yiikledikleri anlamlar ve hediyelik esyalarm Tiirkistan’a 6zgii kiiltiirel kimligi yansitma diizeyine
iligkin algilarmi1 ortaya koymaya yoOnelik sorular etrafinda sekillendirilmistir. Goriismeler
sirasinda elde edilen veriler ses kaydi teknigiyle kayit altina alinmistir.

Arastirmadan elde edilen nitel veriler, kiiltiirel sembollerin islevi ve anlam1 dogrultusunda
tematik bagslhklar altinda siniflandirilmis ve betimsel analiz yontemiyle degerlendirilmistir.
Calisma, sinirh sayida katilimciyla yiiriitiilmiis olmakla birlikte, Tiirkistan’da turistik hediyelik
esyalarm kiiltiirel temsil ve 6gretici islevine iliskin egilimleri ortaya koymay1 amaclamaktadir.

Bulgular ve degerlendirme. 1. Deve figuri: GO¢ebe kimligin sembolii

Deve figiirii, gdcebe kimligin en giiclii sembollerinden biridir. Tarih boyunca Orta Asya,
Orta Dogu ve Anadolu cografyasinda yasayan gocebe topluluklar i¢in deve, hayatta kalmanin,
hareketin ve dayanikliligin araci olmustur. Bu nedenle deve yalnizca bir hayvan degil, gdcebe
yasam tarzmin kiiltiirel simgesi haline gelmistir (Khazbulatov, 2020: 233).

Deve, uzun yolculuklara dayanabilmesi, az suyla yasamim siirdiirebilmesi ve agir yiikleri
tastyabilmesiyle gocebe insanin dogayla miicadelesini ve uyumunu temsil eder. Gogebe kimlik
icin deve; sabir, azim, direnis ve 6zgiirliik anlamlarini tasir (Talgatqyzy, 2024: 270). Ayrica deve
figliri, kervan kiiltlirlinlin de merkezinde yer alir. Kervanlar, hem ticaret hem de kiiltiirel
etkilesim yollarinin sembolii olarak gdcebe diinyada toplumsal hafizay: sekillendirmistir. Bu
baglamda deve figiirii, hareketlilik ve baglant1 kurma kabiliyetinin de ifadesidir (Liu & Jiang
aktaran, Semiotica, 2025: 241 277).

Sanatta, el islerinde ve halk motiflerinde deve figiirii, sadece estetik bir unsur degil, derin
anlamlar tasiyan kiiltiirel bir sembol olarak kullamlmistir. Ozellikle Orta Asya’dan Anadolu’ya
uzanan genis Tirk cografyasinda deve motifi; uzun Omiir, bereket, sabir ve dayaniklilik gibi
degerleri temsil eder (Khazbulatov, 2020: 237).

84



Geleneksel kilim, hali ve dokuma sanatlarinda deve figiirii, evlilikte huzur, ailede bereket
ve uzun Omiir dilegiyle islenmistir. Kadin zanaatkarlar i¢cin deve motifi, hem giindelik yasamin
bir parcasi olan hayvani betimler, hem de ruhsal anlamda gdg¢ebe insanin sabrini ve igsel giiclinil
sembolize eder (Talgatqyzy, 2024: 272).

Minyatiirlerde ve duvar siislemelerinde deve, ¢ogu zaman yolculuk ve kader temasini
anlatir; insanin diinyadaki gegiciligi ve manevi yolculugunun sembolii olarak kullanilir
(Khazbulatov, 2020: 239).

Seramiklerde, takilarda ve hediyelik esyalarda ise deve figiirii, bereket ve huzur dilegiyle
tercih edilir; boylece gegmisin gdgebe mirasi, modern yasamin i¢ine taginmis olur (Talgatqyzy,
2024 274).

Resim 2. Deve figlr Resim 3. Deve
figara

Bu acidan deve figiirli, sadece ge¢misin bir hatirlaticis1 degil, gogebe kimligin
stirekliligini saglayan kiiltiirel bir koprii islevi goriir. Giinlimiizde de bu figiir, toplumsal hafizay1
diri tutarak insanin doga, zaman ve kokleriyle olan bagini1 simgesel bigimde yasatmaktadir
(Khazbulatov, 2020: 241; Talgatqyzy, 2024: 275). Yukarida baz1 arastirmacilardan yola ¢ikarak
deve semboliiniin toplumda ne gibi dneme ve mitolojik diisiinceye sahip oldugunu gosterdik.

85



Kazak kiiltiiriinde ise deve bereket, sabir ve refahin olarak atasozleri, deyimler ve anlatilarda yer
alirken maddi olarak deve eti, 6zellikle gegmiste kislik erzak olarak besleyici ve doyurucu olmasi
nedeniyle gocebe yasamda 6nemli bir protein kaynagi; deve siitii Kazak kiiltiiriinde subat adiyla
bilinerek geleneksel bir igecek besin degeri yiiksek olup gii¢ verici ve sifa kaynagi; deve ylinii ve
derisi soguga ve sicaga karsi koruyucu, dayanikli yapist uzun 6zelligi nedeniyle kege, kilim, hali,
giysi, ayakkabi, ¢anta ve ¢esitli ev esyalar1 i¢in; kurutulmus deve giibresi (tezek), yakacak olarak
kullanilmistir. Ayni zamanda deve yavrusunu yaklasik 12 ay tasidig1r nedeniyle hamile kadinlar
icin deve etinden yemek yemek bebegin diinyaya gelmesini ertelecegine inanmislar, bu inanca
bagli olarak bazi bolgelerde, erken dogum yapmamak icin devenin altindan ge¢mek veya
boynuna beyaz bir kumagla baglanmis bir ipten gecmek gibi dogumu hizlandirmaya yonelik
ritiiel uygulamalardan da s6z edilmistir.

2. Saz-sirnay: Duygusal kiiltiiriin sesi

Saz ve sirnay, Tiirk halk miiziginin en eski ve koklii calgilarindan biridir. Bu enstriimanlar
yalnizca miizik iiretmekle sinirli kalmayip, Tiirk halkinin duygusal diinyasini, yasam tarzini ve
kiiltiirel hafizasm1 yansitan 6nemli semboller olarak da degerlendirilmektedir (Oztiirk, 2019: 45).
Tirkistan’daki hediyelik esya stantlarinda kii¢iik saz figiirleri ile swrnay bi¢imindeki
anahtarliklarm, kartpostallarin ve magnetlerin sikca yer almasi, bu calgilarm bolgedeki kiiltiirel
kimlik acisindan tasidigi derin anlami gostermektedir (Karahan, 2021: 112). Bu figiirler,
geleneksel kiiltiire duyulan 6zlemin, gegmisle bag kurma isteginin ve kiiltiirel kimligi yasatma
arzusunun somut bir ifadesidir. Bu nedenle turistler s6z konusu objeleri yalnizca dekoratif bir
unsur olarak degil, Tiirk kiiltiiriiniin “ruhunu” hissettikleri i¢in tercih etmektedirler (Demir, 2020:
87).

Etnografik ve tarihi kaynaklar, sirnaym 6zellikle cocuklarin gelisiminde 6nemli bir arag
olarak kullanildigini ortaya koymaktadir. Gelenekte sirnaya iiflemek, ¢ocuklarin dogru ve diizenli
nefes alip verme becerisini gelistirmis; akciger kapasitesinin giiclenmesine ve solunum yollarmin
dogal sekilde ac¢ilmasina katki saglamistir. Bunun yani sira sirnayla basit melodiler ¢almak,
cocuklarn igitsel duyarliligini, ritim algisini ve miizikal farkindaligini artirmis; ince motor
becerilerinin ve koordinasyonunun gelisimine yardimci olmustur. Boylece sirnay, geleneksel
toplumlarda yalnizca bir miizik aleti olarak degil, cocuklarin fiziksel, duyusal ve biligsel gelisimini
destekleyen dogal bir pedagojik ara¢ niteligi tasmmistir (Aydin, 2018: 63-64; Yilmaz, 2017: 28-29).

Biitiin bu Ozellikleriyle saz ve swnay, giiniimiizde hediyelik esya formunda
minyatiirlestirilmis halleriyle sunulsa da, yalnizca estetik bir obje olmanin &tesinde; kiiltiirel
stirekliligin, saglikli yasam anlayisinin ve halk pedagojisinin yasayan sembolleri olarak varligni
surdiirmektedir (Oztiirk, 2019:

50; Karahan, 2021: 115).

Resim 4. Tas Saz-Sirnay Resim 5. Kumira Saz-Sirnay
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Resim 6. Sintrau Saz-Sirnay Resim 7. Uildek Saz-Sirnay

Kazak kulttiriinde saz-sirnay, halk miizigi geleneginin ve sozli kiiltiir aktariminin temel
araglarindan biri olarak one ¢ikmaktadir; toplumsal hafizayi, destanlar1 ve duygusal anlatilari
nesilden nesile tagirken kiiltiirel bellegin somut gostergesi haline gelir. Bu enstriimanin ¢esitleri
farkli anlamlar tasir: Tas saz-sirnay, kiiciik ve tas veya kemikten yapilmis yapisiyla bireysel ifade
ve kiigiik topluluklarda kiiltiirel aktarimi simgeler; Kumira saz-sirnay, altin rengi ve siislii
gorunamiyle gorkem, estetik ve torensel anlami temsil eder genellikle daha siisli ve Ozel
torenlerde kullanilir; Sinrrau saz-sirnay, kazakc¢ada c¢inlamave yankilanma anlamina gelir ve
yankil1 sesiyle duygusal yogunlugu ve topluluk ruhunu aktarir; Uildek saz-sirnay ise uzun ve ince
yapistyla gegmis ile bugiin arasindaki kiiltiirel bagi ve bellegin yayilimini simgeler, genellikle
acik alanlarda veya uzun mesafeler i¢in kullanilir.

3. Nar motifi: Bereket, birlik ve paylasim

Nar, Tiirkistan’da binlerce yildir hem dini hem de kiiltiirel baglamda giiglii bir sembol
olarak kabul edilmektedir. Dogal yapisindaki ¢ok sayida cekirdek, narin bolluk, bereket ve
cogalma ile iliskilendirilmesini saglamistir. Her bir ¢ekirdegin bir arada bulunmasi, birlik ve
biitlinliikk anlamma gelir; tek bir kabuk altinda ¢ok sayida ¢ekirdegin varligi, aile ve topluluk
yapisinin metaforu olarak yorumlanmistir (Gliner, 2018: 42; Acar, 2020: 75).

Narin koyu kirmizi rengi, yasam enerjisini, canlihigi, tutkuyu ve koruyucu gici temsil
eder. Halk inanisinda nar, 6zellikle aile i¢i birlikteligi, dogurganlik ve bereket ile iliskilendirilir
(Yddirim, 2019: 110). Bu yonleri, nar motifi kullaniminin yalnizca estetik degil, ayn1 zamanda
manevi ve kiiltiirel bir anlam tasimasini saglar. Mitolojik ve dini anlatilarda nar, dogurganlik,
bereket, sifa ve koruyuculuk gibi temalarla sikga iligskilendirilmistir (Kaya, 2017: 88).

Hediyelik esya iireticileri, nar motifini ¢ogunlukla seramik tabaklar, kilimler ve taki
tasarimlar1 gibi iiriinlerde kullanmaktadir. Bir¢ok turist, “nar motifinin enerjik ve olumlu anlami1”
nedeniyle bu iiriinleri tercih ettiklerini belirtmistir. Bu durum, narm sadece geleneksel bir motif
olmadigini, ayn1 zamanda kiiltiirler aras1 bir koprii islevi gordiigiinii ve Tiirkistan’in geleneksel
degerlerini evrensel sembollerle bulusturdugunu gostermektedir (Giiner, 2018: 44; Acar, 2020:
78).
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Resim 8. Nar motifli hediyelik tabak ~ Resim 9. Caydanlik ve ¢ay bardag: takimi

Resim 10. Nar motifli hediyelik esya ~ Resim 11. Nar motifli dekoratif kaseler

Kazak Kkiiltiirtinde ev, yalmizca fiziksel bir mekan degil; ailenin, soyun ve manevi
degerlerin korundugu kutsal bir alandir. Nar motifi bu baglamda, ailenin biitiinliiglinii ve
devamliligin1 simgeleyen giiclii bir sembol olarak 6ne ¢ikar. Narin ¢ok sayida taneden olusmasi,
ayni ¢at1 altinda yasayan bireylerin birlik i¢inde ¢ogalmasini, aile baglarmin giiglenmesini ve
neslin siirmesini temsil eder. Geleneksel inanislarda nar, evin bereketinin artmasi, sofranin bos
kalmamasi ve aile i¢ginde huzurun daim olmasi dilegiyle iliskilendirilir. Bu nedenle nar motifi,
ozellikle ev ici siislemelerde, duvar islemelerinde, kilimlerde ve hediyelik esyalarda tercih
edilmistir. Yeni kurulan evlere nar motifli esyalarin hediye edilmesi, mutlu bir yuva, saglikli
evlatlar ve uzun Omiirlii aile birligi temennisinin sembolik bir ifadesi olarak goriiliir. Ayni
zamanda nar, ailenin dis etkilere karsi korunmasi diisiincesiyle de baglantilidir. Tanelerinin bir
kabuk i¢inde toplanmis olmasi, aile bireylerinin birbirine kenetlenmesini ve evin manevi bir
koruma altinda bulunmasini simgeler. Bu yoniiyle nar motifi, Kazak kiiltiirel belleginde evin
ruhunu ve aile i¢i dayamigmayi temsil eden anlam yiikli bir unsur olarak kusaktan kusaga
aktarilmistir. Yeni evlenen ciftler, evlerine tagindiklarinda nar veya nar motifli bir esya getirirdi.
Bunun, yuvaya bereket, huzur ve uyum getirecegine inanilirdi. Bazi1 bdlgelerde ise ¢iftlerin,
ozellikle evliligin ilk donemlerinde, nar1 birlikte boliiserek yemesi yaygindi. Bu davranis, hayati
ve sorumluluklar1 birlikte paylagsma niyetini simgelerdi.

4. Kamsi: Giig, onur ve gelenek

Kamsi, tarihsel olarak Tiirk topluluklarinda yalnizca bir at biniciligi araci degil, aym
zamanda erkeklik, cesaret ve sosyal statii simgesi olarak kabul edilmistir. Go¢ebe yasam tarzinin
vazgecilmez bir parcasi olan kamsi, 6zellikle savascilik, siirli yonetimi ve gilinliik ath yasam

88



pratigi ile dogrudan iligkilidir. Tarihi kaynaklarda kamsinin, sahibinin yeteneklerini, onurunu ve
sosyal prestijini yansittig1 belirtilmektedir (Ogel, 1989: 112; Erdal, 2004: 57).

Hediyelik versiyonlar1 genellikle minyatiir boyutlarda, deri veya ahsaptan iiretilmekte;
bazen metal siislemeler ve geleneksel oymalarla zenginlestirilmektedir. Bu nesneler, sadece
estetik bir obje olmanin 6tesinde, gocebe yasam kiiltliriinii, cesaret ve Ozgiirlik degerlerini
sembolize etmektedir (Erdal, 2004: 60). Kamsi, sahip oldugu simgesel anlam nedeniyle, 6zellikle
erkeklerin ve genglerin cesaret ve kimlik algisi ile iliskilendirilmistir (Ogel, 1989: 115).

Modern donemde kamsi, “kdklerine sahip ¢ikma ve kiiltiirel mirasi yagatma” duygusunu
temsil etmeye devam etmektedir. Yerel iireticiler, turistlerin ilgisini cekmek amaciyla bu gelenegi
modern tasarim unsurlariyla birlestirerek yeniden yorumlamaktadir (Erdal, 2004: 62). Boylece
kamsi, hem ge¢misin gocebe ve cesaret kiiltiirlinii yansitan bir sembol olarak varligini
sirdiirmekte, hem de c¢agdas turizm ve hediyelik esya pazarinda kiiltiirel bir koprii islevi
gormektedir.

Kamsmin geleneksel torenlerde ve ath oyunlarda kullanimi, onun sosyal ritiieller ve
topluluk normlar1 agisindan énemini pekistirmektedir. Ornegin, bazi Orta Asya toplumlarinda
geng erkekler, ath gosteriler ve oyunlar sirasinda kamsmin ustaca kullanimiyla cesaretlerini ve
yeteneklerini kanitlarlardi. Bu yOniiyle kamsi, sadece bir ara¢ degil, toplumsal kimligi ve
degerleri somutlastiran kiiltiirel bir simge olarak kabul edilmektedir (Erdal, 2004: 64).

Resim 12. Kamsi Resim 13. Kamsi

Kazak kiiltiiriinde ise kams1, yalnizca at stirme araci olmanin 6tesinde, derin bir inang ve
ritiiel sembolii olarak kabul edilir. Baz1 bolgelerde, kamsinin kotii ruhlar1 uzaklastirdigr ve hem
at1 hem de sahibini korudugu diisiiniiliir. Diigiin, slinnet, bayram ve savag torenlerinde kamsinin
havaya kaldirilmasi veya sallanmasi, koruyucu ritiiel olarak islev goriir. Mitolojik anlatilarda
kamsi, gocebe yasamin zorluklarma karsi dayanikliligi, cesareti ve kahramanligi temsil eder.
Kamsmin siislemelerinde kullanilan oyma, kabartma ve renkli deri motifleri de yalnizca estetik
degil; sahibin toplumsal statiisiinii, cesaretini ve kiiltlirel degerlerle uyumunu simgeleyen inangsal
anlamlar taswr. Bu yoOnleriyle kamsi, Kazak kiiltiirel belleginin hem somut hem de manevi
tasiyicis1 olarak, nesilden nesile kiiltlirel deger ve inanclari aktaran 6nemli bir semboldiir.
Eskiden eger kisi kamsisin1 kapiya atmadan eve gotiirlirse, bu huzurun gelmedigini gosterir;
kamsisini eline sikica tutarsa, kavga ¢ikarmaya veya tartismaya gelmis demektir; kamsisini elinde
tutarak odaya girip ortaya birakirsa, uzun siiredir siiregelen kavgadan yorulmus ve sorunu
bariscil bir sekilde ¢ozmek icin gelmis demektir. Kazaklarin evlenme adetlerinde de kamsinin
rolii 6zellikle 6nemlidir. Kiz evine damat adayini gotiirmeye gelen babasi, kamsiyr bir isaret
olarak goz Oniinde yiiksek bir yere asardi. Eger erkek tarafi ge¢ kalirsa, kiz tarafi anlasmadan
vazgeger ve kamsiyr sahibine geri verir. Bu gelenek tam olarak su adla bilinir: “Kamsiy1 geri
verme”.

5. Kurt tirnagi: Korumaci tilsim ve mitolojik baglam

Kurt, Tiirk mitolojisinde kutsal bir hayvan olarak kabul edilir ve 6zgiirliik, bagimsizlik ve
koruyuculuk gibi degerleri temsil eder. “Asena” efsanesinden itibaren kurt, Tiirk kimliginin temel
mitolojik figiirlerinden biri olmustur; 6zellikle gogebe topluluklarda kurt, liderlik, cesaret ve
toplumsal ydneticiligin sembolii olarak algilanmustir (Ogel, 1989: 120; Erdal, 2004: 70).

89



Tiirkistan’daki hediyelik esyalarda kurt tirnagi, kurt bas1 ve diger kurt figiirleri, tarihsel
olarak koruyucu tilsim islevi gérmiistiir. Kurt tirnagi, hem fiziksel hem de manevi bir koruma
sembolil olarak kullanilmis; kotii ruhlardan ve olumsuz enerjiden korunma amaciyla takilmistir.
Efsanelere gore, kurt tirnagi tasiyan kisi, kurtun cesaret, keskinlik ve ozgiirlik 6zelliklerini
kendisinde tasir. Yerel {ireticiler ve halk arasinda, kurt trnagi ve figiirlerinin 6zellikle yabanci
turistlerde “mistik” ve ¢ekici bir etki uyandirdigr gézlemlenmistir. Bu yonlyle kurt figlrd, hem
tarihsel Tiirk kimligini hem de modern bireysel kimlik arayisini birlestiren kiiltiirel bir kopri
islevi gérmektedir (Erdal, 2004: 7273; Ogel, 1989: 122-124).

Kurt tirnagi motifleri genellikle takilarda, anahtarliklarda ve kiiciik hediyelik objelerde
kullanilir. Ayrica bu motifler, geleneksel Tiirk sanatlarinda ve siislemelerinde de yer almakta;
hem estetik bir deger sunmakta hem de tasidig1r koruyucu ve mistik anlam ile kiiltiirel hafizay1
canli tutmaktadir (Erdal, 2004: 75). Bazi toren ve ritiiellerde, kurt tirnagi veya kurt sembolleri,
toplumsal aidiyet ve cesaretin gostergesi olarak da kullanilmastir.

Resim 14. Kurt disi Resim 15. Kurt tirnagi ve disinden yapilan tespih

Kazak kilturinde kurt, sadece tirnagiyla degil, disi ve kemigi de (asik) degerli bir
kaynak olarak degerlendirilir; bu hayvan, giinliik yasamdan ritiiellere kadar pek cok alanda
onemli bir rol oynar. Kurt tirnagi, sahibine koruma, gii¢ ve basar1 getiren bir sembol olarak
kullanilir; eskiler, trnagin diismana karsi etkili olmasini, sahibinin sdziiniin keskin ve gii¢lii
olmasimi dilerdi. Kurt disi ve kemigi (asik) ise hem ritliel amaclarla hem de giinliik hayatta
bereket, cesaret ve uyum simgesi olarak degerlendirildi. Tinagin sahibine kismetin sagdan
gelmesi, islerin yolunda ilerlemesi ve zorluklarin asilmasi gibi olumlu etkiler saglamasi da
inanilan bir 6zellikti. Boylece kurt, Kazak halkinin hem dogayla hem toplumsal yasamla kurdugu
derin bagin hem de Kkiiltiirel bellegin somut ve manevi bir tasiyicisi olarak nesilden nesile
aktarilan 6nemli bir figiirdiir.

Sonug. Bu ¢alisma gostermistir ki, Tiirkistan’daki hediyelik esyalar yalnizca turistik
birer iirlin olmanin 6tesinde, kiiltiirel bellegin taginabilir formlar1 olarak islev gormektedir. Saz ve
sirnay, tarith boyunca hem miizik iiretimi hem de ¢ocuklarin fiziksel ve duygusal gelisimi ile
iliskilendirilmis, kiiltirel mirasmm ve duygusal degerlerin canli tutulmasinda onemli bir rol
istlenmigtir. Nar motifi ise dogal yapisi, ¢ok cekirdekli sembolizmi, koyu kirmizi rengi ve
bereket, birlik ile koruyuculuk anlamlariyla tarihsel ve kiiltiirel degerlerin gorsel bir temsilcisi
olarak one ¢ikmaktadir.

Kamsi, gbgebe yasam tarzinin, cesaret kiiltiiriiniin ve toplumsal statli gdstergesinin bir
yansimasi olarak hem tarihsel hem de ¢agdas baglamda koklerine sahip ¢ikma ve kiiltiirel kimligi
siirdliirme islevi tasimaktadir. Kurt tirnagi ve kurt figiirleri ise, 6zgiirliik, bagimsizlik, cesaret ve
koruyuculuk gibi degerleri sembolize ederek, hem mitolojik hem de modern kimlik arayiginda bir
koprii kurmaktadir.
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Bu semboller araciligiyla Tiirkistan, hem tarihsel kimligini hem de ¢agdas estetigi bir araya
getirerek kendisini yeniden tanimlamaktadir. Hediyelik esyalar, bu baglamda yalnizca turistik
nesneler degil; kiiltiirel iletisim araglari, kimlik ve aidiyetin somut gostergeleri, anlam iiretimini
ve kiiltiirel stirekliligi destekleyen unsurlar olarak degerlendirilmektedir. Sonu¢ olarak,deve
figiirli, sazsirnay, nar motifi, kamsi1 ve kurt tirnagi gibi semboller, ge¢mis ile bugiinii, yerel halk
ile turistler arasindaki duygusal bagi kuran ve Tirkistan kiiltiiriiniin evrensel degerlerle
paylagimini saglayan temel araglar olarak 6ne ¢ikmaktadir.

Not: Asik — hayvanlarm ayak bilegine yakm kii¢lik kemiklerinden almnir.
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