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Kifli adlar› yer adlar› gibi bir mille-
tin geçmiflini, kültür düzeyini, dini inan-
c›n› ve dünya görüflünü araflt›rmak aç›-
s›ndan önemlidir. Türk Kültür Tarihini
her yönüyle bilmek için Türklerin ‹sla-
miyet öncesi ve sonras›ndaki ad koyma
adetleri üzerinde de k›saca durmak icap
etmektedir. Bu amaçla söz konusu arafl-
t›rmada Türklerin en eski devirden mo-
dern devre kadar kifli adlar›n› koymada
izledikleri yöntem ve usul yerli ve ya-
banc› kaynaklar›n ›fl›¤›nda ele al›n›p in-
celenecektir.

Bilindi¤i gibi ‹slamiyet öncesinde
Asya’da kurulan ilk Türk Devleti Büyük
Hun Devleti idi. Kutsal mekan Ötüken’i
baflkent yaparak (Togan, 1981: 108-110,

Kafeso¤lu, 1999: 59)kurulan bu büyük
Hun Federasyonu içinde Türkçe konu-
flan kabile-kavimler ço¤unlu¤u teflkil
ediyordu. (Klyafltorny,1996:13) Hun Fe-
derasyonu içinde bulunan Türk boylar›-
n›n kifli adlar›na ait belgelerin ezici ço-
¤unlu¤u Çince oldu¤u ve adlar da Çince
olarak transkripsiyon edildi¤i için bu ad-
lar›n Türkçe karfl›l›¤›n› ç›karmak üze-
rinde durulmas› gereken mühim bir me-
seledir. Ancak biz günümüzde Çinlilerin
Türk tarihindeki kifli adlar›na benzeyen
baz› kifli adlar› ve unvanlar›, eskiden ol-
du¤u gibi transkripsiyon etmelerine ba-
karak, Hunlar zaman›nda kullan›lan bir
k›s›m Türkçe adlar› tespit edebiliyoruz.
Mesela: Tümen, Bahad›r (Batur), O¤uz,
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Alçi, Kutbeg, Kayok (Kiok), Kutku ve
Caner (Tsi Ma-ch’ien, 1989: 441-444)gibi
adlar Büyük Hun hükümdarlar›n›n kul-
land›¤› ad ve unvanlardan ibaret olup
bugün de Türklerin yaflad›¤› co¤rafyada
bu gibi kifli adlar›na rastlamak müm-
kündür. Hun tarihi üzerinde araflt›rma
yapan Japon bilim adam› Beynyav Kuci
bir Hun bürokrat›n›n unvan› olan Tanr›
Kut’un “Tanr›n›n o¤lu” anlam›na geldi-
¤ini ileri sürer. (Lin-kan, 1983: 192-193)
Günümüzde Man-chu Tunggus Dili aile-
sine mensup bir k›s›m milletlerde “Kut”
sözü “O¤ul” anlam›na gelmektedir. Bi-
lindi¤i gibi Hun hükümdarlar›n›n hepsi-
nin tafl›d›¤› hükümdarl›k unvanlar›nda
“Tanr›kut” kelimesine rastlamak müm-
kündür.Bundan biz Hun dönemindeki
(M.Ö.IV-M.S.216) kifli adlar›n›n Tanr› ve
Tanr› inanc›yla yak›ndan alakal› oldu¤u-
nu görebiliyoruz.

Eski Uygur Yaz›s›yla yaz›lan tarihi
destan O¤uznâme’ye (O¤uz Ka¤an Des-
tan›) göre O¤uz Ka¤an çocuklar›na Gün,
Ay, Yulduz (Y›ld›z), Gök, Da¤ ve Deniz
(Keng Shih-men, Tursun Ayup, 1981: 28-
29) diye ad koymufltur. Bu eski Türkle-
rin iptidai inançlar›nda, do¤an›n ve do-
¤adaki nesnelerin ne kadar mühim bir
yer tuttu¤unu gösterir. Yine O¤uznâ-
me’den edindi¤imiz bilgilere göre O¤uz
Ka¤an kendine ba¤l› olan kabile-kavim-
lere Uygur, K›pçak, Karluk, Kalaç ve
Kanka (Yüksek Tekerlekli Araba) diye
adlar vermifl. (Keng Shih-men, Tursun
Ayup, 1981: 30,34-36) Bunun gibi do¤a
olaylar›na bakarak ad koyma adeti flim-
di Kazak, K›rg›z gibi bozk›r kavimleri
aras›nda bir gelenek olarak devam et-
mektedir. 

Frans›z filozof L›vi Brohil’in dedi¤i
gibi iptidai toplumlar genelde kendi ad›-
n› gerçek ve kutsal bir nesne olarak bi-
lirlerdi (Orhun, 1996: 49). K›z›lderilile-
rin kendi ad›n› basit bir iflaret olarak de-

¤il, aksine kendi flahsiyetinin müstakil
bir simgesi olarak bildi¤i ve kendi ad›n›n
göz bebe¤i gibi pahas›z oldu¤una inan-
d›klar› anlafl›lmaktad›r (Orhun, 1996:
49). Onlar›n inanc›na göre bir insan›n
ad›ndan onun insanlara hay›rl› biri veya
hay›rs›z biri oldu¤unu anlamak müm-
kündür.

Eski Türklerde de ad›n gerçek ve
kutsal oldu¤una inanmak ve yeni do¤an
çocu¤a ad koyma merasimi yapmak gibi
gelenek vard›. Bu gelenek günümüze ka-
dar devam etmektedir. Mesela: Çocu¤a
ad koyma merasiminde bebe¤i beyaz bir
keçeye sararak keçe ile birlikte kap› efli-
¤inden üç, yedi veya dokuz defa geçirir-
lerdi. Bu bebe¤in hayat› boyunca ak(te-
miz) olmas›n› ve uzun ömürlü olmas›n›
diledi¤i anlam›n› tafl›rd›. Çocu¤u olup
k›sa bir müddet sonra çocu¤u ölen anne-
babalar, çocu¤u erkekse çocu¤una “Tanr›
nazar› de¤di” zannedip, daha sonra do-
¤an erkek çocuklar›n› “Tanr› naza-
r›”ndan korumak için yemekli merasim
yaparak çocu¤un ad›n› “Niyazi”, “Kepek”
“A¤›rc›”, “Sat›lm›fl” gibi adlarla de¤iflti-
rirlerdi. Eski devirlerde insanlar›n kifli
adlar›n›n sihri gücüne inanmalar› ise ki-
fli adlar›n› kutsal olarak bilmeleri ile
alakal› idi. Bu yüzden eski Türkler ara-
s›nda yeni do¤an bebek çok hastalan›rsa
“ad› a¤›r gelmifl” diye önceki ad›n› basit
manalar› olan adlara de¤ifltirmek gibi
adet vard›. Ayr›ca erkek çocuklar›na
uzun saçlar b›rak›p k›z çocuklar› gibi gi-
yindirerek Tanr› nazar›ndan korurlard›.
Bunlar›n d›fl›nda yine erkek çocu¤unun
olmas›n› isteyenler ise do¤an k›z çocuk-
lar›na O¤ulhan, Ümithan, Dursunhan,
Saadet, Kudret, Fikret ve Emre gibi er-
kek çocuklar›n adlar›n› koyarlard›. Bü-
tün bu gelenekler halen Türkiye ve Tür-
kistan’daki Türk halklar› aras›nda pek
genel olmasa da k›smen devam ettiril-
mektedir.
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M.S.I.yüzy›lda Altay dili üç büyük
dil grubuna ayr›ld›ktan sonra (Baska-
kov, 1986:58) kifli adlar›ndaki millilik de
belirginleflmeye bafllad›. Hunlar döne-
mindeki Türk kifli adlar› düflünce bak›-
m›ndan genifl, sade, ruhsal(psikoloji) ba-
k›mdan serbest ve özgür oldu ise, daha
sonraki Göktürk ve Uygur Ka¤anl›¤› dö-
nemlerindeki (M.S.VI-IX.yüzy›llar) Türk
kifli adlar› tarihi gerçeklere ve devrin ih-
tiyac›na uygun olarak konulmaya baflla-
d›. Bilindi¤i gibi bu devirler bozk›rlarda-
ki Göktürk ve Uygur kabilelerinin zor
tarihi süreçten geçmekte oldu¤u devirler
idi. Onlar bazen kuzey kabilelerinin (Ju-
an-juanlar gibi) iflgali alt›nda kald› ise
bazen Çin’deki feodal devletlerin tehdidi
ile karfl› karfl›ya idi. Büyük Hun ‹mpara-
torlu¤unun çöküflünden sonra bafllayan
istikrars›zl›k ve bunun sonucu ard› ar-
kas› kesilmeyen asaletten dolay›, halk
gönlündeki isteklerini yeni do¤mufl ço-
cuklar›na koyduklar› adlarla ifade etme-
ye bafllad›. Mesela söz konusu dönemler-
de Göktürk ve Uygur boylar› aras›nda
yayg›n olarak konulan kifli adlar›na ba-
kacak olursak karfl›m›za flu gibi isimler
ç›kmaktad›r: Bumin, ‹stemi, Mukan, ‹l-
Tapar(Taspar) ‹l-Terifl, Kutluk,Kapgan
(Günümüzde Fatih anlam›ndad›r), Ton-
ga, Turan, Böri, Bilge, Költekin, Kutluk,
Kürflat, Begkuli, ‹l-Tebir, ‹l-Etmifl, ‹l-Ya-
ratm›fl, ‹l-Yar(‹lin dostu), ‹l-Beg, Köl ‹r-
kin, ‹l-Yaruk (‹li ayd›nlat›c›)Alp Kutluk,
Kut Bolmufl, Kut-Alm›fl, Bögü (Bilge),
Küçlük. Nitekim II.Göktürk Devletini
kuran Kutlug’a da Çin iflgalinden dolay›
da¤›l›p giden halk› toplay›p devlet kur-
du¤u için “‹l-Terifl”denilmifltir. 

M.S.745 y›l›nda II.Göktürk Devleti
yerine kurulan Orhun Uygur Ka¤anl›¤›
döneminde Uygurlar bilim gücünü do¤a
güçlerinden daha üstün görmeye baflla-
m›flt›r ve ilme olan ilgisini ve sayg›s›n›
kifli adlar› ile ifade etmeye bafllad›. Art›k

onlar ecdatlar›n›n iptidai ve saf duygula-
r›n›n ifadesi olan Gün, Ay, Y›ld›z, Gök,
Da¤, ve Deniz gibi adlar yerine, ilimle
alakal› olan adlar› yo¤un olarak kullan-
maya bafllad›. Mesela: Köl-bilge, Köl-
öge, Bilge-köl, Bilge Ka¤an ve Bögü Ka-
¤an gibi. (Orhun, 1996: 50) Bundan bafl-
ka yine ilim yoluyla baht saadetli olma
arzusunu ifade etmek için Kutluk Bilge,
Kutluk Bilge-köl, Kutluk Do¤mufl, Kut
Tekin, Kut Sangun ve Kut-çor gibi kifli
adlar›n› kullanm›fllard›r. Bu gibi adlar
genelde Uygur Ka¤anl›¤›n›n geliflmifl ve
refah dönemlerinde çok kullan›lm›flt›r.
Göktürk ka¤anlar› hükümdarl›k unvan-
lar›nda Tengriteg Tengride Bulmufl Türk
Bilge Ka¤an (Orkun, 1994:22), Tengri
Ka¤an, Baga ‹flbara Ka¤an, Tonga Turan
Ka¤an, Bilge Tardu Ka¤an, Kimin Töre
Ka¤an, Kara Ka¤an, Çoluk Ka¤an, Çor
Tümen Ka¤an, Ulu¤ ‹flbara Ka¤an, Ba-
had›r ‹pi Ka¤an, Kutlug Ka¤an... gibi s›-
fatlar› kulland› ise Orhun Uygur Ka¤an-
l›¤›n›n ka¤anlar› Hunlardan kalma
Tengri, Kut gibi unvanlara, Göktürkler-
den kalma Bilge, Köl, Çor, Ulu¤,Kutlug
gibi unvanlara sahip ç›kmakla birlikte
Alp, Ay, Külüg, Küçlüg gibi unvanlar› da
hükümdarl›k unvanlar›na ekleyip, Türk
Hükümdarl›k Unvanlar›n› daha da süs-
lemifllerdir. Buna örnek olarak Uygur
Ka¤anlar› taraf›ndan kullan›lan, Kutlug
Bilge Köl Ka¤an, Tengride Kut Bulmufl
‹l-Tutmufl Bilge Ka¤an, Tengride Bul-
mufl ‹l-Etmifl Alp Külüg Bilge Ka¤an,
Alp Kutlug Bilge Ka¤an, Kutlug Bilge
Ka¤an gibi unvanlar› gösterebiliriz. 

762 y›l›nda Orhun Uygur Ka¤anl›-
¤›ndaki üst düzey bürokratlar ve onlar›n
çevresindeki bir k›s›m Uygurlar bir tüc-
car dini olan Manihaizm’i Bögü Ka¤an’›n
teflviki ile kabul etmeye bafllad›. Böylece
Uygur kifli adlar›na özellikle hükümdar-
lar›n ad ve unvanlar›na Manihaizm ile
ilgili adlar kar›flmaya bafllad›. Yani Bögü
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Ka¤an’dan sonra tahta geçen baz› hü-
kümdarlar›n unvanlar›na Manihaizm’in
simgesi durumunda olan “Ay” kelimesi
eklenmeye bafllad›. Mesela; Ay Tengride
Kut Bulmufl Külüg Bilge Ka¤an (789-
790), Ay Tengride Ülüg Bulmufl Alp Kut-
lug Bilge Ka¤an(795-805), Ay Tengride
Kut Bulmufl Alp Bilge Ka¤an(808-821),
Ay Tengride Ülüg Bulmufl Küçlüg Bilge
Ka¤an (821-824), Ay Tengride Kut Bul-
mufl Alp Bilge Türk Ka¤an (824-832) ve
Ay Tengride Kut Bulmufl Alp Külüg Bil-
ge Ka¤an (832-839) gibi hükümdarlar ve
onlar›n unvanlar› buna örnek teflkil et-
mektedir. Bunun d›fl›nda Manihaizm’i
kabul eden halk›n da bir k›sm› Ay sözü-
nü isimlerinde kullanmaya bafllam›flt›r. 

Orhun’daki Uygur Ka¤anl›¤› y›k›l-
d›ktan sonra Uygur hanedan›na mensup
baz› kifliler taraf›ndan kurulan Kan-
chou Uygur Devletinin (870-1036) bir
hükümdar›na da Manihaizm’deki bir ila-
h›n ad› olan “Ormuz” ismi verilmifltir.
(Hamilton,1982:168) Ancak Maniha-
izm’in Uygurlar aras›ndaki etkisi fazla
uzun sürmedi¤inden söz konusu dinin
Uygur kifli adlar›na olan etkisi de az ol-
mufltur. 

Orhun vadisindeki Uygurlar daha
çok Gök tanr› inanc›n› tafl›yorlard›. 762
y›l›nda Bögü Ka¤an’›n Çin seferinden
dönüflünde ülkesine Manihaizm’i getir-
mesiyle bölgedeki Uygurlar›n bir k›sm›
özellikle ka¤an›n yak›n çevresindeki bü-
rokrasi tabakas› Maniheist oldular. Ma-
nihaizm bölgeye gelmeden önce, her ne
kadar Orhun bölgesindeki Uygurlar ara-
s›nda Budizm’in az çok etkisi olmufl ise
de, bu etki Tanr› Da¤lar›n›n eteklerinde
yaflamakta olan Uygur Boylar›na olan
etki kadar güçlü de¤ildi.Tanr› Da¤lar›-
n›n eteklerindeki Koçu (bugünkü Tur-
fan),Küsen (bugünkü Kuça) ve Udun
(bugünkü Hotan) gibi flehirler adeta Bu-
dizm’in merkezi konumunda idi.

Kaynaklardan anlafl›ld›¤›na göre
Türklerin Budizm inanc›, Manihaizm’in
yay›ld›¤› tarihte birkaç yüzy›ll›k geçmifle
sahip idi. Dolay›s›yla Türklerde özellik-
le, Tanr› Da¤lar›n›n eteklerinde yafla-
makta olan Uygur Türklerinde Budist
kültürü oldukça yayg›nlaflm›fl vaziyette
idi. Fakat Budizm’in Uygur Türklerinin
tamam›nda etkili oldu¤unu söylemek
do¤ru de¤ildir. IX.yüzy›l›n ortalar›ndan
sonra Uygurlar aras›nda dini inançtan
dolay› bölünmeler ortaya ç›kt›. Yani 840
y›l›nda Orhun’daki Uygur hakimiyeti y›-
k›ld›ktan sonra Uygur Türk hanedan›na
mensup birkaç yüz bin kifli Tanr› Da¤la-
r›n›n eteklerine gelip orada yaflamakta
olan di¤er yerli Türk boylar›n›n deste¤i
ile günümüzde Karahanl›lar (Gerçek is-
mi Hakanl›lar)olarak bilinen, Çin y›ll›k-
lar›nda ise “Bat› Uygur Ka¤anl›¤›” (Hsi
Hui-ku Kuo) diye kaydedilen bir devlet
kurmufllard›. Fakat çok geçmeden Uy-
gur Türklerinin bir k›smi, özellikle Ma-
veraünnehir’in do¤usu ile Küsen’in bat›-
s›ndaki Uygur boylar› ‹slam Dinini ka-
bul etmeye bafllad›. Onlar ‹slamiyet’i ka-
bul ettikten sonra Uygur ad› yerine “Ha-
kanl›” veya “Hakanl›lar” ismini kullan-
maya bafllad›.Söz konusu devletin do¤u-
sunda ve güney do¤usunda yaflamakta
olan Uygurlar ise eski Budist ve Mani-
haist inançlar›n› korudular. Sonuçta
inanç bak›m›ndaki bu farkl›l›k Bat› Uy-
gur Ka¤anl›¤›n› üçe böldü.Yani Satuk
Bu¤ra Karahan’›n Budist amcas› O¤ul-
cak Kadir Han’› öldürerek tahta geçip
devletin resmi dininin ‹slam Dini oldu-
¤unu ilan etmesiyle Ortaya Karahanl›-
lar (Hakanl›lar), Koçu (‹dikut) Uygur
Devleti ve Visara Hanedan› (Hotan Han-
l›¤›)ndan ibaret üç devlet ç›kt›. Bunlar-
dan Visara Hanedan› 1006y›l›nda Kara-
hanl›lar taraf›ndan ortadan kald›r›larak
‹slamlaflt›r›ld›. Koçu (‹dikut) Uygur dev-
leti ise Karahanl›lar›n birkaç defa sefer
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düzenlemesine ra¤men Budizm’i terk et-
medi.Aksine Karahanl›lar ile yar›fl›rca-
s›na Budist kültürünü gelifltirdiler.

M.S.IX-XII.yüzy›llar Uygur Türk
Budist kültürünün adeta alt›n ça¤lar› ol-
du. Bu geliflmeler do¤al olarak halk›n ad
koyma adetlerini de etkiledi.Bu bölgede-
ki Uygur Türk çocuklar›na Buda dinin-
deki ilahlar›n,kurtar›c›lar›n ve Buda ta-
rihindeki meflhur flah›slar›n isimlerini
koymaya bafllad›lar.Mesela;Toy›n(Ra-
hip),Burkan,Açar› (Hazret),Açita (Gök-
teki Sazc›),Ratna (‹nci) Bakfl›,Tu-
tung,Prtanrakflit, Maha, Singku Seli,
Entsang,Singsi, Çisoya, Vacra, Kiki Kur-
sa, Homaru, Çuktah Raflid ve Nuktah
Raflid(Hoca vd. 1984:366-417,Yusuf,
2000:6-18) gibi.Genelde bu gibi isimleri
yönetici tabakas›ndakiler,dindarlar ve
ayd›nlar çocuklar›na koymufllard›r.Halk
tabakas›ndakiler ise bu dini isimlere faz-
la meyil göstermemifllerdir. Biz bunu,
Turfan ve Hotan’da bulunmufl olan her
çeflit senetler, al›fl-verifle ait vesikalar,
hukuk vesikalar› ve mektuplarda dinî
isimlerden daha çok Türkçe isimlerin
bulunmas›ndan anl›yoruz.Mesela; Bay
Böre, Böre Beg, Arslan, Bu¤ra, fiun-
kar(fiahin), To¤rul,Bars, Ya¤an (Fil), Y›l-
d›z, Bulak, Bo¤a, Böken, Koç ve Tonga
(Osman, 1992: 101-135) Ak P›ra, Alt›n
Kara, Alp To¤rul, Ar›l Tekin, Esen Buka,
Bay Bo¤a, Say Bo¤a, Kutlu Bo¤a, Kutad-
m›fl, ‹lalm›fl Sangun, Bedizçi, Baflçi,
O¤ul, ‹nalçuk, Ats›z, Körksiz, Ertogmufl,
Ozm›fl, Turmufl Temur, Küçük Temur gi-
bi. Burada görüldü¤ü gibi Koçu (Tur-
fan)’daki Uygur Türkleri, eski Türk ant-
roponim modelinin temel özelliklerini ki-
fli adlar›na yans›tm›fllard›r.Kaynaklar-
dan anlafl›ld›¤›na göre Arslan, Bu¤ra ve
Buka gibi hayvan isimlerini genelde hü-
kümdarlar unvan olarak kullanm›fllar-
d›r.Mesela;Karahanl›lar(Hakanl›lar)
Devleti ve Koçu (‹dikut) Uygur Devleti-

nin büyük ka¤anlar› Arslan unvan›n›,
tâbî hanlar› ise Bu¤ra unvan›n kullan-
m›fllard›r. Örnek olarak, Karahanl›lara
ait, Baz›r Arslanhan, Harun Bu¤rahan,
Satuk Bu¤rahan, Süleyman Arslan-
han,Arslan Tekin ve Bögü Arslan gibi ad
ve unvanlar›, Koçu (Turfan)lulara ait,
Arslan Balban, Arslan Si To¤rul, Erk
Arslan Sengün, Arslan Singkur, Arslan
Bilge Tengri ‹lig Künçük ‹dikut (Arat,
1964: 150-157)gibi ad ve unvanlar› vere-
biliriz. Yeri gelmiflken flunu da belirtelim
ki, Koçu(‹dikut) Uygur Devletinin kendi-
ne özgü unvanlar sistemi dikkat çekici-
dir. Yani onlar›n hükümdarlar› önceleri
Ka¤an, sonralar› Han, ‹lig, ‹nan, Tengri-
han, ve en sonunda ‹dikut unvan›n› tafl›-
m›fllard›r. Unvan de¤iflikli¤i yaparken
de eski unvanlar tamamen b›rak›lma-
m›fl. Mesela, en sonunda kullan›lan hü-
kümdarl›k unvan›na bakacak olursak,
“‹dikut Tengri Ka¤an” fleklinde olmufl.
Di¤er Türk devletlerinde oldu¤u gibi hü-
kümdar çocuklar›na “Tekin” (Tigin), ver-
gi toplayanlara ise “Tarhan” unvan› ve-
rilmifltir (Gabain, 1973: 69). 

Görüldü¤ü gibi eski Türklerde kifli
adlar› toplumun çeflitli gruplar›n›, onla-
r›n dünya görüflünü, gelenek ve görenek-
lerini, inançlar›n› kapsamakta ve yans›t-
maktad›r. Kullan›lan kifli adlar›, hü-
kümdarlarla sade vatandafllar ve zengin
insanlarla fak›r insanlar aras›ndaki
farkl›klar› dahi ad›n yap›s›, içeri¤i ve di-
¤er özellikleri ile belirtmektedir. 

T›pk› Göktürklerde oldu¤u gibi Ka-
rahanl›larda ve Koçu (‹dikut) Uygurla-
r›nda da yüksek tabakaya mensup kifli-
lerin adlar› adeta çok kelimelerden olu-
fluyor, adlar unvanlarla beraber kullan›-
l›yor ve bazen de yabanc› kökenli keli-
meler de eklenebiliyor.Mesela, Sultan
Satuk Bu¤ra Karahan, Mahmut bin Ars-
lan Sabuk Tekin, Arslan Bilge Tengri ‹lig
Künçük ‹dduk-kut gibi. Sade halkta ise
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kifli adlar› genelde bir kelimeden oluflur-
du. Yani Yigetmifl, Umar, Terbifl, Esen,
‹nal, Tarkan, S›nkur, Udçi, Bintung,
Böngek, Erdinç (Radloff, 1928: 6-170) gi-
bi. Karahanl›larda “Kara” sözcü¤ünün
antoroponnimlerin içerisinde genifl fle-
kilde yer almas› bilinen bir husustur. Es-
ki Uygur Vesikalar›nda da “Kara” keli-
mesi hem kifli adlar›n›n önünde hem de
sonunda kullan›lmaktad›r. Bazen bu ke-
lime günümüzde de oldu¤u gibi kifli ad-
lar›n›n içinde lakap olarak gelmektedir.
Mesela, Kara Buka, Kara Kufl, Kara
Sengün, Kara Temür, Kara Toy›n, Bayan
Kara, Tolu Kara, Enç Kara, Kul Kara, ve
M›s›r Kara (‹zgi, 1987: 118) gibi. 

Turfan’dan ve di¤er bölgelerden ar-
keolojik kaz›lar sonucu elde edilen eski
Uygurca vesikalar›n ço¤u, dine, al›fl-ve-
rifle ve hukuka dair konular› içermekte
oldu¤undan bu vesikalarda kad›n isim-
lerine rastlamak çok zordur. Ancak Di-
vanü Lugat’it-Türk, O¤uznâme ve eski
Uygur Türk’çesine tercüme edilen Buda
kitaplar›n›n sonuç k›s›mlar›nda ve
Çin’in kuzey bat›s›ndaki Tun-huang’dan
bulunan bir k›s›m mektuplarda baz›
Türkçe kad›n isimlerine rastl›yoruz. Me-
sela; Ay Ka¤an, Ay Çiçek, Umay, Anaç,
Sevgi, Sevinç, Terken, Türkan, Altun Ta-
r›m, Kuntuz (Kunduz), Az›k gibi.

Eski Türk kültüründe Gök Tanr›
inanc› ve fiamanizm’in etkilerinin derin
olmas›, Budizm,Manihaizm ve Nasto-
rizm ile birlikte d›flardan gelen çeflitli
unsurlar›n da bulunmas›ndan dolay› er-
kek kifli adlar› ile kad›n kifli adlar›n›
fark etmek güç olmufltur. Ayr›ca, yaln›z
Türkçe konulan isimlerde de cinsiyet
fark› çok belirgin de¤ildir. Bulunan bel-
gelerden anlafl›ld›¤›na göre eski Türkler
Gün, Ay, Y›ld›z, Günay, Y›ld›zay, Gün-
han, Ayhan, Ayfer, Aytu¤, Aygüzel, Al-
tunhan, Gümüflhan ve Kunduz gibi isim-
leri hem erkekler hem de kad›nlar içinde
kullanm›fllard›r.

Eski Türklerde Bars, Böri, To¤rul,
Bu¤ra ve Buka gibi adlar›n totem oldu-
¤unu Türk Mitolojilerinden anl›yoruz
(Ögel, 1993: 36). Bars, To¤rul, Buka ve
bunun gibi baflka hayvanlar eski Türk-
lerde totem olmalar›ndan dolay› hem Or-
hun abidelerinde hem de Uygur vesika-
lar›ndaki kifli adlar›n›n terkibinde bu-
lunmaktad›r. Mesela, Bars Buka, Adem
To¤rul, Bsa To¤rul, Yap To¤rul, Kotan
To¤rul, Edgü To¤rul, Bars Beg, Bars
Urungu ve Kutadm›fl Bars (Radloff,
1928: 6-170, ‹zgi, 1987: 142)gibi. 

Türkler ‹slamiyet’i kabul ettikten
sonra kendi ad›n›n arkas›na memleketi-
nin ve milletinin ad›na da eklemek sure-
tiyle memleketine ve milletine olan sev-
gisini ifade etmeye bafllad›lar.Mesela;
Mahmud Kaflgarl›, Ahmet Yükneki, Ah-
met Yesevi gibi. ‹slamiyet’ten önce ise
bunun aksine, insanlar kendi memleke-
ti, milleti ve kabilesinin ad›n› kendine
ad olarak seçip vatan millet sevgisini bu
flekilde ifade ederlerdi.Mesela; Tarim,
Talas, Semerkand, Taflkent, Buhara,
Ba¤rafl, Bu¤da, Sayram, O¤uz, O¤uz Ka-
¤an, Türk Türk Ka¤an, Uygur fiahkulu,
Uygur Beg, Uygur Ka¤an, Ya¤lakar Bil-
ge, Kogursu Altun, Kasar Tekin, Basm›l
Tekin, Sar›¤ Tatar, Kara Ya¤ma ve Kara
Tatar, K›pçak...gibi. Uygurlarda “Uygur”
denilen bu etnik ad, kifli ad› olarak ‹sla-
miyet’ten sonra da devam etmifltir.Ta-
rih-i Reflidi adl› eserde Ali fiir Nevaî’nin
babas›n›n ad›n›n “Kiçikkine Uygur Bah-
fl›” oldu¤u zikredilir.Bundan baflka Ta-
rih-i Hanî adl› eserin yazar›na da “Uy-
gur Bahfl›” diye lakap konulmufltur
(Baytur, 1991:928). Burada flunu da be-
lirtmek gerekir ki, Türkler ‹slamiyet’i
kabul ettikten sonra Türklerin, “‹smin
gerçek ve kutsall›¤›na inanmak” anlay›-
fl› ile Araplar›n, “‹sim akidecili¤i” (inan-
c›) birlefltirilerek daha kuvvetli bir gele-
nek haline dönüfltürüldü. Mesela: bebek
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do¤up üç güne kadar, baz› hallerde yedi
güne kadar ad koyuyorlard›. Do¤up üç
gün içinde ölen fakat henüz ad koyulma-
yan bebeklere de mutlaka bir ad koya-
rak defnediyorlard›. Bebe¤e gerçek ad›n›
koymadan önce yani üç veya yedi gün
içinde erkek ise, do¤du¤u zaman Abdul-
lah(Allah’›n kulu), k›z ise Abide(Allah’a
ibadet eden kad›n) diye geçici ad koyu-
yorlard›. Üç erkek çocu¤u olan, mutlaka
birine “Muhammet” diye veyahut Mu-
hammet’i s›fat yaparak (Muhammet Ali,
Muhammet Dursun, Muhammet
Akif...gibi) ad koyuyorlard›. Bu gibi adet-
ler art›k Müslüman olan Türk Toplu-
munda zamanla bir gelenek haline dö-
nüfltü ve halen devam etmektedir. ‹sla-
miyet’in yay›ld›¤› ilk y›llarda Türkler di-
ni inançlar› gere¤i bir Müslüman ad koy-
makla birlikte ayn› zamanda bir Türkçe
isim de koymufllard›r. Mesela; ‹slami-
yet’i ilk olarak kabul eden Karahanl›lar
Devletinin hükümdar›n›n as›l ad› Satuk
Tekin olup, Müslüman olduktan sonra
Abdulkerim ismini alm›flt›r. Onun iki o¤-
lunun da hem Türkçe hem de Müslüman
adlar› var olup, büyük o¤lunun Türkçe
isminin Tonga ‹lig, Müslüman ad›n›n
Musa, ikinci o¤lunun Türkçe ad›n›n
Baytafl Arslan, Müslüman ad›n›n ise Sü-
leyman oldu¤u, torunlar›n›n adlar›n›n
ise Ali Arslanhan ve Muhammed Tonga-
han oldu¤u anlafl›l›yor (Genç, 1981: 38-
39) Fakat ‹slamiyet’i kabul eden bütün
Türklerin kifli ad› olarak çocuklar›na
hep böyle çift ad koyduklar›n› söylemek
zordur. ‹slamiyet’in toplum aras›nda git-
gide kök salmas›yla Müslüman adlar›
a¤›rl›k kazanm›flt›r.Ancak millî ad koy-
man›n da k›s›tlanmad›¤› anlafl›l›yor.
Müslüman olup da günümüzde oldu¤u
gibi Türkçe isimleri tercih edenlerin az
olmad›¤›n› görüyoruz. Karahanl›lar dö-
neminde yetiflen meflhur feylesof ve bü-
yük fikir adam› Yusuf Has Hacip Uygur

Türkçe’siyle yazd›¤› Kutadgu Bilig adl›
eserindeki dört büyük karaktere Ay Tol-
d›, Kün Togd› ‹lig(Adalet ve do¤rulu¤un
sembolü) Ögdülmüfl (Akl›n sembolü) ve
Odgurm›fl (fiükür ve kanaatin sembolü)
gibi (Arat, 1991: 9-10)Türkçe isimleri
takm›flt›r.

X.yüzy›ldan itibaren özellikle Türk-
lerin toplu halde Müslüman olmalar› ile
birlikte Türk kifli adlar›na Arap adlar›-
n›n yan› s›ra Fars adlar› da kar›flmaya
bafllad›.Bilindi¤i gibi Türkistan co¤raf-
yas›nda kurulan Karahanl›lar Devleti
ile Kuzeybat› ‹ran ve Ön Asya co¤rafya-
s›nda kurulan Büyük Selçuklu Devletin-
de Arap etkisi kadar küçümsenemeye-
cek derecede Fars etkisi de vard›. Bu da
Türklerin ‹slamiyet’i ve onun kaidelerini
sistematik olarak Farslardan ö¤renme-
lerinden kaynaklan›yordu. Bunun için
Türk ‹slam Kültürünün oluflmas› ve ge-
lifltirilmesinde önemli bir yere sahip
olan Fars Kültürü do¤al olarak Türk ‹s-
lam Kültürünün di¤er dallar›nda oldu¤u
gibi ad koyma adetlerini de etkilemiflti.
Türklerin bir k›sm›(özellikle ‹ran s›n›r-
lar›n›n içindeki ve ‹ran’a yak›n olan böl-
gelerdekiler) Farsça: Gül, Dil, Mihrî
(Günefl), Hoca, fiah ve Mirza gibi sözler-
den, Gülbahar, Gülistan,Gülçimen, Gül-
yar, Gülnaz, Gülhan, Gülnisa, Dilyar,
Dilflat, Dilhayat, Dilara, Mihray, Mihri-
ban, Mihrigül, Mihrinnisa, Hoca Ahmet,
Hoca Niyaz, Hocahan, fiahkulu, fiahan,
fiak›r, Mirza Ahmet ve Mirza Alim gibi
isimleri k›z ve erkek çocuklar›na ad ola-
rak koymufllard›r.

Kifli adlar›, uzun tarihi süreç içeri-
sinde tarihteki hanedanl›klar›n y›k›l›fl›
ve siyasi vaziyetin de¤iflmesi ile çabuk
de¤iflen siyasi deyimlere pek benzemez.
Ancak de¤iflik zaman ve mekan içerisin-
de siyasi iradenin etkisiyle k›smen de ol-
sa de¤iflebiliyor.Yani bir milletin belli za-
manlarda yapt›¤› ihtilaller veya u¤rad›¤›
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istilalar ve onlar›n sonucunda oluflan si-
yasi vaziyet elbette kifli adlar›n› da etki-
ler. O zamanlarda konulan kifli adlar›
k›smen de olsa mutlaka o siyasi vaziye-
tin izlerini tafl›r. Mesela: XVIII.yüzy›l›n
ikinci yar›s›ndan itibaren Rus ve Çin is-
tilas›na u¤rayan Türkistan co¤rafyas›n-
da istilac›lara karfl› yap›lan mücadele
sonucunda kurulan milli hakimiyetler
(Kaflgariye Devleti 1865-1878, Azerbay-
can Cumhuriyeti 1918-1920, fiarki Tür-
kistan ‹slam Cumhuriyeti 1933-1934 ve
fiarki Türkistan Cumhuriyeti 1944-
1949) döneminde Türk halk› k›r›lan
onurlar›n› yeniden dikmeye çal›flt›. O k›-
sa dönemlerde do¤an çocuklar›n nere-
deyse tamam›na Hürriyet, Erkin, Azat,
Azatgül, Cenk, Cengaver, Galip, Galibe,
‹lham ve Kürefl (Savafl) gibi ihtilal izleri-
ni tafl›yan adlar› koydular. 

K›sacas› Türklerin ad koyma adet-
leri iki bin y›l› aflk›n bir zaman içerisin-
de belirli bir millî çizgiden ç›kmam›fl ve
millî özelli¤ini yitirmemifltir. Yukar›da
da belirtti¤imiz gibi Budizm, Manihaizm
ve H›ristiyan dinlerinin etkisiyle tarihin
belli dönemlerinde, Türkçe olmayan ad-
lar bir k›s›m Türk topluluklar›nca be-
nimsenerek kifli ad› olarak kullan›lm›fl
ise de bu hal Türk kifli adlar›ndaki millî
özelli¤i yok edememifltir.Zamanla bu ya-
banc› adlar, yerini yine eski Türk adlar›-
na veyahut Müslüman adlar›na b›rak-
m›flt›r.Türklerin ‹slamiyet’e geçmesiyle
eski Türkçe adlarla Müslüman adlar›
birlikte kullan›lm›flt›r. ‹slamiyet Gök
tanr› inanc›ndan sonra Türkleri etkile-
yen ikinci bir din olarak Türklerin bü-
yük ço¤unlu¤unun millî kimli¤inin
önemli bir k›sm› olunca birçok Arapça ve
Farsça kifli adlar› t›pk› di¤er edebiyat ve
sanattaki baz› kelimeler gibi Türkçelefl-
tirilmifltir.

Türklerin ‹slamiyet’e geçtikten son-
raki Türk kifli adlar› üzerinde bir genel

de¤erlendirme yapt›¤›m›z zaman Türkçe
kifli adlar›n›n nispeti Arapça ve Farsça
kifli adlar›na nazaran oldukça düflük-
tür.Ancak ‹slamiyet’ten önce var olan
baz› Türkçe adlar ‹slamiyet’ten sonra da
devam ede gelmifltir. Bu Türkçe adlar›n
bir k›sm› aynen, bir k›sm› ise Arapça ve
Farsça sözlerin kar›fl›m›ndan oluflturu-
lan Türkçe adlar olarak kullan›la gel-
mifltir. Mesela; Akbay Akgül, Akgün,
Ak›n, Akkufl, Aksu, Aktafl, Almas, Alm›-
la, Alp, Alparslan, Alper, Alpagut, Alpay,
Alpayhan, Alptekin, Altafl, Altemur, Al-
t›nay, Alt›ngül, Anar, Apr›nçor, Arat, Ar-
man, Arsan, Arsin, Arslan, Asatekin,
Asena, Atabeg, Atavulla, Atacan, Ata-
kan, Atalay, Atasagun, Ats›z, Avflar,
Ayaz, Ayazbeg, Aybala, Aybars, Aybeg,
Aydan, Aydemir, Ayd›n, Aydo¤du, Ayfer,
Ayferi, Aygül, Aygün, Ayhan, Ay›m(Dil-
ber), Aykut, Aynur, Aytaç, Aytan, Ayte-
kin, Ayten, Aytu¤, Batur, Bahad›r, Bal›-
k›z, Balta, Barç›n, Bar›fl, Battal, Baybö-
re, Baykara, Bayram,Baysal, Baytekin,
Baytimur, Baytursun, Berk, Berkyaruk,
Bilge, Bilgenur, Bilgesu, Bingül, Binnaz,
Binnur, Bircan, Bora, Bozbey, Bozyi¤it,
Bu¤ra, Bu¤rahan, Burçin,Burulday, Bü-
keyhan, Büktekin, Bürkütbay, Büyüker,
Canbay, Canbek, Canberdi, Candeher,
Candil, Canhan, Cankat, Cank›z, Can-
kufl, Canseven, Cansever, Cansu, Cen-
ker, Ça¤r›, Ça¤r›tekin, Çakan,Çak›r,
Çakmak, Çapar, Çelik, Çetin, Çetinay,
Demir, Demiray,, Demirhan, Demirtafl,
Deniz, Denizhan, Denktafl, Derya,, Dev-
let, Devlethan, Devletyar, Dilek, Dinç,
Dinçay, Durmufl, Dursun, Duygu,
Ece,Ecebeg, Elçin, Eldar, Erbay, Eralp,
Erarslan, Eray, Erhan, Erbil, Erdem, Er-
do¤an, Erdinç, Erol, Ergin, Ergün, Er-
kan, Erkin, Erkut, Ero¤ul,Ersin, Ertu¤,
Ertu¤rul, Ertümen, Ertürk, Eymür, Ez-
gi, Ezgütekin, Gök, Gökhan, Gökalp, Gö-
kay,Gökçe, Gökçek, Gökçen, Göker, Gök-
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çin, Göksu, Göktekin,Gönül, Günal, Gü-
nalp,Günay,Günbay, Günbeg, Gündo¤-
du, Gündüz, Günyaruk,Güntülü,Güray,
Hakan, Hank›z, Ifl›k, Ifl›kalp, Ifl›lay,‹di-
kut,‹larslan, ‹lbars, ‹lbeg, ‹lhan, ‹l-
kay,‹lknur, ‹lkut, ‹lteber(Vali, Kuman-
dan),‹lterifl, ‹lyar, ‹pek, ‹vedik, Ka¤an,
Kanat, Kandemir, Karaarslan, Karabay,
Karahan, Kaya, Kayatekin, K›l›ç, K›l›-
çarslan, K›l›çbay, K›l›çbeg, Koç, Koçak,
Koçer, Konur, Konuralp, Konurbay,
Korkmaz, Korkut, Köçer, Köksal, Kölbil-
ge, Költigin, Köro¤lu, Kurtbay, Kutal-
m›fl, Kutay, Kuter, Kutlualp, Kutluay,
Kutlu¤, Kutlubeg, Kutluhan, Kut-
luk,(U¤urlu), Kutlukay, Kutnur, Kutul-
muflKüçlük, Külüg (Ünlü), Kürbo¤a,
Kürflat, Laçin (Erkek flahin), Maral(Difli
geyik), Mengli, Menglitekin, Mengü,
Mengühan, Mengütay, Mengütekin,
Mergen (Niflanc›), Mertol, Metehan, Me-
tiner, Monçuk(Boncuk),Moray, Mutlu,
Mutluay, Mutluhan, Nadirbibi, Nadirbi-
ke, Nadirkulu, Naray, Narbey, Narbike,
Narhan›m, Narhatun, Narhan, Nark›z,
Narbeg, Narkulu, Nazk›z, Nazhan›m,
Naz›m, Naz›mhan, Neskara, Nevruzbibi,
Nevruzbike, Nevruzkul, Nural, Nurali,
Nuray, Nurdane, Nurdaner, Nurdo¤an,
Nurgün, Nurgüzel, Nurhan, Nurkan,
Nurlan, Nurluay, Nurol, Nursaç, Nursal,
Nursan, Nurseven, Nursevil, Nurtane,
Nurtaylak, Nurtekin, Odhan, O¤ulbay,
O¤ulbek, O¤ulcan, O¤ulçak, O¤ulhan,
O¤uz, O¤uzcan, O¤uzer, O¤uzhan, Ok-
tay, Onat, Ongun, Onuk (Yararl›, dü-
rüst), Onur, Oraz (Kut), Orazhan, Oraz-
kul, Orbay, Orhan, Orkun, Orkut, Oruç-
han, Oya, Oyahan, Oyandur, Ozanay,
Ozaner, Öner, Örkenkulu, Örgüç, Örkefl,
Öztekin, Öztimur, Pekcan, Peker, P›nar,
Pirkulu, Polat, Rahetay, Rahethan, Sa-
lur, Sancar, Sarigül, Sarihan, Sarik›z,
Sarper, Sat›lm›fl, Savafl, Savafler, Sebük-
tekin, Sedefhan, Sedanur, Salcan, Sel-

cen, Selen, Selçuk, Selçukay, Selen, Sel-
han, Sevcan, Seven, Sever, Sevgi, Sev-
gül, Sevil, Sevilay, Sevim, Sungur, Sun-
guralp, fiahtekin, fiahturan, fiendo¤an,
fienel, fiener, fienol, Özalp, Özay, Özbay,
Özbek, Özcan, Özdemir, Özer, Özge, Öz-
kök, Özhan, Özkan, Özker, Özkul, Öz-
lem, Öznur, Özmetin, Öznur, Taçl›, Taha,
Tamay, Tamer, Tanay, Tanayd›n, Tanbu-
¤a, Tando¤an, Taner, Tan›l, Tankut, Tan-
r›kulu, Tanr›verdi, Tansel, Tansu, Tan-
yel, Tanyu, Tarhan, Tarkan, Tafldemir,
Taflkan, Taflk›n, Tafltan, Tafltekin, Tat-
k›z, Tatufl, Taybu¤a, Taydemir, Tayfun,
Tayl›, Taymas, Taytu¤lu, Tayyar, Tegin,
Tekin, Tekir, Tekifl, Tektafl, Temir, Temir-
bek, Temürhan, Terken, Togan, Togay,
Togantimur, Togantekin, To¤mufl, Togrul
(Tu¤rul),Tokay, Toktagül, Toktam›fl, Tok-
tam›flhan, Toktar, Toktafl, Toktay, Tokte-
mür, Tolga, Tolunay, Tolunbay, Tolunbay,
Toluntekin, Tolunbike, Toluntigin, To-
rak, Torbeg, Torpafla, Torum, Torumtay,
Torut, Toruthan, Tosun, Toygun, Tugay,
Tu¤çe, Tu¤luk, Tu¤rul, Tulgar, Tulpar,
Tuluay, Tuluntay, Tuncer, Tunçtafl, Tura,
Turabeg, Turacan, Turahan, Tural, Tu-
ran, Turanbeg, Turanhan, Turank›z, Tu-
ranflah, Turgay, Turgut, Turhan, Turha-
tun, Tursun, Turterim, Turubek, Turum-
can, Turumtay, Tuygun, Tuygunay, Tü-
lay, Tülcan, Tülin, Tülinay, Tülkut, Tü-
men, Tümer, Tümerkan, Türk, Türkan,
Türker, Türkeri, Türkmen, Türköz,
Türkflen, Türky›lmaz, U¤ur, U¤urcan,
U¤urhan, U¤urkan, U¤urol, U¤urtan,
Ulcan (Kazak Türklerince O¤ulcan),
Ulubeg, Uluer, Uluo¤ul, Ulukatun,, Ulu-
nay, Ulutafl, Ulutekin, Umay, Umurhan,
Umut, Urak, Uraz (Kut), Urazl›, Urungu
(Savaflç›), Urunkafl, Urunkufl, Uygur,
Uytun (Kutlu), Uzhan (Yak›fl›kl›, Ak›ll›),
Üçgül, Üçler, Ülgen, Ümit, Ünal, Ünay,
Üner, Ünsal, Ünsan, Üstüner, Üzer, Üze-
yir, Yad›k, Ya¤an, Ya¤antekin, Ya¤mur,
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Yakan, Yalç›n, Yamtar, Yanar, Yan›l,
Yank›, Yargül, Yar›nkufl, Yark›n (fiim-
flek), Yaruk (Ifl›k), Yaruktafl, Yaflagül, Ya-
flanur, Yaflar, Yaflariye, Yaflatan, Yavuz,
Yavuzer, Yazgan, Yazgül, Yeliz, Yenal,
Yener, Yenercan, Yeflil, Yeflilay, Yeter, Ye-
terk›z, Yetkin, Y›lbars, Y›lbay, Y›ld›ral,
Y›ld›ran, Y›ld›r›m, Y›ld›z, Y›ld›zhan, Y›l-
maz, Yi¤it, Yi¤itcan, Yolay, Yurdaer, Yur-
dakul, Yurdal, Yurdaflen, Yurdusev, Yur-
duflen, Yurter, Yüksel, Zaferbeg, Zafer-
han, Zamanhan, Zeynephan, Zeynepk›z,
Zeytinhan, Ziyabey (Erol, 1992: 1-448)
gibi Türkçe veya Türkçelefltirilmifl isim-
ler bu uzun tarihi süreç içerisinde ‹sla-
miyet’le birlikte gelen Arapça ve Farsça
isimlerle rekabet ederek varl›¤›n› günü-
müze kadar davam ettirmifltir.

XIX.yüzy›l›n sonu ve XX.yüzy›l›n
bafllar›nda dünya çap›nda bafllat›lan
millî kurtulufl hareketleri ve demokrasi
mücadelelerinin estirdi¤i yenileflme rüz-
garlar›n›n etkisiyle di¤er milletlerde ol-
du¤u gibi Türkler aras›nda da millî ruh
yeniden uyanm›fl ve Türklük fluuru dal-
ga dalga bütün Türk co¤rafyas›na yay›l-
m›flt›r. Büyük önder Mustafa Kemal’›n
kurdu¤u Türkiye Cumhuriyetinde Soya-
d› Kanunu ç›kart›larak Türkçe ad ve so-
yad› kullanman›n hukuki zemini haz›r-
land›ktan sonra Türkçe isimler kifli ad›
veya soyad› olarak tekrar Türkiye içi ve
d›fl›ndaki bütün Türk halklar› taraf›n-
dan konulmaya bafllam›flt›r. Art›k günü-
müzde Türk çocuklar›na konulan Türkçe
adlar›n nispeti, Arapça ve Farsça adlar-
dan oldukça yüksektir. 
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