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20. YUZYILA KADAR RUSYA’DA CIiFT INANCLILIK
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Bu ¢alismarmn amact Rusya’da Hristiyanlik kabul edildikten sonra yasak-
lanan putperestligin 20. ytizyda kadar varligin inceleyerek dvoeverie kavra-
miun Rusya’daki yansimalann ortaya koymaktir. Calismanin baslangicinda
Slav topluluklarmun inang sisteminin ana kaynagt olan Slav mitolojisi ve dini
belli basl ozellikleriyle ifade edilmistir. Calismarun ikinci béliimtinde ise Hristi-
yanlik stirecinde kesin bir sekilde yasaklanmus olan ve cesitli iskence ve 6liim
cezalanyla énlenmeye calisian btiytictiliik faaliyetleri incelenmistir. Yaziun
son béliimiinde ise cesitli Slav tanrt ve tanricalan ile Rus Azizlerinin benzer
ozellikleri konusunda cesitli bilgiler verilerek, Rus toplumu ve kilisesi irdelen-
mistir. Bununla beraber, Hristiyanliktan sonra da eski pagan ktilttiriiniin bu
din icinde yeni anlamlar kazanarak varligin stirdiirmesi tizerine tartisiumistr.

Anahtar kelimeler: Dvoeverie, Paganizm, Hristiyanlik, Mitoloji.

From Acceptance Of Christianity Up To The 20" Century
Double Faith (Dvoeverie) In Russia
Abstract

The aim of this study is to examine the existence of the banned paganism af-
ter the adoption of Christianity in Russia until the 20% century and to reveal the
reflections of the concept of dvoeverie in Russia. At the beginning of the study,
Slavic mythology and religion, which is the main source of belief system of Sla-
vic communities, are expressed with their main characteristics. In the second
part of the study, witchcraft activities which were strictly prohibited during the
Christian process and tried to be prevented by various torture and death sen-
tences were examined. In the last part of the article, Russian society and church
were examined by giving information about similar characteristics of Slavs and
goddesses and Russian Saints. However, the old pagan culture was discussed
on the existence of this religion by gaining new meanings, after the Christianity.

Keywords: Dvoeverie, Paganism, Christianity, Mythology.
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Tarih icerisinde vuku bulmus olaylar1 gercege en yakin sekilde anlamlan-
dirmak ve makul bir neden-sonuc¢ zincirinin icerisine oturtmak ancak olay
hakkinda kaynaklara sahip olmakla mtimktin hale gelir. Dogu Slavlarinin pa-
ganlik déneminde yazi dilini kullanmamasindan dolay: dénemlere ait verimli
ve guvenilir kaynaklar bulmak oldukea zordur. Bir toplumun dini ve ktlttirel
yapisint anlamak icin o toplumun eski tarihini, geleneklerini, nasil sekillen-
digini anlamak gerekmektedir. Buradan hareketle Rus toplumunu anlamak
icin mitoloji ve mitolojinin topluma etkisini irdelemek gerekmektedir. Eski
kultarler, eski gelenek ve gérenekler yeni din ile beraber yasaklansa da eski
kalttirtin izlerinin birdenbire yok olmasi mtimktin degildir. Bu izleri anlamak
icin Rus toplumundaki cesitli kutlamalar, toérenler, sifacilik ve btytculik fa-
aliyetlerini incelemek 6nemlidir. Rus kulttirtintin icinde gizlice varligini stir-
dirmis olan dvoeverie kavraminin incelenmesi Rus toplumunu siyasi, sosyal
ve kiulturel olarak anlamlandirmak maksadi acisindan 6nem arz etmektedir.

1. Genel Ozellikleri ile Slav Mitolojisi

Slav sézcuglnltn kokeni tam olarak bilinmemekle birlikte belirsiz kalmis
ve dilbilimciler tarafindan ortaya konulan teorilerin hicbiri evrensel olarak
kabul edilmemistir.! Birtakim arastirmacilar Tacitus’un so6z ettigi Venedi’nin
Slav halki oldugunu ve Slav halkinin yazili kaynaklarinin 6. ytzyila dayandi-
gini ileri sirmuslerdir.? Slavlar, Dogu, Bati ve Gliney Slavlari olmak tizere ¢
gruba ayrilmistir. Dogu Slavlari, Ruslar, Belarus ve Ukraynalilardan meydana
gelmistir. Bat1 Slavlari, Cekler, Polonyalilar ve Slovaklardan tesekkul etmistir.
Guney Slavlar1 ise Makedonlar, Bulgarlar, Hirvatlar, Slovenler, Bogsnaklar ve
Sirplardan olusmustur.® Bu gruplarin bazi unsurlari birbirinden farkli olsa
da, mitoloji bakimindan ortak yénlerinin olduguna tanik olunmustur.* U¢ bin
yildan daha fazla bir stire 6nce gelisen Slav mitolojisi ve dini, Slavlar olarak
adlandirilan topluluklar tarafindan yasatilmis ve yasatilan ¢ok tanrili dinin
mitolojik Urtint olarak ifade edilmistir.® Ayrica Slav mitolojisi hakkindaki ca-
Iismalar 19. ytizyilin ikinci yarisina dogru gelisme géstermistir. Ayni zamanda
Slav mitolojisi Germen, Iskandinav, Roma gibi Avrupa’daki diger mitolojiler
gibi tutarli olmamakla beraber Slav mitleri yazili sekilde degil s6zIlti olarak
karsimiza cikmaktadir.®

Pagan olan Slavlarin mitleri ve efsaneleri bir bitlin olarak karsimiza ¢ik-
mamakla birlikte bu dinin tarihini tekrardan olusturmak pek miimkiin olma-

! Milica Stojanovi¢, “Slavic Mythology As a Part of Life”, Regionalni centar iz prirodnih i tehnickih
nauka u Vranju, 3. bkz: Academia Internet Sitesi. “Slavic Mythology As A Part Of Life.”, Erigsim
Tarihi: 25 Mart 2019. https://www.academia.edu/31017021/SLAVIC_MYTHOLOGY_AS_A_PART_
OF_OUR_LIFE

? Laima Anglickiené, Slavic Folklore, Didactical Guidelines, Vytautas Magnus University, Yuksek
Lisans Tezi, Kaunas, Lithuania, 2013, s. 10.

3 Gaye Ertin, Rusya -Ozellikler- Bélgeler, Cantay Kitabevi, stanbul 2004, s. 65.

4 Géniil Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar ve Séylenceler, Yapi Kredi Yayinlari, istanbul 2016, s. 14.
5 Stojanovi¢, “Slavic Mythology As A Part Of Life”, s. 3.

6 Uzelli, Slav Mitolijisi Inaruslar ve Séylenceler, s. 9.
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mistir. Bununla beraber bir kismi inanclarin ise genellikle ruhlarin, gizemli
glclerin yasam strdirdigi ve manipule ettirildigi bir inang¢ sistemine tanik
olunmustur. Slavlar daha sonra planl bir sekilde kulttirel yasama entegre ol-
muslar ve baska haklarla iliski kurmuslardir. Buradan hareketle var olan ma-
nevi inanclar daha az rustik bir hale birtinmus ve bu gizemli ruhlar, 6nem-
li ve 6zel yeteneklere sahip olan tanrilara, yani antropomorfizme edilmistir.”
Slav halklar1 tipki Roman ve Germen halklari gibi kilttr ile bagdastirilmisgtir.®

Slav inancinin kékenine bakmak icin animizm ve tanrilara olan ibadetlere
bakmamiz uygun olacaktir. Slav inancinda ilk iki ruh tiriinden biri Bereginya
hayati muijdeleyen, yeni bir hayat sunan bir ruhtur.’® Normal olmayan yollar-
la, zamansiz bir sekilde varligini o6ltlerin arasinda gosteren, kirli ruh olan,!°
genellikle ormanlarda, gbllerde, nehirlerde yasayan, kirli olmayan o6ltlerle ilis-
kilendirilen genellikle su perileri olarak adlandirilan Rusalka’dir.!! Bunlara ek
olarak Rusalka’nin 6énctileri olan kadin ruhlar: ve vampirler yani 61tim ruhlar:
Upyr ruhlart mevcuttur.!?

Slav mitolojisinde bir¢cok tanri, tanrica ve kutsal ritiieller mevcuttur ve
halk bu kutsal degerlerden yardim beklemis, ibadet etmistir. Slav topluluk-
lar rtizgar tanrisi olan Striborg’a tapmanin yani sira'® 6lim tanricasi olan,
karanlikta yasayan, insanlari yiyen ve ayni zamanda kehanet glicline sahip
olan Baba Yaga’nin Striborg’a yon verdigi ifade edilmistir.* Bunlarin disinda
kis tanricalar1 Moroz ve Kosceri olarak belirtilmistir. Bununla beraber, eski
Slavlarin taptiklari tanri ve tanricalar disinda Russalka olarak bilinen sularin
perisine, Liechen olarak bilinen ormanlarin perisine!® ve aile atalarina olan
baglilig ile 6zellikle kirsal topluluklarda varligini gésteren, modern caga ka-
dar istikrarini koruyan'® Domovoiler yani ev perilerine de ibadet etmislerdir.!”

Surtlerin tanrisi Veles,!® Glines tanrisi olarak bilinen ve ibadet edilen Daz-
bog!® eski kroniklerde “Car Gtines” ve “Svarog’un Oglu” olarak adlandirilmis-
tir.2° Beyaz Tanri olarak ifade edilen, iyi sansi temsil eden Belobog ve Kara

7 Stojanovi¢, “Slavic Mythology As A Part Of Life”, s. 3.
8 Garry Green, Slavic Pagan World Complation, Lulu, October I, 2009, s. 5.
9 Green, Slavic Pagan World Complation, s. 6.

10 Jiti Dynda, Rusalki: Anthropology of Time, Death and Sexuality in Slavic Folklore, Studia Mytho-
logica Slavica, 2017, s. 83.

K Maya Larson, “Why Does the “Rusalka” Have to Die? The Call of the Other in Zinaida Gippi-
us’s “Sacred Blood”, Amaltea, Revista de Mitocritica, Vol: 6, 2014, s. 164.

12 Green, Slavic Pagan World Complation, s. 6.

B EF. Tugay, Rusya Tarihi, Yeni Fazilet Matbaasi, Istanbul 1948, s. 70-71.
14 Green, Slavic Pagan World Complation, s. 15.

15 Tugay, Rusya Tarihi, s. 70-71.

16 Mike Dixon-Kennedy, Encyclopedia of Russian & Slavic Myth and Legend, (ABC-CLIO, 1998),
Oxford, England, s. 73.

17 Tugay, Rusya Tarihi, s. 70-71.

18 Louis Herbert Gray, The Mythology Of All Races, Vol: 3, Celtic/Slavic, Ed. John Arnott Maccul-
loch ve Jan Machal, Cambridge University Press, London 1918, s. 300.

19 Green, Slavic Pagan World Complation, s. 15.
20 Gray, The Mythology Of All Races, Vol: 3, Celtic/Slavic, s. 297.
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Tanr1 olarak bilinen kot sans1 temsil eden Cernobog aydinligin ve karanligin,
iyinin ve kétiinltin, dizenin ve kaosun kisilestirilmis halleri olarak karsimiza
cikmaktadir.?! Evrenin efendisi olarak kabul edilmis olan hava tizerinde haki-
miyet sahibi olan Tanri Perun da énemli tanrilardan biri olarak ifade edilmis-
tir.?2 Nestor kroniginde Oleg ve Oleg’in ordusu, Yunanlilarla karsilikli yemin
etmis ardindan tanrilari Perun ve sigirlarin tanrisi Veles’e yemin etmislerdir.
Buradan hareketle Oleg ve Yunanlilar barisi saglamistir.?> Buradan da anla-
silacagi tizere, savas ve baris gibi konularda Slav tanrilarinin oldukca énemli
bir yeri oldugunu soyleyebiliriz.

Slav toplumunda 61im ve 6teki diinya konusuna gelecek olursak, Slavlar-
da oéltlerin yakildigr ve kisinin ktllerinin ve esyalarinin bir topraga hapsedi-
lerek bir magaraya yerlestirildigini gormekteyiz.>* Ayrica Ibn Fadlanin yazdig
seyahatnamede Slavlarin 6len kisileri 6lilerin dlinyasina gidisini kolaylastir-
mak icin yaktiklar belirtilmistir.

Ahmet Ibn Fadlan Seyahatnamesi’nde bir Rus sefinin cenazesi gibi bir asil
6ldtginde cenazesi on glin boyunca mezarda bekletildigini ve asilin mal var-
Iiginin tce boélindagind, ticte birini ailesine digerini cenaze masraflarina geri
kalan mali ise cenaze térenindeki ickilere harcandigini dile getirmistir. Ayrica
on gln bittikten sonra cesedin tekneden ¢ikarilip, pahali bir giysi ile kisinin
sarildigini ve buna ek olarak 6lenlerin esyalar1 ve 6lmts hayvanlarin eti, ek-
mek, meyve ve icki de tekneye koyuldugunu bizlere aktarmistir. Hatta, koca-
sinin 6lmesi ile birlikte gontllt olarak yanmaya karar vermis olan kadin ise
olim melegi olarak adlandirdiklar: bir kadin tarafindan tekneye goéttaraltp,
odun ile cevrelenen cesedin yaninda bicaklandigini ve kayigin atese verildigini
dile getirmistir. Son olarak ise kuillerin toplandigini, kervanin tizerinin acilip
saatlerce ve gecelere kadar stiren bir ziyafetin dtizenlendigini ifade etmistir.2¢

Slav efsanelerine dayanan senlikler, her yil doga ve mevsim degisikliklerini
takip eden bir nevi déngiisel etkinlikler olarak karsimiza cikmaktadir. Bu kut-
lamalarin anlasilabilmesi i¢in arkeolojik ve folklor kalintilar: temel olarak alin-
mis, bazi takvimlerin Hristiyanlik 6éncesi bayramlar hakkinda bilgiler verdigi
ifade edilmis ve bayramlar bu baglamda yeniden insa edilmistir.?” Hristiyanlik
6ncesi Slavlarin inandig1 paganizm, Hristiyanligin kabultinden sonra da cesitli
yasaklamalara ragmen varligini korumay: basarmistir. Toplumlar zaman icin
cesitli faktorler ile degisip, gelisse de kulturler arasi geciste tamamen bir kop-
ma yasanmamis diyebiliriz. Din ve ktlttirde degisiklikler yasansa da dinin bazi
unsurlart ve kultlir 6znU yitirmemistir. Bilhassa ortaya cikan ihtiyaclardan

21 Green, Slavic Pagan World Complation, s. 15.
22 Kennedy, Encyclopedia of Russian & Slavic Myth and Legend, s. 217.

23 Riha Thomas (Ed.), “The Russian Primary Chorinicle”, Readings in Russian Civilization, Vol. 1,
Russia Before Peter the Great, 900-1700 (1969), s. 2.

2% Gray, The Mythology Of All Races, Vol: 3, Celtic/Slavic, s. 233-234.

25 ibni Fadlan, Ibni Fadlan Seyahatnamesi ve Ekleri, Cev. Ramazan Sesen, Yeditepe Yayinevi,
Istanbul 2011, s. 40-41.

26 Gray, The Mythology Of All Races, Vol: 3, Celtic/Slavic, s. 233-234.
27 Green, Slavic Pagan World Complation, s. 11.
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dolay1 tanrilar, tanricalar, kutsal olarak kabul edilen ritieller, kisinin kendi
inanci bir nevi sekil degistirmis ve birey ile kiiltiir birbirine harmanlanmaistir.
Bununla beraber 10. ylzyilda paganizm yasaklansa da sonraki yillarda bu
inang sisteminin pasif bir sekilde varligini koruduguna tanik olmaktayiz.

2. Hristiyanlik Sonrasinda Rusya’da Biiyiiciiliik Faaliyetleri

Rusya’da Hristiyanlhiga gecis yumusak bir sekilde olmamis, bu din cesitli
zorluklarla karsilasmis sonrasinda da klasik belirtilere sahip pagan hareketleri
varligini devam ettirmistir.?® Hristiyan putperestligi genellikle kéylt geleneklerini
yermek maksadi ile klicimseyici sekilde tanimlanmustir.?® Pagan ayinleri nesil-
den nesile kismen kaybolmus olsa da ayinlerin anlamlar1 degismis ve ayinler
Hristiyanligin carpitilmis bir sekli olarak tezahtir etmistir.>° Bu putperest rittieller
Hristiyanligin icinde pasif bir konumda varligini stirdtirmeye devam etmistir.3!

Slavlar 6. ve 12. yluzyillar arasinda iligki icinde oldugu Latin, Arap ve Yu-
nan medeniyetlerinden bliy, ilac gibi tecrtibeler edinmislerdir. Bu blytintn
mensei kutsal antik cag olarak ifade edilmistir. Buna ek olarak, byt Hristi-
yanligin var oldugu zaman yasaklansa da seyrek bir sekilde varligini géster-
meye devam etmistir.3

11. yuzyilda pagan uyanislari olarak belirtilen Volkhv ayaklanmalar1 orta-
ya cikmistir. 1024 yilinda Suzdal bélgesinde kitlik yasanmis ve bu kithgin se-
bebi olarak yash kadinlar gortlmustir. Ardindan Volkhv bireylerinden bazi-
lart bu yasl kadinlari dévmuslerdir.®® Ayni zamanda 1071 yilinda Kiev'de bes
tanrinin tezahtr edecegi ve Dinyeper nehrinin geri dogru akacagi, baz ulke-
lerinin yerlerinin degisecegi gibi sdylentiler ortaya ¢ikmistir. O dénem Volkhv
ayaklanmalar: devam etmis ve yash kadinlar 6ldurtlmusttir. Bununla bera-
ber, kendisini Tanri’nin temsilci olarak ifade eden bir Volkhv ortaya ¢cikmistir.
Her seyi bildigini iddia eden bu Volkhv Hristiyanliga kiifretmis ve Volkhov
nehri boyunca yurlyecegini ifade etmistir. Bu iddialardan sonra sehirde ka-
rnisikliklar ¢cikmis ve bu kisiye inananlar olmustur. Béylece halk biytctntn
yolundan gidenler ve Gleb’in yaninda olanlar olmak tizere ikiye ayrilmistir.
Rostov’da da 1088 yilinda buna benzer olaylar yasanmistir.3®

28 Vladimir G. Marinich, “Revitalization Movements in Kievan Russia”, Journal for the Scientific
Study of Religion, Vol. 15, No. 1, 1976, s. 61.

29 Chris J. Chulos, “Myths of The Pious or Pagan Peasant in Post-Emancipation Central Russia”,
Russian History, Vol. 22, No. 2, 1995, s. 186.

30 Chulos, “Myths of The Pious or Pagan Peasant in Post-Emancipation Central Russia”, s. 200.
31 Chulos, “Myths of The Pious or Pagan Peasant in Post-Emancipation Central Russia”, s. 200.
32 Russell Zguta, “Witchcraft and Medicine in Pre-Petrine Russia”, The Russian Review, Vol. 37,
No. 4, 1978, s. 438.

33 y. Rudakov, “Volkhvi na Rusi”, Entsikopedicheskii Slovar, Vol. VIIL., St. Petersburg, Brockhaus
& Efton, (“Volkhvs in Russia”, Encyclopedic Dictionary), 1892, s. 109-110; Aktaran: Marinich,
“Revitalization Movements in Kievan Russia”, s. 63.

3% S H. Cross ve Olgert Sherbowitz-Wetzor (ed).: The Russian Primary Chronicle, Cambridge, Mass.:
Medieval Academy of America, 1953, s. 150.

35 B.D. Grekov (Ed.), 1953 Ocherki po Istorii SSSR, Vol. I. (Moscow: Academy of Sciences, (Outlines
of the History of the USSR 1953), s. 179; Aktaran, Marinich, “Revitalization Movements in Kievan
Russia”, s. 64.
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12. ytizyilda meydana gelen Volkhv ayaklanmalar: hakkinda var olan bilgi-
ler kisithidir. Bunlara ek olarak, Ipatiev Kronigi'nde® kehanet gliclerine sahip
olan bireylerin varhigindan s6z edilmistir. 1170 yilinin baslarinda aymn gék-
yuzinu gectigi ve seklini degistirdigi soylentileri ortaya ¢cikmistir. Ardindan
bazi yash erkek ve kadinlar (stariki) bu olayin ne anlama geldigi konusunda
sorgulanmistir. Bu kisiler, yasanan bu olayin prensin élimuinin yaklastigini
ifade ettigini dile getirmislerdir.’”

12. ytzyil sonlarinda veya 13. ytizyilin baslarinda bir kadin btiyticli olursa
ya da cadi veyahut bitki arastirmacisi olursa btitlin bunlardan sonra kocasi
kadin1 azarlarsa ve kadin hala bu faaliyetlerine devam ederse Metropolitan’a
alt1 grivnast 6demek zorunda oldugu ifade edilmistir.3®

Modern bilginler, Hristiyanlik éncesi kultler ile ilgili ritGelleri aciklamak
icin pagan terimini kullanmislardir. Hristiyan yazarlar, putperest tanrilari
seytan olarak ifade etmis ve her turltl bluylyl seytanin isi olarak gérmuis-
lerdir. Boylece Hristiyanligin ilk dénemlerinde sihir ve putperestlik arasin-
da bir baglant1 olusturmuslardir. 13. ylzyilda Kiev Magaralar1 Manastiri’nin
basrahibi Serapion’un bes vaazindan ikisinde cadilar, buytctler ve Volkhv
inancina dair bilgiler mevcuttur. Ayrica 13. ylzyilda Serapion bir vaazinda,
hala pagan geleneginin stirdurtldiigiini ve biiytictiliige inanildigini sonunda
ise masum insanlarin atesle yakildigini ifade etmistir. Serapion’un dérdiinci
vaazinda ise pagan geleneginin btiytictiliikten ziyade bireylerin yakilmasi ko-
nusu ile iliskilendirdigi karsimiza ¢cikmaktadir. Ayrica Serapion cadilarin ele-
mentlere htikmetme, kitliga neden olma gicleri olmas: durumunda cadilara
ibadet edilmesi gerektigini savunmustur. Serapion’un bu savi karmasik bir
sekilde tesekkil etmistir. Bununla beraber Serapion meydana gelen kitliklari,
Tanri’nin bir cezasi olarak ifade etmis ve cadilarin ve seytanlarin faaliyetlerine
Tanrt’nin izin verdigini 6ne stirmustir.*

Metropolitan Fotii'nin 1410 tarihli mektubundan hareketle infazlar Novgo-
rod ve civarinda pagan gelenekleri ortadan kaldirma odakli olarak karsimiza
ctkmaktadir. Bu slrecten itibaren de kazikta yakilma gibi cezalar devam et-
mistir. 18. ylizyil baslarinda ise stirglin cezalar: da olmustur.*°

16. ytzyilin ortalarinda hem Muskovit Kilisesi hem de devlet putperestlik
konusunda endise etmeye baslamistir. 1551°de Stoglav Kilisesi Konseyi’nin
kararlar1 ve dnerilerinden bazilari bu endiseyi acik bir sekilde géstermistir.
Car IV. Ivan buyucutlik meselesi hakkinda kilise babalarina danigsmis ve ke-
hanet, falcilik, astroloji, byt gibi konular1 uygulayanlar hakkinda ne cesit

36 V. Lebedev (Ed.), Drevnerusskie Letopisi, (Moscow: Academy of Sciences. (Ancient Russian Ch-
ronicles), 1936), s. 209.; Aktaran: Marinich, “Revitalization Movements in Kievan Russia”, s. 65.

37 Marinich, “Revitalization Movements in Kievan Russia”, Journal for the Scientific Study of Reli-
gion, s. 65.

38 Russell Zguta, “Witchcraft Trials in Seventeenth-Century Russia”, The American Historical
Review, Vol. 82, No. 5, 1997, s. 1190.

39 Stella Rock, Popular Religion in Russia- ‘Double Belief’ and the Making of an Academic Myth,
Routledge Studies in the History of Russia and Eastern Europe, New York 2007, s. 12-13.

40 Zguta, “Witchcraft Trials in Seventeenth-Century Russia”, s. 1190.

298



o PAIRy,
2019

R
OZGE MERT beTEMMUZ - AGUSTOS ’%
HRISTIYANLIGIN KABULUNDEN 20. YUZYILA KADAR RUSYA’DA QIFT iNANCLILIK & “L;\,?QQ;:”@ 12; boE

bir politika uygulanilmasi gerektigini sormustur. Konsey tyeleri bu gibi konu-
larda piskoposlarin bu faaliyetleri sinirlandirmalarini ve Car’in 6lim cezasini
empoze etmesini istemislerdir. IV. Ivan konseyin bu 6nerilerinin bir kismini
dikkate almistir. Ayrica Konsey'in bir diger 6nerisi de bu gibi faaliyetleri ger-
ceklestirenlerin 6liimle cezalandirilmasini istemesidir. Ardindan IV. Ivan, bu
faaliyetleri gerceklestirenlerin sadece dini mahkemelerde degil sivil mahkeme-
lerde de yargilanmasini yasal olarak kabul etmistir.*!

16. yuzyilda, Kurbsky ve IV. Ivan’in yazismasinda halkin ve Car’in o dé-
nemde buyucutlik faaliyetlerinden etkilendigini ve Moskova yangininda IV.
Ivan’in annesinin by yapmakla suc¢landigi da bir bagka 6rnek olarak karsi-
miza ¢ikmaktadir.*?

17. ylzyilin sonlarina dogru Protopop Avvakum’un stirgtin edildigi zaman-
larda Avvakum’un evine dénmesinin ardindan diismanlari onun kéylne tef-
lerle ve domralarla birlikte oyuncu ayilar: getirmistir. Bu gibi olaylar ise kilise
tarafindan putperestlik olarak algilanmistir. Devlet ve kilise seytani olarak
nitelendirdigi bu gibi olaylarla mticadele etmeye calismis, muizik aletlerini ya-
saklamistir.®

Pavriya sehrinde uzun bir stire kitligin var oldugu donemde sehir daha
sonra bereketli bir sehir haline gelmistir. O dénemde Avvakum’dan nefret
eden Afanasiy’in hizmetcileri olan Marya ve Sofya’ya byl yapilmistir. Bu
olaydan sonra Afanasiy Avvakum’dan yardim istemistir.**

Avvakum’un slirglin zamanlarinda ona ve ailesine yardim eden Boyarin-
ya’nin Simeon adindaki oglunu Avvakum vaftiz etmis lakin Avvakum’un evde
olmadig1 bir zaman Simeon hastalanmis ve boyarinya oglunu uftartkctiye go-
tirmustir. Bu olayin ardindan Simeon’un durumu iyice kétliye gitmistir. Bu
olay Paskov’'un kulagina gitmis ve o sirada Mogolistan’a harbe giden oglu Ye-
remey, ordunun icinden birine samanlik yapmasi icin emir vermis ve harbin
neticesini 6grenmek i¢cin saman ayini yaptirmistir.*®

17. ytizyilda Rus kaynaklarinda Vedun (warlock) ve ved’'ma (cadi) terimle-
rinin varligi oldukca fazladir. Genellikle cadilik koldovstvo veya charodeistvo
olarak kabul edilmistir. Daha 6nce cadi ve cadilik, sihir, buiyti, falcilik, keha-
net, bitki ilac1 gibi kavramlarla ele alinmigtir.*

1647 Agustos’unda Prens Nikita Ivanovic’in mtilktindeki bir kéylii, Aga-
fitsa Savkina’y1 buiytictiliikle suclayan bir mulk yoneticisine sézlt sikayette
bulunmustur. Suclamanin merkezinde ise kiz kardesi Ovdot’ia ve Ovdot'un
kaymnpederi Tereshka Ivlev ile Savkina vardir. Bu kisiler, bircok insana tu-

41 Zguta, “Witchcraft Trials in Seventeenth-Century Russia”, 1191-1192.

42 Riha Thomas (ed.), “The Kurbsky-Ivan the Terribble Correspondence”, Readings in Russian Civi-
lization, Vol. 1, Russia Before Peter the Great, 900-1700, 1969, s. 87-89; Daniel Rowland, “Moscow
the Third Rome or New Israel”, The Russian Review, Vol. 55, No. 4, 1996, s. 94.

43 Protopop Avvakum, Hayatim, Diinya Edebiyatindan Terctimeler, Rus Klasikleri: 46, Cev. Nihal
Taluy Yalaza, Milli Egitim Basimevi, Istanbul 1946, s. 17.

44 Avvakum, Hayatim, s. 43.
45 Avvakum, Hayatim, s. 52.
46 Zguta, “Witchcraft Trials in Seventeenth-Century Russia”, 1187-1188.
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mor vermis ve onlari hasta etmislerdir. Hatta Savkina’yin bazi kurbanlarinin
6ldtgi de ifade edilmistir. Ortaya cikan deliller, taniklardan hareketle durus-
ma ciddi bir hale blirinmus ve Eyalet Mahkemesi tarafindan duyulmustur.
Ardindan 17 Kasim 1648 tarihinde bir boyar duma’nin Savkina’y1r cadilikla
sucladig: ve suclular: yakilmaya mahkam ederek, Moskova'ya génderdigi dile
getirilmistir.*”

18. yuzyila kadar buytculik (koldovstvo, charodeystvo) Rusya’da laik bir
mevzuatin nesnesi haline gelmemistir. Peter, 1716 askeri ttiziglinde 61im ce-
zas1 altindaki buytcultk ile ilgili gizli uygulamalar: (chernoknzfiestvo) yasak-
lamistir. 1775 yilinda II. Catherine ise, buiytictiliik gibi batil inanglar iceren,
gencg suclular ve suc delilleri kapsayan davalara bakan sézde vicdan mahke-
meleri kurulmasini gerektiren htikimet reformlar: yayinlamistir.*®

18. ytizyil sonunda, Rusya, Prusya, Habsburg imparatorluklar1 davalara
sinir getirmek icin yasalarini yeniden diizenlenseler de buyucultik davalari
teorik olarak kalmistir. Biiytictiliik ve sihir gibi konularin engellenmesi icin
Rusya ve diger Avrupa devletlerinde yasalar ¢ikarilmistir.*

19. ylizyilin sonlarina dogru Rus ve Ukraynali kéyltlerin kendilerini cad1
veya buylcu olarak tanimladiklar: ifade edilmistir. Hatta 1861-1917 yilla-
rinda bu gibi olaylar: iceren yetmis bes vaka hukuki, etnografik, psikiyatrik
ve cesitli gazete raporlarindan elde edildigi karsimiza cikmaktadir. Ozellikle
bu gibi vakalar 19. ytizyilin son otuz yilinda daha fazla gértilmustar. Bu-
nun nedeni olarak kuraklik, ntifus baskisi, Rus kdéyliler arasindaki erkek
gbocliniin artmasi ve cesitli Ukrayna ve Rus koéyleri arasindaki gerginlikler
gosterilmistir.°

19. ytizyil sonlarindaki Ukrayna ve Rus kirsalina baktigimizda biiytictiliik
suclamalarinin erkeklerden daha ¢ok kadinlar tizerinde oldugunu gérmekte-
yiz. Bu da buiytictiligtin kadinlar etrafinda sekillenmesine neden olmus ve bu
nedenle kadinlar cesitli saldirilara maruz kalmiglardir.>!

Markov'un 1890’larda yaptig1 gozlemlerden hareketle pagan tapinaklarinin
yerlerine kilise ve manastirlarin insa edilmesi Ortodoks kilisesi liderlerinin
politikas1 olarak ifade edilmistir. Ayrica Markov, Hristiyanligin ve paganizmin
unsurlarinin kéylti dininin kombinasyonu oldugunu ifade etmistir.> Hristi-
yanligin kabultinden sonra eski geleneklerin devam ettigi durumlarin olmasi
bizlere pagan unsurlarla Hristiyanligin i¢ ice gectigini gosterebilir. Hristiyan-
lik 6ncesi kutlamalar, ibadetler, falcilik gibi konular sonrasinda yasaklansa

47 Zguta, “Witchcraft and Medicine in Pre-Petrine Russia”, s. 440-441.
48 Zguta, “Witchcraft Trials in Seventeenth-Century Russia”, 1200-1201.

49 Edward Bever, “Witchcraft Prosecutions and the Decline of Magic”, The Journal of Interdiscipli-
nary History, Vol. 40, No. 2, The Crisis of the Seventeenth Century: Interdisciplinary Perspectives,
20009, s. 284.

50 Christine D. Worobec, “Witchcraft Beliefs and Practices in Prerevolutionary Russian and Ukra-
inian Villages”, The Russian Review, Vol. 54, No. 2, 1995, s. 167-168.

51 Worobec, “Witchcraft Beliefs and Practices in Prerevolutionary Russian and Ukrainian Villages”,
s. 167-168.

52 Chulos, “Myths of The Pious or Pagan Peasant in Post-Emancipation Central Russia”, s. 200-201.
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da bu gibi inanclar yeni anlamlar kazanmis ve bu gelenekler mesru bir bigim-
de degil de kultir yansimas: seklinde varligini stirdirmustur.

3. Rus Azizlerinde Paganizm Unsurlar

Rusya’da Hristiyanligin 10. ytzyildan itibaren yayilmaya basladig: ifade
edilmis ve bu ylzyilin sonuna dogru ise ilk kiliseler meydana getirilmistir.>
Ruslar, Hristiyanlig1 kabul ettikten sonra, eski ve yanlis olarak tanimladiklari
inanclardan kurtulduklarini, bu yeni dinin, Hristiyanligin Ruslara birlik ve
beraberlik icinde, bliylik devlet olma yolunu actigini disinmuslerdir.>* Rus
Ortodokslugu’nda azizlik, Hristiyanligin itikadi boyutuna ek olarak, kulttirel
unsurlarin etkisi altinda kalmistir.>® Ruslar icin azizleri bilmek sadece dini me-
seleleri degil, ayni zamanda yerel kimlikleri ve tarihi tanimada bir ara¢ olarak
goérilmektedir. Buna bagh olarak da, azizlik, din ve ulusal ya da yerel kimlik-
lerin kesisimini gézler 6ntine seren bir unsur olarak karsimiza ¢ikmaktadir.5®

Rus azizler, ikonlarda resmedilmisler, dualarda anilmislar ve kendileri-
ne mucizeler atfedilmistir.®” Buradan hareketle Rus azizler, gecmiste yasa-
nan kutsal olaylarin 6nctisti olan, kutsal Rusya’nin ortaya ¢ikmasina kat-
kida bulunan tarihi sahsiyetler olarak karsimiza ¢cikmaktadir.>® Ayrica Rus
Ortodoks Kilisesi kendi tarihinin temeli olarak azizleri ifade etmistir. Bunun
sebebi ise Kilisenin tarihini saglam bir zemine baglamak istemeleridir.>® Hatta
kiliseyi, Isa’nin on iki havarilerinden biri olan Aziz Andreas’tan baslatmislar
ve kilise kendini Apostolik Kilise olarak nitelendirmistir. Buradan hareketle
Aziz Andreas ve Aziz Pavlus, Hristiyanligin ilk déneminde Slav bélgelerinde
misyonerlik faaliyetleri gerceklestirmislerdir. Oyle ki bazi din adamlari, tanri
ve azizlerin benzer 6zellikler tasidigini ileri stirmuslerdir. Béylece paganlarin
Hristiyanlasmasi daha kolay olmustur.®

Ruslarin geleneksel inanclarinin icerigi ile azizlerin barindirdig ézellikler
arasinda benzerlikler mevcuttur. Nitekim atalar ktiltti ve onlarin muhafizlari,
tanrilarin ve tanricalarin gorev dagilimlari, azizler ile dogrudan iliskilidir.5!
Ruslar Hristiyanhig Prens Vladimir déneminde devlet dini olarak benimsemis-
lerdir.%? Lakin Vladimir’den 6nce yonetici siniftan bu yeni dini ilk benimseyen
Azize Olga’dir. Azize Olga, Istanbul Patrigi’nin éntinde vaftiz olmustur.®® Hatta

53 E. Pamfil, Tserkovnaya Istoriya, C. 1., St. Petersburg 1858, s. 97; Ilyas Topsakal, Rus Misyoner
Kaynaklarina Gére Rus Carligt ve Tiirkler (1552-1917), Ottiken Nesriyat, Istanbul 2018, s. 83.

54 Seving Aslanova, Rus Ortodoks Kilisesi, A.U. S.B.E. Basilmamis Doktora Tezi, Ankara 2006, s. 17-18.
55 Abdimuhamet Mamytov, Rus Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, Berian Yayinevi, Ankara 2013, s. 75.
56 Mamytov, a.g.e., s. 75.

57 Afanasi, [zbrannie Jitiya Svyatith: Yanvar-Dekabr, Petersburg 2007, s. 11; Aktaran: Abdimuha-
met Mamytov, Rus Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, Berian Yayinevi, Ankara 2013, s. 100.

58 Mamytov, Rus Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, s. 76.

59 Aslanova, “Rus Ortodoks Kilisesi”, s. 17-18.

60 Aslanova, “Rus Ortodoks Kilisesi”, s. 17-18.

61 Mamytov, Rus Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, s. 77.

62 Vladimir G. Marinich, “Revitalization Movements in Kievan Russia”, s. 63.

63 N.P. Kondakov, Gregeskie Izobrajeniya Pervih Russkih Knyazey, V Kn.: Sbornik v Pamyat Svyato-
go Ravnoapostol Knyazga Vladimira, Moskova 1917, s. 16-17; Aktaran, ilyas Topsakal, a.g.e., s. 86.
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Imparator Aziz Konstantin’in annesinin adi olan Helena ismi Azize Olga'ya
verilmistir. Bu olaydan sonra Yelena ismini alan Azize Olga’nin, Kiev'de bir
Ortodoks merkezi kurma girisimleri olmustur. Slavlar gécebe bir diizenden
yerlesik bir dliizene gectikleri zaman tanri inanglar1 da gelisme gdstermistir.
Neticede Slavlar bu yeni dinle tanistiktan sonra geleneksel olan din ile Hristi-
yanlik harmanlanmistir. Slavlarla iletisimi saglayabilmek ve Yeni Ahit’in oku-
malarini kolaylastirmak icin Aziz Kiril (826-868) Slav alfabesini olusturmus
ve bu sayede Ruslara Hristiyanligin yolunu a¢cmistir ve ardindan edebi ve dini
eserler tercime edilmis ve halk bilin¢lendirilmistir. Tercime edilen eserlerin
icinde azizlerin hayatini konu alan eserler de ortaya cikmistir. Aziz Feodosi
Pecerski, Aziz Boris ve Gleb’in hayatini konu alan bir eser ortaya cikarmus,
bundan sonra azizlerin hayatini konu alan ve jitiye olarak adlandirilan bu tur,
Rus edebiyatinda bir gelenek haline gelmistir.®*

Ruslar peyderpey bu yeni yola girmislerdir ve bu yeni dinin kabuliinden
sonra da eski inancin kiltirt de tamamen yok olmamistir. Eski tanrilar
zamanla isim degistirmis lakin fonksiyonlar: ayni kalmis ve bu ozellikler
azizlere atfedilmistir.®> Ornegin; Vladimir’in Hristiyanligi kabultinden sonra
adaletin, savasin ve gok gurultiisinlin tanrisi olan Perun*un® ahsap tasviri
bir atin kuyruguna baglanip, Dinyeper Nehri’ne dogru strtiklenmistir. Us-
telik bu tasvir artik bir put ya da bir seytan olarak gértlmus, nehre kadar
sopalarla dévilmuis ve nehirde batirilmistir. Tanri Perun’un batirildigl yerin
adi uzun yillar boyunca Perun derinligi olarak anilmistir.®” Tanr1 Perun, bu
yeni dinin kabultinden sonra diger tanrilar gibi seytan olarak gérilmustuir
ve Perun tapinaklari kapatilmis, onun yerine Ortodoks kiliseleri insa edil-
mistir. Kilise, bu pagan izler ile etkin bir bicimde muicadele etmistir ama
bu geleneksel dinin etkisi ytzyillar boyunca toplumun hafizasinda kalmay
basarmig ve Tanr1 Perun’in anisi yagsamaya devam etmistir. Perun ve Veles
tanrilarinin sahip oldugu 6zellikler ve fiiliyatlarini Tanr:1 ve Hristiyan azizleri
devralmistir.®® Vladimir’in Kiev’de vaftiz oldugu yere Aziz Vasili adina kilise
yapilmasini emretmesi®® Tanri Perun’un izlerinin tamamen yok olmadigi-
nin bir géstergesi diyebiliriz. Bununla beraber Hristiyan folklorunda Perun,
atesten arabasi olan gokytizinde dolasan ak sakalli Aziz ilyas ile anilmaya
devam etmistir.”® Sonuc olarak, Perun’un hatiras: tamamen yok edileme-
mistir.

64 Mamytov, Rus Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, s. 80.
65 Mamytov, Rus Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, s. 80.
66 Green, Slavic Pagan World Complation, s. 18.

67 Nestor, Povest Vremennih Let, Yay. Haz. A.G. Kuzmin ve V.V. Fomin, Institut Russkoy Tsivilizat-
sii, Moskva 2014, s. 106; Aktaran, Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar ve Séylenceler, s. 41.

68 Gail Lenhoff, “Christian and Pagan Strata in the East Slavic Cult of St. Nicholas: Polemical Notes
on Boris Uspenskij’s Filologi¢eskie Razyskanija v Oblasti Slavjanskix Drevnostej”, The Slavic and
East European Journal, Vol. 28, No. 2, 1984, s. 154.

%9 Riha (Ed.), “The Russian Primary Chorinicle”, s. 11.

70 Mircea Eliade, Dinsel Inanclar ve Diistinceler Tarihi -Muhammed’den Reform Cagina- , Cilt: III,
Kabalc1 Yayinevi, Istanbul 2017, s. 37.
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Bir baska 6rnek ise, tliccarlarin ve sigircilarin koruyucusu olan doga tan-
ris1 Veles’dir. Hristiyanligin kabuliinden sonra Veles tanrisi Rus ikonografi-
sinde keci, koyun, inek ile cevrili olan Aziz Vlasios olmustur.”

Aziz Vlasios’a ek olarak, Aziz Nicholas’da zaman zaman Tanri Veles’in ye-
rini almistir. Bir nevi islevlerinin ve kimliklerinin ayni oldugu gértisti mevcut-
tur. Bununla beraber Uspenskiy’e gore, Aziz Nicholas ve Tanr: Veles figtirle-
rinin birbirine benzer pozisyonlarinin olmas: Tanr:1 Veles ve Aziz Nicholasin
benzerliginin bir kanitidir.”

Ayrica Aziz Nicholas bir italyan tiiccar konumuna buirinmustir ve tahil
yukla gemileri tasraya géndermesinin ardindan kithiga ¢c6zim bulmustur. “Bu
nedenle, Hristiyan baglami Nicholas’a olan lore’a kolayca ilham vermis olabilir
ve azizin, sadece mitolojik Thunder-bearer / ejderha modeli ile actklanirsa so-
runlu olabilecek diger figiirlerle birlestirilmesi i¢in bir agiklama sunmustur.””
Uspenski efsanedeki Aziz Nicholas ve Peygamber ilyas’in catismasini tipki Pe-
run ve Veles arasindaki catisma oldugunu vurgulamistir.” Bir baska konu
ise, Slav mitolojisinde gdrilen sifacilik faaliyetlerinin Rus Ortodokslugu’nda
azizlerde yansitilmasidir. Slav kultirinde hem insanlari hem de hayvanla-
1 iyilestirebilen, kendi kendilerine yetismis olan, kirsal kesimdeki sifacilara
Znahar ismi verilmistir. Znaharlarin, hasta ile géz temasi1 kurmasi oldukca
o6nemli bir unsur olarak karsimiza cikmaktadir. Ctinkt sifaci, hasta ile goéz
temas: kurmazsa bu o hastanin tedavi edilmeyecegi, tedavinin yararl olama-
yacagl anlamina gelmektedir. Tedavinin ise yarar kismui ilaclar degil, sifacinin
sOzleri oldugu algis1 Slav kulttirinde yer edinmistir ve sifali ilaclarin sadece
bir yatistirict oldugu algisi olusmustur. Dogu ve Orta Slav geleneginde sifaci-
lar, araci ya da fisildayan anlamlarina gelen Septun ve Septuha kelimeleri ile
Ozdestirilmislerdir.” Bu sifali sozlerin fisilt1 seklinde soylenmesinin oldukca
o6nemli oldugu ifade edilmistir. Clinki tedavinin ise yaramasi i¢cin bu konu-
da bilgisi olmayan insanlarin bu buyula sézleri duymamasi gerekmektedir.
Bu sihirli sézler Rusca’da konusmak anlamina gelen gavarit fiilinden ttiremis
olan Zagovar kavrami ile 6zdestirilmistir. Bu kavram, iyi amacla sdylenen si-
hirli s6zler icin kullanilmistir.”® Kisacasi bu sihirli sozlerin kilidi mthtrlenmis
olarak karsimiza cikmigtir.””

Buaytct hekimlerin evlerine bakacak olursak, sifacilarin evlerinde kilit
olmadigi, evin icinde ot kokusunun hakim oldugu ve evin ardisik kalaslar-

1 Kennedy, Encyclopedia of Russian & Slavic Myth and Legend, s. 300.

72 Gail Lenhoff, “Christian and Pagan Strata in the East Slavic Cult of St. Nicholas: Polemical Notes
on Boris Uspenskij’s Filologiceskie Razyskanija v Oblasti Slavjanskix Drevnostej”, s. 155.

3 Lenhoff, “Christian and Pagan Strata in the East Slavic Cult of St. Nicholas: Polemical Notes on
Boris Uspenskij’s Filologiceskie Razyskanija v Oblasti Slavjanskix Drevnostej”, s. 155.

74 Martin Golema, “Slavic Mitra. Benevolent and Legal Pole of the Function of Religious Sovereignty
in the Slavic Mythology and Epic”, Studia Myhtology, Slavica, XVI, 2013, s. 98.

S E.E. Levkievskaya, Mifiy i legendwy vosto¢niy Slavyan, Detskaya Literatura, Moskva 2010, 263;
Aktaran, Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar ve Séylenceler, s. 189.

76 Mariia Talianova Eren, “Slav Sihirli Sézlerinin Morfolojisi: Yapisi ve Siniflandirilmas1”, Akademik
Sosyal Arasturmalar Dergisi, Yil: 6, Say1: 81, Elazig, Kasim 2018, s. 599.

77 Uzelli, Slav Mitolojisi Inaruslar ve Séylenceler, s. 189.
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la restore edildigi karsimiza cikmaktadir. Sifacilarin tedavi icin kullandiklar:
malzemeleri ulu orta yerlere koyduklar: ve tedaviye baslamadan énce Tan-
ri'ya dua ederek sifali ilact hazirladiklart da bu hekimler hakkinda bir bas-
ka ayrintiy1 goézler 6ntine sermistir. Bundan baska sifacilar, hastalarindan
kendileri i¢in beyaz bir bez parcasi istediklerini gérmekteyiz. Hatta sifacilar,
hastalardan topladiklar: paralar: Tanri’'ya mum yakmak icin aldiklarini ileri
surmuslerdir.”® Bu hekimlerin tedavi yaptiklari mecralarda genellikle geceleri
ates yakmadiklarini, uzun stire boyunca atesin yanmadigini ve bunun sebebi
olarak da komsularinin bunu tedavi amach ila¢ hazirlamak icin degil de k6t
ruhlari yardima cagirdigini distinmemeleri icin ates yakmamaya bliytik énem
verdiklerini gormekteyiz.”™

Znaharlar hastaliklarin canli bir t6z olduklarina inanmislardir. Hastalikla
konusma, soru sorma, cevap bekleme, emir verme gibi durumlarin oldugunu
gérmekteyiz. Sifacilar arasinda baz tedavi yéntemleri konusunda fikir ayri-
liklar1 ortaya cikmistir, lakin otlarin tedaviye iyi gelmesi konusunda ise fikir
birligi saglamislardir.®® Kirsal kesimde bu sifacilarin saf olmayan, kot ruh-
larla irtibat halinde olduklar1 diistinulmustur ve kirsal kesim sifacilara hep
stphe ile yaklasmiglardir. Stiphe ile yaklasilsa da sifacilarin kendi ruhlarini
bu kott giclere teslim etmediklerini de distinmuslerdir. Sifacilar, toplumda
saygt goren kesimler olarak karsimiza cikmistir. “Bu isi éncelikle yasl erkek-
ler, yalniz bekar erkekler ya da dul kadinlar ve yast gegmis bakire kizlar tara-
findan yapimistir.”! Buradan hareketle sifacilar insanlara yakin iliskilerde
bulunmamislardir.®?

Sifact hekimler genellikle erkeklerden olusmustur, fakat kadin hekimlerde
varliklarini géstermislerdir. Bu hekimler ise Znaharka ismini tasimistir. Bu
kadin hekimlerin dis gortintisleriyle normal insanlara benzedikleri karsimiza
citkmaktadir.®?

Bu kadin hekimler buiyticti hekim ile hastalara koca kari-hekimi de destek
saglamistir. Bu hekim, sifaci-hekimi tamamlamistir. Hatta Moskova oncesi
doénemde siradan insanlarda arasinda iyilestirme glicintin kadinlarin elinde
oldugu ifade edilmistir.’*

Bu hekimler, erkeklerin mtidahale edemedikleri durumlarda hastaya mu-
dahale etmislerdir. Clinkti bazi hastaliklar icin yalnizca nazik bir kadinin

81A. Mudrova, Slovar Slavyanskoy Mifologii, Tsentrpoligraf, Moskva 2010, s. 47; Aktaran, Uzelli,
Slav Mitolojisi Inanislar ve Séylenceler, s. 189.

 E. Grusko ve E. Medvedev, Yu., Slovar Slavyanskoy Mifologii, (Nijnego Novgoroda: Russkiy Ku-
pets / Bratya Slavyane, 1995), s. 127; Aktaran, Uzelli, Slav Mitolojisi Inarislar ve Séylenceler, s. 190.

80 Uzelli, Slav Mitolojisi Inaruslar ve Séylenceler, s. 190.

81 Mudrova, Slovar Slavyanskoy Mifologii, s. 47; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar ve Séy-
lenceler, s. 190.

82 Mudrova, Slovar Slavyanskoy Mifologii, s. 48; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar ve Séy-
lenceler, s. 190.

83 EE. Levkievskaya, Mifiy i Legendwy Vostocny Slavyan, 262; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Ina-
ruglar ve Séylenceler, s. 190.

8% Russell Zguta, “Witchcraft and Medicine in Pre-Petrine Russia”, The Russian Review, Vol. 37,
No. 4, 1978, s. 440.
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elinin ise yarayacag algisi o donemin zihniyetinde mevcut olarak karsimiza
cikmigtir.®s

Dogu Slav mitolojisinde bu sifacilarin buiytlerini insanlar, hayvanlar ve kendi-
lerinden korkan bekgiler icin kullandiklart géralmutstir. Baytct-hekimlere yag-
muru engelleme, kaderi 6nceden bilme gibi yeteneklerin atfedildigine inanilmistir.

Buytcu-hekimlik, ot ile tedavi edebilme, Gftrtkctltiglin ise sonra egitim
ile kazanilabilecegi anlayisi mevcuttur. Ustelik hekimligin kan bagiyla anadan
kizina gectigini de gérmekteyiz.®® Hatta sifaci hekimlerin geneli erkek olsa da
en iyi sifac1 hekimler kadinlar olarak ifade edilmistir. Kuzey Rusya ktltirtinde
disleri tam olan kisinin biiyli yapma glicline sahip olacag: anlayist hakim ol-
mustur. Blytca hekimlerin her hastaligi tedavi edebildikleri algisi o donemde
hakim olan algi olarak karsimiza ¢ikmistir. Bununla beraber Slav toplumunda
hastaliklarin ortaya ¢cikmasinda tanrinin hognutsuzlugu, seytan, nazar, Porka
ve maleik cadilik gibi unsurlarin etkisi olduguna inanildigi ifade edilmistir.®”

Porka’nin Ingilizce’de kesin olarak bir karsiligi olmasa da Bati’da bir biiyti-
cl tarafindan yapilan kétiltga belirten Latince maleficium sézctiginden gel-
digi ileri stirdlmektedir. Bir bagka anlami ise daha erken dénemde yaralama,
hasar olarak karsimiza ¢ikmaktadir.®®

Ayrica buyuleri bozma, nazar, koti soézler, zedeleme, korku sonucu ya-
kalanilan hastalar1 tedavi etmislerdir. Bu hekimlerin cogunlukla ¢ocuklarda
uyku sorunu ve yilan sokmasi, dis agrisi gibi olaylarda uzman olduklari ileri
sturalmustir. Bundan baska sifacilar, hayvanlarla ilgili her tarla kéti du-
rumlarda onlara yardim etmistir.®

Bunun yaninda calinan esyalari bulmuslar ve hirsizlar: yakalamislardir.
Bu gelenegin 6zellikle Kuzey Rusya’da hala varligini strdirdigui ileri stril-
mustir.?® Bu sifacilar Tanridan ve kutsal dogadan ilham alarak hastalar iyi-
lestirmislerdir. Yapilan bu byt hastalarin ekmek, su, votka, sarimsak gibi
yiyecek ve iceceklerine yapilmistir. Bliylici okunmus su ile hastanin hasarl
yerine bu suyu doékerek ve hastanin her yanini silerek buna ek olarak yaptigi
bitkisel ilaclar1 hastaya vererek hastalig: iyilestirmislerdir. Bunlarin disinda
toprak, kesici aletler, kutsal su ve Paskalya bayraminda kullanilan masa 6r-
tistintin de hastaliklara iyi geldigi 6ne strtlmusttr. Sifacilarin ya da halk
hekimlerinin bu 6zellikleri geleneksel inancin, kiltiirtin 6nemli bir 6gesi ola-
rak karsimiza ¢ikmistir.®!

85 Mudrova, Slovar Slavyanskoy Mifologii, 48; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar ve Séylen-
celer, 190.

8 B.E. Levkievskaya, Mifiy i legendiy vostocniy Slavyan, 266; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Ina-
ruslar ve Séylenceler, 190.

87 Zguta, “Witchcraft and Medicine in Pre-Petrine Russia”, 439.
88 Zguta, “Witchcraft and Medicine in Pre-Petrine Russia”, 440.

89 Levkievskaya, Mifiy i legendiy vostocniy Slavyan, 264; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar
ve Soylenceler, 191.

90 Levkievskaya, Mifiy i legendiy vostocniy Slavyan, 265; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar
ve Séylenceler, 191.

91 Levkievskaya, Mifiy i legendiy vostocruy Slavyan, 264; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Inamislar
ve Séylenceler, 191.
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Buytuculer genellikle insan icine pek ¢cikmamislar ve karanlik dtinyalarin-
da islerini yapmaya devam etmislerdir. Halk hekimleri ise kendilerini gizle-
memisler, dua etmeden ve istavroz cikarmadan islerine baslamamislardir.®?

Baskaca, buyuctlerin diger buyuctleri cagirmasi asamasinda sifacilar,
buytctleri uzaklastirmistir. Hatta kirsal kesim, sifacilarin séztine itibar et-
mislerdir ve onlarin s6zu ile birlik olmuslardir.®?

Sifaci hekimler cadilardan ve buytctlerden farkli olarak seytana bas-
vurmamislardir. Sifacilar, buytlerin sularin, bitkilerin, insanlara iyi gelecek
malzemelerin giicinu kullanmislardir. Yalniz btya bilgisi, btiytictlerinki gibi
glinahtir ve bu bilginin devam edebilmesi i¢in sifacinin bu bilgiyi 6lmeden
once birine aktarmasi gerektigi ifade edilmistir. Biiytictilerde oldugu gibi sifa-
cilarinda, su falina bakarak gelecegi tahmin etme glicti olduklarini gérmekte-
yiz.°* Bu sifact hekimler zamanla yerini kéylti hekimlere birakmistir. Sifacilar
hem biiyticii hem de ebe olarak ifade edilmistir. Ustelik Rusya’da papazlarin
bu hekimlerden yararlanmasi engellenmeye calisilmistir.® Ayrica 19. ylzyilda
Rusya’daki kirsal kesimin, diplomali olan doktorlara itibar etmedikleri ileri
strtlmustir. Buna ek olarak halk bu doktorlarin siradan insanlara care bu-
lamayacaklarini sadece varlikli insanlarin hastaliklarina ¢are bulacaklarini
dustnmuslerdir ve sifaci hekimlere gitmeye devam etmislerdir.®°

Rus Ortodoks Kilisesi'ndeki azizlerin de tipki Slav kulttrtinde varligini
strdirmus olan sifaci-hekimler gibi canli varliklara sifa verdiklerini gérmek-
teyiz. Ruslar, azizlerin bu ézelliklerinin temeli dine dayandirmistir.®” Orne-
gin; Aziz Nikolay’in siddetli bir firtinanin oldugu zaman yuksek bir direkten
dismus olan bir denizciyi dirilttigine inanilir. Nikolay’in mucizeleri 6ltimectil
degildir, aksine glicinii hastalarinin mezarindan ve kalintilarindan almistir
ve onlari iyilestirmistir.®®

Ayni sekilde Aziz Filaret de genc yasindayken kekeme bir kiz cocugunu
iyilestirmistir.®® Sifaci olan azizlerin mabetleri yapilmis ve ikonalari kutsallag-
tirlmistir. Ornegin; Aziz Nikola’nin ikonu 12. ylzyilda Knez Mistislav Vladimi-
rovi¢i iyilestirdigi 6ne stirtilmustir.!° Hastalar, hastaligin ttrtine gore belirli

92 Mudrova, Slovar Slavyanskoy mifologii, 48; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Inarislar ve Séylen-
celer, 191.

93 Mudrova, Slovar Slavyanskoy mifologii, 48; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar ve Séylen-
celer, 191.

94 Uzelli, Slav Mitolojisi Inarislar ve Séylenceler, 191.

95 Anonim, Slavyanskaya mifologiya, Ensiklopedigeskiy slovar, Mejdunarodniye, Odnoseniya,
Moskva 2011, 397; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar ve Séylenceler, 192.

9 Levkievskaya, Mifiy i legendiy vostocniy Slavyan, 263; Aktaran: Uzelli, Slav Mitolojisi Inanislar
ve Soylenceler, 193.

o7 Mamytov, Rus Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, 186.

98 Lenhaoff, “Christian and Pagan Strata in the East Slavic Cult of St. Nicholas: Polemical Notes on
Boris Uspenskij’s Filologiceskie Razyskanija v Oblasti Slavjanskix Drevnostej”, 156.

P y.v. Artemov, Cudesa v Pravoslavi i Budusee Rossi, Moskova 2006, 107; Aktaran: Mamytov, Rus
Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, 189.

100 vy, Lepahin, fkona i fkonopocitanie Glazami Russkih i Inostrantsev, Palomnik, Moskova 2005,
s. 13-14; Aktaran: Mamytov, Rus Ortodoks Kilisesi'nde Azizlik, s. 189.

306



o PAIRy,
2019

S
OZGE MERT gQTEMMUZ - AGUSTOS ’%
HRISTIYANLIGIN KABULUNDEN 20. YUZYILA KADAR RUSYA’DA QIFT iNANCLILIK & “L;y,lfé;:”q 12; tE

azizleri tercih etmislerdir. Ornegin; ayak agrisi icin Aziz Simeon Verhoturski’e,
bel agrisi icin Aziz Serafim’e bagvurmuslardir.!°!

Rus halk: bu ikonlarin giiven ve sevgiyi temsil ettigine ve kot ruhlari
uzaklastirdigina inanmislardir.'°? Ornegin; Vladimirli ikonasi, 1395 senesinde
Moskova’y:r Timur’un saldirisindan korumustur.'®

Bir bagka 6rnek ise, Bliytik Petro déneminde gerceklesen Poltava Savasi’n-
da Aziz Meryem’in Kazanli ikonasina dua edilmistir ve Rus ordusu savastan
muzaffer bir sekilde cikmistir.!®* Ruslar, Hristiyanligi kabul ettikten sonra
da sifa etkisi olduguna inanilan ve kutsal sayilan putlarin yerine Azizlerin
ikonlarina dua ederek ikonlardan sifa beklemislerdir. Bununla birlikte, azizler
oldtukten sonra da onlarin kutsalligin atfedildigi ikonlardan her tuarlt yar-
dim beklenilmistir ve Rus halki bu ikonlara saygi duymus ve ibadet etmistir.
Ruslarda, azizlerin ikonlarini evlerinin duvarlarina astiklari zaman bu ikonla-
rin evlerini muhafaza ettikleri algis1 mevcuttur. Bu ikonlarin ailedeki dogum,
olum ve evlilik kayitlarini tuttuklari 6ne strtlmustir.'% Slav mitolojisinde
akrabalik ve dogumla ilgili olan Tanri ise Rod’dur.!?® Ayni zamanda hayat ve-
ren, bolluk ve bereket tanricasi!®” Makos tanricasinin da dogum, 6ltim, evlilik,
el isi kayitlarini tuttugu karsimiza cikmaktadir. Tanrica Makos daha sonra
Pareskeva Piyanitsa ile iligkilendirilmistir. Pareskeva ise evlilik, bereket, sag-
lik, el isi gibi konularda etkili olan tanricadir. Rus azizlerinden biri olan Pares-
kava, Makos ile iliskilendirilmis bir putperest 6zelliklerini tasiyan azize olarak
kayitlara gecmistir.'°® Nehirlerde, su kuyularinda yasadiklarina inanilan suda
bogularak intihar eden ya da anneleri tarafindan lanetlenmis olanlarin ruhu-
na ise Rusalka ismi verilmistir.'%®

Bu kadinlar1 onurlandirmak icin Rusalnaia Nedelia festivalleri dlizenlen-
mistir. Nedelia Bayrami ise Aziz Paraskeva ile Aziz Sreda ile bagdastirilmistir.
Ayrica Aziz Nedelia, Aziz Anastasia ile de bagdastirilmistir. Paraskeva, Nede-
lia, Sreda bu U¢ azize pagan tanricalarinin Hristiyan kimlikleri olarak kabul

101 A B, Bayukanski, Svyatie Tseliteli, Petersburg 2007, s. 120-122; Vadim Otets, Lecenie Pravos-
lavrumi Molitvami: Sovett Pravoslavnogo Svyasennika, Moskova 2006, s. 16; Aktaran: Mamytov,
Rus Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, s. 192.

102 yera Geelmuyden Bulgurlu, “Dogu Ortodoks Dininde Ikonalarin Anlami1”, fkonolar, Cev.: Ali
Ozdamar, Kitap Yayinevi, Istanbul 2005, s. 27.

103 N.D. Talberg, Istoriya Ruskoy Tserkvi, Kiev 2007, s. 25; Aktaran: Mamytov, Rus Ortodoks Kili-
sesi’nde Azizlik, s. 195.

104 Mamytov, Rus Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, s. 200.

105 Robert R. Rathburn, “The Russian Orthodox Church as a Native Institution among the Koniag
Eskimo of Kodiak Island”, Arctic Anthropology, Vol. 18, No. 1, 1981, s. 17.

106 Rathburn, “The Russian Orthodox Church as a Native Institution among the Koniag Eskimo
of Kodiak Island”, s. 18.

107 pc. MacaoBa, OprameHm Pycckoili Hapoowrotli Bouuusku Kax Hemopuiko-9mHozpaguueckuli
Hemounur, MockBa: Hayka 1978, s. 158; [.A. I'aBpuaoB - A.E. HaroBuupbiH, Bo2u CnassiH.
S3eiuecmeo. Tpaduyusi, MockBa: Peda-Byk, 2002), s. 72; Aktaran: Lale Avsar, “Kubadabat Cini-
lerindeki Harpi-Siren Figiirtintin izini Sturerken”, Akademik Bakis Dergisi, Sayi: 31, Kirgizistan
2012, s. 14.

108 Kennedy, Encyclopedia of Russian & Slavic Myth and Legend, s. 213.

109 Gamze Okstiz, Rus Mitolojisi, Ceviri Bilim, Istanbul 2014, s. 191.
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edilmistir.!?° Bununla birlikte, Stoglav Konseyi, Saint Paraskeva ve Aziz Sreda
ve Nedelia’y1 paganizme dayanan kaderin tanricasi olarak niteleyen bir karar-
name cikartmistir. Daha sonra azizlerin bu 6zellikleri Tanri ile es olmasindan
dolay: kilisenin bunu kabul etmeyecegi anlayis: giin ytuztine ¢cikmistir.!!!

Slav mitolojisinde bolluk tanricasi Makos’un el islemelerindeki boynuzlu
betimlemeler XIX. ytizyilda Rus kadinlarinin bayram kiyafetlerinde karsimiza
cikmis ve bu kiyafetlerdeki betimlemeler Makos’a atfedilmistir. Bununla be-
raber, Levkiyevskyaya, Makos’u aile, dogum ve her tirlii kadin fiiliyatlarinin
koruyucusu olarak adlandirmistir. Makos ile iliskilendirilen Paraskeva Pyat-
nitsa’nin evlilik ve bereket konulari tizerinde etki etme 6zelligi mevcuttur.!!?

Slav mitolojisinde koruyucu olarak nitelendirilen cesitli tanrilarin putlar
ya da resimleri oldugu gibi azizlerinde &zellikleri itibari ile ikonlar1 karsimi-
za ¢ikmaktadir. Ustelik azizlerin ikonlar: ailedeki dogum, 8lim ve evlilik gibi
konularinin kaydini tutmaktadir. Slav mitolojisinde de Makos, Rod, Pareska-
va gibi tanr1 ve tanricalarin varliklarini, azizlerin strdtirdigtinti gérmekteyiz.
Hristiyanliktan sonra yasaklanan eski inancin, Hristiyanligin devlet dini ha-
line geldikten sonra da devam ettigini, dvoeveri kavraminin varliginin ortaya
ciktigini gérmekteyiz. Rus halki tarafindan ibadet edilen Aziz Petr Muromski
ve Azize Fevroniya, evlilik, ask, aile, iyilik gibi konularda etkili olmuslardir.!*?

Ruslar, Aziz Aleksandr Nevski'yi glinese benzetmislerdir.!* Slav mitolo-
jisinde eski glines tanrisi olarak bilinen, ayni zamanda gokylztinin tanri-
st olan yUce tanri Svarog!!® ve onun oglu olan yeni glines tanrisi Dajbog!!®
onemli tanrilar olarak karsimiza ¢ikmistir. Rus halki icin cesitli cabalar gos-
termis olan Aziz Aleksandr Nevski'nin Svarog ve Dajbog gibi sayg: gértilmesi
ve Aziz’in ikonuna ibadet edilmesi ve Nevski’nin glinesi temsil ettigine inanil-
mas1 pagan inancinin kalintilarinin oldugunu gosterir.

Slav mitolojisinde yeralti ve evlilik tanrisi olarak bilinen, Lel ‘ve Polel’in
annesi oldugu dustintlen'!'” Tanr1 Lada’dan ayni konularda Rus halki yardim
beklemis ve Tanri Lada’ya ibadet etmistir. Buradan hareketle Tanri Lada’ys,
Aziz Pyotr Muromski ve Azize Fevroniya ile bagdastirabiliriz.

Kilisenin eski inanclari devam ettiren insanlar1 Tanri'ya karsi gelmek ile
suclamalari ve bu insanlar1 azizlerin affetmesi ve bu insanlara merhamet gos-
termeleri ve bu eski gelenegi devam ettirenleri dogru yola yéneltmeye calisma-

110 Kennedy, Encyclopedia of Russian & Slavic Myth and Legend, s. 203.
11 Kennedy, Encyclopedia of Russian & Slavic Myth and Legend, s. 214.

112 5 B, Ribakov, Yazigcestvo Drevnuh Slavyan, Nauka, Moskva 1994, s. 388; Aktaran: Uzelli, Slav
Mitolojisi Inaruslar ve Séylenceler, s. 54.

113 E.G. Maliseva, Pravoslavnty Brak, Tsentrpoligraf, Tsentrpoligraf, Moskova 2004, s. 123-127;
Aktaran: Mamytov, Rus Ortodoks Kilisesi’nde Azizlik, s. 201.

114 p N, Talberg, fstoriya Ruskoy Tserkvi, Kiev 2007, s. 102-105; Aktaran: Mamytov, Rus Ortodoks
Kilisesi’nde Azizlik, s. 263.

115 Abay Kairjanov, “Turk Stper Etnosunun Rittielleri”, cev. Halit Aslar ve Tolganay Temirkanova,
Berceste, Say1: 138, Aralik 2013, s. 55.

116 Green, Slavic Pagan World Complation, s. 14-18.
17 Green, Slavic Pagan World Complation, s. 17.
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lar1 bizlere pagan inancinin hala varligini strdardagunt gostermektedir.!!®
Ayni zamanda Rusya toplumunun cesitli dinlere sahip oldugunu, Hristiyanl-
gin ve paganizmin tarihsel olarak i¢ ice gectigini, geleneklerin cogunun Hris-
tiyanlik icinde yeni anlamlar kazandigini ifade edebiliriz.

Bununla birlikte, diger toplumlarda da tek tanrili inanca ge¢melerine rag-
men eski pagan geleneklerinin devam ettigi gértilmustiir. Ornegin; Ahmet
Yasar Ocak’a gére mitolojide yer alan égeler, Tlrk toplumunda, Islamiyet’in
kabultinden sonra da farkli gortintimlerle etkisini devam etmistir. Bu 6gelerin
ayn sekilde varligini strdiirdig iddia edilemez. Ancak Islam kultiirt icinde
bu yeni dinin terimleri ve kendi has unsurlariyla yer aldigini séylemek mim-
kiindiir.!® Iskandinav mitolojisinde de benzer ifadeler mevcuttur. izlandal
yazarlar Iskandinav mitolojisindeki Ragnarok’u evrenin sonunu getirecek bir
savas olarak tanimlamislardir. Baz1 akademisyenler, Hristiyan yazarlar kiya-
met diistincesini Ragnarok’un bu betimlemesiyle bagdastirmislardir.'?® Sonuc
olarak bu stre¢c Rus toplumunda oldugu gibi diger toplumlarda da benzer
sekilde yasanmis, eski kalttir ve gelenekler sekil degistirerek yeni kultar ve
gelenekle harmanlanmaistir.

Sonuc

Rusya’da 10. yuzyildan itibaren seytani bir arac olarak goriilen ve yasak-
lanan paganizm 20. ylzyila kadar az da olsa etkisini gostermistir. Bu eski
inang yeni din ve kultir icinde kendine yer edinmis ve 6zinU kismen de olsa
korumay1 basarmistir. Hristiyanlik devlet dini haline getirildikten sonra bu
din cesitli engellerle karsilasmistir. Rus devleti cesitli Pagan topluluklarin is-
yanui ile karsi karsiya gelmis ve kendisini Tanri’nin temsilcisi olarak ilan eden
paganizmin unsurlarina bagl olan bireyler ortaya cikmistir. Kilise ve huku-
met pagan inancini yok etmek icin cesitli faaliyetlerde bulunmustur. Devlet
ve kilise ozellikle Hristiyanliktan sonra putperest gelenekleri seytani bir un-
sur olarak tanimlamis ve sifa icin ila¢ hazirlama, byt gibi her tarla sihri
koétt olarak algilamistir. Buradan hareketle devlet, pagan unsurlarini ifade
eden ve kotultk barindiran her ttrlt buyu, sihir gibi faaliyetleri engellemek
icin cesitli yasalar cikarmistir. Devletin yasalarina ragmen 10. ytizyildan iti-
baren birtakim buytcutliik davalarinin oldugunu ve biiyticll ilan edilenlerin
agir cezalara maruz kaldigi gérilmustuiir. Devlet ve kilise putperestligi kabul
etmese de Slav mitolojisinde bazi tanri ve tanricalarin goérevlerinin ve &zel-
liklerinin Rus azizlerinde tezahtr ettigini ifade edebiliriz. Paganlar kutsallik
atfettikleri putlara dua etmisler ve bu putlardan sifa beklemislerdir. Ayrica
tanrilarin koruyucu o6zellikleri olduguna inanmislardir. Ayni sekilde Rus aziz-

118 priscilla Hunt, “Ivan IV’s Personal Mythology of Kingship”, Slavic Review, Vol. 52, No. 4, Winter
1993, s. 794.

119 Ahmet Yasar Ocak, “Islam’in Temel Inanclar1 Etrafinda Olusan ‘Mitolojik’ Kultiir: “Islam Mito-
lojisi” Yahut Islam Ilahiyatinin Thmal Edilmis Onemli Bir Sorunsali”, Milel ve Nihal, Inang, Kiiltiir ve
Mitoloji Arastirmalart Dergisi, Cilt: 6, Say1: 1, Ocak-Nisan 2009, Istanbul, s. 140-157.

120 Cemile Akyildiz Ercan, “Germen Mitolojisinde Yaratilis”, Atatiirk Universitesi Sosyal Bilimler
Enstittisti Dergisi, 18/1, Erzurum 2014, s. 131.

309



ARASTY,
4,5‘ Rigy
< 2019

& TEMMUZ - AGUSTOS TURK DUNYASI ARASTIRMALARI
Fomaama ¥ TDA

lerden 6ldukten sonra azizlerin ikonlarindan sifa beklenilmis ve ikonlara dua
edilmistir. Buradan hareketle pagan tanrilar ile Rus azizleri arasinda dolayl
bir iliski oldugunu soéyleyebiliriz. Rusya’da paganlik tamamen yok edilmeye
calisilsa da bireysel kultler var olduke¢a bu kultir empoze edilmeye calisilan
dinin icinde kendisine has 6zelliklerini koruyarak topluma etki etmistir. Pa-
ganizm, toplumdaki bireylerde yank: bulmus ve bu kulttr kolektif bir sekilde
toplumda da kendisine bir rol edinmistir. Bununla beraber, eski kalttr, birey,
din ve toplum arasinda farkli sekilde varligini hissettirmistir. Sonuc¢ olarak,
gértinuste birbirinden ayri olarak kabul edilen Hristiyanlik ve paganizm bir-
biri ile i¢ ice gecmis ve yasak olan eski kulttir Rus toplumunda devamligini az
da olsa strdurmustur.
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