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KUZEY GERMEN-iSKANDINAV VE TURK EFSANELERINDE AT MOTiIFi

Nejdet KELES*
Ozet

Turkler erken tarih donemlerinden beri ati “kardesi” ve “arkadasl” olarak gérmustiir. Tim Tirk efsane ve destanlarinda at
kisiye dost ve kardes mesabesindedir. Atlar Turk kiltiriinde deniz, su, gol, magara, rizgar veya dagdan gelen, esrarengiz
glgclerini sahipleriyle paylasan ve kurt gibi en sevilen hayvandir. Tim Tirk efsane ve destanlarinda kahramanlarin atlarindan
adlariyla bahsedilir.

Germen/iskandinav efsane ve destanlarinda ise &l ruhlarin 6zellikle beyaz ata duhul ettigi, bunlara ancak tanrilarin, cinlerin
ve seytanlasmig/cinlenmis insanlarin (cadi, kahin ve tekin olmayan kisiler vs.) veya metafizik yaratiklarin bindigi bir hayvandir.
Ancak Tanrilar ve yari tanri kahramanlarda at binek oldugunda normal gérilur. Bunlar bastanri Odin/Wodan’in ati Sleipnir
gibi ucar veya sekiz ayaklidir. Atlarin Tiirk efsane ve destanlarindaki gibi Kuzey Germen ve iskandinav efsanelerinde insan
kahramanlara dostluk 6zellikleri fazla yoktur, ancak tanri ve yari tanrilari yeralti ve ruhlar alemine gotiiren Ustlin ve esrarengiz
hayvanlardir.

Bu ¢alismada kdltiirlerarasilik ve metinlerarasilik yontemleri izlenerek iki kiltirin efsanelerindeki at motifi karsilagtirilacaktir.

Anahtar Kelimeler: Efsaneler, At motifi, Germenler, Tiirkler.

HORSE MOTIF IN NORTH GERMEN - SCANDANAVIAN AND TURKISH LEGENDS
Summary

Turkish people have considered horse as their “siblings” and “friend” since early historical periods. In all legends and epics
of Turks horse is evaulated as a close friend and a sibling. Horses in Turkish Culture are pretty loved as wolves and they are
regarded as animals who share their mysterious powers, which emanated from sea, water, lake, cave, wind and mountains,
with their owners. In all Turkish legends horses of heroes are mentioned with their names.

In Germen/Scandanavian Legends and Epics it is believed that dead spirits transmigrate only to the white horses and only
gods, genies, and demonic/ genie like people (i.e. witches, oracles, and uncanny people etc) or metaphysical creatures can
ride a horse. However horse is regarded as normal when it is ridden by gods or demigod heroes. These horses may fly or
have eight legs as chief god Odin/Wodan’s horse Sleipnir. Friend role is not generally attributed to horses in North Germen
and Scandanavian legends as Turkish legends and epics, but they are superior and mysterious animals who take the gods and
demigods to the world of spirits.

In this paper horse motif will be compared in legends of two cultures in the light of intercultural and intertextual methods.
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1. GiRiS ve METOD

Folklor ve edebiyat arastirmacilarinin ortak genel goriisiine gore halk edebiyati masal, efsane ve giilmece
olarak U¢ ana kategoride gruplandirilir. Destan da bu kategoride efsane igcinde goriiliir. Halk edebiyati s6zli ve
yazili metinlerin karsilastirmalarinda metinlerarasilik 6nemli bir yer tutar. Konu ve motifleriyse bu tirler arasinda
ulusal veya uluslararasi gegiskenlik gosterir. Bir mitolojik eser veya motif bir romanda bile “alinti, gdnderme
ve anistirma dizeyinde iliskililerle” (Kaba, 2013: 339) sdylemde tekrarlik gosterirken bunun halk edebiyatinda
olmamasi diisiiniilemez. Destan ve efsanelerin taniminda ”insan var olali kendini iddia etmek ve diisiinmek
icin mit, hero [...] ve efsane tarziyla yasamada diinyanin nesnellig§ine karsi rahatlatici kahkahalarla giilmeye ve
problemleriniasmayacalisti” (Ranke, 1978:33) denir. “Grimm Kardesler masal ve efsanelerde Germen mitolojisinin
ve Hristiyanlik éncesi tanrilarin devamini gordr. [...] Herder ise halk siirini (Poesie) mitolojik metinlerde arar. Ona
gore mitolojide insanoglunun kok dili ve doga giict vardir” (Petzoldt, 2005: 41). Jacob Grimm mitolojinin de
bilginlerin veya rahiplerin degil, halkin mal oldugu goérisiindedir. Ona gore batililarin Wodan, Oden veya Odin
dedigi tek gozli bastanri da glines mitolojisiyle alakalidir (Emmerich, 1968: 80, 83).

Destan, efsaneye en yakin anlati bicimi olup, “gercekten cereyan etmis” kabul edilir ve efsaneyle aralarindaki
en bariz fark sudur: “Destanlardaki hadiseleri her zaman tarih sayfalarinda bulmak mimkin olmasina ragmen,
bu efsane icin her zaman gecerli olmuyor. Ayrica destanin muhakkak eski bir devre ait olmasi, olayin vuku bulup
bitmesi ve Uzerinden zaman ge¢mesi gereklidir” (Sakaoglu, 1992: 24). Efsaneler gergek gibi anlatilarin tir
olsa da i¢inde mitolojik unsurlar da vardir, dolayisiyla “Efsanelerde anlatilan olaylar bazen gergekiistii olabilir”
(Nakiboglu, 2010: 274), ancak bunlar masal kadar yogun degildir. “Efsane, mitik alanda olanlarin sadik raporu
degildir; bunlarin etkisinde bir formdur. Efsane kavrami altinda anlasilan sey ise, kisa ve tek olaylik anlatimdir”
(Peuckert, 1938: 154).

Efsanenin en 6énemli 6zelligi yillarca agizdan agza dolasarak aktariimasi, kisa olmasi ve gergekistu ancak
insanlarin inandig1 fantezi dolu olaylar icermesidir. Gergeklik alimlamasi masal gibi inanilmaz degildir. Zira efsane
ve destanlar tarihsel bir olay ve kisi Gizerine kurulur, yer ve zamanla da baglantisi bilinebildiginden tzerine ne
kadar hayali veya milli bilingle insa edilmis motifler ve abartili anlatilar konulursa konulsun gonderge (okuyucu
veya dinleyici) tarafindan tamamina yakini genelde gergek olarak alimlanir. Boratav evrensel halk edebiyatinda
efsanelerin en 6nemli 6zelligini s6yle ortaya koyar: “Anlattigi seyler dogru, gergekten olmus olarak kabul edilir.
Bu niteligi ile efsane masaldan ayrilir, hikdye ve destana yaklasir’ (1978: 106). Sydow ise efsaneyi soyle tanimlar:

“Genelde bélgesel iken ve taninmis sahislara bagliyken efsane halka gergek gibi gelen kisa vakalardan olusur.
‘Masal’ ise daha ¢ok uzun anlatimlidir ve halk onu uydurma olarak gériir, sadece eglenme amaciyla kullanilir’
(1934: 66). Sydow’a gore efsaneler halk inanci icin dnemlidir ancak bunlar “yarim inangtir” (1934: 69).

1966 Budapeste Kongresi’nde uluslararasi diizeyde efsane 6zellikleri “dért ana grupta” tasnif edilir: 1- Diinya’nin
yaratilisi ve sonu, 2- Tarihi efsaneler ve medeniyet tarihi efsaneleri; dag, gol, sehir, kdy, hazineler, savaslar, ask,
aile hayati vs. 3- Tabiatlsti varliklar; alinyazisi, 6lim ve o6tesi, tekin olamayan yerler, cinler, periler, ejderhalar,
seytan vb. tabiatlistli yaratiklar ve olaylar; albasti vb. esrarengiz kisiler: blylicller, afsuncular vs. ile mitsel
nitelikli hayvan ve bitkiler; adamotu gibi, 4- Dinf efsaneler (Sakaoglu, 1992: 17-22). “Milletlerarasi Halk Anlatisi
Arastirmalari Kurumu” (ISFNR) efsaneleri evrensel boyutta yine dort grupta toplar: Yaratilis (olusum doéntsim),
tarihsellik, olaganusti kisiler (varhklar, glgler) ve dinsel efsaneler (Boratav, 1978: 108-117). Son olarak Unesco
32. Olagan Genel Kurulu’nda (17 Ekim 2003) “somut kultlrlerin korunmasi” gayesiyle halk bilimi tiirleri de bes
ana kategoriye ayrilir: S6zIU anlatim ve gelenekler, gosteri sanatlari, toplum adetleri (ritlieller) ve uygulamalari,
doga-evren anlatilari ve inanislari ile el sanatlari. Destan ve masallarda gérilen olaganisti olaylar ve insanisti/
tabiatUsti gliclerle donanmis sahislar, efsanelerde de goriilmekle beraber “Efsane igin zorunlu bir nitelik degildir;
hicbir oladandiisti yani bulunmayan efsanelere rastlariz” (Boratav, 1978: 106). Efsaneleri diger halk anlatilarindan
ayiran Ozellikler arasinda Rohrich ise sunlari siralar: “Efsane genelde anlaticisindan ve dinleyicisinden anlatilan
seye inanmalarini bekler. Dolayisiyla inanilan ve gercek oldugu varsayilan halk anlatisi grubuna girer ve bu yéniiyle
masal, glilmece ve sakadan ayrilir. Yer, zaman ve belirli kisilere bagh kalmasiyla her efsane bir zamanlarin gergek
olayi gériintiisii verir” (1958: 217). Efsanenin Hristiyan inang alanindaki tirtine “menkibe; lejant” (Best, 1982: 445)
denir. Kahraman efsaneleri tiirli tarih 6ncesi ve ilk ¢aglardan giinimize dek s6zIU veya yazili anlatiya dayanan,
bir ozan veya yazarca dizenlenmis temel unsuru bir kahraman kisi etrafinda dénen kisi ve olay anlatisidir. Bariz
ornekleri “Dogdu Got kahramani Dietrich von Bern, Burgund olan Siegfried* ve Langobard Rother efsaneleridir”
(Best, 1982: 202). Sage; efsane terimi Saga; destan olarak da séylenebildiginden bunlara destan denilebilir.

1 Best burada Siegfried’e Burgund demektedir. Dogrusu o bir Nibelungdur. Nibelunglar Destani Il. kissmda da Burgundlara bazen Burgund
bazen Nibelung denir. Bu blyik bir geliskidir. Ayrica bu destanin adinin da Nibelunglar degil Burgundlar Destani olmasi daha dogru olurdu zira
sarayda Olenler Burgundlardir (Bkz. Keles, 2010).
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Grimm efsanelerinden anlasilan halkin olmasini arzu ettigi 6zellik ve vakalarla stislenen halk kahramanlarinin
veya milli olaylarin olaganistii olay ve 6zelliklerle hikayelendirilmelerine de efsane denir. Tillhagen efsaneyi
soyle tanimlar: “Genelde igerik ve dis formuyla fantezi liriinii olan, sadece bazi ayrintilarda gergeklerden veya
inang diinyasindan unsurlar bor¢ alan masala karsin, efsane igerigi itibariyle verilen ve kurgulanan gercekten
olusur. Sadece dis formu sairin fantezisiyle kurgulanir’ (1964: 311). Efsanenin masallardan farki Grimmlere
gore de masallara inanilmamasidir: ‘Peri masallari da tabiatiistii hadiselerle is gériir fakat anlaticilari ona
inanmazlar’ (Sakaoglu, 1992’den: 9). Sonugta “Niteligi ne olursa olsun masallar, biitiiniiyle hayal olan, olaylari
ise kurmaca olan yazili ve sézIii edebiyat (irliniidir’ (Nakiboglu, 2016: 246). Bunun gibi “Tarihsel efsane giinliik
olan seyi mitik diinya gériistiyle kisi ve olaylari yorumlayarak 6nemli olarak stilize etmeye meyillidir’ (Petzoldt,
2005: 41). Hemen hemen tim masallarin genel 6zellikleri icin sunlar séylenebilir: “Masallarda sinir yoktur, [...]
yetiskinlerin ulasamayacadi gizemlere masallar sayesinde ulasabilirsiniz” (Nakiboglu, 2016: 243). Bundan baska
“halk ve sanat masallari” olarak genel iki kategorideki tim “masallarda olay, gergek disi ve olaganiistii bir pldan
tizerine kuruludur. [...] Masallar hep mutlu sonla biter ve masallarin sonunda hep iyiler kazanir [...] kétiiler daima
cezalandirilir” (Nakiboglu, 2016: 245d).

Efsanenin ve mitolojinin gercekligi kabul edilir. Anlatici ve dinleyen bunlara ger¢ekmis gibi inanir. Efsane
gercek gibi anlatilir; mitin gergek olusu ise onu dinleyenin inanisina dayandirilir. Efsane zamansal olarak daha yakin
bir gecmistendir, mitoloji diinyasi ise “baska” ve “daha evvelki bir diinyadir”, efsaneninki bu diinyadir. Mitlerdeki
bastanri, tanrilar, onlara bagli yari tanrilar veya kutsal kahramanlar ve olaylari icerir. Sakaoglu’na gore bunlar
efsanelerde “bazen vardir, bazen yoktur” (1992: 23). Dolayisiyla efsaneler, mitlerin tanri ve yari tanrilarinin yerine
tarihsel ve yari tarihsel kahramanlari ele aldiklari i¢in onlardan farklidir. “Sahis kadrosunun degisik olmasi, mit ve
efsane igin ihmal edilmeyecek bir hususiyettir” (Sakaoglu, 1992: 23vd.). Bir anlatinin veya yazinin efsane kavrami
ile aciklanabilme ve tasnifi icin sarti boylece “inanma ile birlesince bir anlam kazanabilmektedir” (Sakaoglu,
1992: 33). Sakaoglu’nun efsaneler Gzerine yaptigl genis taramasi sonucunda tespit ettigi efsanenin motifleri
bakimindan mitoloji ve masalla benzerligi sdyledir: “Motifler bazi masal motifleriyle paralellik gésterirler. Bunlar
‘dinf masallar’ adi verilen efsanelerin disinda kalan metinlere ait benzerliklerdir. Masal, efsane, mit ve hikéye gibi
halk anlatimlarinin aralarinda diger bazi hususiyetlerinde oldugu gibi motifler agisindan da bir paralelligin olmasi
tabiidir’ (Sakaoglu, 1992: 30).

Mitoloji, destan ve efsaneye gére Antik Cag’dan beri pek sik islenmez. Mitolojik anlatilar ve metinler
efsanelerden daha uzun ve girift motifler icerir. Yazarinin belli bir kiltir diizeyinde olmasi gerekir. Bunun gibi
mitolojiler her ne kadar efsaneler kadar gercek yer, olay ve kisilere dayanmasa bile dinsel inanis icerdiginden
inanilasi anlati veya inanilmasi gerekli anlati olarak kismen tabusal olarak alimlanir. Eski Cag, Misir, Mezopotamya
dinleri, Helen-Grek ve Roma-Latin dénemlerindeki pagan inanglar ve uygulamalarinin bircogu da bu nedenle 4.
asirdan itibaren yeni kabul edilmis din olan Hristiyanliga adapte edilir; trinite, fasing-festivaller, bayramlar, yari
kutsal goérilen azizler ve ikonografya vb. pagan inang, efsane ve térenler Hristiyanlik adi altinda uygulanmaya
devam edilir (Pfister, 1936: 134-154). Bu meyanda Meryem Ana da Yunan bastanrisi Zeus’un hamile biraktig
Yunan bakire Danae’den dogma Perseus gibidir. Argos krali Akrisios’un kizi Danae’nin bakire olusu tipki 6teki
kadin tanrilar; Misir tanrigasi izis, Gilgamis’ta da gecen Siimer, Asur ve Babil tanricasi istar ile Astarte ve Hitit
tanrigasi Kibele gibi sevgi dolu dindarlik sembolleridir. Meryem yine tipki Yunan Demeter gibi 1zdirapli bir annedir.
isa’yi kucaginda tasima tasviri tipki Misir tanrisi kiiciik Horos’u kucaginda tastyan Madonna tasvirinin aynisidir.
Hristiyanliktaki seytan, iran’in Mazdeizm dininin Angra Mainyu’sudur. Hristiyanlik son yargi giiniine Zerdiist’iin
Mazdeizm’inde daha énce de rastlanir. isa’nin diismanlarindan kurtarmasi Frikya sarhosluk tanrisi Dionysos
(sonra Yunan ve Latin tanrisi oldu) ve Misir’in sahin tanrisi Horus’un maceralariylka aynidir. isa’nin dlimiindeki
bazi ayrintilar Misir tanrisi Oziris, Babil tanrisi gen¢ avci Adonis ile Frikya ve Yunan-Latin tanrisi Dionysos-
Zagreus’un 6limiine benzer. Sonra baharda Hitit tanrisi Kibele’nin sevgilisi tanri Attis ve Simer, Frik, Babil tanrisi
Temmuz gibi dirilmesi eski klltirlerden alintilari agikga gosterir. Bunun gibi Hristiyan kominyon ayini (ekmek
ve sarap) Eleusis’de ekmek, Dionysos’ta sarapla olmaktaydi; Mithra dininde ise vaftiz coktan vardi. Hristiyan
pazari Yahudilerde sebt (c.tesi), Keldanilerde tabu sayilan giin olmalidir. Katolik rahipleri Misir izis rahipleri gibi
kafalarinin tepesini kazirlar ve uzun urbalar giyerler; tipki onlarda oldugu gibi urbalarina el degdirilerek kutsallik
alinir. Calar calindiginda inananlari su serpip tiitstleyerek aritma Helen tapinak usuldir (Challaye, 1960: 37, 41,
101, 115, 119, 168, 208vd.).

J. Grimm, “Eski fabl ve efsanelerde uydurma degil, gercek bir edebiyat bulunur; séyle diyelim ki, objektif ilham.

[...] Mitik gercege gbksel veya yersel bir ad verilmelidir’ (1991 Bd. 4: 74) der. Destan ve efsanelere de malzeme
veren mitoloji hakkinda su yorumlari getirir:
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“Mitolojinin temeli tarihten ¢ikardigimiz seye, hemcinslerimiz ve var olmus insanlarla olan benzerligimize
dayanir, ¢iinki Tanri ile ayni olamayiz. Bunun igin eski tarihi insan-listi olarak yorumlariz. Ancak bu bize
bir dlctide yabancilasir. [...] Eskilerin olmus olaylara katkida bulundugunu sanarak onlarin mirasgisi ve
sahibi saniriz kendimizi. Ancak 6rnegin eski sarkilarin (siir destanlarin) icinde akan Ren’in bizim sevdigimiz
irmak olmadigi veya Briinhild’in Alman topraklarinda degil, belki Kafkas Daglarinda 6ldigin biri sdylerse
daha da uzaklasiriz destandan. Eger bizimle beraber gezinen efsanede sabit kalirsak, o zaman buyik
vatanimizin yakin zemin ve topragi bize daha bliyiik glic verecektir. Ancak iki fikrin birlesmesiyle bu her
iki tezat da baristirilip, bertaraf edilir. Yani halk destanina ne saf mitolojik ne de saf tarihsel gergeklik
isnat edilemez, aksine vasfi ikisinin de karisimiyla olusur” (Grimm J., 1991 Bd. 4: 75).

Bu nedenlerle J. Grimm’e gore “destan igin halkin bizzat yasadigi bir tarihsel vaka gereklidir. Tanrisal efsane
buradan baslar ve ikisi de birbirinin zorunlu sonucudur” (1991 Bd. 4: 75). Efsane ve mitolojinin destan siirlerle
iliskisi ise soyledir: “Ulkemizde gelenek olmus, gerekceden ziyade haksiz bir diisiince olan mitolojimiz yok
yakinmalari, iglerinde tipki Grek dininde oldugu gibi unsurlar ve kisimlar kesfetmek i¢cin mevcut efsaneler ve siir
destanlar, mitsel olarak algilanma egilimindedir” (Grimm J., 1991 Bd. 4: 75).

Mitoloji ve destan birbirine akrabadir ancak bu yakinlk sadece malzeme akrabaligidir. Bunlar yazarlarindan
zihinsel bir yakinlik degil, epik ve mitsel siir (poezi) olarak farkh ve birbirine zit fitratlar talep eder. Bu iki tlrin
yazarlari ¢cok nadir olarak ayniinsanda kendi kahramanlarini bulur; o da Prometheus’un istegi ve giicli gerektiginde
(Spitteler 1898: 413). Grimm Kardeslere gére mitolojik diisiinceler ne uydurulan ne de isteyerek kabul edilendir.
Bagimsiz bir stirecin distince ve istek Griinleridir. Onlar ¢ift anlamli olmayan ve kaginilmaz gergegin buna tabii
bilinci icin vardir (Emmerich, 1968: 46). Destan, efsane, mitoloji ve masal bu anlamda ayni abartilara, dilsel
siisleme ve mantik 6tesi olaylara sahip anlatilar olup, aralarindaki tek fark masalin yazan, anlatan ve dinleyen
(okuyan, izleyen) tarafindan inanilmamasi, digerlerine inanilmasidir. J. Grimm “Alman Mitolojisi; Deutsche
Mythologie” adli makalesinde efsane, tarih ve mitolojiyi séyle ayirir:

“Efsane ve tarihin her birinin kendine ait iktidarlari vardir. Sinirlari birbirine karisir ama kendilerine 6zgi
alanlari da mevcuttur. Efsanenin alaninda halktan halka sinirsiz ayrintilasan mitoloji yani tanrilar inanci
vardir. Bunlar tarihsellikten daha genel ve devamli olmayan unsurdur ama genis bir kapsam kazanmasi
kendisinden sabitligi alir. Bu tlir mitolojik altyapi olmaksizin efsane dlstnilemez. Tarih insanlarin
eylemlerinden ortaya gikarken, efsaneyse tarih tizerine rayiha ekleyen bir 1sik gibi dolasir, bu arada parlar.
Tarih asla tekerrlr etmez, buna ragmen her yerde yeni ve diri olan efsane hi¢ durmadan yeniden dogar”
(Grimm J., 1992 Bd. 8,1: 148).

Destanin ortaya gikisinda mitoloji ve tarihin katkisi oldugunu J. Grimm su tespitlerle ortaya koyar:

“Ama eger mitoloji ve tarih karsilasir ve birlesirlerse o zaman destan bir ¢ikrik kurar ve iplerini
orer. [...] Zamanin g¢abasini gbsteremeyen tarih o kadar altta kalir ki, insan hafizasinda tamamen
unutulma tehlikesi gecirir. Ama eger efsane ona galebe calarsa gerci yine var olur ancak ayni
zamanda degisime ugrar. Tipki sert meyvenin yumusamasi gibi” (1992 Bd. 8,1: 148).

J. Grimm boylece 6zelde Alman genelde tim diinya destanlarinin karmasikligini da 6zetler. Genelde en belirgin
ozelligi olarak “destan olaganilistii olana inanci ve metafizik olanin simgesel anlatimini igine alir” der. Kardesi W.
Grimm de “destanin saf poetik kaynagini” kabul eder ve destanin pagan “tanrilar efsanelerinin degistirilmis sekli
olduguna” (1882 Bd. 2: 422vd.) inanir. Bu anlamda destan metinleri arasinda metinlerarasi bir iliskiyle malzeme ve
motif alisverisi oldugu kesindir. Efsane ve destan ise i¢ ice gecmistir. Bu nedenle bu ¢alismada destan olarak gecen
cogu anlatiya efsane olarak da yer verilmistir. Bu calismada kiiltiirlerarasilik ve metinlerarasilik yéntemleri izlenerek iki
kiltirin efsanelerindeki at motifi karsilastirilacaktir.

2. TURK VE KUZEY-GERMEN/iSKANDINAV EFSANELERINDE AT

Turkler erken tarih donemlerinden beri ati “kardesi” ve “arkadasi” olarak gormastir. Cinliler Tarkler icin
“Hayatlari atlarina baghdir’ (Esin, 1995: 54) derler. Dede Korkut gibi Tiirk efsane ve destanlarinda “atina bindi”
ve “ava gitti/ler” (Tath ve Dikmen, 2010: 43, 44) denir. Turklerde at dost ve kardesken, Kuzey Germen/iskandinav
efsane ve destanlarinda 6l ruhlarin 6zellikle beyaz ata duhul ettigi, bundan 6tiri ancak tanrilarin, cinlerin veya
seytan/cinlenmis insanlarin (cadi, kahin, tekin olmayan kisiler vs.) veya metafizik yaratiklarin bindigi bir hayvandir.
Kuzey Avrupa Germenleri ve iskandinavya kiiltiiriinde atlar yalnizca demon (iblis), ruh, cin ile iliskili ve tanrilarin,
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yari tanrilarin bindigi bir hayvandir. Ayrica tipki Tlrk efsanelerinde oldugu gibi Hristiyanlk sonrasi olusan veya
icerigi degistirilen bazi Kuzey Germen efsanelerinde de Tanri'ya teslimiyet gosteren efsane kahramanina Tanri
tarafindan at hediye edilir. Atin nesebi ve kdkeni tzerinde bir bilgiyse verilmez. Sadece bastanri Wodan/Oden/
Odin’in at1 Sleipnir nasil peydah olunmus, ondan bahseder. Buna gore kotillk ve kurnazlik tanrisi Loki, Tanrilarin
satosu Asgard’in duvarlarini 6rmekle gorevlendirilen dev Hrimhurse’nin Svadilfari adli atini insaati zamaninda
bitirememesi icin kacirdiginda bu kisrakla birlesir ve Sleipnir dogar. Loki oglu olan Sleipnir’i sonra Odin’e hediye
eder (Edda, 1912; Edda, 1859). Tiirk efsanelerinde ise atin nesebi daha ¢ok yonli olarak verilen atlar genelde
deniz, su, gol, magara, riizgar veya dagdan c¢ikan ve esrarengiz giclerini sahipleriyle paylasan bir hayvandir. Bazen
de dagdan veya magaradan geldigi gibi, buralara tekrar riizgar gibi geri kosup giderek orada esrarengiz bir sekilde
kaybolurlar.

Tirklerin efsanelerinde at cini, miigel hakimiyeti oldugu vakitlerde doganlari etkisine alir; at efendisi aspavati,
sahsuvarlar tim ugurlu isaretleri ve ulu daga benzetilen benekleri vardir; genelde kaganlarin atidir. Kirmizi donlu
(kula at) altin dag efsanesiyle 6zdestir. Dede Korkut’'taki Kazan boéyle bir ata binmektedir. Turk efsanelerinde
ak at; kirat genelde kurbanlik olan atlardir. Uygur efsane ve sanat eserlerinde Buda olmadan onceki Prens
Siddharta’nin en sevdigi ati Kantahaka ile kirat 6zdestir. Ala talar; alaca veya benekliler de Tiirk efsanelerinde
Uygur Kagani Asina soyundan idikut’un atidir (Kasgari’de bogiil, iskitlerde tunik, Oguzlarda kurtak olarak geger).
Hotan resimlerinde alaca ata binen tanri Od’diir ve bu atin alacasi kader carkini temsil eder. Kasagri, ay ve
odlek’in ayni yolu takip ettigine inanildigini yazar. Efsanelerdeki benekli atlar genelde ugursuz olarak bilinir.
Kasgari’de bir Tiirk atasézii “Kisi alasi ictin, yilki alasi tastin: ikiylizlQi insanlann benekleri saklanmigstir; atlarin
benekleri tizerlerindedir” denir. Erzurumlu ozan Mustafa Darir Erzeni ise “Atlarin hiikiimdari siyah beyaz benekli
sahsuvarlardir’” der. Oguz Destanlarindaki Alaca Kafir Kagan’in (Sokli Melik) ati da bu tiirdendir ve altin bir dagdan
dogmustur. Salur Kazan’in Bozgunu Efsanesi’'nde “Altin dagi alaca atin ne 6gresin? Ala baslu kicimge gelmez
bana” denir. Osmanlilarda da sultanlar kaplan benekli ve toynaklari aslan penceli atlarda betimlenip anlatilirlar.
Boylece alaca at kutsal figtirlerle karsilastirilan semavi bir hayvan olmaya devam eder. Kasgarh Divani’'nda (DLT)
basinda ay ile 6zdeslestirilen beyaz lekeler olan atin (tiikiiz) 6vilduga bilinir. Tirkgede at beneklerine pul denir.
El Kutali, Tiirk atlarinin yaban esegi donlu (kiireklerinde koyu cizgili boz atlar) ve babasi atesli géldeki yabani
aygirlar olan bir Tiirk dag ati tarif etmektedir. Kasgari de su efsaneleriyle baglantili olarak mitolojik Yol Tengrisi
ve Oguz kahramani Kay inal Han’nin begendigi siyah beyaz donlu attan bahseder. Zengi, kula (samand) atlardan
bahsederken bu atlardan siyah beneklere sahip olanlarinin ugurundan s6z eder. Eger kulalar siyah benekli degilse
degersizdir. Turk efsanelerine gore Baskirdistan’da yari vahsi, sirti siyah ¢izgili (slilgen) sarimsi kahverengi atlar
idil Nehri kiyilarindaki aygirlardan tiiremedir. Benekli atlar ayni zamanda kartala benzetilmistir. Suda yasayan
at efsaneleri Uzak Dogu’dan Orta Dogu’ya kadar bilinir. Zengi, Abbasiler doneminde bolgeye getirilen bir Turk
atinin yaban esegi donuna sahip oldugu, tagi; dag ati denen bu atin azgin sulara sahip babasi vahsi aygirlar olan
bir gole bagh evcil kisraklarin yavrusu oldugunu anlatir ve bunlarin daha ¢ok Orta Asya ejderha at efsanelerindeki
atlardan biri oldugu kabul gérmiistiir. Bu ejderha at efsanesi Orta Dogu’daki Tiirklerce de anlatilagelir. Ornegin
Oguz kahramani Bamsi Beyrek’in ati Ak-Boz at ve Kéroglu’'nun Kirat’i bunlardandir. Dadaloglu da 18. asirda bu
atlari 6ver: “At kulagin dikmis de g6z sizer/Gével 6rdek gibi géllerde yiizer/Cirpinir yele, ceyrandir tozar/Atin
eskini seldir, yigite gerek” (Yund, Turk Ati). Tirklerde ayrica magara ile de iliskilendirilen ejderha aygir mitolojisi
de yaygindir. Kuga Hunlarinca bu efsaneler anlatilmistir. Cin kaynaklarindaki ejderha at figiir ve motifleri Kul Oba
bolgesine yonelik Avrupalilarin iskit calismalarindan esinlenmistir (Esin, 2017: 54-80).

Tirklerin ilk efsanelerinden olan Oguz Kagan Destani’'nda Turk mitolojisindeki at-dag iliskisine uygun durumlar
s6z konusudur: “Kagan her zaman alaca bir ata binerdi. O bu ati pek ¢ok severdi. Yolda bu at gézden kaybolup
kagt1. Burada biiyiik bir dag vardi. Ustiinde don ve buz vardi. Onun basi soguktan apak idi. Onun icin adi Muz Tad
idi. Oguz Kagan’in ati bu Muz Tag’in icine kacti. Oguz Kagan bundan ¢ok eziyet ve istirap ¢ekti” (Bang ve Rahmeti
1935: 24vd.). Sonra efsane/destanda “bir kahraman bey”i bu daglara giderek “9 giin sonra ati Oduz Kagan’a
getirdi. [...] Kagan sevingle giildii” (Bang ve Rahmeti, 1935: 25) denir.

Turgundbayer’in tespitlerine gore Tirk efsanelerinde ve destanlarinda atlar sahiplerini zor anlarda kurtaran,
onlar icin yas tutan, akilli, olaganisti yetenekli varlklar olarak da sunulur:

“Manas’in ayni ginde dogmus olan ve ‘Senin yagiz kisraginin/Bugiin savas ati dogacak/Bugiin s6zi edilen
aziz zat budur/Kaplan Manas senin evladindir/Savaslarda binecegi ati budur’ diye anlatilan Akkula’s,
Kambar Batir’in Kara Kaska Culdiz’i vardir. Alpamig Destani’nda da bagskahraman, binecegi atiyla ayni giin
dogar. Manas’in at1 Akkula, Alpamis’in Baygibar, Kéroglu’nun Kirat’i, Koblandi’'nin Tayburul’u sahipleri gibi
Ustlin 6zelliklere sahiptir. [...] Manas oOliince Akkula bir dost gibi yas tutar, mezarin basinda nébet bekler.
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‘Bamsi Beyrek’ hikayesinde Beyrek’in kardesten 6te gordiigli Bengiboz ati, Beyrek’i 6nceden uyararak
zehirlenmekten kurtarir. Battal Gazi'nin Devzade Askar adl efsanevi ati ise, insanlarin konusmalarini an-
layabilmektedir. Kéroglu’nun sadik dostu olarak gérdigi Kirat’i ucabilmekte, tehlikeleri 6nceden sezerek
sahibini zor durumlardan kurtarmaktadir” (2007: 99vd.).

Tirkler “[h]arbe girecek er atinin kuyrugunu badlar veya keserdi ki, buna eski Tiirkler ‘tullama’ diyorlardi. Artik
o kisi, vatan ve millet icin kendini fedaya ve sehitlige hazirlamis demektir’ (Gomeg, 2016: 830). Atin kutsiyeti de
boylece yigidin kutuyla bir ve beraberdir:

“Atlar devletlerarasi andlasmalarin imzalanmasinda da kurban edilmekteydiler. Mesela M.O. 40’larda
Hun hakani Kun Kan (veya Korug Kan/Hu-han-yeh/M.0. 58-31) Cin devleti ile yaptigi andlasma sirasinda
beyaz bir at kestirdi. [...] Mesela yine Turklerdeki bir inanca gore, at yilinda doganlar siirekli hareket eder,
savasir ve avlanirlar. Bazi Turkler, Kiyamet gliniinde atlariyla bulusacaklarina inanirlar” (Gémeg, 2016:
824).

Kirat eski Turklerin de en sevdigi atlardandir ve “kutsal” bilinir: “Géktiirk metinlerinde en fazla ondan séz
edilir, beylere en layik o gériiliir. Samanlar kirat kurban ederler. Kéroglu destanlarinin en canli kisimlari ‘kirat’a ilis-
kindir. Tiirk masal tiplemesinde ‘yardimci hayvan motifi’ kirattir. Karacaoglan’in Dadaloglu’nun évgiiler diizdiigii
giizelim kirat bircok atasézii ve tekerlemelerde geger” (Eray, 2004: 28).

Kuzey Germen/iskandinav halk inancinda ve efsanelerinde ise sdylendigi gibi atin seytan/cin olduguna ve
6lenlerin onun bedeninde duhul ettigine (ruh gogl; reenkarnasyon) inanilir (Hiller, 1993, Schimmel md.). Boylece
kirat ve suvarisi efsanesi anlatildigl 19. asirda Kuzey Germenlerde urkiten bir his uyandirir. Efsanelerine gore
oldikten sonra degisik vesilelerle tekrar geri dénen kirath, hortlaklarla 6zdegslestirilir. Eversberg, bu kiratli
efsanesinin Weichsel (Vistll nehri) havzasinda ortaya ¢iktigini ve Grimmlerin efsane derlemesinden sonraki hemen
tiim derlemelere alinmasiyla da ¢ok yonli ebedilestirildigini diistintir. Cok sayida kirath efsanesi gazetelerde ve
derlemelerde 1838-1933 arasinda nesredilir ve farkli efsanelerde bu tek olayin farkli ¢ yerde gegctigi anlatilir:
Bunlar eski Prusya sehri Danzig, Slezya Eiderstedt ve Giittland bolgeleridir. Bu efsanelerin timiinde denizle karay
taskinlardan koruyan seddeki ¢atlagi onarmaya ¢alisan ve firtinada atini seddeki ¢atlagi konrol etmek iizere taskin
bolgesine siirlip kendini feda eden bir kirath sed kontunun bir nevi intihari, sonradan hortlamasi ve bolgedeki
halki olasi taskinlardan uyarmasi ortak konudur (Eversberg, 2011: 73, 80-90). 1500 yilina ait seddin (Neuer
Hattstedter Deich) yikilmasi ve bunu cani pahasina engellemeye galisirken hayatini kaybeden, bir anlamda intihar
eden, Kirath Efsanesi aslinda Slezya-Holstein (Schleswig-Holstein) eyaletine aittir. Bugiine dek bulunan alti kiratli
efsanesine konu olan olay “iki kiratl efsanesine gére Husum’un gtlineyindeki Eiderstedt kirsalinda olmustur”
(Eversberg, 2011: 67). Husum/Slezya-Holstein’li olan Theodor Storm’un “Schimmelreiter (Kirath)” adli noveli bu
konuyu isler. Storm’un derledigi “Holstein Prensligi Efsane, Masal ve Sarkilari” adli arkadasi Theodor Mommsen’in
redakte edip Karl Millenhof’'un 1843’te yayinladigi derlemede bir kirath efsanesi vardir (Nr. 277) ve Lauenburg
kirsalinda geger. Buna gore Elbe Nehri'ndeki bir seddi gezen sed kontu firtina ¢ikan bolgedeki sedde dogru atini
surer. O giinden beri orada her gece kiratinda goérilir (Eversberg, 2011: 69vd.). Storm “Kiratli” novelinde yine
bu kendi efsane derlemesinin 331. (Gomulen Gocuk) ve 453. (Deniz Kadinlari -Perileri) efsanelerinin motiflerini
de kullanir. Yazar, Asagi Saksonya’da 1855’de yayinlanan “Efsaneler ve Masallar” derlemesini okumus ve burada
bulunan kiratli efsanesini de kullanmistir (Eversberg, 2011: 73). Buna gore eserin yerel degil Alman deniz ve nehir
bolgelerinin ortak sed-taskin-kiratli halk efsanelerinden esinlendigi kesindir.

Alman halk efsanelerinde kirata binen bir siivari ne zaman bdlgedeki deniz seddi yikilmaya ylz tutsa ortaya
cikar. Bu kiratli Storm’un novelinde sed kontu Hauke Haien’dir. Kirat ve kirath motifleri novelde ayni zamanda sik
stk “vahsi avcl” veya seytan/cin motifiyle de birlesir (Laage ve Lohmeier, 1988 Bd. Ill: 1093vd.). Kuzey Germen/
Alman kiltlirinde 6zellikle beyaz at cinlidir veya sahibi 6yledir. Ati 6limle 6zdeslestiren, Kuzey Germen bastanrisi
Odin’in atinin da kirat olduguna inanan Almanlar ve diger kuzey germen iskandinav halklari, 8limiin kurbanini
terkine aldigina inanirlar. Yukari Pfalz bolgesinde “6lim ciliz bir kirata biner” inanisi hakimdir. Bu nedenle bu
bolgelerde 6liime “kiratl” denmektedir (Bachtold-Staubli, 1987 C. 1: 1617). Su cinlerinin-kotd ruhlarinin (demon)
atgorlinimli varyasyonlarida ayni zamanda 6liim atlaridir. Kiratlar bazen 3 ayakli ve bassiz da olurlar ki, hayalet ve
iblis/cin (demon) olduklari sanilir (Eversberg 2011: 73). Bu inanislar cok sayida Alman halk efsanesi ve anlatisinda
da gecer. Ornegin bu hayalet atlar renk degistirir, insanlara islerinde yardim eder, firtina cinleri gibi binaya tas
getirir, Pegasus gibi rlizgarla beraber ugarlar. Theophrastus’un Pfeifer’e getirdigi kirat, Faust ve Mefisto (seytan)
gibi havada gider, buyili pardosu gibi ucar (Bachtold-Staubli, 1987 C. 1: 1619-27).
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Kuzey Germen ve iskandinav destan ve efsanelerinde, halk kiiltiirii ve edebiyatlarinda da kirattan korkulup,
tekin gorilmezken beyaz, boz, ak veya kirat hemen hemen biitiin Tirk destanlarinda olumlu ve 6nemli bir
unsur olarak gorilir. Tim Tiirk destan ve hikaye kahramanlarinin ati hep bu tiirdendir. Ornegin Hiizrev-i Sirin
hikayesinde Husrev ve Sirin’in atlarinin ayaklarinda sekel (beyazlik) vardir. Sirin’in ati Seh-diz adindadir (Aydin
2013: 260). “Toynakli, dért ayakli, memeli yiik hayvanin Tiirklerde ¢ok bliyiik 6nemi vardir. Sahipleriyle birlikte
silkinip daz (kel) bir ata déniisen atlar vardir. Béylece bir anda gligleri artar. Konusabilen, ucabilen atlar vardir
masallarda. [...] Manas Destani’nda 200 kadar at adi yer alir’” (Karakurt, 2011: 36). Orkun kitabelerinde Kil Tigin'in
Cili, Yir Bayirkur, Kirgiz ve Tirgislere yaptigi seferlerde bindigi atlar isimleriyle anilir: iki adet Boz At, Ak Aygir, Alni
Akitmali Boz At, Alp Salgi Kir At, Azman Kir At vs. Diger bazi meshur kirat érnekleri sunlardir: Bamsi Beyrek’in
Boz Aygir, Kéroglu’nun Kirat, Tadigin Cog’un Boz At, isbara Yamtar’'in Boz At, Bayirku’nun Ak Aygir, Kiil Tigin’in
Alni Beyaz Boz At ile Alp Saci Ak At’i vardir. Zoya Tilek’in ati Ak Tulpar’dir. Ay Béke’nin Ak Boz At'tir. Kartaga
Mergan’in atlari Kara Boz At ile Ak Kirat'tir. Sayin Batir'in ati Ak Boz'dur. Manas’in ati da Ak Kula’dir (Basbug,
1986: 63; bkz. Ergin, 2005). Ayrica Subar: Alpamis Han’in, Burul: Koblandi Han’in atinin adidir, Calkuyruk: Tostlk
Han’in atidir, Akbut: Ural Han’in atinin adidir (Karakurt, 2011: 36). Alman efsanelerinde de at, bazi efsanelerde
batil veya gizemli yonleriyle anlatilir. Siegfried adli efsanede gizemli glicleri ve bilgileri olan eski kral Clice Egward
siyah bir ata biner (Schwab, 1991: 7). Burada atin siyah olmasi onun gizemiyle estestir.

Atin kesif motif (strukleyici motif) olarak islendigi Alman efsanelerinden “Seytan Robert” adl efsanede
Normandiya, Rouen Diikii Hubert ile esi diisesin 18 yil cocuklari olmaz. Dik bundan yakininca esi “heyecanla”
ne diyecegini sasirarak “Mademki bana Tanri bir cocuk vermedi, hi¢ degilse seytan versin, ruhu ve viicudu ile de
seytanin olsun” (Schwab, 1991: 137) deyiverince bu istegi olur. Boylece ruhu ve bedeni seytanin emrinde olan bir
¢ocuk dogurur. Tanri ve kiliseyle alay eden ve eskiyalik yapan, kiliseleri yikan Setyan Robert daha sonra herkesin
kendinden kagmasi lizerine tovbe eder ve bir “yesil persembe giinii St. Peter kilisesine” Roma’ya giderek Papa’dan
ginahlarinin affedilmesini ister (Schwab, 1991: 142-144). Papa’nin yonlendirmesiyle Montalto’daki Papa’nin
glinah babasi rahibe giinah ¢ikarmak icin gider. Papaz riiyasinda bir melegin Tanri buyruguyla geldigi ve Robert’i
affedecegini bildirir. Bunun igin ona deli ve sagir gibi davranmasi ve yalniz kopeklerin yediginden yemesi gerektigi
anlatilir (Schwab, 1991: 143-146). Buna uyan Robert bir slire sonra dinsiz Sarazenlerin (Araplar) krali Senechall,
Roma’yl isgale yeltenince Roma Kral’ni ve ordusunu kurtarmak igin Seytan Robert’e Tanri’dan bir ses gelir: “Kos
Robert Tanri’nin bir buyrugu var sana, ne duruyorsun daha? Sana badisladidi silahi al, beyaz ordu saflarina dal;
verdigim su yadiz ata bin, krala yardim senin hizmetin” (Schwab, 1991: 148vd.). Bu olaydan ¢ok korkan ve trken
Robert birden “ati ve silahi yaninda gériivermis. Hemen meledin koyup gittigi beyaz elbiseleri giymis, atina
atlamis, savas meydanina varmis” (Schwab, 1991: 149). Robert gaipten gonderilen “yadiz atla” (Schwab, 1991:
151) savasa girer. Savas meydanlarinda diisman Arap askerleri “Robert’i yaralamak amaciyla dedil, yadiz ati
yaralamak icin bir ok firlatir” (agy). Robert sonunda atinin da savas tstunliguna kullanarak Roma’yi Sarazenlerden
kurtarir. Robert’e bir papaz “Su andan itibaren Tanri’nin sevgili kulusun, ¢linkii bu iilkeyi Sarazenlerden kurtaran
sensin [...] Tanri giinahlarini bagisladi” (Schwab, 1991: 155) diyerek kurtuldugunu mijdeler. Ulkesine giderken
“Tanri’nin bir melegi gériin”ir ve ona Roma’ya geri donerek Roma Krali’'nin kiziyla evlenme mijdesini verir. Frank
Krali’nin hizmetine girer “Hristiyanligin yerytiziinde yayilip tutunmasina hizmet etmis” (Schwab, 1991: 157) olur.

Almanlarin “Heymond’un Dort Cocugu” adli efsanesinde de Frank Krali Bliyiik Karl ile anlasmazliga disen
Dordoneli Heymon’un 4 c¢ocuguyla Karl’a karsi 6¢ alma miicadeleleri anlatilirken, sovalye olan bu efsane
kahramanlari ayni zamanda “putperestler ve Tiirklere karsi” (Schwab, 1991: 189) da savasirlar. Heymond,
ogullarindan en iri ve kuvvetlisi Reinold’a “Kalk oglum Reinold! Beni dinle, bir s6valye gibi cesur ol ve savas
Tiirklerle” der ve ona “dért yagiz at getirir. En kuvvetlisini Reinold’e verir.” Reinold bu atlarin “lstline biner
binmez ¢oker” ve bunlari begenmez. Bunun lzerine Heymon “Reinold bir at daha biliyorum, ismi Beyart, eski
bir kulede sakli ama vahsiliginden bugiine kadar kimse yanina yaklasamamis” (Schwab, 1991: 190) der. Burada
Koroglu’nun ahirda karanlikta biiyiimesi motifine benzer bir at yetistiriciligi unsuru gérilmektedir. Yine bu at da
Koroglu’'nun kirati gibi “riizgdrdan daha hizli gidermis” (agy). Efsanede bu ata ayrica aslan 6zeligi de verilerek
esrarengizligi daha da artirillir: “Leopar gibi gézleri varmis, ama yelesizmis” (agy), denir. Bu at yanina kimseyi
yaklastirmayacak kadar vahsiymis (Schwab, 1991: 191). Heymond oglunun eline bir sopa verir ve ona zirh giydirip
ahira sokar: “Reinhold daha ahirin kapisina girer girmez at basiyla bir vurusta yere serer onu” (agy). Babasi
oglunun 6ldGginG sanir. Reinhold birkag miicadeleden sonra ata biner. At “Kirk ayak genisliginde hendekler
atlar” (Schwab, 1991: 192). Bu durum ileri bélimde ayrintilanacak olan Turk efsane ve destanlarindaki atin ugma
ozelliklerine ¢cok benzer. Reinold bu atiyla bircok savasa katilir, 6zellikle de Karl’a karsi. Sonunda dért kardesiyle
Endilis Krali Saforet’e siginir ve 3 yil onun hizmetine girerler. Kralin hizmetinden ayrilmak istediginde ise izin
verilmez ve saldiriya ugrar: “Reinold atina atlar, kardeslerini de alarak dértnala atini siirer: -Géreyim Beyart,
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bugiin sen bizi felaketten kurtaracaksin, der. Ati anlar sanki séyleneni. Oniine gelene saldirir’ (Schwab, 1991:
205). Atin kahramanini anlamasi ileride anlatilacagi Gzere Tiirk efsanelerinde de yaygindir. Gel zaman git zaman
Ronald, kardesleri ve atini Biiyuk Karl’in yegeni olan Roland’i esir alir ve Paris’e getirir; “Beyart’ goren korkudan
bagirmaya basla[r]” (Schwab, 1991: 216). At, Karl’a gosterilince “Krala gére bu atin degeri altinla bile 6i¢tilemez”
(agy) der. Onu yegeni Roland’a hediye eder. Reinold atini kaybettiginden dolayi cok kederlidir. Ofkeden ve
Gzintliden ne edecegini sasirir, dogdugu gline lanet eder, Ustiinde basinda ne varsa “Atim Beyart olmadiktan
sonra bunlari ne edeyim” diyerek cikarip bir fakire bagislamak ister ve “Bu aciyi cekmektense keske Olseydim
[...] kardeslerimi esir aldilar, atimi kaybettim” (Schwab, 1991: 219) der. O esnada yegeni Malegys bir biliylci
kihginda yanina gelir ve ona yardim edecegini soyler; “Hlinerimle atinizi tekrar alacaksiniz” (Schwab, 1991: 221).
Bunu kabul eden Reinold yegeniyle Papaz kiliginda Paris’e girerler. Karl ve Rolando da orada, sehirdedir. Gelen iki
papazin altin kaplarina gozleri ilisir ve onu ellerinden almaya kalkisirlar. Roland’in ati Beyart 6ndedir, at “papazlari
koklar ve efendisi Reinold’u tanir” Kral Karl, papazlardan altin kapin “kutsal kdse” oldugunu isitince: “Bunlar
Tanri tarafindan génderilen melekler olmali. Baksana su dilsiz hayvan bile nasil onlara sokuluyor” (Schwab, 1991:
221) der. Buradaki durum Dede Korkut destanlarindaki Bamsi Beyrek’in hapisten ¢ikinca atinin onu beklemesi,
taniyip koklamasi motifiyle cok benzesir (bkz. Tatli ve Dikmen, 2010: 54). Atlara her iki toplumda da bu tir insani
vasiflar yiklenmesi ortak kiltiirel motiflerdir. Malegsy, yanlarina gelen Kral Karl kaptan sifali icki icmek isteyince
Reinold’un atina kavusmasi icin “Su atiniz Beyart’a bir kere binebilseydi bitin dertlerinden kurtulacakt1” diyerek
hileyle onu eski atina bindirir. Reinold ata biner binmez “Beyart efendisinin mahmuzladigini hemen anlar ve
riizgdr gibi oradan uzaklasir” (Schwab, 1991: 223). Reinold bu yagiz (siyah) olan ati sonra otlarla kar beyaza boyar
ve kardeslerini kurtarmaya gider. Ati géren herkes “Ne kadar da biiyiik at [...] Simdiye kadar gérdiigiim atlarin en
biiyiigii en giizeli der. Viicudu Beyart’a ne kadar benziyor” (Schwab, 1991: 228) demektedir.

Reinold ile Karl'in savasi 7 yil surer. Bir ara aghkla micadele eden Reinold ahirdaki tim atlarini keser ve
sonunda karisina Beyart’i da kesmek lazim deyince esrarengiz bir sekilde “At sanki bu sézleri anlar da efendisine
yaltaklanir, sanki beni kesme diye yalvarir. Onun bu hdli Reinold’a da dokunur ve kesmekten vazgeger” (Schwab,
1991: 239). Kral Karl Beyart’i verirse Reinold ve kardeslerini affedecegini sdyler sonunda. Reinold bu teklifi kabul
eder ve at1 Karl’a teslim eder. Frank Krali Karl ata “iki dedirmen tasini boynuna baglatir ve képriiden nehre attirir.
Atilk anda batar ancak kisa slire sonra suyun yiziine gikar ve ylizmeye baslar. Efendisini gériince silkinerek taslari
boynundan atar, sudan ¢ikar ve Reinold’un yanina gelerek sanki ona: -Bana bunu neden yaptin? Demek ister gibi
sokulur” (Schwab, 1991: 241). Kral Karl at 6lmedi dediginde ayni islem tekrar yapilir. Beyart tekrar iki ayagindaki
taslari pargalar ve sudan ¢ikip efendisinin yanina gelir. Kral Karl ve yanindakiler bu atin gliciine sasip kalirlar ve onu
bu sefer 6ldirmeye kalkarlar:

“Karl atin boynuna ve her bir ayagina degirmen tasi baglatarak suya atar ve Reinhold’a o tarafa hig
bakmamasini séyler. At yine sudan ¢ikar, basini uzatarak tipki bir insan gibi, arkadasindan yardim ister
sanki. Ne care ki hepsi bosuna cabadir. Nihayet maalesef zavalli hayvan bogulur, ¢linkii efendisi kralin
buyrugu ile ona bakmamaya mecbur edilmistir” (Schwab, 1991: 242).

Reinold’un yiregi “En sadik arkadasinin 6liim0” ile daglanir ve dGmri siiresince baska bir ata binmez, “Ayagina
mahmuz takmamaya, hig kilic kullanmamaya yemin eder aglar, Tanri’ya bir miinzevi olabilmesi igin yalvarir” (agy).
Efsanede 3 yil ormanda minzevilikle yasayan Reinold’a rastlayan bir ermis gaipten ses duyarak Tanri’nin onun
“dinsizlerle” savasmasini emrettigini kendisine bildirir. “Hristiyanlar putperestlere karsi savasmaya basladiklarinda,
Reinold hemen kosar yardima. Tiirkler, Hristiyan ordusunun limandan hareket ettigini duyar duymaz karsi hiicuma
gecer” (Schwab, 1991: 245). Bu savaslar sonunda Tirkleri yenen Reinold aziz mertebesine yikselir ve tabutu
Dortmund Kilisesi bahgesine atsiz bir sekilde kendiliginden mucizevi olarak gelir.

“Imparator Oktavianus” adli Alman efsanesinde ise bu defa diisman olan Tiirk sultaninin ati “boynuziu”? ve
rlizgar gibi kosan olaganistu bir at olarak anlatilir. Roma Krali Oktavius’un annesinin tahrikiyle 2 cocuguyla karisini
zina suguyla ormana atmasi, bu cocuklardan Florans’in Klemens adli bir rahip tarafindan alinarak buyutilip
sovalye yapilmasi ve bazen Babil Krali bazen de Tiirkler denen “putperestler”in (Schwab, 1991: 267) Kral Dagobert

2.Turk efsanelerinde de boynuzlu at Kilin adiyla bilinir (Karakurt, 2011: 133). Bu hayvan biyik olasilikla Altaylilarin efsanelerden veya gergekten
tanimig olabilecekleri gergedan da olabilir. “Dolayisiyla kanatli tek boynuz efsanesinin baslangicindan en azindan Orta Asya’da buna karsilik
gelen gergek bir hayvan yasamis olmalidir” (Roux, 2005: 40). Daha sonralari bu hayvan efsanelerde “hizla degistirilmis ve batida tanidigimiz
ince, uzun ve hafif bigcimini almistir” (Roux, 2005: 40vd.). Turk Pazirik mezarlarinda bulunan nesnelerdeki resimlerde de “atlar boynuzludur”
(Roux, 2005: 246). Bang ve Gabain’e dayanarak Roux, Turfan bolgesinde bulunan Tiirkge bir yazit ‘av hayvani kanath tek boynuzun boynuzu
gibi yiiksek’ (kalan keyik)‘ diye yazildigi ve Tiirklerin bu hayvani bildigini yazar (Roux, 2005: 41). ibni Fadlan da seyahatnamesinde “deveden
daha kiglik bogadan daha biyik” bir karma hayvan oldugunu basi deve, govdesi katir, kuyrugu bogaya benzedigini, basinin ortasinda kalin
ve yuvarlak bir boynuz oldugunu anlatir (agy).
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zamaninda Paris’i isgal girisimlerinde Hagli ordulariyla birlikte onlara bliylk zayiat vermesi anlatilir. Efsanede
“Tiirkler énlerine geleni kilictan gegirirler, cocuk kadin demezler. Tiim (ilke yangin yerine déner” (Schwab, 1991:
269) diye sunulur. Turk sultaninin ati Pontifex, kizi Sultan Marcebylla’nin anlatimiyla olagantstudir: “Riizgér
hiziyla kosar, tam teghizath iki kisiyi (stiinde tasiyacak kadar kuvvetlidir, suda da balik gibi yiizer. [...] Rengi beyaz,
basi aslanin basi gibi cesur ve dik durur; tam anlinin ortasinda bir boynuzu vardir” (Schwab, 1991: 292). Papaz
Klemens bu ati galmaya gider ve basarir (Schwab, 1991: 296). Kardesi Leon, Tirklerce esir alinan kardesi Florans
ve Fransa Krali Dagobert’i kurtarir. Sultan’i esir ederler. Sultan ve kizi Paris baspapazi tarafindan vaftiz edilir, kizi
Marcebylla asik oldugu Florans ile evlenir ve 8len ingiltere Krali yerine Dagobert tarafindan ingiltere Krali yapilir.

“Doktor Faustus” adli meshur Kuzey Germen/Alman efsanesinde de esrarengiz at motifleri anlatilir. Faust
yildizilimleri, el fal, ilag yapimi, kehanet ve ruh ¢agirmayla ugrasir. “En sonunda da seytanla sézlesmeler yapmaga
kalkt” (Schwab, 1991: 396) denir. Kendisini evlatlik edinen yegeninden kalan mirasi hovardalik ve isretle tiiketen
tip doktoru Faustus artik tamamen “seytanla ugrasmayi yeg tuttu ve Tanri’yi unuttu” (Schwab, 1991: 397). Bunun
icin seytan cagirir. Seytan “gliclii atlar kosulmus olan birgok arabayla” gelir ve gelen seytanlarin prensi Luzifer
ile Tanri, evlilik, papaz, kilise ve insan karsithgi ve dismanligini iceren 5 sart tzerine 24 yilligina anlagir. Luzifer,
“Dedigini yaparsa, ona akla gelen her tiirlii zevki tattiracakti[r]” (Schwab, 1991: 400). Luzifer, kendi kaniyla
el yazisi olarak bu anlasmayi 1525’de imzalayan Faustus’a Mephistopheles adinda bir ruh (seytan) gonderir.
Mephistopheles, Faustus’a ruhunu satmasi karsiliginda her tlr zevk ve eglenceyi ona sunar. Arkadaslariyla baska
sehirlere igmesi ve hovardalik yapmasi igin hizmetine “ugan manto” ile “dért yagiz at kosulu giizel bir araba”y da
sihir ile elde etmesini saglar (Schwab, 1991: 407, 410). Artik Faustus “Seytanin yardimiyla zevk icinde yasamaya
bakiyordu” (Schwab, 1991: 397). Faustus bir glin Prag’dayken Erfurt’'taki sik sik gittigi bUylcU bir dostu onu
arkadaslariyla sarap igcerken yanlarina ¢agirdiginda kisa siire sonra Faustus kapiyi ¢alar. Nasil aninda Prag’dan
geldigini sorduklarindaise: “Benim atim ¢ok ¢abuk yol alir” der ve “giin dogmadan tekrar Prag’a” gidecegini sdyler
(Schwab, 1991: 413). Evin seyisi ahira ¢ekilen atinin “yedidi ile yirmi ati besleyebilecedi”ni kendisine sdylediginde,
Faustus gllerek “Bu doymak bilmeyen atin Mephistopheles’in ruhu oldugunu séyledi” (Schwab, 1991: 414).
Luzifer anlasmanin bitme zamani olan 24 yilin sonunda Faustus’un canini almaya gelir. Basucunda incil okuyarak
Tanri'ya tovbe etmesini salik veren arkadaslari “O anda evin igcinde bir at nali sesi duydular. Dehsetle -Aman
gidelim bize de bir sey olmasin, dediler” (Schwab, 1991: 431). Efsane, seytanin firtinayla gelip, siddetli bir vurus
yaparak Faustus’u iniltiler icinde birakmasi ve cesedini bahgeye dek firlatilip 6ldiirmesiyle son bulur.

Schwab’in yayinladig1 yukarida islenen Alman efsaneleri disinda 585 efsanenin toplandigi Grimm Kardeslerin
“Alman Efsaneleri: Deutsche Sagen” (1816-18) adl derlemede 2 efsanenin (no 313 ve 341) basliginda da
iceriginde de esrarengiz at motifleri vardir. Baslgi at olan efsanelerden “Die schwarzen Reiter und das Handpferd;
Kara Savariler ve Yedek At” adli 313. efsanede bir zamanlar haydut ve soyguncu olan bir sévalye usagiyla gece
yagmaya gittiginde bir kara sovalye ordusuna rastlarlar. Yanlarinda gilizel kosumlu bos bir yedek at goririler.
Sovalye geri durup, “Bunlar da kim?” Diye sorar. Sévalyenin biri “Gazap ordusu” der. Usagi; “Ya, bu glizel at kime
ait acaba?” Diye sordugunda, “Efendisine sadik olan bir yildir 6lmiis bir usak, bu ata binmektedir” der. Haydut
sovalye bundan sonra tévbe eder ve bir basrahibe seyis olur. Bir yil sonra da yardimci usagi onunla anlasmazliga
diser ve onu bigaklayarak éldirir (Grimm J. ve Grimm W., 1816-18).

Grimmlerin derledigi “Die Pferde aus dem Bodenloch; Tavan Arasindaki Atlar” adli yine bashigl da at olan
341. Efsanede, Koln Belediye Baskani’'nin karisi Reichmuth von Adocht 6ldiikten sonra mezarci parmagindaki
ylzUiguniu calmaya gittiginde kadinin mezarinda elini siktigini ve tabutundan gikmak istedigini gériince kacar.
Kadin kefeninden siyrilir ve evine gider. Usaga kapiyi agmasini ister. Usak efendisine bunu séyleyince adam,
“Ahirdaki kiratlarim tavana ¢ikarsa bu da miimkiindiir’ der demez ahirdaki merdivenlerden ve tavan arasindan
sesler gelir. Oraya gidip baktiklarinda atlarin hepsi tavan arasina ¢ikmislardir. Kadin israrla kapiyr ¢calmaktadir,
esi sevingle kapiyi acar ve kadini yasama doéndurir. Ertesi glin atlarin tavan arasindaki bosluktan asagi baktiklari
gorilur, bir iskele kurulup sag salim yere indirilirler. Bu atlar Apostel Kilisesi’'ne de resmedilir, Gzerinde kadinin
elleriyle oriip hediye ettigi uzun bez perde gorilir. Zira kadin 6 yil daha yasamistir. Burada atlarin gizemli halleri,
esrarengiz durumlara girebildigi ve hatta kilise duvarlarina resmedilip heykellerinin dikildigi kiltiirel miras olarak
da ne kadar etken oldugu gorilmektedir (Grimm J. ve Grimm W., 1816-18).

icerisinde at gegen onlarca efsaneden en tipigi 319. efsane “Der RoRtrapp und der Kreetpfuhl; At Basamagi
ve Kreth Su Birikintisi”dir. Burada Almanya’daki yumurtaya benzer bir oyugu olan kayanin esrarengiz bir atin nal
izi oldugu konu edilir. Birincisi cevredeki eski satolardan birinde daha 6nce yasamis bir kralin giizel kizina asik
olan bir prensin kizi kagirmak icin seytanla yaptigi anlagma ve seytanin ona kara biylyle cehennemden bir at
getirmesi, bu atla prensin sevdigi kizi kagirmasi ve kayalardan kayalara kagarken atin-nallarinin bu izleri biraktigi
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anlatilir (Grimm J. ve Grimm W., 1816-18). Yeraltina - cehenneme inen at motifi ilerki bolimde anlatilacagi tzere
Turk mitoloji ve efsanelerinin de basat motiflerindendir ki, kamlar ve kahramanlar atlarla yeralti ve gége astral
seyahatte bulunurlar.

314. efsane “Der getreue Eckhart; Sadik Eckhart” bashkhdir. Kahramani ayni adli Sadik Eckhart’in oturdugu
Venis ve Hosel Dagi’na hig kimsenin gitmemesi tavsiye edilir. 80 yasindaki Johann Kerner adli bir goérgi tanigi bu
Mansfeld bolgesinde kisin Orug glinlerinden (Fastndchte) Persembe glinii elinde beyaz asasiyla Sadik Eckhardt’in
birtakim insanlarin 6niinde bir kral gibi gegip gittigini, insanlarin zarar gormemek icin bunlarin éniinden kagtigini
soyler. Bu adama gore buradan birkag atli birkag yaya gecer ve oralarda 6lenler olur, ama 6lmelerine ragmen hala
canhdirlar. Bunlardan birisi iki ayakli bir ata biner, digeri donen bir araba tekerine bagl olarak durur ve tekerle
birlikte yuvarlanir (Grimm J. ve Grimm W., 1816-18).

“Hans Jagenteufel;, Seytan Avci Hans” adli 310. efsanede hayattayken basi kesilecek bir ceza isleyip
yasadiginda bundan siyrilanin 6ldiikten sonra basinin kesilecegi anlatilir. Bylece birinin 1644 yilinda Dresden’de
bascik bitkisi toplamaya giden bir kadinin duydugu borazan sesinden sonra, gri beyaz bir at lzerinde uzun gri
pardoésili basi kesik bir adamin gittigini gérdiga anlatilir (Grimm J. ve Grimm W., 1816-18). Gri beyaz donda
bir at cinsi Turk anlatilarinda yoktur. Bu ayni kilikli ve kivircik beyaz sach kesik basi koltugunun altinda bazen de
yaya gorilen hayalet adam ise aslinda yiz yil 6nce yasamis tipki babasi gibi “Jagenteufel; Seytan avcl” olarak
adlandirilan biridir. Babasi da sik sik fakirlere sert davranmis, uyarilarina kulak asmayip kendini isrete vermis,
yeterince koétillk islemis birisidir. Bu nedenle o da bdyle lanetli bir ruh olarak etrafta dolasmak zorundadir. Tirk
efsanelerinde ise kesik basini koltugunun altina alarak savasmaya devam etmek, gazi ve sehitler icin anlatilan
olumlu bir motiftir. Ornegin Erzurum’daki Palanddken Dagi’'nda tiirbesi bulunan sahabelerden Abdurrahman
Gazi boyle bir kahramandir (bkz. Seyidoglu, 1985).

Tirk asiret efsanelerinde de kahraman, atinin kuyruk kilini dostlarina verir ve dara dustiklerinde bu iki kil
birbirine stirtmeleri halinde yardima gelecegini sdyler. Hizir'da da ayni motife rastlanir (Basbug, 1986: 67). Zoya
Tilek adli Turk efsanesinde Uvey kardeslerince ati elinden alinan ve yerine “disi dokilmds, ihtiyar uyuz bir at”
olan Aktulpar, Ustelik bir de hileyle nalina bir bir ¢ivi ¢akilarak verilince, kahraman Gzilir. Ancak at konusmaya
baslar ve “Uziilme, Vur su egeri sirtima ve ava cik” der. Ava gitmeden bir diger esrarengiz olay daha yasanir.
Kahramanin ve atinin ‘Hizir’” araciligiyla ilahi olarak édullendirildigi séyle anlatilir:

“Zoya Tilek uyandigl zaman yani basinda ak sagli, sevimli ylizl{ bir ihtiyar gordii. Zoya Tiilek ayaga kalk-
t1. ihtiyar: -Biliyor musun ben kimim? Yigit cevap verdi: -Hayir muhterem ihtiyar! Bilmiyorum! ihtiyar:
-Ben Hizirm... Yiice Tanri’nin izni ile hayat suyundan icen Hizir'im, Oglum! Kardeslerin seni gekemiyorlar.
Simdi de sen uyudugun vakit atinin nalina sivri bir givi ¢aktilar. Fakat ben sana yardim edecegim. Sana
bir dua 6gretecegim ve ne zaman bagsin darda kalirsa bu dua seni selamete ¢ikaracaktir. Simdi bu duayi
okur, atinin ayagina dogru Uflersin! Bundan sonra ihtiyar Hizir birka¢ defa duayi tekrarladi. Yigidin iyice
o0grendigini goriince birdenbire ortadan kayboldu. Zoya Tilek duayi okudu. Atinin ayagina dogru Ufledi.
Civi naldan digari firladi ve izi bile kalmadi” (Kéksal, 2016; http://www.tulekagasi.).

Av esnasinda atin cividen kurtuldugunu ve sahlandigini géren ve onu kiskanan Zoya Tilek’in kardesleri,
tuttuklar ¢ gence Aktulpar’t kamcilatinca, diger efsanelerde ata gelen olaganusti haller ona gelir: “Bunun
tizerine Aktulpar ok gibi firlayip can acisi ile géle dogru kosmaya basladi, Tiilek’in dogani da atla beraber ucar
gider. Az sonra da tozu bile gériinmez oldu. At, havada uguyordu sanki, ayadi yere degmiyordu. Béylece Asli Gol
sahiline vardl” (http://www.tulekagasi.). Bir kirat olan Aktulpar efsanenin devaminda gél kenarinda sahibini uzun
siire bekler. Sevgilisi Susulu, atini arayan Zoya Tilek’e sonunda mujdeyi verir: “Atin hareketsiz bir halde biraktigin
yerde duruyor, doganin da basi ve kanatlari diisiik bir halde duruyor” (http://www.tulekagasi.). Zoya Tulek oraya
dogru gider ve sonunda onlara kavusur.

Kahramana Allah tarafindan at hediye edilmesine tipik bir 6rnek olarak Ay-Mangus adli bir Altay destani da
verilebilir. Ay-Mangus destaninda adini bir ak saglinin verdigi ayni adini tasiyan fakir ve yetim kahramana gokten
konusan, aglayan ve uyaran bir at verilir (Akman, 2003: 239; Ogel, 1993 C. I: 324-27; Karakurt, 2011: 239). Ay-
Mangus kendisine sahip ¢ikan dul yenge ve halasina bakmak icin ava gider, ancak ati yoktur. Tanri’dan bir at
niyaz eder ve uykudayken bir eyersiz, kosumsuz at evinin 6niine baglanir. At, Mangus’u goériince konusmaya
baslar: “Nasilsin oglan? Biner misin bana?” Der. Bu ata binen kahraman ¢ok uzaklarda bir kayin agacina varinca
at: “Glizel bir agag, burada konaklayalim” der. Sonra da atinin Yice Gok tarafindan egerlendigi, altin yularla
gemlendigini, yetimeyse bir ak saglinin dagda ad verdigini, atin aglayarak dedigine gore bu dagin 6len kahraman
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babasinin kemiklerinden oldugunu anlasilir. Destanin sonunda Mangus’un karisini isteyen Altin Ergek’le tg yil
bogustuktan sonra tam yenilecekken iki ozanin duasiyla “Altin Ergek’le ati Tanri’dan mi nedir tasa dénerler” (Ogel,
1993 C. I: 324-27). Buradaki motiflerde de gorildigi gibi Turk mitolojisinde atin Tanri tarafindan kahramana
hediye edilen, konusan, bereket ve kut getiren bir hayvan oldugu yoni agiktir. Gok’ten inme Tanri’nin kahramana
savasmasi icin bahsettigi at motifi yukarida anlatilan Seytan Robert gibi Hristiyanlk sonrasi Alman efsanelerinde
fazla olmasa da vardir. Benzer olarak gokten hediye edilen ve ugan at motifini ayni adli efsanenin kahramani Battal
Gazi'de de gorilur. Battal Gazi Hindistan’a Ak Fil’i getirmeye giderken bir deniz kenarina varir, garesizlik icindedir.
Atindan inip, abdest alir ve namaz kilar, sonra uyur. At sesine uyanir. Hz. Hizir beyaz atiyla ¢ikip gelir, Battal’a
“Tiz Divzade Askar’a bin” der. Battal atina biner, Hizir'in dedigine uyarak gozlerini yumup atina bir kamgi vurur.
Gozlerini agtiginda kendini denizin 6bir yakasinda bulur (Kéksal, 2016). Bu efsanede de at ilahi hediye, donati
ve olaganisti yeteneklerle bezeli Allah rizasini kazanmis savasci kahramani tamamlayan ve ona yardim eden bir
ozellige blrindr. Misliman Tirk ve Hristiyan Alman halklari bu tiir mucizelerin bahsedildigi efsanelere ve gaipten
kahramanlara hediye edilen at motiflerine inanir.

Kahramanla atin ayrilmaz olarak anlatildigi efsane ve destanlardan Bilge Kagan da Orhun Yazitlarinda kardesi
Giltekin'i (Kil Tigin) 6verken “Evvela Tadik’in cur cinsinden kir ata bindi, hiicum etti ati, vuruldu, lgiinci defa
Kedimlig doru ata bindi ve taarruz etti” (Batu, 1962: 4) der. Orta Asya’da (Azerbaycan, Kafkasya, iran, Kazakistan,
Sibirya ve Mogolistan) geyik, kog ve at heykeli motifli mezarlara sahip Turkler, Tirkiye’de de Kars’tan, Eskisehir’e,
Tunceli’den Elazig’a uzanan boélgelerde mezar taslarini da at ve koyun/kog bigiminde yontmus veya bunlarin
resimlerini islemislerdir. At bigimli mezar taslarina ayrica kilig, tiifek vs. de islenmis olmasi da atin 6éncelikle savas
araci oldugunu teyit eder. At heykelli mezarlar genelde Ak- ve Karakoyunlularda rastlanir (Simer, 1983: 449;
Eray, 2004: 26). Turklerde savas tanki, gogebe araci olarak neredeyse en yararli hayvan olan atin 6lisine bile
saygl duyulur. Ornegin Jochelson’un bildirdigine gére Yakutlarda ‘Bir atin kemikleri yerde kalmamasi gerekir
(Roux’dan, 2005: 48). Anadolu’da at motifli mezar taslarina rastlananiller sunlardir: Afyon, Bingdl, Bitlis, Erzincan,
Erzurum, Eskisehir, Diyarbakir, Kars, Konya, Malatya, Mus, Tokat, Van vs. (Aydin, 2013: 261). Mezarlarda 6linln
“koruyucu ruhunu” temsil eden “koyunun” yani sira (Berkli, 2007: 221) dikilen sira “at heykellerine” hem Orta
Asya hem de Dogu Anadolu’da rastlanir (Kalafat, 1995: 121). Azerbaycan ve Dogu Anadolu’da da mezarlara at
heykeli dikilir, Baydara denen bu heykellere eski Tiirklerde de rastlanirdi. At ve silah takimlari 6zellikle hakanlarin
mezarina gomullp, hakanin istedigi zaman bu ata binip istedigi yere gidecegine inanilirdi (Kalafat, 1998: 30).
Ayrica Turk kiiltiriindeki tim anlatilarda atlar esrarengiz ve duygulu hayvanlardir. Dede Korkut’taki Bamsi Beyrek
7 yilhk hapis hayatindan sonra “6z yurduna” kavusmak tzere yola giktiginda;

“Kafirlere ait bir at slrist gordr. [...] bir de ne gorsiin. Kendisinin deniz tayr boz aygiri, o atlarin
arasindaymis. [...], kara yelesinden yakalamis, deniz tayi boz aygiri kendisini tanimis. Uzunca kisneyip
sevincini belli etmis. Beyrek heyecana gelmis, atina ovgl diizmis: Ac¢ik bir meydana benzer senin
alincigin/iki gece 1sik sacan tasa benzer senin gézciigiin./ibrisime benzer senin yelecigin/iki cifte kardese
benzer senin kulacigin/Eri istedigine yetistirir senin sirtin/At demem sana, kardes derim, kardesimden
daha iyi/Basima is geldi, arkadas derim, arkadaslarimdan daha iyi” (Tatli ve Dikmen, 2010: 54).

Destandaki bu olaganisti at, sahibinin dvgulerini anlayip pek “menun kaldi, ayaklarini oynatip tatlica kisnedi.
Beyrek atin g6gstinii kucaklayarak [..] tasa benzeyen gézlerini 6pti. Atina binip dogruca hisarin éniine geldi”
(agy). Bu gelenekle Karacaoglan ise: "Yigit yigidin kardasi/At yigidin kardasi” (Cinar, 1983: 39) der. Kéroglu
Destani Azeri rivayetinde Kirat'ini ¢alan Kegel Hamza’ya Kéroglu soyle der: “Hemze ati yahsi sahla,/At igidin
kardasidir/Giinde mugayat olub yohla/At igidin gardasidir” (agy). Koroglu Turkmen rivayetinde ise: “Atdir igidin
kardasi/Bidev at igidin giicti kuvvveti” (Cinar, 1983: 40) denir. Dolayisiyla “Tiirk mitolojisinde, destanlarinda ve
hikdyelerinde kahramanlarin atlari, efsanevi bir ézellige biiriinmiis olarak anlatilmaktadir. [...] Bir insan gibi onun
dogusu, yetistirilmesi, olagandistiiliikleri lizerinde ¢esitli epizotlar hatta hikdyeler yaratilmistir’ (Kdksal, 2016).
Yine bu meyanda “Dede Korkut Hikdyelerinde Begiloglu Emre, diisman iizerine yiiriiyiince, at1 ‘Al Aygir’ diismanin
kokusunu alir, ayagini yere vurarak sahibini haberdar eder. Ayni hikdyelerin Usun Kocaoglu Segrek Boyu’nda,
Segrek uyurken altmis silahli diisman, Segrek lizerine gelirler. Segrek’in bindigi aygir, yularini gekerek onu uyandirir”
(Koksal, 2016). Goriildagu tizere tiim Tiurk efsane ve destanlarda kahramanin ati, giic durumlarda daima sahibine
yardimci olur, onlari anlar dinler ve tehlike aninda uyarir. Baskirtlarin 4576 siir ve 19 nesir satir tutan Ural Batur
Destani’'ndaki Akbozat sahibi Ural Batur’a “telkin verir” (Akman, 2003: 238). Kuzey Germen/Alman efsanelerinde
ise bu tir at motifi az rastlansa da Hristiyanlk sonrasi yukarida bahsedilen Seytan Robert’teki kahraman Robert’e
Tanri tarafindan bahsedilen verilen at ve Heymond'un Dort Cocugu adli efsanedeki Reinold’a hediye edilen Beyart
adh atlar Turk anlatilarindaki dost, yardimci, glicli, hisli ve kahramani anlayip uyaran 6zellikleriyle donalidir. Faust

131



Pamukkale Universitesi Sosyal Bilimler Enstitiisii Dergisi, Sayi 29 Aralik 2017 N. Keles

ve diger Alman efsanelerinde atlar, 6zellikle kir, gri-beyaz ve siyah donlu atlar genelde koti ruhlarin, cin-seytan ve
hortlaklarin bindigi kendileri de tekin olmayan hayvanlardir. iskandinav efsanelerinde ise Odin gibi tanri, yari tanri
ve devlerin binebildigi, yeraltina inen insaniisti varliklarla iliskili olarak anlatilirlar.

3. TURKLERDE VE KUZEY GERMENLER/iSKANDINAVLARDA SUDAN CIKAN VE UGAN AT MOTIFi

Baskirdistan’daki Kipgaklarda atlarinin Kandira Géli’nden ciktigl, oradaki kodylulerin géliin dibinde bir aygirin
bulundugu, goél kenarindaki gézeden icen bir kisraga astig1, bundan bir tay oldugu ve seneye ayni aygirin tayi yine
orada yayilirken golden cikip tayi yelesinden tutup suya cektigi ve bir daha da gérilmedigi efsanesine inanilir
(Batu, 1962: 46). Bu efsanelere Anadolu’da yaygin olarak da inanilir. Kars, Géle civarinda bir gol “Aygir Gold”
adindadir: “Bu gélden ¢cikan at motifi Tiirklere has bir motiftir. Bidev-at Kéroglu’nda da ¢ok geger. Holuflu da bu ati
(Kogcak-at, Bay at) diye izah eder. [...] Bidev-at tabirine bilhassa Bozdogan hikdyesinde, Dede Korkut ve Battal Gazi
de de tesadiif edilir. Tiirkmenler de cins atlara bu ismi vermektedir. Denizden ¢ikan ata Dede Korkut’ta da tesadiif
edilir’ (Batu, 1962: 46vd.). Kéroglu kus avlamis bir gozede temizlerken kuslar canlanip ugmuslar. Kéroglu’nun ati
da rivayete gore bu Abihayat suyundan icmis ama Koroglu bu firsati kagirmistir. Ondan kirat halad aramizda yasar
denilir. Kiratin Kéroglu’nun 6liminden sonra 40 giin yas tutup yem yemedigi de anlatilir. Benzer hikdye Dede
Korkut, Bey Boyrek’te gecer. Boyrek esir edilince ati bir tasin dibinde 7 yil kalip yosun tutar (Batu, 1962: 48). Dede
Korkut destanlarindaki Bamsi Beyrek zindandayken kendisini 7 yil bekleyen sudan ¢ikma “deniz tayr”na methiye
dizer. Dede Korkut Kitabi, Bamsi Beyrek hikayesinde de denizaygiri veya kulanindan bahsedilir (Tatli ve Dikmen,
2010: 54), boylece eski Turklerin su—at iliskili inanisi Anadolu Tirklerinde de devam ettigi ortadadir. Bu at da tipki
Koroglu'nun ati gibi Tark mitolojisindeki sudan ¢ikma at motifini yansitir.

Tirk mitolojisi, efsane, destan ve halk hikayelerinde ugan “hizli at” motifine sik rastlanir. Orta Asya Tirk
anavataninda “kimsenin yakalayamadigi atlarin yasadigi bir dag”dan da bahsedilir. Bu “kanatli veya ugan atlar”
miti bu efsaneden kaynaklanmis olmalidir (Roux, 2005: 44). Eski Tirk destanlarinin ¢ogunda Tulpar denen bu
ucan kanatli atlara bu nedenle Kasgarli Mahmud “At Tiirk’iin kanadidir” (DLT, C. |: 49) demektedir. Ayni eserde
“Kus kanadin, er atin ile” (DLT, C. |: 35) atasoziyle Tirkler icin “4 ayaklh anlaminda her tiirlii hayvan siiriisi”
(Simer, 1983: 7) icin kullanilan “yilki” (DLT, C. lll: 34) da denen atin Tlrklerdeki sosyal ve siyasi anlamini 6zetlenir.
Yine Hz. Muhammed’in Mirag’ta cennetten gelme Burak adli ata binerek Ars’a ugmaktan 6te hizli ¢ikan atina
tiim islam diinyasi gibi Tirk kiiltiir diinyasinda da inanilan bir durumdur. Tulpar: (Tul/Yul). Mogolca Zulbah (kel,
sagsiz) sozcliguyle alakali olabilir. Clinkl Turk mitolojisinde kel atlara sik rastlanir ve kellik kahramanlarda oldugu
gibi atlarda da gici simgeler. Yol s6zcgi ile de ayni kokten gelme ihtimali vardir. Tulu s6zctgi eski Altaycada
kirag rengi ifade eder (Karakurt, 2011: 211vd.). Ayrica Tiirk efsanelerinde adi gegen sira disi at tirleri sunlardir: 1.
Yilmaya: kanatli at, 2. Tulpar: ugan at, 3. Kilin: boynuzlu at, 4. Ciren: konusan at; Kaygi Ceren ve Kamgi Ceren en
iyi bilinen iki tanesidir, 5. Bursun: ikiz atlar; Ak Bursun ve Kok Bursun (Karakurt, 2011: 36vd.).

At, Tark’Gn zihninde riizgar gibi kosan, hatta ugan ve kanatli olarak dislinilir. Tirk destanlarina da gegen bu
ugma 6zelliklerine haiz mitolojik atlardan en meshurlari sunlardir: Cil (Kultigin), Almambet (Manas), Aktulpar (Zoya
Tulek), Calkuyruk (Er Tostuk), Akbozat (Ural Batur), Ak Tulpar (Abdurrahman Han), Ak-Bozat; Bengiboz (Bamsi
Beyrek), Boz Donlu (Hizir), Kirat (Kéroglu), Askar (Battal Gazi) (Tatli ve Dikmen, 2010: 54). Tiirk mitolojisindeki
Tulpar 6zellikle Kipgak kdkenli Turk uluslarinin bayraklarinda, armalarinda da karsimiza gikar. Kirgizlarin Er Tostuk
efsanesinde de kanatli kirati bulmaktayiz. Er Tostiik’ (in esinin kendisine verdigi baska bir at da kanatl ve olaganisti
ozelliklere haizidir, sadece belli yerlerde gorilir, diger zamanlarda gri toz bulut bigimindedir (Roux, 2005: 148).
Er Tostik’in namini duyan Altay Tiirk mitolojisindeki Erlik Han’in esdegeri yeralti diinyasinin hakimi Kokd6o
Han’in kiiglk kizi Kiilayim ona asik olur. Ona gektigi hasret lizerine babasi Kokd66 yedi basli yash kadin Celmaguz
tarafindan Er Tostik yeraltina inmeye ve kendileriyle tanismaya zorlanir. Kahraman bu astral seyahati ancak ati
Calkuyruk ile gergeklestirebilir. Yeralti tanrisi K6koo, Er Tostik’ten bulundugu yerden gidip almaya gidenlerin
bir daha donmedigi, icinde pisen yemekle tiim diinyanin doyabildigi sihirli kirk kulplu kazani getirmesini ister. Er
Tostlik bu kazani buldugunda onu yenemez ve ele gegiremez. “Kazani ancak Tostiik’ii tiim kétiliiklerden koruyan
ve tehlikelere karsi uyaran ati Calkuyruk yener. Gél altinda yatan ve gelen herkesi yok eden kazani Calkuyruk’un
yardimiyla ele geciren Tostiik” (Alimova, 2015: 7-11) sonunda tim sinavlari kazanir. Er Téstiik efsanesi/destaninin
devami olan ve onun oglu Coodarbesim’in de kendi adina anlatilan efsane ve destanda Kilkara adinda esrarengiz
bir ati vardir. Seyahat eden Coodarbesim’in yolu lzerinde “dagin yarisi kadar ve tek gozIi” canavar Celmoguz
bulunmaktadir. “Coodarbesim yolda giderken ati Kilkara dile gelip ona dikkatli olmasini sdyler ve hizla kosmaya
baslar. Bu sirada bunlari gézetleyen Celmoguz onlarin pesine diiser. Ne oldugunu anlayan Coodarbesim, eline
yayini alir ve onun tek géziine nisan alarak onu vurur” (Alimova, 2015: 13).
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Tirk mitolojisi, efsane, destan ve hikayelerinde boyle ugan ve konusan “hizli at” motifine sik¢a rastlanir.
Mem-i Alan Destani’'nda da “riizgdr siiratli olan Boz Rahvan”dan “gékten inen simsek gibi” ve ardinda toz duman
birakarak “alti aylik yolu on bes giin on bes gecede” (Basbug, 1986: 49) alir diye bahsedilir. Abakan Tatarlarinin
Kartaga Mergan Destani’ndaki kahramanin atinin ‘bir aylik yolu iki giinde, bir yillik yolu yedi giinde’ aldig1 anlatilir
(Basbug, 1986: 50). Efsanelerdeki ‘Kamertay [...] giil suyu icer, badem yer, havada riizgdr gibi gider. Sevdigi
adami géz acip kapayincaya kadar istedigi yere ulastirir’ (agy). Tim Kuzey-Bati Tiirkcesi, indo-Germen ve Kafkas
halklarinin ortak mitolojik Nart destanlarinda da ¢esitli adlar altinda bu ugan atlar mevcuttur: Tulpar, Karaton,
Gencetay, Tigujey, Gemuda, Camidaj, vs. Bunlar ugar, konusur ve gélden ¢cikmadir. Tanri tarafindan kahramanlara
hediye edilmistir (Tavul, 2007: 199-203).

Rlzgar gibi ugan atlar arasinda en meshuru ise “Kéroglu’nun kanatlanip ugarak avlunun duvarlarini asan
(nlii atidir’ (Basbug, 1986: 52). Tum Turk halklarinda Kéroglu’nun Kirat'inin da ugtugu hikayeleri anlatir. Babasi
Uriisan’in (Rusen) deyisine gére ahirinda az ziya daha gérmeseymis kirat kanatli olacaktir. Tim rivayetlerde Kirat’in
15k gostermeden beslendigi, kosarken ayaklarinin yere degmedigi anlatilir. Bir rivayette de camurda kostugu
halde tirnaklari gamura bulasmadigi, yelden tiz gittigi ve kus gibi ugtugu anlatilir (Batu, 1962: 47). Kéroglu’nun
Erzurum varyantinda Bolu Beyi’nin begenmeyip seyisinin gézlerini kér etmesinden sonra Uriisan Baba kirati ve
dorati tavlasina geker ve oglu Ali'ye (Kéroglu) soyle der:

“Oglum tavlanin pencerelerini bitiin kapat. Bu iki hayvani zindan icinde besleyeceksin. [...] Oglum iki goz
verdim, ama sana iki tay kazandirdim. [...] Bu iki hayvani benim tarifim ile zindan icinde besle. [...] Og8lum
en evvel su hayvanlarin arpasini verdigin zaman arkana donip geri bakmayacaksin. Clinki bir hayvana
sahibi yem verir geri déner bakar ki, yem yiyor mu yemiyor mu? Ha lakin bu kiheylani Cenab-1 Allah
rizgardan halk etmistir. Bir hayvan sahipleri kim olur olsun, yem verdigi zamanda bu hayvan kanat agar,
actigl kanadi géremezsin, sahibim bana yem verdi diye sahlanir, geri donlp arkadan baktigin gibi kanadi
kirthir, kglir. Bu sebepten yavrum birinci sana teklifabm budur ki, yem verdigin zamanda bu iki hayvana
arkani donlp bakma bu bir, [...]” (Kaplan vd., 1973: 6).

Sonra da sabah ve aksamlari ati yemlemesi ve timar yapmasini saliklar (Kaplan vd., 1973: 7). Zifiri karanliktaki
tavlada 3 sene beslenmesinden sonra Kéroglu babasinin istegiyle atlari deneme kosusuna sokar ve su dolu tarlada
boz atin ayagi ¢amur olur, kiratin ise tirnagina bile su, camur degmemistir. Buradan dor ata sag kaburgadan
glines ziyas! vurdugu, bu nedenle tek kanatli kaldigindan ugamadigi, kiratin ise iki kanath oldugunu ve ugar gibi
kostugundan tarla balgigina batmayip sigradigini anlarlar: “Kiratin dért ayadginin zerre kadar bir islagi yoktur”
diyen ogluna imrahor “[...] dorun kanadinin biri kirilmistir, sabah giinii dorun kanadini kirmistir. Ancak kir kemdle
vardi. Kanatsiz bir kustur bu at” (Kaplan vd., 1973: 13). Genel Tirk halk hikayeleri ortak gorisi de Kéroglu'nun
atinin denizaygiri ve ¢ol kisraginin birlesmesinden tiredigidir (Karakurt, 2011: 36vd.). Kéroglu’nun at yiziinden
kor edilen babasi aslinda Tiurk mitolojisindeki korler tanrisi Alg Han motifi olabilir. Alg Han “Bir dag ruhudur.
K6r bir ihtiyardir. Kéroglu Destani’ndaki K6r Ata motifinin arkaik varyasyonudur. Daglardaki at siiriilerini korur.
Kanatli atlar yiiziinden kér olmustur. Kéroglu’nun babasi da bir at nedeniyle bulundugu yérenin beyi tarafindan
kér edilmektedir” (Karakurt, 2011: 24, 136-137).

Karagay-Malkar Nart Destani’'nin baskahramani Debet’in ati da Kafkas Daglarini tek bir sigrayisla asar. Koca
daglar ona bir tepecik gibi kalir, burnundan gikan dondurucu riizgarla irmaklari, denizleri dondurarak Debet’in
gececegi kopriyl olusturur. Diger burun deligiyle sicak ve yakici olan dumanlar gikartip buzlar eritir, yagmur
yagdirir ve yaz mevsimini getirir (Turgunbayer, 2007: 99). Turk halk efsane ve destanlarinda 6nemli bir basfigir
olan Huseyin Gazi de at motifiyle bezeli anlatimlarla yiiceltilir. Hiseyin Gazi'yi pesine takan bir geyik onu bir
magara 6niine dek gotiirir ve orada kaybolur. Sonra bu magaradan beklenmedik bir sekilde gikan bir at, efsanenin
temellerinden biri olur:

“Bu defa karsisina eyeri Ustlinde, gemi agzinda bir at ¢ikar. At cok alimlidir. Hayretler icinde kalan Hiseyin
Gazi onu yakalamak ister, ama at yanina yaklastirmaz. Bu sirada magara iginden bir ses gelir: -Hlseyin’e
itaat et, heniiz vakit gelmedi ki, ben seni Cafer’e gondereyim. At bu sesi duyunca sakinlesir. Hiseyin
Gazi, onu yularindan tutar ve yere sapl duran slingly cikarip alir. Siinglintin Gzerinde yazilar vardir ve
ayrica onda Hz. Peygamberin iki tutam sa¢i bulunmaktadir. Hiseyin Gazi atina biner ve bu ati yedegine
alir. O, -Bu emanetleri kime verecegim? Diye dusinirken uyuya kalir. Diisiinde -Cafer senin oglundur!
Diye haber verirler. Bu hadiseden sonra Hiiseyin Gazi’nin bir oglu olur ve adini Cafer (Seyyid Battal Gazi)
koyarlar” (Koksal, 20163).

3 Bu bilginin ana kaynagi: El Cildi’'l Evvel Min Menakibi Gazavati Seyyid Battal Gazi, Stileymaniye Kittiphanesi (DUgiimli Baba) No: 588, Varak
28.
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Askar’in olaganistl 6zelliklerini, ucar gibi kosmasini hatta Hizir gibi aninda uzak mesafeleri isinlanir gibi
asmasi soyle anlatilir:

“Askar, Allah tarafindan dogrudan Battal Gazi'ye gonderilen ilahi kaynakli bir varliktir. Av motifinde [...]
Hiseyin Gazi hayretler icinde kalir ve ati Malatya’ya gotirir. Daha sonra bu at destanin kahramani
Battal icin vazgecilmez bir dost ve ulasim araci olur. Battal atinin yardimiyla en uzak yerlere en kisa
zamanda ulagsir. Devzade ile Battal bir viicudun pargalari gibi olurlar. Askar, sahibi Battal Gazi’nin hareket
yetenegine gli¢ katan araci durumuna gelir. Askar, Battal’i zor durumlarda kurtarir, ona yol gosterir. Askar
Ustlin ozelliklere sahip oldugundan hareket yetenegi ylksek bir attir. [...] Askar isimli ati ise atlarin en
Ustlintdar. Kogmakta, boyda, posta en Ustinidir [...] irilikte de Askar en buyuktir [...]. Halk diisiincesi
bu sebeple Askar’a Devzade demistir. [...] Askar gerektiginde su lstlinde yiirdr, ugar, her konusmayi anlar,
kaybolur ve gerektiginde ortaya ¢ikar. Battal bir beyaz fili bulmak i¢in Hindistan’a gittiginde bir deniz
kiyisina gelir ve ne yapacagini bilemez. Atindan inen Battal abdest alip namaz kildiktan sonra bir siire
uyur. Hz. Muhammed Battal’a rliyasinda atina binip goézlerini yummasini sdyler: -Ey ciger kdgem evladim!
Dedi. Tez atina bin! Seyyid Battal Gazi hemen atina bindi. -G6ziinii yum! G6zlini de yumdu. -Ag goziinii
simdi! Gozlerini agh. Seyyid Battal Gazi! Bir de ne gorsiin. Otlari bastanbasa safran, karanfil, zencefil
olan sicak bir iklime gelmisti. [...] Battal burada ati ile denizin lizerinden yiriyilp geger. Destanin diger
baska bir yerinde de Battal, Hilal Cazu ile savasirken onun satosuna giremeyince, Hizir yine gelip Battal’a
Askar’in yardimi ile ugmasini 6nerir ve Battal Askar ile Cazu’nun kalesine ugar: At havalanip ugtu. Sehrin
Ustline yukseldi. Bir meydana kondu” (Arak, 2016).

Baskurt inancglarina gore Tulpar adi verilen kanatli atin kanatlarini hi¢ kimse géremez. Tulpar kanatlarini, yalniz
karanlhkta, blylk engelleri ve mesafeleri asarken acgar. Eger birisi tarafindan Tulpar’in kanatlari gorilirse, Tulpar’in
kaybolacagina inanilir (Tavul, 2007: 199). Tavul, “Tulpar” makalesinde Tulpar hakkinda sunlari tespit eder:

“Baskurtlarin kahramanlik destani olan Ural Batir’da ata tapinmanin izleri korunmustur. Bu destanda
Tulpar adi verilen kanath atlardan olan Akbuzat ve Sarat, gokyiziinde yasayan tanrisal atlardir. Akbuzat,
Goklerin hakimi Samrav’in karisi Koyas'tan (Glines’ten) dogmus olan kizlari Humay’in kutsal atidir. Sarat
ise, Samrav’in Ay’dan dogmus olan kizi Ayhilu'nun atidir. Ural Batir ve Akbuzat rivayetlerinde dev at
Akbuzat, kahramanlarin koruyucusu ve yeryiiziindeki atlarin neslini devam ettiren aygir roliinde ortaya
cikar. Baskurt rivayetlerine gére, Biyikayi'nin en distaki iki yildizi semavi atlar olup, adlari Buzat (Boz
at) ve Sarat (Sari at) olarak bilinir. Karagay Malkar folklorunda da Kugtkayi’nin iki yildizi Sari aygir ve
Toru (Doru) aygir adlariyla taninir. Eski Turk destanlarinin Tulpar adini tasiyan ugan at motifine Kuzey
Bat1 Tiirk lehgelerinin hemen hepsinde ve Uygurcada rastlamak miimkiindir. Tulpar adli ucan at idil
Ural'da Baskurtlar ve Kazan Tatarlari arasinda, Orta Asya’da Kazaklar, Kirgizlar, Altaylar, Karakalpaklar
arasinda oldugu kadar, Kafkaslarda Karagay Malkarlilar ve Kumuklar arasinda da yasayan en canli destan
unsurudur. Cesitli dillerde konusan Kafkasya halklarinin dillerinde ve folklorlarinda da Tulpar adinin
karsimiza ¢ikmasi, onlarin Kumuk ve Karagay Malkar Tirkleriyle girdikleri kultlr etkilesimin bir sonucudur.
Kumuk Tirkgesinde; ‘Tulpar diinyani birevi bug ¢aginda busa da, 6z yilkisin tabar (Tulpar diinyanin bir
kosesinde olsa da, kendi stirlisiini bulur)’” ataséziinde tezahlir eden Tulpar adi, onlarin komsulari olan
cesitli Dagistan halklarinin dillerinde de kendisine bir yer bulmustur. Avar, Lak, Andi, Dargi ve Tabasaran
dillerinde Tulpar kelimesi yasamaktadir” (2011, http.onturk).

Turk efsane ve destanlarindaki ugan at Tulpar’in kanatlari vardir. Genelde beyaz veya kara (tek renk) bir at
olarak betimlenir. Beyaz kanatlari vardir ve Kuday (tanr) tarafindan yigitlere yardimci olmasi igin yaratilmistir.
Dinyanin en uzun destani olan Kirgizlarin Manas Destani’'nda, Manas’in linlii savasggilarinin siirdiigii kanatlariyla
riizgardan hizli kostugu séylenen efsanevi atlar mevcuttur. Abdurrahman Han Destani’'nda Cinlilerle savasan
ayni adli kahramanin Ak Tulpar adl kirati at da ugar. Bir Bagkurt destani olan Zoya Tilek’de ayni adli kahramanin
ati konusur ve ugar. Bunun gibi Tiirk islam inanglarinda da Hz. Hamza’nin Hizir’a gecen ati Askar ugar, bereketlidir
yani kutludur. Yukarida adi gegen “yilmaya” denen at da ugan bir attir: “Kanatlari vardir. Genelde beyaz veya kara
(tek renk) bir at olarak betimlenir. Beyaz kanatlari vardir ve Kuday (tanri) tarafindan yigitlere yardimci olmasi igin
yaratilmistir. Yilmaya (yil) mzlilig: ifade eder. Yildirnnm kelimesiyle ayni kdke sahiptir. Yilmanik, parlak demektir.
Yilmak ise korku bildirir” (Karakurt, 2011: 242). Yukarida soylendigi gibi ikiz atlar Ak ve K6k Bursun Tirk mit ve
efsanelerindeki diger ugan atlardir:

“Ak Bursun ve Kok Bursun adh ucabilen iki at. [...] Bursun: (Bur). Huzur, refah anlamlari vardir. Burgin
(geyik) ile de alakali olabilir. Ciink{ bur koki goge yikselen ruhlari tanimlamakta kullanilir ve geyik veya
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at bigciminde tasavvur edilir. Ayrica geyik kutlu sayilan bir canh oldugundan ata onun adini vermek onu
daha gigli kilacaktir diye diistinialiyor olmasi mantikhdir” (Karakurt, 2011: 60).

Ozbeklerde de atin ugtuguna dair inang hakim olup: “At er yididin kanadidir, Kirat havadaki kusu kovalar,
kirat dokuz gégii gézler” (Batu, 1962: 47) denir. Ayrica Battal Gazi Destani’'nda da ucgan atlar anlatilir. Diger bir
ugan at 6rnegi de Alpamis Destani’ndaki Subar’dir. Kipgak Tiirkleri tarafindan anlatilan, lakin Ozbek striimleri
de bulunan bu Tirk destaninin esasta On-Tirklerden kalma oldugu saniimaktadir. Dede Korkut hikayelerinde
bu Alpamis “Bamsi Beyrek” olarak anlatilir. Baysubar, Kéksubar veya Qubar olarak da bilinen Alpamis Han’in
ati Subar ile Benli veya Boz denen ati, Tirk efsanelerindeki olaganistii atlarin hemen hemen tiim 6zelliklerine
haizdir. Kéroglu’nun ati gibi sudan ¢ikmadir; ugabilir, konusur, sahibinin ne durumda oldugunu hissederek ona
gore davranir, onu 6nceden uyarir, yaraliyken onu terk etmez, giinde bir aylik yol gider. Altin yeleli, gimUs
Uzengili, kuyrugu dokuz 6rgill, dokuz kolanli olarak tanimlanir. Subar: Cob/Cub/Cub: boz at, ¢cok renkli demektir.
Cok renkli Gstlinde kuglik lekecikler seklinde yuvarlak noktalar bulunan esyaya, hayvana “cubar” denir. Cilli
insanlara saka olsun diye soylenir. Subar so6zciigli hizh gitmek anlami igerir. Capmak (hizli gitmek, at stirmek) fiili
ile ayni kokten gelir. Tlirkge Cubar, Mogolca Cabdar, Buryatga Sabidar s6zcligli boz renk ifade eder. Tiirklerin Altin
Arig Destani’ndaki Ak Sabdar’in ati altin yeleli, altin toynakl ve dokuz kulag boyundadir (Karakurt, 2011: 27, 192;
Akman, 2003: 236).

Bu semavi ucan at efsanesi hem Helen mitlerinde hem de Orta Asya Turk ve Cin mitlerinde yasar. Ortak
motif olarak suda yasayan ejderhanin ucan bir sey oldugu da betimlenir. Benekli glines ati Tcheou-you hem
ejderha hem kustur. Kuga’nin ejderha atlari gokyuziine kagani tasir. Eski Turk el yazmalarinda ilk kez cennetle
cagristirilirlar, semavi kagan Gokturk bu hayvan seklinde gosterilir. At ayrica gok ve yildiz tanrilari olarak da
ortaya cikar. Tung-huang bélgesi Tiirklerinde bu at hilali bir varliktir. ibni Fadlan, idil Bulgar Tiirklerinde at binen
ruhlarin mizrakl savascilar oldugunu yazar. Semavi fenomenler olarak anlatilirlar. Dogu Tirkistan’da ugan at
efsaneleri zengindir. Bir Uygur resminde ise bir Budist rahibi goge tasiyan kanatlh iki midilli resmedilir. Kasgari
belki de bu nedenle arketip bilingaltiyla ata binmegi “kanatlanmak” kelimesiyle agiklar ve “Er atin, kus kanadin”
der. Yine Dogu Turkistan’da zarif tarpan tipindeki vahsi atlar ucan at efsaneleri icinde anlatilir. “Karakus oyunl
kirat” derken Koroglu da kiratini kuslarin sultani ilan eder. Oguz ve Osmanl edebiyatinda da bu at efsanelerine
bagl yasayan kiltir olarak safkan atlardan avci kuslar olarak bahsedilir. Sair Nefi, 4. Murad’in atlarini tavus kusu
ve tek kanatli boynuzlu at olarak tanimlar. Altay efsanelerinde de atlar goksel mitoloji unsurlardir ve cennetsel
bir figlirdlir. Kutup yildizina bagh olan diger atlar ot olarak resmedilir. Aksam yildizi (Colpan; Coban) otlaklarda
otlayan sirilere yol gosteren attir. Solbon kamlarinca elinde bir yildiz tutan stivari olarak resmedilir (Esin 2017).

Germen kaltirinin kékenlerinden sayilan Yunan mitolojisindeki “Pegasus” da Tirk mit ve efsanelerindeki
Tulpar’a ve iskandinav efsanelerindeki Sleipnir'e benzer sekilde ucan, kanath bir attir. Bunun gibi iskandinav
halklarinin bastanrisi Odin’in ati Sleipnir de Tiirk ve Yunanlilarin mit ve efsanelerindeki atlari gibi ucabilir. Sadece
bastanri ve oglunun bindigi goksel bir attir. Bu durum yukarida anlatildigi Gzere Tirk mitolojisindeki Baskurtlarin
kahramanlik destani olan Ural Batir'da Tulpar adi verilen kanatli atlardan olan Akbuzat ve Sarat’in gokyuziinde
yasayan tanrisal atlar olmasina benzer bir anlatimdir. Yukarida sdylendigi gibi Akbuzat, Goklerin hakimi Samrav’in
karisi Koyas’'tan (Glines’ten) dogmus olan kizlari Humay’in kutsal olan atidir. Sarat’a gelince o da Samrav’in Ay’dan
dogan kizi Ayhilu’nun géksel atidir (bkz. Tavul 2011, www.onturk). iskandinav Edda Destanlarinda da anlatilan
Sleipnir adli atla bastanri Odin tim dinyayi dolasir. Ondan hizli at yoktur. Sekiz ayakli ve gri donludur. Sleipnir,
kuzey mitolojisine gore Loki adli dev bir tanrinin hilesi sonucunda ortaya cikar. Atin Germen mitolojisindeki bu
tanri-at-insan imgeleri (Odin/Oden/Wodan; 8lim-6liler-ahiret tanrisi), Tirklerdeki yeralti tanrisi Ulgen’le ayni
konum ve roldedir. Oliiler ordusu ve ruh gruplarinin lideri olan efsanevi “vahsi avci” (Der wilde Jéger) bugiinkii
at konusundaki halk inancina dayanmaktadir’ (Bachtold-Staubli, 1987 C. 6: 1610vd.). Tirklerdeki kamlar da
yeraltina at ile inerler: “Samanistler tanri Bay Ulgen’e kurban sunacaklari zaman, gerek kurban edilecek atin,
gerekse kurban sunan kisinin ruhu bedenlerini terk eder ve gelip gidip Bay Ulgen’le konusur’ (Kdksal, 2016).
Eliade’ye gore yeralti 6liler ve cehennem diinyasina gidebilen ve ugan bu atin, Sleipnir’in kkeni Orta Asya’dadir
(Sibirya) ve Sleipnir aslinda samanlarin miikemmel atidir. Eliade, Samanizm’in kdkeninin Orta Asya ve Sibirya
halklarinda ortaya ciktigini belirtir. Benzer unsurlarin Afrika, Avustralya, Kuzey ve Gliney Amerika, Yunanlilar
ve Avrupa Germenlerinde goruldiiglini tespit eder. Bazi tarihgilere gére Sleipnir’in 8 ayagi 6lU tasiyan 4 insani
temsil eder. Bu da atin siivarisini yeralti diinyasina gotlirdigi anlamindadir. Bastanri Odin de Sleipnir’in Gizerinde
oglu Balder’in riiyalarini gerceklestirmek icin Niflheim’e gider (Eliade, 1982; Tetzner, 2004). iskandinav efsane ve
mitlerinde tanrilar 6zellikle “bilgelik ugruna tek géziini feda eden tanrilarin tanrisi Odin” (Ercan, 2014: 129) ata
biner. Ancak Odin’in ogullarindan olan savas tanrisi, kizil sakalli Thor iki keginin bindigi bir araba kullanir (Ercan,
2014: 130).
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Bastanri Odin son tespitlere gore Tirk’tlr. Bunun gibi Avrupa’nin tarih oncesi ¢aglarinda Tirklerin Orta
Asya’dan Kuzey Avrupa (Kuzey Almanya, Danimarka ve iskandinav) bélgelerine geldikleri ve Avrupa’nin tarih, ko-
ken ve kiiltiir temel taslarindan olduklari artik sir degildir. Bu meyanda Sven Lagerbring “isvecce ve Tiirkge Arasin-
da Benzerlikler Hakkinda” adli arastirma eserinde, 1764, “Danimarka, izlanda, Kuzey Almanya ve ingiltere’de kul-
lanilan isveg efsane ve masallarinda da anlatilan “Eski isveccenin Odin (Oden, Wodan) tarafindan getirildigi” savini
soyle izah eder: “Oden Herwarar masalinin I. béliimiinde anlatilir. Oden, Tirkiar (Tiirkler) ve Asiemaen (Asyalilar)
olarak tanitilan bliyiik kitlenin 6nderidir. Are Frode de ayni éyktiyii anlatir’ (Lagerbring, 1774/2008: 33). Bunun
gibi “Ge¢ Edda” (Altere Edda) diye adlandirilan ‘Snorra Edda’ya adini veren destanlarin yazari Snorri Sturluson’a
izafeten (1178-1241) ‘Sturluson, Ynglinge’ Masali 5. béliimiinde Oden’in ¢cok miilkiiniin bulundugu Tyrkland’dan
(Tiirkiye; [Cevirmen Notu] A. G.) yolculugunu ayrintilariyla anlatir’” (agy). Yine isvegli olan Sturluson’un calismala-
rina dayanan Lagerbring, Ptelemeos’un belirttigi gibi Hazar-Kafkas Daglari arasindaki bolgelerde oturan Turklerin,
Don Nehri (Eski isve¢cede Talais) dogusunda oldugunu, bunu Sturluson’un da dogruladigini yazar. Bu Tiirklerin
gdcebe olduklarindan adlarinin ibranice shut kelimesinden (Latince: Vagari) etkilenerek Schyther (iskitler) olarak
anildiklarini bildirir: “Grek ve Romalilar bu béigeye bundan dolayi Scythia (iskitya) der” (Lagerbring, 1774/2008:
33). Lagerbring bu nedenle isveglilerin de kendi kiigiik {lkelerine Svithiod derken iskitya veya Svithiod hin mikla
veya Stora Sverige’yi (Blyiik isveg) kastettiklerini bildirir. Bunun nedeni isveclilerin Odin’in soyundan geldigi, dille-
rinin de Tirkge kokenli oldugu gergegidir:

“Oden Almanya lizerinden yola ¢ikti ve 6nce Almanya’da durdu. Oradan Holstein {izerinden Danimarka’ya
gecti ve isve¢’te durdu. Nihayet bu uzun yolculuklarin sonuna geldi. Buralara birer oglunu kral olarak bi-
rakti ve yanlarina beraberindekilerden biyik gruplar verdi. Bu Sturleson’un kendi anlatisidir ve Alman-
ca, Danca ve isvegcenin temelde ayni dil olduklari konusunda tam bir neden sunar. ingiltere’nin atalari
Anglosaksonlarin kokeni de ayni sekilde Oden’e uzanir. Onlarin dilleri de ayni Turklerin ve Asyalilarin
dilinin bir dalidir. [...]. Bizim atalarimiz Oden’in yoldaslari Turklerdir. [...] Oden ve yanindakiler Tirk’ttler”
(1774/2008: 33vd; bkz. Glrgtin, www.tarihderle.).

Bu anlamda Prof. Dr. Lagerbring 200 Tiirkce kelimenin isve¢cede bulundugunu da tespit ederek, kdkenlerinin
de Tiirk oldugu tezini savunur (1774/2008: 25, 41-66). iskandinav Germenlerinin bastanrisi Oden veya Odin/Wo-
dan Tirk mitolojisi, efsane ve destanlarindaki 6zelliklerinin aynisina bu nedenle sahiptir:

“Tacitus’'un Roma’nin Merkdir tanrisiyla esdeger gordigi tekin olmayan vahsi avcl namli rizgar, firti-
na, nefes, ruhlarin ve ahretin (Wallaha; Vallaha) tanrisidir. Bu tanri erken donem avcilik kiltirine aittir,
Samanist 6zellikler tasir; bir Saman’in, av biyictsinin giclini uygulamadan 6nce korkung deneyim-
ler, Odin’in run harflerinin bulundugu Yggdrasi (kutsal agacinin) -disbudak agaci- kékiine nasil vurdugu
Edda’nin bilgilerinde mevcuttur” (Dobler, 1996: 135).

Wodan, tanri Merkdr gibi tanrilar arasinda altin migfer takan tek tanridir. Adi Avrupa kiltiriinde Wodans-
tag: Wodan’in giinii olarak Mittwoch (eski yiiksek Almanca mettawech, ingl. wednesday) yani carsamba giiniine
verilmistir. Avrupa’da bir¢ok yerin adi ondan gelir; Godesberg, Wodansberg, Wodanshusen, Wodaneswege. Bu-
ralar eski kilt merkezleridir. Edda Destanlarinda adi Wodan olarak gegen Odin’e Gliney Germen bdlgelerinde de
hirmet edilir: “Wodan ikinci Merseburg Tilsimli Sézlerinde aktarildigi gibi 6ncelikle bir tanri degil bir blylcuddr,
ormana seyahat eder. Bu boélgede runlar icat edilmis olmalidir. Arkeologlar buradan run yazilariyla oyulmus miz-
rak uglari bulmustur. Béylece runik hurufatin icadi elbette Wodan/Odin’e dayandirilir (Lagerbring, 1774/2008:
135). Runlari ilk kullananlar yaziya MO 14. asirdan beri tamgalarla baslayan Tiirkler olup, bu yazi Orta Asya ve
Mezopotamya’dan ticaret yoluyla tim Avrupa’ya ve Afrika’ya da yayilmistir (bkz. Keles, 2016: 39vd.; Kiiriim, 2002).

iskandinav/Norve¢ Edda Destanlarinda da gecen Kuzey Germen efsanelerindeki baslica at motifleri ise sun-
lardir: Bastanri Odin mitoloji ve efsanelerine bagh olarak gelisen at mitolojisinin de gectigi Grimnismdl adl ikinci
Edda Destani’'nda gecen savas tanrilari, Aslarin dokuz alemin en yiiksegindeki mekanlari olan altindan ve mii-
cevherlerden sato Asgard’in (en biiyik salon Walhalla) tas duvarlarinin ériilmesi isin bir dev olan Hrimhurse'ye
verir. Ancak ask ve evlilik tanricasi Freva adli tanrigayi es olarak almak ister. Tanri Loki, Hrimhurse’nin Svadilfari
adl atini insaati zamaninda bitirememesi icin kagirir. Bu kisrakla Sleipnir’i peydahlar ve ati duvarin bitme zamani
gecene kadar alikoyar. Loki oglu olan bu ati; Sleipnir’i sonra Wodan/Odin’e hediye eder (Edda, 1912; Edda, 1859).
Kuzey Germen/iskandinav efsanelerindeki Viking tanrisi Odin’in arabasini ¢ceken Sleipnir, Kelt tanrisi Mannan’in
kizinin ati Embarr ve Kelt efsanelerindeki Kelpie, ingiliz Yuvarlak Masa Sévalyeleri efsanelerindeki Sir Gawain’in
at Gringolet de Bati kiiltlirinde halkin inandigi olaganstd; riizgar gibi hizli ve esrarengiz 6zellikleri olan efsanevi
atlardandir (Kogkar, 2012: 290).
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Kuzey Germen ve Orta Avrupa (6zellikle Giiney Almanya) efsanelerinde de iskandinav mitolojisinin verdigi
bilgiler benzer olarak aktarilir. Tetzner’in derledigi “Cermen Tanri ve Kahramanlarinin Efsaneleri” adli iskandinav
efsanelerindeki “Odin ve Bilge Dev Vafthrudnir Baslari Uzerine Bahse Giriyorlar” adli 7. efsanesinde Bilge Dev
Vafthrudnir’in "Diinya’da yasayanlarin lzerinden giinii ¢ekip ylikselten atin adi nedir?” Sorusu Uzerine Odin
(Wodan): “O atin adi Isildayan Yele’dir ve bu at diinyalarin {izerindeki biitiin mekdni aydinlatir. Tanrilar ona gégiin
lizerinden ¢ekmesi icin giindiizii verdiler” der. ikinci soru olan: “Dogudan geceyi alip tanrilarin ve insanlarin
lizerine dogru tasiyan aygirin adi nedir?” Sorusuna: “Bu atin adi Kiragi Yelesi’dir, diye cevap verdi Odin: -Agzindan
képlikler akar ve her sabah diinyaya kiragi olarak diiser” (Tetzner, 2004: 48). Odin, Bilge Dev’in glines ve ay
hakkindaki sorusuna ise, Mundilfari’nin Sol ismindeki oglu “Gilines arabasini siirer, arabayi ¢eken atlarin isimleri
Erken Uyanan ve Hep Hizli'dir. Tanrilar atlarin kirek kemikleri altina ikiser koruk yerlestirdiler ki, bdylesine hizl
kosarken eklemleri fazla isinmasin” (Tetzner, 2004: 49) der. Bu cevaplardan bastanrinin agzindan atlara evrendeki
biyiik ve tanrisal giicler vehmedilir. Kanatlari bu defa kériik olarak betimlenir. Bu im Kuzey Germen/iskandinav-
Bati kiilttiriinde halk inanglarinin at hakkindaki gizem kodlarinin kékenini olusturur. Yukarida anlatildigi Gzere Tiirk
mitolojisinde de glinesi simgeleyen at motifleri vardir. Kutlu atlar glines diyarindan gelirler. Turklere gore atlar
glinesten yerylziine inmis varliklardir (Bayat 2007: 212-33). Tipki Ural Batur Destani’'ndaki Tulpar adi verilen
kanatl atlardan olan Akbuzat ve Sarat gibi gbky(liziinde yasayan tanrisal atlardir.

Kuzey Germenlerin “Thor ve Dev Hrungnir’in Teke Tek Micadelesi” adli 11. efsanesinde Odin dev Hrungnir ile
atlari hakkinda iddialasir: “Odin kendini yeni atiyla, yani sekiz bacagi olan Sleipnir ile herkesten Ustiin gériiyordu
ve soyle karsilik verdi: -Basim lzerine iddiaya girerim ki, devler lilkesinde bu at kadar hizli kosabilen bir at yoktur.
-Senin atin riizgdr kadar hizli, dedi Hrungnir’ (Tetzner, 2004: 70). Bu motif Turklerdeki riizgardan yaratilan veya
rizgarla imgelenen atla aynidir. Boylece Odin’in Sleipnir’i ile Devin Altin Yele adli atlari yarisirlar: “Ama Odin
Oylesine hizli gidiyordu ki, her zaman onun iki tepe éniinde gidiyordu” (Tetzner, 2004: 71) denir. Boylece devin ati
Sleipnir’e bir tiirli yetisemez. At yariglarinin Orta Asya’da Tirklerin her ortamda tug, yas, solen, yaris, kahraman
iddialagsmasi, evlenmek igin gelinle yaris vs. Germenlerde sadece ilahlarin yaptigi bir eylemdir. Odin’in birgok
oglundan olan ve esasen aslil 2 oglundan biri sayilan tanri Thor (diger oglu Balder) bu efsanede dev Hrungnir’den
kendini kurtaran oglu Magni’ye bu devin ati olan Altin Yele'yi hediye ettiginde Odin onu neden kendisine hediye
etmedi diye Thor’a kizar (Tetzner, 2004: 76). Burada atin Kuzey Germen mitolojisi ve efsanelerindeki tanrilarin ve
devlerin glivendigi, sahip olmasiyla dviindiikleri ve iyi atlara sahip olma istekleri agiktir. Tanrilarin ata verdigi 6nem
Kuzey Germen halklarina kiiltiirlenme yoluyla miras olarak devralinmis béylece halk iginde de ata 6nemli tanrisal
ve gizemli mesajlar yiklenmistir.

Tetzner derlemesindeki 26. efsane olan “Balder Ugursuz Bir Rilya Goriyor”da Odin’in diger oglu akil, sevgi
ve bilgi tanrisi olan Balder, rilyasinda oldGgini gorince, Aslar (Aesirler; Esas tanrilar) bastanri Odin’i Hel’deki
(cehennem) kahin kadin Volva'ya yolu tek bilen o oldugu icin elci olarak gonderirler. Efsanede bastanri Odin “Bu
yola gitmeye ancak Sleipnir’in sirtinda cesaret edebilirdi. Béylece Aslarin arasinda en fazla biyiden anlayan as
Odin atini eyerledi, dogrudan dogruya yola cikti ve asagiya Nifl Diyari’na indi” (Tetzner, 2004: 171) denir. Sonra
kahin kadin Volva ile gorustikten sonra “Odin Sleipnir’in sirtina bindi ve eve dogru yola koyuldu. Ama at, sanki
Odin bir éliiniin agirligini yiiklenip yukari Asgard’a dogru tasiyormus gibi agir agir yiiriiyordu” (Tetzner, 2004: 173)
diye anlatilir. Burada Turklerin kam/saman gibi ucan atla yeraltina inme motifi goralur. Turklerin yeralti tanris
Ulgen de atla seyahat eder. Bunun gibi Kuzey Germen/iskandinav bastanrisi Odin de Nilf Diyari'na; ahirete yani
yeralt seyahatine ancak ati Sleipnir’le gidebilir. Bu Tiirk kam geleneginin iskandinavya’da rastlanan izlerine de ilim
alaninda yer verilir:

“Diinya Halklarinin Mitolojileri adli ansiklopedinin Alman-iskandinav mitolojisi bélimiinde yazan
arastirmacilar, Edda asamasindaki saman maotiflerini Fin-Sam iliskisinden dogan bir sonug olarak
degerlendiriyorlardi. Gorindigl gibi onseziler ve kehanet yetenegi aslinda secilmis sahislara kismet
oluyordu. Onlar da daha sonra kabileyi bekleyen kotiliklerden insanlari kurtariyor, ruhlarla iliski kurarak
hastalari iyilestiriyordu” (Celil, 2010: 163vd.)

Celil'in verdigi bilgiye gore Y. S. Novik Sibirya Samanizminde Téren ve Folklor adli eserinde bu konuda sunlari
yazmigtir:

‘Bilindigi gibi kotlluklerin sebebinin ortaya ¢ikmasi samanin koruyucu ruhlarla iliski kurmasi sonucunda
ortaya cikiyordu. Bazi durumlarda (6rnek olarak Evenkler’de [sic.]) bu bir tiyatroya donislyordu. Saman
koruyucu ruhlarin yanina seyahatini ve onlardan olacaklari 6grenmesi konusunu tasvir ediyordu. Diger
bilgilere gbre saman bu seyahatini riiyada yapiyordu’ (2010’dan: 164).
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Yukarida Grimnismdl adli ikinci Edda Destani’'nda bahsedilen Aslarin sato Asgard’in (en blyiik salonu
Valhalla’ydi) tas duvarlarini yapmasi icin gérevlendirilen dev Hrimhurse’nin adi mitolojide gecer ancak iskandinav
efsanelerinde gegmez. Olay 6rgisi de farkli anlatilir. Buna goére “Tanrilar Mimari Dolandiriyor” adh 10. efsanede
mitolojide adi verilen bu dev Aslara, Midgard’dan gelip saldiracak devlerden onlari koruyacak bir kale insasi teklif
eder. Karsilik olarak tanrigca Freyja, glines ve ayi ister. Svadilfari adli ati dev kayalar tasimaktadir. Loki, Freyja’yi bu
devin almamasi icin devin tas tasiyan ati Svadilfari'yi calar ve ondan meshur Sleipnir’i peydahlamasi efsanede
soyle anlatilir:

“Bir kisrak seklini almisken aygir Svadilfari ile giftlesmis olan Loki bir slire sonra gri olan ve sekiz bacagi
olan bir tay dogurdu. Tanrilarin ve insanlarin en iyi ati oldugundan bu at Odin’in ati oldu ve adina Sleipnir
dendi. Aslar suru tamamladilar ve kocaman dayanikl bir kapi insa ettiler, bu esnada da igki icerken
harcadiklari glicten ¢cok daha az glig harcamak zorunda kaldilar” (Tetzner, 2004: 68vd).

“Loki Tanrilara Hakaret Ediyor” adli 27. efsanede devler ve tanrilar savasmak istediginde “sairligin tanrisi
kavganin bliyiimemesi i¢in Loki’ye bir at ve bir bilezik hediye emek istedi” (Tetzner, 2004: 178). At hediye etmek
Tirk toresinde 6zellikle siinnet olan ¢ocuga veya kahramanlarin yeni hisimlarinin térenleri ve bayramlarda veya
diger vesilelerle hediyelesme yaptigi jestlerdendir. Tirk at mitolojisinin boylece Odin miti izerinden Kuzey
Germen/iskandinav efsanelerine ve iskandinav/Norvec¢ Edda Destanlarina gectigi ortadadir.

“Balder’in Olimi” adli 31. efsanede tanrilardan Odin’in oglu Balder “Bir giin atin sirtinda dolasirken at
tokezledi, ayagini burktu ve bliyiik bir morlukla topallayarak geri déndii. Ve bu da gelmesi yakin bir felaketin
isareti olarak algilandi” (Tetzner, 2004: 198) denir. Burada atin hareketinden kehanet ¢ikarma ve tanrilarin binek
olarak ati se¢mesi kiiltlirel anlamda 6nemli simgeler verdigi gibi, bugtin de Kuzey Germen/Alman halk kilttrinde
atin olagandsti ozellikleri ve bazi davranislarindan gelecek okumanin kiltirel kodlari bu mitolojik efsanelerden
gelmektedir. Yine 31. efsanede Odin’in, oglu Balder 6ldirilince yapilan térene Odin, ati Sleipnir olmadan, iki
kargasiyla gelir. Heimdall ise “Altin Kuyruk adli atinin sirtinda térene katildi” (Tetzner, 2004: 204) demektedir.

“Hermold Oliler Diyari’na Gidiyor” adli 32. efsanede Odin savasirken élmedigi icin Vallaha’ya girmeye hakki
olmayan oglu Balder’i serbest birakip dlinyaya geri gondermesi icin Hel’e istedigi kadar para teklifi igin tanrilarin
habercisi Hermod’u yeraltina yollar. Yol igin “Odin ona Sleipnir’i 6diing verdi” denir. Hermold bu atla 9 giin 9 gece
derin ve karanlik vadilerden geger, tizeri agik renk altinla kapl Gjoll képrisiine varir (Tetzner, 2004: 205). Atin
bu tir mitoloji ve efsanelerde Tiirk kiiltiriindeki gibi ahrete: yer altina inebilen tek hayvan olmasi onun Germen
halk kilturindeki gizemli izlegini yaratir. Bu gizemli motif Asya’dan Avrupa’ya yayilan tipik bir kilturel diflizyon
(yayilma) érnegidir.

Tetzner derlemesinin 35. ve son efsanesi olan “Tanrilarin Yok Olusu”nda Aslar ve devler yok edici savasa
tutusurlar. Odin Vallaha’nin 540 kapisini acgtirir ve her bir kapidan 800 Einherjar (cesur ve becerikli askerlerin
ruhlari) ¢cikar: “Odin sekiz bacakli ati Sleipnir’in sirtinda tanrilarin ordusunun éniinde gidiyordu dértnala. Basinda
altin midferi, sirtinda isildayan zirhli gémlegi ve elinde mizragi Gungnir vardi” (Tetzner, 2004: 221). Odin de bu
Ragnarok kiyamet savasinda Diinya Kurdu Fenris tarafindan yutulur ve boylece tiim Aesir (Asgard) tanrilar 6lir:
“Gines s6nmilistii, simsiyahti. Diinya yavas yavas denize gémiildii. Gékyiiziinde alevler ve duman yiikseliyordu”
(Tetzner, 2004: 223) denerek tanrilara ve mitolojik diinyaya son verilir. Efsanedeki Odin’in ati Sleipnir’i savasa
siirmesi, zirh giymesi ve mizraginin bir adinin olmasi sonraki Germen efsanelerinde Siegfried, Hagen, Hildebrand,
Dietrich von Bern ve Hun kral Attila gibi kahramanlarin kili¢ ve mizraklarinin hatta kalkanlarinin adlarinin olmasi,
zirh giyilip ve atlibeylige 6nem verilmesi (bkz. Keles, 2010: 153, 155, 173, 224) Turk ve Kuzey-Germenlerin ve
iskandinav halklarinin ortak kiiltiirel motiflerindendir. Kékeni ise Avrasya Tiirk kiiltiir diinyasidir.

4. SONUG

Halk edebiyati sozlli ve yazili metinlerinin karsilastirmalarinda kiltirlerarasilik ve metinlerarasilik yontemleriyle
calisilan bu makalede Tiirk ve Kuzey Germen/iskandinav efsanelerindeki uluslararasi geciskenlik gdsteren at motifi
konusu islenmistir. Halk edebiyatinda efsanenin ve mitolojide anlatilanlarin gergekligi kabul edilir. Bu iki turin
konulari bazen destanlarda da anlatilir. Anlatici ve dinleyen bunlara gercekmis gibi inanir. Efsane gergek gibi
anlatilir; mitin gergek olusu ise onu dinleyenin inanigina dayandirilir. Efsane zamansal olarak dinleyenin ¢agina
daha yakin bir gegmistendir, mitoloji diinyasi ise baska ve daha evvelki bir diinyadir. Bu makalede Tiirk ve Kuzey
Germen/iskandinav mitoloji, efsane ve destanlarindaki bastanri, tanrilar, onlara bagh yari tanrilar, dev yaratiklar
ve ruhlar veya kut almis (kutsal) sayilan insan kahramanlarin atla ilgili anlatilarindaki benzer olan ve olmayan
motifler konu edinilmistir.
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Turklerin efsane ve destanlarinda gecen at erken tarih dénemlerinden onlarin kardesi ve arkadasi olarak gori-
lGr. Ugma, sahibini tanima, onu kurtarma, hisleriyle ona tehlikeyi haber verme gibi esrarengiz 6zelliklere sahiptir.
Turk mitolojisi, efsane ve destanlarinda ugan; riizgar gibi hizli at Tulpar’a sik¢a rastlanir. Orta Asya Tirk tlkelerinde
kimsenin yakalayamadigi atlarin yasadigi bir dagdan da bahsedilir. Eski Turk mit, efsane ve destanlarinin cogunda
bu ugan ve genelde kirat olan kanath atlara rastlanir. Tirk’in zihninde at rlizgar gibi kosan, hatta ucan ve kanatli
olarak diisiintllr. Turk efsanelerinde bu ugma 6zelliklerine haiz mitolojik atlar hemen her efsane ve destanda ad-
lari verilerek kahramanlarla birlikte anlatilirlar. Kasgarli Mahmud bundan dolayidir ki “At Tiirk’iin kanadidir” (DLT,
C. I: 49) demektedir.

Kuzey Germen/iskandinav mit, efsane ve destanlarinda 6lii ruhlarin 6zellikle beyaz ata duhul ettigi bundan an-
cak tanrilarin, yari tanrilarin, kahramanlarin, cinlerin veya seytan/cinlenmis insanlarin (cadi, kdhin, tekin olmayan
kisiler vs.) veya metafizik yaratiklarin ata bindigi anlatilir. Tiirk efsanelerinde oldugu gibi Hristiyanlik sonrasi olusan
veya icerigi degistirilen bazi Kuzey Germen efsanelerinde de esrarengiz glg ve 6zellikle donanimli atlar Tanri’ya
teslimiyet gosteren efsane kahramanina Tanri tarafindan gaipten hediye edilir. Tanri tarafindan bir araci vasita-
siyla; bir rahip, ermis veya kesis, kahramana getirilir veya hediye gibi tesadiifen elde ettirilir. Bu atlarin sayesinde
kahramanlar kendi rakiplerine veya “putperest kafirlere” karsi (Sarazen/Arap veya Turklere karsi) basari gosterir.

Turk efsanelerinde anlatilan ucan at Tulpar, Kuzey Germen/iskandinav kiiltiiriinin kékenlerinden olan Yu-
nan mitolojisindeki Pegasus adli kanatli at olarak geger. Bunun gibi iskandinav halklarinin bastanrisi Odin’in ati Sle-
ipnir de Turk ve Yunanlilarin mit ve efsanelerindeki atlari gibi ucabilir. Norve¢ Edda Destanlarinda da anlatilan Sle-
ipnir adli atla bastanri Odin tiim diinyayi dolasir. Ondan hizli at yoktur. Sekiz ayakli ve gri donludur. Kuzey Germen/
iskandinav efsanelerinde atin nesebi ve kékeni izerinde bir bilgi verilmez. Sadece bastanri Odin’in ati Sleipnir nasi|
peydah olunmus ondan bahseder. Buna goére koétilik ve kurnazlik tanrisi Loki, tanrilarin satosu olan Asgard’in
insaati ile gorevli dev Hrimhurse’nin Svadilfari adli atini insaati zamaninda bitirememesi icin kacirip bu kisrakla
birlesir ve Sleipnir dogar. Loki oglu olan Sleipnir’i sonra Wodan/Odin’e hediye eder (Tetzner 2004, 68vd.; Edda,
1912; Edda, 1859). Turk efsanelerinde ise nesebi daha ¢ok yonli olarak at, genelde deniz, su, gol, magara, rlizgar
veya dagdan cikan ve esrarengiz glclerini sahipleriyle paylasan bir hayvandir. Bazen de dagdan veya magaradan
geldigi gibi daga veya magaraya rlzgar gibi kosup giderek orada esrarengiz bir sekilde kaybolurlar.

Atin Germen mitolojisindeki bu tanri-at-insan imgeleri (Odin/Oden: Wodan, 6lum-6liler-ahiret tanrisi), Tirk-
lerdeki yeralt tanrisi Ulgen’le ayni konum ve roldedir. Oliiler ordusu ve ruh gruplarinin lideri olan efsanevi “vahsi
avcl” buglinki at konusundaki halk inancina dayanmaktadir. Bastanri Odin son tespitlere gore Turk’tlr. Bunun gibi
Avrupa’nin tarih éncesi caglarinda Tiirklerin Orta Asya’dan Kuzey Avrupa (Kuzey Almanya, Danimarka ve iskandi-
nav) bolgelerine geldikleri ve Avrupa’nin tarih, kdken ve kiltir temel taslarindan olduklari artik sir degildir. Dani-
marka, Norveg, izlanda, Kuzey Almanya ve ingiltere’de kullanilan isve¢ efsane ve masallarinda da anlatilan “Eski
isveccenin Odin (Oden, Wodan) tarafindan getirildigi” “Gec Edda” (Altere Edda) destanlarinda gecen at dahil cogu
motifin Tlrk kiltlra izleri tasidigi Tiirk mitolojisi, efsane ve destanlarindaki 6zelliklerinin aynisina bu nedenle sa-
hip oldugu ortadadir. Buna gére Odin’in ati Sleipnir’in Tiirklerdeki kamlarin atlariyla yeralt: tanrisi Ulgen’in hakim
oldugu yeraltina indigi gibi Hel’in hilkmettigi ahirete; Vallaha’ya indigi gériilir. Sleipnir’in Tulpar gibi ugtugu iskan-
dinav Edda Destanlarinda ve Kuzey Germen efsanelerinde de anlatilir. Kuzey Germen/Alman efsanelerinde ayrica
atlarla ilgili esrarengiz konular anlatihr. Ancak ¢ogu zaman hortlak, cin, demon; iblis/cin veya kotu ruhlarla iliski-
lendirilirler. Ya onlar tarafindan binilir ya da onlarla irtibatlandirilarak atlar da esrarengiz durumlar ortaya koyarlar.

Atla ilgili efsanelerdeki bu kadar konu ve motif benzerligi Tirk ve Kuzey Germen/iskandinav kiltirleri

arasindaki geciskenligi; kiltiirlerarasiligi ve etkilesimi; kiltiirlesme ve kiltirel yayilmayi (difiizyon) gosterdigi gibi,
efsane metinleri arasinda da metinlerarasilik anlaminda alintilanma ve séylem tekrari oldugu agiktr.
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