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GGiirriiflfl

T
ürk ve dünya tarihi içinde Uygurlar›n önemli bir yeri vard›r. Toplumsal
yaflam, bilim, teknik ve sanattaki geliflimleri dikkat çekicidir. Göçebe ya-
flamdan yerleflik yaflama geçmeleri, çeflitli alfabeler kullan›lmalar›, farkl›

dinleri kabul etmifl olmalar›, kendilerine özgü bir matbaa gelifltirmeleri, hukuk ve ti-
carette geldikleri nokta, dünya harikas› niteli¤inde su kanallar›n› infla etmeleri, ma-
denleri iflleme konusundaki becerileri gibi pek çok olay ve durum Uygurlar› tarih say-
falar›nda ayr› bir yere koyar. Prof. Dr. Cemal Anadol ve arkadafllar›n›n ‘Türk Kültürü
ve Medeniyeti’ (2007) kitab›nda da de¤inildi¤i üzere, Uygur Türklerinin kültürlerine
dikkatleri çekmek, milli tarihimizin haflmeti bak›m›ndan çok önemlidir. 

Literatür taramas› niteli¤indeki bu araflt›rmada, Uygur Türklerinin toplumsal de¤i-
flimler içinde flekillenen kültürünü, ekonomik, dini, siyasi, sanatsal özelliklerini ve bu
kültürel ö¤eler içinde müzi¤in yeri ve önemini incelemek amaçlanmaktad›r. Bu do¤-
rultuda Uygurlar›n kültür ve sanatlar›n› derinden etkileyen inançlar›,  bulufllar›, çeflit-
li simgelerin anlamlar›, destanlar›, yaflam flekilleri araflt›r›lm›flt›r. Ayr›ca bu araflt›rma-
da ilk kez ‘Uygur Göç Destan›’ müzik ö¤esini içermesi bak›m›ndan ele al›nm›fl; des-
tanda bulunan önemli simgeler içinde müzi¤in yer ald›¤›, dolay›s›yla ad›n›n geçti¤i
di¤er unsurlarla birlikte müzi¤in ne kadar önemli ve kutsal bir yere kondu¤u tespit
edilerek, vurgulanm›flt›r. 

UUyygguurr  DDeevvlleettii
Yaklafl›k 300 y›l süre ile Göktürklerin inanç ve töreleri ile yo¤rulan Uygur Devle-
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ti 744 y›l›nda, Baykal Gölü’nün güneyindeki Orhun, Selenga ve Tola Nehirleri’nin bulundu¤u
bölgede kurulmufltur. Yerleflik yaflama geçene kadar durmadan hareket halinde olmufllar, bu sa-
yede büyük kültürlerle temas ederek, ticaret ve kültür aç›s›ndan önemli kazan›mlar elde etmifl-
lerdir. Uygurlar, savafl, so¤uk hava ve tar›ma elveriflsiz topraklar nedeniyle 840’dan sonra Befl-
bal›g ve Turfan bölgesine göç etmifllerdir. (Ögel,1988:171-172-175; Geliflim Hachette,1993:
4273; Kafeso¤lu,1995:122; Baykara,2001:41) 

Uygurlar çeflitli Çin kaynaklar›nda Hoei-ho, Vei-ho, Hui-ho, Huei-hu, Wei-vu gibi adlarla
an›lm›fllard›r. (Mackerras,1968:95; ‹zgi,2000:13) 974’te tamamlanan Çince Kiu-Wu Tai adl›
eserde ‘Uygur’ ad›n›n ‘flahin sürati ile dolaflan ve hücum eden’ anlam›na geldi¤i belirtilmekte-
dir. Di¤er taraftan etimolojik aç›dan incelendi¤inde, ‘Uygur’ ad›n›n Uy (takip etmek) + gur (tar-
z›nda) kelimelerinin birleflmesinden olufltu¤una dair de görüler vard›r. (Kafeso¤lu,1995:122)
Uygurlar Dokuz O¤uzlar›nda dahil oldu¤u büyük bir kavimler birli¤inden oluflmufllard›r. Bu ka-
vimler birli¤i Çin kaynaklar›nda ‘T’ie-to’ ismiyle an›l›r. (Laszlo,1950: 41-42; Tafla¤›l,2004:113)

Uygurlar, kendilerinden önceki medeniyetlere göre pek çok aç›dan h›zl› geliflmifllerdir. Ce-
vat Hey’et Uygurlar› eski Türk kavimleri içinde en medenisi kabul eder. (Hey’et,1996:19) Tu-
ran fierafettin ise Uygur dönemini, ‹slam öncesi Türk tarihinin en parlak ça¤› olarak tan›mlar.
(fierafettin,1990:75) Çin’den gelen bir elçilik heyetinin Uygur ka¤an›na ‘medeniyete flekil veren
ka¤an’ unvan›n› vermesi (Gömeç,-:66) bofla de¤ildir. Gerek teknik, gerekse kültür aç›s›ndan
Uygur devletindeki ilerleme dikkate de¤er boyuttad›r. Müzik ve di¤er sanat dallar›nda da görü-
len bu geliflmenin en önemli nedenlerinden biri, Uygurlar›n yerleflik yaflama geçmeleridir. Sü-
rekli konargöçer olmamak, tar›m, ticaret, sanat gibi pek çok alandaki çal›flmalar›n devam› ve
rahatl›¤› için büyük önem arz etmektedir. 

Yerleflik hayata geçmelerinin önemli sonuçlar›ndan birisi de teknikte sa¤lad›klar› ilerleme-
lerdir. Bu sayede tafl üzerine yaz›lm›fl belgeler yerine, kâ¤›da yaz›lm›fl belgeler b›rakm›fllar ve
bu durum Türk tarihi bak›m›nda çok önemli sonuçlar do¤urmufltur. (Budak, 2006:27; ‹z-
gi,2000:13) 

Bugünkü Orta Asya Türklerinin büyük bölümü dil ve inanç yönünden Uygurlara dayanmak-
tad›r. Karahanl› ve Ça¤atay edebiyat›n›n köklerini teflkil eden Uygurlar, Do¤u Türkçesini yük-
sek bir seviyeye ç›karm›fllard›r. (Ögel,1988:61) 

UUyygguurrllaarrddaa  DDeevvlleett  YYaapp››ss››,,  HHuukkuukk  vvee  EEkkoonnoommii  
Çin kaynaklar›nda ‘disiplinleri ve cezalar› çok fliddetli, kendileri de çok cesurdurlar’ diye ta-

n›mlanan (Ögel,1988:174) Uygurlarda devletin bafl›nda ka¤an bulunurdu. Ka¤an›n bilge, cesur
ve adil olmas›na son derece önem verilmifltir. Ka¤an olmak için, ilke olarak yönetici aileden en
ak›ll›, bilge ve erdemli olan kifli seçilirdi. Bu kifli eski ka¤an›n o¤lu olabilece¤i gibi, kardefli, am-
cas›, day›s› hatta baz› durumlarda annesi, kar›s› ya da k›z› da olabilirdi.

Ka¤anlar gibi onlar›n eflleri olan katunlar da  (han›m/kad›n) töre ile katunluk taht›na oturur-
lard›. (Mackerras,1968:120) Sadece Türk soyundan gelen katunlar›n çocuklar› veliaht olabili-
yorlard›. Ka¤an öldü¤ü zaman yerine geçecek olan o¤lu çok küçükse, katun o¤lu ad›na devle-
ti yönetirdi. (Gömeç,-:28)

Selçuklu Devleti ve Osmanl› ‹mparatorlu¤u’nda görülen t›mar sistemine benzer bir sistem
olan yurtluk verme düzeni Uygurlarda görülmektedir. fiehzadelerin ve soylu beylerle onlar›n
boylar›n›n emrine genifl bölge idareleri veriliyordu. Bu düzen Uygurlarda dönemin di¤er Türk
devletlerinde görülmeyen bambaflka bir ekonomik geliflmeye neden olmufltur. Kültürlü ve bil-
gili Uygur beyleri, bölgelerinde yat›r›m ve üretim faaliyetleri yapm›fllard›r. Bu sayede sadece
kendi devletleri de¤il, hayvan üretimi ve çobanl›¤›nda görev verdikleri Mo¤ollar, Tatarlar, Ce-
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layir ve Kitan Kabileleri de ekonomik aç›dan refaha kavuflmufllard›r. Hatta Celayir kavmi, Uy-
gur ka¤anlar›n›n develerini otlatt›klar› için kendilerini di¤er kavimlerden ayr›cal›kl› görürlerdi.
Bu da Uygur devletinin gücünün göstergelerinden biridir. Uygurlar, ço¤u Asya halk›n›n yaln›z
beyleri de¤il, ayn› zamanda velinimetleri, ekmek verenleri, hocalar› da olmufllard›r. (Ögel,
1988:178-179; Ögel,1985a:33; ‹zgi,2000:67)

Uygur devleti, sanatç› ve bilim adamlar›na de¤er ve destek vermifltir. Uygur Saray›nda yerli
ve yabanc› tarihçiler, ozanlar, bilginler, müzikçiler, sanatç›lar korunmufltur. Han ailesinin ve
soylular›n çocuklar›na özel ö¤retmenler ders vermifltir. (Bozkurt,2005:107)

Uygurlar Türk töresinin pek çok prensibini, özellikle sosyal, hukuki ve ekonomik alanlarla
ilgili olanlar› yaz›l› belge haline getirmifllerdir.(Saray,2000:9) Ele geçen belgeler incelendi¤in-
de Uygurlarda geliflmifl bir hukuk sisteminin oldu¤u anlafl›lmaktad›r. Uygur özel hukukunda
trampa, velayet hakk›, faiz ve kefaletle borç alma, flarta ba¤l› vefaen gayrimenkul sat›fl›, vasi-
yetname, evlat edinme, flarta ba¤l› azat, mal beyan› ve buna ba¤l› olarak al›nan vergiler, iflçi
haklar›, dul kalan iflçi eflinin haklar›n›n korunmas› ile ilgili belgelere rastlanm›flt›r. (Anadol ve
di¤erleri,2007:233; Saray, 2000:9)

Uygur ve Çin ticareti çok canl› olmufltur. (Baykara,2001:142) Her iki ülke aras›nda gidip ge-
len ticaret heyetleri ve özellikle T’ang sülalesi zaman›nda iki ülkenin birbirlerine verdikleri mal-
lardaki art›fl bunun en aç›k örne¤idir. (‹zgi,2000:34) Uygur Hükümdar› Timuti zaman›nda Çin
ile anlaflmalar yap›larak, karfl›l›kl› elçi al›flveriflinde bulunulmufltur. ‹ki ülke aras›nda say›lar›
68’e ulaflan gümrük kap›lar› aç›lm›fl, bu kap›lara atlarla g›da maddeleri getirilmifltir. Sat›lan mal
üzerinden gümrük vergisi al›nmas› bir düzene ba¤lanm›flt›r. (Anadol ve di¤erleri,2007:204)
Ekonomik ve kültürel aç›dan önemli flehirleri ele geçirmeleri, Uygurlar›n ilerlemesinde önemli
bir faktördür. Do¤u Türkistan’da Turfan, Kuça, Karasar gibi önemli merkezleri ele geçirmifl ol-
malar› (Ögel,1988:187; Mackerras,1968:124) Uygurlar›n ekonomik ve kültürel geliflimini
olumlu etkilemifltir. Do¤u Türkistan’daki bu kültür flehirleri için Uygur ve Tibet savafllar› uzun
y›llar sürmüfltür. (Ögel, 2003: 348)

Uygurlar, K›rg›zlar› ve Karluklar› ma¤lup ederek kuzeybat›lar›ndaki demir ve çelik kervanla-
r›n›n yollar›n› ele geçirmifllerdir. (Hey’et,1996:65; Ögel,1988:188; ‹zgi,2000:13). Ticaret yolla-
r›n› ele geçirmeleri flüphesiz Uygur ekonomisine çok katk› sa¤lam›flt›r.

Uygurlarda tüccarl›k çok geliflmifl bir meslek kolu idi. Özellikle ipek, ipekli kumafl, hayvan
ve de¤erli tafl ticaretlerinde bulunmufllard›r. (Gömeç,-:67) Uygurlar ayr›ca döneminin en iyi de-
mir ve çelik iflleyicilerindendir. K›l›ç ve çeflitli silah yap›m›nda usta olduklar› bilinmektedir.
Çinlilerin ‘lish›h’ diye adland›rd›¤› ve demiri yiyen tafl diye aç›klad›klar›, bileyi tafl› da Uygur
devletinde kullan›lm›flt›r. K›l›ç ve çeflitli silahlar›n bilenmesinde bu tafltan yararlan›lm›flt›r. (‹zgi,
2000:53)

Tatar tuzu olarak da bilinen niflad›r iflletmeleri ticareti, boraks madeni, en iyi cins bak›r ok-
sit ve maden kömürü rezerv ve iflletmeleri de yine Uygurlar›n elindeydi. (Ögel, 1988: 212-213-
214) Ayr›ca Yeh-lü Ch’u-ts’ai’nin Türkistan seyahatnamesinde bu bölgede ç›kar›lan yeflim tafl-
lar›ndan söz edilir. Seyyah, bu bölgedeki insanlar›n çok zengin oldu¤unu belirtir. (Eberhard,
1944:138-140) Wang Yen-Te ise Uygur seyahatnamesinde flöyle der: ‘Bu topraklarda fakir in-
san yoktur. Onlar ihtiyac› olana yemek yard›m› yaparlar. ‹nsanlar uzun ömürlüdür. Yüz yafl›n›n
üstünde yaflayan çoktur. Genç ölene pek rastlanmaz.’(‹zgi,2000:63) Bu bilgiler, Uygur devleti-
nin yüksek bir refah seviyesine sahip oldu¤unu göstermektedir.

Do¤u Türkistan Uygur Devleti 1209’da Cengiz Han’a ba¤land›ktan sonra, Tata-Tonga ve
o¤ullar› gibi pek çok Uygur, Cengiz Mo¤ollar› Devleti’nde yüksek idari görevler alm›fl ve bafl-
ta hayvanc›l›k, tar›m, dil, yaz› olmak üzere Uygur kültürünün etkileri, Asya’n›n do¤usunda ve
Bat›s›nda as›rlarca hissedilmifltir. (Kafeso¤lu,1995:129; Barthold,1947:522) Mo¤ollar Uygurla-
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ra son vermekle beraber, onlar›n kuvvetli kültürlerine tabi olmufllar ve Uygur yaz›s›n› alm›fllar-
d›r. Uygur kâtipleri ve devlet adamlar› bütün sivil idarede söz sahibi olmufllard›r. (Gömeç,-:84-
85)

UUyygguurrllaarrddaa  KKüüllttüürr
Farkl› diller: Uygurlar›n Bat› ve Do¤u dilleri ile yaz›tlar yazd›klar› bilinmektedir. 808 y›l›nda

tahta ç›kan Uygur ka¤an›n›n üç dille yazd›rd›¤› ‘Kara Balgasun Yaz›t›’ Türk kültürü bak›m›ndan
büyük bir öneme sahiptir. (Ögel,1988:189-190) Döneminde bir yaz›t›n üç farkl› dille yaz›lm›fl
olmas›, kültürel aç›dan gelinen geliflmeyi kan›tlar niteliktedir. Uygurlar her ne kadar Buda dini-
ni Çin’den alm›fllarsa da, farkl› diller bilmeleri sayesinde Buda dini hakk›ndaki çeflitli kaynak-
lar›, özellikle de Buda dininin ana kitaplar› olan Hint eserlerini Uygur Türkçesine çevirerek bu
konuda Çinlilerden daha çok fley ö¤renmifllerdir. (Hey’et,1996:61;Ögel,1988:206) Uygurlar,
Sogdca ve Toharca’dan da kendi dillerine çeviriler yapm›flt›r. (Hey’et,1996:97) Uygurlar›n fark-
l› yabanc› diller bilmelerinde, flüphesiz ticaret yollar›n› ellerinde bulundurmalar› ve farkl› tica-
ret kolonileri ile iliflki içinde bulunmalar›n›n etkisi büyüktür. Uygurlar sadece kendi halk›na de-
¤il, hâkimiyetleri alt›ndaki boylara da okuma-yazma ö¤retmifllerdir. Çeflitli boy ve kabileleri
e¤ittikleri pek çok kaynakta belirtilmektedir. 

Çeflitli Alfabeler: Uygurlar ilk zamanlarda Göktürk alfabesini kullanm›fllard›r. Bu alfabe ile
tafl üzerine yaz›lm›fl kitabeleri oldu¤u gibi (Moyun Çur Han’a ait olan gibi), kâ¤›t üzerine yaz›l-
m›fl eserleri de vard›r. Uygurlar daha sonra kendilerine ait olan Uygur alfabesini gelifltirmifller-
dir. Birkaç istisna haricinde harfleri birbirine bitiflik olarak yaz›lan (Gömeç,-:85) Uygur alfabe-
si, Mo¤ol ve Mançu alfabelerine esas teflkil etmifltir. Uygur alfabesi Asya’daki di¤er Türkler ara-
s›nda da kullan›lm›flt›r. (Anadol ve di¤erleri,2007:243) Mo¤ollar zaman›nda yaz›lan Temür’ün
tüzü¤ü ve Alt›n-Orda yarl›klar› Uygur yaz›s›yla yaz›lm›fl; XV. Yüzy›l sonuna kadar devletlerara-
s› yaz›flmalarda, paralar üzerinde Uygur yaz›s› kullan›lm›flt›r. (Gömeç,-:85) Osmanl› Devleti’nin
ilk zamanlar›nda da bu alfabe biliniyordu. Örne¤in Arabflah’›n Osmanl› flehzadelerine Uygur
alfabesi ile yaz›lm›fl fermanlar› vard›r. (Anadol ve di¤erleri,2007:243). Tun-huang bölgesinde
yap›lan araflt›rmalarda birçok tarihi  belge ve sanat eseri bulunmufltur. Türk tarihi aç›s›ndan bü-
yük öneme sahip bu Uygur belgeleri, Sogdça, Tibetçe, Hintçe, Uygur alfabesiyle ve Göktürkçe
yaz›lm›flt›r.(Gömeç,-:62) Yeh-lü Ch’u-ts’ai Türkistan seyahatnamesinde bu bölgede Budist alfa-
besinin de kullan›ld›¤›ndan söz eder. Ancak kullan›lan bu alfabenin okunuflunun yayg›n Budist
yaz›s›ndan farkl› oldu¤unu belirtir. (Eberhard,1944:140) Sogdlar’›n alfabelerini de kullanan Uy-
gurlar, bu yaz› sayesinde milli bir edebiyat gelifltirmifllerdir.(Grousset,1982:132) Bögü Han Ki-
tabesi’nde Göktürk harflerinin yan› s›ra Sogd alfabesinin harfleri de bulunur. Sogd alfabesini
kullanarak pek çok Mani metnini ve Farsça metinleri; ayr›ca Sanskritçe’den ve Çince’den Bu-
dist metinlerini Uygurca’ya çevirmifllerdir. Bu flekilde Uygurlar, di¤er Türk ve Mo¤ol haklar›na
nazaran çok büyük ilerlemeler kaydetmifllerdir. Hatta Cengiz Han zaman›na kadar bu milletle-
rin pek çok alanda ö¤retmenli¤ini yapm›fllard›r.(Budak,2006:27) Uygurlar ayr›ca ‘Brahmi’ ad›
verilen Hint alfabesini kullanm›fllard›r. (Anadol ve di¤erleri,2007:243) Aramî yaz›s› ile de çeflit-
li belgeler b›rakan Uygurlar›n (Ögel, 1985a: 191) Arap alfabesini kulland›klar› da bilinmekte-
dir. (Gömeç, -:84)

Kütüphaneler: Her Uygur mabedinde bir kitapl›k bulunurdu. Turfan flehri yak›n›nda yap›lan
kaz›larda rutubetsiz hava flartlar›n›n da etkisiyle, günümüze kadar gelebilmifl çok de¤erli kitap-
lar bulunmufltur. Kütüphanelerdeki yüzlerce kitab›n, yaz›l› belgenin, resim ve levhan›n ise sel
nedeni ile yok oldu¤u tahmin edilmektedir (Ögel,2003:211-212-353)
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Matbaa ve Ka¤›t: 1900’lerin bafl›nda Turfan’da yap›lan kaz›lar, büyük bir keflif olay›d›r. Top-
ra¤›n alt›ndan flimflir gibi sert a¤aç parçalar›na oyulmufl pek çok Uygur harfi ç›kar›lm›flt›r. Bunu
takiben yüzlerce bas›lm›fl kitap bulunmufltur.(Âlî ve Cumbur,1982; Gömeç,-:85) Bu önemli ke-
flif, Uygurlar›n matbaay› bulmufl ve kullanm›fl bir medeniyet oldu¤unu gözler önüne sermifltir.
Daha sonralar› Uygur ülkesi Cengiz O¤ullar›’n›n eline geçti¤inde, Gazan ‹lhan zaman›nda
(1295), kâ¤›t para bas›ld›¤› da bilinmektedir.(Anadol ve di¤erleri,2007:480) Uygurlarda kâ¤›t
kullan›m› çok yayg›nd›. Pek çok Uygur belgesi ya da resminin çeflitli kâ¤›tlara yap›ld›¤› bilin-
mektedir. Farkl› amaç için kullan›lan kâ¤›tlar›n birbirlerinden ayr› olduklar› anlafl›lmaktad›r.

Uygurlar›n yazd›klar› kitaplar, Çin kâ¤›d›ndan daha farkl› bir kâ¤›da bas›lm›flt›r. Uygurlar›n
kendi kâ¤›t imal flekilleri oldu¤u aç›kt›r.(Gömeç,-:85) Çinli yazar Yü-c›-tang’›n belirtti¤ine göre
Uygurlarda resmi ifller için özel bir yaz› kâ¤›d› kullan›lmaktayd›.(Ulu¤tu¤, 1996: 74).

Tar›m ve Tar›m Ürünleri: Wang Yen-te seyahatnamesinde Uygurlardaki detayl› sulama sis-
temleri, büyük de¤irmenler, baflta karpuz ve üzüm olmak üzere yetifltirilen çeflitli tar›m ürünle-
ri, özel cins atlar›n yetifltirildi¤i alanlar› özellikle ele al›nm›flt›r. (‹zgi,2000:34-57) Tarihi kaynak-
lardan elde edilen bilgilere göre arpa, bu¤day, fasulye ekimi yapan Uygur Türkleri, a¤açtan, de-
mirden ve kemikten ziraat aletleri kullan›yorlard›.(Gömeç,-:67) fieker kam›fl›, armudun yan› s›-
ra bu bölgede yetiflen kavunlar, Yeh-lü Ch’u-ts’ai’nin seyahatnamesinde ‘içine bir tilkinin sak-
lanabilece¤i kadar büyük’ olarak tan›mlanm›flt›r.(Eberhard, 1944:141) Uygurlarda ‘ka¤un’ ad›y-
la bilinen kavunlar, hem taze olarak hem de turflusu yap›larak tüketilirdi.(Baykara, 2001:128)
Yetifltirdikleri üzümlerle yapt›klar› pekmez ve flaraplar dönemlerinde büyük üne sahiptir. (Kafe-
so¤lu,1995:306; Eberhard,1944:139) Çinli seyyahlar Uygur devletinde, Çin’de görmedikleri de-
¤iflik bitki ve meyvelerden hayretle söz etmifller, yirmiden fazla bitki tohumunu Çin’e götürmüfl-
lerdir.(Gömeç,-:84) Uygurlar zengin bir mutfak kültürüne sahipti. Türkler taraf›ndan ‘mutfak’
için kullan›lan en eski ve köklü sözcük Uygurlardan gelen ‘afll›k’ sözüdür. (Ögel, 1985c:37)

Hayvanc›l›k: Uygurlarda hayvanc›l›kla ilgili önemli geliflmeler olmufltur. Uygur soylular› ve
boylar› ayr› renkte ve özel cins atlar yetifltirmifllerdir.(Türkdo¤an,2004:159) Uygurlar farkl› boy-
lara ait atlar›n renk ve cinslerini büyük bir düzen içinde ay›r›r, bu konudaki birlik ve düzene
çok dikkat ederlerdi. (Ögel,1985a:121) Çinli elçi Wang Yen-Te, Uygurlar›n eti çok lezzetli olan
koyunlar yetifltirdi¤ini belirtmifltir. (‹zgi,2000:53)

Kar›zlar – Dev Sulama Sistemi: Baz› bilim insanlar›nca yeralt›ndaki Çin Seddi olarak tan›m-
lanan kar›zlar, Uygur Türklerinin yaratm›fl oldu¤u bir medeniyet mucizesidir. Kar›z, eflsiz bir ye-
ralt› sistemidir. Yap›ld›klar› dönem düflünüldü¤ünde, bir teknoloji ve matematik harikas› olma-
n›n yan› s›ra, ekonomik ve sosyolojik olarak birlikte yaflama kültürü yaratmas› aç›s›ndan da bir
uygarl›k harikas›d›r.(Özden,2006:67) Turfan’da bulunan yeralt› sarn›çlar›, sulama kanallar›, ku-
yular› ola¤anüstü bir medeniyetin varl›¤›n› ispatlar flekilde bugün de k›smen ayaktad›r. 

Turfan bölgesinde yaz›n müthifl bir s›cakl›k hâkimdir. Öyle ki Uygurlar devleti döneminde
yaz›n kalay tencerelerin, kuma gömülerek eritildi¤inden söz edilir.(Eberhard, 1944:141) Bu böl-
gedeki afl›r› yüksek s›cakl›k pek çok kaynakta yer al›r. Gezginlerden ö¤renildi¤ine göre s›cakl›-
¤a ra¤men, ovan›n alt›nda pek çok yeralt› suyu vard› ve Uygurlar say›s›z kuyu ve sulama siste-
mi ile ovalardaki tarlalar›n› bu sularla suluyorlard›.(‹zgi,2000:46) Uygurlar, tar›m alanlar›n›, ka-
r›zlar vas›tas›yla yüzlerce y›ld›r çöl ortas›nda s›z›nt› ve buharlaflma olmadan sulam›fllard›r.(Do-
nat,2006)

Bugün Çin s›n›rlar› içindeki Uygur özerk bölgesinde (Sinciang) bulunan sulama kanallar› için
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Çinliler, ‘Çin Seddi kadar önemli’ demektedirler.(Donat,2006) Bir kar›z›n uzunlu¤u 4 – 60 km.
aras›ndad›r. Toplam kar›z uzunlu¤u ise, 5100 km.’yi bulmaktad›r. Esas itibar›yla dikey kuyular-
dan, yeralt› ve yerüstü kanallar›ndan ve küçük su depolar›ndan oluflan kar›z sisteminin iflleme-
sinde yerçekimi kuvvetinden yararlan›l›r.(Özden,2006:67-68-72; Donat,2006) Kar›zlar, Uygur-
lar›n dönemlerinde bilim ve teknikte ne kadar ileri gittiklerinin bir göstergesidir.

Kar›zlar›n inflas›n›n daha eskilere dayand›¤› görüflü olsa da, MS. V ve VI: yüzy›llarda inflas›-
n›n bafllad›¤› görüflü mant›kl›d›r. Rus bilgini Grumm-Grjimaylo, kar›zlar için flunlar› söyler: ‘Uy-
gurlar›n ola¤anüstü zekâs›yla Turfan’da yaratm›fl olduklar› heybetli antik Kar›z su kuruluflu, Uy-
gurlarda tar›m›n çok eski dönemlerden itibaren yüksek derecede geliflti¤ini gösterir. Uygurlar›n
kar›z›, M›s›rl›lar›n piramitlerinden geri kalmayan, insana parmak ›s›rtan su yolu kurulufludur.’
(Özden, 2006: 75)

Turfan ve Lou-lan’da yap›lan kaz›larda Uygur Devleti döneminden kalma eflkenar dörtgen
flekillere, helezon yaprak motiflere sahip küçük yünlü dokumalar ve çeflitli mitolojik hayvan fi-
gürleriyle, bulut ve çiçek resimleriyle süslü ipekli kumafllar bulunmufltur. (Türkmen,2001:50)
Uygurlar duvarlar› hal›larla süslemifller, ayr›ca has›r örme tekniklerini çok iyi kullanm›fllard›r.
(Ögel, 1985c:155-160)

T›p: Rahmeti Bey’in tercüme etti¤i Uygur T›p kitaplar›nda, baz› bitkilerin çeflitli hastal›klara
ilaç olarak tavsiye edildi¤i görülmektedir. Bu kitaplarda bir yaraya pamukla nas›l tampon yap›-
laca¤› gibi pek çok bilgi detayl› olarak anlat›lm›flt›r. (Ögel,1985a:361-378) Uygurlar dönemin-
den günümüze gelen ilaç tarifi ve reçetelerde ‘kaflak y›lt›z’ dedikleri kandara saz› bitkisinden
söz edilir. (Ögel, 1985c: 195)

Mimari ve Ahflap Ustal›¤›: Mimari tekni¤i bak›m›ndan Uygur binalar› bafll›ca iki k›sma ayr›-
l›r: Kesme tafltan yap›lm›fl kubbeli binalar ve Budist Hint mimarisinin etkisi hissedilen Stupa ti-
pindeki binalar.(Ögel,2003:353) Hem arkeolojik bulgulardan, hem de duvar resimlerinden an-
lafl›ld›¤› üzere, Uygurlarda süslü taht köflkleri, saraylar, surlar, süslü kap›lar büyük ihtiflama sa-
hiptir.(Ögel,1985a:216-226,291) Uygur Türkleri daha Orkun k›y›lar›nda, Ordu-Bal›k’ta iken
Çin mimari tekniklerini biliyorlard›. Arkeolojik kal›nt›lardan ve metinlerden anlafl›ld›¤›na göre,
Uygurlar›n infla ettikleri yap›lar aras›nda flunlar say›labilir: Bal›k(surlu flehir veya kale), ordu-ba-
l›k / ordu–tigin (içinde hükümdar kalesi olan surlu flehir), ulufl (köy), ködüfl (dini külliye), bur-
kan-orun (Budist tap›nak), ediz-ev (kule tap›nak), stupa (Budist türbe) ve kal›k (yüksek köflk)
(Gömeç,-: 87) Bir Uygur flehri olan Hoço’da (‹dikut)harabeler muazzam surlarla çevrilmifltir.
Baz› yerlerde yüksekli¤i 20. metreyi bulan surlar, Çin Seddi’ndeki gibi s›k›flt›r›lm›fl çamur ve tafl-
tan yap›lm›flt›r.(Ögel,1951:366) S›radan binalar›n genellikle çamur, toprak kar›fl›m› bir tür ker-
piçten yap›ld›¤› tahmin edilmektedir.(Kafeso¤lu,1995:309) 

Uygurlar›n mimari eserlerinde Türk otag ve ordu gelene¤i, eski Orta Asya ve Çin gelene¤i ile
birleflmifltir denilebilir. Malzeme olarak afl› boyal› ve yald›zl› a¤aç, balç›k tu¤la ve tafl›n yan› s›-
ra oymal› keramik ve s›rl› tu¤la da kullan›lm›flt›r.(Gömeç,-:87) Prof. Dr. Gründwedel taraf›ndan
Uygurlara ait 9 harabe tespit edilmifltir. Günümüze kadar gelebilmifl olan ve Turfan’›n güney
bölümünde bulunan kesme tafllardan yap›lm›fl bir Uygur bina kal›nt›s›, adeta saray azametin-
dedir ve Uygur dönemi mimarisi hakk›nda önemli ipuçlar› verir.(Ögel,2003:359) Uygur ça¤›n-
da baz› flehir duvarlar› da kesme tafllarla süslenmifltir.(Ögel,1985a:201)

Turfan ovas›nda günümüzde pek a¤aç yoktur. Ancak nemsiz havan›n da etkisiyle günümü-
ze kadar gelebilmifl Uygur kal›nt›lar›ndan anlafl›ld›¤›na göre Uygur yap›lar›nda a¤aç önemli bir
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yer tutuyordu. Uygur evlerinde pencereler genellikle evin d›fl›na do¤ru de¤il, evin ortas›ndaki
bir avluya bak›yordu. Bunun bafll›ca nedeni s›caktan ve kum f›rt›nalar›ndan korunma olmal›.
(Ögel,1985c:67) Uygurlar ileri çat› teknikleri, ileri duvar yapma teknikleri, badana yapmalar›,
yap›larda yer alan tahta kafesleri, ahflap ve tafl sütunlar› ile dönemlerine göre önemli bir ilerle-
me göstermifllerdir.(Ögel,1985c:81-86-87-93-95) Uygurlar›n süslü ahflap yaz› masalar›, sehpa-
lar, ayak yast›klar›, kürsüler, müzik aleti sehpalar›, flamdanlar, kandiller kulland›klar› bilinmek-
tedir. (Ögel, 1985c: 256-258)

Edebiyat: Uygurlar›n Turfan’da gelifltirdikleri edebiyat iki k›sma ayr›labilir: Maniheist Edebi-
yat ve Budist Edebiyat.(Hey’et,1996:97) Orkun-Selenge, Yenisey, Turfan, Koço, Hotan ve di¤er
bölgelerdeki kaz›larda, ço¤u Budist ve Manihesit dua kitaplar› ve ö¤üt kitaplar› bulunmufltur.
Uygurlar, pek çok dilden yapt›klar› çevirilerle edebi yönlerini gelifltirmifllerdir. (Gömeç,-:84)
Uygur Mani edebiyat›, özenilerek yaz›lm›fl ilahiler, günah ç›karma formülleri, vaazlar ve efsa-
neler fleklinde zaman›m›za kadar gelmifltir. (‹zgi, 2000: 20)

Tiyatro: Ortaasya Türklerinde güzel sanatlara büyük bir ilgi vard›. Dans, müzik ve toplu e¤-
lenceler çok sevilirdi.( Anadol ve di¤erleri,2007:617) Uygurlarda bu e¤lenceler içinde nitelikli
tiyatro gösterileri bulunurdu. Uygurlar›n pandomim ve tiyatro sanatlar›nda eserler verdikleri bi-
linmektedir. (Aslanapa,1992: 302-303) Wang Yen-Te seyahatnamesinde Uygurlarda oynanan
sahne oyunlar›ndan söz eder.(‹zgi,2000:66) Yap›lan kaz›larda da Uygurlarda tiyatro eserlerine
ve tiyatro sanat›na ait çeflitli belgelere rastlanm›flt›r.(Çeçen,2003:172)

Deprem ve seller nedeniyle büyük k›sm› tahrip olmufl olan kal›nt›lar›n duvarlar›nda günü-
müze gelebilen çeflitli fresk ve resimler sanatsal nitelikleriyle dikkat çekmektedirler.
(Ögel,2003:359) Örne¤in Koço’da dokuzuncu Bezeklik tap›na¤›nda bir freskoda simetrik ola-
rak yerlefltirilmifl bir ejder çifti günümüze gelebilmifl güzel örneklerdendir. (Çoruhlu, 1999:225)
Benzer flekilde Uygur sanat›na ait pek çok fresko ve resimler mabetlerin, tap›naklar›n duvarla-
r›nda yer almaktad›r.

Do¤u Türkistan’›n Kaflgar, Turfan, Hoten flehirlerinde çömlekçilik sanat› çok geliflmifltir.
Heykel sanat›nda ise Orta Asya’da Gandara, Tohar, Göktürk, ilk Uygur ve Geç Uygur üslupla-
r› olmak üzere befl üsluptan söz edilebilir. Bafllang›çta normal insan boyutlar›ndaki heykeller
giderek yerlerini on metreyi aflan heykellere b›rakm›flt›r. K›z›l’da bulunan diz çökmüfl halde,
omzunda yük tafl›yan 47 cm. boyundaki alç› heykel VIII ve IX. yüzy›l Uygur heykel sanat› için
karakteristik bir özellik tafl›r. Uygur Türklerinin heykel sanatlar›yla ilgili örmekleri Kuça, Hoten
ve Akterek gibi flehirlerde bulunmufltur.(Gömeç,-:89) 

Uygurlar, zaman içinde farkl› din ve inan›fllara sahip olmufllard›r. Bu dinlerin Uygur kültü-
rünün geliflmesinde ve flekillenmesinde önemli rolleri vard›r: 

Farkl› Dinler ve Uygur Sanat›na Etkileri
Uygurlar ve fiamanizm: Uygurlar›n bafllang›çta fiamanl›k (Kaml›k) inanc›na sahip olduklar›

bilinmektedir. Bu inanc›n gelenekleri, Uygurlar baflka dinleri benimsediklerinde de halk içinde
yaflamaya devam etmifltir. Pek çok kaynak, fiamanl›¤› bir din olarak belirtir. Ancak fiamanl›¤›n
tam olarak teflekkül etmifl bir din oldu¤unu söyleyebilecek bulgular yetersizdir. fiamanl›k, en k›-
sa tan›m›yla, ata ruhlar›na, do¤a varl›klar›na tap›nmaya dayanan eski bir Asya inanc›d›r. (Din-
ler Tarihi Ansiklopedisi,1999:28; Hey’et,1996:59). Tam teflekkül etmifl bir din olarak adland›-
ramad›¤›m›z fiamanizm inan›fl›, Uygurlar›n hayat›nda önemli bir yer tutmufltur. fiamanizm, fia-
manlar (kamlar) ve fiaman davulu, Türk tarihi, mitolojisi ve Türk müzik tarihi için önemli bir
yere sahiptir. fiamanizm inanc›nda, kutsal güçler ve ruhlarla insanlar aras›nda arac›l›k yapan
din adamlar›n›n (flamanlar›n) toplum için çok önemli bir yeri vard›r. Ancak baz› kaynaklara gö-



186

folklor/edebiyat, cilt: 15, Say›: 58

re Uygurlarda ‘kam’ sözü, din adam›ndan çok büyücü, sihirbaz anlam›nda kullan›lm›flt›r.(Cafe-
ro¤lu,1968:163) Törenleri düzenleyen, hastal›klara çare bulan, koruyucu ruhlar› ça¤›ran, kur-
banlar› gök ve yer tanr›s›na ulaflt›ran, ruhlar› ölüler âlemine gönderen, insanlar› kötü ruhlardan
koruyan, gelecekten haber veren flaman›n, (Çoruhlu,2002: 61) en önemli tamamlay›c›lar› k›ya-
feti ve davuludur. Di¤er pek çok Türk devleti gibi Uygurlarda da davul, dini ya da siyasi anlam-
lar› da bar›nd›ran temel bir müzik aletidir. Davul, kimi zaman flaman›n gö¤e yükselmesini ya
da yer alt›na inmesini sa¤layan bir arac›, bine¤i (at›) vazifesini görür.(Drury,1996:76) fiaman da-
vulunun yap›ld›¤› malzeme ve üzerine ifllenen resimler çeflitli simgesel anlamlar içermektedir.

fiamanlar tören s›ras›nda sadece davul çalmaz, ayn› zamanda ilahiler de söylerdi. Ruhlar
âleminde karfl›laflt›¤› duruma göre, ilahi söylerken sesini yükseltir ya da alçalt›rd›.(Çoruhlu,
2002:87; Kayg›s›z,2000:65). Melodiler do¤açtan yap›l›rd›.(Ak,-:35) fiamanlar yeralt›ndan gelen
sesleri taklit ederken davulu kullan›r, bunun için davulu yere vururlard›. Davuldan kimi zaman
c›z›rt›ya benzer c›l›z, kimi zamansa gök gürültüsüne benzeyen kuvvetli sesler ç›kartan fiaman-
lar›n zaman zaman çan ve zil kulland›¤› da bilinmektedir.(Çoruhlu, 2002: 87,88). Ancak yine
de ilahilerde insan sesi as›l önemli oland› ve müzik aleti genelde ritme efllik etme, ritmi belir-
leme ifllevine sahipti.(Ak,-:35) Uygurlarda fiaman flark›lar söylemek ve dans etmek sureti ile
hasta tedavi seanslar› ve merasimler yapard›.(istiklalgazetesi.com.tr) Uygurlar daha sonra farkl›
inan›fllar› seçseler de, fiamanizmin birçok gelene¤i di¤er dinler içinde devam etmifl-
tir.(‹nan,1926: 25) Hatta 765 y›l›nda Çin’e yard›m için giden Tutuk-Alp komutas›ndaki Uygur-
lar›n kafilesinde iki flaman›n bulundu¤u ve törenler s›ras›nda dans etti¤i çeflitli kaynaklarda be-
lirtilir.(Mackerras, 1968:80)

Uygurlar ve Budizm: Co¤rafi aç›dan Uygur ve Çin uygarl›¤›n›n yak›nl›¤› dolay›s›yla, arala-
r›nda ticari iliflkinin yan› s›ra kültürel etkileflim de gerçekleflmifltir. Nitekim Çin ‹mparatorlu-
¤u’nda yayg›n olan Buda dini, yavafl yavafl Türkler aras›nda da yayg›nlaflm›flt›r.

Buda dini, 572 senesinden sonra Göktürkler aras›nda yay›lmaya bafllasa da, soylu devlet er-
kân› d›fl›nda pek etkili olamam›flt›r. Bu dinin ‘et yemeyi’ ve ‘savafl yapmay›’ yasaklamas› Türk-
lerin gelenek ve görenekleriyle uyuflmuyordu. Uygurlarsa Buda dinini söz konusu noktalarda
de¤ifltirerek kabul ettiler. Böylece Uygurlar, yeryüzünde ilk ve son ‘et yiyen yaylac› budistler’
olmufllard›r. Ayr›ca Buda tap›naklar›nda ok ve m›zrak at›fl talimleri yapmak, Uygurlar d›fl›nda
Budist dünyas›n›n hiçbir yerinde görülmeyen bir olayd›r. Uygurlar Buda dinini benimseler de
eski Türk inançlar›n› b›rakmam›fllard›r. fiamanist inanc›n devam› olan yer tanr›ya kurban ver-
me, kötü ruhlar› kovmak için alt›n ve gümüfl kaplarla su serpme gelenekleri yaflam›flt›r.(Ögel,
1988: 175-208-210)

Uygurlar›n Budist eserleri Koço, Yar, Hoto, Murtuk ve Tuyuk’daki mabetlerin ve manast›rla-
r›n harabelerinin keflfi üzerine ortaya ç›km›flt›r. Bu kaz›larda çeflitli sanat eserlerinin yan› s›ra
Sanskrit, Tohar, Çin ve Tibet dillerinden Uygurca’ya çevrilmifl pek çok dini eser de bulunmufl-
tur.(Anadol ve di¤erleri,2007:225) Baz› Türk devletlerinin aksine Uygur mezarlar›nda ‘taflnine’
olarak adland›r›lan heykellerin varl›¤›na rastlanmam›flt›r. (Barthold,1947:522) Bu durum Bu-
dizm ile ba¤daflt›r›lsa da, Uygurlar›n hiçbir döneminde mezarlarda heykel dikildi¤ine dair bir
kan›t bulunmam›flt›r. 

Uygurlar Budizm’den sonra genel olarak Mani dinini seçseler de, Budizm inanc› da toplum
içinde devam etmifltir.

Uygurlar ve Mani Dini: Uygurlar 762 y›l›ndan itibaren Mani dinini kabul etmeye bafllam›fl-
lard›r. Uygur Hükümdar› Bögü Han, Çin hükümet merkezi olan Lo-yang’a gitti¤inde, Mani di-
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ni rahipleriyle karfl›laflm›fl, bu dini kabul ederek Orhun havalisindeki Uygur merkezine döner-
ken, orada Mani dinini yaymak için dört rahip götürmüfltür. (Saray, 2000:9; Anadol ve di¤erle-
ri,2007:221; Baykara,2001:194; Divitçio¤lu,2006:18; Tekin,1962:27; ‹zgi, 2000:18) Bunu taki-
ben Uygur merkezinde pek çok Mani mabedi yap›lm›flt›r.(Grousset,1980:131) Uygur Türkçe-
sinde ‘bilgin’ ve ‘filozof’ anlamlar›na gelen ‘Bögü’ ad›n› tafl›yan ka¤an›n kendisi de savaflç› bir
hükümdar olmaktan çok filozof ve bilge idi.(Ögel,1988:181) Onun bu yan›, sanat ve bilime
önem veren Mani dinine ilgi duymas›ndaki en önemli neden olmal›d›r. 

Uygurlar›n ‘moçak’ ad›n› verdikleri Mani rahiplerinin gelifliyle bafllayan süreç sonunda
(Ögel, 1988:184), Mani dini Uygurlar aras›nda h›zla yay›lm›fl ve resmi din olmufltur. Mani di-
ninin Uygur Türklerinin savaflç›l›k özelli¤ini kaybettirdi¤i düflünülmektedir. Mani dininin bu yö-
nü flüphesiz do¤rudur. Fakat bunun yan› s›ra yüksek ahlak seviyesi, edebiyat, müzik ve resim
sanatlar›na önem vermesi bu dinin di¤er önemli özelliklerindendir (Budak,2006:27; Geliflim
Hachette,1993:4273; Hey’et,1996:20; Baykara,2001:41; Gömeç,-:44-45; ‹zgi,2000:20; ‹zgi,
turkoloji.cu.edu.tr). Mani dininin kendine has bir sanat anlay›fl› vard›r. Bu dinin kurcusu olan
Mani’nin de bir ressam oldu¤u bilinmektedir. Orta Asya’daki Mani metinleri dikkatle incelen-
meden bile tan›nabilecek özelliktedirler. En iyi mürekkeple, en mükemmel kâ¤›da ve çok gü-
zel bir yaz› ile yaz›lm›fl olan bu metinler ayn› zamanda çok güzel minyatürlerle de süslenmifl-
lerdir. Mani dinine ait en önemli metinlerin, ilahi fleklinde söylendi¤i ve yaz›ld›¤› bilinmekte-
dir. Örne¤in ‘Huastuanift’ adl› ilahi, Mani metinleri aras›nda en önemlisi olarak gösterilmekte-
dir.(Anadol ve di¤erleri, 2007:223)

Uygurlarda Mani dini, di¤er Manihaist toplumlara göre biraz farkl›l›k gösterir. Örne¤in, Av-
rupal› seyyahlar, Uygurlar›n mabetlerinde bulunan idollere tapmad›klar›n›, Tanr›’n›n tek ve
gayrimaddi oldu¤una inand›klar›n› belirtmifllerdir. Nitekim Uygur Türklerinin hem Budizm hem
de Maniheizm ça¤›nda tek Tanr›’ya inand›klar› bilinmektedir. (Gömeç,-: 86) Kansu bölgesinde
yaflayan Uygurlar, Mani dininden sonra tekrar Budizme dönüfl yapm›fllard›r. (Gömeç,-:66; ‹zgi,
2000:27)

Uygurlarda Di¤er Dinler ve ‹nan›fllar: Uygurlar yukar›da sözü edilen dinler d›fl›nda baflka
dinlere de k›smen ya da k›sa zamanl› da olsa tabi olmufllard›r. Orta Asya’daki kaz›larda ‘Nes-
rutîlik’ ile ilgili Uygurca metinler bulunmufltur. Ayr›ca Turfan bölgesinde Nesrutîlere ait mabet-
ler ortaya ç›kar›lm›flt›r. (Anadol ve di¤erleri,225; Esin,1985:12; Hey’et,1996:21;
Ögel,1985a:121) Bu durum Uygurlar aras›nda Nesrutîlik inanc›n›n da bir dönem yer buldu¤u-
nu göstermektedir. K›sa bir dönem belli bir bölgede H›ristiyanl›k etkileri de görülmüfltür. (Kafe-
so¤lu;1995:129) Ayr›ca Yüan hanedanl›¤› zaman›nda koruma alt›na al›nan Lamaizm’in Uygur-
lara etkisi görülür.(Gömeç,-:87) Karahanl›lar döneminde ve sonras›nda Ça¤atay hanedan›ndan
Tarmafl›r›n 1326’da ‹slamiyeti kabul ederek Alaaddin ad›n› almas›ndan sonra Uygurlar içinde
Müslümanl›k yay›lmaya bafllam›flt›r. (Grolier Ansiklopedisi, 1993: 353; Gömeç,-:70) 

Uygurlarda din ve vicdan hürriyeti: Uygurlar inanç alan›nda serbest ve hoflgörülü olmufllar-
d›r.(‹zgi,2000:18-19) Farkl› dinler benimsemifl olan Uygurlar, bu de¤iflimler s›ras›nda kendi hal-
k›na inanç aç›s›ndan bask› yapmad›klar› gibi, idarelerinde yaflayan di¤er kavimlerin dinlerine
de kar›flmam›fllar, hatta komflu ülkelerden baflka dinlere mensup insanlar› ülkeye davet etmifl-
ler, din ve vicdan hürriyeti konusunda son derece hofl görülü olmufllard›r.(Saray, 2000:9)

Uygurlar›n inanç çeflitlili¤i,  kültürel, sanatsal çeflitlili¤inde bir etken olarak kabul edilebilir.

UUyygguurrllaarrddaa  MMüüzziikk
Uygurlar döneminde müzik her yönüyle çok h›zl› geliflmifltir. Bunda en önemli faktörlerden

birisi, yerleflik yaflama geçifltir. Yerleflik yaflama geçiflle birlikte köyler, kasabalar ve kentler ku-
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rulmufl; toplum içinde farkl› u¤rafl›lar, meslek gruplar› do¤mufl, çeflitli toplumsal ve ekonomik
katmanlar oluflmufltur. Bütün bunlar do¤al olarak müzik yaflam›n› ve kültürünü derinden etki-
lemifltir. Aç›k yer müzi¤i-kapal› yer müzi¤i; halk müzi¤i-saray müzi¤i, köy müzi¤i-kent müzi¤i
gibi ayr›mlaflmalar da yerleflik yaflama geçiflin bir sonucu olarak belirginleflmifltir.
(Uçan,2000:74 ; Ak,-:37) Ayn› zamanda uzun süre tabi olduklar› Mani dininin bilim ve sanata
çok önem vermesi de Uygurlarda müzi¤in geliflmesine etkendir.

Uygurlar döneminde müzik Göktürkler dönemine göre çok daha çeflitlenip zenginleflmifl
olarak devlet, toplum ve birey yaflam›n›n, din ve devlet törenlerinin, bayram, flölen ve e¤lence-
lerin ve günlük yaflam›n vazgeçilmez ö¤elerinden biri haline gelmifltir (Ak,-:37)

Uygur hükümdarlar› Han ve T’ang dönemlerinde Türkistan’a gelen Çinli seyyahlar burada
müzi¤in çok geliflmifl oldu¤unu belirtmifllerdir. Hatta baz› ünlü Çinli musikiflinaslar, Do¤u Tür-
kistan’a gelerek Uygurlardan müzik e¤itimi alm›fllar, pek çok Türk çalg›s›n› da Çin’e götürmüfl-
lerdir.(Gömeç,-:88)

Çin elçisi Wang Yen-Te, Uygur Devleti’ni ziyareti s›ras›nda pek çok yerde müzisyenlerle kar-
fl›laflt›¤›n›, Befl-Bal›g’›n yak›nlar›nda bulunan bir gölde kay›k gezisi yaparken her taraftan müzik
na¤melerinin yükseldi¤ini belirtir. (‹zgi ,2000:65-66) Wang Yen-Te Uygurlar› flöyle anlat›r: ‘On-
lar seyahat ederken pek ço¤u müzik aletlerini yanlar›nda tafl›rlar. Toplanm›fl gruplar halinde se-
yahat ederken, kendi aralar›nda müzik çalmaktan çok hofllan›rlar’ (‹zgi, 2000: 60,61)

Kopuz Uygurlar›n en çok kulland›¤› müzik aletidir.(Çeçen,2003:174) Çinlilerin Hyu-pu (ve-
ya K’ung-hou, K’ang-heau) dedikleri kopuz, bozk›r Türk folklorunda çok önemli yeri olan bir
çalg›d›r. Destanlar, kahramanl›k menk›beleri, aflk türküleri kopuz eflli¤inde çal›narak söyle-
nir.(Kafeso¤lu,1995:328)  Wang Yen-Te seyahatnamesinde Uygurlar›n iki çeflit müzik aletinden
söz eder.(Ögel, 1988: 211) Tarifine göre bu çalg›lar›n kopuz ve ona benzer yap›da bir baflka
çalg› oldu¤u söylenebilir. Nitekim, ‘kobuz’ olarak belirtilen müzik aletine Uygur metinlerinde
rastlanmaktad›r.(Cafero¤lu,1968:179) Çinli elçi  Wang Yen-Te seyahatnamesinde flöyle demek-
tedir: ‘Onlar müziklerinde pek çok K’ung-hou (kopuz) kullan›rlar’ (‹zgi, 2000:57)

Uygurlarda kopuz çeflitli hikâyelere de konu olmufltur. Kalyanamkara ve Papamkara hikâye-
si flöyledir: ‘Çok güzel kopuz çalan bir prens vard›. Bir gün, eli kopuz çalarak ve a¤z› da flark›
söyleyerek oturuyordu. Bunun üzerine ulu ve budunun hepsi topland› ve büyük bir hayranl›k-
la, a¤layarak prensi dinlediler.’ (Ögel,1985a:208-209 ; Budak,2006:30)

Uygurlar›n resmi çalg›lar› ‘küvürdetmek’ (gümbürdetmek) fiilinden türemifl olan (Tu¤la-
c›,1986:4) ‘kövrük’ (ya da küvrük) denilen alt›nl› davul ve alt›nl› borudur. Alt›nl› davul ve boru
ile alt›nl› bayraklar (sancaklar) ka¤anl›k simgeleridir. (Uçan,2000:30; Gazimihal,1975:18) Türk-
lerde alt›nl› davul ve boru gelene¤i büyük önem tafl›r: ‘At sald›, karu vard›, k›l›ç vard›, gümbür
gümbür davullar çal›nd›, burmas› alt›n borular çal›nd›….’ (Dede Korkut’tan aktaran: Ögel,
1984: 365)

Tanbur Uygurlar›n severek çald›klar› di¤er bir çalg›d›r. Bugün bile Sinciang bölgesinden ya-
flayan Uygurlar aras›nda tanburun Uygurlar›n u¤ur tanr›s› H›z›r taraf›ndan koyun ba¤›rsaklar-
dan yap›ld›¤› efsanesi anlat›l›r. Uygur çalg›lar›n›n en uzunu olan tanburun boyu bir metreyi ge-
çer. Dut veya gül a¤ac›ndan yap›lan tanburun befl teli vard›r. Bir rivayete göre, Damollah Sa-
yip Belih adl› Uygur müzisyen tanburu çalarken, etraf›nda yüzlerce tarlakuflu uçuflmufl, tanbu-
run güzel sesine bay›lan bu kufllar›n ço¤u tanbura çarparak ölmüfltür. Bu rivayet, Uygurlar ara-
s›nda tanburun çekicili¤ini ortaya koyar. (turkish.cri.cn)

Uçan’a göre (2000) Uygurlar döneminde ses sisteminin 7-8 perdeye ulaflm›fl olmas›n›n do-
¤al bir sonucu olarak, önceki dönemlere göre daha uzun motifli, incelerden kal›nlara do¤ru da-
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ha büyük ad›ml›, genel olarak daha çok modâl yap›lanma temeli üzerine kurulu olmalar› bek-
lenir. Bu dönemde oniki perdeli Türk müzi¤i ses sistemi kökleflerek, onyedi perdeli Türk müzi-
¤i ses sistemine giden yolda önemli ad›mlar at›ld›. (Budak, 2006:34; Uçan, 2000: 75)

Uygurlarda ‘Tu¤ tak›m›’ devletin resmi-askeri müzik toplulu¤udur.(Uçan,2000:30) Tu¤ ta-
k›mlar›nda y›ra¤, küvrük/kövrük, borguy gibi müzik aletlerinin yer ald›¤› bilinmektedir. (Tu¤la-
c›,1986:3) Uygur bandolar›n›n varl›¤› pek çok kaynakta belirtilmifltir. Uygur bandolar›nda da-
vul baflta olmak üzere çeflitli boru ve farkl› çalg›lar yer alm›flt›r. (Kafeso¤lu,1995: 328)

Daha önce de söz edildi¤i üzere Türk müzik tarihinde ilk kez Uygurlar döneminde somut
biçimde saray müzi¤i, halk müzi¤i, kent müzi¤i, köy (k›r) müzi¤i biçiminde ay›r›mlaflma ve tür-
leflme bafllam›flt›r. Kullan›lan çalg›lar›n tür ve çeflitlili¤i, çal›n›fl biçimleri aç›s›ndan da bu fark-
l›l›k gözlenebilmektedir. 

Uygurlar döneminde do¤açlaman›n yan› s›ra besteleme (ba¤dama) yöntemi de önem kazan-
d›. Sadece usta ç›rak iliflkisi de¤il, yaz›p okuyarak müzik yapma yöntemi uygulan›yordu. Bili-
nen en eski notaya dayal› müzik yapan Türk devleti Uygurlard›r. S›n›rl› da olsa, Türklerin tari-
hinde bilinen ilk nota yaz›s› bu dönemde kullan›lmaya bafllanm›flt›r. Bu yaz›da her bir ses için
Uygur alfabesinden al›nd›¤› tahmin edilen çeflitli iflaretler kullan›ld›¤› san›lmaktad›r. Nitekim
Ça¤atayca’ya geçen ‘ayalgu’ sözcü¤ünün Uygur Türkçesi kökenli oldu¤u ve di¤er anlamlar›n-
dan önce en baflta ‘nota yaz›s›’ anlam›na geldi¤i düflünülmektedir. Uygur müzisyenlerinin ‘mü-
zik yaz›s›’na bakarak çalg› çald›klar›n› ve müzik yap›tlar›n› tamamen ö¤renip, yanl›fls›z, düz-
gün biçimde seslendirdiklerine iliflkin güvenilir gözlem ve de¤erlendirmeler bulunmakta-
d›r.(Uçan,2000:31-75-92) Uygur müzisyenlerinin, müzik yaz›s›ndan (bir çeflit notadan) çald›k-
lar›na iliflkin sa¤lam ve inan›l›r bir gözlem Tansukname’de yer al›r. (Ak,-:38; Gazimi-
hal,1975:20; Budak,2008:28) Uygurlar›n III. Yüzy›ldan itibaren Sasani ‹ran’da gelifltirilmifl olan
‘Mani nota yaz›s›’n› kulland›klar› da tahmin edilmektedir. (Budak, 2006: 28; Ak,-: 24)

Türk müzi¤inde gerçek Uygur üslubunun IX. yüzy›lda görülmeye baflland›¤›, X. yüzy›lda ge-
liflti¤i, XI ve XII. yüzy›lda olgunlu¤a eriflti¤i san›lmaktad›r. Uygular, Çin, Hint ve ‹ran müzikleri
ile s›k› iliflki içinde olmufllard›r. Hatta Japon ve Kore müzikler ile de etkileflim içinde bulunmufl-
lard›r. (Uçan,2000:32–118 ; Ak,-:38) Uygurlar döneminde Türk müzi¤i çeflitli iç ve d›fl dinamik-
ler ve etkileflimler sonucunda çok yönlü ve kapsaml› bir geliflme göstermifltir. ‹pek Yolu ve di-
¤er ticaret yollar› çevresinde kurulmufl olmalar› müzikal anlamda geliflim ve etkileflimlerinde
önemli bir rol oynam›flt›r. Uygur devleti da¤›l›nca bu yetenekli Türklerin müzik miras›, yeni
egemenlik kuran Mo¤ollarla bat›ya ve ‹slam dünyas›na geçip, yay›lma sürecine girmifltir.
(Uçan,2000:32-75 ; Ak,:38).

UUyygguurr  TTöörreennlleerriinnddee  MMüüzziikk
Kaynaklarda Uygurlar›n pek çok tören ve festivalinden söz edilir. Bu törenlerde müzi¤in

önemli bir yeri vard›r. Çeflitli törenlerde müzi¤in kullan›m›na iliflkin örnekler afla¤›da sunulmufl-
tur:

Uygurlar do¤an günefli üç veya dokuz defa selamlad›klar› bir tören düzenlerlerdi. Çin elçi-
si, Türklerin bu töreni do¤udaki Çin ‹mparatorunu selamlamak için yapt›¤›n› belirtse de, bu se-
lamlama asl›nda do¤uya, günefle yap›lan bir selamlamad›r. Çünkü Türklerde günefle ve onun
do¤du¤u yer olan do¤u yönüne büyük bir sayg› vard›r. (Baykara,2001:54; Ögel,1988:207) Çin
elçisi bu törenin amac›n› farkl› belirtmifl olsa da seyahatnamesinden bu törende müzi¤in yer al-
d›¤› anlafl›lmaktad›r. Çin elçisi Wang Yen-Te seyahatnamesinde flöyle der: ‘Do¤uya yap›lan se-
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lam s›ras›nda bir müzisyen elinde tuttu¤u tafltan yap›lm›fl bir çan ile seremoni için tempo tutu-
yordu’ (‹zgi,2000:65)

Devlet yöneticilerinin ve elçilerin kabulü s›ras›nda yap›lan törenlerde de müzik her zaman
önemli bir yer tutmufltur. Wang Yen-Te seyahatnamesinde, Uygur hükümdar›n›n verdi¤i bir zi-
yafet s›ras›nda yer alan  konserler ve sahne oyunundan söz eder. (Ögel,1988: 206; ‹zgi,
2000:66)

‘Yu¤’ kelimesi pek çok Türk devletinde oldu¤u gibi Uygurlarda da cenaze töreni anlam›n›
tafl›maktad›r.(Kafeso¤lu,1980:28). Cenaze(yu¤) törenlerinin kimi zaman müzik eflli¤inde yap›l-
d›¤› bilinmektedir.(Çoruhlu,1999:125) Toylarda da (dü¤ünlerde) yemekli, müzikli e¤lenceler
yap›lm›flt›r.(Ögel,1985c: 247)

UUyygguurr  GGööçç  DDeessttaann››’’nn››nn  ‹‹ççeerrddii¤¤ii  MMüüzziikk  ÖÖ¤¤eessii  BBaakk››mm››nnddaann  EEllee  AAll››nn››flfl››
Uygurlar›n ‘Göç Destan›’ kanaatimce, bu dönemde müzi¤in toplumsal yeri hakk›nda önem-

li bir ipucu içerir. Bu ayr›nt›ya geçmeden önce ‹slamiyet öncesi Türklerde destan kavram›na k›-
saca de¤inmek yararl› olacakt›r.

Destan kelimesinin sözlük anlam›, ‘hikâye, efsane, masal’ demektir. Halk edebiyat›m›zda da
naz›m flekillerinden biri ‘destan’ ad›n› tafl›r. Türk ad›n›n geçti¤i destanlar, tarihi fakat efsanelefl-
mifl kahramanl›k olaylar›n›, tabiat, kâinat ve çeflitli toplumsal olaylar› anlatan manzum hikâye-
lerdir. Destanlarda bir milletin bafl›ndan geçen çeflitli olaylar, felaketler, mutluluklar, yenilgi ya
da baflar›yla sonuçlanan savafllar, o milletin dünyaya gelifli, insanlar›n yarad›l›fl›, büyük göçle-
ri, ölümü gibi farkl› konular ifllenebilir. (Anadol ve di¤erleri,2007:100; Türkkan ve
Ak›fl,2005:274). Kültür tarihi bak›m›ndan destanlar büyük önem arz etmektedir. (‹nan,
1998:199) Efsaneleflmifl bu hikâyeler, içinden ç›kt›klar› toplumun, genel özelliklerini, inan›flla-
r›n›, göreneklerini, önem verdikleri konular› ortaya koymalar› bak›m›ndan büyük önem tafl›rlar. 

‹slamiyet’ten önceki Türk destanlar› ana bafll›klar alt›nda: ‘Yarad›l›fl Destan›’, ‘Saka Destan›’,
‘Hun O¤uz Destan›’, ‘Köktürk Destanlar›’, ‘Siyenpi Destan›’ ve ‘Uygur Destanlar›’ olarak belir-
tebilir. Uygur Devleti’ni kuranlar aras›nda Mo¤olistan’›n kuzeyinde yaflayan On Uygurlar ve
Dokuz O¤uz boylar› yer al›r. Bu nedenle Uygur destanlar› ayn› zamanda Dokuz O¤uz- On Uy-
gur Destanlar› olarak da adland›r›l›r. ‘Türeyifl Destan›’ ve ‘Göç Destan›’ Uygur destanlar› ara-
s›ndad›r. (Anadol ve di¤erleri, 2007: 130) 

‘Türeyifl Destan›’ gibi ‘Göç Destan›’ da sadece Uygurlar için de¤il, genel Türk kültürü için
çok önemli bir yere sahiptir. Göç Destan› flöyle bafllamaktad›r:

‘Uygur ilinde Hulin adl› bir da¤ vard›. Bu da¤dan Tu¤la ve Selenge ad›nda iki ›rmak ç›kar-
d›. Bir gece bu iki ›rmak aras›nda gökten gök(mavi) bir ›fl›k indi. A¤ac›n gövdesinde günlerce
durdu. Bu süre içinde a¤açtan çok güzel musiki sesleri geliyordu……’ Destan bu a¤ac›n göv-
desinden ç›kan 5 çocu¤un Tanr› taraf›ndan gönderildi¤ini, Uygurlar›n onlardan birini hakan se-
çerek, onun önderli¤inde yapt›klar› büyük göçü anlatarak devam eder. (Anadol ve di¤erleri,
2007: 131; Hey’et, 1996: 80; Öztürk, 1980:258-259) Burada dikkati çekmek iste¤im nokta;  su,
a¤aç, gök rengi ›fl›k ve musiki dörtlüsünün ortas›nda Tanr›’n›n gönderdi¤i hükümdarlar›n hayat
bulmas›d›r. Uygur Göç Destan›’n›n tam buras› müzi¤in eski Türkler ve Uygurlardaki yerinin
kavranmas› ad›na büyük önem arz eder. Destan›n bafllang›c› Türkler için kutsal nitelikteki sim-
geleri bar›nd›rmaktad›r. Bu simgelerin Türk kültürü için önemi, Türk mitolojisindeki yerini be-
lirtmek, ‘müzik’ ad›n›n burada an›lmas›n›n öneminin anlafl›lmas› için son derece gereklidir. Bir
Uygur destan›nda müzi¤in böylesi bir yerde an›lmas›n›n öneminin daha net flekilde anlafl›labil-
mesi için, müzik ö¤esinin destanda yan yana yer ald›¤› di¤er ö¤eleri k›saca ele almakta yarar
vard›r:

SSuu//IIrrmmaakk::  Türklerde su kutsal özelli¤i olan bir unsur olarak dikkat çeker. Su ve su kaynakla-
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r› her zaman önemli bir yere konmufltur.(Baykara, 2001:56) Örne¤in Türk boylar›ndan Kimek-
ler ‹rtifl Irma¤›’n› Tanr› olarak kabul ederlerdi. Barshanl›lar da her y›l kutsal göllerini dolaflarak
tören yaparlard›. Altayl›lara göre ehli hayvanlar› yaratan ve onlara bereket veren sudur. Yeni-
seyliler ilahilerinde Tom ve Kem (Yenisey) Irmaklar›n› ‘merhametli hakan’ anlam›na gelen ‘kay-
rakan’ diye belirtmifllerdir. Baflkurtlar bir gölde ya da nehirde ilk defa y›kanmak isterlerse elbi-
se veya kuflaklar›ndan bir iplik parças›n› kopar›p suya atarlard›. Bir köye yeni gelen geline ‘hu
köründürü’ (su gösterme) denilen ve kad›nlar taraf›ndan yap›lan bir merasim düzenlenir-
di.(‹nan,1953:491-492) Eski Türk inanc›na göre sular›n, ›rmaklar›n görünmeyen sahipleri var-
d›r. Heredot Türkler için flu sözleri söylemifltir: ‘Bir akarsuya tükürmek, elini akarsuda y›kamak
Türklerin hiç yapmad›¤› fleylerdir ve baflkalar›n›n yapmas›na da katlanamazlar. Zira ›rma¤a bü-
yük sayg› beslerler.(Tacemen,2001:350) Türk kozmonolojisinin temelinde bulunan Gök ve
Yer/Su sembolik düzene¤inin izleri, tabiat ruhlar› ço¤u eserde ve destanda kendini göste-
rir.(‹nan,1972:21) Uygurlar için tabiat ruhlar›n›n kutsall›¤› fiamanizm sonras›nda da devam et-
mifltir. Bu ruhlara yer-su anlam›na gelen yer-suv demifllerdir. Uygurlar›n Kutlug Da¤ Efsanesin-
de de yer ve su ruhlar›n›n kutsall›¤›ndan söz edilmektedir. (Kafeso¤lu, 1995:290-291)

AA¤¤aaçç:: A¤aç simgesi Türk kültüründe çok önemli bir yere sahiptir. Yeniden do¤ufl, bereket,
iyilik gibi kavramlar a¤açla iliflkilendirilmifltir. 

Türk dünyas›nda a¤aç kültü, hayat›, ölümsüzlü¤ü, varl›¤›, gençli¤i, üç katmandan oluflan
âlemi (yeralt›, yerüstü, gökyüzü) birbirine ba¤lamay› ifade etmektedir.(Ergun;2004:19) Türk
destan ve hikâyelerinde a¤aç, canl›, fluurlu bir varl›k olarak kabul edilmektedir. Türk inanc›na
göre a¤aç, Tanr›’n›n habercisidir.(Tacemen,2001:373) Tanr›’yla iletiflim arac› olarak, kötü ruh-
lar› kovmak için, tabiat olaylar›n› yönlendirmek amac›yla, sa¤alt›m törenlerinde, bereketi art›r-
mak için, defin törenlerinde, ‘a¤aç’ merkezi bir önem arz etmekteydi. Uygurlar için de a¤aç çok
önemli bir simge ve güç unsurudur. Uygurlarda a¤aç, hükümdarl›k simgesi ve ata ruhlar›n›n
makam› say›lmaktad›r. Uygur mitolojisinin en önemli a¤ac› kay›nd›r. Kay›n Tanr›’n›n a¤ac›d›r.
Eski Türk inan›fllar›na göre kay›n, bulunduklar› yerlerde insanlar›n içine ferahl›k verir, iyilefltirir
ve iyili¤e yöneltir.(Çoruhlu,2002:117; Ergun,2004:197) Er Sogotoh Destan›’nda koruyu bir ruh
olan Umay’›n yeryüzüne inerken iki kay›n a¤ac›n› da beraberinde getirdi¤i yer al›r. (Ögel,
1993:105) Uygurlarda flaman davulu, bu nedenlerle, genellikle kutsal say›lan kay›n a¤ac›ndan
yap›lm›flt›r. Kay›n a¤ac› ayn› zamanda fiaman davullar›n›n üzerine resmedilmifltir. (Çoruh-
lu,2002:76; Ergun, 2004: 198) fiaman davulunun yap›ld›¤› bir baflka a¤aç ise sedir a¤ac›d›r.
(Çoruhlu, 2002: 76) ‘Dua a¤ac›’da denilen sedir a¤ac›, eski Türklerin inan›fl›na göre, insanlara,
hayvanlara canl›l›k verir. (Ergun, 2004: 232-233) Budizmi seçen Uygurlar, a¤ac›n efsanevi gü-
cüne ve ola¤an üstü ifllevlerine inanmaya devam etmifllerdir. Manihaist Uygur inanc›nda da
dünya a¤aca benzetilmektedir. (Ergun;2004:121) 

GGöökk  ((mmaavvii))  rreennkk:: Türkler sadece yaflad›klar› yeri de¤il, onun üzerindeki gö¤ü de kendisinin
bilmifltir.(Baykara, 2001:54) Ve gö¤ün rengini çok sevmifl, kutsal saym›fllard›r. Türklerde mavi
yani ‘gök’ rengi, k›rm›z› ve beyazla birlikte en önemli üç renkten birisidir. Hatta ço¤u kaynak,
gö¤ü en önemli renk sayar. Mavi, kutsal gö¤ün rengi, dünyan›n ve varl›¤›n sembolüdür. Gök-
yüzü, Tanr›’n›n ululuk ve yüceli¤inin simgesi ise, gök rengi (mavi) de gökyüzünün simgesidir.
Gök rengi, eski Türkler için bir renk olmaktan çok daha derin anlamlar içerir. 

Türkler için renkler ruh âlemini dolduran önemli sembollerdir. Ama renklerin rengi, renklerin
en güzeli mavi, yani gök rengi olmufltur. Bütün güzelliklerin, bütün kutsall›klar›n mavi renkte
topland›¤› düflünülmüfltür. (Ögel,1985a:57-59) Mavi renk, Türklerde do¤u yönünün göstergesi
ve gö¤ün rengi olmas› nedeniyle gök unsuruna iflaret eden çeflitli ö¤elerin simgesidir. Mavi, Gök
Tanr› ya da gökteki ruhlarla iliflkilendirilmifltir. Uygur Türklerinde Buda ilahlar›n›n saç ya da yüz-
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lerinin rengi olarak bile mavi renk kullan›lm›flt›r. (Çoruhlu, 2002:188) Türklere göre sayg›de¤er
ço¤u fley gök rengindedir. (Ögel, 1984:459; Ögel, 1985a:59). Sadece Uygur Göç Destan›’nda
de¤il, Uygur yaz›s›yla yaz›lm›fl O¤uz Destan›’nda da gök rengi yer al›r: ‘Ufukta gök bir kurt gö-
rünür…..’ (Ögel, 1984:459). Gök (mavi), kutsal ve mübarek bir renktir. Gök rengi ayn› zamanda
refah›n ve bollu¤un simgesi, tabiat›n rengi (burada gök tan›m›na mavinin yan›nda yeflil de dahil
edilir), güzelli¤in sembolü olarak kabul edilir. (Ögel, 1984: 462-465-466) Göç Destan›nda ma-
vi bir ›fl›ktan söz edilir. O¤uz destan›nda da Türklerin ‘›fl›¤›’ kutsal sayd›klar› belirilmifltir. Ayr›ca
su ve a¤ac›n da çok aziz oldu¤u O¤uz Destan›’nda da görülür. (Hey’et, 1996: 77) 

Sözü edilen su, ›rmak ve gök rengi, mavi (gök) ›fl›k simgeleri yukar›da da belirtildi¤i üzere
Türkler için kutsal, ayr›cal›kl›, önemli ve vazgeçilmez olmufltur. Bu bilgiler ›fl›¤›nda Göç Des-
tan›’n›n bafllang›c›na tekrar göz atmakta yarar vard›r: ‘Uygur ilinde Hulin adl› bir da¤ vard›. Bu
da¤dan Tu¤la ve Selenge ad›nda iki ›rmak ç›kard›. Bir gece bu iki ›rmak aras›nda gökten gök
(mavi) bir ›fl›k indi. A¤ac›n gövdesinde günlerce durdu. Bu süre içinde a¤açtan çok güzel mu-
siki sesleri geliyordu……’ Uygur Göç Destan›nda dikkat çekilen di¤er kültlerin aras›nda müzi-
¤in kullan›lmas›, Uygur döneminde müzi¤in yeri ve önemini göstermesi aç›s›ndan son derece
önemlidir. 

SSoonnuuçç  vvee  ÖÖnneerriilleerr
Uygur medeniyeti, ‹slamiyet’ten önceki Türk devletlerinin içinde kültür, sanat, ticaret, siya-

set, hukuk, bilim, teknik bak›m›ndan öne ç›kmaktad›r. Yapt›klar› yenilikler, bulufllar, sanatsal
ve bilimsel ürünler bulundu¤u ça¤ içinde bir Türk devletinin konumunu sergilemek ad›na bü-
yük önem tafl›r. Uygur Göç Destan› içinde müzik ad›n›n su, a¤aç ve mavi (gök) renk gibi son
derece önemli simgelerle birlikte an›lmas›, müzi¤e verilen de¤er aç›s›ndan son derece dikkat
çekicidir.

Uygur medeniyetinden günümüze gelen belgeler, yeterince incelenmifl ve günümüz dilleri-
ne çevrilmifl de¤ildir.(‹zgi, 2000:23) Bu çal›flma günümüz dillerine çevrilmifl belgeler, duvar re-
simleri, freskler, arkeolojik di¤er bulgular, baflka devletlerin (baflta Çin olmak üzere) Uygurlar
hakk›ndaki belgeleri ve Uygur devletini konu alan seyahatnameler esas al›narak yap›lm›flt›r. An-
cak böylesi büyük bir medeniyetin günümüze gelen belgelerinin hepsinin çevrilmesi son dere-
ce önemlidir. Siyasi, ticari, kültürel aç›lardan oldu¤u gibi sanatsal aç›dan da bu son derece ge-
reklidir. 

Pek çok kaynakta Uygurlarda müzik yaz›s›n›n kullan›ld›¤› belirtilmekte, notaya bakarak ça-
lan müzisyenlerden söz edilmektedir. Ancak söz konusu müzik yaz›lar› tam olarak saptanabil-
mifl de¤ildir. Uygurlar›n çeflitli alfabeler kulland›¤› düflünüldü¤ünde, detayl› flekilde incelen-
memifl belgeler aras›nda, Uygur müzi¤i notalar›n› bulmak olas› gözükmektedir. 

Tüm bu nedenlerden dolay› ve Türk tarihinin -özellikle uluslararas› sahada- fazlas›yla öne
ç›kar›lan savaflç› görünümünün yan›nda, kültürel zenginliklerinin de vurgulanmas› ad›na Uy-
gurlar ve di¤er Türk devletlerinin incelenmeyen belgelerini ele almak, incelenenleri tekrar göz-
den geçirmek, yorumlamak ve bir araya getirmek büyük önem arz etmektedir.
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ÖÖzzeett

Uygurlar, Türk ve dünya tarihi için çok önemli bir uygarl›kt›r. Günümüze ulaflan belgeler ve
çeflitli bulgular, gün ›fl›¤›na ç›kar›lan ve ç›kar›lmay› bekleyen pek çok özelli¤i Uygurlar› eflsiz
bir yere koymaktad›r. Yerleflik yaflama geçerek gerçeklefltirdikleri ilerlemeler, farkl› dinlerin kül-
türel girdileri, pek çok dil bilen, çeviriler yapan bilginler, de¤iflik alfabelerle yaz›lm›fl binlerce
eser, kütüphaneler, matbaa, hukuk, ticaret, ipekler, dokumalar, saraylar, alt›n, gümüfl, bak›r, de-
mir ustal›klar›, dünyan›n en önemli tarihi harikalar›ndan biri olan kar›zlar, tap›naklar›n, mabet-
lerin duvarlar›ndaki eflsiz resimler, heykeller ve Uygurlar›n yaflam›nda vazgeçilmez yeri olan
müzik… 

Bu çal›flmada Uygurlar›n kültürel zenginlikleri incelenmifltir. Çeflitli alanlardaki geliflimleri-
ne dikkat çekilen Uygurlar›n müzik kültürü detayl› olarak ele al›nm›flt›r. Ayr›ca bu araflt›rmada
ilk kez ‘Uygur Göç Destan›’ müzikal ö¤eler içermesi bak›m›ndan incelenmifl; destanda bulu-
nan ö¤eler içinde yer alan müzi¤in, ad›n›n geçti¤i di¤er unsurlarla birlikte ne kadar önemli ve
kutsal bir yere kondu¤u tespit edilerek, vurgulanm›flt›r

AAnnaahhttaarr  KKeelliimmeelleerr:: Uygurlar, Müzik, Türk Müzi¤i, Türk Kültürü, Müzik Kültürü 

AAbbssttrraacctt

TTHHEE  GGRREEAATT  UUYYGGHHUURR  CCIIVVIILLIISSAATTIIOONN  AANNDD  TTHHEE  UUYYGGHHUURR  MMUUSSIICC  CCUULLTTUURREE

The Uyghurs are a very significant civilisation for the Turkish and world history. The docu-
ments and the various findings that come until today, many several features explored and wa-
iting to be explored are placing the Uyghurs in a unique position. The progresses they have re-
alized by switching to permanent settlement, cultural inputs of different religions, the savants
who spoke many languages, made translations, thousands of works written in various alpha-
bets, libraries, printing house, law, commerce, silks, textiles, palaces, gold, silver, copper, iron
articrafts, the kar›zes which are one of the most significant wonders of the world, the unique
pictures, statues on the walls of temples, shrines and music occupying an indispensable place
in the lives of the Uyghurs … 

In this study the cultural wealth of the Uyghurs have been examined. The music culture of
the Uyghurs whose developments in various different fields have been accentuated, has been
handled in detail. Moreover, in this research, the “Uyghur Exodus Epic” has been examined re-
garding the musical elements it covers, it has been determined that music had taken place in
the significant symbols present in the epic therefore, it has been determined and accentuated
that music had been placed in a very important and sacred position nearby the other elements
where it is mentioned. 

KKeeyy  WWoorrddss:: Uyghurs, Music, Turkish Music, Turkish Culture, Music Culture 


