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KLASIK TURK SIIRINDE SUTUR-I CARH iLE
AVESTA’YA YOLCULUK
A JOURNEY TO AVESTA WIiTH SUTUR-i CARH iN CLASSIiCAL TURKISH POETRY

Mustafa KILIC

Oz

Klasik Tiirk siirini anlama ve anlamlandirma gayret-
lerinin baginda metin serhi gelmektedir. Kullanilan
yontem ne olursa olsun, metni anlamlandirma calig-
malarinin ilk basamagi siir metninde gecen kelime
kadrosunun dokiimiidiir. Siirde gegen tiim kelimelerin
anlamlar1 ve hangi hayalleri barindirdig1 bilinmeden
o metnin anlagilmas1 miimkiin degildir. Bu sebeple,
klasik Tiirk siirinin az s6zle ¢cok sey anlatan yapist ve
sairlerin iki misraa sigdirdiklar1 inanislar, tasavvurlar,
mitolojik anlatilarla ilgili kiiltiirel birikimler koken
aragtirmasini zorunlu kilar.

Bu calismada klasik Tiirk siirinde gecen ‘“Ustiir-i
gerdiin” ve “giitiir-i ¢arh” tamlamalar1 ile eski kiiltiir-
lerin inang sistemleri ve mitolojilerinde yer alan
ucan/kanatli deve tasavvurlar arasindaki iligki sorgu-
lanacaktir. Bugiinkii Tiirk¢eye “felegin devesi” olarak
aktarilan ancak ifade ettigi anlam belli olmayan
“Ugtiir-i gerdn” ve “siitiir-i carh” tamlamalari, felek
ve deve sembolizmi iginde yorumlanarak, mitoslarda
gokyliziindeki tanrilarin binegi olarak yer alan deve-
nin, klasik Tirk siirindeki benzetmeliklerle ilgisi,
kazandigi anlamlar ve bununla meydana getirilen

hayallere igaret edilecektir.

Anahtar Kelimeler: deve, Ustiir-i gerdan, siitiir-i ¢arh,
mitoloji, klasik Tiirk edebiyati, Avesta.

Abstract

Text commentary comes at the beginning of efforts to
understand and make sense of this tradition of poetry.
Whatever method is used, the first step of the text
interpretation is the casting of the word staff in the
poem. It is not possible to understand a poem without
knowing all words meaning and what dreams it con-
tains. Therefore, the structure of Classical Turkish
poetry which tells a lot things with little words and
cultural accumulations, beliefs, imaginations, mytho-
logical narrations that poets fit into the two verses
require the study of origins.

In this study, relationship between winged camels
imagination which exist in the belief systems and
mythology of the ancient cultures with “Ugtiir-i
gerdiin” and “siitiir-i ¢arh” phrases in classical
Turkish poetry will be questioned. “Ustiir-i gerdin”
and “slitlir-i carh” phrases, which are adapted as
“felegin devesi” into today’s Turkish but the mea-
ning of it is unclear, are to be interpreted in the sym-
bolism of the camel and the felek and, the camel
which exist in mythos and is the riding of the gods in
the sky, its relevance and origin of Turkish poetry
will be pointed to the meaning and dreams of mytho-

logy.

Keywords: camel, tistiir-i gerdiin, siitiir-i ¢arh, mytho-
logy, classical turkish poetry, Avesta.
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Giris'

Klasik Tiirk siirindeki bazi beyitler giiniimiiz harflerine aktarilip, Tiirk¢ceye ¢evrilse dahi anlamlari-
nin net olarak anlagilmadigi bilinen bir gergektir. Bu sebeple edebi metinlerde —6zellikle manzum
metinler- gegen bazi ifadeler i¢in a¢ilamall notlara ihtiyag duyulmaktadir (Alpay Tekin 2017: 145-
148). Edebi metinlerde yer alan bazi hayvanlar da sembolik anlamlar i¢erdigi icin mitolojik kdken
bakimindan sorgulanmali ve bunlar metin nesirlerinde a¢ilamali notlar ile birlikte verilmelidir.
Klasik Tiirk siirinde gecen bir hayvan olan deve de bazi beyitlerde gergek 6zelliklerinin disinda,
mitolojik anlamlar igermektedir.

Sicak ve kurak iklimin hiikiim slirdiigii bolgelerde uzun yolculuklar igin elverisli ve ayn1 zamanda
etinden, siitlinden, derisinden, yiliniinden, giibresinden yararlanilan bir hayvan olmasi sebebiyle
deve, ¢ollerde yasayan gdcebeler icin hayati bir 6neme sahiptir. Araplar i¢in hayatin tamamini tem-
sil eden deve “sefinetii’s-sahra” (g6l gemisi) adiyla da amlmaktadir (Onkal vd. 1994: 222; Usta
2016: 2863). Dogal olarak da deve ile ilgili soz varlig1 en zengin dil Arapcadir. Bu dilde en fazla
kullanilan deve isimleri “ibil, cemel, bair, nika, hecin, filic ve buht”tur. Deve ve bununla ilgili
unsurlar Arap dili yani sira bu dille alis veriste bulunan diger milletlerin dillerine dolayisiyla edebi-
yatlarina da girmistir. Bu baglamda klasik Tiirk siirinde 6zellikle “naka” kelimesinin ¢ok sik kulla-
nldig1 goriilmektedir. Mesela Hz. Salih’in bir peygamberlik mucizesi olarak kayadan ¢ikardigi
deve, beyitlerde “naka-y1 Salih” olarak ge¢mektedir (Bulut 2004: 137-150; Palabiyik 2014: 160-
175). Yine Leyla ve Mecniin anlatisinda, Leyla’nin ¢olde gezdigi deve de “néaka-y1 Leyli” ismiyle
klasik Tiirk siirinde yer bulmustur.

Insanlar i¢giidiisel olarak hayvanlar1 ve doganin diger varliklarin1 halk Sykiilerine, dinsel ve mito-
lojik sistemlerine ve simgeciliklerine (sembolizm) dahil ederler (Johns 2008: 27). Ancak cesitli
toplumlar i¢in biiyiik 6nem arz eden deve, diger hayvanlara gore daha az sembolik ifadeler iger-
mektedir. Kutsal kitaplarin ¢ogunda ismi siklikla zikredilen bir hayvan olmasina karsin deve, Arap
mitolojisi de dahil olmak iizere diinya mitolojilerinin higbirinde girift sembolik anlamlara biiriin-
memigtir. Bedevi toplumlarin hayatlarinin her alaninda yer alan ve kitalar arasi ticarette medeniyet-
lerin gelismesine katki saglayan bir ara¢ konumundaki devenin bu denli az inanis, tasavvur ve
sembolik ifadeler igermesi ilgingtir. Klasik Tiirk siirinde de ayn1 durum s6z konusudur. Deve klasik
Tirk siirinde pek ¢ok isimle gegmesine ragmen bunlarin gogunu bu hayvanin gergek o6zellikleri
iizerine kurulan hayaller olusturur.?

Klasik Tirk siirinde deve sadece ona verilen Arapga isimlerle yer almaz. Nitekim Fars¢ada deveye
verilen “Ustiir” ya da “siitiir” ismiyle de pek ¢ok beyitte anilir. Siitiir ya da tstiir kelimelerinin geg-
tigi beyitler cogunlukla anlasilir bir sekilde bugiinkii Tiirk¢eye aktarilirken, “siitiir-i gerdiin” ve
“lstlir-1 garh” gibi baz1 tamlamalarin gectigi beyitlerde anlam muglak kalmaktadir. Bu tamlamalar
pek cok serh ve sozliikk galismasinda “felegin devesi” olarak aktarilmistir (Catikkas 2008: 367;
Onay 2000: 168; Selcuk 2012: 2247). Felegin anlamlarindan biri gokyiizii, semadir. Dolayistyla bu
tamlamalar “gdgiin devesi” olarak da gevrilebilir. Bu, mitolojik anlatilarda yer alan ug¢an at motifi-
ne ¢ok benzemektedir.

1 Bu caligmada 6rnek olarak kullanilan beyitler elektronik ve basili kitaplar ile www.tebdiz.com’dan taranarak elde edil-
mistir.

2 Klasik Tiirk siirinde devenin beyitlerde hangi baglamlarda kullanildigini gérmek igin bkz. Sibel Kdse (2009). 16. Yiizyil
Sairi Zati'nin Gazellerinde Hayvanlar. Sakarya Universitesi. Yiiksek Lisans Tezi. 5.92-97. ; Sani Goren (2010). 17.
Yiizyil Sairlerinden Fehim-i Kadim, Astk Omer ve Karacaoglan’w Siirlerinde Hayvanlar. Marmara Universitesi. Yiik-
sek Lisans Tezi. 5.396-414. ; Onder Ertap (1996). Divan Siirinde Hayvan Motifi. Balikesir Universitesi. Yiiksek Lisans
Tezi. 5.135-138.
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Yahudi mistisizminin (Kabala) temel kaynaklar1 arasinda yer alan Zohar’da Cennet Bahgesi’nde
(Garden of Eden) bulunan kanatli bir deveden bahsedilir. Bu kanath deve, ilk insan ¢iftinin cennet-
ten kovulmasina/diisiisiine sebep olan bir hayvan olarak yer alir. Cesitli kaynaklarda devenin Iran
mitolojisinde ejder-yilan karisimi bir hayvan olarak algilandigi ve bunun Avesta kaynakli oldugu
sOylenir (Werness 2007: 69; Cirlot 1971: 37; Blavatsky 1910: 205). Tevrat’ta yer alan cennetten
kovulma/diisiis anlatisindaki yilan yerine bu defa kanath deve figiirii 6n plandadir. Baz1 anlatilarda
cennette iken yilanin deve suretinde olduguna ve seytana uydugu icin ayaklarin kesildigine degi-
nilir (Ahmed Bican 1973: 85; Ukray 2017: 345). Islami kiiltiirde de yer alan bu anlatmin kdkeni,
Zohar’da gecen ve ilk insan ¢iftini kandiran kanatli deve anlatis1 olmalidir.

Ibrahim Cesmeli, Sogd sanatinda goriilen zoomorfik atribiileri ikonografik agidan degerlendirdigi
makalesinde kanatli/ugan deve tasavvurundan bahsederken bu tasavvurun Sogdlarda bulundugunu
belirtir. Orta Asya’da yer alan ve Iran kokenli bir topluluk olan Sogdlar, Zerdiistliik inancim be-
nimsemislerdir. Zerdistliik, Sogdlarin resmi dini olmasa da onlar, hayatlarinin her alaninda bu
inanci sahiplenmis ve sanatlarina da yansitmiglardir. Tespit edilen duvar resimleri, kabartmalar,
heykeller ve sikkelerde, agirlikli olarak Zerdiist panteonundan ilahlarin ve atribiilerin kullanildig
sonucuna varilmistir. Zerdiistlerin kutsal kitabi Avesta, karsilasilan bu sanat eserlerini yorumlama-
da bir rehber olarak kullanilmistir. Pek ¢ok inang sisteminde oldugu gibi Zerdiistliikte de ilahlarin
simgeleri hayvanlardir. Cogunlukla ilahlarin 6zelliklerini yansitan bu hayvanlar ikonografik ¢o-
ziimlemelerde en fazla yardime1 olan atribiiler arasinda yer alir (Cesmeli 2014: 52).

Tipki Araplarda oldugu gibi Orta As-
ya’nin getin iklim kosullarinda miica-
dele eden Sogdlar i¢in de deve 6nemli
bir hayvandir. Zerdiistliigiin kutsal
kitabi Avesta’da da gegen deve
Sogdlarin kutsal kabul ettigi bir hay-
vandir. Bu sebeple bu irani Orta Asya
toplulugu deveye birtakim sembolik
anlamlar yiiklemis ve sanat eserlerinde
bu sembolizmi siklikla kullanmustir.
Yine aymi cografyada yer alan Penci-
kent, Buhara, Varahsa gibi bolgelerde
de kanath deve figiiriiniin kullanildig
sanat eserleri ve egyalara rastlanmak-
tadir (Fig.1; Cesmeli 2014: 69).
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Devenin yiiklendigi bu sembolik an-
lamlar1 ortaya ¢ikarmak icin de Zer-
diistlerin kutsal kitabr Avesta ve Fars
mitolojisi zengin bilgiler icermektedir.
Avesta’nin en 6nemli boliimleri Yast-
lardir. Yastlar, Iranlilarin kendilerine
0zgii cesitli tanrilara yapmis olduklari

Fig. 1: Kanath deve figlirlii Buhara glim{s testi

dualari, ilahileri ve yakarislar1 icer-

mektedir. Bu bélimlerdeki rivayetlerin bir kismunda da Zerdiist 6ncesi déonemler hakkinda bilgi
verilmektedir (Yildirim 2011: 160). Avesta’nin Warharan Yast boliimiinde zafer tanris1 Verethag-
na, Ahura Mazda’nin yanina cesitli sekillerde, ilk 6nce bir riizgar, ikinci gelisinde bir boga, {igiincii
gelisinde bir at ve dordiincii gelisinde ise bir deve olarak gelir.
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“Ahura tarafindan yaratilmig Verethragna ona, keskin disli, hizli... on ayaklariyla
yere vuran, uzun tiiylti, adamlarin mekdninda yasayan, yiik tasiyan bir deve bi¢imin-
de kosarak dordiincii kez geldi.” (Omerxalis 2012: 465).

Avesta’da gokytiziindeki bir tanrinin deve kiliginda Ahura Mazda’nin yanina gelmesi devenin anla-
tilara bu tanrinin sembolii ve binegi olarak ge¢gmesine sebep olmus ve deve gokyiiziine ait bir hay-
van olarak diisliniilmiistiir. Fars edebiyatina ve oradan da Tiirk edebiyatina gegen bu goge
ait/ucan/kanatl deve tasavvuru klasik Tiirk siirine de gesitli sekillerde yansimistir. Bu unsur Aves-
ta’da gectigi sekliyle sadece Verethragna yani Behram/Merih gezegeni ile degil klasik Tiirk siirinde
Miisteri gezegeni ile de zikredilmektedir. Miisteri ve Merih gezegenleri ile birlikte kullanilan fele-
gin devesi tasavvurunun, klasik Tiirk siirindeki yansimalari ti¢ baglik altinda segilen siir 6rnekleriy-
le yorumlanacaktir:®

1. Yildirim diisiiren deve inamis1 ve Miisteri gezegeni iliskisi

Tiirk mitolojisi lizerinde yapilan bazi ¢aligsmalarda hayvanlar, “gok™ ve “yer/su” diisiincesine gore
cesitli sembolik anlamlar kazanmislardir. Hayvanlarin gok ve yer sembolizmine gore siniflandiril-
dig1 bu ¢aligmalarda deve, gok/gokyiizii unsuruna tekabiil eden hayvanlar sinifina dahil edilir (Ya-
sar 2014: 213-216). Mesela Bahaeddin Ogel, Tiirk Mitolojisi adli kitabinda “Yildirim diisiiren disi
deve” bashig altinda gokyiiziinde var oldugu kabul edilen bir deveden bahsetmektedir. Belirttigine
gore Tiirklerin, bulutlarin bir sesi olduguna inanmalar1 ve bu sesi “ingragmak” fiiliyle ifade etmele-
ri de, bu goksel deve tasavvuruyla ilgilidir. Ingragmak; disi develerin yavrularini ¢agirmak igin
cikardiklar1 ses anlamina gelmektedir. Eski Tiirklerin yalnizca bulutlarin sesini taklit etmek ama-
ctyla bu fiili kullanmadiklarim belirten Ogel, sézii gegen benzetmenin altinda yatan mitolojik sebe-
bi Potanin’in Orta Asya derlemelerinden su sekilde aktarmaktadir:

“Ucan bir deve varmis ve bu devenin swrtina binip oturan da ii¢ yigit varmis. Bu yi-
gitlerden birisi oniindeki davulu calar ve gok giirlemelerini meydana getirirmis.
Ikinci kahramamn elinde ise beyaz bir bez varmis ve bu bezi havada sallayarak yil-
dirim ve simgsekler caktirirmis. Uciinciisii ise zaman zaman ayagindaki iizengi ile de-
veye dokunur ve deveyi kostururmugs. Deve bazen dyle kosar, dyle kosarmig ki agzin-
dan kopiikler bosalir ve biitiin diinyayr kaplarmis. Zaman zaman yagip da diinyayt
sele bogan yagmurlar bu nedenle meydana gelirmis. Yagmur ve boralarin az veya
¢cok olusu, hep bu yigidin iizengi oynatmasina bagli imis. Bu yigit iyice kizip iizengisi
ile deveyi sancarsa, biitiin diinya sel ve tufan icinde kalirmis.” (Ogel 2010: 286-
287).

Yukaridaki anlatiya gore diinyadaki birtakim doga olaylar (sel, tufan, yildirim, simsek, gok giirtil-
tiisii, kar) gokyiiziinde ugtugu varsayilan bu deveden kaynaklanmaktadir. Devenin iizerindeki ii¢
kisinin hareketleriyle, deve yeryiiziine agzindan kdpiikler sacarak kar ve yagmur getirmekte ya da
yildirim, simsek ve gok giiriiltiisii olusturmaktadir. Tiirk mitolojisinde yer alan bu anlatiy1 diger
toplumlarin inang sistemlerinde/mitolojilerinde yer alan bazi bilgilerle temellendirebiliriz. Oyle ki
hemen hemen tiim mitolojilerde gok giiriiltiisii, yagmur, yildirim ve simsek getiren tanr figiirii
miigterektir. Roma’da Jiipiter, Yunan’da Zeus, Babil’de Marduk, Hint’te Dyaus olan bu ortak tan-
ri/gezegen figiirii klasik Tirk siirinde ise Miisteri olarak gecmektedir. Asagidaki beyitte yer alan
“stitiir-i Miisteri” tamlamasi da bu anlatiyla birlikte agikliga kavugmaktadir.

% Bu galisma boyunca verilen beyit érneklerinin yaziminda transkripsiyon isaretleri kullanilmanustir. Sadece uzun iinliiler
(a, 0, 1) belirtilmis ve ayin harfi i¢in de kesme isareti (‘) kullanilmistir.
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Hake yikilsun siitiir-i Miisteri

Yani sipihriin cesed-i ekberi (Taslicali Yahya, Giilgen-i Envar-373)

“Miisteri (gezegeninin) devesi yani gokyiiziiniin en biiyiik cesedi topraga diigsiin.”

Taslicali Yahya’'nin Giilsen-i Envdr mesnevisinde beyitlerde sirasiyla gezegenler yer almaktadir
(Kayabas1 1991: 36).* Sira Miisteri yani Jiipiter gezegenine geldigi zaman “siitiir-i Miisteri” diye
alistlmadik bir tamlama kullanilmigtir. Bu tamlama “Miisteri y1ldizinin/gezegeninin devesi” olarak
cevrilse bile anlam muglak kalmaktadir. Tamlamanin agikliga kavusmasi i¢in daha once deveyle
ilgili verilen bilgilere ihtiya¢ duyulmaktadir. Potanin tarafindan derlenen yukaridaki anlatida, gok-
yiiziinde ugan devenin sirtindaki yigidin, elindeki beyaz mendili sallamasiyla yildirim ve simsek
caktirmasi ilging bir benzerliktir. Miisteri’nin yani Marduk/Jiipiter/Dyaus/Zeus’un devesi olarak da
diisiiniildiigiinde, Bahaeddin Ogel’in bahsettigi yildirim getiren ucan deve tasavvuru bu beyitle
desteklenmis olur.

Miisteri gezegeni i¢in ikinci misrada “sipihrin cesed-i ekberi” ifadesi kullamilmistir. Osmanli-islam
mitolojisinde Miisteri gezegeni “sa’d-1 uzma” ya da “sa’d-1 ekber” olarak bilinmektedir (And 2007:
353). Bu iki tamlama “biiyiik ugurluluk” anlamina gelir. Ancak Taslicali Yahya, Giilsen-i Envdr’da
felegi ve gok cisimlerini ele aldig1 boliimde, onlar1 olumsuz birtakim ifadelerle degerlendirmistir:
Zuhal’i gokten yere diistir, Ay i belini biik, Zdl-i felegi yere ¢al vb. Ayni sekilde Miisteri gezegeni
icin de, bu gezegeni niteleyen “sa’d-1 ekber” (biiyiik mutluluk) tamlamasinin karsisina “sipihriin
cesed-i ekberi” (gogiin en biiyiik cesedi/viicudu) ifadesini kullanmugtir.

Bir Orta Asya anlatisinin, klasik Tiirk siirinde yer almasi bu anlatinin kdkeninin ne oldugu sorusu-
nu akla getirir. Potanin’in bu derlemeyi Orta Asya’nin hangi bolgesinde yaptigi bilinmemektedir.
Ancak calismanin giris boliimiinde verilen bilgiler, sozii gecen anlatinin bir Orta Asya toplulugu
olan, Fars asilli Sogdlar’a ait oldugunu kanitlar niteliktedir. Ciinkii ugan/kanatli deve motifi, Zer-
diist inancin1 benimseyen Sogd sanatinda da kullanilmustir. Dolayisiyla bu toplulugun anlatilarinda
bu tasavvurun yer almasi olagandir.

Yine Ganizdde Nddiri Divdni’nda yer alan bir beyit de, bahsi gegen anlatiyla 6rtiismektedir:

Sanman ki berf idi dokilen hiddet eyleyiip

4 Boz felegiin 4let-i hengdmesin
Soy giinesiin ariyeti cAmesin

Koma ulu ecnihadan bir nigan
Nige bir ide felegi asiyan
Hism ile Zal-i felegi cal yire
Béam-1 semadan giinesi sal yire

Saye-i tiftade gibi fi’l-mesel
Sakf-1 felekden yere diigsiin Zuhal

Kil kameriin kadd-i biilendini pest
Kase-i Mecnin gibi eyle sikest

Hake yikilsun siitiir-i Miisteri
Ya’ni sipihriin cesed-i ekberi

Huati1 ¢ikar bahr-1 felekden hemin
Nini1 dah1 eyleme zir-i zemin
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Kef sagdi her taraf siitiir-i carh-1 kine-dar (Nddiri Divani-K.10/2)

“Ddékiilenin kar oldugunu sanmaywmn. Kin tutan felegin devesi sinirlenip her tarafa kopiik
sact.”

Yukaridaki beyitte felegin devesinin 6fkelenmesi ve agzindan koptiikler sagmasi, Potanin tarafindan
derlenen efsaneyi animsatmaktadir:

BEYITTE GECEN KELIMELER POTANIN’iN DERLEDIGi ANLATI
sttiir-i ¢arh-1 kine-dar /hiddet eyleyiip Devenin iizerindeki yigidin, deveye vurarak onu
ofkelendirmesi
kef sacd1 / berf Ofkelenen devenin agzindan kopiikler sagmas,
yeryiiziine kar ve yagmur olarak diismesi

Gelibolulu Ali’ye ait bir beyitte de yukaridaki hayale benzer bir durum s6z konusudur. Bu beyitte
de kar yagis1 felegin devesinin agzindan ¢ikan kopiiklere benzetilmistir:

Sita hengdmidur karlar yagar zann itme her gerdiin
Siitiirdiir cisa gelmis kef sagar gliya ki oynar ner (Gelibolulu Ali Divani-K.81/21)

“Kig mevsimidir, kar yagiyor sanma. Her felek, oynayan dalgalar gibi cosup kopiik sagan
bir devedir.”

Yukaridaki beyitte yer alan “ner” kelimesinin sozliikklerde pek ¢ok anlami mevcuttur. Bu anlamlara
gore de beyit birkag sekilde yorumlanabilir. Oncelikle “ner” kelimesinin sozliiklerdeki ilk anlanm
erkek 'tir. Ancak bu anlam beyit igin uygun degildir. Bunun disinda aygwr (damizlik at) ve aslan
anlamlar1 da tam olarak beytin manasini agiklamaz. Kelimenin mevc, dalga anlami képtik ve cos-
mak kelimeleriyle birlikte diistiniildiigiinde beytin anlamini karsilar (F. Steingass 1998: 1394; Mii-
tercim Asim 2009: 860). Bunun disinda Azerbaycan Tiirkgesi sozliiklerinde “ner” kelimesinin ilk
anlamu erkek deve (geng erkek deve, cinsi arzu duyan geng erkek deve) dir. (Agdogan 1999: 603 ).
Bu anlam da yukaridaki beytin Tiirkgeye aktariminda kullanilabilir. Ayrica beyitte gegen oynamak
kelimesinin giiresmek manasina geldigi de hatirlanmalidir (Dilgin 1983: 165).

Bir Orta Asya derlemesi olan bu ugan/kanatli deve anlatisinda, devenin tizerindeki “li¢ yigit” ifade-
si sembolik bir ifadedir. Burada deve, mitolojilerde yer alan gokyiizii tanrilariin binegi konumun-
dadir. Dolayisiyla “li¢ yigit” ifadesi devenin {izerinde, gokyiiziinde dolasan ve yildirim, simsek gibi
doga olaylarmi getiren tanri figiliriiniin karsiligidir. Bu Orta Asya anlatisinin eski Pers anlatilari,
Zerdistliik ve dolayisiyla Hint mitolojisiyle olan baglantisi irdelendiginde “deve ile savas ve zafer
tanris1” iligkisinin kdkenine dair ¢ikarimlar yapmak da miimkiindiir. Hatta bu anlatinin Hint inang
sistemi igindeki baglantis1 diisiiniildiigiinde, deve {izerindeki “ii¢ yigit”in aslinda tek bir tanr figiirii
oldugu ve tipki Hint tanrilarinin tasvirlerindeki gibi “cok kollu” olma &zelligi de hatirlanabilir.

2. Alphk/yigitlik sembolii olarak deve ve Merih gezegeni iliskisi

Tiirk sanatinda deve baz1 Samanist tasavvurlara gore savas ilah1 Kizagan Tengere ile ilgili bir sem-
boldiir. Bu inang sisteminde Kizagan Tengere, kirmizi yularh bir erkek devenin sirtinda bulunan
tanr1 olarak tasvir edilmektedir (Coruhlu 1995: 95). Bu baglamda devenin Tiirk mitolojisinde yigit-
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lik, kahramanlik ve alp sembolii/ongunu olmasinin kdklerini de, yukarida Miisteri gezegeniyle ilgili
boliimde oldugu gibi eski kiiltiirlerin inang diinyasi iginde bulmak miimkiindiir. Tiirk mitolojisinde
Kizagan Tengere adli savag ilahinin binegi olan deve, Pers mitolojisinde Behram’in, Hint mitoloji-
sinde de Verethraghna adli tanrinin binegidir. Pers mitolojisinde Behram, Hint’te Verethraghna
olan bu tann figiirii Keldani Sabiileri tarafindan “Mares” adiyla bilinmekte ve Roma’da Mars, Yu-
nan’da Ares isimleriyle “savag ilah1” 6zelligi gostermektedir (Korkmaz 2010: 47). Boylece deve
kadim inanislarda bir savas ilahinin binegi oldugu i¢in, Tiirk mitolojisinde alp sembolii olarak yer
alir.

Deve, Tiirk mitolojisinde Islamiyet’ten 6nce bazen kanatli deve olarak diisiiniilmiistiir. Samanist
kiiltiirlerde saman, ayin esnasinda Hint tanrilarimi andiran bir harp ilahindan® yardim ister ve bu
tanr1 kizil bir deve iizerinde yeryiiziine gelir (Coruhlu 1995:95-97). Cesitli anlatilarda deve igin
“kizil deve, kirmizi1 deve” ifadeleri kullanilmaktadir. Deve i¢in bu rengin kullanilmasi da yine sem-
bolik bir anlam tasir. Mitolojilerde Mars gezegeninin rengi kirmizi, kizil olarak betimlenir. Hatta
Osmanli-Islam mitolojisinde Mars’in muadili olan Merih/Mirrih/Behram minyatiirlerde kirmizi
yanakli, kizil sakalli olarak tasvir edilmektedir (And 2007: 353-354). Bu baglamda devenin alp
simgesi olmas1 da mitolojilerdeki savas tanrilarinin binegi olmasi ile agiklanabilir.

Devenin bir tanrinin/gezegenin sembolii olmas1 ve goge ait bir unsur olarak kanatli ve gokyiiziinde
ucan bir hayvan olarak diisiiniilmesi Hint-iran kaynaklidir. Asagidaki beyit 6rnekleri dogrudan
bahsi gecen anlatilardan izler tasimasa da sadece “siitlir-i gerdiin” tamlamasinin varligi dahi ugan
deve inanisin bir yansimasidir. Sairler bunu bilerek ya da bilmeyerek (kolektif bilingdis1 ile) gesitli
ilgiler i¢inde kullanmislardir. Dolayisiyla klasik Tiirk siirinde yer alan “felegin devesi” tamlamasi
mitolojik kokeni haiz, sembolik bir ifadedir. Yine devenin kahramanlik, hiikiimdarlik timsali (fig

2., fig.3; Sazak 2014: 16) olarak goriildiigii beyitler de ayn1 sembolizm iginde degerlendirilmelidir.

Figiir 2: Kanath deve motifli altin tahth duvar Figiir 3: Kanath deve hiikiimdar ongununun
resmi, Varahsa Sarayi kara kalem c¢izimi

3. Felegin devesi tasavvuru etrafinda kurulan beyitler
3.1.  Gokyiiziine ait unsurlar

Layik deray-1 iistiir-i cerh olsa mihr i meh

5 Yasar Coruhlu’nun Hint tanrilarin1 andiran bir savas ilah1 dedigi Verethraghna olmalidir.
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GAav-1 zemin-i mande-be-caya ceres ‘abes (Edirneli Kdmi-G.20/4)

“Giines ve ay, gokyiizii devesinin ¢ani olsa yeridir. (Ciinkii) yerde kalmus yeryiizii okiiziine
can anlamsizdwr.”

Edirneli KAmi’ye ait yukaridaki beyitte iki mitolojik unsur i¢ ice ge¢mis durumdadir. Ikinci misra-
daki “gdv-1 zemin” ifadesiyle mitolojik anlatilardaki yeryiiziinii boynuzunda tasiyan okiiz figiirii
hatirlanabilir. Cesitli kaynaklarda en altta balik, iistiinde okiiz ve 0kiiziin boynuzunda diinyanin yer
aldig1 minyatiirlere rastlanmaktadir (Onay 2000: 215; And 2007: 81-82). Eger ikinci misra mitolo-
jik baz1 bilgiler igeriyorsa ilk misradaki “Ustiir-i cerh” yani felegin devesi ifadesi de kanatli/ugan
deve tasavvuruna gore yorumlanabilir. Beyitte felege ait bir deveden bahsedilmekte, ay ve giinesin
de bu devenin boynuna asilan bir ¢an oldugu sdylenmektedir. Buna karsilik yeryiiziinii boynuzunda
tagityan Okiize can takmak abestir. Gok (yiicelik) ve yer (diiskiinliik) tezadi baglaminda kurulan
beytin zitlik tegkil eden kelimeleri ¢erh-zemin, iistiir-gav ve layik-abes’tir.

Celili’nin Leyld ve Mecniin’unda gegen asagidaki beyitlerde deve, gokyiiziine ait baz1 kavramlara
tesbih edilmistir. Her devenin bir felege, devenin boynunun da samanyoluna ve aya benzemesi de
ayni deve tasavvurunun bir yansimasidir.®

Her nika bir 4sména benzer
San gerdeni keh-kesana benzer (Celili, Leyld vii Mecniin-1281)

’

“Sanki her deve gokyiiziine, boynu da samanyoluna benzer.’

Her iistiiri san sipihr-i ahzar
Kim gerdenidiir hilal-peyker (Celili, Leyld vii Mecniin-692)
“Her deveyi yesil gokyiizii, boynunu da ay gibi diisgiin.”

Yiiz made siitiir sipihr-timsal
Zerrine-deray i sim-halhal (Celili, Leyla vii Mecniin-1280)
“Gokyiizii gibi altin ¢ingirakl ve giimiis bilezikli yiiz disi deve.”

Hayme-i sebz-i felek zann eyleme seyran iden
Ustiir-i ¢arh ol sehiin ardinca otagin ¢eker (Hilmi) (Sezgin 2008: 25)
“Dolasant felegin yesil ¢cadirt sanma. Felegin devesi o sahin ardinca otagint ¢cekmektedir.”

Lami Celebi’nin Saldmdn u Absal isimli mesnevisinde de “felegin devesi” tasavvuru yer almakta-
dir. Salaman ve Absal, ay ve giinese benzeyen bir mahfeyi (hayvanlarin sirtina konulan oturak)
kendilerine menzil edinip, “felek misal bir nakaya” Ulker Yildiz1 gibi oturarak, karanlik bir gecede
yola koyulurlar.” Mesnevide bu baslik altinda yer alan beyitlerin ¢ogu asagidaki drnekte oldugu
gibi gokytiziinde ugan deve tasavvuru iizerine kuruludur.

6 Yildizlarla ilgili mitolojik anlatilarm g¢ogu etiyolojiktir. Bu baglamda Samanyolu ile ilgili pek gok anlati vardir. Orne-
gin, Tiirkmenler Samanyolu'nu "beyaz disi devenin siitii" olarak bilirler ve ona "siit yolu" derler. Ayrintil1 bilgi igin bkz.
Boratav 2012:96.

7 “Salaman u Absal Mihr ii Mah Misal Gerdin-dyin Bir Hevdeci Menzil Eyleyiip ve Felek Misal Bir Nakaya Siireyya
Gibi Mahmil Baglayup Bir Seb-i Siydhda Azm-i Rah Eylediigidiir”. bkz. Lami 1997: 283.
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Asd1 Pervin niaka-y1 gerdiina zeng

Kildi ‘azm-i rah-1 mihnet bi-direng (Ldmi, Saldmdn u Absdl-1129)

“Ulker Yildizi felegin devesine ¢ingirak asti ve hemen mihnet yoluna koyuldu.”
3.2. Felegin devesinin ayaklar: altinda ezilmek/deger kaybetmek/6liim

Edebi metinlerde “felegin devesi” ifadesi her zaman dogrudan gokyiiziine ait unsurlar icermeyebi-
lir. Baki, Uskiiplii Ata ve Nergisi hemen hemen ayni hayale dayali beyitlerde “felegin devesi” ifa-
desini ylicelik/yiikseklik makami olarak diisiinmiislerdir. Bu hayale gore felegin devesinin ayaklari
altinda ezilmek (pay-mal olmak) deger kaybina ugramak veya 6lmek anlamindadir.

Pay-mal olmada ahir siitiir-i gerdiina
Padisah ile gedasi hele yeksan ancak (Bdki Divini-G.238)

“Sonunda felegin devesinin ayaklar altinda ¢ignenince, padisah ile kélesi sadece o zaman
esit olur.”

Pay-mal itdiiriir ahir siitiir-i devrane
Kiis-1 rihlet ¢alinur kafile-i ‘6mr gocer (Uskiiplii Atd Divingesi-Msd.4/5)

“(Ecel, seni) Sonunda felegin devesinin ayaklari altina aldirir. Gég¢ davulu ¢alimir (ve)
omiir kafilesi go¢ etmeye baslar.®”

Kaza destindediir ger¢i zimam-1 iistiir-i gerdiin
Veli ashab-1 isti’dadi turmaz pay-mal eyler (Nergisi) (Selguk 2014: 10)

“Felek devesinin yulart kaza elinde (kadere bagli) olsa da yetenek sahiplerini durmadan
ayaklar altina alwr.”

Ez pes-i gerden-kesiha k’iistiir-i gerdiin koned
Der-dertn dilha-y1 merdum ez-ceres nalanterest (Behisti-K.4/8)

“Felegin devesinin dikbasliligindan dolayi, insanlarin géniilleri ¢ingiraktan daha fazla in-
liyor.”

3.3. Hiikiimdarhk/yonetim

Yukaridaki boéliimlerde zikredildigi iizere devenin hiikiimdarlik sembolii olmasi da klasik siirde
islenmistir. Sadece hiikiimdarlik sembolleriyle gectigi beyitlerde bile devenin savas ve zafer tanri-
sinin (Verethagna/Behram/Merih) binegi olmasi hatirlanmakta, hem “felegin devesi” ibaresinin
hem de bu sembollerin (tag, taht vb.) bir arada kullanilmasiyla da ayni1 mitolojik anlatilara gonder-
me yapilmaktadir:

Ol efser iistiir-i gerdiina bir zerrin-derdy oldi

8 Garre olma ecel irigiir eya ferzane

Bindiriir esb-i fenaya kisiyi sahane

Gosterir rah-1 diyar-1 ‘ademi sultane

Sen ceres gibi dila basla gerek efgane

Paymal itdiiriir ahir siitiir-i devrane

Kiis-1 rihlet calinur kéfile-i dmr goger (bkz. Uskiiplii Ata 2013: 272)
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Salup siyt u sada-y1 ‘adli toldi1 Yesrib u Batha (Nadiri Divini-Kt.1/37)

“O tag felegin devesine altin bir ¢an oldu. Yesrib ve Batha sehirleri (onun) ¢ikardigi adalet
sesiyle doldu.”

Takt1 ol daver-i cemmaze-siivar
Serine iistiir-i cerhin efsar (Hakdni) (Odunkiran vd. 2014: 189)

“O deve siiren hiikiimdar, felek devesinin basina yular takti.”

Nitekim iistiir-i zerrine-deray-1 gerdiin
Hiisn-i tedbir-i mehar ile ola ehline ram (Bosnali Sabit Divini -K.41/171)

“Felegin altin ¢ingirakli devesi ancak yularimin iyi yonetilmesiyle sahibine uyar.”

Tutup karsuda Behram leskeri saf
Sacarlar iistiir-i ser-mest gibi kef (Firdki-Hiisrev i Sirin/944)

“Behramin askerleri karsida saf tutup, sarhos deve gibi képiik sacarlar.”

3.4. Ask/ayrihk

Bazi1 beyitlerde felegin devesine ask ve ayrilik yiikiinii tastyan bir binek olarak rastlanir. Daha 6nce
de belirtildigi tizere felegin devesi ifadesi sadece mitolojik unsurlarla kullanilmayabilir. Bu beyit-
lerde de goriildiigi tlizere “listlir-i gerdin” yalnizca bir motiftir, bunlarda devenin yiik tagimasi ve
binek hayvani olmasi 6n plandadir.

Yiiri ey iistiir-i gerdiin seni asik n’eyler
Mahmil-i ‘1sk meger hevdec-i cemmaze midiir (Mezdki Divini-G.80/5 )

“Yiirii ey felegin devesi, seni asik ne yapsin? Askin mahmili yoksa disi devenin (iistiindeki)
oturak mudir?”

Sevkiyla dil ki old1 hiida-bend-i rah-1 1k
Itdi giisiste iistiir-i gerdin meharim (Nehci Divini-G.348/3)

“Felegin devesi yularini gevsetince, goniil onun istegiyle ask yolunda hidayete baglandi
(kavustu)”

Diisiip hake ber-a-ber olmasi cana mukarrerdiir
Eger kim iistiir-i gerdiina ursan bar-1 hicrani (4zmizdde Hdleti-855/3)

“Ey sevgili! Felegin devesine ayrilik yiikiinii yiiklersen, yere diisiip toprakla bir olmas: ka-
cimilmazdir.

3.5.  Sarhosluk/képiik sagmak
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Cok kosan ve sinirlenen devenin agzindan kopiiklii sular/salyalar aktigi bilinen bir gercektir. Ancak
felegin  devesinin agzindan kopiikler sagmasi Potanin tarafindan derlenen, yildi-
rim/simsek/yagmur/kar getiren deveyi animsatir. Nev’i’ye ait asagidaki beyitte, kopiik sacan fele-
gin devesi ile ates ve aslan ilgisi kurulmustur. Beyte gore, felegin devesinin agzindan ¢ikan kopiik-
leri yok etmek i¢in, ates olarak kiikreyen, 6fkeli aslan yeterlidir. Burada felek, deve, ates ve aslan
farkli mitolojik bilgileri icermektedir. Beyitte gecen atesin kaynagi Giines olarak diisiiniildiigiinde,

Aslan burcu ve Giines ($ir it Hursid) baglantist hatirlanabilir. (And 2007:340; Turan 2017: 446)
Sagup kef iistiir-i Ser-meste donse gam degiil gerdiin
Ani def” itmege Nev’1 yeter sir-i jeyan ates (Nev’i Divani G. 198/5)

“Felek kopiik sagip sarhos bir deveye doniisiirse dert degil. (Ey) Nev’i! Onu def etmek icin
ofkeli aslan ates olarak yeter.”

Yine asagidaki iki beyitte de felegin devesi, koplik sagmak ve sarhosluk ifadeleri birlikte kullanil-
migtir:

Mest olupdur galiba bu iistiir-i gerdiin yine
Kim dehanindan kopiikler old1 yine asikar (Revdni-K.8/14)

>

“Bu felegin devesi galiba yine sarhos oldu. Ciinkii agzindan kopiikler ¢ikiyor.’

Tutup karsuda Behram leskeri saf
Sacarlar iistiir-i ser-mest gibi kef (Firdki-Hiisrev i Sirin/944)

il

“Behram’in askerleri karsida saf tutup, sarhos deve gibi képiik sagarlar.’

3.6. Devede kulak gostermek/felegin devesini gizlemesi

Siir metinleri genel anlamda c¢agrisimlara agiktir ve okuyucunun yorumuna muhta¢ duyan cesitli
katmanlar1 vardir. Klasik Tiirk siirinde de benzer sekilde bazi beyitleri farkli diizlemlerde yorum-
lamak miimkiindiir. Asagida yer alan Bosnali Sabit’e ait beyti iki sekilde aciklayabiliriz:

Gark idiip seyl-i bela glisina dek nakasini®
Deveden Kays'a kulak gosterir ancak gerdin (Bosnali Sabit Divini-G.255/2)

1. “Felek, (Leyla’nin) devesini kulagina kadar bela seline batirip, Mecnun’a sadece devenin kula-
gin1 gosterir.”

Beyitteki “nakasini” kelimesinde yer alan teklik 3. sahis iyelik ekiyle kastedilen kisi eger Leyla ise
bunu Leyla’nin devesi olarak aktarabiliriz. Bu ilk diizlemde akla gelen; Mecn{in’un ¢6lde devesiy-
le gezen Leyla’y1 gormek istemesi, felegin de buna izin vermeyip, deveyi Leyla ile birlikte bela

% Bu beyitteki “nakasini” kelimesi, Turgut Karacan’in yayinladigi Bosnali Alaeddin Sabit Divani’nda “nafesini” seklinde
okunmustur. Bkz. Bosnali Sabit: 1991: G.255/2. Ancak beytin baglamina “nafe” (gilizel koku, misk) degil “néka (deve)
kelimesi uygundur. “Naka” ve “nafe” kelimelerinin imlalar1 birbirine ¢ok yakindir. Muhtemelen, istifade edilen yazma
eserdeki “kaf” harfinin noktalar fark edilmeyip, “fe” gibi okunmustur. Milli Kiitiphane Yazmalar Arsivi 06 Mil Yz A

» ’L’
{
9825 numaraya kayitli niishada kelimenin “naka” oﬁ ~oldugu ¢ok belirgindir. Bkz. vr. 60a.
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seline batirmasi ve Mecniin’a sadece devenin kulagini gostermesi diigtiniilebilir. Bu diizlem Leyla
ve Mecnlin mesnevilerinin olay orgiisiine de uygundur.

2. “Felek (kendi) devesini kulagina kadar bela seline batirip, Mecnun’a sadece devenin kulagin
gosterir.”

Bu diizlemde de “nakasini” ifadesini “felegin devesi” olarak diisiiniirsek, yine “devede kulak gos-
termek” deyimi kullanilarak, farkli bir anlam verilmis olur. Boylece, Mecnlin’un felegin devesini
gorme istegi ve felegin devesini bela seline gizleyip, “devede kulak gostermesi” (bir biitiin i¢inde
onemsiz bir kismi gostermek) felegin devesi tasavvuruyla agiklanabilir.

Sonug¢

Klasik Tiirk edebiyatinin temel kaynaklari arasinda Kur’an, hadisler, peygamber kissalari, tasavvuf
ve Sehndme gosterilirken bunlara mitolojiyi de eklemek gerekir (Tokel 2000). Mitoloji bu kaynak
siralamasinda 6nemli bir yere sahiptir. Bu mitoloji ifadesi bazen Sehndme adi altinda yalnizca Iran
mitolojisini ¢agrigtirsa da klasik Tiirk siirinin Mezopotamya, Stiimer, Babil, Misir, Hint gibi kadim
kiiltiirlerle de baglantisinin oldugu yadsinamaz bir gergektir. Zaman igerisinde bazen yazili bazen
sozli kiiltiirde, farkli yasayislarin ve inanislarin siizgecinden gecerek siir metinlerine dahil olan
anlatilar ancak cagrisimlar yoluyla fark edilebilmektedir. Siir metinlerine ¢ogu kez estetik birer
obje olarak giren bu ifadeler, birtakim mitolojik hadiselere telmihte bulunurlar. Iste siitiir-i gerdiin
ve iistiir-i ¢arh da kokeninde mitolojik anlatilar1 barindirdigi hissedilen iki ifade kalibidir. Bu iki
tamlama iizerinde felek devesi/felegin devesi gibi bazi ¢eviri denemeleri yapilsa da siir metinlerini
yorumlarken anlamin netlesmedigi goriiliir. Ancak mitolojik anlatilarda yer alan ve bazi gokyiizii
tanrilarinin binegi konumundaki deve figiirii, bu ifadeleri agikliga kavusturmaktadir. Hint-iran kay-
nakli metinlerde ve Zerdiistlerin kutsal kitab1 Avesta’da yer alan ugan deve tasavvuru, mitolojik
anlatilardaki Pegasus tarzi ucan at anlatilarina benzemektedir. Ayrica, devenin bir gezegenle anil-
mas1 ya da kahramanlik simgesi olarak gosterilmesi gokyiizii tanrilarinin binegi olmasi sebebiyle-
dir. Ugan deve ya da felegin/gokyiiziiniin devesi inaniginin temeli de bu anlatilardir. Bir Iran toplu-
lugu olan Sogdlarin sanatinda, Varahsa ve Pencikent duvar resimlerinde, Islamiyetten énceki Orta
Asya Tiirk topluluklarinin anlatilarinda da gegen bu kanatli/ugan deve inanig1 klasik Tiirk siirine de
yansimis ve felegin/gokyiiziiniin devesi olarak beyitlerde kendine yer edinmistir.
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