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Oz

Bu makalede yilan, Tiirk, Stimer, Misir ve Hint mitlerinde kargilagtirmali olarak
arketipsel inceleme yontemi ile ele alinacaktir. Calismada mitlerin baslangici olan
ve en eskileri arasinda sayilan Siimer mitleri, Hint mitleri, Misir mitleri ve kendi
kiiltiirimiizii de ifade etmek adma Tiirk mitleri yer almistir. Ele alinan mitlerde
yilanin diialist yapisi iyi-koti, eril-disil, aydinlik-karanlik gibi zitliklart sembolize
edilerek gosterilmeye calisilmistir. Farkli toplumlarin benzer mitlerinde yer alan
yilanin arketipsel baglamda ilk orneklerine deginilecek ve bu ortak mitlerin
birbirleriyle olan baglantis: iizerinde durulacaktir. Mitler, ge¢misten giliniimiize
kadar kiiltiir aktarimi yapan ve ait oldugu toplum hakkinda bilgi veren 6nemli
aracilardir. Yilanin benzerlik tagidigi bu mitler karsilastirmali olarak incelenecektir.
Karsilagtirmali inceleme sayesinde mitlerin toplumlarin bilingaltlarinda nasil
benzer sekilde giin yiiziine ¢iktiklart gosterilmeye caligilacaktir. Yilan, incelenen
mitlerde ortaya konan veriler dogrultusunda yaratici, iyilestirici ve seytan olarak
tic baslik altinda smiflandirilmigtir. Yilanin ¢esitli siniflandirilmalart Jung’un
ortaya atmig oldugu anne, biiyiik bilge, hilebaz ve yeniden dogus arketipleriyle
aciklanmaya g¢aligilmistir.
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Abstract

In this study, the snake will be analysied in the Sumerian, Egyptian, Indian and
Turkish myths. Archetypal analysis method will be used. Sumerian, Egyptian and
Indian myths, known as arising and being regarded as the oldest myths ever, will
be studied. Turkish myths will be studied to state our culture. Dual character of the
snake will be showed as good-bad, masculine-feminine, bright-dark. These features
will sembolize their contast in different myths. The snake, taking part in similar
myths of different cultures, will be handled as the first examples of archetypes.
Also these myths will be handled in similar aspects. Myths make culture transfer
from past to present and give knowledge about the society, to which they belong.
These myths that the snake is similar to snake in other cultures will be studied
comparatively. Comparative study aims to Show how the myths take part in the
subconscious of different cultures in similar ways. In the direction of informations
about snake, the snak will be classified as being creative, devilish and being a
healing figiire. The archetypes of Jung will be used to explain mother, trickster,
rebirth and great wise figure in the snake myths.

Keywords: snake, myth, archetype, comparative mythology

Giris

Yilan, hemen hemen her kiiltiiriin mitolojisinde yer alan hayvanlardan biridir.
Gorliniis itibariyle soguk bir hayvan olan yilana, 6zellikle eski ¢aglarda hem saygi
gosterilmis hem de kendisinden korkulmustur. Ciinkii bedeninde barmndirdigi zehir
6liimciil sonuglara yol acabilmektedir. Tiim bu olumsuzluklara ragmen tibbin sembolii
olmasini da zehri ve panzehiri biinyesinde barindirmasina borgludur. Yilana karsi
toplumlarin aldig1 tavir ve yilana yiikledikleri anlamlar donem donem farkliliklar
gostermektedir. Ozellikle tek tanrili inanglarin kabul gérmesiyle yilani itibar1 daha da
kétitye gider. Cennet ve cehennem anlayisinin baskin oldugu bu inanglarda yilan, Seytan
olarak kabul gérmiis ve kendisine olumsuz yakistirmalar yapilmistir ¢linkii yilan ilk
insan Adem ve Havva’nin cennetten kovulmasima neden olmustur. Ozetle yilan zithklar:
i¢cinde barindiran bir varliktir ve birgok farkli toplumda da bu 6zellikleriyle 6ne gikan ve
tekrarlanan bir motif, sembol ve simgedir.

En eski ¢aglardan beri ¢ogu topluluk birbirleriyle iletisimde bulunarak birbirlerini
sosyal, kiiltiirel, ekonomik boyutlarda farkli etkilemislerdir. Burada 6nemli olan hangi
toplumun hangi toplumdan daha ¢ok veya daha az etkilendigi konusu degil; kargilikli
olarak kurduklar1 bu iletisimde birbirlerinden aldiklar1 verileri ne denli igsellestirip
ortaya yeni bir bakis agisi getirdikleridir. Ayni sekilde sozli kiiltiir tiriinlerinde de bu
durum dikkat cekmektedir. Ozellikle bu kiiltiir aktarimi; aym ya da benzer konularimn,
motiflerin ya da sembollerin aktarildigi mitlerde goriilebilmektedir. Bu konuda Campbell;
“Mitolojinin Giicli” adl1 eserinde; mitlerin temel motiflerinin hep ayni oldugunu, her
mitolojinin belirli sinirlar dahilinde belirli bir toplum igerisinde gelistigini, daha sonra
bunlarin birbirleriyle ¢arpistiklarini ve iliskiye girip karistiklarini boylece daha karmagik
bir mitolojiyi ortaya ¢ikardiklarini sdyler (Campell, 2010, s. 43).

Yeralt1 ve yeryiizii arasinda yagamini siirdiiren yilan, ti¢ farkli katmanin karakteristik
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ozelliklerini, kendi biinyesinde barindirdigi zitliklarla yansitir. Oncelikle 8liim ve kétiiliik
ile iligkilendirilen kism1 yeraltini; yaratilig ve deri degistirme 6zelligi ile yeniden dirilme
yeryliziinii temsil eder. Yilanin yeryiiziinii temsil eden 6zellikleri agag¢, yumurta ve su
gibi unsurlarla iligkilendirerek hayati, tiremeyi ve dogurganlig ifade eder. Bu ¢ taraf
yilanin hem aydinlik hem de karanlik yiiziinii ortaya koyar. Ayn1 zamanda “yilan, aslanla
birlikte hayvanlarla ilgili sembolizmin ilk sirasini paylasir. Goriintiisii her zaman en iyi
olan1 en kotii sekilde temsil etmek icin kullanilmistir: Yaratilig, yenilenme, 6liimstizliik
ancak ayni zamanda da gercegi gizleme, mutlak kétilik ve dliim” (Gardin, 2014, s.
650) kavramlarin1 sembolize eder. Goriildiigii tizere, yaratilisi itibariyle yilan, diialist bir
yapiya sahiptir.

Ates’e gore yilan, dogum ve yeniden dogum temasinin sembolik 6gelerinden biridir.
Clinkii gorliniis itibariyle fallusu simgeleyen yilan, dogurganlik ile sembollestirilen
topragi dolleyen bir unsur olarak goriilmektedir. Ates, yilan ve fallus arasindaki bagi
“Ust Paleolitik dénemlerdeki tipik yilan ¢izimleri aslinda fallusu sembolize etmektedir.
Buna ek olarak yilanlarin birden fazla yani ¢ogul olarak kurgulanmasi burada spermaya
isaret eder. Dolayisiyla yilan ve sperm arasinda da bir eslestirme vurgulanir” (Ates,
2012, s. 85-89) sozleriyle ifade eder.

Farkli hayat {ireme unsurlariyla birlikte ele alinan yilan ayrica toprak ile kendi
arasinda bag kurmaktadir. Topragin verimliligi yani dogurganligi lizerine Eliade,
“yerin, toprak olarak, yani tizerindeki toprak katmani ve yeraltiyla kazandig1 en 6nemli
teofanilerden biri de onun sonsuz iiretkenlik kapasitesi, yani “dogurganligidir” (Eliade,
2014, s. 248) der. Yilan da hem toprak iizerinde hem de toprak altinda yagsamasiyla bu
dogurgan topragi dolleyen bir unsur olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Ayrica yilan burada
kadmin toplayici erkegin avel oldugu donemlerdeki gibi aver toplayici toplumlardaki
erkek ile de benzerlik gosterir. Ciinkii erkek avlanmak i¢in her daim dolagmak ve kendi
hayatini siirdiirebilmek i¢in bir av bulmak durumundadir.

Yilanin, derisini degistirme yetenegi ve bdylelikle gencligini yinelemesi, onu tiim
diinyada yeniden diinyaya gelme gizinin ustas1 haline getirmektedir. Ayrica sularin ilahi
sayilan yilan diinyada aga¢ koklerinin arasinda yasar, sik sik kaynaklara, bataklara, su
yollarina dalgalarin hareketiyle kayarak ugrar veya sarmasik gibi tirmanir, orada bir
6liim meyvesi gibi asilir. Burada da akla fallus diisiincesi gelir. Ayrica yutucu olarak da
disilik organim diisiindiirtiir. Oyle ki, duygulara ikili bir imge olusturur (Campbell, 2015,
s. 17-18).

Hemen hemen biitiin mitolojilerde yer alan yilan, 6zellikle yaradilis mitlerinde
kendisinin varolusun temelinde yer almasini destekleyen baska unsurlarla birlikte de
dikkat ¢cekmektedir. Cogunlukla yilan; aga¢, yumurta ve su ile iligkilendirilmektedir.
Sayilan unsurlar dogada yilanin tremeyle ve varolugla ilgili biitinligiini saglayan
sembollerdendir. Bu noktada oncelikle yilan ve agag¢ arasinda bag kuran Ates, agacin,
yani hayat agacinin da dogurganlikla ilgili bir sembol oldugunu sdyler. Aga¢ ve bitki
dallartyla kadin genital bolgesi arasinda da iligki kuran Ates’e gore agac-bitki dal
simgeleriyle yilan arasinda da yakin bir baglantinin var oldugunu savunur. Ciinkii her
iki simgeyi de kadin dogurganligi ile ilintili bulur (Ates, 2012, s. 96-97, 169). Agac sekli
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itibariyle ozellikle de gdge uzanan dallarindaki ¢entikler ve yapraklar ile birer kadin
vajinasini andirmaktadir.

Dogurganlik 6zelliginin yan sira, “yasamin, gelisimin, yenilenmenin, yer ve gok
arasindaki bagin, Tanr1 ve insan arasindaki iligkinin mitkemmel bir goriintiisii olan agac,
tiim zamanlardan beri mevsimlerin degisim torenleri ile iliskilendirilir, bin yillardan beri
batili simgelerin merkezinde yer alir” (Gardin, 2014, s. 20). Yapist itibariyle agag, kokleri
yerin altinda, gbvdesi yeryliziinde durmaktadir ve dallar1 gége dogru uzanmaktadir. Yer
alt1, yeryiizii ve gokyliizii arasinda goriinmez olan bir bagi goriiniir kilmaktadir yani iki
diinya arasinda bir gecit gibidir. Bu noktada agac, yilan gibi diialist bir anlam1 ifade eder.
Kendisinde hem bagslangic1 hem de sonu igerir. Jung, agaci zitliklarin birligi olarak goriir.

“Simyada zitlarin birliginin simgesi agactir; bu nedenle, kendini diinyasinda
yabanci hisseden ve varligini ne artik var olmayan gecmisle ne de heniiz
olmamis gelecekle temellendirebilen giiniimiiz insaninin, bu diinyada kok
salan ve gogiin kutbuna uzanan, ayn1 zamanda da insanin kendisi olan diinya
agac1 simgesine yeniden sarilmasina sasmamak gerek. Simgeler tarihinde bu
agac, ebediyen olana ve degismeyene dogru bilyiime ve yasam yolu olarak
tasvir edilir, zitlarin birliginden dogmustur ve bu birlesmenin ger¢eklesmesinin
nedeni onun ebedi varligidir” (Jung, 2013, s.45).

Bayat, hayat agacin1 Mitolojik Ana’nin simgelerinden biri olarak kabul eder. Ana
rahmi simgesel olarak i¢i oyuk agaclara benzetilmektedir. Boylece de agacin kadin gibi
dogurgan olabilecegine dair inang artmaktadir. Yakutlar ve diger Tiirk topluluklarinda
erkegin kocaman memeleri olan bir disil aga¢ tarafindan beslendigine inanirlar (Bayat,
2012a, 5.38).

Yilan ile iligkilendirilen unsurlardan bir digeri ise sudur. Su disi bir unsur olarak tiim
toplumlarda yasamin kaynagini, bereketi ve saflig1 ifade etmektedir. Hemen hemen her
toplumda su, yasamin 6zii sayilmis ve kutsallastirilmistir. Temel olarak varolusun ve
evrenin 6zl sayilan su “Semboller SozIiigii”’nde sdyle yer almaktadir:

“Ifade ettigi yagmur, deniz, goller, nehirler, kaynaklar ve c¢aglayanlarin
anlaminin aksine su, miikemmel bir kutsali destekleyen, yasam sembolii, arinma
ve yenilenme araci ve gelisim i¢in bir vaattir. Kokenlerin okyanus kavrami,
neredeyse biitiin medeniyetlerde mevcuttur. Sokrates 6ncesi Yunanistan’da su
evrensel prensip, her seyin yapildigi, her seyin ondan ¢ikmak zorunda oldugu
malzemedir. Ve hatta Misirli Nun (en baslangigta var olan sular) Yaratilis’in
ilk sabahi erkenden Giines Tanrisi Re tarafindan konmus bir malzemedir. Buna
benzer kdkenli bir rol de Eski Ahit tarafindan alinmigtir. Dlinyanin yaratiligt
toprakla suyun ayrilmasiyla baslar ve cennet bahgesine yasam veren de bir su
kaynagidir. Kitab-1 Mukaddes de insanligin yaratilma prensibinde suyu kabul
eder, ¢linkii ilk insan topraktan ve sudan yaratilmistir” (Gardin, 2014, s. 554-
555).

Beydili, yilan, yer ve su ile baglanti kurar ve seytani tabiath varlik gibi saman
davullarinda da yeralt1 diinyasiyla baglantiy1 sembolize eder. Altaylarda Erlik, kirbag
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yerine elinde yilan tutar halde betimlenirdi. Baz1 inanislara gore, Erlik’in viicudu bastan
basa yilanlarla sarihidir (Beydili, 2005, s. 616). ifade edildigi iizere, yilan birlikte yer
aldig1 diger unsurlarla birlikte olumlu ya da olumsuz goriiniimlere sahiptir. Bu da yilanin
hem saygi duyulan hem de korkulan bir varlik olmasindan ileri gelir.

Yilan ile iligkilendirilen bir diger unsur ise yumurtadir. ““Yumurta pek ¢ok halkin
inanisinda dogumun hatta evrenin yaratilisinin sembolii sayilmigtir” (Oztiirk, 2009, s.
1005). Oliimsiizliik ve yeniden dogus sembolii olan yumurta yine pek ¢ok halkin mitlerinde
ozellikle de yaratilis ile ilgili olan mitlerde kendini gdstermektedir. “Miikemmel ve
kendi kendine yeten organizma olan yumurta dogal olarak yagamin semboliidiir, doganin
uyanisina, berekete, kokene ve yeniden dogusa isaret eder” (Gardin, 2014, s. 656). En
eski ¢aglardan beri de evrenin yaratilisinda 6nemli bir rol oynar.

Ates, yumurtay1 da kadini1 ve dogurganligi ifade eden bir sembol olarak gormektedir.
“Ust Paleolitik ¢aglardan baslayarak binlerce y1l boyunca sembolik arenada temel 6ge
olarak boy gostermis ve bunun yani sira, onun sembolii kus ve kadinla eslestirilmistir.
Yumurtanin agilanmasi ve hamileligin baslamasi yilan ve spiral imgeleriyle sembolize
edilmistir” (Ates, 2012, s. 95, 147). Kadin viicudunda da asilanmaya miisait yumurtalar
vardir ve formu itibariyle yilan1 andiran sperm tarafindan asilanir. Bundan dolayidir ki
ireme, dogurganlik gibi simgelestirmelerde yilan her zaman yumurta, agag¢ ve su ile
iliskilendirilmektedir.

1. Diinya mitlerinde yilanin karsilastirmal olarak incelenmesi

Yilan cok eski caglardan beri insanoglunun hayatinda onemli bir yer tutan
sembollerden biridir. Glincelligini hi¢bir donem yitirmeyen yilan toplumdan topluma,
kiiltiirden kiiltiire ¢agdan ¢aga aktarilarak gegmisten giiniimiize kadar simgesel varligini
devam ettirmektedir. Oliimciil zehri ile korkulan ama deri degistirmesiyle dliimsiizligii
cagristiran dogasiyla da saygi duyulan bir varliktir. Cok eski zamanlardan beri yilani ve
yilanin dogasini gozlemleyen topluluklar onun bu ¢ift yonli tabiatindan korkarlar ve
ayn1 zamanda duyduklar1 bu korkuyla da ona kutsallik atfederler.

Yilana duyulan bu korku ona olan saygiy1 tapinmaya dondiirmiistiir. Bilinmeyen
gizemli dogas1 onu ¢ogu hayvandan iistiin kilmistir. Ciinkdi yeraltina girip ¢ikan yilan yer
ve yer alt1 arasinda gezinen bir el¢i gibidir. Insanoglunun bilmedigi yer alt1 gizemlerinin
sahibi dolayisiyla da oliiler aleminin efendisidir. Gegmisten gilinlimiize yer alt1 herkesin
merak ettigi bir alandir. Ciinkii kendine 6zgii karanlik ve bereketli dogasi insanoglunca
her zaman anlasilmaya ve gizemi ¢oziilmeye ¢aligilmistir.

1.1. Yaratici yilan

Ureme, dogum ve gebelikle dzdeslestirilen yilan dogurgan bir eril giigtiir. Yilanin
yaratict dogas1t onun yer unsurlariyla olan bagindan gelmektedir. Ciinkii yeraltinda
hiikiim stirmekte olan yilan dogurganligin sembolii olan toprak ve tarimin ayrilmaz bir
unsurudur. “Kadmin tarlayla 6zdeslestirilisi, erkeklik organinin sabanla, ekimin dogumla
0zdeslestirilmesini gerektirir” (Eliade, 2014, s. 260). Dolayisiyla bu durumda tarlayla
0zdeslestirilen kadin1 dolleyen unsur ise sekli itibariyle spermayi andiran yilandir.
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Burada yilan yasamin baglangicini ifade etmektedir. Ayrica “yerin verimliligi temasinin
belirginligi, yilanin yer altimin hakimi olan tanrisal giiclerle yakinligiyla dogrudan
belgelenmektedir. Yilanin diizenli olarak gomlek degistirmesinin her yil tekrarlanan
hasadin dogurganligiyla ve topragin iiretimiyle benzer oldugu diisiiniilmiistiir” (Naskali,
2014, s. 20). Goriildigi tizere yilan o6zellikle dogurganligi sembolize eden topragi
ilgilendiren yer ve yer alti unsurlariyla yakin bir iliski icerisindedir.

Esrarengiz bir hayvan olmasi yilani tapinilacak bir konuma getirmistir. Yilani tanri
sayan insanlar ondan bir zarar gormemek i¢in kendilerinden {ist bir konuma getirirler yani
tanrilagtirirlar. Yondemli “Yilanlar gibi; boylesine esrarli, zararli, potansiyel tehlikeli ve
korkung varliklara bag egmek, saygi gostermek ve tapinmak, boyle bir mantiga gore,
onlardan gelebilecek kotiiligi savusturabilir. Bundan, yilan dini ve yilan tanrilar da
paymui almakta, kazanch ¢ikmaktadir” (2004, s. 56) diyerek yilanin insanlar arasinda
nasil tanrilastigini agiklamaya calisir.

Yilanin yaratici 6zellikleri Jung’un anne arketipiyle ortligmektedir. Clinkii Jung anne
arketipini agiklarken annenin hem yaratict olmasina hem de yikici ve yok edici olmasina
deginmektedir. Dogum ve dollenme yeri olarak tarla, agac, su kaynaklar1 ve akarsulari
sayan Jung, derin sular1 ve ejderhalar ise ugursuz sayar ve kotiiciil 6zellikleriyle 6ne
¢ikarir. Annenin 6zelliklerini bakip biiyiiten, besleyen iyiligi, arzu dolu duygusalligi ve
yeraltina 6zgii karanligi ile niteleyen Jung, anne arketipinin diialist yliziini ortaya koyar.
Tipki anne gibi yilan da 6ziinde iyiligi ve kotiiliigii bir arada barindiran bir varliktir (Jung,
2013, s. 22,44). Yilan da ele alinan mitlerde yaratilisin 6ziinii olusturan durumlarda
oncelikli olarak yer alirken ayni zamanda evreni ve insani yok eden ona zarar veren
hususlarda da 6n planda yer alir.

Hemen hemen tiim diinya mitlerinde yer alan yilan bazi toplumlarin mitlerinde daha
biiyiik bir 6neme sahipken bazilarinda o kadar ayricalikli degildir. “Ciinkii bir grubun
ata, rehber, alt-ben, vs olarak sectigi bir hayvan ya son derece bilinen ve giinliik hayatta
rol oynayan bir hayvandir ya da tam tersine az rastlanan, egzotik, tuhafligiyla sasirtict
bir hayvandir” (Roux, 2005 s. 17). Tiirk mitolojisinde yilan ¢ok fazla yer almayan bir
hayvan olmasia ragmen Samanist unsurlarla ve evren tasarimlariyla ilgili mitlerde
kendini oldukca fazla gostermektedir.

Tiirk mitolojisinde yaratilis ile iliskilendirilen bir hayvan olan ejderin viicudu balik
pullart ile ortiilii, ayaklari timsah ayagina benzer, kanatli, kuyruklu ve boynuzlu olarak
tasvir edilir. Ejder, yilanin uzun siire yasamasi sonucunda doniisiime ugrayan bir varlik
olarak kabul edilmistir. Bi¢cimsiz sekli bakimindan kaosu hatirlatan su, ejder seklinde
tasavvur edilmistir. Ejderhanin agacla, bitkiyle alakalandirilmast onun su kiiltiine bagh
oldugunu gosterir. Bu da kaostan kozmosun dogusunu simgeler. Ayrica kuyrugunu
1sirarak halka olusturan yilan, su gibi sonsuzluk simgesi haline gelmistir (Bayat, 2012a,
s. 255-257).

Anne arketipinin farkli bir goriiniimii olan yer alti, yilanin hayatint gegirdigi yer
olarak bilinmektedir. Yilan, ejder gibi hayvanlar mitlerde de yeraltinda ya da sularin
altinda yasar. “Ejderler nisan ay1 gibi ilkbaharin baglangicinda topragin altindan
yeryiiziine ¢ikarlar (Roux, 2005 s. 85). Kisin kis uykusunda olan yilanlar pek faaliyette
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bulunamazlar ve gizli yerlerinde saklanirlar. Mevsim bakimindan en tehlikeli olduklar
zaman ilkbahar mevsimidir. Geceleri ve sabahin erken saatleri etkin olduklar: saatlerdir
(Yondemli, 2004 s. 218). Yilanin ya da ejderin mitlerde ilkbahar mevsimlerinde yerin
altindan ¢ikmasi onun kendi dogasindan kaynaklanmaktadir. Gergek hayatta da ilkbahar
mevsiminde ortaya ¢ikan yilanlar ayni zamanda baharin yani tabiatin dogusunun
simgesidir. {lkbaharla canlanmaya baslayan dogayla yeniden dogus baslar.

Bir yaratilig miti olan Enuma Elis’te de ejder Tiamat evrenin ve tanrilarin yaratilisinin
kaynagidir. Deniz ejderi ya da su canavari olan Tiamat evrenin yaratici giicli olmakla
birlikte evrene son vermek isteyen yok edici giigtiir. Tiamat’in dogasindaki bu diializm,
onu tipki bir anne gibi hem yaratan hem de yok eden yanlariyla ortaya koymaktadir.
Apsu’nun tathi ve Tiamat’in tuzlu sularinin karisimi daha sonraki kusaklarda yer alan
tanrilarin daha giiclii ve digerlerinden daha ayricalikli olmasini saglar. Bu sulardan
meydana gelen tanrilardan Lakmu ve Lakamu da Tiamat gibi y1lan tanrilardir (Gwendolyn,
2002 s. 53). Ejder ve yilan gibi kétiiciil 6zellikleriyle 6n plana ¢ikan hayvanlar anne
arketipinin olumsuz birer drnekleridir. Ciinkii kendilerinden var olan evren ve tanrilar
varliklarini stirdirmeye devam ederken yaratici yilan tanrilari tarafindan yok edilmek
isteneceklerdir. Bu da annenin hem yaratan hem de yok eden tavrini animsatmaktadir.
Cilinkii ejder ve yilan da anne gibi i¢inde bir ikilik yasar. Ayni zamanda dogurma eylemini
gerceklestiren disi yani anne, eril giicli besler ve dogurdukega 6liimii de dogurur, aslinda
yok olusu baglatir.

Misir mitolojisinde yer alan Hermopolis yaratilis mitinde de yilan, yaratici unsur
olarak gortinmektedir. Hermopolis, Orta Misir’da gorkemli bir tapinagi bulunan bir
sehirdir. Buna Hermopolis Ogdoad’1 da denmektedir. Ogdoad, (sekizli grup) olarak
bilinen sekiz temel tanriya ev sahipligi yapmaktadir. Sekiz tanr1 ilk maddenin patlamasiyla
meydana gelmistir ve dort kurbaga tanri ile dort yilan tanriga kaosun kigilesmis halleridir.
(Hart, 2012 s. 30-31). Bu kaosa son verecek olan ise yaratilisin baglangicini temsil eden
Atum’un simgesi olan yilandir. “Baslangi¢larin ve diinyanin sonunun” (Renouf, 2015,
s. 63) kendisinden ileri geldigini sOyleyen Atum, Nun sularinda yatan bir yilandir ve
Ogdoad sekizlisindeki dort yilan tanriga koétiiciil ve olumsuz 6zellikleri olmasina ragmen
yaratilis durumunda etkin olduklari i¢in yani dogrudan ya da dolayl bir sekilde yaratma
eylemine dahil olduklari i¢in annenin yaratan ve yok eden dzelliklerini sergilemektedirler.
“IIk tanrisal ¢iftin yaraticisi olarak kabul edilen” (Eliade, 2012 s. 116) Atum kendinden
Su ve Tefnut’u yaratarak diger tanrilarin da yaraticis1 konumuna gelmistir.

Hint mitolojisinde yer alan tanr1 Visnu kozmik okyanusta sonsuz yilan Ananta’nin
iizerinde uzanir ve siirekli uyuyarak evren olan diisii goriir (Campbell, 2015, s. 334).
Sonsuz anlamina gelen Ananta, yilan tanrilar i¢inde en 6nemlilerinden biridir. Bir adi
da Sesa’dir. Sismis boynuyla tiim diinyay1 korur. Evreni yaratip dinleyen Visnu’nun
arkasinda, kivrilmis bicimde durur (Kaya, 2003, s. 37). Tanr1 Visnu’nun yilan Ananta’y1
oliimden kurtardig: bir hikayesi de vardir. Kral Kansa, kiz kardesi Devaki’yi bir prensle
evlendirir. Bir kahin de bu evlilikten dogacak olan ¢cocugun, kralin yerine gegmek icin
onu oldiirecegini sdyler. Kral da dogacak her ¢ocugun 6ldiiriilmesini emreder. Hikayeye
gore yedinci dogan ¢ocuk Ananta’dir ve onu da Visnu kurtarir (Yondemli, 2004, s. 41).

59



folklor / edebiyat

Ananta’nin 6ldiriilmesinin istenmesi, kralin hadim edilme korkusundan gelmektedir.
Yani burada bir kastrasyon sdz konusudur ve kastrasyon da Oedipus kompleksine bagl
olarak ortaya ¢ikmaktadir. Disil bir gii¢ olan Ananta’nin hayatta kalmasi ise erilligin alt
edilmesini ve doganin egemenligini temsil etmektedir. Kozmik sularda yilan Ananta’nin
iizerinde bulunan Visnu ise, evrenin hem yaratict hem de yok edici giictidiir. Bu mitte de
yilan Ananta su kiiltityle birlikte yer alir. Kozmik sularda yiizen yilan yaratiligi, sonsuz
dongliyli yani annenin yaratan yok eden ve yeniden yaratan giiciinii temsil eder.

1.2. Seytan yilan

Yilan her ne kadar yaratict olmasi, evrendeki diizene katki saglamasi ve tedavi edici
olmastyla olumlu ve giizel roller sergilerken insani bastan ¢ikaran ve onu tehlikeli yollara
yonelten halleriyle de kétiiciil roller sergiler. Ciinkii hem iyi hem de ké&tii olmak yilanin
dogasinda vardir. Yilandaki bu diializm onun ¢cogunlukla anlagilmamasina neden olur.

Eril gii¢ olan giines ve giinese ait unsurlara diisman olarak bilinen yilan ¢ogunlukla
karanliklarla ve gizemli unsurlarla birlikte anilir. Tiirk mitolojisinde yilan seytana es
tutulmaktadir. “Y1ilan, Tiirk Samanizminde yeralti ilah1 Erlik’le ilgili bir simgedir. Onun
genellikle kara yilan olarak anilmasinin sebeplerinden biri yine Erlik’le ilgilidir; ¢linkii
Tiirk mitolojisinde ak ya da gok renk Gok Tanr1’yi, kara renkse yeri ve yeralti tanrisi
Erlik’i temsil eder” (Coruhlu, 2013, s. 193). Koétiiliikklerin ilahi olan Erlik’in viicudu
bastan yilanlarla sarilidir ve elinde bir yilan kamgisi tasimaktadir. Yeraltinda yasayan
bir hayvan olan yilan Erlik’in elinde tasidigi gii¢ gdsteren nesnelerden biridir. Bayat,
Tirk mitolojik sisteminde erkek olarak tasavvur edilen Erlik’in baslangigta kadin
olma ihtimali iizerinde durur. Eski mitolojik verilerde onun Mitolojik ana kompleksine
baglantis1 goriilmektedir. Altay-Sayan halklarinin Samanist goriislerine gore Erlik bir
zamanlar iri gogislii bir kadin olarak tasavvur edilmistir. Baz1 mitolojik tipler gibi o
da degisim gecirerek erkege cevrilmigse de sonraki donemlerde biseksiiel konumunu
korumustur (Bayat, 2012b, s. 77-79). Disil ve eril 6zellikleri kendisinde barindiran
Erlik, insanoglunu yoldan ¢ikarmayla ve onlar1 kandirmayla gorevli bir varliktir. Yer
alt1 diinyasinin hakimi olan Erlik katiiliik giicleriyle ve yasadigi ana rahmini andiran
karanlik yeraltiyla anne arketipinin olumsuz 6zelliklerini sergilemektedir.

Gilgamis Destani’nda da Gilgamis’t kandirarak onun biiylik bir iziintii icine
girmesine sebep olan da onun bin bir zahmetle denizin dibinden ¢ikardigi otun bir yilan
tarafindan calinmasidir. Cok sevdigi arkadasi Enkidu’nun oliimiiyle iiziilen Gilgamis
bir giin kendisinin de bu sonla karsilagsacagini bildigi i¢in 6liimsiiz olmay1 basarabilen
Utanapistim’e gider. Orada Oliimsiiz olamayacagini anlayan Gilgamis’t caresiz
gondermek istemezler ve ona insani yeniden genglestiren bitkinin nerede bulundugunu
sOylerler. Denizin dibinden otu almay1 basarir fakat yilan otu ¢alar (Eliade, 2012, s.
99). “Gilgamig’ta genglesme hayali dogada diizenli olarak yeniden meydana gelmenin
kokenini ifade eden topraktan gelen bir yaratiga kaptirmistir. Nitekim Gilgamis bu
yenilgisi lizerine yilan1 “topragin aslani” diye niteler” (Naskali, 2014, s. 12). Yilan otu
calmasiyla deri degistirir ve genglesir. Gilgamis’in genglesme timitleri de yerini derin
bir lizlintiiye birakir. Bu mitte de yilan insanoglunun geng kalmasi i¢in dnemli bir nitelik
tastyan bitkiyi calan, kotil bir seytan gibi yer almaktadir. Ayn1 zamanda Toriingey ve Eje
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mitinde gercek bilginin yasak meyvenin yenmesiyle 6grenilmesi gibi Gilgamis’in otu da
aydinlanmay1 ve gergekligi ona gosterecek bir unsurdur.

Misir mitolojisinde de yilan Apophis olarak da bilinen Apep seytani 6zellikleriyle
bilinen bir yilandir. Kotiliigii ve kotiiliik giiclerini simgeleyen Apep, evrensel diizen icin
de bir tehdittir. Giinesin diismani olan bu yilan Apep, Osiris’in agabeyi ve evrendeki
kotiiligiin simgesi Set’e de benzetilmektedir.

“Kotii giiglerin sembolii, Misirli uzun yilan-tanridir. Giinesin diismani olup,
giinliik olarak gece (6teki diinya) ve glindiiz arasindaki gidip gelmeleriyle onu
devamli tehdit eder, ama evrensel diizen ve uyumu elinde tutan Giines her

seferinde bu savastan galip ¢ikar. Apep, (diinya diizenini tehdit edebilen tanri)
Set’e benzemektedir” (Gardin, 2014, s. 45).

Set’in simgesi olan Apep, tanr1 Rie’nin pesinden giderek onu zehirlemek ister. Ciinkii
Isis Giines Tanrisi’nim gizli adim 6grenmek istemektedir. Bu amacini gergeklestirirken
de yilan zehrine ihtiya¢ duymaktadir. Bu mitte de yilan karanlik ve kotiiliik giiclerini
temsil ederek zarar verir ve diismanca hareketlerde bulunur. Evrenin ¢atisan giiglerinin
getirmis oldugu bir yenilemenin sembolii olan Apep Giines Tanrisi’mi takip ederek
aydinlik giiclerini tehdit etmektedir. “Kozmogoni her sabah, giines tanrisinin yok etmeyi
basaramadig1 yilan Apophis’i her “geri piiskiirtiisiinde” yinelenir; kaos (= ilk karanlik)
bilkuvve mevcudiyeti temsil ettigi i¢in yok edilemez” (Eliade, 2012, s. 118). Apophis
de karanlik ve aydinlik gii¢lerinin savagini temsil eder ve bu savasta galip gelemez.
Bu ozellikleriyle Apep seytani yonlerini ortaya koymaktadir. Yunan mitolojisindeki
Typhon’a denk gelen Set de seytan yilan olarak yer almaktadir.

1.3. Tyilestirici-tedavi edici yilan

Yilan, Yakindogu’nun ilk medeniyetlerinden itibaren kutsallastirilmis hayvanlar
arasinda yer almaktadir. Zira yilan, kisa zamanda 6liime neden olabilen zehri ve gomlek
degistirmesiyle de genglesmeyi ve 6liimsiizligii ¢cagristiran davranigiyla sira dig1 gligleri
olan bir varlik olarak degerlendirilmistir. Y1ilanin 6liimle “thanatos” dolayisiyla yasamla
“zoe” yakin iligkisi, onun insanin yagam siiresinin ya da omriiniin belirleyicisi olan
bilinmeyen giiclerle baglantili oldugu fikrini beraberinde getirir. Bu nedenle yilanin
sagaltict giiclerinin, o6liimle yasam arasindaki sinirin koruyuculugunu iistlenisinin
ve tibbin simgesi sayiliginin ve zamanin hakimi olan evrensel tanrilarin da temsilcisi
oldugu verileri birlikte okunmalidir (Naskali, 2014, s. 5-6). Ciinkii yilan hem 6ldiiren
hem de yasatan dogasiyla zitlarin birligini kendi biinyesinde igerir ve tipki bir agacta
birbirine sarilan iki yilan gibi yagam ve 6liimiin aslinda kol kola gezdigini ve birbirinden
ayrilamadigimi sembolik olarak gosterir.

Tirk mitolojisinde tanrilarla ve ruhlarla iletisim kuran, gelecekten haber veren,
oliileri dliller diinyasina gotiiren bir kisi olan Saman’in ayni1 zamanda tedavi eden ve
hastaliklar1 iyilestiren yonii de vardir. Bu iyilestirme teknikleriyle ilgili sunlar sayilabilir:

“Bu kendine has teshis ve tedavi sekline ilahi ve kutsal bir titremeyle sarsilma,
hastalik yaratan ruhu emmekle onu viicuttan disar1 atma, cinsel organlarin
gosterilmesiyle hastalik ruhlarini viicuttan ¢ikarma, dans metodunun

61



folklor / edebiyat

coskunluguyla hastay1 sagalmaya inandirma ve motive etme vs. uygulamalar
onemli etmenlerdir” (Bayat, 2012b, s. 110).

Oncelikli olarak hastaligin kaynagini bulan samanlar sonrasinda hastaliga gére tedavi
yontemi belirlemektedirler. Ayn1 zamanda samanlar giydikleri manyak adli elbiseleriyle
ayinlerde yanlarinda bulundurduklari 6zel nesneleri olan davul ve asasiyla da bu sagaltimi
pekistirmektedirler. Clinkii elbiselerinin tizerindeki y1lan figiirleri, davullarinda ¢izili olan
yilanlar ve asalarindaki yilan figiirleri o hayvanin giictinii bu nesneleri {izerinde tastyan
samana geg¢irmektedir. Nasil ki yilan tedavi amacli kullanilacak panzehire sahipse saman
da bir hastay1 iyi edecek sifali gii¢lere sahiptir. Bu 6zellikleriyle yilan annenin koruyan
ve iyi eden gii¢lerini temsil etmektedir.

Belden iistii insan ve asagist yilan olan Sahmeran hi¢ yaglanmayan bir varlik
olarak mitlerde yer almaktadir. Anlatilan efsanelere gore, Sahmeran, belinden asagisi
yilan, iistii ise kadin gdriinimiinde olan ve hi¢ yaglanmayan bir varliktir. Sahmaran,
Farsca’da Sah-1 Méaran: Yilanlar Sah1 anlamina gelmektedir. “Yilanlarin sahi” anlamina
eril bir yaratik olmasi1 gerekirse de tiim kayitlarda disi olarak yer almaktadir. Sahmaran,
Yunan mitolojisindeki Gorgo ve Ekhidna ile benzerlik tasimaktadir. Sahmaran, hastalar
iyilestiren, can veren, bilgelik simgesi bir yaratiktir. Diinyanin ¢esitli iilkelerindeki
inanglara gore kadini, dolayisiyla dogurganhigi ve bereketi de simgeler (Tez, 2008,
s. 97). Dogurganligi ve bereketi simgeleyen Sahmeran ayni zamanda yasamin ve
degisimin de simgesidir. Yeraltinda biiyiik bir kralligi olan Sahmeran’in kimi mitlerde
eti kimi mitlerde ise siitii sifa kaynagidir. Icen kisilerde hastalik kalmaz ve &liimciil
hastaliklarindan iyilesirler. Fakat “Binbir Gece Masallari”ndaki hikayede verdigi iki
siseden biri zehirdir. Tipki bir yilanin kendine has dogas1 gibi zehri ve panzehiri bir arada
bulundurur. Diger hikayede ise etinden yapilan bir ila¢ hiikiimdari 6liimciil hastaligindan
kurtarir. Dolayisiyla yilanin siitliniin ve etinin hayata yeniden dondiirdiigii goriilmektedir.
Ikinci bir hayat vermektedir. Ciinkii “yilan kendini yeniledigi nedeniyle éliimsiizdiir. Bu
nedenle de dogurgandir” (Sozeri, 2000, s. 95). Sozeri, dogurmay1 da bir 6limsiizlik
olarak gormektedir. Dolayisiyla ¢aglar boyunca korkulan bir varlik olan yilana saygi
duyulma sebeplerinden biri de onun sifa verme 6zelligi sayilabilir.

Stimer mitolojisinde yer alan tanrilarindan birinin ad:1 “Hayat Agacinin Hakimi”
anlamina gelen Ningiszida’dir. Bu tanrinin sembolil olan, bir sopaya sarilmis biri erkek,
biri disi iki yilan, bir vazonun {izerinde kabartma olarak resmedilmistir (Yondemli,
2004, s. 20).

“Evrensel bir motif olan yilan ve ejderin su ile baglantis1 Babillilerde su,
hayat ve saglik tanris1 Ningiszida’nin sembolii olarak bilinmesinde de kendini
gosterir. Ancak eski mitolojilerin Su hamisi olan yilan veya ejder, semavi

dinlerde karanliklarin giicii ve kotii ruhlarin simgesine gevrilmistir” (Bayat,
2012a, s. 257).

Yunan ve Roma mitolojindeki Caduseus’u animsatan Ningiszida sembolii de hayat
ve saglikla iligkilendirilmektedir. Bir bereket tanrisi olan Ningiszida elindeki yilan figiirlii
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sopastyla yasamin kaynagi olan su ile iliskilendirilmektedir ve yasam ve &liim gibi
zitliklarla ele alinan yilan Ningiszida ile birlikte sifa veren ve tedavi eden ozelliklerini
sergilemektedir.

Sahmeran gibi insan yiizlii yilan kuyruklu varliklar olarak betimlenen Nagalar,
Hint mitolojisinin tedavi eden ve sifa dagitan varliklar1 olarak yer almaktadir. Nagalar,
basini havaya diktiginde sisiren kobra yilaninin efsanelestirilmesi sonucu diisiinilmiis,
insan yiizlii ve yilan kuyruklu yaratiklar olarak betimlenmektedirler. One gikan Nagalar
sunlardir: Airavata, Vasuki, Takshaka, Sesha. Sesha’nin diger adi Ananta’dir ve bu
yilan, i¢lerinde en yiiksek seviyede olandir. Ananta, sismis boynuyla diinyay1 korur.
O, Visnu'nun hizmetgisidir (Kaya, 2003, s. 129). Patala adi verilen sulak bolgelerde
yasarlar ve yari yilan yari insan olan bu irkin nehir, pinar ve kuyularin koruyucusu
olduklarina inanilmaktadir. Her zaman su kaynaklarinin yakininda yasayan yilanlar, su
kaynaklar1 kontrol ederler, ¢iinkii yilanlar yasam, 6liimsiizliikk ve saglik kaynaklarinin
koruyucularidir. Boylece de yagam, bereket ve dliimsiizliik gibi amblemlerle de yakindan
baglantihidirlar (Eliade, 2014, s. 215).

Sonu¢

Gorildigl tizere ele alman tim mitlerde yilan zit unsurlari sembolize eden bir
hayvandir. Iyi ve kétii giiglerin miicadelesinde her zaman &nemli bir rol iistlenmistir.
Fakat yilan bu miicadelede ¢ogunlukla disil giicli temsil etmis ve iktidar1 simgeleyen
eril giice yenik diismiistiir. Her ne kadar eril gii¢ tarafindan alt edilse de yine eril giiciin
soyunu siirdiiren de o olmugstur. Yaratilis mitlerinde dogurganligi, tiremeyi saglamistir
yani neslin devamini getirmistir. Fakat bu 6zelliklerine ragmen yarattiklarina da diigman
olup onlar1 yok etmek isteyen de bir yonii vardir. Disil giicii temsil etmesinin yani1 sira
goriinisii bir fallusu andirmaktadir ve eril tarafi 6n plana ¢gikmaktadir. Ayni zamanda yilan
firavunlarin taglarinda yer alir ve takip edilmesi gereken bir lider gibidir. Ciinkii onda
bilinmeyen sirlar ve sonsuzluk vardir. Bu yonleriyle de yilan bir bilge konumundadir
ve herkesi yonlendirir. Seytan yilan olarak anilan yilan ise, kotii 6zelliklerini hilebaz
figlirlinti iizerinden gosterir. Yilan, iyiylestirici-tedavi edici 6zellikleriyle de ¢ogunlukla
yeniden dogusu ve annenin iyi eden olumlu 6zelliklerini ortaya koyar.
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