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Summary 

The religion is a very complex phenomenon as the public consciousness. One of the 

branches of the expression of the myth-religion relationships is magic-religion relations. The 

magic is closely related to the mythology on the one hand and on the other hand it is related 

with the religion. Magician is the practice of gambling based on the mythical religious 

imagination system. The ideological basis of this practice, the basis of belief forms the 

formation of primitive religious imaginations. The religious views have the polytheist and 

monotheistic structure. The most controversial issue in the history of Turkish religion is the 

concept of “religion godliness”. “Godism” (in other words, “tengrianstvo”) is the name given 

by the investigators to the belief system standing in the centre of the image God (Tengri). The 

ancient Turks knew God in the name of Allah. In the Godism the transition from the polytheist 

beliefs to the monotheistism is observed. Its signs have kept itself in the epos “Kitabi-Dede 

Gorgud”. The transformation to the Islam has protected itself in Azerbaijan folklore in many 

levels and elements belonging to it: Idea: God is Allah. Cosmography: Fly - Paradise, Damu - 

Hell. Paremology - speech folklore. Ceremony behavioral formulas. Ashug activity. 
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Галиб Сайылов 

ПОЭТИЧЕСКОЕ ОТРАЖЕНИЕ ИСЛАМА В НАЦИОНАЛЬНОМ ФОЛЬКЛОРЕ 
 

Резюме 

Религия как форма общественного мышления является сложным феноменом. Об-

ластью отражения отношений миф-религия является магия-религия. Магия тесно 

связана с одной стороны с мифологией, а с другой с религией. Магия практика колдов-

ства, основанная на систему мифологическо-религиозных представлений. Идеологи-

ческую базу и основу верований составляет мифология и примитивные религиозные 

представления. Религиозные представления обладают монотеистической и политеисти-

ческой структурой. Самым спорным вопросом тюркской религиозной истории является 

концепт «религия тенгрианство». «Тенгрианство» это название данное исследователями 

системе верований, в центре которой стоит образ Тенгри. Древним тюркам Аллахом 

служил Тенгри. В Тенгрианстве наблюдается переход от политеистических верований к 

монотеизму. Следы этого больше всего сохранились в «Книге моего Деда Коркута». В 

Азербайджанском фольклоре переход к Исламу были сохранены на многих уровнях и их 

элементах: Идея- Тенгри-Аллах, Космография: Учмаг-Рай, Даму-Ад. Паремиология: 

фольклор речи. Поведенческие формулы обряда. Ашугское творчество.  
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Din ictimai Ģüur forması kimi son dҽrҽcҽ mürҽkkҽb fenomendir. Haqqında 

saysız-hesabsız fikirlҽr deyilmiĢ, tҽriflҽr verilmiĢ, münasibҽtlҽr ifadҽ olunmuĢ 

“din” konseptini bizim burada fenomen, yҽni hҽlҽ öyrҽnilmҽmiĢ, dҽrk olunma-

mıĢ mҽsҽlҽ adlandırmağımız elҽ ona mövcud münasibҽtlҽrdҽn irҽli gҽlir.  

Azҽrbaycanda din mövzusu sovet dönҽmindҽ, sözün hҽrfi mҽnasında, çox 

qorxulu vҽ yasaq mövzu idi. Burada heç bir fҽrdi tҽĢҽbbüsҽ, Ģҽxsi “yaradıcılığa” 

yol vermҽk olmazdı. Bütün yazılar elm sahҽsindҽn, mövzusundan vҽ janrından 

asılı olmayaraq, Moskvadan gҽlҽn ideoloji ustanovkalar ҽsasında yazılırdı. Anti-

din mahiyyҽt daĢıyan vҽ ҽsas etibarilҽ tҽbliğati xarakter daĢıyan bu saysız-

hesabsız “ҽsҽrlҽrin” fҽlsҽfi mahiyyҽtini dinin uydurma olması haqqındakı tezis 

tҽĢkil edirdi. Azҽrbaycandilli ҽdҽbiyyatlarda dinҽ bu materialist baxıĢ müasir 

maskirovkalar altında bu gün dҽ davam edir. Folklordin, mifologiyadin müna-

sibҽtlҽrinҽ baxıĢ da bu çҽrçivҽdҽ davam etmҽkdҽ olub, sovet epoxasında deyilҽn-

lҽrin tҽkrarından ibarҽtdir. Lakin keçҽn dönҽmlҽrdҽn fҽrqli olaraq, müasir folk-

lorĢünaslıq tҽdqiqatlarında bir ideoloji azadlıq var: tҽdqiqatçı dinҽ ҽsaslanan gö-

rüĢlҽrini sҽrbҽst Ģҽkildҽ ifadҽ edҽ bilir. Bu, xüsusilҽ tҽsҽvvüf folkloru, o cüm-

lҽdҽn folklordakı dini mҽnĢҽli obraz vҽ motivlҽrlҽ bağlı yazılarda açıq görünür. 

Ġndi ҽksinҽ, tҽdqiqatçılar antidini baxıĢlarını gizlҽtmҽyҽ, pҽrdҽlҽmҽyҽ çalıĢırlar. 

Buna müasir Azҽrbaycan ictimai fikrindҽ gedҽn proseslҽr dҽ öz tҽsirini göstҽrir.  

Görkҽmli rus-sovet etnoloqu S.A.Tokarev yazır ki, “Din vҽ mifologiya-

nın münasibҽtlҽri mҽsҽlҽsi müxtҽlif istiqamҽtlҽrҽ mҽxsus olan alimlҽr tҽrҽ-

findҽn fҽrqli hҽll olunmuĢdur. Ҽsasҽn hind-Avropa vҽ qismҽn dҽ baĢqa xalq-

ların mifoloji materialını ilk dҽfҽ olaraq sistemli Ģҽkildҽ tҽdqiq etmҽyҽ baĢ-

layan köhnҽ mifoloji (astral-mifoloji, naturalist) mҽktҽb bu mҽsҽlҽni birbaĢa 

formada qoymurdu. Ona görҽ ki, din (xristianlıq, islam, iudaizm vҽ s.) o dövr-

dҽ ancaq mürҽkkҽb dini tҽlim hesab olunurdu. Mifologiya isҽ qҽdim poeziya 

kimi qҽbul olunurdu. Hҽm dҽ mifoloji mҽktҽbin nümayҽndҽlҽri mifologiyanı 

bu mҽnada xalq dini inanclarından ayırmırdılar” (5, . 376).  

Burada diqqҽti cҽlb edҽn ҽn mühüm mҽqam mifologiyadan, baĢqa sözlҽ, 

mifologiya elmindҽn dinҽ olan baxıĢdır. Vҽ göründüyü kimi, mifoloji mҽktҽbin 

nümayҽndҽlҽri dinlҽ mifologiya arasında elҽ ciddi sҽrhҽd qoymur, bunları 

vahid poetik sistem daxilindҽ götürürdülҽr. 

S.A.Tokarevin dinҽ baĢqa bir ҽsҽrindҽ verdiyi tҽrif dҽ bu materialist ruhu 

özündҽ ҽks etdirir. O yazır: “Din sosial hadisҽdir. Dini tҽsҽvvürlҽr heç vaxt 

fҽrdi yaĢantı vҽ hҽrҽkҽtlҽrlҽ mҽhdudlaĢmır: o, hҽmiĢҽ ictimai nizamın bu vҽ ya 

digҽr faktı ilҽ ifadҽ olunur. Din insanın tҽsҽvvür edilҽn fövqҽltҽbii dünyaya 

olan münasibҽtidir. Ġnsan bu münasibҽt çҽrçivҽsindҽ heç vaxt tҽcrid olunmuĢ 

fҽrd kimi fövqҽltҽbii dünyaya qarĢı durmur. Din ideoloji forma kimi, yalnız 

insan Ģüurunda baĢ verҽn idraki proseslҽrҽ aid deyildir. O, insan fҽaliyyҽtinin 

çox, ya az Ģҽkildҽ, geniĢ qatlarını ҽhatҽ edҽrҽk, ictimai münasibҽtlҽrin sҽciy-

yҽvi Ģҽkillҽrini inikas edir vҽ doğurur” (5, .39).  

S.A.Tokarevin verdiyi bu tҽrif, ümumҽn, rҽsmi sovet ideologiyasının hakim 

tezislҽrini özündҽ ifadҽ edir. Heç Ģübhҽsiz ki, dini sosiumdan kҽnarda tҽsҽvvür et-
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mҽk olmaz: din, bu mҽnada, doğrudan da, sosial hadisҽdir. Lakin müҽllifin yanaĢ-

masında din yalnız sosial hadisҽ kimi tҽrif olunur. Bunun sҽbҽbi çox aydın vҽ üz-

dҽdir. Sosium/cҽmiyyҽt – insan toplumu demҽkdir. Marksist-leninçi fҽlsҽfҽ dini ila-

hi mҽnĢҽli hadisҽ yox, insan tҽxҽyyülünün mҽhsulu hesab edir vҽ bütün tҽfsirlҽr, nҽ-

zҽriyyҽlҽr, baxıĢlar, konsepsiyalar, istisnasız olaraq, bu müddҽanın üzҽrindҽ qurulur. 

Mif-din münasibҽtlҽrinin ifadҽ sahҽlҽrindҽn biri magiya-din münasibҽt-

lҽridir. Magiya bir tҽrҽfdҽn mifologiya, o biri tҽrҽfdҽn din ilҽ sıx bağlıdır. 

Dünyaca mҽĢhur etnoqraf Ceyms Corc Frezer magiya haqqında yazır: “Magik 

düĢüncҽ iki prinsipҽ ҽsaslanır. Onlardan birincisindҽ deyilir: oxĢarlıq oxĢarlığı 

yaradır, yaxud nҽticҽ öz sҽbҽbinҽ oxĢayır. Ġkinci prinsipҽ görҽ, bir dҽfҽ bir-

birinҽ toxunan ҽĢyalar birbaĢa ünsiyyҽtdҽn sonra uzaqdan uzağa da qarĢılıqlı 

tҽsiri davam etdirirlҽr. Birinci prinsip bҽnzҽmҽk (oxĢamaq), ikincisi isҽ tҽmas, 

yaxud yoluxma qanunu adlana bilҽr” (7, 19).   

Göründüyü kimi, magiya ilkin mifik-dini tҽsҽvvürlҽr sisteminҽ ҽsaslanan 

cadugҽrlik praktikasıdır. Bu praktikanın ideoloji bazasını, inanc ҽsaslarını 

mifologiya, ibtidai dini tҽsҽvvürlҽr tҽĢkil edir. 

Edvard Taylor yazır: “Ҽgҽr qısa Ģҽkildҽ desҽk, magiyanın tarixdҽki yeri 

belҽdir: o, öz ҽsas prinsipinҽ görҽ mҽlum sivilizasiyaların ҽn aĢağı pillҽsinҽ 

aiddir. Magiya dünyanın ҽqli inkiĢafında çox az rol oynamıĢ ibtidai cҽmiyyҽt-

lҽrindҽ indi dҽ bütün gücü ilҽ qorunmaqdadır” (4, 92). 

Göründüyü kimi, Taylor da magiyanı sivilizasiyanın – mҽdҽni düĢüncҽ 

tarixinin ilk pillҽsinҽ aid etmҽklҽ onu mifoloji tҽsҽvvürlҽr sҽviyyҽsindҽ tҽsdiq-

lҽyir. Bu cҽhҽtdҽn, magiya-din münasibҽtlҽri kontekstindҽ söylҽnmiĢ fikirlҽr 

bizҽ mif-din münasibҽtlҽrini antropoloji fikrin klassik nümunҽlҽri ҽsasında 

nҽzҽrdҽn keçirmҽyҽ imkan verir.  

Mirça Eladeyҽ görҽ, inanc vҽ mҽrasimlҽr bizi magik düĢüncҽ sahҽsinҽ 

çҽkib aparır. Lakin biz xalq praktikasının magiyadan asılılığını qҽbul etmҽklҽ 

düyünvurmanın (düyünçalmanın) ümumi simvolikasını magik mentallığın 

müstҽsna yaradıcılığı kimi nҽzҽrdҽn keçirmҽkdҽ haqlıyıqmı? Biz fikirlҽĢmirik 

ki, bu, belҽ olub. Hҽtta hind-avropalılarda düyünvurma mҽrasim vҽ simvolları 

xtonik-ay elementlҽrinҽ dҽ malik olub, bundan irҽli gҽlmҽklҽ magik tҽsirlҽrlҽ 

yoğrulsa da, tҽkcҽ ҽsil dini tҽcrübҽni deyil, hҽm dҽ insan vҽ dünya haqqında 

ümumi tҽsҽvvürlҽri ҽks etdirҽn sҽnҽdlҽrҽ dҽ izah vermҽk lazımdır” (8, 200). 

Müҽllifin fikirlҽrindҽn bҽlli olur ki, folklor mif vҽ ritualların (inanc vҽ 

mҽrasimlҽr) nümunҽsindҽ magiya ilҽ bağlıdır. Magiya hҽm dҽ din (dini 

praktika) ilҽ bağlıdır.  

C.C.Frezer miflҽ magiyanın qovuĢduğu mҽqama diqqҽt yönҽldҽrҽk yazır: 

“Bir sıra magik ayinlҽrdҽ ruhların müdaxilҽsi nҽzҽrdҽ tutulur: dualar vҽ qur-

banvermҽlҽr vasitҽsilҽ onların xeyirxahlığını qazanmağa cҽhd olunur. Bu hal-

larda magiya din ilҽ qovuĢmada çıxıĢ edir” (7, 53). 

Buradan nҽ aydın olur? Frezerҽ görҽ, din tanrıya inam vҽ bu inama ҽsas-

lanan hҽyat tҽrzidir. Ҽlbҽttҽ, bu tҽrif öz ümumi konturları daxilindҽ bizim tҽrҽ-

fimizdҽn dҽ qҽbul olunur. Dinin mövcudluğunun ilkin Ģҽrti inamdır, bu inam özü 
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ilҽ hҽmin dinin yaĢam tҽcrübҽsini vҽ dini praktikanı gҽtirir. Frezer dini tanrıya vҽ 

onun yaratdığı fövqҽladҽ varlıqlara inam vҽ ilahi iradҽyҽ tabe olma, magiyanı isҽ 

insanın ilahi iradҽyҽ tabe olmayıb, fövqҽlgüclҽrҽ tҽsiretmҽ praktikası kimi qҽbul 

edir. Bu, mif-din münasibҽtlҽri kontekstindҽ mifoloji Ģüur daĢıyıcısı olan insanın 

da belҽ bir dindҽnkҽnar “azadlığa” malik olduğunu ortaya qoyur. 

Azҽrbaycan folklorĢünasları içҽrisindҽ mifologiya-din münasibҽtlҽri mҽ-

sҽlҽsini S.Rzasoy araĢdırmaqdadır. S.Rzasoyun bu mövzuda baxıĢları ilk dҽfҽ 

sistemli Ģҽkildҽ onun “Oğuz mifi vҽ Oğuznamҽ eposu” adlanan monoqrafiyası-

nın “Teoinformasiyanın Mifologiya vҽ Din sҽviyyҽlҽri” adlanan yarımfҽslindҽ 

qoyulmuĢ (2, 35-39), daha sonrakı araĢdırmalarında yeri gҽldikcҽ inkiĢaf etdiri-

lҽrҽk, “ġüurun inkiĢaf mҽrhҽlҽlҽri: mifoloji vҽ tarixi Ģüur” adlanan tҽdqiqatında 

(3, 168-201) bitkin sistem halına gҽtirilmiĢdir. O, yer üzündҽki bütün teoin-

formasiyalar tarixi baxımından iki mҽrhҽlҽyҽ ayrılır: 

1. Teoinformasiyanın sҽmavi kitablara  ilahi vҽhylҽrҽ qҽdҽr olan tarixi; 

2. Teoinformasiyanın sҽmavi kitablarla baĢlanan tarixi (3, 194). 

Müҽllif, teoinformasiyanın sҽmavi kitablara (ilahi vҽhylҽrҽ) qҽdҽr olan 

tarixini – mifologiya, sҽmavi kitablarla baĢlanan tarixini isҽ – din hesab edir. 

Belҽliklҽ, S.Rzasoyun baxıĢlar sistemindҽ mifologiya vҽ din vahid teoinfor-

mativ sistemin tҽrkib hissҽlҽri kimi götürülür. S.Rzasoy bu informasiyanı “Va-

hid Dünya Ġnformasiyası” adlandırmıĢdır (1, 32). Yҽni alimҽ görҽ, dünyanın, 

istisnasız olaraq, bütün maddi vҽ mҽnҽvi ünsürlҽrini, tҽzahür , hal, forma vҽ 

Ģҽkillҽrini birlҽĢdirҽn “vahid mҽlumat” var. Hҽmin mҽlumat, göründüyü kimi, 

ictimai Ģüurun mif, folklor vҽ din formalarını da birlҽĢdirir.  

Bizim yanaĢmamıza görҽ, dinҽ yanaĢmada müxtҽlif mövqelҽrin olmasına 

baxmayaraq, onu ҽn ümumi halda yaradılıĢ ideologiyası, dünyagörüĢü vҽ so-

sial-mҽdҽni davranıĢ sistemi kimi götürmҽk olar. Bu cҽhҽtdҽn, din yaradılış 

ideologiyası kimi bütün varlıq alҽmin yaradılıĢından bҽhs edən ideoloji dü-

şüncə sistemi, dünyagörüşü kimi varlıq haqqında tam (bütöv) tҽsҽvvürlҽr siste-

mi, sosial-mədəni davranış sistemi kimi insanlığın hҽyatını tarix boyunca sakral 

davranıĢ sxemlҽri ҽsasında tҽĢkil edҽn total davranıĢ modelidir. 

Dini tҽsҽvvürlҽr politeist vҽ monoteist struktura malikdir. Politeizm elm-

dҽ dinin ilkin mҽrhҽlҽsi kimi tҽsҽvvür olunur. Bu inanclar islamaqҽdҽrki Azҽr-

baycan folklorunda canlı Ģҽkildҽ yaĢamaqda idi. Ġslamın qҽbulu ilҽ bu inanclar 

hҽr biri öz dҽrҽcҽsindҽ arxa plana keçib transformasiyalara uğrasa da, folk-

lorumuzda öz izlҽrini saxlamaqdadır. 

Politeist inanclar, ҽsasҽn, aĢağıdakı istiqamҽtlҽri ҽhatҽ edir: 

1.FetiĢizm – ayrı-ayrı predmetlҽrin canlı Ģҽkildҽ tҽsҽvvür olunmasıdır. 

Mҽsҽlҽn, nağıllarda güzgünün – gölҽ, darağın – meĢҽyҽ çevrilmҽsi vҽ s. Bunlar 

ҽski dini-mifoloji, mistik-magik inancları özündҽ ҽks etdirir. 

2.Animizm – hҽrfi mҽnada ruhlara inanc sistemidir. Azҽrbaycan folklo-

runda animistik inanc vҽ obrazlar çox geniĢ yayılmıĢdır.  

3.Totemizm – insanların heyvanlar, bitkilҽrlҽ qohumluğuna ҽsaslanan ҽs-

ki politeist düĢüncҽ mҽrhҽlҽsidir. Azҽrbaycan folklorunda totemizm görüĢlҽri 
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öz izlҽrini müxtҽlif obrazlarda saxlamaqdadır. Mҽsҽlҽn, “Kitabi-Dҽdҽ Qor-

qud”da ҽsas qҽhrҽmanların Ģҽcҽrҽsindҽ heyvan-ҽcdad mütlҽq iĢtirak edir. 

4.ġamanizm – insanlarla ruhlar arasında ҽlaqҽnin praktikasını vҽ inanc 

ҽsaslarını ҽhatҽ edҽn ҽski mifoloji düĢüncҽ sistemidir. Azҽrbaycan folkloru bu 

obrazı öz yaddaĢına “qam” Ģҽklindҽ yazmıĢdır. “Kitabi-Dҽdҽ Qorqud”da 

“Qam-ğan” (“ġaman-xan”) adı var. Ҽnҽnҽvi mҽdҽniyyҽt sistemindҽ falçılar, 

baxıcılar, cadugҽrlҽr vҽ s. Ģamanların “xҽlҽflҽridir”.  

Türk din tarixinin ҽn mübahisҽli mҽsҽlҽsi “tanrıçılıq dini” konseptidir. 

“Tanrıçılıq” (baĢqa adı ilҽ: “tenqrianstvo”) tҽdqiqatçıların mҽrkҽzindҽ Tanrı 

(Tenqri) obrazı duran inanc sisteminҽ verdiyi addır. Qҽdim türklҽr Allah adına 

Tanrını tanıyırdılar. Tanrıçılıqda politeist inanclardan monoteizmҽ keçid müĢa-

hidҽ olunur. Bunun izlҽri özünü daha çox “Kitabi Dҽdҽ Qorqud”da saxlamıĢdır. 

Ġslama keçid mürҽkkҽb mҽzmuna malik proseslҽrlҽ müĢayiҽt olunan 

prosesdir. Bu, ictimai Ģüurun yeni mҽzmuna total transformasiyası kimi çox 

mürҽkkҽb elmi mҽsҽlҽdir.  

Azҽrbaycan folklorunda islama keçid özünü bir çox sҽviyyҽ vҽ onlara aid 

elementlҽrdҽ qorumuĢdur. Hҽmin elementlҽrin mövcudluğu onların islama ke-

çidin ҽsas struktur elementlҽri olduğunu göstҽrir. Bu “keçid strukturları”, ҽsa-

sҽn, aĢağıdakıları ҽhatҽ edir: 

Ġdeya: Tanrı – Allah. Ġslam dini monoteist konsepsiya kimi bütövlükdҽ 

Allah ideyası üzҽrindҽ qurulmuĢdur. Allah islamda külli kainatın yaradıcısı 

kimi maddҽüstü (lamҽkan vҽ lazaman) ideyadır. Maddi alҽm Allahdan baĢlanır 

vҽ Allaha qayıdır. Folklorda islama keçid özünü ilk növbҽdҽ “Tanrı-Allah” 

transformunda qorumuĢdur. Azҽrbaycan dilindҽ indi dҽ Allah mҽnasında Tarı 

kiĢi adı iĢlҽnmҽkdҽdir. “Kitabi-Dҽdҽ Qorqud”da “Tanrı-Tҽala” ifadҽsi var ki, 

bu da birbaĢa folklorda islama keçidin ideya ҽsaslarını nümayiĢ etdirir. 

Kosmoqrafiya: Uçmaq – Cҽnnҽt, Damu – Cҽhҽnnҽm. Ġslam kosmoqrafi-

yasında alҽm bu dünya vҽ o dünyadan ibarҽt tҽsҽvvür olunur. O dünya qeyri-

maddi alҽm olmaqla Cҽnnҽt vҽ Cҽhҽnnҽmdҽn ibarҽtdir. Qҽdim oğuz eposunda 

Cҽnnҽt – “Uçmaq”, Cҽhҽnnҽm “Damu” adlanır ki, bu da folklorda islama keçi-

din kosmoqrafik ҽsaslarını nümayiĢ etdirir. 

Paremiologiya – nitq folkloru. Azҽrbaycan folklorunda paremioloji vahid-

lҽr sҽviyyҽsindҽ islama keçidi inikas edҽn strukturlar vardır. Paremilҽr – nitq 

folkloru nümunҽlҽridir. Bunlar frazeoloji-ideomatik srtuktura malik olduğu üçün 

öz poetik quruluĢ vҽ mҽzmununu ҽsrlҽr boyunca dҽyiĢmҽz Ģҽkildҽ qoruya bilir. 

Mҽrasimi davranıĢ formulları: toy, yas, xalq tamaĢaları. Azҽrbaycan mҽ-

dҽniyyҽti mҽrasimlҽrlҽ zҽngindir. Mҽrasimlҽr milli yaddaĢın mahafizҽkar 

formalarıdır. Hҽr bir xalq yeni mҽdҽni ideologiyaların tҽsirinҽ mҽruz qaldığı 

halda belҽ, qҽdim düĢüncҽ tҽrzi özünü mҽrasimlҽrdҽ yaĢatmaqda davam edir. 

Bu cҽhҽtdҽn Azҽrbaycan toyları, yasları vҽ s. islam dininin tҽsirinҽ mҽruz qalsa 

da, onlarda ҽski düĢüncҽ tҽrzi özünü qorumaqdadır. Bundan dolayı mҽrasimi 

davranıĢ formulları folklorda islama keçidin tҽdqiqi üçün zҽngin material verir. 
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Qeyd edҽk ki, folklorda islama keçidin izlҽri daha çox “Kitabi-Dҽdҽ Qor-

qud” eposunda ҽks olunmuĢdur. Bu sҽbҽbdҽn dҽ biz hҽmin eposu tanrıçılıqdan 

islama keçidin total modellҽĢdirici sistemi hesab edirik. 

“Kitabi-Dҽdҽ Qorqud” bir epos kimi oğuz türklҽrinin etnokosmik düĢün-

cҽsini özündҽ bҽdii söz kodu ilҽ gerçҽklҽĢdirҽn poetik sistemdir. Bu sistem 

total modellҽĢdirici xarakterҽ malikdir. Çünki bu eposda bir etnos kimi oğuz 

türklҽrinin varlığı total Ģҽkildҽ modellҽĢmiĢdir. Bu mҽnada, “Kitabi-Dҽdҽ Qor-

qud” oğuz etnosunun mikrostruktur modelidir. Oğuz makrostruktur etnos 

hadisҽsi kimi bu eposda proyeksiya olunaraq bҽdii mikrostruktura çevrilmiĢdir.  

“Dҽdҽ Qorqud” eposunun total modellҽĢdiricilik xassҽsi onun etnosun varlı-

ğını hҽm dҽ dinamikada (hҽrҽkҽtdҽ olan halında) inikas etmҽsindҽ ifadҽ olunur. Be-

lҽ ki, epos oğuz xalqının hҽyatının “bir anını” ҽks etdirҽn bҽdii lövhҽ yox, etnosun 

hҽrҽkҽt dinamikasını inikas edҽn sistemdir. Ona görҽ dҽ “Dҽdҽ Qorqud” dastanında 

islama keçidin bütün sҽviyyҽlҽrini canlı Ģҽkildҽ müĢahidҽ vҽ bҽrpa etmҽk olur.  
“Azҽrbaycan folkloru vҽ islam dini” mövzusunun ҽn funksional olduğu sa-

hҽ aĢıq yaradıcılığıdır. Bu sahҽ “folklor vҽ islam” probleminin bütün mҽnalı ele-
mentlҽrini özündҽ ҽks etdirir. Belҽ ki, islam Azҽrbaycan folklorunda özünü ҽn 
parlaq Ģҽkildҽ mҽhz “aĢıq” iĢarҽsi ilҽ bҽrqҽrar etmiĢdir. “AĢıq” birbaĢa islami-
tҽsҽvvüfi konseptdir. Lakin o, Azҽrbaycan düĢüncҽ mҽkanına “kҽnardan” gҽtiril-
mҽ konsept yox, transformasiyadır. Belҽ ki, aĢığın sҽnҽtçilik paradiqmasında ҽc-
dadı ozandır. AĢığa qҽdҽr Azҽrbaycan sҽnҽt tarixi ozanı tanıyır. Ġslama keçiddҽn 
sonra ozan aĢığa transformasiya olunur. Lakin bu transformasiya birbaĢa “Ozan-
AĢıq” keçidindҽn ibarҽt olmayıb, “Ozan-AĢiq-AĢıq” üçlü strukturuna malikdir. 
Biz ozanı tanrıçılıq ideologiyasının sҽnҽt vҽ yaradıcılıq paradiqması hesab edirik. 
Ozan adı bizҽ istҽr etnoqrafik-tarixi qaynaqlardan, istҽrsҽ dҽ “Kitabi-Dҽdҽ Qor-
qud” oğuznamҽlҽrindҽn mҽlum olan oğuz sҽnҽtçi tipidir. O, hҽm dҽ musiqiçidir: 
qopuz ozanın ayrılmaz atributudur. Ozanlar – xalq nҽğmҽkarlarıdır: ҽsas peĢҽlҽri 
oğuz igidlҽrinin qҽhrҽmanlıqlarını tҽrҽnnüm etmҽkdir. “Kitabi-Dҽdҽ Qorqud”un 
“Dҽli Domrul” boyunda Dҽdҽ Qorqudun dilindҽn söylҽnmiĢ “Bu boy Dҽli Dom-
rulun olsun. Mҽndҽn sonra alb ozanlar söylҽsün! Alnı açuq comҽrd ҽrҽnlҽr din-
lҽsün” ifadҽsi ozanların funksional tiplҽri baxımından epos-dastan ifaçıları (söylҽ-
yicilҽri) olduğunu göstҽrir. Ozanlar mҽnsub olduqları oğuz cҽmiyyҽtinin dini 
ideologiyası baxımından tanrıçılıq ideologiyasının tҽrҽnnümçülҽri idilҽr. 

AĢıqĢünaslıqda hakim olan tҽsҽvvürlҽrҽ görҽ, aĢıq – ozanın tҽsҽvvüfi-is-

lami transformasiyasıdır. Ancaq ozan-aĢıq keçidini ozanın aĢığa birbaĢa trans-

formasiyası kimi qҽbul etmҽk mümkün deyildir. Burada tҽsҽvvüf deyilҽn fak-

torun hҽlledici rolu var. Ġslamın qҽbulu ilҽ oğuz-türk mҽdҽniyyҽtinҽ “aĢiqlik” 

konsepti daxil olur. Ġlk aĢıqlar tҽkkҽ-ocaqlarda fҽaliyyҽt göstҽrҽn aĢiqlҽr idilҽr. 

Sonradan milli mҽdҽniyyҽtin total Ģҽkildҽ islamlaĢması kontekstindҽ ozan vҽ 

aĢiq eyni sҽnҽt müstҽvisini bölmҽli olur. Bu halda yeni dövrün sҽnҽt funk-

sionerlҽri olan aĢiq-aĢıqlar aradan qalxmaqda olan oğuzçuluq epoxasının sҽnҽt 

vҽ yaradıcılıq kontekstindҽ daĢıyıcıları olan ozanları assilimilyasiya edirlҽr. 

“AĢıq” ideoloji konsepsiyası etibarilҽ islami-tҽsҽvvüfi hadisҽdir. O, fҽlsҽfi 

ҽsasları etibarlҽ “vҽhdҽti-vücud” tҽliminin daĢıyıcısı, islami-tҽsҽvvüfi statusu 
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etibarilҽ “haqq aĢığıdır”. Bu gün sırf sҽnҽt vҽ yaradıcılıq hadisҽsi sayılan aĢıqlar 

öz baĢlanğıcını “haqq aĢığı” obrazından götürürlҽr. “Haqq aĢığı” – Allaha aĢiq 

olan demҽkdir: ҽsasında insanın öz yaradıcısına aĢiqliyi durur. Bu aĢiqlik insanın 

öz Yaradıcısından qopması vҽ bütün ömrü boyu Yaradıcıya doğru can atması 

sxeminҽ ҽsaslanır. AĢiqlҽr sonrakı epoxalarda nҽ qҽdҽr dҽyiĢsҽlҽr dҽ, Allaha 

aĢiqlik aĢıq poeziyasının bütün poetik mahiyyҽt vҽ mҽzmununda yaĢamaqda da-

vam edir. AĢıq sҽnҽti vҽ yaradıcılığı sonrakı ҽsrlҽrdҽ modernlҽĢmҽyҽ mҽruz qal-

dı. Lakin heç bir modernlҽĢmҽlҽr, transformasiyalar aĢıq Ģeirinin ideoloji-fҽlsҽfi 

ҽsaslarını tҽĢkil edҽn “vҽhdҽti-vücud” tҽlimini dağıda bilmҽdi. AĢıq Ģeiri bütün 

ҽsrlҽr boyunca yaradılmıĢın Yaradana doğru qayıdıĢ yolunu (ürucu, salikliyi, 

tҽriqi) sxemlҽĢdirҽn ġҽriҽt-Tҽriqҽt-Mҽrifҽt-Hҽqiqҽt modelıindҽn ayrı düĢmҽdi. 

Bu gün aĢıqların vҽhdҽti-vücud haqqında heç bir elmi tҽsҽvvürlҽri olmasa da, 

onlar yenҽ dҽ öz poeziyalarında bu poetik-ideoloji vahidlҽrlҽ “iĢlҽyirlҽr”.  

Azҽrbaycan aĢıqĢünaslığında ҽsasҽn son dövrlҽrdҽ yayılmıĢ yanlıĢ tҽsҽv-

vürlҽrҽ görҽ, aĢıq poeziyasının ideoloji ҽsaslarını yalnız tҽsҽvvüfi-irfani görüĢlҽr 

tҽĢkil edir. Ҽslindҽ, belҽ deyil. Azҽrbaycan el-aĢıq Ģeirindҽ çoxlu sayda sҽnҽt-

karlar var ki, onlar öz yaradıcılığında sırf islami görüĢlҽri tҽrҽnnüm etmiĢlҽr. 

Ġslam ortodoksal görüĢlҽr sistemidir. Onun ҽsasında Quran vҽ Ģҽriҽt durur. 

Xalq poeziyasının bir çox görkҽmli görkҽmli nümayҽndҽlҽri öz yaradıcılıqlarında 

sırf islami görüĢlҽrҽ ҽsalanmıĢ, Quran vҽ Ģҽriҽt ölçülҽrindҽn qırağa çıxmamıĢlar. 

Apardığımız müĢahidҽlҽr göstҽrir ki, ortodoksal islam özünü xalq poezi-

yasının strukturunda üç ҽsas sҽviyyҽdҽ göstҽrir: ideya sҽviyyҽsi; obraz sҽviy-

yҽsi; motiv sҽviyyҽsi.  

Heterodoks-islami görüĢlҽr özünü bir çox el Ģairlҽri ilҽ bҽrabҽr, ҽsasҽn, 

aĢıqların yaradıcılığında göstҽrmiĢdir. Çünki aĢıq poeziyası birbaĢa tҽsҽvvüfi-

silami görüĢlҽrlҽ bağlıdır. Tҽsҽvvüf bir ideologiya kimi heterodoks tҽlimdir. O, 

gerçҽkliyin ilahi sxemi kimi ġҽriҽt-Tҽriqҽt-Mҽrifҽt-Hҽqiqҽt sxeminҽ ҽsaslanır. 

Bu sxemin ҽsasında ortodoks pillҽni ġҽriҽt tҽĢkil edir. Lakin tҽsҽvvüf ortodoks 

pillҽni adlayaraq heterodoks pillҽlҽrҽ daxil olur. Bu pillҽlҽr ortodoks islam tҽrҽ-

findҽn qҽbul olunan Heterodoks islam özünü el-aĢıq poeziyasının strukturunda 

üç ҽsas sҽviyyҽdҽ göstҽririr: ideya sҽviyyҽsi; obraz sҽviyyҽsi; motiv sҽviyyҽsi.  
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