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Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun Tarihi 

The History qfDuha Koca Oglu Deli Dumrul Bqyu 

Dursun Can EYÜBOGLu• 

Öz 

Dede Korkut Kitabı'ndaki beşinci boy Duha Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu'dur. Dede Korkut'taki Deli Dumrul tipinde en eskisi tarihin derinliklerine 
uzanan birçok tarihi-destani-efsanevi-mitolojik tabaka bulunmaktadır. Duha Koca 
Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda tarihi-coğrafi-edebi-kültürel olarak başlıca iki tabaka 
bulunmaktadır: Alt Tabaka ve Üst Tabaka. Alt Tabaka En Eski Devirler Tabakası, 
İskit/Saka-Hun-Kanglı-Usun Tabakası, Göktürk-Türgiş Tabakası, Oğuz 
Tabakası'ndan oluşmaktadır. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun Sürner 
anlatılarıyla olan benzerlikleri bu boyun tarihin derinliklerine uzanan tarihi-destani­
efsanevi-mitolojik köklerinin olduğunu göstermektedir. Duha Koca Oğlu Deli 
Dumrul Boyu ile Sürner Destanı İnanna ve Dumuzi ile Gılgamış Destanı arasında 
bir ilişki vardır. Dede Korkut'taki en eski anlatılardan biri olan Duha Koca Oğlu 
Deli Dumrul Boyu, binlerce yıllık eski Türk mitolojisinin ve inanışlarının 

efsaneleşmiş bir yansımasıdır. Anlatının alt tabakasında; Karnlık/Şamanlık, 
Şamanizm, Karnların/Şamanların kötü ruhlarla mücadelesi yer almaktadır. Dede 
Korkut'taki Deli Dumrul'un Azrail ile olan mücadelesi Karnların/Şamanların kötü 
ruhlarla olan mücadelesinin bir yansımasıdır. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu'nun kökeni mitolojiktir, ancak tarihi süreç içerisinde, Türk tarihine paralel 
olarak, bir destaniaşma ve tarihileşme sürecine girmiş, kısmen tarihi kahramanları 
da bünyesine katarak, büyük oranda mitolojik, kısmen destani-tarihi bir görünüm 
de kazanmıştır. Anlatıya hayvancı toplum-tarımcı toplum arasındaki mücadele de 
yansımıştır. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun antik Grek/Yunan 
anlatılarıyla olan benzerlikleri bu boyun tarihin derinliklerine uzanan tarihi-destani­
efsanevi-mitolojik köklerinin olduğunu göstermektedir. Duha Koca Oğlu Deli 
Dumrul Boyu ile Grek destanı Alkestis arasında bir ilişki vardır. Duha Koca Oğlu 
Deli Dumrul Boyu'nun İskit/Saka-Hun-Kanglı-Usun dönemine uzanan bir alt 
tabakası vardır. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun Göktürk-Türgiş 
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dönemine uzanan bir alt tabakası vatdıt. Dede Korkut'taki birçok destancia bu 
tabaka oldukça belirgindir. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun bir alt 
tabakası Oğuz dönemiyle ilgilidir. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun Makav 
adlı bir Türkmenistan vatyantının olması, destancia Katadağ'ın geçmesi, birçok 
Türk topluluklatıncia destanın varyantıatının görülmesi, bu boyun tarihi köklerinin 
Oğuzlat'ın Orta Asya'da bulunduklatı 10.-11. yüzyıllatdan daha eski bir tarihe ait 
olduğunu göstermektedir. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun en üst tabakası 
sonraki dönemlerle ilgilidir. Eski Türklerin ve en eski atalatının Kamlık/Şamanizm 
inanışlatından, kültür ve medeniyerinden İslam inanışlatına, kültür ve medeniyetine 
geçişleri ve bu süreçte yaşanılan bazı değişimler ve dönüşümler, bunlatın insan 
yaşamına, inanışlatına, aniatılara ve tiplere etkileri, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu'na yansımış ve bu anlatının üst tabakasının şekillenmesinde etkili olmuştur. 
Bu çalışmada Dede Korkut'taki Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun tarihi 
incelenmiştir. 

Anahtar Kelimeler: Dede Korkut, Deli Dumrul, Duha Koca, Dumuzi, 
Toğrul. 

Abstract 

The fifth epic in the Book of Dede Korkut is Duha Koca Oglu Deli 
Dumrul Boyu. There ate many historical-epic-legendary-mythological layers, the 
oldest of which goes deep into history, in the type of Deli Dumrul in Dede 
Korkut. There ate two main historical-geographical-literary-cultural layers in Duha 
Koca Oglu Deli Dumrul Boyu: the Lower Layer and the Upper Layer. The Lower 
Layer consists of the Oldest Periods Layer, the Scythian/Saka-Xiongnu-Kangju­
Wusun Layer, the Gokturk-Turgesh Layer, the Oghuz Layer. The similarities of 
Duha Koca Oglu Deli Dumrul Boyu with the Sumerian natratives show that this 
epic has historical-epic-legendary-mythological roots that go deep into history. 
There is a relationship between Duha Koca Oglu Deli Dumrul Boyu and the 
Sumerian epic İnanna and Dumuzi and the epic of Gilgamesh. Duha Koca Oglu 
Deli Dumrul Boyu, one of the oldest natratives in Dede Korkut, is a legendary 
reflection of thousands of yeats old ancient Turkish mythology and beliefs. At the 
bottom layer of the natrative; Katnlik/Shamanism, the struggle of Kams/Shamans 
with evil spirits. The struggle of Deli Dumrul with the Azrael in Dede Korkut is a 
reflection of the struggle of Kams/Shamans with evil spirits. The origin of Duha 
Koca Oglu Deli Dumrul Boyu is mythological, but in the histarical process, 
patallel to Turkish history, it has entered en epic and historicization process, and it 
has gained a latgely mythological, pattially epic-historical appeatance by 
incorporating pattially histarical heroes. The struggle between animalistic society 
and agricultural society is also reflected in the natrative. The similarities of Duha 
Koca Oglu Deli Dumrul Boyu with the ancient Greek natratives show that this 
epic has historical-epic-legendary-mythological roots that go deep into history. 



Duha Koca Oğlu Deli Dumm! Bqyu'nun Tarihi/ 91 

There is a relationship between Duha Koca Oglu Deli Dumrul Boyu and the 
Greek epic Alkestis. Duha Koca Oglu Deli Dumrul Boyu has a lower layer daring 
back to the Scythian/Saka-Xiongnu-Kangju-Wusun period. Duha Koca Oglu Deli 
Dumrul Boyu has a lower layer daring back to the Gokturk-Turgesh period. This 
layer is quite evident in many epics in Dede Korkut. A lower layer of the Duha 
Koca Oglu Deli Dumrul Boyu is related to the Oghuz period. The existence of a 
Turkmenistan variant called Makav of the Duha Koca Oglu Deli Dumrul Boyu, 
Karadag is mentioned in the epic, variants of the epic are seen in many Turkish 
communities, the histoncal roots of this epic are before the 1 Otb_ 11 th centuries, 
when the Oghuzs were in Central Asia. The uppermost layer of the Duha Koca 
Oglu Deli Dumrul Boyu is related to the later periods. The transition of the 
ancient Turks and their oldest ancestors from Kaınlik/Shamanistrn beliefs, culture 
and civilization to Islamic beliefs, culture and civilization, and some changes and 
transformations experienced in this process, their effects on human life, beliefs, 
narratives and types were reflected in the Duha Koca Oglu Deli Dumrul Boyu and 
it has been instrumental in shaping the top layer of this narrative. In this study, the 
history of Duha Koca Oglu Deli Dumrul Boyu in Dede Korkut was examined. 

Keywords: Dede Korkut, Deli Dumrul, Duha Koca, Dumuzi, Togrul. 

Giri~ 

Süleyman Kazmaz'a göre, destanlarda insanın sınır ve ölçü tarumayan hayal 
gücünden kaynaklanan bir dünya canlandınlır; insan destan dünyasında dilediği gibi 
yaşar ama gerçeğe döndüğü zaman da içini hayali gerçekleştirmek için bir özlem 
kaplar, fakat yaşanan dünya ölçü ve kurallarla doludur, kişinin gücü ve olanaklan 
sınırlıdır. Bu nedenle insan, hayalindeki dünyayı madde dünyasına aktaramaz ancak 
bu yönelişten de yakasıru kurtaramaz, sadece içindeki dünyayı destana dönüştürür, 
Tanrı gücünden, gizli ve hayali varlıklardan yararlanarak, madde dünyasının 

ölçüleriyle açıklanamayan rastlantılar kurarak hayallerini dolaylı olarak yaşamak 
imkanını bulur (Kazmaz, 2000: 245). 

Dede Korkut Kitabı'nda hikayelere bqy denilmektedir. Bqy sözcüğü destan 
sözcüğünün Türkçe karşılığıdır. Hilciyelere içindekiler bakımından ise Oğu~ame 
denilmiştir (Ergin, 1989: 30). Bugün Dede Korkut Kitabı'nın bilinen iki nüshası 
vardır; bu nüshalardan biri 19. yüzyılın başlarında Dresden' de, diğeri ise 20. yüzyılın 
ortalarında V arikan'da bulunmuştur. Dede Korkut üzerindeki çalışmalar genellikle 
Dresden nüshasına dayanmaktadır (Ergin, 1989: 56). Dede Korkut Kitabı'nın, 
Dresden nüshası on iki, Valikan nüshası altı hikayeyi içermektedir (Ergin, 1964: Ön 
Söz). 2019 yılında Dede Korkut'un yeni bir el yazması bulunmuştur (Ekici, 2019: 9-
14). Bu el yazması bulunduğu bölgenin adıyla, Türkmensahra/Günbed el yazması 
olarak bilinmektedir. 
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Dede Korkut Hilciyeleri genel olarak bir takım mücadelelerin destanlarıdır. 
Bu mücadelelerden ikisi Oğuzların kendi aralarında geçer ki, birinde (Dirse Han 
Oğlu Boğaç Han Boyu) mücadele bir beyin oğlu ile kendi adamları arasında, 
ötekinde (İç Oğuza Dış Oğuz Asi Olup Beyrek Öldüğü Boy) ise İç Oğuz ile Dış 
(Taş) Oğuz (Üç Ok-Boz Ok) arasında geçmektedir. İki hilciyede ise mücadele 
tabiat ve insan üstü kuvvetiere karşıdır. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda 
Delü Dumrul Azrail'in karşısına çıkarken, Basat Tepegöz'ü Öldürdüğü Boy'da ise 
Basat, Depegöz adındaki devi öldürür. Bunların dışında kalan sekiz hilciyede 
mücadele Oğuz beyleri ile kuzeydeki ve batıdaki düşmanlar arasındadır (Ergin, 
1989: 26). 

Dede Korkut Kitabı'ndaki on iki hikayeden üçünde, yani Dirse Han Oğlu 
Boğaç Han Boyu, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu ve Kanlı Koca Oğlu Kan 
Turalı Boyu'nda, olaylar sahnesinde yalnız kahramanlar ve onların yakınları, yani 
aileleri ve yoldaşları vardır. Diğer hikayelerde ise sahnede kahramaola birlikte, adları 
ve sanları belli, siyasi mevkileri değişmeyen bir beyler topluluğu görülmektedir ve 
sahne kalabalık, dekor daha zengindir. Hilciyelerin her birinin kahramanı, bu ad ve 
sanları belli, siyasi mevkileri değişmeyen beylerden biridir (Sümer, 1972: 387-388). 

Dede Korkut Kitabı'ndaki beşinci boy Duha Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu'dur. Bu çalışmamızda Dede Korkut'taki Duha Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu'nun tarihini inceleyeceğiz. 

Duha Koca Oğlu Deli Durnrul Boyu'nun Tarihi 

Dede Korkut Kitabı'ndaki bütün Dede Korkut Boyları'nda olduğu 
gibi Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda da tarihi-coğrafi-edebi­

kültürel olarak başlıca iki tabaka bulunmaktadır: Alt Tabaka ve Üst Tabaka. 
Alt Tabaka oldukça kalın olup, bu tabakayı 1) En Eski Devirler Tabakası, 2) 
İskit/ Saka-Hun-K.anglı-Usun Tabakası, 3) Gbktürk-Tiirg,if Tabakası, 4) Oğuz 
Tabakası başlıklan altında inceleyeceğiz. Alt Tabakaya ait diğer 

değerlendirmeleri ise 5) Diğer Değerlendirmeler başlığı altında inceleyeceğiz. Üst 
Tabaka oldukça ince olup, bu tabakayı 6) Üst Tabaka başlığı altında 
inceleyeceğiz. 

1) Alt Tabaka: En Eski Devirler Tabakası 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun Sümer anlatılaoyla olan 
benzerlikleri bu boyun tarihin derinliklerine uzanan tarihi-destani-efsanevi­
mitolojik köklerinin olduğunu göstermektedir. 

Tofik (Tevfik) Hacıyev, Arif Acalov, Celal Beydili gibi araştırmacılar 
Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'ndaki Dumrul ile Sümer Tannsı Dumuif 
arasında bir ilişki görmektedir (Sultanzade, 2010: 480). 
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Celal Beydili'nin belirttiğine göre, ölüp-dirilme düşüncesi çoğu 

sistemlerde büyük yer tutmaktadır. Onunla ilgili inanışiann neredeyse 
hepsinde ölüme mahkum edilmiş olanın canı ötekiyle değiştirilir. Bu inanışı 
aktaran daha eski metinlerde ise bazen kadının yerine kocası yeraltına 

götürülür. Sümer metinlerinde adı Dumrul ile aynı kökten olan Dumu:j de 
doğanın ve insanların ölüp dirilmesini sembolize etmektedir. İki dünya 
arasındaki ilişki, bir dünyadan ötekine gidip gelme, özellikle de şahşah bir 
tören sırasında, şamanın parçalanarak öldürülmesi ve ardından tekrar 
dirilmesi, Şamanizm inanışının başlıca düşüncesidir. Zaman zaman ölüp 
dirilme doğadakı tazeliği sağladığı için, yaşam kendi yolunda devam eder, 
hayat durmaz ve bolluk olur. Dumrul adıyla ilgili efsanelerin mitolojik 
anlamının arkasında, şaman efsanelerincieki şamanın ölümle mücadelesi, 
ölen kişinin canı yerine hayvan kurban edilmesi vb. düşünceler 

bulunmaktadır. Türk halklarının mit, efsane, hikaye ve destanlarında, 

gündelik yaşamda devam eden bu düzenli ölüp-dirilme inanışı Duha Koca 
Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda da korunmuştur. Mitolojik mantığa gre, yaşlı 
olan biri, artık neslin artışını temin etmeye yeterli değildir. Dumrul yerine 
yaşlı ana-babasının değil, yarinin can vermesi de böyle açıklanabilir. 

Kahramanın babasının adı, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda Duha 
Koca, Kumuk versiyonunda Aduku, Digenis Akrit'te Duka şeklindedir. 

Selçukname'de ise kahramanın babasının adı Tokuş Koca, kendi adı Toğrul 
olarak kaydedilmiştir. Bu adiann her ikisi de, bu gruba ait olan tohum 
sözcüğü gibi, doğmak kökündendir. Sümerce'de "Doğum Evi" demek olan 
Duku için de aynı açıklama geçerlidir. Sümerce'deki Dumu:j adı ise yine aynı 
anlam dairesine dahil olup, ''h~at yaratan, nesil ve evlat veren" anlamında 
kullanılmıştır. Bu ad Attım İlahesi ile ilgili olup, Azerbaycan Türkçesi'ndeki 
tam ve tomurcuk sözcükleriyle aynı köktendir. Bu ilişki, Dumrul motifinin, 
üreme ve bereketin koruyucusu olduğu düşüncesine de açıklık getirmektedir. 
Deli Dumrul'un Azrail'le verdiği savaş, Ural Batır'ın eceli yenip Dirilik 
Sf!Yu'nu bulmak için verdiği mücadelenin ve Korkut'un, ebedi ve ölümsüz 
düşünülen suya sığınmasının paraletidir (Beydili, 2005: 179-180). 

Vügar Sultanzade'ye göre, Dumrul ve Duha Koca adlan ile Dumuzi 
adı arasında bir ilişki sezilmektedir. Sümer mitinde Dumuzi, altı aylık süreler 
boyunca kız kardeşi Geştinanna ile dönüşümlü olarak yer yüzüne gelir, 
Dumuzi'nin gelişi tabiatı, baharı, yazı simgeler (Sultanzade, 2010: 480) 
Dumuzi ve Dumrul'un adının kökeni ''h~at k~nağı, nesil veren" anlamına 
sahip Do(m) sözcüğü ile ilişkilendirilmektedir. Dumrul'un adı, Toğrul (Toğ­
urul=Doğ-urul) ve Tomruk (Tom-uruk), Tomurcuk kelimeleriyle 
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açıklanmaya çalışılmaktadır (Hacıyev, 1984: 130'dan aktaran Sultanzade, 
2010: 480). Vügar Sultanzade'ye göre, Dumuzi'nin diğer adı Ama-U[umgal 
yani Ejderha oğlu idi. Duha da Eski İran dilinde ejderha demek olan ./iji 
Dahaka ile, bu adın ikinci kısmı Daha ile ilgilidir. Deli Domrul'un Duha 
Koca oğlu olması, Dumuzi'nin Ejderha oğlu olarak adlandırılmasının 

mitolojik-sembolik bir yansımasıdır (Sultanzade, 2010: 480-481). 

Vügar Sultanzade'nin dile getirdiğine göre, Duha Koca Oğlu Deli 
Dumrul Boyu ile Sümer Destanı İnanna ve Dumu:d arasında çok sayıda 
benzer kısım ve motifler vardır: 1) Ölüm meleği (ölüm iblisleri) ile 
mücadele: Dede Korkut'ta Deli Dumrul, Azrail ile savaşır. Sümer mitinde de 
Dumuzi, galla olarak adlandırılan ölüm iblislerinden kurtulmaya çalışır. 2) 
Cana karşılık can arama: Dede Korkut'ta Allahü Teala, başka bir can 
bulması karşılığında Deli Dumrul'un canını bağışlar, Deli Dumrul da bu 
amaçla kendi yakınlarından can ister. Sümer mitinde de Dumuzi ve İnanna 
benzer şartlarla karşılaşırlar. Mitin önemli bir kısmı, kendi canını kurtarmak 
için İnanna'nın aktif bir şekilde başka can aramasının tasvirine ayrılmıştır. 3) 
Kahramanın uğruna bir bayan yakınının canını feda etmeye hazır olması: 
Deli Dumrul'un yerine eşi, Dumuzi'nin yerine kız kardeşi kendi canını 

vermek ister. 4) Canın bağışlanması ve belli bir süre için ölümden kurtulma: 
Dede Korkut'ta Allahü Teala, Deli Dumrul'un ve eşinin canını bağışlar ve 
onlara yüz kırk yıl ömür verir. Sümer mitinde Dumuzi ve kız kardeşi her yıl 
altı aylığına dönüşürnlü olarak yer altı dünyadan kurtulurlar. S) Kara şiven 
motifi: Deli Dumrul Boyu'nda köprünün yamacının kenanna konan bir 
obada bir yiğit ölmüş, üzerine kara şiven olduğu belirtilmiştir. Dumuzi de 
dini matemlerin bir sembolü ve ölürnlü tannlar içinde en ünlüsüydü. 6) Cilt 
değiştirme motifi: Deli Dumrul Boyu'nda Azrail, Deli Dumrul'un 
baskısından kurtulmak için güvereine dönüşmüştür. Dumuzi ise yer altı 

dünyanın ölüm iblislerinin elinden kurtulmaya çalışır ve Utu adlı güneş 
tannsının yardımıyla birkaç defa bir hayvana dönüşür. 7) Yaifcıoğlu 

Selçuknamesinde özellikleri ile Deli Dumrul'u andıran Tokuş Koca oğlu 
Toğrul Sultan "sa/kum salkum don gjyen" olarak tarif edilmiştir. Dumuzi de 
görünüş itibariyle salkım şeklinde elbise içinde tasvir edilmiştir. 8) Yaifcıoğlu 
Selçuknamesinde özellikleri ile Deli Dumrul'u andıran Tokuş Koca oğlu 
Toğrul Sultan'ın adındaki Sultan sözcüğü ile Dumuzi'yi niteleyen sıfatıardan 
olan ve hükiimdafj sultan anlamına gelen Mu/u sözcüğü aynı anlamdadır, yani 
Tuğrul Sultan ve Dumu:d Mu/u (Sultan) (Sultanzade, 2010: 480-482). Vügar 
Sultanzade'nin bu tespitleri oldukça değerli olup Duha Koca Oğlu Deli 
Dumrul Boyu ile Sümer Destanı İnanna ve Dumu:d arasında bir etkileşim 
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olduğunu göstermektedir. Böylece Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun 
tarihin derinliklerine uzanan köklerinin olduğu daha iyi anlaşılmaktadır. 

Samuel Noah Kramer'e göre, Sütnerierin asıl yurtlarının neresi olduğu 

kesinlikten epey uzak olmakla birlikte, Enmerkar ve Lugalbanda çevresinde dönen 
bir kahramanlık öyküleri toplamına bakılırsa, görünüşe göre erken dönem Sütner 
hükümdarları, olasılıkla Hazar Denizi yakınında bir yerlerde bulunan Aralfa adlı bir 
kent devletiyle olağandışı ölçüde yakın ve sıcak bir ilişki içinde olmuştur. Sütner dili 
eklemeli bir dil olup, belli bir ölçüde Ural-Altay dillerini anımsatmaktadır. Bu olgu 
ise Aralfa'yla aynı genel alana işaret ediyor olabilir (Kramer, 2002: 64). 

Vecihe Hatiboğlu'na göre, Güney Mezopotamya'daki Sütner uygarlığını, 

daha yukarılarda, Kuzey Mezopotamya'ya doğru yayılarak sürdüren, yaşatanlar 

Gudlar, daha sonra da Kas'lardır. Kas'lardan çiviyazılı tabietler kalmıştır. Gudların, 
özellikle Kas'ların dillerinin Türkçe oluşunun açıklanmasıyla, Sütnerce sorunu da 
bütünüyle aydınlığa kavuşmuştur (Hatiboğlu, 1979: 29). 

Ekrem Memiş'e göre, M.Ö. 3500'lerde Güney Mezopotamya'ya gelerek 
burada köy kültürünü kent kültürüne dönüştüren Sütnerierin Orta Asya kökenli 
olduklarına artık şüphe kalmamıştır. Sütnerier, Filolojik açıdan da Türkçe ile akraba 
bir dil konuşuyorlardı. Sütnerler Türk bir kavimdi, mevcut bulgular, gerek filolojik, 
gerek antropolojik ve gerekse teolojik açıdan Sütnerierin Orta Asyalı Türklerden 
olduğuna şüphe yoktur. Sütnerierden kalan yazılı tabietler üzerinde yapılan filolojik 
incelemeler, bu kavmin dilinin, Türkçe gibi Ural-Altay dil grubuna mensup 
olduğunu ortaya koymuştur. Ayrıca, iskelet kalıntıları ve araştırmalar, Sütnerierin 
yuvarlak kafalı (brekisefal) bir kavim olduğunu ortaya çıkarmıştlr ki, o dönemden 
kalan arkeolajik eserler üzerindeki tasvirler de bunu görmek mümkündür (Memiş, 
2002: 435-450). Sütnerierin düz bir arazi yapısına sahip olan Mezopotamya'da 
yığına toprak tepeler oluşturarak, mabetierini bu tepeler üzerine inşa etmeleri; sıcak 
bir iklimde yaşarnalarına karşın, bir alışkanlığın devamı olarak koyun yününden 
yapılmış elbiseler giymeleri, onların, iklimi sert ve yüksek bir memleketten, yani 
Orta Asya'dan geldiklerine işaret etmektedir (Memiş, 1995: 13'ten aktaran Memiş, 
2002: 435-450). 

İlhami Durmuş'a göre, Surneriller Mezopotamya'nın yerli halkı olmayıp, 
buraya M.Ö. 3500 yıllan civarında dışarıdan gelmişlerdir. Surnerillerin 
Mezopotamya'ya nereden geldikleri kesin olarak bilinmemekle birlikte, bu konuda 
bilim adamları tarafından birçok görüş ileri sürülmüştür. Bu görüşler arasında en 
önde gelen görüş, Surnerillerin Mezopotamya'ya Orta Asya'daki Aral Gölü 
çevresinden geldikleridir. Bu görüşteki araştırmacılar, Surneriller'in eski Türk 
topluluklarından biri veya Türklerle akraba bir kavim olduğunu düşünmektedirler. 
Surnerillerin dilleri de bu görüşü desteklemektedir. Çünkü, Surnerce yapı 

bakımından Türkçe'nin de dahil olduğu ekleme/i veya bilifken diller grubundadır. 
Çok sayıda Surnerce ve Türkçe kelinıenin ayııılığı ortaya konulmuştur. Arkeolajik 
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ve antropolojik belgeler de Surnerillerin kimliğinin belirlenmesine katkı sağlayarak 
onlann Türklüklerini desteklemektedir Sumerliler, Subarlılar, Kntlar, Kas/ar, Elamlılar, 
Hurriler, Urarlu/ann aynı kökten gelen kavimler olduklan artık bilim çevrelerinde 
kabul görmektedir. Onlara ait belgeler de dillerinin tıpkı Surner dili gibi bitişken ve 
eklemeli bir yapıya sahip olduğunu göstermektedir. Hatta dillerine ait kelimeler 
Türkçe kelimelerle karşılaştınlabilmektedir (Durmuş, 2018: 177). İlhami Durmuş'a 
göre, Surnerce belgelerde geçen Aral, Kafkas vb. tabirler de onlann kuzeyden 
güneye geldiklerine işaret etmektedir. Hem arkeolajik veriler hem de yazılı 

kaynaklardaki bilgiler açık bir şekilde Surnerillerin Türklerle bağlantılı olduğunu 
ortaya koymaktadır (Durmuş, 2018: 185-187). 

Dicle-Fırat Vadisi'nin eski kentlerinin bulunduklan yerlerde yapılan 
arkeolajik kazılar, Sümer ve Akad adlarıyla bilinen bu bölgede, M.Ö. 4000 
gibi eski bir tarihte Sümerler denen bir halkın yaşamakta olduğunu 

göstermiştir. Bazı araştırmacılar onlardan da önceki bir yerleşmenin izlerinin 
bulunduğunu dile getirseler de, Ur, Uruk ve Kiş gibi yerlerde yapılan 

kazılarda ortaya çıkarılmış olan gelişmiş bir uygarlığt Sümerlerin meydana 
getirdiği kesindir. Sümerlerin, deltaya Mezopotamya'nın kuzeydoğusundaki 
dağlık bölgeden geldikleri sanılmaktadır. Sümerlerin mitoslan, onların, yeni 
yurtlannda karşılaştıklarından çok farklı bir ülkeden geldiklerini 
göstermektedir. Çiviyazısı olarak adıandıolan yazı biçimi Sümerlerin buluşu 
olduğu gibi, kentlerinin de karakteristik bir özelliğini oluşturan ifggurat adıyla 
anılan şaşırtıcı tapınak kuleleri de onlar kurmuştur. Sümerlerin dilleri bitifken 
diller türündendir (Hooke, 2015: 23-24). Alaeddin Şenel'e göre, Sümerlerin 
dilleri, tıpkı Türkçe gibi, bir kök'ün sonuna bir ya da birden çok ek ve takı 
eklenip bitiştirilerek yeni sözcükler türerilen bir dildi (Hooke, 2015: 24). 
Orta Asya'dan güney yolundan Ön Asya'ya tarih öncesi devirlerden başlayan 
göçler olmuştu. Buraya ilk göç ederek gelen Sümerler bir turani kavim olup, 
menşeleri Orta Asya'dır. Sümerler'in dillerinden günümüze ulaşan bazı 

kalıntılar, Türklerle akraba olduklannı göstermektedir. Yazı yaklaşık M.Ö. 
3100 yıllannda Sümerler tarafından icat edilmiş, Mezopotamya'nın kuzeyine 
ve güneyine dalgalar halinde gelerek yerleşen Sami kökenli kavimler 
tarafından da geliştirilmiştir (Durmuş, 2017: 35-36, 42). 

Samuel Noah Kramer'e göre, Sümer Kral listesi'ne göre 
Lugalbanda'yı Dumuzi izlemiştir. Dumuzi, eskiçağ dünyasında derin bir iz 
bırakmış olan Sümer kutsal evlilik qyini ve ö'len tanrı mitinde en önemli kişi 
haline gelmiştir. Kudüs kadınlannın M.Ö. 6. Yüzyılda hala onun ölümüne 
ağlamaları, peygamber Hezekiel'i dehşete düşürmüştü (Kramer, 2002: 67). 
Özcan Buze'ye göre, Kitabı Mukaddes'in Türkçe çevirisinde bu ayet 
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şöyledir: ''V e Rab evinin şimale doğru olan kapısının girilecek yerine beni 
getirdi; ve işte, Tammuz için ağlayan kadınlar orada oturmakta idiler'' 
(Kramer, 2002: 67) Samuel Noah Kramer'e göre, Yahudi takviminin 
aylarından biri onun adını taşımakta olup, bu ayın yedinci günü tutulan oruç 
ve yakılan ağıtlar, büyük olasılıkla Sümer'in uzak geçmişine kadar 
uzanmaktadır. Daha sonraki dönemlerdeki Sümer teologlarının bu özgül 
ayin ve mitin başkahramanı olarak neden Dumuzi'yi seştikleri hala 
bilinmemektedir. Bu, en azından büyük ölçüde, Dumuzi'nin yaşarken hem 
insan hem de hükümdar olarak bıraktığı derin izler nedeniyle olmalıdır. 

Sümer Kral Listesi'ne göre Dumuzi'yi Gılgamış izlemiştir (Kramer, 2002: 
67-68). 

Sümer mitolojisinde, İnanna ve Dumuzi'nin adlan birkaç Sümer 
mitinde geçmektedir; Dumuzi ile İnanna Mitosu'nda (Hooke, 2015: 25-28), 
Dumuzi ile Enkimdu Mitosu'nda (Hooke, 2015: 43-44). 

Samuel Henry Hooke'ye göre, Sümer mitolojisindeki Dumuzi ile 
İnanna Mitosu, öteden beri İ!tar'm yeraltı dü1!Jasına inifi adıyla bilinen ve 
bölük pörçük olarak bulunan bir mitostu. Samuel Noah Kramer'in büyük 
çabalan sonucunda bu mitos artık eksiksiz biçimi ortaya çıkarılmış olarak 
Dumuif ile İnanna Mitosu adıyla bilinmektedir. Dumuif, daha çok bilinen 
adıyla Tammu:(un Sümerce'deki biçimidir. İnanna da aynı şekilde, Sami 
dilindeki İ1tar'ın yani gögün kraliçesinin Sümercedeki karşılığıdır. Dumuzi, 
ölen, ilkbaharda yeniden doğan bitkiletle birlikte yeniden dirilen bitkiler 
dünyası tanolannın önömeğidir (Hooke, 2015: 25). 

Sümer mitolojisindeki İnanna (İ{tar. Gôgün kraliçesı)'nın, yani gök tannçasının 
eşi olan Dumuzi'nin ô"lüp dirilmesi, yani ölüp dirilen bir tann olması dikkat çekicidir. 
Çünkü bu motif Kaınlık/Şamanizm'de Karnlar/Şamanlar ile ilgili önemli bir 
motiftir. Dumuzi'nin Kaınlık/Şamanizm ile ilgili olduğu açıktır. Dumuzi, 
Şamanizm'deki tannlar panteonunun eski bir üyesi olsa gerektir. Örneğin; Kazak 
Kırgız baksıları (şamanları) ayinlerinde ata-evf!yalar yanında Ata Korkut evlfya'yı da 
yardıma çağırularken şöyle derler: "Ölü desem ölü deği4 diri desem diri deği4 Ata Korkut 
evf!ya" (İnan, 1972: 139'dan aktaran Özdemir, 2003: 27-28). Şakir İbrayev'e göre, 
bqka alem' e veya başka bir ülkeye gitme veya oradaki cin ve perileri çağırma, ya da 
oradaki dişi (bazen erkek) ruhlarla karı-koca gibi yaşama (evlilik) Şamanizm'e has 
olaylar olup, bu durum Korkut Ata için de geçerlidir. Onun ulu balışıların yanında 
yer alması, başka alemle çok yakın ilişki kurması da bunu göstermektedir. Yaşadığı 
dönem insanları Korkut'u böyle değerlendiriyorlardı. Korkut, hayattayken öteki 
dünya ile, öldükten sonra da bu dünya ile ilişkide olan, "ölü desen ôtü deği4 diri desen 
diri değil", iki alemin arasında bulunan bir aracı ve elçidir; o, hem yaşarken hem 
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öteki dünyada insanlan türlü felaket, doğal afederin getirdiği toplu ölüm ve 
hastalıklardan koruyan bir koruyucudur (İbrayev, 2000b: 227, 234). 

Sümer mitindeiri Dumuzi'nin ölüp dirilmesi, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu'nda Deli Dumrul tipinde ve Kazakistan'daki Korkut efsanelerinde de 
görülmektedir: Fuzuli Bayat'a göre, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda, 
Azrail'in yalnız Deli Dumrul'un gözüne görünmesi, kapıcının, çavuşun, Dumrul'la 
beraber eğlenenlerin, yani başka kimsenin Azrail'i görememesi, birbaşka şaman 
deliliğinin; ruhlan görme, onlatın meskenine gitme, onlarla konuşma ve pazarlık 
yapma ile aynı paradigmatik düzeydedir. Ölüp dirilmenin, aynı şekilde şamanın iki 
kez doğmasının geniş anlamda bir delilik süreci olduğu açıktır. Deli Dumrul da 
heybedi Azrail'i görmekle yeni bir delilik dönemini başlatmıştır ve bu dönem 
şamanın ölüp dirilmesinin epik varyantıdır. Can yerine can motifı, ölüp-dirilmenin 
epik varyantı olup şamanın öteki alemden ölen gencin ruhunu geri getirmesi ile 
örtüşmektedir (Bayat, 2016: 271). Fuzuli Bayat'a göre, Korkut'un ölümden kaçma 
çabasının temelinde, ebedi yaşam bulma fikri olsa da, Türk halk edebiyatında 
Korkut Ata ile ilgili bu motif, şamanın ölümle mücadelesinin bir başka türüdür. 
Aslında şamanın faaliyeti ölümle mücadeleye yönelmiş olup, şaman folkloründe, 
güçlü şamanların ölümle savaşı da bunu onaylamaktadır. Şaman öteki dünyanın 
temsilcisi olduğundan ölümün sırlarını bilen kişidir. Ölüp dirilen şamanlara inam, 
şaman efsanelerinde de görülmektedir. Sibirya'da ölüp dirilen şamanlarla ilgili 
törenler yapılıyordu. Şamanın ölüp yeniden dirilmesi sırta erme öğesini 

oluşturmaktadır. Şamanın ölümle savaşını veya ölüp dirilme mücadelesini Korkut 
değişik bir şekilde, kendisini savunma amacıyla yapmaktadır. Şaman ise bu 
mücadeleyi kendi için değil tayfasından herhangi birini kurtarmak amacıyla yerine 
getirir ve hastalık, ölüm getiren kötü ruhlan yener. Dede Korkut Kitabı'nda Deli 
Dumrul'un Azrail ile kagvası da aynı mitolojik bilginin destan varyantıdır. Destan 
varyantı olduğu için de, Deli Dumrul Azrail'e yenilmiştir (Bayat, 2003: 8-9). 

Samuel Henry Hooke'ye göre, Sümercedeki bu öykü, üç temel 
mitostan biridir. Sümerlerin yerleşmek üzere deltaya geldiklerinde bu mitosu 
da birlikte getirmiş olmalan olasılığı vardır, ancak mitos özgün biçiminden 
uzaklaşmıştır. Bunun olası bir nedeni, Sümerlerin deltaya inmeleri üzerine 
çobanlıktan tarımsal bir yaşam biçimine geçme süreci içinde bulunmalan 
olgusu olabilir. Ayinlerde Tammuz ve İştar, sık sık erkek ve dişi çam 
(köknar) ağacı altında catılatıdınlırlar ki, çam, Dicle-Fırat deltasında bulunan 
bir ağaç olmayıp, Sümerlerin geldikleri dağlık bölgeye özgü bir türdür. 
Aynca, göklere yükselen ifgurat yapılann Sümer tapınak mimarlığının bir 
özelliğini oluşturması da, aynı dağlık yöne bir gönderme olarak 
yorumlanmıştır. Bu durumda, mitosun özgün biçiminin, Sümerlerin deltaya 
yerleşmeleri üzerine benimsernek zorunda kaldıklan tarımsal yaşam 

biçiminden çok farklı yaşam koşullan içinde doğmuş olabileceği söylenebilir. 
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Hem Sarnilerin hem Sümerlerin, Aınorit istilasından ve Sümerlerin sonunda 
Saınilerce fethedilip içlerinde eritilişlerinden çok önceleri deltaya yerleşmiş 
bulunduklarını gösteren kanıtlar vardır. Saınilerin, çiviyazılarını ve dinleriyle 
mitolojilerinin öğelerinin çoğunu Sümerlerden aldıklan bilinmektedir. Bu 
olgular da, Asur-Babilonya döneminde Tammuz-İştar mitosunun 
karakterinde görülen değişikliğin bir başka nedeni olarak kabul edilebilir 
(Hooke, 2015: 28-29). 

Samuel Henry Hooke'ye göre, Sümer mitolojisindeki Dumu:d ile 
Enkimdu Mitosu'nun bir yankısı İbrani Kayin ile Habil öyküsünde de 
görülmektedir. Sümer mitolojisindeki Dumu:d ile Enkimdu Mitosu, tarımcı ve 
çoban yaşam biçimleri arasındaki çok eskiye dayanan rekabetle ilgilidir. 
Mitosta bir koca seçmek üzere olan İnanna (İştar), seçimini çaban-tann 
Dumuzi (Tammuz) ile çiftçi-tann Enkimdu arasında yapacaktır. İnanna'nın 
erkek kardeşi güneş-tann Utu, Dumuzi'den yana olmuştur, ama İnanna'nın 
kendisi ise Enkimdu'yu yeğlemektedir. Dumuzi, koca olarak kendisini 
seçmesini önermiş ve Emkimdu'nun sunahileceği her şeye sahip olduğunu, 
hatta daha fazlasına da sahip olduğunu ileri sürmüştür. Enkimdu ise, 
Dumuzi'yi bu sevciadan vazgeçirmek için kendisine her türlü armağanlar 
vermeyi önermiş, ama Dumuzi, İnanna'yı alma kararlılığını sürdürmüş ve 
anlaşılan bu niyetini gerçekleştirmeyi başarmıştır. Çünkü, çeşitli mitasiarda 
Dumuzi, İnanna'nın kocası olarak gösterilmektedir (Hooke, 2015: 43-44). 
Samuel Henry Hooke'nin bu tespitleri, özellikle mitosun köklerinin tarımcı 
ve çoban yaşam biçimleri arasındaki çok eskiye dayanan rekabetle ilgili 
olduğu yönündeki tespiti oldukça değerlidir. 

Sümer mitolojisindeki Dumu:d ile Enkimdu Mitosu'ndaki, çaban-tann 
Dumuzi (Tammuz) ile çiftçi-tann Enkimdu arasındaki rekabet, kökleri 
tarihin eski devirlerine uzanan tarımcılık-hayvancılık arasındaki değişimle 
ilgili olup, tarımcılıktan hayvancılığa geçiş döneminin bir yansıması olabilir. 
İlginçtir ki Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda bununla ilgili olabilecek 
bazı bölümler vardır. Konar-göçer hayvancılığa dayalı geçime sahip Oğuz 
toplumdan olan Deli Dumrul'un (Sümer mitinde çaban-tann Dumuzi) 
tanmla ilgili bazı unsurlan dile getirmesi, Sümer mitincieki İnanna'yı, 
kendisini seçmesi için, çiftçi-tann Enkimdu'nun verebileceklerini hatta daha 
fazlasını verebileceğini söyleyerek ikna etmeye çalışmasını hatırlatmaktadır. 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda, Deli Dumrul, Azrail'e şöyle 
demektedir: 

"Ol taglarumuzda baglammuz olur, 
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Ol baglarun kara salkumlu üifimi olur, 

Ol üifimi sıkarlar, al ferab olur, 

Ol ferabdan içen esrük olur. 

Şerablf9dum, tuymadum" (fezcan ve Boeschoten, 2001: 117). 

Benzer bir bölüm, [arap motifi, Sümer mitinde de vardır. Sümer 
mitinde güneş-tanrısı U tu, kız kardeşi İnanna'ya şöyle demektedir: 

"Ey karde[im, çobanın her fi!'Yi var, 

Ey bakire İnanna, nfye kabul etmfyorsun? 

Yağı fyidir, hurma-Jarabı fyidir, 

Çobanın elinin dokunduğu her fl!Y parlar, 

Ey İnanna, her [ryi olan Dumuif ... "(Kramer, 1999: 179). 

Sümer mitindeki çoban-tanrı Dumuzi'nin kendini tanıtması, dili ve 
üslubu Dede Korkut'taki alpların kendini tanıtmasını, dilini ve üslubunu 
anınısattığı gibi, hayvancılığa dayalı konar-göçer yaşam süren eski Türklerin 
yaşamını da yansıtmaktadır. Sümer mitinde Dumuzi şöyle demektedir: 

"Çiftçinin benden faifa, çiftçinin benden fazla, 

Çiftçinin benden fazla nesi var? 

O bana kara gfysisini verirse, ben de ona, çiftçiye, kara kf!Yunumu veririm, 

O bana ak gfysisini verirse, ben de ona, çiftçfye, ak kf!Junumu veririm, 

O bana ilk hurma-farabını ikram ederse, ben de ona, çiftçfye, san sütümü ikram 
ederim, 

O bana fyi hurma-farabını ikram ederse, ben de ona, çiftçfye, kisim-sütümü 
ikram ederim, 

O bana ')ürek buran" hurma-farabmdan ikram ederse, ben de ona, çiftçiye, 
kopüklü sütümden ikram ederim, 

O bana sulu hurma-farabmdan ikram ederse, ben de ona, çiftçiye, bitki-sütümden 
ikram ederim, 

O bana fyi yemeklerini verirse, ben de ona, çiftçfye, nitirda-sütümü veririm, 

O bana fyi ekmeğini verirse, ben de ona, çiftçfye, bal-prynirimi veririm, 
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O bana küçük fasulJelerini verirse, ben de ona küçük prynirlerimi veririm; 

Yfyebildiğinden çok, içebildiğinden çok, 

Daha çok yağ ikram ederim ona, daha çok süt ikram ederim ona; 

Benden fazla, çiftçinin benden fazla nesi var?" (Kramer, 1999: 180). 

Sümer mitindeki hayvancı toplum-tarımcı toplum arasındaki mücadele 
Dede Korkut'ta da yer almaktadır: 

Fuzuli Bayat'ın yazdığına göre, Dede Korkut'taki Oğuz toplumunun 
takdim şekli konar-göçerlik olup, ilk baştan yerleşik çiftçi medeniyete 
karşıdır; Oğuz-yabancı, iyi-kötü, mert-namert, Müslüman-kafir zıtlığı da 
konar-göçerliğin yerleşikliğe münasebeti ekseninde mevcuttur; Oğuzlar, 

bütün taraflarıyla, bütün davranış kodlarıyla, bütün savaşlarıyla, manevi 
değerlerle ilişkileriyle tarihi yerleşik halklardan farklılık arzederler; Oğuzlarda 
milli psikolojik özellik konar-göçer şuurundan doğuyorsa, yerleşiklerde ise 
bitki yetiştiren, toprağı işleyen, çiftçilik yapan yerleşik kavimlerin dünya 
görüşü ön plana çıkmaktadır (Bayat, 2016b: 131-136). Yine Fuzuli Bayat'a 
göre, Oğuz Alp Erenlerinin kaleleri dağıtmaları, duvarları sökmeleri, ekin 
yerlerini otlağa çevirmeleri ve Dede Korkut'un, dere-tepe kalmaya düz ola 
demesi, göçebe hayvancılığın yerini tarıma bırakmasından doğan korku 
sonucunda ortaya çıkmıştır (Bayat, 2000: 74). 

Sümer mitindeki Dumuzi, kavgacı bir tiptir. Sakin, sakıngan bir tip 
gibi görünen çiftçi Enkimdu, kavgacı Dumuzi'yi yatıştırmaya çalışmıştır. 

Dumuzi, çiftçi ona her türden armağanlar hatta İnanna'yı bile vereceğille söz 
verene değin bir türlü sakinleşmez (Kramer, 1999: 179). Bu bakımdan 
Dumuzi, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda, Deli Dumrul'un birçok 
davranışında görüldüğü üzere, kavgacı ve kibirli bir tip olan, adı üzerinde, 
Deli Dumrul ile benzeşmektedir. 

Aynur Gezenfergızı'nun belirttiğine göre, Sümer ve Türk 
mitolojisinde pek çok ortak imge vardır: KısıkılLilla ile neredeyse tüm Türk 
halklannın folklorunda görülen Albastı; Enkidu ile Kumuk yır kahramanı 
Minküllü; Bilgamış (Gılgamış) ile Dede Korkut destan kahramanı Deli 
Dumrul ve Kumuk yır kahramanı Cavat bey sayılabilir. Bilgamış (Gılgamış) 
Destanı'nda, Bilgamış (Gılgamış), diyar diyar gezip ölümsüzlüğü arar ve 
bunun nedenini, Tannlann arasına giren, Tannların toplantısında dünyaya 
gelen atası Utnapiştim'den ölüm ve hayatı soracağı olarak açıklar. Bilgamış, 
ölümü kimin getirdiğini bilmek ister ve ona karşı savaşır. Yakın dostu 
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Enkidu'nun bile ölmesi onu korkutur ve ölümsüzlüğü aramaya çıkar. Onun 
ölümsüzlüğü araması, elde edilmesi isteği, başkalan içindir. Yani, kahraman 
başka yiğitlerin ölmemesi için ölümsüzlük arar ve onu bulur (Gezenfergızı, 
2016: 652-654). 

Dünyanın en eski destanlanndan biri M.Ö. 1800 dolaylarında eski 
Babilce yazılmış olan Gılgamtf Destanı'dır. 3000 mısradan oluşan bu destancia 
Gılgamış ile arkadaşı Engidu ölümsüzlüğü ararlar (Kaplan, 1979'dan aktaran 
Bang ve Rahmeti, 2012: 22). 

Samuel Noah Kramer'e göre, Sümer Kral Listesi'ne göre Dumuzi'yi 
Gılgamış izlemiştir. Gılgamış'ın eylemleri ona, o kadar yaygın bir ün 
sağlaınıştı ki, Sümer mit ve efsanesinin en büyük kahramanı olmuştur. 
Gılgamış ve eylemlerini öven şiirler yalnızca Sümerce değil, Batı Asya'da 
konuşulan öteki önemli dillerin çoğunda da yüzyıllar boyunca tekrar tekrar 
yazılmıştır. Gılgamış, serüvenci ve cesur olmakla birlikte, insanlığın ün, şan 
ve ölümsüzlük peşindeki nafile, fakat bitmez tükenmez koşusunu 

simgeleyen trajik bir karakterdir. Gılgamış, eskiçağ dünyasında öyle eşsiz bir 
kahraman örneği olmuştur ki, bazen günümüz araştırmacılarınca gerçek bir 
insan ve hükümdardan çok efsanevi bir kişi olarak kabul edilmektedir. 
Elimizde onunla ilgili olarak kendi döneminden kalma hiçbir kayıt yoktur 
fakat Erek'te yürütülen kazılann kimi kayıtlan er geç ortaya çıkataeağına dair 
bazı umutlar vardır. 1955 yılında, çoktan beri bilinen Tummal yazıtının ilk 
on satın gün yüzüne çıkarak Gılgamış ve çağına yepyeni bir ışık tutmuştur 
(Kramer, 2002: 68). 

Samuel Henry Hooke'ye göre, Akad mitolojisinde önemli bir kişilik, 
Gılgamış Destanı'na göre ise üçte ikisi tann, üçte biri insan olan Gılgamış, 
aynı zamanda Sümer mitolojisinin bir kahramanıdır. Üç Sümer metninde 
Gılgamış ile ilgili epizotların anlatımlan vardır. Sümer kral-listelerinde ise, 
Gılgamış, Sümer tarih hesaplamasına göre Tufan'dan sonra Sümer'i 
yönetmiş ikinci hanedan sayılan Erek (Uruk) hanedanının beşinci kralı olarak 
görünmektedir. The Ancient Near Eastmı Texts içinde bulunan Gulgamış ile 
ilgili metinlecin Gılgamtf ile Agga adını taşıyan birinci metin, erken dönem 
Sümer kent devletlerinin birbirleri üzerinde egemenlik kurma amaçlı 

çatışmalannı yansıtmaktadır. Bu metinde, Erek kralı Gılgamış ile Tufan'dan 
sonraki birinci hanedan olan Kiş hanedanının son kralı Agga arasındaki 
çatışmanın öyküsü yer almaktadır. Şiir, Agga'nın (başkaldıran?) Erek 
kentinden kendisine boyun eğmesini istediğini, Gılgamış'ın bu isteğe karşı 
direndiğini, Agga'nın Erek kentini işgalini ve iki kralın sonuçta uzlaşmalarını 
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anlatıyor görünmektedir. Bu metin Gılgamış kişiliğinin Sümer 
kaynaklanndan alınmış olduğunu gösteren bir kanıttır (Hooke, 2015: 44-45). 
Sümerlerdeki Gılgamı(ın başında bulunduğu Erek (Uruk) hanedanının adının 
Dede Korkut'taki Egrek'in adını anırusattığını da aynca belirtelim. Kif adı da 
eski Türkçe'de insan (kişioğlu/insanoğlu) demek olan ve bugün de kullanılan 
kifi sözcüğünü çağnştırmaktadır. 

Samuel Henry Hooke'ye göre, The Ancient Near Eastem Texts içinde 
Gılgamtf ve Diriler Ülkesi diye adlandınlan ikinci metinin konusu, çoğu 
Yakındoğu mitolojisinin temelini oluşturan bir motif olan ölümsüzlük 
ardında koşmadır. Bu metinde, ölümün insanı her yerde yakalayabilmesi 
gerçeği karşısında bunalan ve kendisinin de onun elinden 
kurtulamayacağının bilincine varan Gılgamış, Diriler Ülkesi denen ülkeyi 
aramaya karar vermiştir. Onun dostu ve hizmetçisi Enkidu, kendisine, bu 
serüvene girişıneden önce, güneş-tann Utu'ya danışmasını öğüdemiştir. Utu 
ilkin, böyle bir serüvenin tehlikelerinden söz ederek Gılgamış'ı uyarmak 
istemiş, ama daha sonra, yedi dağı aşmasında ve dev Huvava'nın oturduğu 
sedir ormanı olduğu anlaşılan hedefıne ulaşmasında, ona yardımcı olmuştur. 
Gılgamış ve Enkidu, yaptıklan hazırlık niteliğindeki bazı işlerden sonra, 
devin kafasını kesmişlerdir (Hooke, 2015: 45-46). Bu metin, devle mücadele 
denildiğinde ilk akla gelen Basat Tepegöz'ü Öldürdüğü Boy'u 
çağnştırmaktadır. Üstelik bu devin yaşadığı yer ormanlık bir alandır ki, akla 
kökleri tarihin derinliklerine uzanan Tepegöz anlatılannın yaygın olduğu 
Orta Asya-Güney Sibirya bölgesini getirmektedir. Hatta 2019 yılında 

keşfedilen Sa/ur Kazan'ın Yedi Bt2flt Ejderhqyz Öldürdüğü Bl!)' olarak adlandınlan 
Dede Korkut aniatısını da akla getirmektedir. 

Samuel Henry Hooke'ye göre, The Ancient Near Eastem Texts içinde 
Gzlgamıf'ın Ölümü adlı üçüncü metin, ölüm konusunu ve ölümsüzlüğe 
kavuşma çabasını daha da geliştirerek işlemiştir. Bu metinde, Gılgamış, bir 
düş görmüş ve düşü tann Enlil tarafından, tanrtlann insanlara ölümsüzlüğü 
esirgedikleri, ama kendisine ün, zenginlik ve savaşta başan bağışladıklan 
biçiminde yorumlamış biri olarak gösterilmiştir. Şiirin ikinci bölümünde 
ölenin ardından yapılan bir ritüel anlatılır görünmektedir. Metinde 
Gılgamış'ın öldüğü yolunda açık olmayan bir değinişte bulunuluyor gibidir 
ve metin, onu övgülere boğan bir şarkıyla bitmektedir (Hooke, 2015: 46-47). 
Buradaki tanrıların insandan ölümsüzlüğü esirgerneleri ancak buna karşın 
insanlara ün, zenginlik, başan bağışlamalan, aniatıdaki ün motifi dikkat 
çekicidir. Çünkü Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda da aynı ün motifi 
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vardır; destanın hemen başında Deli Dumrul, ününün Rum'a, Şam'a 

gitmesini istemektedir. 

Sümerlerin ünlü Gılgamıf Destanı'ndaki ölümsüzlüğü arayan Gllgamış 
ile Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'ndaki ölüme kafa tutan Deli 
Dumrul arasındaki benzerlik açıktır. Hatta buradaki Gı/gamt{ ile Enkidu, 
yukanda gördüğümüz Sümer mitindeki Dumuif ve Enkimdu'yu 
hatırlatmaktadır. Dumuif ile Gılgamı(ın işlevleri ve Enkidu ile Enkimdu adlan 
arasındaki benzerlik de açıktır. 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu ile S ümer destanı/ efsanesi 
arasındaki benzerlik bu destanın Sümerlerden geldiğini göstermemekle 
birlikte, aralarındaki birçok paralellik ve ortak motifler, bu iki anlatının aynı 
kökten beslenmiş olabileceklerine işaret ediyor olabilir. Büyük olasılıkla 

S ümer destanı/ efsanesi, Dede Korkut'taki Duha Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu'nun tespit edilmiş en eski varyantıdır. Çünkü iki anlatıdaki, 

ayrıntılardaki birçok ortaklık, tesadüf olamayacak türdendir ve iki aniatı 

arasındaki geçmişteki bir etkileşime işaret etmektedir. Sümerlerin Türklerle 
akraba bir kavim olduklan, sonradan Mezopotamya bölgesine gelmiş 

olduklan, dillerinde Türkçe'yle aynı ve benzer çok sayıda sözcüğün olduğu 
birçok araştırmacı tarafından dile getirilmiştir. Bunlar, Sümerlerin Türklerin 
bulunduğu topraklardan Mezopotamya'ya göç ettiklerini ve aynı kökten, 
kültürden beslendiklerini gösterebilir. Eski devirlerdeki toplumlar ve 
kültürler arasındaki bağlar ve ilişkiler sanıldığından çok daha derin olabilir. 
Tarihin karanlık devirleriyle ilgili araştırılması ve ortaya konulması gereken 
çok sayıda konu ve ilişki vardır. Gelecekte ortaya çıkacak yeni kaynaklar ve 
yapılacak araştırmalarla Türk tarihinin ve Dünya tarihinin karanlıkta kalmış 
birçok konusu ve ilişkisi aydınlığa kavuşabilir (Eyüboğlu, 2022: 70-71). 

Tarihi süreç içerisinde önce inanışlar ortaya çıkmış, inanışlar 

mitolojileri oluşturmuş, sonra mitolojiler 
destanlara/hikayelere/efsanelere/masallara ve onlar da bugünkü romanlara, 
tiyatro/sinema/tv/film senaryolarına evrilmiştir. Bütün bunlar insanın, 
düşüncelerin, değerlerin, kurumlann geçirdiği evrim süreci ile ilgilidir ve 
birbiriyle ilişkilidir. Nasıl ki tarihi süreç içerisinde, önce diller ortaya çıkmaya 
başlamış; dil sayısı çoğalmış, çeşidenmiş; daha sonra, konuşanı azalan birçok 
farklı diller ortadan kalkarak, az sayıda dilin (ör: İngilizce, Fransızca, 
ispanyolca, Rusça, Türkçe vb.) egemenliğine girmişler ve dil sayısında bir 
azalma olmuş ise, aynı durum eski insaniann inanışlarında da geçerli 
olmuştur. Tarihi süreç içerisinde insanlar; önce çevrelerindeki dağlara, 
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tepelere, ırmaklara, ağaçlara tapınmış; çok sayıda inanışlar ortaya ç.tkmış, 

çeşidenmiş; daha sonra bu inanışiann gelişmesiyle ve sistemleşmesiyle 

birlikte çok tanrılı dinler ortaya çıkmış (ör: Sümer, Hitit inanışları vb.); daha 
sonra iletişimin (ör: yazı vb.) ve ulaşırnın (ör: at, deve vb.) gelişmesiyle, 

kültürler arasındaki etkileşimin artmasıyla birlikte, çok tanrılı dinler tek 
tanrılı diniere evrilmiş, tek tanrılı dinler ortaya çıkmış (ör: Musevilik, 
Hristiyanlık, İslamiyet vb.); bu süreç içerisinde eski devirlerdeki, 
inanışlardaki kimi tanrılar/ilahlar ise, yeni dinlerin egemenliğine girerek, yeni 
inanışlann; destan, hilciye, efsane, masal, mit, menkıbe vb. aniatı türlerinin; 
kahramanlanna, tiplerine bürünmüşlerdir. Dede Korkut'taki bazı 

kahramanlann, özellikle Korkut, Dumrul, Basa!, Aruz gibi tipierin tarihi­
destani-efsanevi-mitolojik alt tabakaları bu durumun bir yansımasıdır. Bu 
kişiler, bugünkü veya yakın dönemlerdeki kaynaklarda destan veya efsane 
kahramanları olarak geçiyor olsa da, tarihin eski devirlerine gidildikçe farklı 
türlerde var olmuşlardır ve tarihin derinliklerinde, çok tanrılı dönemlerde 
yaşamış eski Türklerin atalarının tanrılarıdır/ilahlarıdır. Sümer tannsı 
Dumu~'nin Türkler arasındaki varyantı, işlene işlene Dede Korkut'taki 
Dumru!a evrilmiştir. Sümerler ile Türkler ve Dumuif ile Dumrul arasındaki 
tesadüf olamayacak kadar yakın benzerlikler bunu açıkça göstermektedir. 
Sadece Dede Korkut kişileri değil, diğer birçok destanlardaki, 
mitolojilerdeki, miderdeki, efsanelerdeki, hilciyelerdeki, masallardaki kimi 
kişiler için de aynı durum geçerlidir. Çok tanrılı inanışlardan tek tannlı 
inanışiara geçiş sürecinde, Türklerin İslamiyet'e geçişleriyle birlikte, Dumrul, 
tek tanrı olan Allah'a boyun eğmek zorunda kalmış ve diğer birçok eski 
tanrılar/ilahlar gibi, ölümlü insanlar arasındaki yerini almıştır, ancak yine de 
Dumru!a yüz kırk yıl gibi, normal bir insan için oldukça uzun ve neredeyse 
olanaksız sayılabilecek, bir ömür verilerek, eski inanışlar ile yeni inanışlar 
uyumlu bir şekilde harmanlanarak kaynaşmıştır. 

Bunlann her biri ayn birer araştırma konusu olup daha birçok 
kaynağın ve verinin değerlendirilmesi gerekmektedir. Biz burada, tıpkı diğer 
eser ve çalışmalarımızda olduğu gibi, gelecekte yapılacak yeni araştırmalann 
ve keşiflerin önünü açmak için, yeri geldikçe bazı olasılıkları da dile 
getiriyoruz ve gelecekte incelenmesi gereken araştırma alanlarını işaret 

ediyoruz. 

Ettore Rossi'ye göre, Tepegöz Hikayesi ve Deli Dumrul çok göze 
batan arkaik karakterler taşımaktadır (Rossi, 1952: 29'dan aktaran Gökyay, 
1973: XLVIII). Orhan Şaik Gökyay'ın eserinde belirttiğine göre, Deli 
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Dumrul Hikayesi, Dede Korkut Kitabı'ndaki mitolojik karakter taşıyan iki 
hikayeden biridir (Gökyay, 1973: CL VII). 

Bahaeddin Ögel'in eserinde dediğine göre, Topkapı Sarayı 
Oğuznamesi'ndeki Toğrul Koca bölümü, Deli Dumrul'un özelliklerine 
uymaktadır. Buradaki Toğrul Sultan, Dede Korkut'taki gibi, saf bir kişi 

olarak gösterilmeyip, kendisi Ulu Sultan budağı'dır. Buradaki Altın köprü 
motifi ise, bu destanın Dede Korkut metninden önceki anlatılışlannın çok 
daha muhteşem olduğunu göstermektedir. Toğrul Sultan ile Deli Dumrul 
destanlannın, eski mitolojik köklere dayanan, çok daha önceleri de 
bulunmalıydı (Ögel, 1995: 71-72). Bahaeddin Ögel'in bu tespirleri önemli 
olup, destanın oldukça eskiye uzanan mitolojik köklerini dile getirmektedir. 
Altın koprü motifinin Dede Korkut metninden önceki anlatılışlanrun çok 
daha muhteşem oluşu da anlatının uzun süre halk hafızasında ve dilinde 
işlenerek birçok değişikliğe maruz kaldığını göstermektedir. 

Bahaeddin Ögel'e göre, Topkapı Sarayı'ndaki Oğuzname'deki Tokuş 
Koca oğlu Tuğrul Sultan ile Duha Koca oğlu Deli Dumrul aynı 

kahramandır. Ahmet Bican Ercilasun da bu görüşe katılmaktadır (Ögel, 
1995: 40-41, 51; Ercilasun, 1998: 15). Ahmet Bican Ercilasun'a göre, 
esasında Toğrul ve Domrul sözleri aynı kelimenin, tonrul kelimesinin fonetik 
değişmeye uğramış şekilleridir. Alkıştaki "altın koprü yapan" ve "AiJ'qyil'le 
sava{ kılan" nitelemeleri de bunu açıkça göstermektedir. Kahramanın 

adındaki sultan unvanından, vasıflan arasındaki "ulu sultan budağı" sözlerinden 
ve yaptığı köprünün altın oluşundan harekede, Bahaeddin Ögel'in dile 
getirdiği gibi, onun "ermif ve S'!)'IU bir kip" olduğu anlaşılmaktadır. Hikayeler 
ve kahramanlan, Türklerin İslam öncesine ait olup, İslami dönemlerde 
velileştirilmiş kişiler ise İslam öncesinin karnlandır. Bu alkışta Toğrul Sultan 
(Deli Dumrul), bir veli gibi sunulmuştur, yani İslam öncesi dönemin 
kamıdır; kahraman için söylenen "Sa/kum salkum don gjyen" ifadesi de saçaklı 
elbiseleriyle bir şamanı canlandırmaktadır (Ercilasun, 1998: 13-16). 

Ahmet Bican Ercilasun'un yazdığına göre, tarihte Deli Dumrul veya Toğrul 
adlı bir kahraman yaşamıştır ve onun asıl kişiliği, bir kuru çayın üzerine köprü 
yaptırıp geçenden otuz üç akça, geçmeyenden döve döve kırk akça almasıyla ortaya 
çıkıyordu ki, bu davranışı sebebiyle Deli lakabını almıştı. Böyle bir kahraman İbn 
Fazlan Seyahatnamesi'nde görülmektedir; 5000 kişilik kervanı tek başına durduran 
ve onlardan ekmek almadan geçmelerine izin vermeyen Oğuz yiğidi ile kuru çaya 
köprü kurup geçenden otuz üç, geçmeyenden döve döve kırk akça alan Deli 
Dumrul arasında şaşırtıcı bir benzerlik vardır. Bu yiğit Deli Dumrul olmasa da, bu 
olay, İslam öncesi Oğuz toplumunda Deli Dumrul'a benzer kahramanların varlığını 
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göstermektedir. Oğuzlar arasında yaşamış böyle bir kahramana Korkut Ata'nın 
ölümden kaçma motifı de yüklenmiş, böylece Deli Dumrul Hilciyesi ortaya çıkmıştır 
(Ercilasun, 1998: 15-16). 

Ahmet Bican Ercilasun, Deli Dumrul'un ölümden kaçışı ile Kazak Türkleri 
arasında anlatılan Korkut Ata'nın ölümden kaçışını karşılaştırmış, iki atılatı arasında 
fark olsa da, ölümden kaçma motifinin ikisinde de ortak olduğunu, bu motifın 
Korkut'tan Dumrul'a veya Dumrul'dan Korkut'a aktarılmış olabileceğini söylemiş, 
daha açık bir ifadeyle bu motifın aslında Korkut Ata'ya ait olduğu sonucuna 
varmıştır. Ahmet Bican Ercilasun'a göre, ölümden kaçan asıl kişi Korkut Ata olup, 
onun kam veya veli kişiliği, bu alkıştaki nitelemelerle ve Azrail'den kaçma motifıyle 
Deli Dumrul'a aktarılmıştır. Başka bir ifadeyle, aslında Korkut Ata'ya ait olan 
ölümden kaçma motifı, Dede Korkut Kitabı'nda Deli Dumrul (foğrul) adlı bir başka 
kahramana aktarılmıştır. Bu hikaye ve kahramatıları, Türklerin eski dinlerine 
mensup olduğu dönemde ortaya çıkmıştır. Türklerin eski dini önderleri, kamları, 
İslami dönemlerde velileştirilmiş kişiler haline gelmiştir. Kazak Türklerindeki 
Korkut Ata efsanesinin içinde Azrail de bulunan bir varyantı da bulunmaktadır ki, 
Azrail'le Korkut'u karşılaştıran bu rivayet, Deli Dumrul ile Korkut Ata efsanesini 
birleştirmeyi daha da haklı kılmaktadır (Ercilasun, 1998: 13-16). 

Fuzuli Bayat'ın dile getirdiğine göre, ölümden kaçma ve ölümle mücadele 
motifı Dede Korkut Kitabı'nda Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda kalmış 
olup, Korkut'un ölümden kaçması hakkındaki efsanenin bir başka şeklidir. Deli 
Dumrul'la ilgili efsanede can yerine can vermek motifı ön plana çıkmıştır. Bazı 

araştırmacılar, Deli Dumrul Boyu'ndaki süjetin Trabzon'da geniş yayılmış Yunan 
efsanesi Digenis Akritast ile aynileştirip, ozatıların Yunan olayını Oğuzname 

şeklinde nazıma çektirdiklerini bilelirseler ve delil olarak da Yunatılarda Duka 
kavminin olması ve Dumrul'un da Duha Koca oğlu Deli Dumrul olarak 
adlandırılmasını ileri sürseler de, esas mesele adlardaki ve olaylardaki benzerlik 
değildir; önemli olan, ölüm meleği Azrail ile mücadele eden kahraman hakkındaki 
efsanenin diğer Türk halkları arasında da geniş yayılmasıdır ki, bu delil, bu motifın 
Türklerde bağımsız bir şekilde ortaya çıktığını ortaya koymaktadır. Ayrıca, 

şamatıların ölümle veya öteki alemin hakimi ile savaşması, bu savaşta şamanın ölen 
adarnın canının yerine hayvan canı kurban vererek ölüyü diriltmesi vs. Dumrul ile 
ilgili efsanelerin mitolojik kökenini oluşturmaktadır (Bayat, 2003: 26). 

Yine Fuzuli Bayat'a göre, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu, her 
bakımdan Dede Korkut kahramanlarından ve her bakımdan Dede Korkut 
Oğuznameleri'nden ayrılmaktadır. Deli Dumrul, Oğuz alperenleri içinde 
sanki yalnızdır, ayrı bir toplumun veya ayrı bir zamanın kahramanı gibidir. 
Destan kahramanının talihe, kadere, ölüme tabi olmak istememesi ve 
olağanüstü mitolojik güçlerle mücadelesi, hatta arkaik destanlarda, savaş 
meydanında onlara karşı zafer kazanması, epik bir hadisedir ve kökeni 
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açısından Türk mitolojisinde yaygın olan ve efsane, masal, destan 
varyantlarında görülen baba-oğul mücadelesinin bir şeklidir. Belki de bu 
yüzden, Oğuzname epik geleneğinde Deli Dumrul babasının canını 

istemiştir (Bayat, 2016: 264-272). 

Ayşen Sina'ya göre, Şamanist ve anaerkil Türk toplumunun, mutlak bir 
maneviyatçı ve ataerkil bir kültür geleneğine dayanan İslam dini ile karşılaşarak, çok 
tannlı bir mitolojiden tek tannlı İslam dinine geçişi, özellikle erken dönemlerde 
zorlama sentezlerin oluşum ortamı olmuş, kültür çatışmasının sıkıntısı 

kahramanların davranış motiflerinde ve destanın konusunda çok katınanlı 

yorumlara yol açmıştır. Deli Dumrul Boyu'nda Azrail'in, Türk'ün yeraltı tanrısı 
Erlik Han'a benzemesi de bu şekilde açıklanabilir (Sina, 2004: 228). Ayşen Sina'nın 
bu tespitleri dikkat çekici ve önemlidir. Emel Esin'e göre, Altın-köl Yazıtı'ndaki 
"BiiJZi (bi'lf) Erklig adırtı (tryırdz)" (Klyaştornıy'dan aktaran Esin, 1978: 91) ibaresinde, 
Erklig, ölüm ilalıı olmaktadır. Budist Türkçe metirılerde de, Hint mitolojisindeki 
yer-altı, ölüm ve zaman mabudu Yama'nın adı Erklig kan (!VIvvetli Han) olarak 
tercüme ediliyordu (Esin, 1978: 91). Hatta burada belirtelim ki, Dede Korkut'ta 
Azrail veya ölüm ilalıı Erlik ile dövüşen tek kahraman Deli Dumrul olmayabilir: 
Yaşar Çoruhlu'ya göre, inanışa göre, Altay şamanları yeraltı yolculuğu sırasında 
ormanlar, yüksek dağlar, bozkır ve çorak arazileri geçer, sonra bir delik vasıtasıyla 
yeraltı dünyasına gider, sonunda şaman, azgın bir boğa gibi böğüren yeraltı 

dünyasının efendisi Er/ik karşısına gelerek onunla mücadele eder. Bu mücadele, 
Dede Korkut'ta Dirse Han Oğlu Boğaç Han Boyu'ndaki Boğaç Han'ın boğayla 
olan mücadelesini hatırlatmaktadır (Çoruhlu, 2015: 83). Bu bakımdan belkide 
Boğaç Han da Azrail veya ölüm ilalıı Erlik ile mücadele etmiş bir kahraman olabilir. 
Dirse Han Oğlu Boğaç Han Boyu'nda da, destanın mitolojik köklerinde ve en alt 
tabakalarında, Karnların/Şamanların yeraltı dünyasının efendisi Erlik ile mücadelesi 
yer alıyor olabilir. 

Dede Korkut Destanlan'nın aniatıcısı Korkut, bir kam/ şaman 
olduğundan ve ozanlık geleneğinin tarihi kökleri Kamlık/Şamanlık ile 
kesiştiğinden, Dede Korkut'taki birçok boyda olduğu gibi, Duha Koca Oğlu 
Deli Dumrul Boyu'nda da Kamlık/Şamanlık ile ilgili unsurlann bulunması 
son derece doğaldır. Örneğin; Salur Kazan'ın Evi Yağmalandığı Boy'da, 
olacak gelişmeleri önceden rüyasında gören ve bu rüyayı kendisi 
yorumlayarak önceden önlem alan Karacuk Çoban'ın mistik yönü oldukça 
güçlüdür. Karacuk Çoban'ın bu mistik yonu, eski Türk 
karnlarını/şamanlarını anımsatmaktadır (Eyüboğlu, 2021: 152). Tarihi süreç 
içerisinde toplumda yaşanan değişimler destanlan da etkilemiş, destanların 
alt tabakası ile üst tabakası arasında bazı çelişkiler ortaya çıkmış, bu 
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değişimler tiplere de yansımıştır (Eyüboğlu, 2021b: 90). Bu değişim ve 
dönüşüm Deli Dumrul tipinde açık bir şekilde görülmektedir. 

Nesrin Feyzioğlu'na göre, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu, 
hemen hemen Şaman Türk'ün ölüm karşısındaki yeni duruşu üzerine 
kurulmuş olup, en yüksek duygularından biri yiğitlik olan şamana, Tann ve 
Tann'nın sonsuz gücünü ve bu güç aracılığı ile insanoğlunun soruuluğunu 
göstermek için, adının önüne deli sıfatının yerleştirildiği Dumrul aracılığıyla 
bir simge verilmiştir (Feyzioğlu, 2004: 53). Vügar Sultanzade'ye göre, 
Bayındır Han ve Salur Kazan'dan bahsedilmeyen Duha Koca Oğlu Deli 
Dumrul Boyu, Kan Turalı boyu hariç, Dede Korkut Kitabı'ndaki diğer 
boylardan aynlmakta ve daha eski mitolojik köklere sahip olduğu 

görülmektedir (Sultanzade, 2010: 480). 

Öznur Özdancı'nın bahsettiğine göre, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu'nda, Deli Dumrul, Azrail ile karşılaşana kadar yeryüzünde kendi bileğini 

bükecek, onu zor durumda bırakacak bir şeyin varlığına inanmayan, kendine ve 
gücüne güvenen gözü pek bir yapıya sahiptir. Deli Dumrul, başlangıçta Allah ve 
Azrail hakkında herhangi bir bilgisi olmayan bir insandır. Azrail'in henüz canını 
aldığı bir grupla karşılaşan Deli Dumrul, al kanatlı Azrail'e meydan okumuş, 
dolayısıyla Allah'a baş kaldırmıştır. Deli Dumrul, kaba bir insan tipinden, İslami 
olanın ikame edilmesiyle birlikte adalet, hak vs. duygular içinde daha yumuşak bir 
mizaca doğru evrilen bir insan profilini oluşturmaktadır (Özdancı, 2011: 376-380). 

Salahaddin Belli'nin söylediğine göre, Maaday-Kara Destanı'nın 

başkahramanı Kögüdey-Mergen'in yeraltı dünyasına götürülmüş insanların ruhlannı 
kurtarmak için çıktığı yolculuk ile Deli Dumrul'un, ölen yahşi yiğidin canını 

kurtarmak için Azrail'le giriştiği mücadele aynı amaca yönelik olup, Deli Dumrul'un 
bu davranışı, Erlik tarafindan yeraltına kaçırılan insanlan kurtarmak için şamanlar 
tarafindan verilen mücadeleye çok yakındır. Şamanlar, birtakım hediyeler ve 
kurbanlar sunarak Erlik'i memnun edip bazı ruhlan onun elinden 
kurtarabilmektedir (Bekki, 2016: 279). 

Bu bakımdan Deli Dumrul'un Şamanik özellikleri daha belirgin 
olmaktadır. Hatta burada kuru bir derenin üzerine yapılmış köprü motifinin 
seçilmesi de aslında tesadüf değildir. Bilindiği gibi Şamanistik inanışlarda 
akarsuların başı, ortası ve sonu ile ağaçların kökü, gövdesi ve dallan; yeraltı, 
yeryüzü ve gökyüzü olmak üzere dünyanın üç farklı katmanını temsil 
etmektedir. Deli Dumrul'un kurumuş bir akarsuyun üzerine köprü 
kurmasının derin mitolojik katmanlan da bununla ilgili olmalıdır. Deli 
Dumrul'un üzerine köprü kurduğu bu kuru çayın da derin mitolojik 
anlamlan olmalıdır. Hatta bu köprünün Topkapı Sarayı'ndaki Oğui!Zame'de 
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altın köprü olarak geçmesinin de farklı sembolik anlamlan olmalıdır. Büyük 
olasılıkla tarihi süreç içerisinde, din değişimine de bağlı olarak, bu derin 
mitolojik anlamlar unutulmuş, sonrasında sadece acilan kalarak anlatıya 

yansımıştır. Dede Korkut Kitabı'nın yazıya geçirildiği dönemde, yani 15.-16. 
yüzyıldaki ozanlann, binlerce yıl öncesinden gelen önemli bazı Şamanistik 
sembolik unsurlan ve anlamlan bildikleri şüphelidir. Çünkü eğer o dönemde 
bu unsurların anlamlan anlatıcılar tarafından iyice biliniyor olsa idi, ozanlar 
anlatıda bu unsurlara daha fazla yer verirerek, onları daha çok önemseyerek, 
daha aynntılı işlederdi (Eyüboğlu, 2022: 78). 

Birçok araştırmacı Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun Şaınanistik ve 
mitolojik köklerine vurgu yapmıştır. Bu durum bu anlatının Türklerin henüz 
İslamiyet'e geçmediği bir dönemde ortaya çıktığının bir yansımasıdır. Bu nedenle 
anlatının kökünün, Türk boylarının birçoğunun İslamiyet'e geçtikleri 10.-11. 
yüzyıllardan daha önceki bir döneme uzandığı görülmektedir. Dede Korkut'ta 
önemli bir yere sahip olan Deli Dumrul tipinde en eskisi tarihin derinliklerine 
uzanan birçok tarihi-destani-efsanevi-mitolojik tabaka bulunmaktadır: 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu ile Basat Tepegöz'ü Öldürdüğü 
Boy, Dede Korkut'ta tarihi en eski anlatılardır. Bu iki anlatının kökeni 
mitolojiktir. Bu iki aniatı mitolojiye ve inanışiara dayanmaktadır, ancak tarihi 
süreç içerisinde, Türk tarihine paralel olarak, bir destaniaşma ve tarihileşme 
sürecine girmiş, kısmen tarihi kahramanlan da bünyesine katarak, bi!Jük 
oranda mitolr!}ik, kısmen destani-tarihi bir görünüm de kazanmışlardır, ancak bu 
sonraki dönemlerin bir ürünüdür. Tarihin derinliklerinden gelen bu iki 
mit/ efsane, tarihi süreç içerisinde, Kamlardan/Şamanlardan ozanlık 
geleneğinin ve destan geleneğinin ortaya çıkmasıyla birlikte, bir destaniaşma 
ve tarihileşme sürecine girmiş, Dede Korkut destan dairesine dahil olmuş, 
Dede Korkut'un dil ve üslubundan geçmiş, daha sonra da hilciyeleştiği bir 
sırada tespit edilerek Dede Korkut Kitabı'na yansımıştır (Eyüboğlu, 2022: 
71). 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun, Türk tarihinin, tarihin 
derinliklerine, binlerce yıl öncesine, yaklaşık olarak M.Ö. 3.- M.Ö. 2. binli yıllara, 
hatta çok daha eski deviriere uzanan bir alt tabakası vardır. Bu destanın alt 
tabakasında; Kaınlık/Şaınanlık, Şaınanizm, Kaınların/Şaınanların kötü ruhlarla 
mücadelesi yer almaktadır (Eyüboğlu, 2022: 71). 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu, kökeni binlerce yıl öncesine dayanan 
eski Türk mitolojisinin ve inanışlarının bir yansımasıdır (Eyüboğlu, 2019: 313-314). 
V. Diyosegi ile F. A. Satlayev, Altaylılar'ın arasında Kumanlar'dan birinci kaın ile 
yeraltı ruhlarının önderi Ecel Tanrısı Erlik'in arasındaki mücadele ile ilgili bir 
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efsaneyi kaydetmiştir ki, bu efsaneye göre, başlangıçta üç alemin ortaneası olan 
yeryüzünde yaşayan Erlik, yukarıdaki Ölgen (Ülgen) Tanrı'nın günahkar saydığı ve 
saymadığı herkesi, insanların hepsini yok etmeye başlayınca, o zaman Birinci (İlk) 
Kam, Erlik'i ortanca alemden kovmuş, fakat insanlar ölmeye devam edince, bunun 
üzerine Birinci (İlk) Kam, Erlik'i yok etmeye karar vermiş ve onu yenmiş. Bu 
efsaneye göre ilk büyük balışının insanlara ecel getiren Erlik'i yeraltı aleme kovması 
büyük bir kahramanlıktır ve Ölüm Tanrısı Erlik ile birebir diyalogcia bulunabilen 
tek balışıdır (Alekseyev, 1984: 57'den aktaran İbrayev, 2000: 219). Burada görülen 
İlk Kam ile Ecel Tanrısı Erlik arasındaki mücadele, Deli Dumrul-Azrail ve Dede 
Korkut-Azrail arasında da görülmektedir ki, oldukça eski bir tarihten geldiği 

anlaşılan bu aniatıların Türklerin eski mitoloji ve inanışlarından, 

Kamlık'tan/Şamanizm'den beri anlatıla geldiği açıktır. Binlerce yıllık eski Türk 
mitolojisi ve inanışlarının bir yansıması olan ve kökleri binlerce yıl öncesine 
dayanan Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda, Deli Dumrul'un, ecel meleği 
Azrail ile olan mücadelesi, aslında eski Türklerin manevi önderi olan 
Kam'ın/Şaman'ın, Erlik, ölüm meleği, kötü ruhlar ile olan mücadelesi olup, 
hilclyede Deli Dumrul'un Azrail'e yenilmesi, sonraki dönemde hilclyede İslami 
unsurların etkisinin bir yansımasıdır (Eyüboğlu, 2019: 314). 

Korkut Ata'nın ölümden kaçması efsanesi, Kazak Türkleri'nde ve 
Türkmenler arasında canlı bir şekilde yaşamasına rağmen, Anadolu-Azerbaycan 
coğrafyasında yazıya geçirilmiş olan Dede Korkut Kitabı'nda görülmemektedir. 
Tarihin eski devirlerinden, binlerce yıl öncesinden gelen Karnların/Şamanların 
ölümle mücadelesi, ölümü uzaklaştırmaya çalışmalarıyla ilgili inanış ve efsaneler, 
Sümer metinlerine yansıdığı gibi, aynı zamanda adı bilinen en eski 
Kamlardan/Şamanlardan biri olan Korkut Ata'nın adı etrafında daireleşmiş, bunlar 
Türkmen ve Kazak varyantıarına yansımış, ancak Anadolu-Azerbaycan yöresinde, 
üst tabakada, ihtimal adının tuğrul/ doğan kuşuna benzemesinin de etkisiyle, başka bir 
tarihi kişiye, Selçuklu Devleti'nin kurucusu Tuğrul Bey'e uyarlanmış, onun 
hatıralarıyla karıştırılmış veya onun adı etrafında daireleşmiş, böylece onun 
yiğitliğine, mertliğine işaret edilmeye çalışılmıştır. Bu nedetıle Dede Korkut 
Kitabı'nda Deli Dumrul Boyu bulunurken, Korkut Ata'nın ölümden kaçısı efsanesi 
yer almamaktadır. Dede Korkut Hilciyeleri'nin eski Türklerin en parlak 
dönemlerinin ve eski Türk hükümdar ve alplarının tarihi bir yansıması olduğunu 
dile getirmişcik (Eyüboğlu, 2019: 315). 

Dede Korkut'taki en eski anlatılardan biri olan Duha Koca Oğlu Deli 
Dumrul Boyu, binlerce yıllık kadim eski Türk inanışlarının efsaneleşmiş bir 
yansımasıdır. Eski Türk inanışında, manevi önderler, din adamları, 

Kamlar/Şamanlar, çeşitli ayinler, törenler, dualar ve hareketlerle kötü ruhları 

kovmaya çalışırlardı. Dede Korkut'taki Deli Dumrul'un Azrail ile olan mücadelesi 
de aslında bu Karnların/Şamanların kötü ruhlarla olan mücadelesinin bir 
yansımasıdır. Eski Türk inanışına göre her yerde ruhlar vardı. Eski Türkler kötü 
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ruhlada mücadele konusuna önem vermişlerdir. Hatta bir yabancı ziyaretçi geldiği 
zaman önce kötü ruhlardan anndırdıkları ve bunu da belli ritüel ve uygulamalarla 
gerçekleştirdikleri anlaşılınaktadır (Eyüboğlu, 2022: 80). Tarihi kaynaklarda bunların 
çeşitli örnekleri vardır: 

Çu'larda, ok atarak kötü ruhları kovma geleneği olduğu gibi, ok atarak ve 
ateş yakarak, kötü ruhları kovma töreni 5.-6. yüzyıllarda Çinlilerin T'ie-le ve Kao­
ch'e dediği ve yüksek tekerlekli kağrularla göç eden Türk boylarında da 
kaydedilmiştir (Esin, 2001, 174-175). 568 yılında, Göktürkler döneminde, Bizans'ta 
imparator II. Justinus'un Kilikia'lı Zemarkhos'un başkanlığında bir elçilik heyeti 
Batı Göktürkleri'ni ziyaret etmek amacıyla yola çıkmış, bu heyet Batı Göktürkleri 
hükümdan İstemi Y abgu'yu ziyaret etmişti. Burada eski Türklerin kötü ruhları 
kovmak için yaptıkları bazı ritüel ve uygulamalar görülmektedir: 

"Bunlar pagan papaz lar, yani "mecuslar" dı. Beraberlerinde getirdikleri etyqyı yıktıktan 
sonra hemen garip oklfYup üflemelerine bfl{lamı{lardı. Çalıdan ate{ yakmqlar ve Kök Türk 
diljyle Bizans'lılarca anlafılmaz birtakım saçma ff!Yier homurdanarak, if/ler/e, tranıpetler/e 

dehfetli bir ahenk tertibetmi{lerdi. S onra gürültü gittikçe arlmzf ve nihqyet kö"tü ruhları oradan 
kovalamak için, yanmakta olan dalları .firdolayı gezdirirken çılgınca tepinip hqykzrt{mağa 
bfl{lamqlardı. Kö"k Türkler/e S ogdların, hepsinin de {ljytanları kovalanmqtı, ltikin bu garip 
törenden Bizans'lılar da yakalarını kurtaramadılar. Ayrı bir sqygz altimeti olarak Zemarkhos'u 
Kö"k Türkler kendileri ate{ten geçirdiler" (Ligeti, 1986: 64). 

Kötü ruhları kovmak için ateşten geçirmek ritüeli Orta Asya'da oldukça 
yaygındı. Daha sonraki dönemlerde de bu ritüel çeşitli kaynaklara yansımıştır. 

Örneğin; 16 Nisan 1245 tarihinde Avrupa'da Lyon'dan Papa IV. İnnocentius 
tarafından Tatariara (Moğollar) elçi olarak gönderilen ve 1246'da Batu'yu ziyaret 
eden Plano de Carpini de bu ritüellere uymuştu: 

"Batu'nun karargahına vardıklarında elçilik i!Jelerini iki alef arasından geçirdiler. 
Papazlar her ne kadar buna itiraz etti/ers e de sonunda, Tatar/ara göre her türlü kö"tü njyetlerden 
temi~enmek ve belki beraberlerinde getirmi{ oldukları zehirlerin tesirini gidermek maksadiyle 
yapılan bu garip a'if/yu yerine getirmek zorunda kaldılar" (Ligeti, 1986: 94). 

Eski Türklerde, Gök-Türklerde ve Orta Asya halkları arasında kötü ruhlarla 
mücadelenin bir yansıması olarak görülen kötü ruhlardan arındırmak amacıyla 
ateşin ortasından geçirmek ritüelinin kalıntıları, yaklaşık bin beş yüz yıl sonra, 
bugün Anadolu'da görülmeye devam etmektedir (Eyüboğlu, 2022: 81). Örneğin; 
Balıkesir ve Bergama yörelerinde, salgın hastalıklardan korurırnak için, evcil 
hayvanlar sahiplerinin eşliğinde bir ateşin yanından geçirilir. Bu ateş, iki çıplak erkek 
tarafından iki odun parçasının birbirine sürtülrrıesiyle yakılmak zorundadır ve aynı 
ateşle, bu sırada sönen ocak ateşi tekrar tutuşturulur. Benzer bir ritüel, Toroslar 
bölgesinde, bir atın satın alınması veya bir alıırın yapımında da uygulanır; hayvanlar 
iki yanında da ateş yakılmış ahır kapısından içeri sürülür (Boratav, 2012: 34). Eski 
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Türklerde, Gök-Türkler'de görülen kötü ruhlardan arındırmak inanışının kökleri de 
binlerce yıl öncesine uzanıyor olsa gerektir. 

Türkler arasında kötü ruhlardan arındu:mak, korunmak inanışı o kadar 
yaygındır ki, günümüzde birçok uygulamanın altında da bu inanışın yattığı 

düşünülebilir. Türkler arasında yaygın olan nazar inanışı ve nazarlzklar, olumsuz 
etkilerden, kötü ruhlardan korunmaya yönelik bir inanışttt. Bugün de Anadolu'da 
halk arasında yaygın olan kur1un dö"kme adeti de olumsuz etkilerden, kötü ruhların 
olumsuz etkilerinden korunmaya yöneliktir. Hayatı boyunca birçok kişinin 

doğumunda görev alan bir halk ebesi, binlerce yıl öncesinden gelen kimi halk 
inanışlarının ve uygulamalarının tecrübesine sahip, birçok insana birçok konuda 
yardımcı olmuş türlü halk bilgilerinin taşıyıcısı, bir halk bilgesi olarak rahmetli 
babaannem Ayşe Demircan (Eyüboğlu) (1923-1999), birçok kimselere ve birçok 
kez de bana kurşun dökmüştür. Araştttmacılara yardımcı olacağını düşünerek 

birçok kez şahit olduğum bu kurşun dökme ritüelinin uygulanışından bahsetmek 
isterim: Önce ocakta küçük bir cezve içerisinde kurşun eritilir. Bu sırada kurşun 
dökülecek kişi yere çömelir ve başının üzerinde açılan büyük bir örtünün altına 
girer. Bakır bir kap su, başın üzerine serilen örtünün üzerinde mesafe olacak şekilde 
tutulur. Eritilen kurşun bu suya dökülür, bu sırada da çeşitli dualar okunur. Daha 
sonra bu kap bir masanın üzerine konur ve içinde türlü şekiller almış, soğumuş, 
küçük kurşun taneleri, tıpkı bir kahve falındaki şekillerin yorumlanması gibi, ele 
alınarak yorumlanır ve sonra atılmak üzere bir kaba konur. Daha sonra bu kapta 
kalan sudan birkaç yudum kurşun dökülen kişiye içirilir. En sonunda kurşun döken 
kişi, bu kapta kalan suya birçok kez parmaklarını değdirip çıkarır ve eliyle sudan 
azar azar çevreye, hatta çiçeklere vb. serper. Kur1un dô"kme rimelindeki birçok ayrıntı; 
bakır bir kapta kurşunun dökülmesi, suda farklı şekil alan kurşun taneciklerinin 
yorumlanması, kapta kalan suyun içilmesi, bu sudan çevreye serpilmesi vb. birçok 
ayrıntı eski Türklerin binlerce yıl öncesinden gelen köklü Kamlık/Şamanizm 
inanışlarıyla ilgilidir. 

Dede Korkut'ta, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda görülen can yerine 
can motifinin izleri gerek Türk tarihinde gerekse de günümüz Türk halklarında 
görülmektedir: 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda görülen can yerine can motifinin, 
Altay ve Kazak Türkleri'nden Türkiye-Azeri Türkleri'ne kadar geniş bir coğrafyada 
görüldüğü ve Orta Asya kökenli bir motif olduğu anlaşılmaktadır (Eyüboğlu, 2019: 
314). Dede Korkut' ta, Deli Dumrul'un kendi canı için babasından ve anasından can 
dilernesinde görülen can yerine can bulma şeklindeki ölüm eğretilemesi, Türk tarihinde 
Hümayun için ölen Babür ile Moğol Ögedey için ölen Tuluy örneklerinde de 
görülmektedir (Sina, 2004: 230). Can yerine can motifi, Osmanlı devrindeki biyografi 
kaynaklarında da görülebilmektedir. Ganem Dede, ölümcül derecede hasta olan 
şeyhi İsmail Rusuhi'yi Ankaravi'nin iyileşip Mesnevi şerhini bitirebilmesini 
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sağlamak amacıyla, ölmek için dua ve niyazda bulunmuş ve akabinde vefatı üzerine 
şeyhi sıhhat bulmuştur (Tanyıldız, 2012: 49'dan aktaran Pehlivan, 2016: 1148). 
Kazakistan'da Korkut hakkındaki bir efsanede can yerine can motifi görülür. Bu 
efsaneye göre, Canalgış (Azrail), Korkut'un canını almak istediğinde, Korkut'un kız 
kardeşi araya girmiş ve Canalgış'a, "Sen niçin Korkut'a mezar kai!Jorsun? O, sana ne 
yaptı? Korkut'un mezannı kaiJ11a; can gerekli dfyorsan, benimkini al!" der." Aynı efsanenin 
bazı versiyonlarında, "Korkut'un mezannı kaiJ11a" diyenierin arasında kırk kız da 
vardır (Margulan, 1983: 159'dan aktaran İbrayev, 2000b: 222-223). Ay-Mangus adlı 
bir Altay masalında da, tıpkı Deli Dumrul hilclyesinde olduğu gibi cana can bulma 
motifi sık sık geçmektedir. Bu masalda, melek şarkıcıların, masalın kahramanı olan 
oğlanın canı yerine kendilerini feda etmeleri, onu kurtarmıştır (Ögel, 1993: 324). 

Şamanizmde hastaları iyileştirmek için yapılan en önemli törenlerden 
biri giiçiirme ve çevirme denilen törendir. Bu törende Şamanın yeteneğiyle bir 
hayvan hastanın etrafında dolaştırılıp hastaya musallat olan ruh bu hayvana 
aktarılır. 16. yüzyılda bu adet Müslüman Çağataylar arasında yaşıyordu ve 
Baburname'ye göre, Zahireddin Babur'un çok sevdiği oğlu Hümayun ağır 
hasta olunca, Babur Şah Hümayun'un etrafında dolaşmış, Hümayun 
iyileşmiş, Babur ise üç gün sonra ölmüştü. Günümüzde Kazak Türkleri, 
hastanın etrafında bir hayvanı dolaştıop kurban ederler ve bu adete qynalma 
(yani dolafma) derler. Kazak-Kırgızlar sevgilerini belirtmek için de "qynalayın" 
derler, yani "etnifında dolafqyım, dô"nryim, kurban olayım" demektir. Baştan 

çevirip sadaka vermek adeti İstanbul'da, nazar dokunarak hastalanarı birinin 
başından tuz çevirerek ateşe atma adeti de Anadolu'nun çeşitli yerlerinde 
görülmüştür. Anadolu Oğuzlarında bu adetin biraz İslamileştirilmiş şekli 
Dede Korkut'ta görülmektedir. Hilciyede Salur Kazan, oğlu Uruz'u 
tutsaklıktan kurtardıktan sonra kırk evli kul (köle) ile kırk cariye oğlu başına 
çevirip azat eylemiştir (İnan, 1952: 29-30). 

2) Alt Tabaka: İskit/Saka-Huo-Kanglı-Usuo Tabakası 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun antik Grek/Yunan 
anlatılaoyla olan benzerlikleri bu boyun tarihin derinliklerine uzanan tarihi­
destani-efsanevi-mitolojik köklerinin olduğunu göstermektedir. Öncelikle 
belirtelim ki, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun antik Grek/Yunan 
anlatılaoyla olan benzerlikleri İskit/Sakaların Greklerle olan etkileşimi 
sonucu ortaya çıkmış olabileceği gibi, Mezopotamya'da devlet kuran ve Türk 
kökenli veya Türklerle akraba olduğu düşünülen Sümer, Kut, Kuz vb. 
topluluklann, büyük olasılıkla Anadolu üzerinden Greklerle olan 
etkileşiminin de bir yansıması olabilir. Nitekim anlatılardaki bazı unsurlar, 
Grek anlatılarının Mezopotamya anlatılarıyla olan benzerlikleri, bu 
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etkileşirnin İskit/Sakalar'dan çok daha önce olmuş olabileceğini de 
göstermektedir. Biz burada bu etkileşimi İskit/ Saka-Hun-Kanglı-Usun 
Tabakası olarak incelemekle birlikte, bu etkileşim aslında en alt tabaka olan 
En Eski Devirler Tabakası'na da ait olabilir. Bunu göz önünde bulundurmak 
gerekir. Gelecekte tarihin eski devirleriyle ilgili yeni kaynaklar ortaya çıktıkça 
ve yeni araştırmalar ve keşifler yapıldıkça, bu tabakalann sınırlan çok daha 
kesin olarak belirlenebilir. Birçok Dede Korkut boyu gibi, Duha Koca Oğlu 
Deli Dumrul Boyu'nun da İskit/ Saka-Hun-Kanglı-Usun dönemine uzanan bir 
alt tabakası vardır. 

Pertev Naili Boratav'ın belirttiğine göre, Duha Koca Oğlu Deli 
Dumrul Boyu'nda, Dumrul'un kansı, kocasına duyduğu aşkı kanıdamak için 
onun yerine ölmeyi kabul ederken, bu durum Euripides'in tragedyasında 
işlenen Alkestis konusu ile benzerdir (Boratav, 2012: 65). Walter Ruben, 
Euripides'in, Alkestis'in macerasıyla Deli Dumrul hikayesi arasındaki 

benzerliği tesbit etmiş, bunlan karşılaştırmış, bu konunun BizansWar yoluyla 
Dede Korkut Kitabı'na geçmiş olabileceğini belirtmiştir (Boratav, 1958: 32). 

Suad Yakup Baydur'ın dile getirdiğine göre, M.Ö. 5. yüzyılın eski 
Yunan draması, Evripides'in Alkestis'inin, Dede Korkut'un Deli Dumrul'u 
ile benzerliği hemen anlaşılmaktadır. Aralanndaki benzerlik, aynı motifterin 
kullanılışma dayanırken, aynlık ise bu motifterin işlenişine, kullanılışına, 

ağırlık merkezinin kaydınlışına dayanmaktadır. Benzerliğin dayandığı ana 
motif; kocasının yaşaması için kadının kendi isteğiyle onun yerine ölmeyi 
kabullenmesi ve yaşlı ana babanın üzerlerine almadıklan bu fedakarlığın 
ödüllendirilerek genç kan kocanın daha uzun yıllar birlikte yaşamalandır. 
Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu ile Alkestis arasında bazı farklılıklar 
vardır; Deli Dumrul, kansının evlenmesini, oğullarını öksüz bırakmamasını 
isterken, Alkestis ise, kocasından bir daha evlenmemesini, çocuklaoru üvey 
ana eline bırakmamasını dileyerek ondan söz almıştır; Deli Dumrul'un iki 
oğlan çocuğu varken, Admetos ile Alkestis'in bir erkek, bir kız çocuğu 
vardır; Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu, kahramanın adı olan Deli 
Dumrul'u taşıyan, erkeğin dövüşlerini ön plana alan, adsız bırakılan kadını 
ise arka plana atan bir hikayedir; Evripides'in draması ise, kadının adı olan 
Alkestis'i taşıyan, ağırlık merkezi kadının fedakarlığı olan bir dramadır. 
Evripides'in Alkestis'i ile Dede Korkut'un Deli Dumrul'u 
karşılaştınldığında, Deli Dumrul'da Allah, Alkestis'te Parkalann ya da 
Apolion'un karşılığı olurken, kızıl kanadı Azrail de kara kanadı Thanatos'un 
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karşılığı olmaktadır. Deli Dumrul, Admetos ile Herakles'in rollerini 
yüklenmiştir (Baydur, 1951: 27-28). 

Karnal Abdulla'nın belirttiğine göre, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu, kökleri derinlere uzanan boylardan biridir (Abdulla, 2015: 91). Karnal 
Abdulla, Yunan mitolojisinde Herakles, Admetos ile Deli Dumrul arasındaki 
benzerliğe dikkat çekmiştir: Ölüm tannsı Thanatos, Thessalia kralı 
Admetos'un canını alacakn, ancak merhamete gelip ona kendi canı yerine bir 
akrabasının canını kurban vermesi gerektiği şarnnı koymuştu. İlk akla gelen 
ana ve baba olsa da, ikisi de buna razı olmamış, Admetos ondan canını 
istemese de yalnızca karısı Alkestis kendi hayannı kocasının uğruna vermeye 
nza göstermişti. Admetos, kansının üzüntüsünü çekiyordu. Herakles, 
Admetos'un konuğu iken onun bu sıkınnsını ogrenmiş, bunu 
kabullenmemiş, ölüm tannsıyla mücadeleye girerek onu yenmiş ve Alkestis'i 
kurtanp kocası Admetos'a geri getirmişti. Karnal Abdulla'ya göre, Duha 
Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu ile Yunan mitolojisindeki bu anlanda, 
olayların özü ve mahiyeti aynı olup, ayrınnlan ve konuyla ilgili eklemeleri 
göz önünde bulundurmazsak, ölümle mücadele ve insanın kendi gücüne 
güvenmesi, hem Oğuz destanında, hem de Yunan destanında aynıdır. 

Ölümü yenen; Yunan aniansında güç iken, Oğuz aniansında yürek, sevgi ve 
duygudur. Anlanda, daha derinde, gizli katta, ölümü yenebilmenin imkan 
dahilinde olduğu düşüncesi yatmaktadır. Yunan mitolojisindeki Herakles ile 
Admetos'un bu işlevini Dede Korkut'ta Deli Dumrul üstlenmiştir. Deli 
Dumrul, Herakles'i ve Admetos'u birleştiren bir tiptir; O, hem Herakles gibi 
Azrail'le, Thanatos'la mücadele ederken, hem de Admetos gibi babasına, 
annesine kendi yerine canlannı vermeyi teklif etmiştir, ancak Admetos, 
kansının yapnğı bu iyiliği kabul ederken, Deli Dumrul kabul etmeyerek 
Allah'a her ikisinin, hem kendinin hem de kansının canını alması için 
yalvarmışnr. Yunan mitolojisinde anne ve babanın akibeti hakkında birşey 
söylenmezken, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda ise baba da, anne 
de cezalanclırılmış, kan-koca yerine öbür dünyaya gönderilmiştir (Abdulla, 
2015: 28-29, 271-274). 

Ayşen Sina'nın kaydettiğine göre, M.Ö. 5. yüzyıl yazarlanndan 
Euripides'in Alkestis adlı tragedyası ile Dede Korkut'un Deli Dumru!u 
arasında çok sayıda benzerlik olduğu gibi, farklılıklar da bulunmaktadır. 
Benzerlikler aynı motiflerin kullanılışma dayanırken, farklılıklar ise söz 
konusu motiflerin toplumsal yapıya göre ayn ayn anlamlar yüklenmesine 
dayanır. Ana temadaki benzerlik kocalannın yaşaması için kadınların kendi 
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istekleriyle onlann yerine ölmeyi kabul etmeleri iken, en belirgin farklılık ise, 
aynı motifler işienirken Euripides'in kadının fedakarlığına ağırlık vermesi, 
Dede Korkut'un ise erkeğin mücadelelerini ön plana almasıdır. İki eser 
arasındaki benzerliklerden biri de, her iki efsanede erkek kahramanlann 
iyilik, cömertlik ve karılanna olan derin sevgi gibi duygulada dolu 
olmalandır. Admetos, kansının kendi yerine ölmesini istemez ve bu 
fedakarlıktan vazgeçmesini ister. Deli Dumrul da karısına sadece durumu 
anlatmıştır ve kendi yerine ölmesini asla istememiştir. Deli Dumrul ile 
Alkestis efsanelerinden, sonuç olarak, evrende kutsal bir düzen olduğu 
anlaşılır. İnsanlar aşın kibir ve küstahlık sonucu günah işleyince, 
Tannlar/Tann tarafından cezalandırılırlar, kutsal adalet ve düzen bunlann 
karşılığını verecektir. Bunun için kutsal, tannsal düzene inanmak gerekir. 
Bunlardan anlaşılıyor ki, evrensel bir konu, geçtiği toplum ya da çağa bağlı 
kalmaksızın, güncelliğini yitirmeden yaşamaya devam etmektedir (Sina, 2004: 
225-233). 

Ali Öztürk'e göre, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda görülen 
Azrail'in can alması ve erkeğinin yerine kansının kendini feda etmesi, ana ve 
babanın canlannı vermemeleri hali M.Ö. 4. ve M.Ö. 3. yüzyıllarda Yunan 
tiyatro eserlerine konu olmuştu (Öztürk, 2012: 258). 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu ile Grek destanı Alkestis arasında 
bir ilişki vardır. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'ndaki Deli Dumrul ile 
Grek destanı Alkes/is'teki Herakles ve Admetos benzeşmektedir. 

İskider ile antik Grekler (Yunanlılar) arasında yakın bir etkileşim 
olduğu anlaşılmaktadır. Hatta bu İskit-Yunan etkileşime dair bir örnek de 
verebiliriz: Herodatas (M.Ö. 490-M.Ö. 425'e doğru)'un Tarih'inde 
anlattığına göre, İskit hükümdan Skyles'in annesi Yunanlı, babası İskidi idi. 
İskit hükümdan Skyles, küçükken annesinden Yunan dili ve edebiyatı eğitimi 
almış ve Yunan kültürüne hayranmış. Hatta ordusuyla birlikte Borysthenes 
kenti yakınlanna gittiğinde, ordusunu dışanda bırakır, kendisi kentin içine 
girer ve Yunan giysileri giyip kentin içinde dolarur ve onlar gibi yaşar ve 
yaklaşık bir ay veya daha fazla orada kalırmış. Yunan tannlanna onlann 
geleneklerine göre ibadet edermiş Sonra yine eski giysilerini giyer ve 
topraklanna geri dönermiş. Bu Yunan kentinde kendisine büyük bir ev 
yaptırmış ve Yunanlı bir kadınla evlenmiş. İskit hükümdan Skyles, 
Yunanlılann çılgınlığın ve şarabın tannsı Dionysos'a ibadet ediyormuş ve 
onun ritüellerini gerçekleştiriyormuş, ancak insanlara çılgınlıklar yaptıran bu 
tannyı ve ritüellerini kabu etmeyen İskider, Dionysos'un ritüellerini 
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uyguladığıru öğrenince ona karşı ayaklanmışlar. Sonunda İskider'de 
Oktamasades başa geçmiş ve Skyles'i başını kestirerek öldürtmüş (Çeşmeli, 
2016: 27). Böylece antik devirlerde İskider ile Grekler (Yunanlılar) arasında 
yakın bir etkileşim olduğu daha iyi anlaşılmaktadır. Üstelik bir İskit 
hükümdarının bir Grek (Yunanlı) ile evlenerek ondan olan bir oğlunun tahta 
geçmesi, benzerleri daha sonra Hun (Hsiungnu), Göktürk ve sonraki Türk 
devlerlerinde de görülen diğer ülke ve millederle yapılan evlilik ittifaklarını 
akla getirmektedir. Bütün bunlar eski devirlerde İskider ile Grekler 
(Yunanlılar) arasında anlatıların, türlü mit, efsane ve destanların nasıl 

yayılmış olduğunun da daha iyi anlaşılınasını sağlamaktadır. 

İskitler'in bir grubu Daha adını taşıyordu: B. G. Niebuhr, K. Neumann, A. 
D. Mordtmann, H. Kiepert, O. Franke, E. H. Minns, G. W. B. Huntingfor gibi çok 
sayıda batılı araştinnacı İskit-Sakaların Türk-Moğol olduğunu kabul ederken; Zeki 
Veki Togan, Emel Esin, Taner Tarhan, Yılmaz Öztuna, Salim Koca, Abdilihaluk 
Çay, İlhami Durmuş, Ahmet Bican Ercilasun gibi Türk araştinnacılar da İskit­
Sakaların Türk olduğunu kabul etmişlerdir (Ercilasun, 2004: 43-44). M.Ö. 7-M.Ö. 
S. yüzyıllar arasında, Sir Derya nehrinin ötesinde ve Isık göl civarında yaşayan 
halklar Yunan kaynaklarınca Saka olarak adlandırılmaktaydı (Ögel, 1984: 4). Pers 
kaynaklarından Xerxes Kitabesi'nde; Daha, Saka haumavarga, Saka tigrakhauda ve 
Skudra adları geçmektedir. Strabon (M.Ö. 63-M.S. 24)'a göre, Hazar Denizi 
civarında hüküm süren İskitler daha çok Dahalar'dı (Durmuş, 2017: 43, SO). Zeki 
Yelidi Togan, antik dönem Grek yazarlarının eserlerinde geçen kabile adlarının pek 
çoğunun Türk uruğ adlarından oluştuğunu söylerek buradaki Dahae (Dae) adını 

Adağı, Aday ile eşleştirmiştir (I'ogan, 1981: 40-41). Biz Strabon (M.Ö. 63-M.S. 
24)'da geçen Daha adının aym zamanda Dede Korkut'taki Duha Koca Oğlu Deli 
Dumrul Boyu'nun alt tabakası ile ilgili olduğunu belirtmiştik (Eyüboğlu, 2019: 329). 

İran'ın Zerdüşt dininin kitabı olan Avesta'da Turan hakkında bilgiler vardır. 
Kitabın birçok yerinde İran-Turan savaşlarından bahsedilmektedir. Avesta'nın 
Yasna 46.12'de Tur olarak geçen kavim adı birçok yerde Tura olarak geçmektedir. 
Yasht. 13 (Fravardin Yasht 143)'de, Airya, Sairima, Saini, Tura ve Daha adındaki 
topluluklardan söz edilmektedir. Yasef oğulları, Markwart'a göre Tura kavmi, 
Heredot'ta geçen Massagetlerle aym halktır (Markwart, 1938: 8 ve Frye, 1966: 
62'den aktaran Bahar, 1994: 241). Burada birçok İskit-Saka topluluklarının adı 
görülmektedir. Daha ve Tura, İskit-Saka topluluklarıdır. Buradaki Daha adı Duha 
Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun alt tabakası ile ilgili olduğu gibi, buradaki Tura 
adı da Kanlı Koca Oğlu Kan Turalı Boyu'nun alt tabakası ile ilgilidir. Böylece eski 
Türklerin binlerce yıllık tarihinin destani bir yansıması olan Dede Korkut 
Hilciyeleri'nin Milatran Önceki Türk kavimlerine dayanan alt tabakası da daha 
belirgin bir şekilde ortaya çıkmaktadır. 
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Selçuklu Devleti'nin kurucularının atası, bu devlete adını veren Selçuk'un 
babasının adı Dukak'dı. Oğuz Türklerinin kumandanı olan Dukak'a demir y'!}lı 
lakabı verilmişti; cesurluğu, devlet işlerindeki yeteneği ile tanınmıştı (Köymen, 
2016: 6-7). Zeki Vetidi Togan'a göre, Oğuzlar'ın Duhar boyu, diğer bir adıyla 
Düger'ler, Karakıpçaklarla birlikte Musul civarında yerleşmişlerdi ve Timur 
zamanında Re'sülayn taraflarına kadar yayılrnışlardı. Eski Tuharlardan geldiği 

düşünülmektedir (Gökyay, 1973: CXIII). Sergey Pavlovich Tolstov'a göre, kadim 
Sakai boylarından Augossoi ve Tohar veya Dukmlin adları Türklerden Oğuzlar ile 
Düker (Düger)'lere geçmiştir (Esin, 1978: 27). Karakoyunluları oluşturan oymaklar 
arasında, Bayburt ve Erzurum çevresinde yaşayan Duharlı (Tokarlı) boyu da vardı 
(S ümer, 2001: 4 34). Bilindiği gibi Dede Korkut'un üst tarihi tabakasında Akkoyunlu 
etkisi vardır. Burada belirtelim ki, Oğuzların Duharlı boyu Akkoyunluların 

hatırasında önemli bir yere sahiptir: 15. yüzyılın ikinci yarısında Akkoyunlu 
ravilerine dayanılarak yazılmış, resmi Akkoyunlu tarihi Kitab-ı Dfyarbekrjyye'ye göre, 
Duharlı boybeyisi Yusuf Beg, Trabzon Rum ordusu tarafından yenilip öldürülmüş, 
boy ve çoluk çocuğu tutsak edilmiş, bunun üzerine Kutlu Beg Trabzon tekturunun 
üzerine yürüyerek onu bozguna uğratıp, Duharlılar'ı kurtarmış ve tekfurun kızını 
tutsak etmişti (Sümer, 1959: 399). Günümüzde Duha Türkleri olarak bilinen bir 
Türk boyu da vardır (Eyüboğlu, 2019: 329). Büyük olasılıkla, İskit/Sakaların bir 
kolu olan Duha, Oğuzlar'ın Duhar boyu, Karakoyunluların Duharlı boyu, 
günümüzdeki Duha Türkleri arasında tarihin eski devirlerine dayanan bir bağlantı 
olabilir ve bunlar aynı kavmin tarihi süreç içerisindeki devamlılığının bir yansıması 
olabilir. Tarihte büyük, güçlü devlet kuran boyların, hanedanların veya onlarla 
akraba toplulukların adlarının binlerce yıllık bir devamlılığının örnekleri çoktur. İlk 
defa Milattan Önceki Çin kaynaklarında adı geçen Kırgızlar bugün de aynı adı 
taşımaktadır; Hunlar Milattan Önce büyük bir devlet kurmuştur ki, Kun adı sonraki 
dönemlere ait birçok tarihi kaynaklarda geçmiştir; Milattan Önce devlet kuran 
Saka/ann, Kanglılann, Usunlann/Vusunlann adı, tarihin neredeyse tüm 
dönemlerinde, hatta bugün bile Kazak, Kırgız gibi Türk halklarının arasında 

yaşamaya devam etmektedir. Bu konuda bazı örnekler verelim: 

Günümüzde Rusya'ya bağlı Saha Cumhuriyeti'nde, diğer bir adıyla 
Y akutistarı' da yaşayan S aha ya da Saka Türkleri, ana kitleden erken dönemde 
aynidıklan içllı Yaka Türkleri olarak da anılmaktadır (Taşağıl, 2017: 62-63). 
Yakutlar'dan, özellikle Lena vadilerinde yaşayanlar kendilerini Uranhay 
Sakalan (Orman Sakalan) olarak adlandırmaktadır (Durmuş, 2017: 87). 
Kırgızlar'ın Sak boylan Tanrı Dağ, Isık Göl, Son Köl bölgelerinde 
yerleşmişti ve günümüzde Kırgızlar arasında yer alan Sak'lar, çeşitli Kırgız 

boylan arasında yaşamaya devam etmektedir. Özellikle Buğu, Sar bağış, 
Solto, Saruu, Kuşçu, Basız, Cedigerler gibi kollar içerisinde yer almaktadırlar 
(Omorov, 2008: 52). Kangltlar, Kazak Ulu Cüzü'nü oluşturan boylardan 
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biridir. Kazak, Özbek ve Kırgız Türkleri arasındaki pek çok boy Kanglılarla 
ilgilidir (Yorulınaz, 2012: 15). Kırgız Seeerelerine göre, Üç Kol'dan biri olan 
İçkilik (Merkez) Uruk içerisinde büyük bir kol Kandı (Kanglı, Kanlı) adını 
taşımaktadır. Bu kolun ise alt dallan şunlardır: Kara Kanclz, San Kandı, Umam 
Kandı, Çon Aka, Oroktamga, Üç-Ok, Karanayman, Alaşan, Türkmen, 
Uygur, Şaran (Omorov, 2008: 62). Kanlı/Kanglı, Buhara ile Talas arasında 
günümüz Özbekistan'ında da halen var olan Türk boyudur (Hazar, 2008: 
28). Usunlann Batı Tann Dağlan'nda bulunan torunlan günümüzde dahi 
kendilerini Kırgız olarak adlandırmaktadır. Günümüzde Kazak Türkleri'nde, 
Büyük orda bünyesinde muhtemelen Usun boyunun bakiyeleri olan San­
([ysun kabilesi bulunmaktadır (Aristov, 2014: 34, 43-44). Eski Usun kabilesi 
Orta Asya'da meydana gelen etnogenez süreci sonunda Özbek halkının 
bileşimine sinmiş olup, 92 Özbek boyundan biri olan Uy,runlar eski Türk 
kavmi olanUsunların evlatlandır (Oh ve Joreyev, 2011: 152). 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun kökleri oldukça eskiye, 
tarihin en eski devirlerine, M.Ö. 3.-M.Ö. 2. binli yıllara, hatta çok daha eski 
deviriere uzanmakta olup, bu kahramanın babasının adı her dönemde 
aniatıların dilden dile, kuşaktan kuşağa aktanlması sırasında benzer kavim 
adlanyla ilişkilendirilmiş, bu nedenle de kısmen değişikliklere uğtamıştır. Bu 
bakımdan adı sadece Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda geçen Duha 
Koca'nın, en üst tabakasında Karakoyunlu boylarından Duharlılar'ın; onun 
bir alt tabakasında Selçuklu Devleti'nin isim babası Selçuk Bey'in atası 

Dukak'ın; alt tabakasında İskit-Sakalann ve en alt tabakasında ise 
Sümerler'in çağdaşı olan Orta Asya'daki Türklerin atalannın hatıralan yer 
almaktadır. Böylece aynı hilciye, tarihin çeşitli dönernlerinde benzer 
unsurlardan etkilenerek gelişimine devam etmiş ve 15.-16. yüzyıllarda bir 
varyantı Dede Korkut Kitabı'nda Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu 
olarak yazıya geçirilmiştir (Eyüboğlu, 2019: 329). 

3) Alt Tabaka: Göktürk-Türgi~ Tabakası 

Birçok Dede Korkut boyu gibi, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun da 
Göktürk-Türgiş dönemine uzanan bir alt tabakası vardır. 

Vasiliy Vladimiroviç Barthold (Barthold, 2004: 39), Fuad Köprülü 
(Köprülü, 1976: 13-14), Bahaeddin Ögel (Ögel, 1971: 57, 68), Faruk Sümer 
(Sümer, 1972: X, 24-25; Sümer, 2007: 325), Ahmet Bican Ercilasun 
(Ercilasun, 2002: 32; Ercilasun, 2015: 17), Ahmet Taşağıl (Taşağıl, 2013: 42; 
Taşağıl, 2015: 24-29), Hüseyin Salman (Salman, 1998: 85-86; Salman, 2002: 
412-420) gibi önde gelen araştırmacılar ve daha çok sayıda araştırmacı, Batı 
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Göktürkleri'ni oluşturan On-Oklar/Türgiflerin, Sir Derya Oğuzlarinm atalan 
olduğu konusunda görüş birliği içerisindedirler. Nitekim biz de aynı görüşte 
olduğumuzu belirtmiştik (Eyüboğlu, 2019: 103). 

Orta Asya'da kuzey istikametinde Sir Derya (Seyhun) boyunca göç 
eden on kabile (On-Ok), 8. yüzyıldan 11. yüzyıla kadar üç asır boyunca nüfus 
bakımından çağalmış ve önce 11. yüzyılda 22 boy, daha sonra 14. yüzyılda 
24 boya ulaşmıştır. Yazıtların ve Çin kaynaklanrun On-Ok/arı böylece 24 
Oğuz boyu olarak ortaya çıkmıştır (Salman, 2002: 412-420). Batı Gök-Türk 
ülkesinde, yani Kırgızistan ve Kazakistan topraklarında 634'ten sonra On Ok 
organizasyonu ve boy gruplaşması ortaya çıkmış, bu organizasyon daha 
sonra Türgif adını almış ve Oğuzların alt yapısını oluşturmuş, 766'dan sonra 
ise Batı Oğuzları diye tanınmıştır. Bunlar Selçuklu ve Osmanlı Devletlerini 
kuran Oğuz Türkleri'dir (Taşağıl, 2013: 42). Selçuklu ve Osmanlı devletlerini 
kurmuş olan, bugün Türkiye, Azerbaycan, Türkmenistan ve Balkan 
Türklerinin ve Kazak, Özbek, Kırgız, Karakalpak boylan içerisinde yer alan 
Oğuz topluluklannın atalan olan Sir Derya Oğuz Yabgu Devleti, kısaca Sir Derya 
Oğuz/arı, Batı Go/e-Türk ve Türgiflerin devamıdır. Bu nedenle Oğuzların 

destani hatıralan olan Dede Korkut Hildyeleri'nin tarihini, Batı 

Go"ktürklerinde-Tütgiflerde ve onların ataları olan İskit/ Saka, Hun, 
Kanglz/Kangar, Usun/Vusun, Batı Hunları arasında aramak gereklidir 
(Eyüboğlu, 2019: 106-107). 

Gerek Gök-Türk tarihi, gerekse de Oğuz tarihi konusunda önemli çalışmalar 
yapmış araştırmacılar, Oğuztat'ın yüzyillardır batıda Sir Derya-Tanrı Dağiarı-Aittgiar 
bölgesinde yaşayan ve Batı Göktürkleri'ni oluşturan On-Ok/ardan geldiği konusunda 
görüş birliği içerisindedir. Türgi{ler'i ve öncesinde Batı Giiktürkleri'ni oluşturan On­
Ok Türkleri ise, tarihin en eski zamanlarından beri bu bölgede yaşamakta olan 
İskit/ Saka, Hun, Kanglı/Kangar, Usun/Vusun, Batı Hunları gibi Türk topluluklarının 
birleşmesiyle oluşmuş, tarihi süreç içerisinde doğu Türklerinden yeni katılımlar da 
olmuş, Göktürkler döneminde On-Ok/On kabile ve Türgişler döneminde Sarı 

Türg,i{/Kara Türgi{ adlanyla tanınmış, daha sonra ise yine doğu Türklerinden de 
katılımlar olmuş, böylece tarihi süreç içerisinde bütün bu boylar Oğuz kabile 
federasyonu olarak birleşmiş, kaynaşmış ve Sir Derya Oğuz Yabgu Devleti'ni 
oluşturmuştur. Dede Korkut'taki Dirse Han oğlu Boğaç Han, Kanlı Koca oğlu 
Kan Turalı, Kazılık Koca oğlu Yigenek, U ş un Koca oğlu Segrek, hep bu tarihi 
dönemlerin ve kaynaşmaların bir yansımasıdır. On-oklar/Türgi{lefin Sarı ve Kara 
Türgi{ler olarak adlandırılan beşer boydan oluşan ikili yapılanması Dede Korkut'a İç 
Oğuz ve Dt{ Oğuz olarak yansımıştır. On-Oklar/Türgi{ler, ilerleyen dönemlerde Doğu 
Türkleri'nden de gelen katılıınlarla birlikte Sir Derya Oğuz Yabgu Devleti'ni ve 24 
Oğuz boyunu oluşturmuşlardır. Dede Korkut'un tarihini tam olarak 
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değerlendirebilmek için İskit/ Saka-Hun-Kanglz/Kangar-Usun-Batı Hunlan'ndan Batı 
Gb"ktiirklerine-Tii'lifler'e, Tiir;gi{ler'den Oğuzlar'a giden süreci anlamak önemlidir 
(Eyüboğlu, 2019: 102-103). 

Ahmet Bican Ercilasun, birçok değerli çalışmasında Salur Kazan'ın 
tarihi kişiliğini Türgiş hükümdan Su-lu Kağan (716-738) olarak tespit etmişti 
(Ercilasun, 2000: 158; Ercilasun, 2002: 33; Ercilasun, 2004: 126). Biz de 
Ahmet Bican Ercilasun'un bu önemli tespitlerine katılmış ve bazı 

eklemelerde bulunmuştuk (Eyüboğlu, 2019: 426-445). Dede Korkut'ta 
önemli bir yere sahip olan, destanın başkahramanı Salur Kazan/Kazan 
tipinde en eskisi tarihin derinliklerine uzanan birçok tarihi-destani-efsanevi­
mitolojik tabaka bulunmaktadır. Dede Korkut'taki Salur Kazan/Kazan 
tipinin önemli bir tarihi tabakasının Kara Türgiş Devleti'nin kurucu 
hükümdan Su-lu Kağan (716-738) ile ilgili olduğunu tespit etmiştik 

(Eyüboğlu, 2019: 444-445). Dede Korkut'ta önemli bir yere sahip olan, 
destandaki en üst yönetici olan Bayındır Han tipinde birçok tarihi-destani­
efsanevi-mitolojik tabaka bulunmaktadır. Dede Korkut'taki Bayındır Han 
tipinin önemli bir tarihi tabakasının 2. (Doğu) Gök-Türk Devleti hükümdan 
Bilge Kağan (716-734) ile ilgili olduğunu tespit etmiştik (Eyüboğlu, 2019: 
273). Dede Korkut'un önemli bir tarihi tabakasının Göktürk-Türgiş 

dönemiyle ilgili olduğu anlaşılmaktadır. Özellikle Duha Koca Oğlu Deli 
Dumrul Boyu'nun sonunda Dede Korkut'un ortaya çıkarak boy boylayıp 
soy soylaması bu tabakayla ilgili görünmektedir. Büyük olasılıkla Dede 
Korkut bir ozan olarak Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'na bu tabakacia 
dahil olmuştur. Ayrıca Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'ndaki eski Türk 
yaşamına ait bazı unsurlar bu tabakayla da ilgili olabilir. 

4) Alt Tabaka: Oğuz Tabakası 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun bir alt tabakası Oğuz 

dönemiyle ilgilidir. Destanın Oğuz tabakasında; Oğuz etnikleşmesi 

gerçekleşmiş, Oğuz Eli, Oğuzlar vb. unsurlar yaygınlık kazanmış, destanın 
bu varyantı Oğuzlar arasında yayılmış ve bu destan bir Oğuz destanı haline 
gelmiştir. 

Viktor Maksimoviç Jirmunskiy, Deli Dumrul'un Azrail ile yaptığı 

mücadelenin, Digenis Akrit'e dair Bizans efsanevi hilciyelerinin benzerliğine 
dikkat çekmiştir. Jirmunskiy'e göre, 10. yüzyılda ortaya çıkan Digenis'e ait 
menkıbeler, Anadolu ve Güney Kafkasya'nın farklı dil konuşan halkı 

arasında çok yaygındır. Domrul'un Anadolu ile ilgili olan münasebetleri, 
onun, Oğuz destanlarına, Yakın Doğu tarih devresinde dahil olduğunu 
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söylemek için bir delil teşkil etmektedir. Viktor Maksimoviç Jirmunskiy 
aynca, Kan Turalı Boyu'nun ilgili bulunduğu Trabzon'un Digenis 
menkıbesinin de yayılma merkezi olduğuna dikkat çekmiştir Oirmunskiy, 
1961: 616-617). 

Yine Viktor Maksimoviç Jirmunskiy'e göre, Yazıcıoğlu Ali'nin Kitab-ı 
Selçuk'unda adı geçen Tokuş Koca'nın oğlu Tuğrul Sultan, Dede Korkut'taki 
Deli Domrul'dur ve Selçuklulann temelini atan kahramanlardan biridir 
Oirmunskiy, 1997: 80). Jirmunskiy'e göre, Tuğrul adının Dede Korkut 
Kitabı'ndaki Dumrul'un yerini alması, ilk Selçuklu sultanlanndan birinin 
adının halk arasında yaşaması nedeniyle olmuştur (Gökyay, 1973: CLVII). 
Viktor Maksimoviç Jirmunskiy'in bu tespirleri değerlidir. Özellikle Tuğrul 
adının Dumrul'un yerini almasının ilk Selçuklu sultanlanndan Tuğrul Bey ile 
ilişkilendirilmesi, anlatının tarihi üst tabakası ile ilgili olup, aslında anlatıyı 
Orta Asya ile de ilişkilendirmektedir. Çünkü Selçuklu Devleti'nin kuruculan 
Tuğrul Bey ve Çağn Bey, Orta Asya'da yaşamışlardır, Selçuklu Devleti de 
Orta Asya'da kurulmuş bir Türk devletidir. 

Orhan Şaik Gökyay'ın eserinde kaydettiğine göre, Deli Dumrul 
Hilciyesi, Dede Korkut Kitabı'ndaki mitolojik karakter taşıyan iki hikayeden 
biridir. Bunlarda Hanlar Hanı Bayındır Han ve Alplar başıSalur Kazan'dan 
söz edilmemiştir. Menşei bakımından bu hikaye, Kanturalı hikayesiyle 
birlikte, daha sonraki zamanlann ürünüdür, sadece dış şekilleri bakımından 
"Oğuz/ar zamanı''na ait destaniara katılmışlardır (Gökyay, 1973: CL VII). 

Avelbek Konıratbayev'in çalışmasında dediğine göre, Dumrul'un adı, Kazak 
Türklerinde, Dospambet jıravın şiliinde Dombavıl olarak geçmekte olup, mezan 
Jezkazgan'da bulunmaktadır. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'ndaki olaylar 
Sirderya bölgesinde meydana gelmiştir. Dumrul kavmi, bu dönemde Türkmenler 
arasında yaşıyorlardı ve onlara Karadümür deniliyordu. Kazaklardaki Kişi Jüz 
(Küçük Yüz)'ün Şömen kolunda Karatamır denilen bir boy vardır (Konıratbayev, 
2000: 158-159). 

Muammer Kemaloğlu'nun eserinde yazdığına göre, Duha Koca Oğlu Deli 
Dumrul Boyu'nun giriş bölümündeki anlatımlardan, kuruluş devri Selçuklular 
tarihine çok hakim olduğu görülen müellifin, Korkut Ata'nın yaşamış olduğu 
dönemi anlattığı Dirse Han Oğlu Boğaç Han Boyu'ndan sonra, Arslan Yabgu'ya 
bağlı olup, tutsaklığı sonrasında ondan umutlanın kestikleri gibi Çağn ve Tuğrul 
beylerin emri altına da girmek istemeyen Yabgulu Oğuzlarının (Balhan/Irak 
Türkmenlerinin), Horasan'a geçmek için geldikleri Cryhun (Amu Derya) üzerinde 
(muh. Amul, bugünkü Türkmenabat'da) yerleşik bir İpek Yolu Köprüsü başında, 
bölük bölük obalar halinde bekleşmelerini de destanlaştırdığı görülmektedir. Bu 
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destana konu yapılan tarihi olayın oluşum zamanının, Arslan b. Selçuk'a bağlı 

Yabgulu Oğuzlarının Horasan'a göçlerinin gerçekleştiği 1025 yılına karşılık geldiği, 
tarihi kimlikleri belirlenen destan kahramanlarının içerisinde bulunduklan Oğuz-eli 
(Oğu,V'nin ise anılan grubun bu göçe kadar yerleşik olarak kaldıklan, Nur-ata olduğu 
anlaşılmaktadır. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu, Yabgulu Oğuzlarının 

Horasan'a geçme istekleri üzerine, aynı zamanda Horasan Hacibliği görevini de 
yürütmesinden dolayı Hacib Arslan adıyla da tanırunakta olan Tus Valisi Arslan 
Cazib'in uygulanmasını istediği, ancak Sultan Mahmud'un acımasızca bularak 
reddettiği, akılalmaz gaddarlıktaki fikrinin konu teşkil ettiği bir destandır. Muammer 
Kemaloğlu, Delü Dumrul'un tarihi kimliğini Arslan Cazib olarak tespit etmiştir 
(Kemaloğlu, 2019: 38-43, 119). 

Deli Dumrul'un babası Duha Koca'nın, Selçuklu Devleti'nin atası 

Selçuk/Selçük Bey'in babasının adı Dukak'dan gelmiş olabileceği dile 
getirilmiştir (Kitab-ı Dede Korkut, Bakü 1988: 262'den aktaran Amanoğlu, 
1999: 54). 

Selçuklu Devleti'nin kurucularının atası, bu devlete adını veren 
Selçuk'un babasının adı Dukak'dı. Oğuz Türklerinin kumandanı olan 
Dukak'a demir yqy/ılakabı verilmişti; cesurluğu, devlet işlerindeki yeteneği ile 
tanınmıştı; Oğuz Yabgu Devleti'nin hükümdarı, yani Oğuz yabgusu önemli 
devlet işlerini ona danışmadan halletmezdi. 10. yüzyılın başında doğan 

Selçuk, 17-18 yaşına geldiğinde, babası Dukak ölmüştü. Dukak'ın 

ölümünden sonra oğlu Selçuk, Oğuz Devleti'nin Subaşı'sı, yani ordu 
kumandanı olmuştu. Selçuk ile hükümdarın arası açılınca, Hükümdarın 

kendisini ortadan kaldırmak istediğini öğrenen Selçuk ve yanındakiler, 935-
940 yılı dolaylarında, güneydeki Cend'e göç etmişlerdi. Cend, İslam ülkeleri 
ile bir sınır bölgesiydi. Selçuk, Oğuz Devleti ile siyasi ilişkilerini kesmiş, 

onlarla savaşmaya başlamıştı. Selçuk, dört oğlundan biri olan Mikail'in yerim 
kalan oğullan Tuğrul Bey ve Çağn Bey'e özel bir özen gösteriyor, onları 
ileride lider olacak şekilde yetiştiriyordu. Selçuk, 1007 yılı dolaylarında 

ölmüştü. 1 040 yılında, Selçuklular ile Gazneliler arasında meydana gelen 
Dandanakan Savaşı'nı kazanan Selçuklular, Selçuklu Devleti'ni kurmuşlardı. 
Selçuklu Devleti'nin başında, tahta oturmak ve devleti temsil haklarına sahip 
olan Tuğrul Bey bulunuyordu (Köymen, 2016: 6-21, 29-34, 336, 355). 

Deli Dumrul, çok eski, arkaik bir tiptir; Deli Dumrul, Tepegöz ile 
birlikte, Dede Korkut Hilciyeleri içerisindeki en eski iki hilciyeden biridir ve 
tarihi binlerce yıl öncesine, eski Türk kültür çevrelerine, hatta çok daha 
eskiye uzanmaktadır. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun kökleri, 
tarihin en eski devirlerine, M.Ö. 3.-M.Ö. 2. binli yıllara, hatta çok daha eski 
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deviriere uzanınaktaclır. Dede Korkut Hilciyeleri'nin, Türk tarihinin çeşitli 
dönemlerine ait, Türk boy ve devletlerinin kuruluş, yükseliş ve yıkılışlannı 
yansıtan hilciyeler olduğunu belirtmiştik. Bu bakımdan gerek basit kurgusu 
ve çok işlenmiş yapısı ile, gerekse de konusu ile taribin derinliklerinden, 
binlerce yıl öncesinden gelen bir aniatı olan Duba Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu, kökeni binlerce yıl öncesinden gelen kamlık/şamanlık dünya görüşü 
ve inanışlan ile ilgili olmakla birlikte, hildyenin üst tabakasında Selçuklu 
Devleti'nin Tuğrul Bey ve Çağn Bey tarafından kuruluşunun, Tuğrul Bey'in 
Selçuklu Devleti hükümdan olmasının, aynı zamanda Türklerin 
Müslümanlaşmasının destani-hilciyevi bir yansıması yer almaktaclır, ancak, 
hikayenin üst tabakası zamanla Tuğrul Bey'e uyarlanmakla, onun hatırasıyla 
kanşmakla birlikte, bu uyarlama ve kanşma oldukça zayıf kalmıştır. Duba 
(Duka) Koca adında Selçuklu Devleti'nin atası Selçuk'un babası Dukak'ın, 
Dumrul (foğrul) adında ise Selçuklu Devleti'nin kurucusu Tuğrul Bey'in 
hatırası bulunmaktadır. Aslında hilciyenin alt tabakasındaki en eski adiarda 
bu adiara yakın olmalıclır ki, ihtimal, Sümer metinlerindeki adiann (Dumuzi 
vb.) benzerleridir. Aynı durum kahramanın babasının adı için de geçerlidir. 
Tarihin farklı dönemlerinde, kahramanın adı ve babasının adında bazı 

değişimler olmuş, bu adlar tarihi döneme göre kısmen değişerek 

varyantlaşmışlardır. Örneğin, taribin farklı dönemlerinde, baba adı, Tohar, 
Dukak, Duba vb.; kahramanın adı, Dumuzi, Dumrul, Toğrul vb. şekillerde 
değişikliklere uğramış olabilir (Eyüboğlu, 2019: 316). 

Her dönemde Deli Dumrul aniatısını dinleyenler, kahramanın ve 
babasının adını, kendilerinden birkaç asır önce yaşamış ve adlannı iyi 
bildikleri tarihi kişi veya kavimlerin adlarıyla ilişkilendirmişlerdir. Bu durum 
destaniann karakteristik bir özelliğidir. Bu nedenle destanlarda birçok tabaka 
bulunmaktaclır. Dede Korkut Kitabı'nın yazıya geçirildiği 15.-16. yüzyıla 

gelindiğinde ise kahramanın hatırası, birkaç asır önce yaşamış Tuğrul 

Bey /Tuğrul Sultan ile ilişkilendirilmiştir. Tuğrul Bey' in, bağlı olduğu 
devletten aynlarak bağımsızlığını ilan etmiş bir devlet kurucusu olduğunu 
düşündüğümüzde, destanda Dumrul'un yanındaki Oğuz topluluğu ile kendi 
hükümranlığını kurması arasında bir yakınlık varclır. Selçuklular, başkenti Sir 
Derya kıyılannda bulunan Yenikent olan Oğuz Yabgu Devleti'nden 
aynlarak, ırmağın öteki tarafına geçerek, Cend'e yerleşerek bağımsız hareket 
etmeye başlamışlardı ki, bu durum destana, Dumrul'un ırmağın üzerinde 
köprü kurarak kendi hakimiyetini ilan etmesi şeklinde yansımıştır. Hilciyede 
Deli Dumrul, ününün Rum (Anadolu)'a, Şam (Suriye)'a yayılmasını 

istemektedir ki, bu coğrafya, Orta Asya'da ortaya çıkan Selçukluların, Tuğrul 
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ve Çağrı Bey'in zaferleri sonrası yayılmaya başladığı Selçuklu fetihlerinin 
coğrafyasıdır, ancak belirtmek gerekir ki, hilciyedeki bu üst tabaka oldukça 
ince olup neredeyse sadece bunlardan ibarettir (Eyüboğlu, 2019: 316-317). 

5) Alt Tabaka: Diğer Değerlendirmeler 

Bazı tarihi kaynaklarda Deli Dumrul hakkında bilgiler vardır. Topkapı 
Sarayı'ndaki Oğuzname'de, Tuğrul Sultan'a (veya Deli Dumrul'a) şöyle alkış 
edilmektedir: "Selim oğlu Karaman'ı sevüp, Tanrı yaradan, ulu sultan budağı, altın 
köprü yapan, Ai[qyil'le saVtlf kılan, salkum salkum don gjyen, sakar atın qynadan, 
Tokuf Koca oğulu Tuğrul Sultan" (Ögel, 1994: 125). 

Ettore Rossi, Doğu-Anadolu'daki Türkmenler, Kafkaslılar ve 
Azerbaycanlılar arasında, bu epik-şövalyevi temlerin işlenmesinin daha eski 
bir zamanda başlamasının gerektiğini belirtmiş, bazı temlerin, mesela 
Tepegöz Hikayesi'nin 13. yüzyılda bilindiğine, bu hikaye ve Deli Dumrul'un 
çok göze batan arkaik karakterler taşıdığına işaret etmiş, hikayelerden bir 
kısmının daha eski deviriere ait olduğunu söylemiştir (Rossi, 1952: 29'dan 
aktaran Gökyay, 1973: XL VIII). 

Faruk Sümer'in söylediğine göre, Deli Dumrul, bir kuru çayın üstüne 
kurduğu bir köprüden geçenlerden bileğinin gücüne güvenerek hac almakta, hatta 
köprüden geçmek isteyenleri dahi haraç almak için geçmeye zorlamaktadır ki, tarihi 
Deli Dumrul'un şahsiyeri bu olup, eldaşlan arasındaki ünü ve hatıralannın yaşaması 
da buradan, yani köprüsü başında veya kendi topraklanndan gelip geçenden haraç 
almasından gelmektedir. Aradan zaman geçince, Duha Koca'nın oğlunun hatırası 
muhayyilede işlenmiş, kendisinden başka yiğit alp bir kimsenin olmadığını sanan 
Deli Dumrul'un karşısına onun hakkından gelebilecek olan Azrail çıkanlmış ve 
böylece Deli Dumrul Destanı meydana gelmiştir. Faruk Sümer, Deli Dumrul ile 
ilgili bir benzetme de yapmıştır: İbn Fadlan, 921 yılında büyük bir kervanın arasında 
Oğuz yurdunu geçerken bir Oğuz önlerini kesmiş, ancak istediği verildikten sonra 
kervanın hareketine izin vermişti (Sümer, 1972: 388) Faruk Sümer'in bu tespitleri 
oldukça önemlidir. 

Eski Türklerde Deli Dumrul tipincieki kişilerin bulunduğunu göstermesi 
bakımından burada İbn Fadlan Sryahatname.ıindeki bu bölümü aktarmayı yararlı 
bulunuyoruz. İbn Fadlan, 921 yılında (Haziran) Bağdat'tan yola çıkmış, 922 yılı 
ilkbaharında (Mart sonrası) Oğuzlan ziyaret etmiş, Peçeneklere, Başgırtlara uğramış, 
922 yılı yaza doğru (Mayıs) Bulgarlan ziyaret etmişti. 922 yılında Mart sonrası 
ilkbaharda Üst-Yurt'taki Oğuzlar'a giden İbn Fadlan şöyle demiştir: 

"Ertesi günü yolda giderken Türklerden çirkin, pis, kalbi kara bir adam önümüze çıktı. 
Şiddetli yağmur yağryordu. "Durun!" dedi. 3000 ht!)van, 5000 adamdan mrydana gelen koca 
kcifile durdu. Ona "Biz Kuzerkin'in dosflaf"!Jız" dedik. Gülmrye bfJ{ladz. "Kuzerkin kim 
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olt[Jor. Ben Kuzerkin'in sakalına pisleyryim" dedi. Sonra "pekend"yani, "ekmekl" dedi. Ona 
birkaç parça ekmek verdim. On/an alınca "Geçin! Siif aczdzm" dedi" (Şeşen, 2010: 14). 

İbn Fadlan Sryahatnamesı'ndeki, tek başına veya olasıdır ki gerisinde gizlenmiş 
birkaç adamla, böyle büyük bir kafilenin önünü kesen bu kişinin bu davranışı Duha 
Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'ndaki Deli Dumrul'u ve Dede Korkut'ta adının 
başında "Deli" unvanı bulunan birçok kişiyi de anınısatmaktadır. Bu kişinin böyle 
büyük bir kafileyi "Geçin! Size aczdzm" diyerek göndennesi aslında kabalığın ve kibrin 
bir yansımasıdır ki, bu bakınıdan Azrail ile mücadele öncesindeki Deli Dumrul'un 
kabalığını ve kibrini de anınısatmaktadır. Sonradan Azrail ile karşılaşan kibirli Deli 
Dumrul zamanla erdemli Deli Dumrul'a dönüşmüştür. 

Bazı tarihi kaynaklarda, birbirlerine karşı oldukça saygılı olan göçebelerin 
yabancılara karşı kibirli olduklarını belirten bu davranış şekli hakkında bilgiler de 
vardır: 1245 yılında Papa IV. İnnocentius tarafından Moğollara (o dönemde Tatar 
adıyla da tanınıyorlardı) gönderilen elçiler arasında Plana de Carpini de vardı. Plana 
de Carpini, şöyle demiştir: 

"Düf!Jada Tatar kadar sqygı bilir bir kavim daha yoktur. Tatarlarda inifbat, 
bi!Jüklere karp itaat o derecedir ki, biifm kesif sınifimız bile onlardan örnek alabilirler. 
Aralannda kavga çekif nadir mdir, döilüf ve hele adam öldürme hiç görülmei: 
Hırsıifığı hf!Y edinmif kimselerden burada korkulmail sarqylannı, haifne arabalarını 
hiçbir zaman kitlemeğe lüiftm yoktur ... Fakat yabancı kavimler/e karjtlaftnCa bütün 
bu jyi vasıjlar derhal kqybolur. Btlfkalarına karft kibirli ve azametlidirler, en fakir, en 
kö"tü bir Moğol bile kendini her hangi bir yabancıdan üstün tutar, isterse o yabancı bir 
hükümdar olsun. Birkaç difa adı geçmif olan Rus bi!Jük prensi Yaroslav, birbirleri 
arasında o kadar sqygı bilen Moğol kölelerinin kendisini nasıl hiçe sqydıklarını pek çok 
difa hqyretle gö"rmüftür: kaç kere hiç peroasız onu arkada bırakarak btı[Yere otururlar, 
kendisi de arkada siner kalırmtf. Yabanqya karp hiçbir doğru ve samimi sö"iferi 
yoktur" (Ligeti, 1986: 105-106). 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun Makav adlı bir Türkmenistan 
varyantının olması, bu boyun tarihi köklerinin Oğuzlar'ın, Hazar'ın batısına, 

Anadolu-Azerbaycan'a göçlerinden daha önceye, henüz Orta Asya'da bulundukları 
10.-11. yüzyıllardan daha eski bir tarihe ait olduğunu göstermektedir: 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun Türkmenistan'da Makav adlı bir 
varyantı vardır (Erdem, 1998: 72-73; Erdem, 2005: 161). İsa Özkan'a göre, Duha 
Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun, Azerbaycan'da rivayetine rastlanılmamasına 
rağmen, Hazar ötesinde sözlü gelenekte Türkmen rivayetinin yaşıyor olması, Deli 
Dumrul'un, destanın hemen başında şöhretinin Rum'a, Şam'a gitmesini istemesi, 
diğer Dede Korkut boyları gibi, bu boyun da Türkistan'da ortaya çıktığını ve 
Anadolu ve Azerbaycan'a gelen Oğuzların sözlü ve yazılı geleneğinde buraya 
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taşınmış olduğunu göstermektedir. Deli Dumrul Destanı'nın tamamıyla Türk 
halkının muhayyilesinden doğmuş olduğu rahatlıkla söylenebilir (Özkan, 1997: 
273). 

Ahmet Pirverdioğlu'na göre, Türkmen mitolojisindeki Burkut Baba'nın Deli 
Dumrul'la bazı benzerlikleri vardır. Burkut Baba; bazı rivayetlerde Allah'la tartışır; 
diğerinde ihtiyar bir çiftin ölen tek oğlunun dirilmesi için Allah'a başvurur, ret 
cevabı alınca da gökyüzüne uçarak Azrail'in elindeki yedi veya binlerce ruhun 
bulunduğu şişeyi kırar (Pirverdioğlu, 2000: 298). Avelbek Konıratbayev, Duha 
Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nunAiangasar Alıp (Saf Yiğit) efsanesine benzediğini 
söylemiş, Dumrul'un karısının fedakarlığını ise dünya destanlarında olmayan bir 
davranış olarak belirtmiştir (Konıratbayev, 2000: 159). Aynur Gezenfergızı'na göre, 
Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda Deli Dumrul'un ölüm meleği Azrail ile 
olan münasebeti, Kumuk folklorundaki Cavat Bry Destanı (Cavat Bry Yın) ile 
neredeyse aynıdır (Gezenfergızı, 2016: 652-653). 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda geçen Kara Dağın/Kara Dağlar'ın 
adı bu boyun tarihini Oğuzlar'ın Anadolu-Azerbaycan'a göçlerinden daha önceye, 
henüz Orta Asya'da bulundukları 10.-11. yüzyıllardan daha eski bir tarihe 
götürmektedir: 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu da dahil olmak üzere Dede 
Korkut Kitabı'nda Kara Dağın/ Kara Dağlar'ın adı on bir boyda geçmektedir 
(Gökyay, 1973: 236). Dede Korkut Kitabı'nda (Gökyay, 1973: 335) bu 
dağların adı, Salur Kazan'ın Evi Yağınalandığı Boy ve Kam Böri'nin Oğlu 
Bamsı Beyrek Boyu'nda Karacuk olarak da geçmektedir. Dede Korkut'ta adı 
geçen Karadağ/Karaçuk, Türklerin/Oğuzların anayurdu Orta Asya'da, Sir 
Derya boylarında uzanan Karadağlar (Kııratav)'dır: Kaşgarlı Mahmud'un Oğuz 
şehri olarak belirttiği Karaçuk, esere göre hem Farab şehrinin hem de Oğuz 
ülkesinin adıydı (Sümer, 1972: 34, 38). Aybek ed-Devadari (ö:1336), 1310 
yılında tamamladığı, içerisinde Ulu Han Ata Bitiğlnin özetini verdiği Dürerü't­
Tican ve Gurerü Tevarihi'z-Zaman adlı eserinde Türkler arasındaki Kara Dağ 
hakkındaki birçok rivayeri aktarmıştır. Buna göre Türklerin atası Ulu Ay Ata 
ve Ulu Ay Ana, Ulu Kara Dağdaki büyük bir mağarada yaşam bulmuş ve 
onlardan zamanla Türkler türemiştir (Demir, 2017: 73-89). Timur'un 
zafernamelerinde bu dağın adı geçmektedir. Bu kayıda göre Karaçuk, engin 
bozkıra hakim bir mevkideydi ve bozkır oradan gözetleniyordu. Timur ikinci 
defa Toktamış üzerine giderken buradan geçmişti. Şecere-i Terakime'deki 
Türkmen rivayetleri arasında Oğuzlann yurdu olarak Kar.gurd ile birlikte 
Karaçuk'tan bahsedilmiştir (Sümer, 1972: 35). Günümüzde Kazakistan'da Sir 
Derya ırmağı'na paralel bir şekilde uzanan Kara Tav sıradağlan Dede 
Korkut'taki "karp yatan Kara dağ" yahut Karacuk Dağdır (fogan'dan aktaran 
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Gökyay, 1973: CIII-CIV). Dede Korkut'ta geçen Karacuk adı ile Oğuzlar'ın 
Sir-Derya boylarındaki ünlü sıradağlan kastedilmiştir (Sümer, 1972: 384). 
Kazakistan'da Sir Derya'ya paralel bir şekilde uzanan Karatav/Karadağlar, 
Dede Korkut'taki ünlü Kara Dağlar/Karaçuk'dur (Eyüboğlu, 2019: 430). 
Dede Korkut'taki Karacuk Çoban'ın adındaki Karacuk, Orta Asya'da Sir 
Derya boyunca uzanan Oğuzların ünlü Karadağlar'ı ile ilgilidir. Karadağlar'ın 
bulunduğu Sir Derya bölgesi, Korkut efsanelerinde dünyanın merkezi olarak 
geçmektedir. Karadağlar, eski Türklerin Ulu Han Ata Bitigi kitabında ilk 
insanların, Türklerin atalarının ortaya çıktığı bölge olarak geçmektedir. 
Karadağlar/Karacuk bölgesinin Oğuzların/Türklerin hanralarında önemli 
bir yeri vardır (Eyüboğlu, 2021: 139). Dede Korkut'ta on bir boyda adı 
geçen Karadağ/Karaçuk, Türklerin/Oğuzların anayurdu Orta Asya'da, Sir 
Derya boylarında uzanan ünlü Karadağlar (Karatav)'dır. 

6) Üst Tabaka 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun en üst tabakası sonraki 
dönemlerle ilgilidir. 

Mehmet Bilgin Saydam, mitoloji konusu üzerinde durmuş, İslamiyet 
öncesi Türk inancı ve dünya görüşünü irdelemiş, Deli Dumrul'u "anacı/ 

rylemlilik ile ata erki arasında szkışmz{lığın kahramanı" olarak nitelendirmiş, 

"anacı/ yönelimden babacıl yönelime bir bilinç sıçrqyıp denemesi" olarak incelemiştir 
(Karadağ, 2004: 108). Mehmet Bilgin Saydam'a göre, Animist-Şamanist eski 
Türk topluluklarının, tek tanrılı bir din olan İslam'ın inanç dizgesi ve 
zorlayıcı gücüyle karşılaşırken yaşadığı geçiş sürecinin izlerini, Dede 
Dumrul'un şahsında irdelemek mümkündür (Saydam, 1997: 9'dan aktaran 
Sina, 2004: 228). 

Ayşen Sina'ya göre, Şamanist ve anaerkil Türk toplumunun, mutlak 
bir maneviyatçı ve ataerkil bir kültür geleneğine dayanan İslam dini ile 
karşılaşarak, çok tanrılı bir mitolojiden tek tanrılı İslam dinine geçişi, 
özellikle erken dönemlerde zorlama sentezlerin oluşum ortamı olmuş, kültür 
çatışmasının sıkıntısı kahramanların davranış motiflerinde ve destanın 

konusunda çok katmanlı yorumlara yol açmıştır. Deli Dumrul Boyu'nda 
Azrail'in, Türk'ün yeraltı tannsı Erlik Han'a benzemesi de bu şekilde 

açıklanabilir (Sina, 2004: 228). Öznur Özdancı'ya göre, Duha Koca Oğlu 
Deli Dumrul Boyu'nda, Dede Korkut Hilciyeleri'nde olduğu gibi, İslam 
öncesi ve İslami dönem olmak üzere iki farklı dönem, iki ayn dünya algısı 
bir arada bulunmaktadır (Özdancı, 2011: 379). 
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Ahmet Özgür Güvenç'in bahsettiğine göre, Deli Dumrul Boyu'nda, 
Dumrul, Allah'ın varlığından haberdardır, o yalnızca Azrail'in kim olduğunu 
bilmemektedir ki, bu da Türklerin İslamiyet'e geçiş sürecini akla 
getirmektedir. ironik tarafi ise Müslüman olmasına rağmen ölüm meleği 
Azrail'i tanımıyor olmasıdır (Güvenç, 2015: 141). Erhan Solmaz'a göre, 
Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda, anlatılan zaman, çok net 
olmamakla birlikte, Azrail'e başkaldırmanın görülmesi, din algısındaki 

ikilemden yola çıkarak, Türklerin İslamiyet'i kabul ettikleri ilk yıllar olmalıdır. 
Bunun nedeni aniatıdaki din algısındaki ikilemdir. Azrail'e başkaldırma 

bunun en açık ifadesidir. Olayın gerçekleşme zamanı ise birkaç gündür 
(Solmaz, 2016: 1239). 

Eski Türklerin inanışlan arkeolajik buluntulara ve çeşitli kaynaklara yansıdığı 
gibi, bu konuda birçok araştırmacı tarafından da önemli çalışmalar yapılmıştıt. 
Vasiliy Vladimiroviç Barthold (Barthold, 2004: 17), Wilhelm Radloff (Radloff, 
1956: 3; Radloff, 2012: 15), Yusuf Ziya Yörükan (Yörükan, 2014: 11), Abdülkadir 
İnan (İnan, 1976: 8; İnan, 1986: 1),Jean Paul Roux (Roux, 2011: 116-117), Peter 
Benjamin Golden (Golden, 2012: 21), Yaşar Çoruhlu (Çoruhlu, 2015: 17), Fuzuli 
Bayat (Bayat, 2006: 21) gibi çok sayıda önde gelen araştırmacı, eski Türklerin din ve 
inanışlarını Şamanii!'l (Kamlık/ Ş aman/ık) olarak nitelendirmişlerdir. Eski Türkler 
Kamlık/ Şamanii!'l inanışlarına, kültür ve medeniyetine sahiptiler. 

Eski Türklerin ve en eski atalarının; yaşadıkları coğrafyanın ve yaşamın 
bir ürünü olarak ortaya çıkan; tarihin derinliklerine ve eski çağlara uzanan; 
Natürizm, Animizm ve Totemizm ile harmanlanmış; atalar, gök, yer, dağ, 
ağaç, su, ateş vb. külderinin önemli bir yer tuttuğu; büyü, kehanet, fal vb. 
unsurların yer aldığı; tanrılar panteonunun bulunduğu; binlerce yıllık bir 
geçmişe sahip; Kamlık/Şamanizm inanışlarından, kültür ve medeniyetinden; 
aralarında ortaklıklar olmakla birlikte çok sayıda farklılığın olduğu; farklı bir 
coğrafya ve yaşamın ürünü olan; İslam inanışlarına, kültür ve medeniyetine 
geçişleri ve bu süreçte yaşarulan bazı değişimler ve dönüşümler, bunların 
insan yaşamına, inanışlarına, aniatılara ve tipiere etkileri, Duha Koca Oğlu 
Deli Dumrul Boyu'na yansımış ve bu anlatının üst tabakasının 

şekillenmesinde etkili olmuştur. Eski Türklerin yüzyıllar boyu süren ve hatta 
günümüzde bile devam eden, kimi zaman sancılı kimi zaman daha kolay 
gerçekleşen, tarihte ve günümüzdeki Türk toplumlarında farklı oranlarda ve 
etkilerde gerçekleşen, iki farklı kültür ve medeniyet arasındaki bu dönüşüm 
süreci, sadece bu aniatı değil, az veya çok, bütün Dede Korkut Boyları'nın 
üst tabakasının şekillenmesinde etkili olmuştur (Eyüboğlu, 2022: 77). 
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Deli Dumrul Hikayesi'nin alt tabakasında, binlerce yıllık eski Türk 
mitolojisi ve inanışlarından izler yer almakta, üst tabakasında, Şamanist 
Oğuz Türklerinin İslamiyet'e geçiş sürecinde düşünce ve inanışlarındaki 
değişimin yansımaları görülmektedir (Eyüboğlu, 2019: 317). 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda, eski Türklerin ölüm 
hakkındaki mevcut inanışları ile Müslümanlaşan Türklerin ölüm hakkındaki 
yeni inanışlarının bir çatışmaya girdiği, sonrasında bu iki inanışın uyumlu bir 
şekilde harmanlandığı görülmektedir. Deli Dumrul, bir taraftan ölümü kabul 
etmiştir, ancak bir taraftan da yüz kırk yıl gibi sıradan bir insan için oldukça 
uzun bir ömür ile ödüllendirilerek, bir anlamda ölümsüzlüğü de bulmuştur. 
Böylece anlatıda ölüme ve ölümsüzlüğe yönelik iki inanış harmanlanmıştır. 
Böylece Deli Dumrul, eski Türkler ile Müslümanlaşan Türklerin inanışlarını, 
yani iki inanışı da bünyesinde barındıran bir kahraman haline gelmiştir 
(Eyüboğlu, 2022: 77). 

Sonuç 

Dede Korkut'taki Deli Dumrul tipinde en eskisi tarihin derinliklerine 
uzanan birçok tarihi-destani-efsanevi-mitolojik tabaka bulunmaktadır. Duha 
Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nda tarihi-coğrafi-edebi-kültürel olarak 
başlıca iki tabaka bulunmaktadır: Alt Tabaka ve Üst Tabaka. Alt tabaka En 
Eski Devirler Tabakası, İskit/ Saka-Hun-Kanglı-Usun Tabakası, Gö"ktürk-Türgif 
Tabakası, Oğuz Tabakası'ndan oluşmaktadır. 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun antik dönem Sümer 
anlatılarıyla olan benzerlikleri boyun tarihin derinliklerine uzanan tarihi­
destani-efsanevi-mitolojik köklerinin olduğunu göstermektedir. 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu ile Sümer Destanı İnanna ve 
Dumut! ile Gılgamtf Destanı arasında yakın bir ilişki olduğu görülmektedir. 
Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu ile Sümer Destanı İnanna ve Dumut! 
arasında bir etkileşim olmuştur. Sümerlerin Dumut! ile Enkimdu Mitosu'ndaki 
çoban-tanrı Dumuzi (fammuz) ile çiftçi-tann Enkimdu arasındaki rekabet, 
kökleri tarihin eski devirlerine uzanan tanıncılık-hayvancılık arasındaki 

değişimle ilgilidir ve Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'ndaki bazı 

bölümler bununla ilgili olabilir. Dumuzi birçok açıdan Deli Dumrul ile 
benzerdir. Sümerlerin Gılgamt[ Destanı'ndaki Gılgamış ile Duha Koca Oğlu 
Deli Dumrul Boyu'ndaki Deli Dumrul benzeşmektedir. Gzlgamıf ile Enkidu, 
yine Sümer mitincieki Dumut! ve Enkimdu'yu anımsatmaktadır. 
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Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun, Türk tarihinin, tarihin 
derinliklerine, binlerce yıl öncesine uzanan bir alt tabakası vardır. Bu 
destanın alt tabakasında; Kamlık/Şamanlık, Şanıanizm, 
Karnların/Şamanların kötü ruhlarla mücadelesi yer almaktadır. Deli 
Dumrul'un Şanıanik özellikleri belirgindir. Dede Korkut'taki en eski 
anlatılardan biri olan bu boy, binlerce yıllık kadim eski Türk mitolojisinin ve 
inanışlarının efsaneleşmiş bir yansımasıdır. Dede Korkut'taki Deli 
Dumrul'un Azrail ile olan mücadelesi Karnların/Şamanların kötü ruhlada 
olan mücadelesinin bir yansımasıdır. Bu boyun Şamanistik ve mitolojik 
kökleri vardır. Deli Dumrul'un Şanıanistik özellikleri belirgindir. Duha Koca 
Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun kökeni mitolojiktir, aniatı mitolojiye ve 
inanışiara dayanmaktadır, ancak tarihi süreç içerisinde, Türk tarihine paralel 
olarak, bir destaniaşma ve tarihileşme sürecine girmiş, kısmen tarihi 
kahranıanları da bünyesine katarak, bi!Jük oranda mitolqjik, kısmen destani-tarihi 
bir görünüm de kazanmıştır. Tarihin derinliklerinden gelen mit/ ifsane, tarihi 
süreç içerisinde bir destaniaşma ve tarihileşme sürecine girmiş, Dede Korkut 
destan dairesine dahil olmuş, hikayeleştiği bir sırada tespit edilerek Dede 
Korkut Kitabı'na yansımıştır. Deli Dumrul ile Azrail arasında görülen 
mücadele, İlk Kanı ile Ecel Tanrısı Erlik ve Dede Korkut ile Azrail arasında 
da görülmektedir. 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun antik Grek/Yunan anlatılarıyla 
olan benzerlikleri bu boyun tarihin derinliklerine uzanan tarihi-destani-efsanevi­
mitolojik köklerinin olduğunu göstermektedir. Bu durum İskit/Sakaların Greklerle 
olan etkileşimi veya Mezopotamya'da devlet kuran Sümer, Kut, Kuz gibi 
toplulukların Anadolu üzerinden Greklerle olan etkileşiminin bir sonucu olabilir. 
Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'ndaki Deli Dumrul ile Grek destanı 

Alkestilteki Herakles ve Admetos benzeşmektedir. Duha Koca Oğlu Deli Dumrul 
Boyu'nun İskit/ Saka-Hun-Kanglı-Usun dönemine uzanan bir alt tabakası vardır. 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun Göktürk-Türgiş dönemine uzanan 
bir alt tabakası vardır. 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun bir alt tabakası Oğuz dönemiyle 
ilgilidir. Destanın Oğuz tabakasında; Oğuz etnikleşmesi gerçekleşmiş, Oğuz Eli, 
Oğuzlar vb. unsurlar yaygınlık kazanmış, anlatının bu varyantı Oğuzlar arasında 
yayılmış, bunun sonucunda da bu destan bir Oğuz destanı haline gelmiştir. 

Anlatının bazı varyantıarında Dumrul adının yerini Tuğrul'un alması, anlatıda geçen 
Rum, Şam gibi yer adları Selçuklularla ilgili bazı yansımalardır. 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun Makav adlı bir Türkmenistan 
varyantının olması, destancia geçen yer adları, birçok Türk topluluklarında destanın 
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varyantıarının görülmesi, bu boyun tarihi köklerinin Oğuzlar'ın henüz Orta Asya'da 
bulunduklan 10.-11. yüzyıllardan daha eski bir tarihe ait olduğunu göstermektedir. 

Eski Türklerde Deli Dumrul tipinde kişiler vardı. Bunlar bazı tarihi 
kaynaklara da yansımıştır. Tarihin farklı dönemlerinde anlatıdaki baba adı Tohar, 
Dukak, Duha vb.; kahramanın adı Dumuzi, Dumrul, Toğrul vb. şekillerde 

değişikliklere uğramış olabilir. 

Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'nun en üst tabakası sonraki dönemlerle 
ilgilidir. Eski Türklerin ve en eski atalarının Kamlık/Şamanizm inanışlarından, 

kültür ve medeniyerinden İslam inanışlarına, kültür ve medeniyetine geçişleri ve bu 
süreçte yaşanılan bazı değişimler ve dönüşümler, bunların insan yaşanuna, 

inanışlarına, anlatılara ve tiplere etkileri, Duha Koca Oğlu Deli Dumrul Boyu'na 
yansımış ve bu anlatının üst tabakasının şekillenmesinde etkili olmuştur. 
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