Tarihi Siire¢ Icerisinde Oguz ve Kelt Metinleri
Fidan Gasimova’

Timler aras: iligkiler her zaman icin gtincel olan konulardandir. Bu iligkilerden biri
de tarih ve folklor arasinda kendini gostermektedir. Folklor ve tarih iligkileri gegitli
taraflardan gézlemlenir. Bu taraflardan biri Tiirk halklarinmin tarihi stireg icerisinde
ortaya koydugu halk edebiyati érneklerinin tarihi geligiminin izlenmesidir. Bu
gelisimin 6grenilmesi folklor ve tarih iligkisinin miikayeseli arastirilmasim talep
etmektedir. Ciinkt 6nce yaratilmig olan mitler sonralar folklor malzemelerine,
daha sonra ise yazih edebiyata aktarilmigtir Bu bakimdan edebiyat tarihinin
aragtirilmasi mitten baghyor. Mitler ise yazi bulunmadan énce dogmustur. Ik
mitlerin niteligi hakkinda kesin olmayan varsayimlar, ancak arkeolojik ipuglar: ve
tarthoncest sanat eserleri sayesinde yapilabilir. Bilim insanlari, bu tiir varsayimlarin
dayanag: olarak mezarlari, heykelcikleri, kayalara oyulmus motiflerle figiirleri ve
magara resimlerini kullanirlar'.

Onu da ifade edelim ki, tarih ve killtirimiizin bir¢ok eski katlarinin ac¢ilmasina
tipoloji aragtirma yardimci olabilir. Bu anlamda eski Turk ve Kelt halklarimin
mitolojisi, folklorunun 6grenilmesi bu halklar arasinda milattan 6nce tarihi-tipoloji
kontankt iliskilerinin mevcut oldugunu gésterecektir.

Eski Tirk ve Kelt metinlerinin kargilagtirllmas: sonucunda goruliir ki, her iki halkin
mitolojisinde, folklorunda, dini inanglarinda, téren ve bayramlarinda benzerlik,
yakinlhk vardir. Ornek olarak Oguz eposlarindan olan Kitab-1 Dede Korkut'u ve Kelt
kahramanlk eposlarindan Kuhulin’e gotiirebiliriz. Her halkin tarihi ge¢migi, diinya
goriisi, sanatsal diigiintisli, aile meseleleri eposta genis sekilde yansimaktadir. Bu
yizden eposun aragtirilmasi, 6zellikle de ayri ayri halklara ait eposlarin tarihi-
tipolojik arastirilmasi tarih ve folklor agisindan bazi 6nemli sonuglar elde etmeye
olanak saglayacaktir.

Fikrimizi tam gekilde ifade etmek icin 6ncelikle tarthen Oguz ve Kelt metinlerinde

var olmug motifleri, mukaddes unsurlar vs. arastiralim. Birgok folklor motifleri
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vardir ki, bunlar her iki halkin folklor 6rneklerinde neredeyse ayni gérevi yerine
yetiriyor. Nitekim adi gecen folklor motiflerinden biri ates, digeri ise sudur.

Tarihi Siireg igerisinde Nevruz, Belteyn Samheyn Bayramlari

Eski Turklerde oldugu gibi Keltlerde de ates ve su motifi yaygindir. Bunu her
iki halkin bayramlarinda gérebiliriz. Her bir halkin hem devlet, hem de dini
bayramlar1 vardir. Onlar gecici de olsa, insanlan tasa ve kederden uzaklagtirir,
onlan sevindirir, keyiflendirir. Baz1 bayramlar vardir ki, onlarin derin bir tarihi
koki vardir. Bunlardan biri de Nevruz Bayramidir. Nevruz tarihi kokene sahiptir.
Onun Turk halklarmin tarihinde, yasaminda &zel bir yeri vardir. Bu bayram
baharin geliginin, yeni yihn habercisidir. Baharin geligi, doganin uyanmast,
bununla birlikte insanin da canlanmasi Nevruz araciligiyla daha ¢ok hissedilir.

“Birgok eski halklarda oldugu gibi, Keltlerde de yil iki mevsime — yaz ve kig
mevsimlerine boliinmigtir (yilin dért mevsime ayrilmas: sonradan olugmustur).
Bu nedenle yazdaki gece glindiz esitligi yazin, sonbahardaki ise kigimn baslangici
kabul ediliyordu™®. Keltlerde ilk bayram, bahar Bayrami Belteyn, son bayram
Samheyndi. Her iki bayram Nevruz Bayrami ile ayni ézelliklere sahiptir. Ornegin,
Turklerin Nevruz Bayraminda oldugu gibi, Keltlerde de Belteyn ve Samheyn
bayramlarinda ates yakihrdi. Onlar da ateste giinesin unsurlarmi gorirlerdi.
Bizim Nevruz Bayrami geleneklerinin biiyiik ¢ogunlugu, (6rnegin, ates yakmak,
tzerinden atlamak, sabah erkenden su istiine, kabir stine gitmek, bayram
sirasinda ruhlarin ziyareti vs) Keltlerin Belteyn ve Samheyn Bayrami’nda da
gorlilmektedir. Belteyn mayis aymnm birinde kutlanir ve baharin geligini ifade
edirdi. Belteyn Bayrami zamani da biiytik bir ates yakilirdi. Bu bayramda da her
evin bahgesinde ateg yakilir ve Druidler daha giindiizden yaktiklart megalelerle
atesi alevlendirirdiler. Bu bayram olimi simgeleyen kig uykusundan doganin
uyanmasina, canlanmasina ithaf edilmistir’. Belteyn zamam yakilan atesin
tizerinden “alev giicli olan zaman erkekler, alev zayifladiginda kadinlar ve

gocguklar, ocak sonitb duman veren zaman ise hayvan gegirdi™*.

Cogu kaynaklarda belirtilmistir ki, Belteyn Bayrami zamani iki ateg yakilirdi.
Biri yukarida, 6btrt ondan agagida. Bu iki atesin arasindan paklanmak igin
hayvan, hasta insanlar gecirdi. Druidler tarafindan yakilan bu iki ateg arasindan

2 Kamil Hiseynoglu, Qadim Turan: Mifdon Tarixa Dogru, MBM, Baki 2006, s. 98.
3 Kenbrekas muosorns, Duuukstonepus, Dxemo, Mocksa 2002, s. 472.
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hayvaninin gegirilmesi onlarin her yeni yilda hastaliklarinin 6niine gegmek igindir.
Tim Kelt halklarinda ekmek ve ¢ubuktan hazirlanmig atesin yakilmasi ile ilgili
benzer térenler gozlemlenir. Her yerde, giysilerde de belli bir talep vardi. Nitekim,
ancak dogal giysiler giyilmelidir. Atesi yakana demir, ayakkabi, siis, deri tirtinleri
yasakti. Hatta yemekte de yasaklar vardi. Atest sadece “temiz” yontemlerle, yani
yontulmus tag veya talasalar aracihgiyla elde edirlerdi’.

Belirttigimiz gibi, Belteyn Bayrami'mi iki diinya arasinda énemli bir zaman
olarak ifade edilir. Iki ateg arasindan gecme gelenegi ile birlikte Keltlerde mayis
kralicesi secme ve mayis agacinin ¢evresinde dans etme gelenegi de vardi. Soyle
dustinalirdi ki, bu zaman Ahiret diinyasina kapilar ardina kadar agik olur. Kim
erkenden uyansa Ahiret diinyas: sakinlerinin ttim bahgislerini elde edecektir.
Belteyn Bayramu gii¢ elde etme, arzularin hayata gegme anmdir®.

Beltey Bayrami hakkinda bu belirttiklerimizin aymisi Nevruz Bayrami'nda da
mevcuttur. Bildigimiz gibi Nevruz Bayrami’nda da iki diinya arasindaki iligkilerin
daha rahat kurulduguna inam mevcuttur. Bayramda kaybettigimiz yakinlarimizin
ruhlarmin bize yardim edecegine inaniriz. Sanki gugleniyor ve dileklerimiz
gerceklesir. Belteyn Bayrami'nda kralige segiliyorsa, Nevruz’da han sislenir (sah
stisleme de denir). Bu benzerlik da oldukga ilginctir.

Keltlerde siislenmis mayis agact Glinesbanu oyununa benziyor. Tarihin izlerini
tagtyan bu oyun eski zamanlardan Nahcgiwvan’da icra edilirdi. Bunun igin bir
kartonu sar1 renge boyayarak ona kas, goz cizilirdi. Iplerden de sac yaparlardy’.
Buna aynen Keltlerde rastlanir. Giines biciminde olan aga¢ ¢iceklerle siislenir,
kurdaleler baglanird:®.

Keltlerin dért 6nemli bayramlarindan (imbolk, Belteyn, Lugnasa, Samheyn) biri
olan Samheyn ise kasim ayinin birinde kutlanirdi. Bu bayramin bizim Nevruz
Bayramu ile yakinhigindan biri budur ki, onlar da bayram zaman 6liler diinyast
ile 6bir dinya arasimdaki butlin engellerin ortadan kaldirldigimi, 6biir diinyanin
sakinleri olan ruhlarin 6zgiirce bu diinyaya misafir gelebiliceklerini diigtintirdtler.
Nevruz Bayrami’'nda da olillerin ruhunun misafir geldigine inanilir ve bununla
ilgili birtakim caliymalar yapilir. Keltlerin Samheyn Bayrami'nin bagka bir tarafi

5  Orousb benrrarina, http://www.drui.ru/content/view/121/73/

6  Mborretoc, xon, Kesnbreknit maman, Iep. ¢ anrn, Codust, M "T'cimoc, Mocksa 2002, s. 93-
94
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da bayramda ocak yakilmasidir. Téren atesini Druid alevlendirirdi’. Burada
saman gorevini Ustlenen Druidlere rasthyoruz. O, halkimin kutsal sahsiyeti gibi
toren atesini yakiyordu. Nevruz Bayrami’nda da ayni sekilde ates yakilir Eski
Oguz metinlerinden olan Dede Korkut’ta da her evde yakilan atesten ilave bir
de o yerin en yiiksek tepesinde yakilan ates tasvir ediliyor. Sunu da belirtelim ki,
her iki bayram iklimle ilgilidir. Ancak ¢ok az bir fark vardir. Eger Nevruz Bayram:
baharda kutlaniliyorsa, Samheyn sonbaharda kutlaniliyordu. Buna ragmen her iki
bayram glinesle, atesle baghdir. Keltlerde yazin baglanmasi yukarida belirtdigimiz
gibi Belteyn Bayramu ile ilgili olmugtur. Samheyn ise sembolik olarak baharin
bittigini ifade ediyordu'.

Her iki halkta rast gelinen bayramlarda benzer taraflar coktur. Ornegin Keltlerin
Samheyn Bayrami’min adina bazi aragtirmalarda “Samayn” seklinde de rastlamr.
Belirtdigimiz gibi bu bayramda oliller bizim diinyamiza gelebilir. Yani bayram
zamani 0lmus insanlar kendi akrabalarini gérmeye gelir. Bizim elde ettiklerimize,
bagarilarimiza sevinir ya da kéti islerimize tiziiliirler. Bugtin de onlardan yardim
bile isteyebiliriz. Ayrica onlar bizi dogru olmayan islerimize gore cezalandirabilir
de. Kelt geleneklerinde bu bayramm hamisi ilahi Dagda ve Tanriga Morrigandir.
Cok 1lginctir ki, bizim Nevruz Bayrami’'nda da 6lmug akrabalarimmizin bayram
ginii bizi ziyarete gelecegine inam mevcuttur. Onun igin masanin Ustind leziz
yemeklerle doldurur, konusup egleniriz. Yasadigimz evin her odasinda igiklar
yanik tutariz. Bu konuda “Nevruz Bayrami” ansiklopedisinde de bilgi verilir ve
soz ediliyor ki, son carsambada diinyadan gogenlerin ruhu evini ve ¢ocuklarm,
yakin akrabalarmi gérmeye gelir Aksama kadar iyi halli, yiizi giler olmak,
leziz yemekler pisirmek gerekir ki, ulularin ruhu gelip bizim giin-giizeranimiz
hog gorstin, doniip emin sekilde gidebilsin. Bunlarin yani sira son garsambada
ulularin adim anmak, ruhlarini sad etmek icin evdeki sirin-sekerden pay ayirip
kabir Gstline gitmek, yasin okutmak sevaptir. Ayni giin kimsesizlerin, gariplerin
kabrini de ziyaret edip yasin okutmak, mezarin tstine tath koymak sevap sayilir.
Boyle olunca yakinlarimizin ruhu daha rahat, daha mutlu olur''.

Samheyn Bayraminda ruhlar ve diger gizemli varliklar ¢ok kolayhikla maddi
dinyaya gelebildigine gore insanlar bu varliklar gibi giyinir, evlere gidip, cin-
seytanlar sakinlestirmek icin yemek istiyorlardi. Bu bayramda cesitli fala bakmalar

9  Kenbrekas muosorns: DHUMKIIONE 1M, age., s. 591-592.
10 Kenbrekas muposorns: DHUMKIIONEIUA, age., s. 47.
11 Novruz Bayramu Ensiklopediyast, Sorq-Qarb, Bakt 2008, s. 106.
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da yapilmaktadir. Nevruz Bayrami'nda da kapiya sapka atma gelenegi herkese
bellidir ve bu bayramin diger geleneklerinden biri de fala bakmadir. Bunlar da her
iki bayramin ortak tarafidir.

Her iki bayramda mum yakilir. Samheyn Bayrami’nda mumu yakarak pencerenin
oniine koyarlardi, bu da ruhlarim yoluna mayak rolinii oynuyordu. Hatta 6ltlerin
ruhlar i¢in sokaga kapta yemek de koyarlardi'>. Nevruz Bayrami’nda da yapilan
bayram tepsisinin kenarlarina sam dizilir. Aslinda bu da 6liilerin ruhlarimin agkina
yakilir. Masanin tistinden de yemek, tath eksik olmuyor.

Bayramin ortak 6zelligi evde ve esasen de avluda genel atesin yakilmasidir. Her
iki halk yakilmig genel atesten alev alarak kendi bahgelerinde de ateg yakarlardi.

Her iki bayramin aragtirilmasi ve bir¢ok Kelt metinleri sunu gosteriyor ki,
Turk kaltiirinde oldugu gibi, eski Kelt kiltiriinde de atese tapma 6nemli yer
tutmustur. Bildigimiz gibi, Turk halklarinda ateg ve ocakla bagli Samanizm’den
kalma inanclar coktur. A.Inan belirtmistir ki, Altaylhlann atese kars1 soyledikleri
dualarda atese “giines ve aydan ayrilmigsin” derler. Atesin gokten Ulgen Tanr
tarafindan gonderildigine inanirlar. Miibarek sayilan bazi seylere ve ruhlara kars:
“kufur” sozler sarf edilebilirse de ateg hakkinda boyle sey sdylenemez. Atest su ile
sondurmek, atese tikirmek, atesle oynamak kesin olarak yasakar'. Goruldugu
gibi hem eski Tiirk, hem Kelt halklarmin ategle ilgili inanglar neredeyse aynidir.
Her 1ki halk da atese glinegin bir pargasi, sembolt gibi bakiyordu.

Atege tapmma Kelt kiiltiirinde 6nemli yere sahiptir. Belirttigimiz gibi Keltler
ateste giinesgin ve gokytiziintin unsurlarim gortyorlardi. T'oren geleneklerini icra
eden zaman katranla boyanmuig tekerleklere ates vurarak tepeden agagi yuvarlamak
gelenegi 6nemli yer tutmaktadir'™.

Eski tarihe sahip Nahgivan’da da buna benzer gelenek icra edilmektedir. Oyle ki
Nevruz Bayramu sirasinda kumasglarla siki baglanmug, top haline salinmig megaleler
aylarca petrolde tutulur bayram giinii alevlendirerek firlatip atilirdi. Bu gelenek de
atesin kutsallig ile ilgili icra edilirdi.

Ortacag’da Irlanda’da epos Dogu Kiiltiirii'niin 6nemli bir boliimiinii olustururdu.
Eposu olusturan sagalar (ayr1 ayri hikayeler) saraylarda uzun ki gecelerinde

12 CaMxcuH. Jyxos JICHB, http://mifologies. ru/index.php?option=com_
content&view=article&id=1161:samhain&catid=109&Itemid=136

13 Abdilkadir inan7 Tarihte ve Bugiin Samanizm, T'trk Tarih Kurumu Basimevi, Ankara 1954, s. 67

14 Kesbrekas Mudosorns: DHUMKIIONE 1US, age., s. 72.
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ategin etrafina toplanarak okunurdu. Bir sagada hikayenin Samayn Bayrami'ndan
Belteyn Bayrami’na kadar anlatildigy verilir. Zira inanca gore dini konular1 bazi
istisna diginda yazin, gindiiz vakti séylemek olmaz. Bununla birlikte atesin
etrafinda soylemek, ocagin bircok halklarin geleneklerindeki ¢nemli roli ile
ilgilidir®. Ocagin bagina toplamp ¢esitli konulu masal, mit, efsane vb. sdylenmesi
Azerbaycan’da da kendini géstermistir. Uzun kig gecelerinde tandir (ates yakarak
ckmek pigirilen yer) basina toplanarak cegitli folklor tiirleri anlatihrdi. 2012
yilinda Serur ilgesinde folklor derlemeleri zaman: soyleyici nine ve dedelerimiz
kigin tandir baginda kiirsi kurduklarim ve tandirin kézeren odu sénene kadar
gesitli hikayeler anlattiklarmi sdylemistiler. Bunun kendist de od, atesle ilgili eski
mangclarla baghhgm ifadesi ve ocagin kutsallig ile ilgilidir.

Keltlerin belirttigimiz dort 6nemli bayramlarima baktigimizda onlarin nigin
kutlanildigi, neye esasen tesis edildigini goriiyoruz. Nitekim Glines'in dénemi ve
topragin verimliligi ile ilgili olarak yilin dort 6nemli anini ayirir ve bayramlarla
belirtiyorlardi. Bunlardan sonuncu hiiziinlii Samheyn Bayramr’dir. Inamsa gore
bu zaman Gilinegin glict azalar ve yarim yil kigin ve gélgenin acimasiz gliclerinin
héakimiyeti altina geger'®.

Azerbaycan mitolojik metinlerine baktigimizda da sonbaharda gtinesin tutulmasi,
havanin kararmas ile ilgili bir¢ok metinler vardir ki, bunlarda da giinesin acimasiz
giicler, negatif giicler tarafindan ele gecirildigine inan¢ mevcuttur. Bu inang
Samanizm’den gelmedir. Samanistlerin inanglaria gore de Giines ve Ay ile kéti
ruhlar miicadeleye kalkigirlar, bazen yakalayip karanhk dinyasma strtklerler.
Giines ve aymn tutulmasmin sebebi budur. Gunes ve Ay’ tutulmas: sirasinda
Samanistler bunlar k6tii ruhun elinden kurtarmak icin bagirp ¢agiriyorlar, davul
galarlar. Bu gtrilti, patirtlarin kéti ruhu korkutacagina inamirlar'’. Goruldigu
gibi Giines ve Ay tutulmas: sirasinda icra edilenler aym sekilde, eski Samanizm’de
oldugu gibi kaydedilmigtir.

Oguz eposlarinda Nevruz, Kelt eposlarinda ise Belteyn, Samheyn Bayramlar:
hakkinda ilging bilgiler vardir. Samheyn Bayrami hakkinda bilgilere Keltlerin
kahramanhk eposunda sikca rastlanir. Ornegin Kuhulin’in Hastaligi sagasida bir
yildan fazla hasta olan Kuhulin, bayram giinii iyilegir. Onun iyilesmesine Druidler

Iwupoxosa, age., s. 40.
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17 Inan, age., s. 29.
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de yardim eder'®. Hagiyeye cikarak belirtmek isteriz ki, bu sagada Druidler
tarafindan Kuhulinin iyilesmesi olayinin benzerine Ritab-1 Dede Korkut eposunda
Dirse Han Oglu Bogag Boyu’nda rasthyoruz'. Dirso han’in kirk nokeri Bogach
yalandan suclayarak, hani ona karg kiskirtirlar. O da oglunu okla vurup yaralar.
Yarali Bogag yerde yatarken Boz ath Hizir peyda olup, ti¢ defa yarasini eli ile oksar
ve ona dag cicegi ile anne stitiiniin melhem olacagini séyler. Boylece Bogag iyilesir
ve inttkamim alir. Her iki eposta Druid de, Hizir da evliya seklinde tasvir edilir.
Evliya ise ¢cogu zaman insanlara yardim i¢in Tanrn tarafindan génderilir. Buna
uygun olarak Hizir ve Druid de kahramana yardim amaciyla gelmis evliyalardir.

Tarihi Siire¢ Igerisinde Oguz ve Kelt Metinlerinde Su, Agag, Tas ve
Bazi Hayvan Imgeleri

Oguz ve Kelt metinlerine baktigimizda tarithin belli bir zamanlarinda Keltlerin
de eski Tiirk halklar: gibi su, agac, tag ve bazi hayvanlara 6zel saygr gosterdigini

goruyoruz.

Her iki halk arasinda su motifi gok yaygindir. Gerek Oguz, gerekse Kelt halklarimin
eski metinlerine baktigimizda su ile ilgili ayni, bazen de son derece benzer
uygulamalara rasthiyoruz. Ornegin, suya kurban kesme, kurban verme hallerine
her iki halkta rastlanir ve her bir géliin, denizin, ¢ayn vb. kendi koruyucu ruhu
oldugu dugtiniltrdi. Eski Turklerin diisiincelerine gore gozle goriinen her ne
varsa, ayni zamanda suyun da ruhu vardir. Onun i¢in de bugtin de suyu kirletmek
dogru sayilmaz. Mitolojik inaniga gore kotii riyalarn suya konugurlar su akarak
gotirstin, 1yl rityalar: suya konusurlar ki, aydinhk olsun. Bir yandan su evrenin
erken, yaratici baglangicinda duran evrensel karakterdir. Diger yandan ise kozmik
sarsintilar da, 6lum olay: da onunla baglantilidir®.

Keltler de eski Tirk halklarn gibi, suda hayat kaynagi, bu dinyayr ahiret
dinyas: ile baglayan halkayr gorirlerdi. Bu genellikle biyiik derinlikten yiizeye
gikan sulara, 6zel durumda, cesmelere ve kaynaklara aitti. Béyle mahzenlere
ve kaynaklara kurban olarak silah ve her turli kiymetli seyler, genellikle de,
kuyumculuk stisleri, sikkeler, ev esyalari, ozellikle kazanlar, ayrica hayvanlar ve
hatta insanlar getirirlerdi. Siralanan bu gibi seyler gollerin, nehirlerin dibinden
gikarilmigtir. Keltlerin inancina goére, her gol, nehir ve ¢esmelerin kendi ruh-

18 IHwupoxosa, Hanexpa Cepreesna, Mudsr kesprckux Haponos, Acrpeins, Mocksa 2005, s. 94-
97.

19 Ritabi-Dads Qorqud, Yazici, Bakii 1988, s. 137.
20 Colal Boydili, Tark Mufologi Sizliiyii, Elm, Bakti 2003, s. 325-327.
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himayecisi var, hangisine ki onlara kiy1 yakinlarinda inga edilen tapiaklarda
kurban getirmek gerekir. Keltlerin déneminde su, eski dénemlerde oldugu gibi
sifall glictin kaynagiydi. Sifali 6zellikleri olan pimarlarin ve kaynaklarm yaninda
Keltler tapinaklar yapiyorlardi. Doganin sifal giigleriyle sular arasindaki bu iligki
uzun siire devam etti. Ornek olarak Bat ve ¢ok sayida sifah sularin ismini vermek
yeterlidir?!.

Daglar da su gibi Keltlerde 6énemli bir anlam tasirdi. Keltler Daglar1 Tanrilarla
baghyorlardi. Ornegin Galliyanin daglik bélgelerinde 6zel saygr igin daglar ve
tepelerle ilgili bir dizi ilahlar kullanilirdi. Semanin Kelt Allah’1 da daglarla cagrigim
edilirdi, ¢tinkti daglar yerden onun Gok Kralligi’nin en ug simirma kadar yukselir?.

Daglara tapinma Tiirk kosmogonik gorisler sisteminde 6nemli bir yer tutmaktadir.
Ttrklerin kutsal saydiklar: dag VI. yiizyil Cin kaynaklarinda “Yer Tanrist (ruhu)”
olarak adlandirihr. Tiirk kozmik diinya modeline gére uzaklarda — géklerle yeri
birlegtiren yerde ulu demir dagin olduguna inamlirdi*®. Genel olarak eski Tirk
metinlerinde kutsal dag, gok dag, demir dag, altin dag ifadelerine sikga rastlanir.
Bu konuda Bahattin Ogel “Tiirk mitolojisi”** kitabinda genis bilgi vermistir.

Diinyanin bir¢ok halklarinda kutsal taglarla ilgili hayli metinler vardir. Bu metinlere
eski Tirk ve Kelterde de rastlanir. Keltlerde tagin kutsallagtirilmasi, ona giivenle
ilgili cesitli varsayimlar vardir. Bir versiyona gore, Keltler mengirlerde 6lmiiglerin
ruhunun dinlendigini  dugtniiyorlardi®. Kelterde tagla ilgili inamslardan
bazilarinda taglar verimlilik sembolii olarak verilir. Bazi kutsal taglara ¢ocugu
olmayan kadinlar kendilerine strityordu ki, ¢ocuklar: olsun. Kutsal taglar farkh
olur. Birine de yildirim taglar denir®.

Genellikle, yildirmm eski Tturklerin mitolojik digincesine gore Tanrinin baghca
silah1, esas ozelligidir”. Bu anlamda Kéroglu'nun da gokten digen yildirim
parcgasindan yapilmug kilict kutsaldi.

Eskiden acinin, azar-bezarin “taga aktarilmasi” seklinde tagin sifali, tedavi edici
gict olduguna inanmilmigtir. Tirk Mitolojisi'nde taga inamgin gesitli sekillerine

21 Kesprekas mudonorus, DHupKIONE 9181, age., s. 484.
22 Kenbrekas mudosorns, DHuukIone 1us, age., s. 498.
23 Boydili, age., s. 87.

24 Bahoddin Ogol, Tiirk Mifologivas, C. 1, Bakii 2004

25 Hlupokosa, age., s. 102.

26 Ilupokosa, age., s. 105.

27 Boydili, age., s. 165.
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rastlanir. Efsane ve rivayetlerde tasa dénme motifi ¢ok yayilmistir. Bazen kutsal
bilinen tagn gokten indigine, gecmisi, gelecegi bildirdigine inamlmistir. Oyle
taslar da vardir ki, sonsuz kadmlar gidip gobeklerini o tasin gébek yerine koyar,
¢ocuklart olsun diye donerlerdi®.

Bu noktada fetisizmi hatirlamak gerekir. Nitekim, Tirk halklarinda zamanla
mevcut olmug fetigizm bazi cansiz esyalarin, 6rnegin magaralar, taslar, agaclar,
6zel emek aletleri veya ev egyalarmin dogatistii 6zelliklerine inangtir. Fetisizm
ayrica Ozel secimle cansizlarin canlandirilmasinda da tezahiir eder. En eski
fetisler doga tesisleri aligilmadik sekilli daglar, taglar, agaclar idi. Fetigizmin hatta
yaygin dinlerde de korunmus izleri daga, pinara ve diger doga tesislerine saygida
tezahtir edir. Bununla ilgili olarak Tanrlarin veya onlarin yerdeki temsilcilerinin
mucizeleri, bu yerlerin kékeni hakkinda efsaneler yaratilird.

Buna 6rnek olarak Kelt metinlerinde tagsa dénme motifine goz atalim. Ornegin
Keltlerde Tag Agnes adl bir efsane vardir. Efsanenin metinine goére Agnes adli
giizel bir kiz olur. Onun esas giizelligi kalbinin saflig, temizligi idi. Bir glin seytan
ormanda kizin karsisina ¢ikar ve kiza ondan kurtulamayacagim soyler. Kiz da
Allah’a yalvarir ki, onu seytandan korusun. Bu sirada kizin kalbi safligini koruyarak
goge cekilir, kendisi ise taga donigir®.

Bu gibi efsaneler eski Tiirk halklarinda da yaygindir. Buna 6rnek olarak Azerbaycan
efsaneleri icerisinde bulunan Gelin Kayasi, Kiz Kayasi, Tas Kiz efsanelerini
gostere biliriz*. Sunu da belirtelim ki, tagla ilgili inaniglara dinya halklarimmn
neredeyse hepsinde rastlanir.

Kutsal agaclara gelindiginde ise inceledigimiz zaman tipolojik acidan oldukg¢a
ilging noktalara rasthyoruz. Nitekim Keltlerde mese agaci, mese agact ormani
kutsal sayilirdi. Keltlerin tasavvuruna gore agag oliler dinyasi ile yukar: diinya
veya agagl dinya ahiret diinyas: arasinda baglanti roliinti oynuyor. Agacin koku
yerin derinliklerine gidiyor, agacin taci ise goge yiikselir. Agac mitolojik Dunya
Agacr'nin Ozelliklerini tagtyor ve bu hususta da verimlilik semboli sayilird.
Sonbaharda yaprakli agagin yapraklarimin dokiilmesi ve ilkbaharda tomurcuklarin
olusmasi Kelt felsefesi ile ilgili olarak ebedi diriliy ve yenilenme olarak kabul
edilirdi®'.

28 Boydili, age., s. 90.

29 Cpamennasle ropsl keabroB. Crsmas senpma. Kamennas Armec, https://victoris-wiesen.
livejournal.com/11861.html

30 Azarbaycan Folkloru Antologiyasi, Naxgivan Folkloru, Sabah, Bakii 1994, s. 82-85.

31 Kenbrekas mudosorns: DHuuksone mus, age., s. 505.
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Diinya Agacr'na eski Turk metinlerinde de rastlamir. Nitekim Samanlarla ilgili
bir¢ok metinlerde Saman, Diinya Agaci’nm1 merdiven olarak kullamr. Saman’in
davulu tzerinde bulunan Diinya Agacit kokleri yeraltt aleminde, govdesi
yeruziinde, dallar1 ve yapraklarrysa gbgiin en st tabakalarinda olan bir eksen gibi

dugtinilmugtir®?.

Genel olarak, kutsal agaclara Tirk ve Kelt samanhgida da rastlanir. Eski Ttrk
metinlerinde genellikle agac-saman dendiginde eski siyah ¢am Ongdruliirdi.
Her seyden 6nce onun dallarindan bu yerde yagsamig Saman’in davul ve elbisest
astlmigti. Olmily Saman’mn ruhunun bu agaca tagindigl ve agagm samanin yeni
“bedeni” oldugu dusiinilirdi. Agagtan Saman’in ruhunun kabile grubunda
yeniden dogmasini rica ediyorlardi. Halk tasavvuruna gore, kutsal agag Saman’mn
mistik seyahatinin esas baslangicidir.

Kurban kesme sirasinda téren kompozisyonunun merkezinde kutsal agaci belirten
situn vardi, ona kurbanlik hayvani baglhyorlardi. Kurban digman ruhun yemek
niyetinde oldugu kiginin yerine tazminat gibi 6ngortliirdii. Bazen insanin hastalhig
kurbanlik hayvana aktarilirdi. Saman ayininin metininin iceriginden gorunir ki,
kutsal aga¢ Saman’in ruhlarin diinyasina ulagtigi mistik seyahatinin ilk noktasrydi®.

Kelt kiiltiriinde mege agact Druidlerle bagh olarak 6zel kutsal agag gibi kabul
edilirdi. Bir varsayima gore “Druid” kelimesinin kendisi “dru” kokiinden olup,
“mese agaciu” bildirir. Druidler mese agaci olan yerleri asil tapmak ve dini
bir merkez haline getirmistiler, mese agac1 dallarini ise gesitli ayin torenlerinde
kullanirlardi. Mese agacina onun saghgi ve uzun 6mirli olmasmdan dolay: saygi
gosterirlerdi; bildirdigimiz gibi bazilar1 onda oliler diinyasim ahiret dinyas: ile
iligkilendiren Dunya Agacinin tecessiimiint goriirlerdi. Mese agaclarinin hep
gokylizi ile baglanti kurdugu bildiriliyor ve arkeolojik kazilar sirasmmda bulunan
bir¢ok Kelt rélyefleri ve heykellerinin mese agacindan imal edildigi anlasildi. Kelt
gemileri de daha ¢ok mese agacindan yapilirdi, bu sayede onlar uzun émiirliik elde
edirlerdi. Keltlerin Hiristiyanlagtirilmasi déneminde Irlanda’da bir ¢ok kilise ve
manastirlar genellikle mege agaci ormanlari veya ayr1 ayr1 mege agaglar: yakininda
yukseltilirdi**,

Tarithi Oguz ve Kelt metinlerinde rastladigimiz diger bir unsur mukaddes

32 Yasar Coruhlu, Tiirk Mutolojisinin Ana Hatlan, Kabalcr Yayincilik, Istanbul 201 1,s. 72, 86.

33 Cuenwmos E.II., O6pas gmepesa B mamancrse skyros, http://lib.herzen.spb.ru/media/
magazines/contents/ 1/12(86)/sleptsov_12_86_101_106.pdf

34 Kenbrekas mudosorns: DHumKIIONE 115, age., s. 722.
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hayvanlarla ilgilidir. Nitekim baz1 hayvanlar vardir ki, tarthen her iki halkin
yasaminda, hayat tarzinda, inanglarinda vs. 6nemli olmustur. Bunlardan biri attir.

Atn Turk kiltirinde énemli bir yeri vardir. Bu konuda aragtirma yapan V.
Habiboglu Tirk halklarmin bakig acisinda at ile ilgili zoomorfik tasavvurlarin
onemli yer tutdugunu yazar. Atin dogatisti bir giice sahip olmasi ve Tann
tarafindan insanlara hizmet i¢in génderilmesi eski dénemlerden baglayarak Tiirk
halklar1 tarafindan kabul edilmigtir. Folklorda at ile ilgili olusmug bir¢ok maniler,
atasozleri ve deyimler, inanglar, rivayet ve efsaneler, masallar bu kutsal hayvanin
Ttirk halklarinin diinya gortstinde, 6zellikle zoomorfik tasavvurunda énemli yer
tuttugunu agikca gosterir®.

Tarihe baktigimizda Oguz Tirklerinin yasaminda atin 6nemli bir yeri oldugunu
gorebiliriz. Turk dustincesinin ve dunya gortginin, Turk yagam tarzimin
yenilenmesinde, Turk kahramanhgimin tegekkiil tapmas: ve sekillenmesinde atin
roli buiytktir®. Kitab-1 Dede Korkut eposundan da belli oluyor ki, Oguzlarin hayati,
toren ve rituelleri, askeri sefer ve savunma taktikleri hem de at inancr ile ilgilidir®.
Eposta at kiiltiiniin mitolojik kékii de agikca gorilir. O aymi zamanda kahramanin
yakin arkadagitir. Genellikle, Oguz metinlerinde at kutsaldir ve karakteristik
ozelliklere sahiptir.

Keltlerde de at bu gibi 6zelliklere sahiptir. Tarithen atin her zaman Keltlerin
hayatinda 6nemli yer tutdugu malumdur. Hatta en sert yasaklardan biri at eti
yemek veya ati sagmakti. At karakteristik 6zelligi olan dayaniklilik ve ¢abukluk
diginda, totem gibi de ahiret diinyasina giden yolu bilir ve en gtivenilir rehberdir®®.

Gerek Oguz, gerekse Kelt eposlarmda kahramanin ati 6biir diinyadan gelen
olarak tasvir edilir. Nitekim Kelt eposunda kahraman Kuhulin’in ati insan gibi
akilhdir. Kuhulin’in Oliimii sagasinda kahraman 6liirken atinin géziinden kanlt
yaglar akiyor. Kuhulin’in sthirli atlar1 bagka dinyadan geldiklerine gére, onun
olumiinden sonra da geldikleri yere geri dontiyorlar®.

Kitab-1 Dede Korkut eposunda da kahramanlarin atlari efsanevi 6zellige sahiptir.
Eski metinlerden kalma inanctir ki, atin goézii yasarirsa ya sahibinin yahut

35 Hobiboglu, Voli, Qadim Tirklorin diinyagorist, Qartal, Baki 1996, s. 145-151.

36 Kamran Oliyev, Eposun Poetikasi: “Dads Qorqud” vo “Koroglu”, Elm vo Tohsil, Bakii 2011, s. 14.
37 Rovson Alizado, Azorbaycan Folklorunda Tobwt Kultlar, Nurlan, Baki 2008, s. 112.

38 Mbsrretoc, age., s. 130-131.

39 Hlupokosa, age., s. 136.
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yakinlarindan birinin 6lecegine isarettic. Tlrk halklarmin eski metinlerinde
kahramanin 6limiinden sonra goklere ugan atlara da rastlanir®.

Hem Oguz, hem de Kelt metinlerini inceledigimiz zaman atin Giines, su ile ilgili
tasvir edildigini gériiyoruz. Ciinkii Giinesin hareketliligi, cabuklugu atin tizerine
aktarilmigtir. Arkaik insanmin bakisimda Giines’in yerdeki sembolii attir. Su ile
iligkisine gelince suyun kutsalligr ata ge¢mistir. Cinkii yukarida belirttigimiz gibi
su her iki halkta kutsal sayilan unsurlardandir. Bunlar1 Oguz ve Kelt eposlarinda
acgikca gozlemleyebiliriz.

Oguz ve Kelt metinlerinde &kiiz, yilan, geyik, kegi gibi kutsal hayvanlara da
rastlanmaktadir. Onlardan bazilar1 verimlilik semboliydi. Boyle hayvanlardan
biri kecidir. Eski Kelt diigiincesine gore keci verimlilik sembolii olarak, gogu zaman
da Roma-Kelt Allah’s Merkurinin yaninda tasvir edilirdi*’.

GokTiurklerin bazi kollarinda keci ongon sayilirdi. Eski donemle ilgili baz
efsanelerde geyik-ceylanin Ttrk halklarina yakindan katkida bulunmasi, mutluluk,
bolluk getirmesine inam bu hayvanlarin Tirklerin diinya goriigtinde onemli yer
tutmasina, zoomorfik bir obraz olarak olugmasina neden olmustur. Bu dustinceler
maral, 6kiiz, koyun, keci gibi hayvanlara da ait edilebilir*”.

Oguz ve Kelt Metinlerinde Samanizmin Tarihi Izleri

Oguz ve Kelt metinlerinde Samanizm’in de tarihi izlerine rastlanir. Samanizm
tarihi stire¢ icerisinde eposlara da aktarilmigtir. Bu izleri yakindan gozlemlemek
icin Kitab-1 Dede Korkut ve Kuhulin eposlarma bakalim. Once sunu belirtelim ki
eski Tirklerin Saman inancina gére insanin hayati 6lditkten sonra da devam
eder. Bunun i¢in de merhumla birlikte mezara ¢esitli ev esyalari, yiyecek, silah vb.
koyarlardi. Keltler de insanin 6ldigint degil, sadece 6biir dinyaya gittigini kabul
eder ve mezara 6len i¢in gereken her seyi koyarlardi.

Oguz eposlarindan olan Aitab-1 Dede Korkut'ta ve Ulad donemine ait Kelt eposunda
yukarida da belirttigimiz gibi Saman obrazi da mevcuttur. Eski Tirk ve Kelt
efsanelerinden eposa doéntsimde de kendini gosteren samanlar efsanelerdeki
faaliyetini burada da siirdiirti. Aitab-1 Dede Korkut eposunda rastlanan ve Dede
Korkut karakterinde kendini gostermis olan Samanizm’in kalintilarina Kelt
sagalarinda da rastlanir. Druid adi altinda rastlanan bu karakterler sgamanlarla
neredeyse ayni gorevi icra ederler.

40 Uraz Murat, Tirk Mitolojisi, Hiisnutabiat, Istanbul 1967, s. 108-109.
41 Kenbrekas mudosorns, DHIMKIIONE 1A, age., s. D32.

42 Hobiboglu, age., s. 155.
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Bildigimiz gibi, Oguzlarmm eski  geleneklerini, maddi-manevi alemini,
kahramanlklarini incelemek acisindan en 6nemli eserlerden biri olan Ritab-1 Dede
Korkut tarihi kahramanlikla doludur. Eposun ana kahramani olan Dede Korkut
1se mitolojik metinlerde saman, medeni kahraman, Demiurg olarak gorilir. Kelt
halklarimin geleneklerini incelemek acisindan en 6nemli kaynak Druidlerle ilgili
metinlerdir. Aym1 zamanda c¢egsitli mitolojik efsane ve rivayetlerdir. Her ikist de
ayri ayrn halklarin hayati, dunya gorisi, tarihi, inanclar: vs. hakkinda bilgi verir.
Ozellikle de her ikisi halkta gesitli donemlerde meveut olan ilkel dini inanglardan
olan Samanizm’le ilgili de bilgi verir.

Samanin eski Tirk metinlerinde rastladigimiz baglica islevini hem Dede Korkut'ta
hem de Druidlerde gorebiliriz. Her ikisinde iki diinya arasinda araciik yapma,
hastaliklar1 tedavi edebilme, gelecekten haber verme, térenlerin diizenlenmest,
hastalarin iyilegtirilmesi, kisirhgin énlenmesi, ad verme fonksiyonu vardir. Korkut
Kitaby min artik ilk dizelerinden Korkut gelecekten haber veren olarak takdim edilir
fakat bu sadece 6n soziin girisindedir. Burada muhtemelen ondan baksi-saman
gibi bahseden efsanelerin etkisi kendini gdsterir. Sonraki boliimlerde, 6n s6ziin
kendisinde de Korkut artik bilge gibi konusma yapir. Halkin refahi yollarim aryor,
isim verir, bir seyler yaratir, birgok térenleri icra edir. Ornegin, toplum arasinda
sosyal sorunlarin ¢éziimlenmesinde Dede Korkut’a miiracaat edilir. Bunu Dede
Korkut eposunun ticiincii boyu olan Bayborenin oglu Bams: Beyrek Boyu'nda
daha net sekilde gorebiliriz. Eposa gore Banu Cicek’in kardesi Deli Garcar
kardesini istemeye gelenleri 6ldiiriir. Dede Korkut da kiz1 istemeye giderken Deli
Garcar onu vurmak i¢in kilicini kaldirir, bu sirada Dede Korkut “Vursan, elin
kurusun!” der. Ayni anda Deli Garcarin eli kuruyarak gékte kalir ve sadece tévbe
ettikten sonra eli agilir®.

Geng Kuhulin'in faaliyeti ile ilgili sagalardan birinde epostaki Druidlerin sgaman
misyonunu acikca gérmek mumkiindir. Yukarida Druidin ad verme iglevinden
soz edildi. Eposta o gelecekten haber veren olarak da dikkat geker. Bir sagada
Druid “Eger Kuhulin bugiin eline kili¢ alirsa o gelecekte kahraman olacak, ad:
herkesin adindan ¢ok cekilecek, ancak az yasayacaktir” diyor. Onun soyledigi
ger¢ek olur. Aynmi giin Kuhulin kral Konhobar'm kilicimi eline alir ve gelecekte
Druidin de soyledigi gibi adi dillere destan olan kahraman olur, ancak geng
yaginda vefat eder*’.

43 Kitabi-Dody Qorqud, s. 154.

44 Kenprel. Upnannckue cxasanus, Ilepesoy JI. Bomomapekon, Apr-¢urexe, Mocksa 2000, s. 83-
94.
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Gortldugu gibi, Tiurk halklarmin eski inanglari arasinda 6nemli yer tutan
Samanizm Keltlerde de var olmustur. Onlarin eski metinlerini inceledigimiz
zaman bu inancn tim oOzelliklerini gérmek miimkindir. Kelt Samanizm’ini
detayl inceleyen C.Metyus ARelt Samam kitabinda bu inancin genis yayildigin
belirtmistir®.

Sonug

Her iki halkin folkloru gesitli taraflardan incelenebilir. Biz burada sadece Oguz
ve Kelt metinlerinde eski tarihi kékeni olan bayramlari, ates, tas, su, hayvan vs.
gibi mukaddes tutulan unsurlan arastirdik. Ancak Oguz ve Kelt metinlerinde,
ozellikle de eposlarinda kahramanimn mucizevi dogusu, hizla biytimesi,
yigitlikler gostermesi, savag silahlarmin kullanimimi 6grenmesi, kahramana
thanet motifleri, Bahadir'in yardimcilari, Bahadir'in savagcilart ve fiituhatcilik
faaliyetinin incelenmesi, bunlardan baska Bahadirin evlenmesi, kahramanin
oliimi, hiikimdar karakterleri, bahadir karakterleri gibi konular da bu halklarin
tarihi sureg icerisindeki eski metinlerini incelemek acgisindan ayri bir bildirimizin

konusudur.

Aragtirma tarihi sirec icerisinde gerek Oguz, gerekse Kelt metinlerinin cegitli
gelisim yolu gectigini gostermektedir. Iki halka ait folklor érneklerinin tipolojik
agidan incelenmesi bir hayli ortak taraflarin oldugunu ortaya koyuyor. Ozellikle
bayramlara baktigimizda bu daha ¢ok hissedilir. Aragtirmani strdiirdikge
tipolojik agidan daha ilging veriler ortaya ¢cikmaktadir. Her iki halka ait eski folklor
metinlerinin aragtirlmasi bu halklarin tarih ve kiltirtinin birgok eski katlarinin

acilmasina az da olsa yardimc olacaktir.

45  Mborreioc, age..
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