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OZET:
Yeryiiziinde hemen tiim topluluklarda yilan, hem olumlu hem olumsuz nitelikler yiiklenmis
bir semboldiir. Cesitli kiiltiirlerde yilan; yasam, éliim, sihir ve bilgiyle iliskilendirilmistir.Ilk
yazili kaynaklarda, ilkel donem magara resimlerinde sikca rastlanan bir unsur olan yilan;
mitolojilerde
kutsal kitaplarda, efsanelerde, masallarda, halk hikdyelerinde karsimiza cikmaktadir.
Kiiltiirlerin ¢ogunda yenilenme ozelligi bulunan, gelecegi goren ve bilgeligin kaynag olan
yulan ile ilgili bir semboldiir.Anadolu kiiltiir geleneginde ise yilanin bilgelik vasfi, yiizii
insan; bedeni yilan olarak tasvir edilen Sahmaran’la hayat bulur. Anadolu kiiltiiriinde
siislii taci, cicekli motifleri ve ejderha seklindeki kuyruguyla Sahmaran, Tarsus’ta gerek
halk anlatilarinda; gerekse evlerde bir bereket sembolii olarak karsimiza ¢ikar.
Sahmaran’in kiiltiiriimiize yansiyan izlerini ise yazili, sozlii, elektronik kiiltiir ortamlarinda
takip etmek miimkiindiir.Bu ¢calismada yilan ve Sahmaran’in giiniimiiz kiiltiiriine
yansimalart ve bunlarin mitolojik arka plant incelendi. Tarsus ve Misis Yilankale’de sozlii
kiiltiir ortamindan derlenen anlatilar 1s1g81inda Sahmaran’in mitolojik sembolleri ve
bunlarin yazili- elektronik kiiltiire yansimalart irdelendi.
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ABSTRACT:
A SYMBOL IN MYTHOLOGY TO TARSUS: SNAKE AND SAHMARAN

Almost all societies on earth the snake 1s a symbol of both positive and negative attribute
laden. In various cultures, the snake 1s associated by life, death, magic and knowledge.

The first written sources shows that the snake 1s very common element to be seen in the
cave painting at primitive period, also appear in mythologies, sacred book, legend, fairy
tales and 1n folk stories. in most cultures, the renewal feature, which 1s the source of vision
and wisdom of the snake, 1s symbol of month.

Also in the tradition of Anatolian culture, characteristic of the wisdom of the serpent, the
human face, body depicted as a snake comes to life as a Sahmaran. In the Anatolia,
Sahmaran appears as ornate crown, floral motifs and the dragon shaped tail. Both public
narratwves of Tarsus as well as at home are seen as a symbol of fertility. It is always

possible to follow up Sahmaran, because, Sahmaran in our culture 1s reflected in the marks
in written, oral, electronic culture media.

In this study, snakes and Sahmaran in our contemporary culture, and thewr mythological

background of the reflections were analyzed. In the light of oral narratives collected from

the culture medium of Tarsus and Misis Yilankale. Sahmaran in our mythological symbol
and their reflections on writing and electronic culture were evaluated.
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Insanlik tarihi boyunca yeryiiziinde hemen tiim topluluklarda yilan, hem olumlu hem
olumsuz nitelikler yliklenmis bir sembol olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Cesitli kiiltiirlerde
yilan; yasam, 6liim, sihir ve bilgiyle iligkilendirilmistir.

Yilanlar mitolojik donemlerden giiniimiize kadar, insanoglunun hayatinda her zaman
var olmus ve bircok medeniyetin mitolojisinde tanr1 olarak telakki edilmistir. Hatta hicbir kiilt
yilan kadar evrensel ve karmasik olmamuis, hi¢bir yaratik yilan kadar yiiceltilmemistir. Diinya
tizerinde farkli toplumlara ait mitolojiler ¢esitli yilan dykiileriyle doludur:

Antik ¢agin Orfik dininde evrenin olusmasi, Kybele’yle Ofiyon adl1 yilanin sevigsme
sarsintilariyla agiklanir. Attikalilarin ilk krali Kekrops, ikinci krallar1 Erekhteus birer yilandir.
Stimerlerin yaratilis efsanelerinde gokyiizii ve yeryiizii tanrilarini yaratan Lakmu ve Lakamu
adl, erkek ve disi birer yilandir. (Hangerlioglu, 1975:698) Tip kelimesinin orijinini aldig1 Teb
(Thebai) sehri Eski Misir’in en 6nemli saglik merkezidir ve totemi yilandir. Biitiin Eski Yakin
Dogu’da oldugu gibi Misir’da da yilan, ilahi bir varlik sayilmakta ve dogurganlik 6zelligi
tasidigina inanildig1 i¢in yilana tapinilmaktaydi. Eski Misir medeniyetinde bir¢ok yilan kiiltii
kalintisina rastlanmakta ve firavunlar, yilan taciyla tasvir edilmektedir. Misir’da acgik kahve
renkli kutsal kobra yilani, Eski Musir Isis kiiltiiriinde, tagl ilahe Uto’nun hayvanidir. Eski
Misir inaniginda, kutsal bir yilanin sokmasi sonucu 6len kimselerin; aslinda 6lmeyip
oliimsiizlestigi diisiiniilmektedir. Bu sebeple Misir’in {inlii kraligesi Kleopatra, Imparator
Oktavianus’a esir diismemek i¢in gdgsiinii agik kahverengi bir kobra yilanina sokturarak
intihar etmistir.(Yondemli, 2006: 60) Misir efsanelerinde gokytiiziinde yasayan yilan Apofi,
her giin glinesi dogudan batiya tasiyan Ra’nin pesinde dolagir ve bir giin onu sokup 6ldiiriir.
(Hangerlioglu, 1975: 698) Alt diinyaya ait Apofi adl1 yilan Seth tarafindan mizrakla vurularak
Oldiiriilmiistiir.

Babil ve Hitit mitolojisinde de yi1lan 6nemli bir yere sahiptir. Babillerde yilan; su,
hayat ve saglik tanris1 Ningiszida’nin sembolii olarak bilinmektedir. Ayn1 saglik tanris1 Stimer
kiiltiriinde de mevcuttur. Hitit kiiltiirlinde de yilan kutsal bir hayvandir. Hititlerde yilan, mus
adiyla bilinmekte ve Hititlerin bir kartalla miicadele ettigine inandiklar1 //luyankas isimli dev
bir yilan tanriya inandiklar1 bilinmektedir. Siimer, Babil, Hitit, Keldani ve Asurlularda yilan
Hayat Agaci ile birlikte anilan bir motif olmustur.

Eski Hint ve Budist mitolojisinde de yilan, olduk¢a benimsenen bir unsurdur. Kobra
ibadeti ve onunla ilgili ¢esitli ritiieller, eski Hint mitolojisinde Siva kiiltii, Kirisna ve ilah
Visnu ile ilgilidir. Siva kiiltiinde yilana ibadet eden insanlarin bu sayede onun ve diger zararl
varliklarin serrinden korunduklarina inanilmistir. Yine; Hint mitolojisinde yar1 insan yari
yilan bi¢iminde olan tanrilar1 “Naga”lar topragin sahibi olarak algilanmistir. (Bennefoy
vd,447.)

(in mitolojisinde ise yilan ejder (dragon) ile 6zdeslesmis ve sudaki ruhlar olarak
algilanmiglardir. Cin’de ejder, kotiiliik yapan bir gii¢ degil; yagmur yagdiran ve doganin
verimlilik ilkesini temsil eden iyi bir giictiir. Erkek ilke kabul edilen Yang’in 6ziidiir. Cin
mitolojisindeki kot ejderler ise Budistler tarafindan tanitilanlardir. Budistler mevcut ejder
efsanelerini daglarda yasayan nagalara uyarlamislardir. Daglarda yasayan bu yaratiklar zararh
olarak kabul edilirken gol ve derelerde yasayanlar ise zararsiz kabul edilmislerdir.(Warner,
2008:179-180.)

Mitolojik goriislerde yer ve su ile ilgilendirilen ve genellikle seytani bir varlik olarak
kabul edilen yilan, eski Tiirk kiiltiirlinde saman davullarinda yer alt1 diinyasiyla iligkili bir
sembol olarak kullanilmistir. Altaylarda Erlik, kirbag yerine elinde yilan tutar halde ve
viicudu bastanbasa yilanlarla sarili bigimde betimlenmistir. Y1ilan eski ¢aglardan kalma sanat
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orneklerinde oliiler diinyasi ile ilgili goriilmiis ve ata ruhlarini temsil etmistir. (Beydili, 2004:
616.) Ayrica; Altay Tiirklerinde ve Tunguzlarda saman elbiseleri lizerinde yilan1 sembolize
eden kurdeleler yer alir. Bazen yilanin bas1 ve ¢atalli kuyrugu belirgin bir sekilde gosterilirdi.
Yutpa ad1 verilen bu yilan yer alt1 canavarini sembolize ederdi. Saman kiilahinin 6n kisminda
birkag sira yilanbasi yer alirdi. (Coruhlu 1994, 38-46.)

On iki hayvanl Tiirk takviminde yilan ve ejder birer y1l sembolii olarak
goriilmektedir. Emel Esin’in belirttigine gore eski Tiirklerde, zaman kavraminin kozmik
deveran halindeki simgelerinden biri gok ¢arkini ¢eviren ejder (Tirkge: evren)’dir. GOk ve yer
arasinda dondiigii varsayildigi icin ejder, bazen gok ve yer ilkelerinin yerini alabilmekteydi.
Budist metinlerde, (Gok Ejderi) Kok-luu gok giiriiltlisti ve yagmur simgesi olarak kabul
edilmekte ve Kok-luu’ya atfedilen yada tasi ile kozmik biiyli yapan samanlar yagmur ve
rlizgar meydana getirebilmekteydi.(Esin, 2001: 67,74.) Ayrica Goktiirk Kitabeleri’nde
birbirine sarilmis halde ¢ifte yi1lan motifi bulunmakta; bu yilan motifleri hem Bilge Kagan
hem de Kiil Tigin adina dikilen kitabenin iist kisminda yer almaktadir.

Dede Korkut hikayelerinde de ejder tasvirine rastlamaktayiz. Bu hikayelerde ejder;
dort ayakl, iki kanatli, yedi basli, uzun ve kalin kuyruklu olarak tasvir edilir. Er- Tostiik
destaninda ise ejderha ile Ziimriidii Anka kusu arasindaki miicadele vasitasiyla yilan motifine
yer verilir. Ejderha motifinin islendigi eserlerden bir digeri ise Sar1 Saltuk’un ejderle
miicadelesini ve adinin kaynagini da 6grendigimiz Ahi Evren’in yilan kiliginda gériinmesini
hikaye eden Hac1 Bektasi Veli Velayetnamesi’dir.

Tiirk halk inanislarinda evin koruyucusu olarak karsimiza ¢ikan ev iyesi, cogunlukla
yilan olarak tasvir edilir. Bu sebeple yilan olan evde bereket olacagina inanilir ve bu yilan
oldiiriilmez. Yine bazi halk efsanelerinde tilsimli y1lanlardan s6z edilir; yilan eti yiyen
insanlarin sihir giicline kavustugu ve doganin dilini anlamaya basladig1 anlatilir. Bilgi
kudretinin yilanlarin padisah1 Sahmaran tarafindan verildigine inanilirdi.

Yilan dini metinlerde de karsimiza ¢ikmaktadir: Tevrat’a gore Rab Allah, yaratip
dogrudan cennete koydugu Adem ve Havva’ya; orada bulunan bir agacin meyvesini siddetle
yasakladigi halde, yilan Havva’y1 kandirarak meyveyi ona yedirir; Adem ve Havva’nin
cennetten kovulmalarina sebep olur. Seytanin kiligina girdigi yilan, Tevrat’in Tekvin
boliimiinde kollar1 ve bacaklar1 olan bir hayvan imajiyla anlatilmis; isledigi bu sug yliziinden
bir siirlingene doniistiiriilmistiir.(Kitab-1 Mukaddes, 2000: 13- 19.) Tevrat’ta ayrica Hz.
Musa’nin diger yilanlart yutan mucizevi yilan asasindan ve cehennem yilanlarindan
bahsedilmektedir.

Hiristiyanlikta ise baslangicta seytanla 6zdes kabul edilen yilan, pagan
kiiltliniin etkisiyle hem korkulan hem de kutsal kabul edilen bir varlik 6zelligi kazanmistir. J.
Campbell’e gore; yilan genel olarak yasamin kendisini tiikketen ve yenileyen gii¢lerinin
simgesi, zamanin ay gizemidir. Tabiatin kendiliginden hareketi oldugu, dolayisiyla kutsalligi
kabul edildiginde yilan da kutsal hayatin sembolii olarak saygi gérmektedir.(Campbell,2003:
390- 391.) Incil’de ise yilan &ykiileri Vahiy (Vahiyl: 1-3; 12)kitabinda yer almaktadir.

Annemarie Schimmel’e gore Hiristiyan geleneginde biiyiik 6nem tasiyan
yilanlar, islam’da merkezi bir rol oynamazlar. Kuran, yilana déniiserek Firavun’un
biiyiiciilerinin asasini yutan Musa’nin mucizevi asasindan iistii kapali bahseder; ¢ilinkii
Islamiyet’te y1lan bir ziimriide benzeyen ve seyhin kor ettigi nefsin simgesidir. Ayrica tavusun
ihmalkarlig: yiiziinden kiigiik bir yilan suretinde cennete girip Adem ve Havva’y1 yasak
meyveyi yemeye ikna eden Iblis’ ti. Bu sebeple yilan ve akrabasi ejderle ilgili anlatilar



genellikle Iran mitolojisi kokenlidir ve harabelerde korunan hazinelerle ilgili halk
inanislarinda yasamaya devam eder. (Schimmel, 2004: 51.)

Kimi kez kutsal yaratic1 bir tanri, kimi kez bir seytan olarak karsimiza ¢ikan yilanin
insanlik kiiltiir tarihine yansimalarini su sekilde 6zetleyebiliriz:

Yeryiiziindeki kiiltiirlerin ¢cogunda kétiiliigii, olumsuzlugu, maddiligi, topragi,
seytan1 ve nefsi simgeler.

Uroboros adi verilen kuyrugunu 1siran yilan, kozmik gelisimin devri hareketini;
dogum ve 6liim ¢emberi de denilen reenkarnasyonu (ruhun Sliimstizliigiinii)
simgeler. Kuyrugunu agzina almis haliyle yilan; tam bir daire, bu nedenle de tam
bir yasam ve hareket semboliidiir.

Uzun aylar yeraltinda, karanliklar iilkesinde uyuduktan ya da 6ldiikten sonra
yeryliziine ¢ikar; gomlek (kav) degistirir. Bu durum, sembolik olarak, 6liip yeniden
dirilmeyi temsil eder.

Yilan, diger canlilardan farkli olarak hem erkek hem de disi imajin1 yansitir.
Uzunlamasina goriiniimii ile fallusu, kivrilip dairesel duruma girince de disiligi
sembolize eder.

Psikanalist ekole gore, daha ¢ok fallusu andirdigindan erkeksi bir simge olarak
algilanir. (Ersoy, 2007: 273.)

Miicadele eden iki yilan dogadaki pozitif ve negatif (yin ve yang) ikili karakteri
sembolize eder.

Yeraltinda, karanliklar iilkesinde sonsuz hayat ve genglik bitkisine dokunarak
yeniden hayat bulmustur.

Cennette, ebedi hayat sembolii olan elmay1 ilk kadina vererek ona dogurganlik,
analik yani hayat verici vasfi kazandirmistir.

Birbirine dolagmus iki yilan {ireme semboliidiir,
iki y1lanin bellerinden diiglimlenip birbirlerini yutmaya ¢alismalarini gésteren
hareket Hermes'in isaretidir ve ticareti sembolize eder.

Diizgiin bir halka seklinde ¢oreklenmis haliyle, derisindeki halkalar ile hep agik
duran goziiniin meydana getirdigi halka ile goziiniin i¢indeki halkalarla biiyiileme
ozelligine sahiptir. (Salt, 2006: 374-375.)

Yeryiiziinde hemen tiim topluluklarda hem olumlu hem olumsuz nitelikler yiiklenmis
bir sembol olan yilan; yasam, 6liim, sihir ve bilgiyle iligskilendirilmistir. Anadolu kiiltiir
geleneginde ise yilanin bilgelik vasfi, yiizii insan; bedeni yilan olarak tasvir edilen
Sahmaran’la hayat bulur. Yiizii insan bedeni yilan olarak tasvir edilen Sahmaran figiirii Hint
mitolojisinde Nagalar, Yunan mitolojisinde “Gorgo” ve “Ekhidna” (Heseidos,2012: 71-73.),
Hitit mitolojisinde Illuyankas, Herodot Tarihi 4. kitapta Skythia adini tasiyan iilkeye gelen
Herakles in yaris1 kiz yar1 yilan bir yaratikla karsilasmasi (Herodotos,1991:195.), Bin Bir
Gece Masallarinda Yemliha 6ykiisii, Orta Cag Avrupasi’nda Melusine perisi sdylenceleriyle
karsimiza ¢ikmaktadir. Anadolu kiiltiiriinde siislii taci, ¢igekli motifleri ve ejderha seklindeki
kuyruguyla Sahmaran, gerek halk anlatmalarinda; gerekse evlerde bir bereket sembolii olarak
algilanmustir.



Yazili kiiltiir ortaminda ise Sahmaran, Camasbnamelerle karsimiza ¢ikmaktadir; Tiirk
edebiyatinda ilk Camasbname Amed-i Dai’ye aittir. Ancak; Tiirk¢edeki en dnemli
Camasbname 15. yiizyi1lda Abdi Musa tarafindan yazilmistir. Sahmaran hikayesinin kaynagi
arastirmacilart mesgul eden bir konu olmus; ¢esitli arastirmacilar kaynagi Fars, Arap, Eski
Misir ve Yahudi kiiltiirlerine dayandirmislardir. (Ozdemir, 1998: 221-228.)

Bugiin halk arasinda bir¢ok farkli varyanti yagsayan Sahmaran hikayelerinin kimi
varyantlari tas baskisi eserlerle uyum igerisinde olsa da biiylik cogunlugu yazma eserlerle
baglantis1 kalmayacak derecede degismistir. Ozellikle Tarsus bdlgesinde bu hikayenin ¢ok
farkli varyantlariyla karsilagsmak miimkiindiir.

Anadolu’nun pek ¢ok yerinde gerek anlatilarda gerekse cam alt1 resimlerde Sahmaran
kadin olarak tasvir edilir. Ancak; Tarsus’taki bir varyantta Tarsus Beyi’nin kizina asik olan ve
her hamam giinii kiz1 hamam penceresinden izleyen nihayetinde yakalanip hamamda kesilen
bir erkek olarak karsimiza ¢ikmaktadir (k.k.1). Anlatilarda Sahmaran’in farkli cinsiyet
ozellikleriyle verilmesinin nedeni mitolojik sdylemde yilanin diger canlilardan farkli olarak
hem erkek hem disi imajin1 yansitmasidir. Ayrica Ceyhan Misis’te yaptigimiz bir derlemeye
gore Sahmaran bir erkek ve bir disi olmak iizere iki cins olup erkegi insanlar tarafindan
kandirilmig ve 6ldiirtilmiistiir. Yeryiiziinde yalnizca disi olan Sahmaran kalmistir. (k.k.2)

Binlerce y1l boyunca yilan, kadin ve biiyii sozciikleri birlikte kullanilmigtir. Mircea
Eliade, bu birlikteligi ayin simgeciligi ile agiklamaktadir. Eliade’ye gore, siirekli olarak ilk
bi¢imine geri donen; sonsuz bir dongiisellik i¢cinde olan ay, yasamin tiim ritimlerini
miikemmel bir bigimde temsil etmektedir. Bu ritmik degisim; bereket 6l¢iisii olarak algilanan
ayin uyandirdig1 sezgilerden tlireyen spiral, yilan ve simsek simgelerinde goriilmektedir.
Buzul ¢cagindan beri ayin evrelerinin bu biiyiisel anlami ve erdemi bilinmektedir. (Eliade,
2003: 167.)

Mircea Eliade; bazi hayvanlarin, ayin kaderini bi¢imleriyle ve varliklariyla
cagristirdiklari i¢in ay simgesi olarak kabul edildiklerini s6ylemis; bu hayvanlara bir goriiniip
bir kaybolmalar1 6zelligi sebebiyle stimiikliibocek, ay1, kurbaga ve yilani 6rnek gostermistir.
(Eliade, 2003: 175.) Bunlar igerisinde yilan, “tiim kadinlarin esi”” veya zaman zaman kabuk
degistirerek “6liimsiiz” olma 6zelligiyle karsimiza ¢ikmaktadir. Bu durum ise yilan
simgelerinin bas dondiiriicii cok yiizliglinli gosterir; ancak tim bu simgeler ayn1 diisiince
etrafinda gelisir: Yilan 6liimsiizdiir; ¢iinkii yenilenir. Bu sebeple ay “giicti”diir; bereket, bilgi
(kehanet) ve 6liimsiizliikk dagitir. Pek ¢ok mitte yilanin, tanri tarafindan insana verilen
olimsiizligi elde etmesi ile ilgili hikayeler anlatilmasinin sebebi budur.

Eliade, yilanin bir ay simgesi oldugunu anlatan mitlere ¢esitli topluluklardan
ornekler verirken kadin, yilan, ay iligkisini de agiklamaktadir. Buna gore ay, tiim bereketin
kaynagidir ve kadinlarin adet donemlerini diizenler; kisilestirildiginde kadinlarin efendisi
olur. Pek ¢ok halk ayin bir erkek ya da bir yilan kiligina girip kadinlarla birlestigine
inanmistir. Bu inanisin 6rneklerine Eskimo kabilelerinde, eski Yunan, Hint, Pers, Ibrani,
Avrupa ve Afrika topluluklarinda rastlamaktayiz. Pek ¢ok halkin, yilanin kadinlarin adet
gérmesine neden olduguna inanmasi; yilanin erkek cinsel organina benzerligi ile bunu ilk
ortaya koyan etnologlardan Crawley tarafindan da dogrulanmistir. Cesitli topluluklarda ay ile
iliskilendirilen yilanin, ¢ocuk getirdigine inanilir. Orta Avustralya’da bazi kavimler, atalarinin
diinyay1 dolasan iki yilan olduguna ve bunlarin durduklar1 yere cocuk ruhlari biraktiklarina
inanmiglardir. Hindistan’da yilanlar, Budizm déneminden beri evrende su, hazine gibi bereket
Ogelerinin dagiticisi olarak goriilmiislerdir. Modern Hindistan’da pek ¢ok inanis ise yilanlarin
kadinlarin kisirlagsmasini engelleyen ve ¢cok ¢ocuk dogurmalarini saglayan birer bereket
dagiticisi olduklarini savunur. Bu baglamda Eliade, yilan ile kadin arasindaki iligkinin basit
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bir cinsellik simgeciligi olmadigina vurgu yapmakta ve bu iligkinin ¢ok anlamli, ¢ok ¢esitli
oldugunu soylemektedir. Eliade, yilanin bu 6zellikleri arasinda en 6nemlisini “yenilenme”
oldugunu soylemekte ve yilanin doniigsen bir hayvan oldugunu Gressman’in “Havva,
Fenikelilerin eski yer alti tanrigastydi ve yilanla kisilestirilmisti.” fikrine yaptig1 atifla
savunmaktadir. Yine Persephone, Hekate, Artemis gibi baz1 Akdeniz tanrilarinin ellerinde
yilanlar veya yilandan olusan saclarla temsil edildiklerini gérmekteyiz.

Orta Avrupa’daki bazi batil inanislara gore, eger ayin etkisinde kalmis; yani adet
donemindeki bir kadinin saglarini kazir ve bunlar1 gomerseniz saglar yilana doniisiir. Bagka
anlatilara gore ise biiyiiciilerin saclar1 yillana donlismektedir. Eliade’ ye gore herhangi bir
kadinin boyle bir giicii yoktur; ancak ayin etkisi altinda kaldig1 sirada “déniisiim ” in biiytisel
giiclinii paylastigi i¢in bu sansa sahip olmaktadir. Bu durum ise yilanlar araciligiyla
gergeklesen bilyiiciiliigiin ayla iliskisini pek ¢ok kiiltiirde belgelemistir. Ornegin; Cinliler i¢in
yilan, tiim biiyii giiclerinin kokeninde bulunmaktadir; Ibranicede ve Arapgada biiyii anlamina
gelen kelimeler, yilan anlami tagiyan sdzciiklerin kokiinden tiiremistir. (Eliade, 2003: 179)

Yilan sembolizminin bu ¢ok yonliiliigii yilanin kendini yeniledigi i¢in 6liimsiiz kabul
edildigi fikri etrafinda birlesmektedir. Bu 6zelliklerinden dolay1 yilan, dogurganlik, ilim ve
Oliimsiizliiglin sembolii olarak birgok mitolojik anlatida yerini almstir.

Mircea Eliade’nin de belirttigi gibi yilan, kiiltiirlerin ¢ogunda yenilenme 6zelligi
bulunan, doniisen bir hayvandir; bilgeligin kaynagidir ve gelecegi goriir. Pek ¢ok halk, yilanin
kadinin adet gérmesine neden olduguna inanmaktadir.

Bir goriinen, bir kaybolan, ayin goriindiigii giinler kadar halkast olan ya da tiim
kadinlarin esi olan, kabuk degistiren( 6liimsiiz) olan yilan ay ve onun gizemi ile ilgili
bir hayvandir. Yilan oliimsiiz, yenilenebilirdir, bereket, bilgi ve oliimsiizliik dagitir,
ama tiim bu giiclerin kaynagi aydir. Ritmik degigim ve bereket él¢iisii olarak ayin
kiiltiirlerde uyandwrdigi simgeler; spiral, yilan ve simsektir. Bitkiler ve hayvanlar,
bereket i¢in aya gereksinim duyarlar; biiyiik bereket tanrilarini temsil eden okiiz
boynuzlari, tanrisal Magna Mater’in ambleminin simgesidir. Neolitik ¢agda, ister
ikonlarda ister 6kiiz bigimli putlarda olsun, goriindiikleri her yerde biiyiik bereket
tanrigasini isaret etmislerdir. Boynuz ise “yeni ayin” simgesinden bagka bir sey
degildir. Ayrica belli donemlerde ay, yerle ozdeslestirilmis; yer yasayan, tiim
canlilarin rahmi olarak kabul edilmistir. Yilan, aydan geldigi i¢in tiim sirlart bilir,
bilgeligin kaynagidir, hatta her kim yilan eti yerse hayvanlarin dilini ozellikle
kusdilini konugabilir (Eliade: 2003, 167-193).

Binlerce yil boyunca yilan, kadin ve biiyii sdzctikleri birlikte kullanilmistir. Bu
birlikteligin kaynag ise ay olarak kabul edilmistir. Ornegin; Cinliler igin yilan, tiim biiyii
giiclerinin kdkeninde bulunmaktadir; Ibranicede ve Arapcada biiyii anlamina gelen kelimeler,
yilan anlam tagiyan sozciiklerin kokiinden tiiremistir. Yilana bu giigleri veren ise ayin
kendisidir.

Arkaik kiiltiirlerde yilan 6liimsiizdiir, bereket ve bilgi dagitir; tiim giiciinii ise aydan
alir. Yeryiiziindeki bitkiler ve hayvanlar bereket i¢in aya gereksinim duyar. Kiiltiirlerde bu
durum bereket tanrilarin1 simgeleyen okiiz boynuzlari ile ifade edilir. Okiiz boynuzlari



goriildiikleri her yerde Ulu Tanrica ((Magna Materi) isaret eder. Boynuz ise yeni ayin
simgesinden baska bir sey degildir.

Sahmaran resimlerinin evlere bereket getirdigine inanildigi, Tarsus ve Misis’te tespit
edilmistir.(k.k.3) Boynuzlarla siislenen bu tasvirler, Ulu Tanriga’nin birer simgesini
durumunda olup ay simgeciligini bereket dagitic1 6zelligine isaret etmektedir. Yine bircok
halk sanat {irlintinde Sahmaran’in tacindaki yeni ay figiirii de dikkate degerdir.

Hepimizin ezbere bildigi Camisap’in Sahmaran ile karsilastigi ve insanin Sahmaran’a
ihanetini belgeleyen ve sonunda Lokman Hekim anlatisiyla baglantilan hikayede mitolojik
zamana ait Ulu Tanriga kiiltii yerini, tarihsel zamanla birlikte erkek egemen 151kl diinyaya
birakir. Yine de anlatilarin derinliklerinde veya tasvirlerin renklerinde ay gizemlerinin izlerini
hissedebiliriz. Sahmaran ve yilanla iligkilen anlatilardaki diger sembolleri ise soyle
Ozetleyebiliriz:

Kuyuya atilan Camisap yeri eser ve yilanlarin diinyasi olan yeralt1 diinyaya adim atar.
Cesitli mitolojik anlatilarda kuyu motifi “yazgi kuyusu “olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
Camusap, bir ana rahminden dogar gibi tekrar yeryiizli aleme; 151kl1 diinyaya ¢ikar; yer
yasayan, tiim canlilar i¢in ana rahmi olarak kabul edilmistir. Isikli diinya soyleyisi 6nemlidir;
¢linkii bu alem giines ile 6zdeslesir, giines ise hiikiimdarlar, kahramanlar, erginler ya da
diisiiniirlerle ilgilidir.( (Eliade: 2003, 162). Aslinda her anlatida 1s1kl1 diinyaya ¢ikan cocugun
tilkenin kralinin hastalandigin1 duymasi tesadiifi degildir. Sahmaran’in kesilip Camisap’a
etinin yedirilmesi veya suyunun igirilmesi ise aslinda bir erginleme térenidir. Boylece geng
cocuk, caginin bilgini olan Lokman Hekim’e evrilir

Gilgamis mitinde gordiiglimiiz canavar veya yilan, insanin 6liimsiizliik yolundaki en
biiyiik rakibidir, tezi bu anlatida bir sapmaya ugrar. Bagka anlatilarda 6zellikle Avrasya
mitolojisinde ana temalardan olan yilan ve kartal miicadelesini de Lokman Hekim ile ilgili
anlatilarda gérmek miimkiindiir. Burada kartal 1s1kl1 diinyaya ait bir semboldiir. Lokman
Hekim ile ilgili bir Azeri masalinda Lokman Hekim’in bir mesleginin de dokumacilik olmasi
tesadiifi degildir. Hiikiimdarin ¢ocuguna ve kendi ¢cocuguna dokudugu elbise ile onlarin
kaderini de dokumaktadir (Aydin: 2008)Pek ¢ok inanista bir tanr1 olarak algilanan ay, kozmik
dokuyu ya da insanin kaderini dokur. Bu figiiriin altinda bereket ve 6liim tanrilarinin yeraltt
veya aya iligkin karakteri yatmaktadir (Eliade: 2003, 189). Krallar, kahramanlar, imparatorlar
sayesinde “tarihin ilerledigi” yerlerde hiikiim siiren giines; “zihnin aydinlik yakasini”
simgeleriyle yonlendirmektedir. Cebrail’in kanadi veya davul bu 151kl1 aleme ait birer
simgedir.

Sonuc:

Yilan hemen her kiiltiirde sihir, bilgi ve 6liimsiizliigiin kaynag1 olan bir tanr1 olarak
telakki edilmistir. . Arkaik kiiltiirlerde yilan 6liimsiizdiir, bereket ve bilgi dagitir; tiim gilictinii
ise aydan alir. Binlerce yi1l boyunca yilan, kadin ve biiyii sozciikleri birlikte kullanilmis; bu
birlikteligin kaynagi ise ay olarak kabul edilmistir. Yerytiziindeki bitkiler ve hayvanlar
bereket icin aya gereksinim duymus, kiiltiirlerde bu durum bereket tanrilarini simgeleyen
okiiz boynuzlar ile ifade edilmistir. Yilan bu 6zellikleri aya; yerle 6zdeslestiginde ise Ulu
Tanrigaya bor¢ludur.

Mitolojik anlatilarda bir ay giicii hayvani olarak karsimiza ¢ikan yilan, bolgemizde
bereket sembolii olarak Sahmaran figiiriinde hayat bulur. Tarsus basta olmak {izere
Anadolu’daki tiim cam alt1 resimlerde, halk sanati 6rneklerinde Sahmaran basinda ay
seklindeki taci, bereketini aydan almis bitki figiirleri ve boynuzlar ile tasvir edilmektedir. Bu



durum ise arkaik kiiltiirlerdeki ay gizemi tanrigalarinin Sahmaran araciligi ile hala
hayatimizda var olmaya devam ettiginin gostergesidir.
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