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Mitlerde genellikle gesitli tabiat unsurlarina atfedilen bazi degerler ve 6zellikler mevcuttur. Dogaya ait
bu unsurlar insanlar tarafindan kutsal addedilmistir. Ozellikle evrenin yaratiliginda su, ates, toprak gibi agag
da hayatin merkezinde var olan bir unsurdur. Agag ile ilgili sembolik anlamlar da ilkel toplumlardan giiniimiiz
toplumlarma kadar dil ve kiiltiirde varligim siirdiirmektedir. Oncelikle insanlarmn agaclar neden sembol olarak
kullandig1 yasamsal baglamda degerlendirilmelidir. Mitlerde agacin rolii ya da agaca verilen sembolik anlam-
larin gesitliliginin nedenini fiziki yapilarinda aramak gerekir. Ozellikle boyut bakimindan biiyiik ve uzun
olmalar1 insanlarin hayal giiciinii canli bir sekilde etkilemistir. Insan ve hayvan gibi canli oluglar1 ya da dag,
tas gibi hareketsiz goriinmelerine ragmen degisip sallanabilme ozellikleri bakimindan farkli olan agag, pek
¢ok ozellik bakimimdan insan hayati i¢in elzem bir unsur haline gelmistir. Agaglar insanlar tarafindan yiyecek,
yakit, barmak, giysi, herhangi bir alet yapimi i¢in 6nemli kaynaktir ve yakilarak ya da kesilerek ¢ok sayida
nesneye doniisebilir. Tiim bu kullanimla birlikte elbette insanlar igin korunma ve saklanma yeri de saglamistir.
Caligmada bir doga unsuru olarak agacin Tiirk ve Iskandinav mitolojisindeki dnemi ve sembol olarak kulla-
nilmasinin kokeni karsilagtirmali olarak irdelenmis, gegmisten giiniimiize agagla ilgili inanis ve uygulamalar-
dan 6mekler sunulmustur. Diinyadaki tiim yasamin biitiinii olan diinya/hayat agaci Tiirk ve iskandinav mitle-
rinde evrenin merkez ekseni olarak algilanmis ve giiniimiize birer kiiltiirel birikim olarak miras kalmistir.
Kiiltiirel birikimler en temelde insanlarin ilksel hallerinden itibaren yani kiiltiirlerin baslangi¢c noktasi olan
mitlerden baglamistir. Mitler, uluslarin kiiltiir hazinelerinin temelidir. Her mit bir yaratilisin dykistdiir. Farkl
uluslarin mitlerini bir biitiin olarak ele almak ve kiiltiirlerin bu yolla etkilesimlerini degerlendirmek ortak bir
kiiltiir hazinesi olusturmaya olanak tanir. Mitoloji, bir millete ait mitlerin tiimiinii i¢ine alir ve onlar1 bir diizen
iginde, kendine 6zgii ve sistemli bir bigimde inceler. Mitolojiyi karsilastirmali olarak ele almak, uygarlik
tarihine farkli bir bakis agis1 kazandirabilecegi gibi inanglarin kokenini irdeleme ve bu sayede farkli renklerin,
zenginliklerin ve derinliklerin sifresini ¢6zebilme olanagi saglar. Kargilagtirmali mitoloji, mitleri evrensel
boyuta tagir, farkli mitleri karsilastirilarak inceleyip ¢oziimler ve mitlerdeki ortak noktalar: kesfetmeyi amag-
lar. Bu ¢alisgmada karsilagtirmali mitoloji 1s1ginda agacin sembol olarak kolektif bilingaltinda ne anlama
geldigi irdelenmistir. iki mitik sistem icinde agacin kutsallig1 ve 6nemi, bu kutsallikta rol oynayan etmenlerin
ortak yonleri saptanmustir. Bu ortak yonler yaratilig, dogurganlik ve berekettir. Agacin sembolik kullaniminda
tanrisalliktan sosyal yasama ve gokten yere dikey yapil ikilikler goze ¢arpmaktadir. Dikey yap1 da diriligin ve
canliligin gostergesidir. Boylece aga¢ sembolii 6zelinde hayat/diinya agaci, mitik donemden giiniimiize 6ne-
mini korumakta ve giinliik hayatta, edebiyat ve sanatin pek ¢ok dalinda kullanilmaya devam etmektedir.
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ABSTRACT

There are some values and properties in myths that are generally attributed to various natural elements.
These elements of nature have been assumed sacred by people. Especially in the creation of the universe, the
tree, is an element that exists at the center of life like water, fire and soil, Symbolic meanings related to the
tree also exist in language and culture from primitive to today's societies. First of all, it should be evaluated in
the vital context why people use trees as symbols. The reason for the role of the tree in myths or the variety of
symbolic meanings given to the tree should be sought in its physical structures. The fact that they are especial-
ly large and tall in terms of size has vividly affected the imagination of people. Although they are alive like
human beings and animals, or seem motionless like mountains and stones, the tree, which is different in terms
of its changeable and swinging properties, has become an essential element for human life in terms of many
features. Trees are an important resource for humans to make food, fuel, shelter, clothing, any tools, and can
be turned into many objects by burning or cutting. With all this usage, of course, it has also provided a place
of protection and hiding for people. In the study, the importance of the tree as a natural element in Turkish and
Norse mythology and the origin of its use as a symbol have been analyzed comparatively and presented
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examples of beliefs and practices related to trees from past to present The World tree/ tree of life, the whole of
all life in the world, has been perceived as the central axis of the universe in Turkish and Norse myths and has
been inherited today as a cultural heritage. Cultural heritage basically started from the primary status of hu-
mans, that is, from the myths that are the starting point of cultures. Myths are the basis of the cultural treas-
ures of nations. Every myth is a story of creation. Considering the myths of different nations as a whole and
evaluating the interaction of cultures in this way allows to create a common cultural treasure. Mythology
includes all the myths of a nation and examines them in an orderly, unique and systematic way. Considering
mythology comparatively can put a new point of view on history of civilization, as well as to examine the
origin of beliefs and thus to decode different colors, riches and depths. Comparative mythology takes myths to
universal dimension, examines and analyzes different myths by comparing them and aims to discover com-
mon points in myths. In this study, what the tree means as a symbol in collective unconscious has been exam-
ined in the light of comparative mythology. The holiness and importance of the tree and the factors that play a
role in this sacredness are common in the two mythic systems. These common factors are creation, fertility,
plentifulness. In the symbolic context, dichotomies from divinity to social life and from sky to earth stand out.
The vertical structure is also an indicator of vitality and liveliness. So, symbol of tree, in particular the tree of
life/ world tree, preserves its importance from the mythical period to the present day and continues to be used
in daily life, many branches of literature and art.

Keywords

Comparative mythology, tree of life, Yggdrasil, axis mundi, symbol of tree.

Giris

Insanligin atalar1 evrimsel siirecte dogadaki olay ve olgular1 anlamak istemis ve bu
istegi mitler yaratarak dile getirmislerdir. Olaylarin ve olgularin kdkenini anlatan mitler,
zamanla kulaktan kulaga aktarilarak ve dilden dile yerleserek bugiin semboller halinde
deyim, atasdzii, ritiiel ve sanatin farkli dallarinda somutlagmistir. Mitler sadece tanrila-
rin yasamlarini ve arzularmi anlatan anlatilar degildir. Mitler 6ziinde bir yaratilis
hikayesidir. Evrenin, zamanin, tanrilarin, insanlarin, doganin ve diinyanin sona erip
yeniden yaratiligint anlatir. Tim bu anlatilarin nesilden nesile olan yolculugu, kiiltiirden
kiiltiire de etkilesim yoluyla gegmektedir. Kiiltiirel birikimlerin atasi sayabilecegimiz
mitlerin nesilden nesile olusumu, gelisimi ve degisimi mitolojinin alanina girer. Karsi-
lastirmali mitoloji, mitlerin bu evrelerini kiiltiirleraras: boyutta inceler. Caligmada mit-
lerde agac semboliiniin kullanim1 ve bu kullanimin altinda yatan nedenler Tiirk ve Is-
kandinav mitolojisi odakli ortaya ¢ikarilmaya galisilacaktir. Bu iki mitolojiyi se¢gmemi-
zin nedeni eski Iskandinav kayitlariin Tiirkler ve Iskandinavlarin atalarinin dzellikle
kiiltiir baglaminda yogun temasta bulunduklari bilgisini vermesidir (Karatay ve Aygiin
2012: 1). Calismada isim olarak Iskandinav mitolojisi tercih edilmistir. Iskandinav ile
kastedilen kuzeyli Germen iilkeleridir, izlanda, Danimarka, Norveg ve Isve¢’i kapsar.
Bu halklarin mitolojisi kaynaklarda iskandinav ya da Viking mitolojisi olarak adlandi-
rilmaktadir. “Viking (Vikingr)” kelimesi koken olarak sefere ¢ikan deniz savascilarini
ifade eden Iskandinav diline ait bir terimdir (Leeming 2017: 181). Iskandinav mitolojisi
kuzey germen iilkelerinin mitolojisi demektir.

Tiirk ve Iskandinav mitolojisinde inceleyecegimiz agag, inang ve Kkiiltiir sistemi
icinde hem diinyanin yaratilisinin hem de insanlarin tiireyisinin sembolii olarak kulla-
nilmigtir. Agacin yaprak dokmesi, yesil kalmasi ve meyve vermesi insan yasami ile
0zdeslesmis, 6liimiin ve dirilisin sembolii olarak goriilmiis ve bu nedenle kutsal bir obje
haline gelmistir. Agacin kutsallig1 kiiltiirel bellekte varligmi siirdiirmektedir. Diin-
ya/hayat agaci da 6zellikle Avrasya kiiltiirlerinde genellikle bir siitun olarak kavramsal-
lastirilmis bir semboldiir (Eson 2010: 93). Bu sembol, karsilastirmali mitoloji arastirma-
larinda kullanilan psikolojik yontem 1s1831nda analiz edilecektir. Karsilastirmali mitoloji
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aragtirmalarinda yapisalc1 ve psikanaliz diyebilecegimiz solar ve psikolojik yontem
vardir. Max Miiller’in onciiliik ettigi solar teorisyenler mitlerdeki isimlerin kokenine
inerken, antropologlarin benimsedigi psikolojik yaklagim, mitlerin bir araya getirilme-
siyle ilkel zihinlerin psikolojisini ¢6ziimlemeyi amaglamaktadir (Chaterjee 1935: 2-9).

1. Agac¢ Semboliiniin Tiirk ve Iskandinav Mitolojisindeki Yeri

Agag, insanlarin hayatindaki roliinlin yani sira iklim ve cografyada 6nemli rol oy-
nar. Ciinkii yaganilan bolgede agacin az ya da ¢cok olmasi mitlerde ve kiiltiirlerde nasil
algilandiklar1 ve ele almis bigimlerini etkilemistir. Ornegin erken donem Akdeniz me-
deniyetlerinde orman temizlemek, insanlarin kendilerine yukaridan gelen tanrisal isaret-
leri daha iyi gérmek i¢in yaptig1 dini bir eylemdir. Agag¢ kesmek sadece yerlesim yeri ya
da tarim alani olusturmak icin degil tanrilar1 anlayabilmek i¢in yapilan bir jest olarak
goriilmiistiir. Yine baska bir anlamda agacin yaprak dokmesi, yapraklarin biiyliimesi,
agacimn kesilen yerden yeniden filizlenmesi insanlar i¢in ebedi ve yikilmaz bir yasam
giicli simgesi haline gelmigtir. Boylelikle aslinda mevsimsel dongiilerin dayaniklilik ya
da olumsiizlik gibi istiin giicleri temsil eden ve diinyalar arasindaki iletigimi saglayan
bir ara¢ oldugu goriiliir. Bununla birlikte kutsal bir birey, bir aziz ya da peygamberle
iligskilendirilmis belirli agaglar da kutsal kabul edilmistir. Buda’nin aydinlandig1 ya da
Isa’nmn carmiha gerildigi agac 6rnek gosterilebilir. Birgcok farkli kiiltiirde dua ya da
isteklerin asildig1 agaclarla birlikte 19. yilizyilda Avrupa’da gelisen ve bugiinkii seklini
alan Noel agac1 da bu 6rnekler arasindadir (Crews 2003: 37). Orneklerden hareketle
agaclarin yeryiiziinde tanriin sembolil oldugunu sdyleyebiliriz. Agacin sembol haline
gelmesindeki etkin unsur insanin yasamini kolaylastirmasi ve azametiyle giiven duygu-
su olusturmasidir.

Tiirk ve diinya kiiltlirlerinde agaca atfedilen pek ¢ok rol bulunur. Bunlar; doga, at-
mosfer, bereket, yasam ve ritiieller ile iligkilidir. Kozmik agagla birlikte (diinya agaci,
hayat agaci), tabiat olaylarini yonlendirme térenlerinde agag, gilinesin batisini engelle-
me/geciktirme torenlerinde agac, riizgar estirme/durdurma torenlerinde agag, ay tutul-
masint engelleme ya da tutulan ay1 kurtarma térenlerinde agag, yagmur yagdirma toren-
lerinde aga¢ seklinde anlam kazanmigtir. Bunlarin yani sira seytan ya da kotii ruhlarn
kovma torenlerinde, sagaltma torenlerinde, defin térenlerinde, bereketi artirmaya yone-
lik mevsim torenlerinde de agacin rolii vardir (Ergun 2004: 17-66).

Sembolik olarak “yasamin, gelisimin, yer ve gok arasindaki bagin, Tanri ve insan
arasindaki iligkinin miikemmel bir goriintiisii olan agag, tiim zamanlardan beri mevsim-
lerin degisim torenleri ile iliskilendirilir” (Gardin, Olorenshaw ve Klein 2014: 20).
Mevsimsel degisimlerin insan yasaminin farkli safhalarini isaret ettigini goériiyoruz.
Agacin canliligiin yesilliginin insanin yasaminda ¢ocukluk ve genclik dénemleri; yap-
rak dokmesi ve kurumasini da yaslilik ve liimle bagdastirabiliriz. Boylelikle tanrisal
ozelliginin yaninda aga¢ ayni zamanda insanin yasamiyla dzdesim kurabildigi bir var-
liktir. Hayatin safhalariyla birlikte fiziki olarak da insan formuyla 6zdes olarak goriil-
miistiir. Kollar ve parmaklar gibi dallari, deri gibi kabugu, ayaklar gibi kdkleriyle antro-
pomorfik 6zelliklere sahiptir ve bazi kiiltiirlerde de bu yoniiyle dogurganlik sembolii
olarak kullanilmistir. (Crews 2003: 39). Bu nedenle “hayat agaci” olarak adlandirilma-
s1 tesadiifi degildir. Kaynaklarda “hayat agact”, “kozmik aga¢” ya da “diinya agact”
gibi ¢esitli isimler de kullanilmistir ve hepsi ayn1 agaci ifade etmektedir.

Ergun, hayat agaci ve diinya agacin1 kozmik agaclar basliginda ele alir ve agaglarin
islevselligini tanrimin bazi sifatlartyla iliskilendirir. Yalniz agac, tanrimin tekligini sim-
geler. Golgeli agac, sigmilan ve tanr1 gibi kendisine siginanlari koruyan agactir. Meyve-
siz agag, tanrmin dogmamasi ve dogurmamasini temsil eder. Tanrinin ebediligini, 6lim-
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stizliiglinii, sonsuz varligini temsil eden yaprak dokmeyen agactir. Bunlarla birlikte
biiylik/azametli kaba agac, diger tiim agaglardan daha biiyiik olan uzun agagtir. Ruhlari
cennete/cehenneme gotiiren agag¢ da yeralt1 ve tanr1 arasinda koprii islevi goriir. Cennete
ya da cehenneme giden yolu gosterir (2004, 346-372).

Diinyadaki pek ¢ok mitte ve masalda yaygin bir motif olarak kullanilan hayat aga-
c1, yerin iizerinde biiyiiyen, genellikle diinyanin merkezi ile baglantili olan muhtemelen
en eski ve evrensel bir mittir. Genellikle diinyanin merkezi olarak algilanmistir. Tanrila-
rin ve insanlarin diinyalar1 arasinda baglantiy1 temsil eder, cenneti ve yeryiiziini birbiri-
ne baglar. Meyvesinin sonsuz yasam verdigine inanilmis ve kesildigindeyse tiim dogur-
ganligin bitecegi diisliniilmistiir. Biitiin alemleri birbirine baglayan hayat agacinin kok-
leri cehennemi, gévdesi yeryliiziinii, dallar1 da cenneti kapsar. Diinyanin en biiyiik aga-
cidir ve bazen ters ¢evrili yani bag asagi oldugu diisiintilmiistiir (Crews 2003: 41). Hayat
agacima dair ilk kaynaklar 4000 yil dnce “Gilgamis Destani’na kadar ulasir. Gilgamis,
genclestirme etkisi olan su bitkisini duyar ve onu bulur. Fakat aniden bir yilan ortaya
cikar ve bitkiyi ondan alir. Gilgamus insanlarmn Sliimlii oldugunu bir kez daha anlar. Iste
bu yilan Siimerlerde “hayat agacinin efendisi” yilan tanr1 Ningizzida’dir (Gardin, vd.
2014: 20). Yine Babil’de hayat agaci tanrilarin babasi olan Ea’nin agaci olarak bilinir ve
bu agag, Ea’ya tapinilan Eridu sehrinde yetisir. “Ukkanu” ad1 verilen bu agacin meyve-
sini yiyen kisinin olimsiiz olacagina inanilmistir. Bu inan¢ Eski Ahit’teki cennetin
ortasinda biiyiiyen hayat agacindan esinlenmis olabilir. Ayrica Babil cenneti de Eridu
sehrindedir (Lechler 1937: 369). Siimerlerde tarim tanrisi Dumuzi’nin simgesi olan
hayat agac1 Asurlularda degisime ugramis ve imparatorluk simgesi olmustur. Urartur-
larda hayat agaci Babil ve Asurlulardaki gibi 6zgiin nitelik tasir, bollugun ve bereketin
sembolii olarak kullanilmistir. Bu durum Asurlular ve Urartular arasindaki kiiltiirel
etkilesimin yansimasidir (Belli 1980: 242). Mezopotamya’da kiiltiirel degisimler sonucu
hayat agacina atfedilen 6zellikler 6ziinde ayni kalmistir. Bolluk, bereket, giic ve 6liim-
stizliik sembolii olmasiyla siirekli kendini yenilemistir.

Avrupa’da aga¢ daha ¢ok tapmma objesidir. Ozellikle Ari irkindan gelen Avrupali
biiyiik ailelerde agaca tapinma sik goriilmiistiir. Keltler, Litvanyalilar, Yunanlilar, ital-
yanlar ve Romalilarda agaca tapinma yaygindi. Agaclar canli olarak diisiiniildiigiinden
onlara verilen her tiirlii hasar1 hissettikleri varsayilmistir. Insanlar tarafindan tapmma
yoluyla agaglara yiiklenen bu kutsiyet pek ¢ok ritiiel ve uygulamaya zemin hazirlamis-
tir. Avrupa’da 1 Mayis’ta sevilen geng kizin kapisinin 6niine bolluk ve bereket getirme-
si icin ¢al1 birakilirken Isvec’te kadinlarin dogumu kolay yapmasi icin her ¢iftligin ya-
kininda koruyucu agag¢ (disbudak, karaagag, thlamur) bulunurdu (Frazer 2004: 57-78).
Agaca tapinma, kutsal sayma ve kurban sunma gibi ibadetler modern diinyada yerini
sembollere birakmistir ve bu semboller insan ve agag arasindaki iligkiyi gosterir.

Hageneder’e gore kuzey yarimkiiredeki cesitli diinya agaci mitleri, insan bilincinin
degisimi, gelisimi ve bireyin bilgi elde etmesi ile ilgilidir. Bu aslinda doganin giicleriyle
birlikte denge i¢inde basarili bir yasam siirmek demektir. Yine sembolik baglamda
diinya agaci, kader, gii¢, peygamberlik bilgisi olarak varolusun temelini ifade eden
temel bir kavramin merkezidir, tiim yasamin arkasindaki glictiir. Her seyin bir tiir cok
boyutlu ag ile birbirine bagl oldugu kozmosun bir goriiniimiidiir (Hageneder 2015: 47).
Burada diinya agacinin ¢ok boyutlu kozmosun goriiniimii olmasi ile kastedilenin yok
olus-yeniden dogus, o0liim-0limsiizlik, tanrilarin ve insanlarin diinyasi, cennetin ve
yeryliziiniin birbirine baglanmasina atfedildigini sdyleyebiliriz.

Hayat agac1 her ne kadar meyvesi ile insanlara dliimstizliik vaat etse de ¢esitli yon-
leriyle 6liim kiiltiiyle de ¢ok yakindan baglantili olmustur. Oliim ve dliimsiizliik iligkisi
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hayat agac1 ve 6liim agacini ortaya ¢ikarir yani aslinda bu sekilde kullanilmasinin sebebi
hayatin iki yiiziinii insanin besikten mezara gegcisini simgeler (James 1966: 201). Tabii
bu durumun dogaya, iklime ve i¢inde yasanilan kiiltiire bagli oldugunu belirtmek gere-
kir. Bu baglamda hayat agacinin sembolik anlamlar1 ve degisimleri Tiirk mitolojisindeki
“Diinya agac1” ve Iskandinav mitolojisindeki hayat agaci “Yggdrasil” cercevesinde
¢Oziimlenecektir.

1.1. Diinya agaci ve Yggdrasil

Yggdrasil agacinin Diinya agacini andiran &zellikleri; diinyanin ekseni olmasi,
diinyalar1 bir arada tutmasi ve tiiremeye olan katkisidir. Tiirk mitolojisinde agag¢ once-
likle diinya modelinin algilanmasinda karsimiza g¢ikar. Bu mitolojik sistemde diinya
modelinin algilanmasinda merkez ve yonler 6nemli bir yer tutar. Merkez ve dort yon bir
element/unsurla 6zdeslestirilir. Merkezin toprak, giineyin ates, batinin demir, kuzeyin su
ve son olarak dogunun unsuru da agagtir. (Bayat 2007a: 46). Dogunun unsuru olan agag
yine diinyanin ii¢lii boliime gore algilaniginda baglayicilik roliinii iistlenerek hayat agaci
olarak karsimiza ¢ikar.

Tiirkgede agag, kelime anlami olarak “agmak (yukar1 ¢ikmak) fiiliyle baglantilidir.
Uzamak anlami tasir. Bu baglamda gdge dogru olmay: belirtir” (Karakurt 2011: 12).
Goge dogru yiikselmesi kutsalliginin kaynagi olarak goriilebilir. Tiirk mitolojisinde
hayat agacina cesitli sembolik anlamlar yiiklenmistir. Agac tanrtyr simgelediginden
tanr1 kutunun kaynagidir. Ancak Ergun su noktaya dikkat ¢eker: Tiirk mitolojisinde
kutsallastirilan higbir nesneye tapilmamistir. Kutsal olarak addedilen nesneler tanri ile
baglanti kurmak icin birer arag olarak kabul edilmistir (2004: 18). Esin’e gore agac,
hiikiimdar ailesinin simgesidir (2001: 170). Agacin hem tanriy1 hem de hiikiimdar1 sim-
gelemesi Tiirklerdeki kut inanci ile baglantilidir. Hiikiimdar, tanrinin yeryiiziindeki
temsilcisi sayildigindan agag da her ikisinin sembolii olmustur.

Islevsel baglamda agag, diinyalar1 bir arada tutma roliindedir. Diinyalar1 bir arada
tutma gorevinin esasi sudur: diinya, yukari, orta ve asag1 ya da bagka bir deyisle gok,
yer ve yeralti olmak iizere ii¢ boliimden olusur. Degisik ruhlar tarafindan kaplanan bu
ii¢ diinyanin sadece yer ya da orta kisminda insanlar yagar ve burada koruyucu iyeler
vardir. Bu ii¢ diinyay1 birlestiren ve merkezi ok gdrevi goren bir eksene ihtiya¢ duyul-
mustur. Merkezi ok anlayist kozmik dag, diinya diregi ve diinya agact olmak iizere ii¢
sekildedir. (Bayat 2007a: 31). Elbette bu sekilde disiiniilmesinin ardinda yatan bir
etken mevcuttur ve bu etken tamamen insanlarin yasayis bi¢cimlerine gore evreni tasar-
lamalaridir. Tiirk diisiincesindeki diinya agaci inanci bu sekilde bir algilamanin yansi-
masidir:

Cadir Tiirk diisiincesinde diinya modelinin kiigiik sekli, bagka sdzle mikro-
kozmostur. Bilindigine gore, diger Tiirk kavimlerinde oldugu gibi Orta Asya’da
da gok i¢in yapilan ayin nedeniyle her zaman kurulan ¢adir, dogrudan dogruya
g6gii simgeler. Cadirin orta diregi evrenin boliimlerini birbirine baglayan Diinya
Agacini (axis mundi) simgelestirir. Cadirin ortasi ise diinyanin gobegi roliinii iist-
lenmis olur (Bayat 2007a: 43).

Cadir modelli diinyay1 algilama seklinde yeri, gogii ve yeraltin birlestiren orta di-
rek vardir. Merkezi ok anlayis1 metinlerde ii¢ farkli sekilde karsimiza ¢ikmaktadir. Tlk
hali yerin merkezinde bulunan Diinya dagi; ikincisi gége kadar uzanan Diinya diregi,
iiclinciisii de yasamin, bollugun, refahin ve kutsal uyanisin sembolii Diinya agacidir.
Hepsi kozmik eksenin ¢esitli varyantlaridir. Bu eksenin gorevleri; gokteki koruyucu
ruhlarin ve gégiin 1518101 yere ulastirmak, dliilerin ruhlarmin yeralti diinyasini inmesini
saglamaktir. (Bayat 2007a: 33). Bu eksen bir nevi her ii¢ diinya arasinda gegis yoludur.
Diinya agacinin boliimleri diinyanin farkli yerlerinin semboliidiir. Kokii yeraltini, gov-
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desi yeri, dallar1 yukari diinyay1 temsil eder. Dikey olmasi sebebiyle ki Tiirk mitoloji-
sinde dikey durum hayat ve canlilik demektir, ikili karsitliklart yansittig1 gibi bu karsit-
liklarin hem birlestirici hem ayiric1 noktasidir. Bunlar zaman, etiyolojik, genetik ve
anatomik olmak {izere farkli sekilde ortaya ¢ikar. Zaman baglaminda ge¢cmis, simdi,
gelecek, gece, glindiiz; etiyolojik baglamda faydali-zararli, sebep-sonug; genetik olarak
ecdat, simdiki nesil, gelecek nesil; anatomik olarak da bas, beden ve ayak olarak kavra-
nilmaktadir. Ayrica agacin yukar1 boliimiinii kartal, orta kismin1 at, boga, geyik, koyun;
asag1 boliimiinii de yilan ve balik simgeler (Bayat 2007a: 59-60). Bu sembolizmde Tiirk
yasayis bigimine gore uyarladigimizda yukarmin yani gégiin sembolii kartal Gok Tan-
rI’nin timsalidir. Orta kismin sembolil olan hayvanlar birebir yasam tarziyla alakalidir.
At kutsaldir, geyik hayvan-ata ruhlarindandir, boga hiikiimdarlik ve tiireyisle baglantili-
dir, koyun kurban olarak sunulur. Asaginin sembolii balik diinyanin ilk yaratiligini isaret
ederken yilan yeralti tanris1 Erlik’i temsil eder (Coruhlu 2002: 140-144, 145-157).

Ergun, diinya agacinin (kozmik agag) iic katmanli alemi birlestirmesinin yani sira
diinyanin merkezinde yer almasini da ayirt edici 6zelligi olarak belirler. Bu baglamda
“merkez simgeciligi” olarak da diigiiniilmesi gerektigini dile getirir (2004: 16). Diinya-
nin ekseni olarak diinya agacinin konumlandirildig: yer her zaman kutsal merkez olarak
nitelendirilmistir. Eliade, bu kutsal merkezin diinyanin gobek c¢ukuru oldugunu fakat
biitiin toplumlarin sabit olarak kabul ettigi bir merkezin olmadigini boylelikle her me-
deniyetin kendine 6zgii bir kutsal mekani merkez saydigini dile getirmistir. Bu kutsal
merkez de genellikle yiiksek bir dagdir (Eliade 1991: 17-19). Bu yiiksek dag Tiirklerde
Sipt Dag1, merkez de yaratiligin ve baslangicin yeri sayilan kadim baskent Otiiken’dir.
Elbette boyle bir eksenin sabit durmasi ve kimildamamasi gerekir. Bu goérev Kutup ya
da Kuzey yildiz1 olarak bilinen Temir Kazik’indir. Eski Tiirkler diinyalari birbirine
baglayarak kutup yildizina kadar uzanan agaca Temir Kazik ismini vermislerdir (Bayat
2007a: 59-61). Ayn1 zamanda evrenin ingastyla yakindan baglantili oldugundan yerden
gokyliziine yiikseldigi i¢in konum olarak bir siituna da benzer. Tanrilar da bu siitunu
atlarin1 baglamak i¢in kullanirlar (Lechler 1937: 388).

Iskandinav kozmolojisinde evren birbirinden bosluklarla ayrilms iist, orta ve alt
olmak iizere ii¢ boliimden olusur. Ust boliimde Asgard bulunur. Asgard’da tanr1 Odin
ve Thor’un yonettigi savasc1 tanrilar yani Aesir vardir. Olen savascilarm mekan1 Valhal-
la da buradadir. Evrenin ortas1 Midgard’dir ve insanlar burada yasar. Alt bolim yani
Niflheim’da kétii oliler bulunur (Leeming 2017: 183-184). Bu ii¢ boliimli evren dokuz
diinyadan olusur. Bu dokuz diinya; Asgard (Aesir tanrilarinin evi), Vanaheim (Vanir
soyunun evi), Altheim (1s1k Elflerinin diyar1); Midgard (insanlarin evi), Nidavellir
(ciicelerin diyar1), Jotunheim (devlerin diyar1), Svartaltheim (Kara Elflerin diyar1); Nifl-
heim (buz ve sisin diyar1) ve Hel (hastalik ve yasliliktan dlenlerin diyar1) dir. Hel ve
Niflheim’in tek bir diinya olusturdugu varsayilirsa dokuzuncu da Muspelheim (ates
devlerinin diyari) olabilir. (Crossley- Holland 2018: 26-28). Tiirk mitolojisinde oldugu
gibi bu evrenin ekseni de kokleri Hel ve Midgard’a uzanan diinya agaci kozmik Yggd-
rasil’dir (Leeming 2017: 184). Yggdrasil’in herhangi bir kaynag1 yokmus gibi goriiliir
ancak boyut olarak o kadar biiyiik ve genistir ki tiim diinyay1 kapsayarak cennete ulagir.
Ug kokii bulunan Yggdrasil’in ilk kokii Asgard’da, ikincisi Jotunheim’da, iigiinciisii
Niflheim’dadir. Koklerin altinda kuyu ve kaynaklar bulunur. Asgard’daki kokiinde ii¢
adet kader tanricasi tarafindan korunan Urd (kader) kuyusu yer alir. Jotunheim’daki
kokiiniin altinda sularinin bilgelik getirdigine inanilan Mimir kaynagi bulunur. Son
olarak Niflheim’daki kokiin altinda da 11 nehrin baslangi¢ noktasi kabul edilen Hver-
gelmir kaynagi vardir. Burada Yggdrasil’in kokiinii kemiren ejderha Nidhorgg ve adsiz
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yilanlar bulunur (Crossley- Holland 2018: 29). Gériildiigii gibi iskandinav evreninin
ekseni olan Yggdrasil diinyalar1 birbirine baglayan ayni zamanda kokleri araciligiyla da
bilgeligin, diinyanin olusumundaki temel unsurlardan olan su ve kaderin de temelidir.
Diinya agaci ile karsilastirildiginda islevsel olarak diinyalar: birbirine baglamasi ben-
zerdir. Ancak Tiirk mitolojisindeki gibi Yggdrasil’in konumlandirildig: kutsal bir mer-
kezden yani yiiksek bir dagdan ve dagin oldugu bir sehirden bahsedilmez. Asgard,
Olympos Dag’1 gibi diisiiniiliirse Yggdrasil’in islevi degisebilir:

Tanrilar glinliik toplantilari i¢in Diinyalar Agaci’nda yani Y ggdrasil’de bulusurdu.

Bu agag ¢ok biiyiik ve dallar biitiin diinyalarin iistiine ulagir, Midgard’1 korur ve

tepesi gokyiiziinii tasir. Ayni zamanda yasam agaci/kader agaci da olan Yggdrasil,

her zaman yemyesildir, kuruyan dallarinin yerine hemen yenisi ¢ikar (Akyildiz

Ercan 2014: 130).

Y ggdrasil, bu agidan kutsal merkezi siitun olarak degerlendirilebilir. Tiirk mitoloji-
sinde aga¢ dogu yoniiniin unsuruyken Yggdrasil’in de bazi yonlerle baglantis1 mevcut-
tur. Yaratilisin baslangicinda Ginnungagap (bosluk) vardir ve buradaki hareketlenmeler-
le giineyde Muspell, kuzeyde Niflheim yaratilmistir (Crossley-Holland 2018: 61).
Yggdrasil’in yon olarak biitiin diinyalar1 kapsama 6zelligi kokleri ve tasidigi diinyalar-
dan gelmektedir. Ayn1 zamanda Y ggdrasil, Tiirk mitolojisindeki Temir Kazik’in diinya-
lar1 birbirine baglayip kutup yildizina kadar uzanan agag¢ olarak nitelendirilmesine ben-
zer sekilde “géklerin tizerinde dondiigii bir kutup yildizi” olarak tasvir edilmistir (Rad-
zin 1983: 264).

Yggdrasil’in Diinya agaci ile bir diger benzer 6zelligi bolimlerini farkli hayvanla-
rin simgelemesidir. Yggdrasil’in kokiinde yilan ve ejderha oldugunu belirtmistik. En
tepesinde isimsiz bir kartal, kartalin bagimnin istiinde atmaca Vedrfolnir, yilan ve kartal
arasinda kosturarak dedikodu tasiyan Ratatosk (hizli disler) isimli kirmiz1 sincap, ayrica
dallarinda dolasan dort geyik vardir. Agag {izerinde bulunan bu hayvanlar farkli seyleri
simgeler. Kartal, gokyliziiniin krali (Gardin vd. 2014: 335), atmaca zafer sembolii
(Cirlot 1971: 28), yilan 6lim ve yenilenme, ejderha kotiilik semboliidiir ayn1 zamanda
bekgilik rolii de iistlenir (Gardin vd. 2014: 197, 650). Radzin’e gore Iskandinav mitolo-
jisinde kartal havanin, sincap dolu ve karin semboliidiir (1983: 264). Sembollerin hava
olaylar1 agirlikli oldugunu goriiyoruz. Yani burada yasanilan yer ve kiiltliriin temel
ozellikleri yansitilmistir. Sincabin yerle gok arasinda gidip gelmesi de cennet ile cehen-
nemin hem ayriliginin hem de birlikteliginin temsili gibi degerlendirilebilir (Crossley-
Holland 2018: 30). Agacin dallarinda dolasan geyikler dort yonii, dort temel unsuru ya
da dort mevsimi temsil etmektedir (Paajanen 2013: 240). Iki agacin iizerinde hayvan
sembolleri agisindan benzerlikler vardir ve kartal ile yilan ortak kullanilan sembollerdir.
Tiirk mitolojisinde oldugu gibi kartalin Iskandinav mitolojisinde de en tepede yani As-
gard’da oldugu i¢in tanrilar1 temsil ettigini soyleyebiliriz. Erlik’in ve 6liimiin sembolii
yilan, Yggdrasil’in ii¢lincii kokiinlin bulundugu Niflheim’da ayni sembolik isleve sahip-
tir. Her iki simgesel yilan Siimer’deki hayat agacinin efendisi olan yilan tanr1 Ningizzi-
da’nin halefleridir.

Tiirk mitolojisinde agacin sembol olarak kozmogoni (evren yaratilis miti) ile olan
baglantisinin yani sira antropogoni (insan yaratilis miti) ile yakindan ilgisi bulunmakta-
dir. Yaratilan ilk insan agacin altinda kopek tarafindan korunmaktadir (Bayat 2007a:
60). Ulgen insani yaratirken iki element kullanmistir. Bunlar; toprak ve agactir. Kemik-
leri topraktan bedenleri kilden olan yedi erkek yaratilmistir. Daha sonra bunlara ek
olarak yarattig1 bir erkekle toplamda sekiz insan ve onlarla beraber sekiz aga¢ yaratmig-
tir (Bayat 2007a: 109). Banarli’ya gore bu say1 dokuzdur:
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Insanhgm yaratilis1 hakkindaki Tiirk diisiincesine gore Tanr1, yeryiiziindeki dokuz
insan cinsini, bu insanlardan dnce yarattif1 dokuz dalli bir aacin gélgesinde ba-
rindirmistir. Once yerden dokuz dalli agaci yiikseltmis, sonra her dalin altinda bu
giinkii insanligin ilk atalarindan birini yaratarak, bu dokuz insana agag golgesinde
barmmay1 bir yaratilis bilgisi halinde vermistir (1983: 31).

Kaynaklardaki sayilar farkli olsa da temelde insan yaratimi ve agac iliskisi hem
yaratiligin 6ziinde hem de barmma ve korunmada ortaya cikmaktadir. Bu baglamda
degerlendirildiginde insanin evrenin bir parcasi olmasi kozmolojik anatomide sembol-
lestirildiginde basi yukariyi, sirti arkasi orta diinyayi, kollart nehirleri ve agaclari, da-
marlart da agacin kokiinli simgelemekle agagi diinyay:r sembolize eder (Bayat 2007a:
33). Agag, insan yaratilisinda oynadigi rolle birlikte hayatin cesitli asamalarinda da
insanla bagini korumaktadir: “Hayat Agaci tektir, yalniz agactir ve kdinatin bel kemigi-
dir. Insamin kemikleri de ‘Hayat Agaci’yla kisisellestirilir. Soy agact, soy kiitiigii vs.
insan ile Hayat Agaci arasindaki bagi gosterir” (Arslan 2014: 64). Gorildigi gibi
insan ve agac¢ arasindaki iligski dilde sembolik anlatimlarla varligini koruyarak yaratilisa
atifta bulunur.

Soy agaci ya da soy kiitiigii gibi kullanimlar yaratilisa oldugu kadar tiireyise de isa-
ret eder. Tirklerde pek cok tiireyis miti vardir ve bunlarda biri de agactan tiiremedir.
Agagtan tiireme bircok metinde gegcmektedir ve en bilineni Oguz Kagan Destani’dir.
Coruhlu’nun aktardigia goére Oguz Kagan’nin ikinci evliligi agac ile ilintilidir. Oguz
Kagan ava ¢iktig1 bir giin bir gol ortasinda aga¢ goriir. Bu agacin kovugunda yalniz
oturan kiz1 fark eder. Ona asik olur ve onunla evlenir. Diger bir aktarim da Kipgaklarin
tiremesiyle ilgilidir. Oguz Kagan’in askerlerinden biri savasta 6lmiistiir ve esi de gebe-
dir. Dogum yaklaginca kadin i¢i oyulmus bir agaca gidip ¢ocugunu dogurur. Cocuk,
Oguz’a gotiriilir, o da ismini “Qwpgaq” koyar. “QOwpcaq” kelimesi “kabug” kelimesin-
den tiiremistir (2002: 112). Kipgaklarin ismi ve mengei agagtan gelmektedir. Buna ek
olarak “agac kovugundan iireme” motifinin de kaynagidir (Ogel 1971: 88).

Agagctan tiireme daha ¢ok orman civarinda yasayan Tiirk boylarinda goriilmiistiir.
Yine agactan evlat isteme mense mitlerinin bir kalintis1 olarak giiniimiizde korunan bir
gelenek haline gelmigtir. Agag¢ oyuklari, insanlarin atalariin, hakanin annesinin, dogu-
mu ve ¢ogalmayi saglayan tanricanin bulundugu alanlardir. Insan nesli ve agac arasinda
ecdat bakimindan siki bir iligki vardir. Agacin gévdesi kandas akrabaligi, dallari aileleri,
yapraklar fertleri, kokleri de yeraltindaki ecdadi temsil eder. Ayrica 6len kisinin meza-
rina aga¢ dikilmesi, 6len kisinin mezarinda mutlu olup olmadigint anlamak igin mezar-
liktaki agaclara bakilmasi ya da kabir tizerine ekilen agacin kurumasinin yeni bir 6liime
isaret etmesi tiireme inancini gosterir. Agactan gocuk isteme gibi inaniglarin temelinde
menge mitleri vardir ¢ilinkii agac, ana, analar anasi olarak kabul edilir, dogum ve gocuk
tanrigast Umay’la birlikte gokten inmistir (Bayat 2007a: 179-181). Mense mitleriyle
baglantili olan agacin hem soy hem de dogum tanrigasiyla 6zdeslesmesi onun disil ola-
rak algilandiginin gostergesidir. Ozellikle agag ana olmasi ya da dogum tanrigasinin
bulundugu mekanlarin aga¢ oyuklar1 olmasi dogurganligin belirtisidir ki bu oyuklar ana
rahminin simgesidir. Destan ve masallarda yer alan elma agacinin meyvesinin yenme-
siyle hamile kalinacagi motifi agacin dogurganlik simgesi olmasi ile baglantilidir (Bayat
2007b: 38).

Iskandinav mitolojisinde Yggdrasil’in diinyanin sonu ve yeniden yaratilisinda
dnemli bir rolii bulunur. 13. yiizyilda Snorri Sturlusson tarafindan yazilan Iskandinav
mitolojisinin baglica kaynaklarindan biri olan Nesir Edda’nin ilk siiri “Voluspa” nin ilk
dizesi insanlara Diinya agacinin ¢ocuklar1 diye hitap eder. Asgard’m ad1 Heimdallr’dir.
“Heim” diinya, “dallr” aga¢ demektir. Heimdallr yani Asgard diinya agacinin kendisi-
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dir. Siirdeki diinya agacmin ¢ocuklari hitabt da Asgard’da bulunan yaraticilart isaret
eder. Yine siirde “nine worlds I remember, nine yew wood goddesses” sozleri diinya
agacinin dokuz diinyayr kapsadigini hatirlatir ve dokuz porsuk agag¢ tanricasiyla da
diyerek disilige gondermede bulunur. Bu mitolojide porsuk agaciyla baglantisi olan
yaratict varlik dogurganlik ve vahsi doga tanrigas1 Freya’dir. “Heimdallargaldr (Heim-
dallr’'in Biiyiisii)” isimli Izlandali bir siirde, Heimdallr yani diinya agac1 kendisinin
hepsi kiz kardes olan dokuz annenin oglu oldugunu sdyler. Bu siirde de erillik yonii
vurgulanmstir. Yggdrasil bazen porsuk bazen disbudak agaci olarak kabul edilir. Por-
suk agaclar1 genellikle ibadetin odaginda olmustur. Bu aga¢ cinsi Kuzey Avrupa iilkele-
rinde genis alanlar1 kapladigindan insanlarin ruhsal diinyasini etkilemistir. Bu nedenle
Yggdrasil pagan inangta hayat agaci ve tapinma objesi olarak karsimiza ¢ikar (Asan
2015: 120). Cins bakimindan dogum tanrigasiyla baglantili oldugundan hem yaratiligta
hem de tliremede 6nemli rol oynadigimi sdyleyebiliriz. Yggdrasil’in meyvesini pisirip
yemenin giivenli bir dogum saglayacagina inanilir (Crossley- Holland 2018: 29). iskan-
dinav mitolojisinde meyveye Ozellikle elmaya deginmek gerekir. Elma oliimsiizliikle
iliskilidir ve Aesir tanricasi idunn, dliimsiizliik elmalarinin koruyucusudur. Bu elmalar
disbudaktan yapilma bir kutuda durur. Tanrilar yaslandiklarini hissettiklerinde bu elma-
lardan yiyerek genclesir (Gaiman 2018: 164).

Tanrilara genglik verilmesi ve onlarin oliimsiiz kilinmasinda aga¢ ve meyvesi
onemli bir figilir olmustur. Tanrilar tanr1 yapan agag, insan yaratilisinda en bilyiik paya
sahiptir ¢linkii ilk insanlar kiitiiklerden yaratilmistir. Bunun 6ykiisii su sekildedir: Tanr1
Bor’un Odin, Vili ve Ve adinda ii¢ oglu vardir. Yetigkinlige erigen bu {i¢ tanr1 kardes
Ginnungagap’in higliginde kisili kalmiglardir. Oras1 engin bir bosluktur, ne yer, ne gok
ne de canli bir sey vardir. Ug tanri, insan harig her seyi yaratir. En sonunda deniz kiyi-
sinda biri disbudaktan digeri karaagactan olan iki kiitiik bulurlar. Disbudak agact esnek
oldugundan oymasi kolaydir. Karaaga¢ da zarif ve saglamdir. Tanrilar bu iki kiitiigii
alarak kaldirir ve insan yaratilis1 baslar. Odin kiitiikleri tutup hayat iifler. Vili, irade, akil
ve fikir bahseder. Ve de kiitiikleri oyarak insan sureti verir. Erkege Ask yani disbudak,
kadia Embla yani karaga¢ ismi konulur (Gaiman 2018: 29).

Ask ve Embla yani disbudak ve karaagac insanligi atasidir. Insan soyu agac kiitii-
giliyle baslar ve kiyametle sona eren yasam agagla yeniden hayat bulur. “Ragnarok”
yani diinyanin sonunda Yggdrasil titremis, dallarinda saklanan kadin ve erkek Lif ve
Lifthrasir’in sag kalip insan soyunu siirdiirmiistiir. Bir déngiiniin sonlanip yeni bir don-
giiniin baslamasinda Yggdrasil’in rolii bulunmaktadir (Paajanen 2013: 238). Yggdrasil
hem insan hem de iizerindeki hayvanlara, canlilara beslenme, barinma, saklanip korun-
ma imkéni tanir. Canlilarin bakimini saglayan aga¢ bunun karsiliginda Kader (Urd),
Varlik (Skuld) ve Gereklilik (Verdandi) yani {i¢ Norn tarafindan ayakta tutulur. Boyle-
likle hem insanlarin hem de insanlarin koruyucularmin hayati ona baghdir (Crossley-
Holland 2018: 29-30). Tiiremeyle baglantisinda sonra bazi sembolik anlatimlarda hayat
agacin tiirii farklilagmistir. Yggdrasil’in tanimlandig1 diger cins disbudak agacidir. Bir
disbudak agacmin diinya ekseninin sembolii olmasinin nedeni bu agacin direngli ve
esnek olmasi olabilir. Disbudak agacinin ingilizce karsiigi “ash tree’dir. “Ash” kil
demektir, Tung ¢ag1 toplumlar arag-gerec ve silahlarini atesle sertlestirdikleri bu agacin
odunlarindan yapmiglardir. Kelimenin Yunanca karsiligi da kiil ve mizrak anlamina
gelir (Crews 2003: 43). Yggdrasil’in digbudak agaci olarak hayal edilmesinde agacin
kullanim ve fayda saglamasinin etkisi oldugu soylenebilir. Bu da ¢evre faktoriiniin mitik
diisiincedeki 6nemini gosterir.
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Agacin cinsi bakimindan Tiirk hayat agac1 daha zengindir ancak bu cinslerden da-
ha fazla ad1 gecen kayin agacidir. Ornegin Coruhlu’ya gore Tiirk kiiltiiriinde hayat agaci
genellikle kayin agacidir. Bu nedenle Tiirklerde en makbul sayilan aga¢ kayin agaci
olmustur. Ozellikle samanlar ayin yaparken kaymn agacim1 mutlaka yanlarinda bulun-
durmuslardir. Samanist mitolojiye gore Ulgen ve Umay kayin agaciyla gokten yere
inmistir (2002: 116; Mirzaoglu Sivact 2005: 42). Agacin gokten tanrilarla birlikte yere
inmesinin yani sira tanrisal bir vasfi da bulunur: “Iki mukaddes agcagayin vardir. Biri
erkek digeri ise kadindir. Biitiin agaclar o zaman yaratilmistir ki biz Ulgen atadan ve
Umay anadan dogmugsuz” (Bayat 2007a: 180). Bayat’in Radloff’tan alintiladig1 bu var-
yantta agcagaymn ya da akcaagag Ulgen ve Umay’in sembolii olmustur. Kayin agact
disinda kutsal sayilan agaglar ardig, karagam, sedir [mos], sogiit, mese ve akkavaktir
(Ozarslan 2003: 98). Genellikle agag tiirii olarak baktigimizda kayin agaci 6n plana
¢ikmaktadir hatta “hayat agact”, “yasam agaci” ya da “kayin agaci” gibi adlarla da
anilir (Arslan 2014: 63). Servi/selvi agaci da en ¢ok taninan ve hayat agaci rolii verilen
agaclardan biridir. Bunun nedeni servinin yil boyunca yesil kalmasi, giizel kokmasi ve
gokytiziine ince uzun bir kili¢ seklinde yiikselmesidir. Ayrica riizgarda tepeleri yattigt
icin kutsal bir teslimiyet havasi verir (Aga¢ ve Sakarya 2015: 4). insanin yaratiligina
donersek Ulgen’in yarattig1 ilk insan1 oyuguna koydugu agacin kayn, kavak ya da ¢inar
oldugu ve bu agaglara sunulan kurbanlarmn, etrafinda yapilan ritiiellerin de yagamsal bir
dongii anlaminda yaratilis sahnesine atfedildigi dile getirilmistir (Bayat 2007a: 60). Cins
bakimindan kaym agaci daha 6n plana ¢ikmistir. Kaym agact samanlik torenlerinde,
bayramlarda ve ayinlerde 6zel bir yer tutar. Ayinlerin yapilacagi yerlerde ya da hastalar1
tedavi ederken gevrede mutlaka kaym agaci bulunur. Yine Saman davulu yapiminda
sedir agaciyla birlikte kaymn agac1 kullanilir (Ozarslan 2003: 98-99).

Yggdrasil bilgelikle alakali bir yolculukta 6nemli paya sahiptir. Bas tanri Odin,
tanrisal gizleri 6grenmek, Oliilerin bilgeligine ulagsmak ve diinyanin sirrina erismek icin
Yggdrasil’e ayaklarindan dokuz giin dokuz gece asili kalir. Asili kaldig: siire icinde
Runik alfabeyi ¢dzerek yasamin ve dliimiin gizemlerini 6grenir. Bununla birlikte dokuz
tilstmin ve biiyiili sarkinin bilgisini de edinir. Bu siire zarfinda yanina aldig1 mizragi
“Gungnir” siirekli kendisine batar ve onu yaralar (Paajanen 2013: 231). Campbell,
Odin’in agagta asili olmasini Mesih’in ¢armihta asili olmasina benzetse de bilgelik
kazanmasi agisindan Bodhi agacindaki Buddha ile daha benzer oldugunu ifade eder.
Ciinkii burada amag bilgilenme ve aydinlanmadir; tanriya kefaret ya da giinah iglemis
bir ulusa merhamet istemek degildir. Mizragiyla delinmesini de kendini kendisine kur-
ban etmesi olarak yorumlar (2016: 476). Odin’in ¢iktig1 bu yolculuk hem diinyalar arasi
gecis hem de bilgelik yoludur. Bu yolculukta Yggdrasil at olarak diisiiniilmiistiir. Bu
diisiincenin temelinde iskandinav ve eski Ingiliz séylemlerinde daragacina giderken
kurbanimn binegi olarak algilanmasi yatar ve bu nedenle “asilan adamin ati” denir. Eti-
molojik olarak “The Horse of Ygg” tarifinde Ygg(r), Odin’in isimlerinden biridir ve
korkung olan anlamina gelir (Eson 2010: 95-96). Kaynaklarda “korkung kiiheylan”
olarak da gegmektedir (Paajanen 2013: 246). Boylelikle agag, kiiltiir igerisinde dzgiinle-
serek farkli sembolik anlamlar ve ifadeler tasiyan, eski ¢caglardan giiniimiize kadar var-
lig1n1 siirdiiren bir semboldiir.

Sonug¢

Tiirk ve Iskandinav mitolojisinde aga¢ semboliinii karsilastirmali olarak inceledi-
gimiz bu caligmada oncelikle dilleri, kiiltiirleri ve cografyalar1 farkli olan iki toplumun
ortak paydasinin hayat/diinya agaci1 oldugunu sdyleyebiliriz. Kiiltiirel yapiya dahil ede-
bilecegimiz ¢esitli doga unsurlarina atfedilen kutsalligin 6nem kazandigi bu iki inang
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siteminde aga¢, yasami ve davranislari sekillendiren 6nemli bir yapi unsuru olarak kar-
simiza ¢ikmaktadir.

Calismada Tiirk mitolojisinde aga¢ semboliiniin daha genis bir kullanima sahip ol-
dugu tespit edilmistir. Tanrinin ve hiikiimdarin sembolii baglaminda yonetimin simgesi-
dir. Diinyalar1 bir arada tutmasi, kutsal merkezde bulunmasi, ¢esitli atmosferik olaylari
diizenlemesi kozmogonik yoniinii ifade eder. Tireyisteki rolii, dogurganlik ve bereketin
timsali olmasi da sosyal yagamdaki etkisini gosterir.

Iskandinav mitolojisinde Yggdrasil, Tiirk mitolojisindeki diinya/hayat agacinin ba-
z1 islevsel Ozelliklerine sahiptir. Bu &zelliklerin en basinda evreni bir arada tutmasi
gelir. Diinya agaci gibi tanrisal ve beseri diizenin ortak paydasi olmus, yaratilis, dogur-
ganlik, bereket ve tiireme sembolii olarak goriilmiistiir. Ancak burada vurgulanmasi
gereken 6nemli husus Iskandinav mitolojisinde tiireyisin sadece agactan olmasidir. Tiirk
mitolojisinde farkli tiireyis formlar1 vardir ve agag da bunlardan biridir. Tiirklerde Is-
kandinavlara oranla diinya/hayat agaci ile ilgili ¢ok fazla inanis sekli ya da cins ¢esidi
olmasimin sebebi Tiirklerin gd¢ebe bir toplum olmasi ve mitlerin gesitli bolgelere da-
Silmasidir.

Her iki mitik sistemde agac tanrisal statiide konumlandirilmistir. Bunun yani sira
cennet ile cehennem 6liim ve yasam c¢izgisinin de esigidir. Agag, fiziki degisimlerinden
oOtiirli yagam ve 6liimii simgelediginden insanlarin hayatinin 6zeti seklinde algilanmis ve
kutsallikla ilintilendirilmistir. Bu da bize insanlarin mitleri olustururken psikolojileri
hakkinda bilgi vermektedir. Insan kendine yakin hissettigi, kendine benzettigi nesneleri,
hayatini1 idame ettirirken faydali ya da zararli unsurlar1 nasil kodladigmin ipuglart mit-
lerde bulunmaktadir. Bu baglamda aga¢ sembolii her iki mitolojide de yere ve goge
hakim bir doga unsurudur ve her pargasinin sagladigi fayda géz 6niinde bulunduruldu-
gunda kutsal sayilmasi, kurban sunulmasi ve evrenin merkezi ekseni sayilmasi tesadiifl
degildir.

YAZARLARIN KATKI DUZEYLERI: Birinci Yazar %100.

ETiK KOMITE ONAYI: Caligmada etik kurul iznine gerek yoktur.
FINANSAL DESTEK: Calismada finansal destek alimmamustir.

CIKAR CATISMASI: Calismada potansiyel ¢ikar ¢atismast bulunmamaktadir.
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