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Slav mitolojisi, Slav halklarini belli bir kiiltiirel - dini zeminde birlestiren 6zgiin bir
arkaik diisiince ve inanc¢ sistemidir. Bu inan¢ sisteminin temelini ise paganizm olusturur.
Paganist inang, Kiyev Knyazi Vladimir tarafindan kurulan panteonda siyasi, toplumsal
birligi korumak ve giliclendirmek i¢in kullanilir. Bu ¢alismanin amaci da Vladimir
panteonunda yer alan Perun, Hors, Dajdbog, Stribog, Smargl, Makos gibi tanrilarin paganist
Rus kiiltiiriinde sahip oldugu anlamlar1 incelemek ve Knyaz Vladimir'in séz konusu
panteonu kurarken giittiigli amaci agiklamaktir.

Anahtar Kelimeler: Slav Mitolojisi, Paganizm, Vladimir Panteonu, Perun, Hors, Dajdbog,
Stribog, Smargl, Makos

PAGAN GODS IN THE VLADIMIR PANTHEON

ABSTRACT

Slavic mythology is a unique system of archaic thought and belief that unites the Slavic
peoples at a certain cultural-religious site. The foundation of this belief system is paganism.
Paganist belief, in the pantheon, founded by Vladimir, is used to protect and strengthen
political, social unity. The purpose of this work is to examine the meaning of gods, taking
part in the pantheon such as Perun, Khors, Dazhbog, Stribog, Simargl, Makosh in the
paganist Russian culture and to explain the intentions of Vladimir in establishing this
pantheon.

Key Words: Slavic mythology, paganism, Vladimir pantheon, Perun, Khors, Dazhbog,
Stribog, Simargl, Makosh

1 Calismada kullanilan figiirlerin telifleri Gontil Uzelli’ye aittir.
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Yaklasik olarak 962-1015 yillar1 arasinda yasayan Knyaz Vladimir, Kiev Rus
devletinin kurucularindan biri olarak kabul edilirken, aym1 zamanda paganist Rus
toplumunun da son yoneticisidir. 988 yilinda Hristiyanligin kabul edilmesinden 6nce Knyaz
Vladimir pagan tanrilara olan inang olgusu iizerinden egemenligini giiclendirmeye ¢alisir.

Inanc¢ olgusu, hem bireysel hem de toplumsal bir gereksinim olarak ilkel ¢aglardan
gliniimiize kadar varhgmi siirdiiren bir olgudur. insanin yasamini, yagsamin anlamin,
nerden gelip nereye gidecegi gibi sorular1 anlamlandirmasinin bir araci olan inancin, bu
bireysel anlamimin yani sira toplumsal anlami da oldukca énemlidir. inang birligi; bir
toplumun birliginin, biitiinliiglinlin simgesi olarak siyasi, ekonomik vb. pek ¢ok anlam ve
isleve sahiptir. Bu dogrultuda s6z konusu dénemde Rus kiiltiiriinde hakim olan inang
sistemi paganizmdir. Paganizm terimi 6nde gelen Rus Kkiiltiir arastirmacilarindan
B.A.Ribakov’a gore oldukca belirsiz bir kavramdir ve Hristiyanliga kadar olan tarihsel
donemi, Hristiyanlik dis1 inanclar1 tanimlamak iizere kilise ¢evrelerinde ortaya ¢ikmistir.
(Ribakov, 1987: 3). Paganizm, genel teolojik diisiincede ise tek bir tanriya inanmayan, ¢ok
tanrili halklar icin kullanilan bir kavram olarak aciklanir. (Yablokov, 2006: 285.) Nitekim
sanat tarihcisi E.L.Madlevskaya, Rus Mitolojisi (Russkaya mifologiya) adli yapitinda pagan
dininin 6zelliginin ¢ok tanrili bir yapi sergiledigini soyle aciklar:

“Tek Tanriya degil, cok Tanrililia ve her biri hiyerarsik sistemin icindeki degisik derecelere
ait mitolojik yaratiklara inanilir. Toplumun ekonomik, askeri, hukuki, dinsel v.b. olmak iizere
en 6nemli hayati faaliyetlerine cevap veren Tanrilar en yiiksek mertebede sayilir. Pagan
anlayisinda Tanrilar gii¢ ve iktidar saglayanlardir, kisinin refaht Tanrilara baghdir. Bu
nedenle karmagik ve dnemli durumlarda Tanriya dualarla seslenilir ve yardim istenilir. ‘Tanrt’
kelimesi tiim Slavlarda tesadiiff bir sekilde sadece ‘Tanrt’ olarak degil, ayni zamanda nasip,
kismet, zenginlik olarak da bilinir. Ornegin, Rusca ‘zengin’ anlamina gelen ‘bogatiy’ sézciigti,
‘bog’ yani ‘Tanrt’ sézctigiinden tiiremistir ve ‘iyi nasip veren’ anlamina gelir” (Madlevskaya,
2006: 93).

Paganizm, Tiirkcede daha cok putperestlik olarak bilinse de son derece kapsamli bir
inang sistemidir. Bununla beraber paganizm, eskicag toplumlari icerisinde kabul gérmiis en
O6nemli inang sistemlerinden biridir. Paganizm doga varliklarinin Tanrilastirilmasini ve
boylelikle eski donem insanlarinin zihinlerinde soru isaretlerinin kalmamasini saglayan bir
kacis1 da iceren inanc¢ sistemidir. Ancak bu dinin ¢ikis noktasinda insanin hayatini
strdiirebilmesine iliskin maddi beklentiler yatar. Paganizm icerisinde kabul gérmiis olan
Tanrilarin en 6nde gelenlerinin bolge halklarinin iktisadi beklentilerine en fazla yanit veren
dogal varliklarin Tanrilastirilmis halleri oldugu goriilebilir. Bu durumda eskigag dinlerinin
temellerinde iktisadi bir olgunun var oldugu bir 6l¢iide de olsa kabul edilmeli ve dinin
fiziksel olarak uygulamaya dokiildiigii tapinaklarda da maddiyat ve bu maddiyatin giiciin
getirmis oldugu siyasi bir yoniin olduguna dikkat edilmelidir (Demirel, 2014:1-8).

Yaratilan mitler dogay1 anlamanin 6tesinde, toplumu belli kurallar ¢ergevesinde bir
arada tutmanin ve yonetmenin bir araci olarak da islev goriir. Toplumsal kurallara uyumun
bozulmasi, otoriteye itaatsizlik, cesitli doga olaylar1 ile Tanrilarin kizgiliklarini disa
vurduklarina dikkat gekilerek siyasal otoriteye itaat saglanmaya calisilir. Cogu dinsel
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nitelikli bu mitlerde, dinsel gii¢ ile diinyevi siyasal gii¢ arasinda bir bag, bir iliski kurarak
siyasal otoriteye kosulsuz rizanin zemini olusturulmaya calisilir.

Nitekim Kiyev Knyazi Vladimir’in kurdugu panteon da toplumsal, dini ve siyasi olmak
tizere belli amagclar tizerine kurulur. Vladimir, 978 yilinda Kiyev tahtina oturdugunda
hakimiyetini saglamlastirmak ve korumak adina bir takim ¢alismalarda bulunur. Birlik ve
beraberligi saglamanin temel kosullarindan biri yukarida soziinii ettigimiz tizere dini inang¢
sistemidir. Bu durum inancin toplumsal boyutunu olusturmaktadir. Bu dogrultuda
Vladimir, paganist inang sistemi icinde her bir tanrinin belli bir bolgede daha gii¢lii olmasi
durumunun yarattigi kopuklugu asmak adina tiim tanrilar1 bir merkezde toplamaya karar
verir. Boylece Kiyev'de Vladimir Panteonu olarak adlandirilan Perun, Hors, Dajdbog,
Stribog, Smargl ve Makos? gibi tanrilarin yer aldig1 bir yapi olusturulur (Figiir 1).

Figiir 1. V.Korolkov, Kiyev tepeleri, Ozel koleksiyon, k.a.

Slavlarin pagan inanglar1 hakkinda bilgilere Eski Rus elyazmalarinda ve kitaplarinda
da rastlanir. Nestor, Gegmis Yillarin Oykiisii (Povest vremmenniyh let) adli ¢alismasinda
Vladimir panteonunda yer alan pagan Tanrilariyla ilgili olarak soyle yazar:

“Tek basina iktidarda olan knyaz Vladimir, putlari saray bahgesinin disindaki tepeye;
Ahsaptan yapilmis, basi gtimiisten, biyiklart altindan olan Perun’u, arkasindan Hors-
Dajdbog’u, Stribog’u, Simargl’t ve Makos’'u koydu.” (Nestor 2014: 111).

Vladimir panteonunda yer alan tanrilardan ilki Perun’dur (Figiir 2). Perun kiilti ilk
caglardan beri bilinir, Slavlar arasinda da oldukg¢a yaygin olmasina ragmen, bazi bilim
adamlarina gore ona dair bilgiler, yazili kaynaklarda ilk kez VI. ylizyi1lda Bizansh Prokopi

2 Sz konusu tanrilar ve Slav mitolojisine dair detayli bilgi icin bkz. Géniil Uzelli, Slav Mitolojisi Inamslar ve
Séylenceler, YKY, istanbul, 2016.
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Kesarski tarafindan aktarilmistir. Prokopi Kesarski, simseklerin yaraticis1 Perun hakkinda
su bilgileri verir:

“Giiney Slavlara gére Perun sadece bir Tanri, doga olaylarinin yaraticisi, herkesin sahibidir,
bogalar ve diger hayvanlar ona adak olarak adanir. Slavlar kaderlerinin sonunun ne olacagi
hakkinda bilgi sahibi degildirler. Buna karsilik Perun’a inanmaya devam ederler, ¢iinkii onun
etkisinin halk iizerinde ¢ok biiyiik olduguna inanilir. Hastaliklardan iyilestiklerinde, savasta
zafer kazandiklarinda Perun’a adaklar adayacaklarina séz verirler. Diger taraftan nehirlere,
ruhlara inanmaya ve adaklar adamaya devam ederler” (Stoynev 2006: 234).

Figiir 2. A. Klimenko, Perun, {1k Slav Mitolojisi Miizesi, Tomsk, 1999-2007, t.y.

Perun hakkinda ortacag kaynaklarinda daha kapsamli bilgilere ulasilir. Perun adji, sik
sik tek bir fikir ya da “Yiice Tanr1” diisiincesi ile bagdastirilir. Nestor’'un ayn1 adli yapitinda
ve eski Slav edebiyati arastirmacis1 Emine inanir'in Ruslarin Géziiyle Istanbul adh yapitinda
Perun’a dair su bilgiler karsimiza cikar: “911 yilinda Knyaz Oleg, Bizanshlarla baris
anlasmasi imzaladiginda silahinin, Perun ve Volos gibi Tanrilarin tizerine yemin eder. Eger
yapilan anlasmanin kurallarini yerine getirmezse, her iki Tanrinin lanetinin izerinde olmasi
ve kendi silahiyla 6lmek iizerine yemin eder (Nestor 2014: 75; Inanir 2013: 20). Knyaz
Oleg’'in Bizanslilarla yaptif1 anlasma o6liimiinden sonra bozulur. Bizanshlar ve Ruslar
arasinda yogun diplomatik goriismeler baslar. Bizansh elgiler Kiyev'i ziyarete giderler ve
Knyaz igor’u Tsarigrad’a (Konstantinopol) davet ederler (Figiir 3).

945 yilinda Knyaz igor, boyarlar ve birlikleri ile birlikte Bizans'in baskentine gelir ve
baris anlasmasi imzalar. Yapilan anlasmada her iki taraf Yiice Tanrilarina, vaftiz edilmemis
olanlar ise Perun ilizerine yemin ederler. Anlasma bozulursa her iki tarafin iizerinde Yiice
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Tanrinin ve Perun’un yardimiyla o6liimlerinin kendi silahlarindan gelmesi ve her iki
Tanrmin lanetinin de lizerlerinde olmasi icin yemin ederler (Nestor 2014: 87). Ayni
kaynakta 971 yilinda Knyaz Svyatoslav’in Bizanshlarla yaptig1 baris anlasmada, diger
anlasmalarda oldugu gibi Yiice Tanriya, inandiklar1 Perun ve Volos lizerine yemin ettigi
belirtilir. Bu anlasmada da sé6zlerinden dondtikleri takdirde Yiice Tanri, Perun ve Volos
tarafindan lanetlenerek kendi silahlariyla 6lmek icin and igerler (Nestor 2014: 106)

Figiir 3. B. Olisanskiy, Tsarigrad’a Yiiriiyenler, ik Slav Mitolojisi Miizesi, Tomsk, 2013, t.y.

Farkli halklarda Yiice Tanri’min adi Perun’a karsilik gelir. Perun adi Hintlilerde
Parjanya-indra, Hititlerde Perua-Pirva, Keltlerde Perkunya, Arnavutlarda Perinda,
Litvanyahlarda Perkunas, iskandinavlarda Fiorgun olarak gecer. Bazi Hint-Avrupa
halklarinda Perun’un ad1 haftanin giinlerinden biri olan Persembe giintine verilir (Ribakov
1994: 417). Perun, yagmurlar yagdiran ayni zamanda gida veren Tanr1 olarak adlandirilir.

Perun’un ilk imgesi, Purusa ile ilgili Vedik efsanesine baghdir. Purusa, ilk insandir ve
kozmosun elementlerinin ondan tiiredigine inanilir. Arastirmaci Belyakova, Slav Mitolojisi
(Slavyanska mifologiya) adli ¢calismasinda, arastirmaci N.R. Guseva'nin incelemesine gore
Antik Aryan mitolojisinde Ridra Tanrisinin 6nemli bir yer tuttugundan so6z eder. Bu Tanr1
bir taraftan firtina, gokyiizii ve simsek Tanris1 iken diger taraftan ulu bir Tanrdir
(Belyakova 1995: 69). Kirmiz1 ve kan gibi sozciikler de Perun’un adi ile iligkilendirilir.
Hristiyan geleneginin ortaya ¢ikmasiyla ilyas peygamberin Perun’un yerini aldig1 anlatilir.
Ilyas Peygamber simgelerde her zaman ates kirmizisi bir fonla betimlenir.

Arastirmact M. Yeremenko’ya gore Perun, Svarog’'un ogludur. Svarog'un oglu
Perun’un baslica ozellikleri ise sunlardir: Gokytizii atesi olarak gok giriltiisiiniin ve
yildirimin Tanrisidir, askerlerin ve prenslerin koruyucusudur, hiitkmeden, kural koyucu,
yasalarin uygulanmasini saglayan, gerektiginde ceza veren Tanridir, dogrunun, gercegin
koruyucusudur, erkeklik giicii veren Tanridir (Yeremenko 2011: 69). Elinde tasidigi simsek
semboludiir. Bu sembol seytantirnagi olarak adlandirilir (Bigkov 2000: 137).
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Perun 'un silahlar tas, ok ve giirz olarak kabul edilir. Perun yere taslar ve oklar
firlattiginda firtina ¢iktigina inanilir. XX. ylizyilin ikinci yarisinda bile agiklik alanda diisen
yildirimin, gokyiiziinden yerytiiziine atilan tastan ok olduguna inanilir. Herhangi bir uzun
tas bulundugunda bunun yildirim oldugu diisiiniiliir. Glinlerden Persembe oldugu gibi
hayvanlardan at, agac¢lardan ise mese agaci Perun ile iliskilendirilir (Levkiyevskaya 2010:
38).

Perun’un tapinma yeri sekiz yaprakli cicege benzer ve dondiirtilmiis bir kare {izerinde
kareyi tekrar eder. Rusya’da Perun cicegi egrelti otu olarak adlandirilirken, halk
masallarinda yangin ¢igegi olarak da tanimlanir. Perun ¢igegi olarak kabul edilen egrelti otu,
Slavlarin oldukca eski zamanlardan beri kutladiklar1 ivan Kupala bayraminin da énemli
simgelerindendir. ivan Kupala giiniiniin “en énemli bitkisi egrelti otu cicegidir. Rus halki
yilda sadece bir kez olmak iizere ivan gecesinde bu ¢icegin actifina ve cicegi koparip kendisi
icin sakladiginda olagan iistli 6zelliklere sahip olunabilecegine inanirdi.” (Dalkili¢ 2015:
151-159).

Vladimir panteonunda yer alan bir diger pagan tanr1 Hors'tur. Dogu Slav
topraklarinda daha dnceleri yer almayan Hors’a sadece Kiyev’'de rastlanir. Hors, Perun ve
Volos gibi tanrilara benzer sekilde genellikle savas, verim, liretim benzeri sosyal konularla
baglantili Tanrilardan farkli olarak tabiatla ilgili bir anlam ifade eder (Madlevskaya 2006:
118). Tann Hors, daha ¢ok, safakta yiikselen gilinese tapanlarin oldugu Aryan halklar
arasinda bilinir. Bircok arastirmaciya gore Hors kelimesi Farscadan ge¢mistir. Farsca hursit,
horset, hors, hvars giines anlamina gelmektedir. Ayrica hvars, Oset dilinde giizel, iyi
anlamindadir. Hors adi Ruscadaki giizel anlamina gelen horoso kelimesiyle
iliskilendirilebilecegi gibi Yunan ve Slav dillerindeki daire, ¢ember anlamina gelen
sozciiklerle de bagdastirilabilir. Grekcede hora ve horos dairesel hareket, horomi ise
dairesel plan anlamindadir. Bulgar dilinde ise horo; el ele tutusarak daire seklinde oynanan
bir tiir horon anlamindadir (Belyakova 1995: 98). Polonyali arastirmaci A.Geysor’'un
Slavlarin Mitolojisi (Mitologiya na Slavyanite) adli calismasinda, etimolog olan A. Briikner’in
Hors’un adinin kékeninin nereden geldigi ile ilgili [gor Destanr’'nda gegen bir olayla baglanti
kurduguna dikkat ¢ekilmektedir:

Knyaz Vseslav insanlari yargilar,
Knyazlar icin sehirleri siisler,

Sonra geceleri kurt olup gezer,
Horozlar étmeden -

Ta Kiyev'den

Tmutarakan surlarina kadar gider,
Kurt olup, ytice Hors’un yolunu keser
(Anonim 2006: 97) (Figtr 4).
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Figiir 4. V.Korolkov, Hors, Ozel koleksiyon,k.a.

Igor Destanrnda Hors yiice bir Tanr olarak anlatilir. Eski ¢aglardan bu yana ciftciler ve
denizciler Hors'u, karanlig1 aydinlatan, yol gosteren gece giinesi olarak kabul etmektedirler
(Belyakova 1995: 98). Bunun yani sira Hors hi¢bir zaman yalniz degildir, her zaman diger
Tanrilarla birlikte anilir. Ornegin, giin 15181 olmadan giines olamaz. Bu yiizdendir ki, Hors ve
Dajdbog her zaman yan yanadirlar. Hors'un ugurlu giinii Dajdbog’da oldugu gibi pazardir
ve sevdigi element saf altindir. Hors glinti yazin 21-25 Haziran iken sonbaharda ise 21-23
Eylil'dir (Gavrilov ve Nagovitsin 2002: 95). Hors, yaninda beyaz kopekler ya da kurtlarin
ona eslik ettigi, beyaz at lizerinde gokytiziinde dogudan batiya giden ve yash bilge bir kisi
olarak betimlenir (Pigulevskaya 2011: s.76). Vladimir panteonunda yer alan ti¢iincii tanri
olan Dajdbog (Dajbog), Dogu Slav mitolojisinde en 6nemli bas Tanrilardan biri olarak kabul
edilir (Figiir 5).

Figiir 5. A.Klimenko, Dajdbog, i1k Slav Mitolojisi Miizesi, Tomsk, 2006, ty.
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Bu Tanrinin adi dojd yani yagmur sozciiglinden tliremis goziikse de, bu goriiniim
yaniltici bir yapi tasimaktadir. Ciinkii Dajdbog giinesin, canl giiglerin, verimliligin, sicagin
Tanrisidir. Eski Slavlar alevi, gokyiizii ve yerytizii olarak ikiye ayirirlar. Gokyiizii alev, glines
ve simsekken, yeryiizii atestir. Glines, simsek ve ates hem kardestir hem de gokle yerin
ogullaridir. Buna gore giines alevi ise Dajdbog’dur Bu Tanri, Car Tanri olarak adlandirilir ve
ona altin ve giimiis adanir (Yeremenko 2011: 37). Dajdbog adinin etimolojisi ilk bakista
Yeremenko'nun da belirttigi gibi ¢ok basit goriinebilir. M. Fasmer’e gore, bu isim Rusga
daj «day» (ver) ve bog (mutluluk, bolluk) s6zctiklerinden olusur, yani Dajdbog bolluk veren
demektir (Fasmer 1986: 482). L. Mosinski ise, Dajdbog’un Slavlarda bir selamlasma sekli
oldugunu ve yabanci misyonerler tarafindan bir Tanr1 ismi olarak yanlis anlasildigini iddia
eder (Mosinski 1993: 173-174).

V.Y. Mansikka'ya gore, kelimenin birinci kismi “ver” fiili, diger yarisi ise dogrudan
‘Tanr’ demektir (Mansikka 2005: 294-295). Bu nedenle Dajdbog bir ‘deus dator’, yani
insanlara her turlii iyilik ve glizellik litfeden bir ytlice varliktir. Mansikka'ya karsi olarak, E.
Kagarov kelimenin birinci yarisinda fiil olmadigin ileri siirer. L.S. Klein bu konuda fiilin
imperatif seklinin bir yiice Tanrinin isminde yersiz oldugunu soyler (Klein 2004: 241-242).

V.P. Kaligin ve V. Blajek gibi arastirmacilar ise birbiriyle baglantisi olmadig1 halde
Dajdbog ve eski irlanda Tanrilarindan Dagda arasinda baglanti bulundugu fikrini ileri
sturerler (Kaligin 2006: 66). Bu iki Tanr1 hem isimleri, hem gorevleri nedeniyle cok
benzerler. Dagda ismi, eski keltce dago-dévo (iyi Tanr1) anlamina gelir. Fakat V.P. Kaligin,
Dajdbog'un Hint-Avrupa kékiine sahip oldugunu savunurken, Polonyali arastirmacilar P.
Novotna, V.Bocekve V. Blajek Keltlerden Slavlara gegmis oldugunu savunurlar (Novotna P.,
Bocek V.ve Blajek V. 2009: 57).

Ribakov’a gore, Dajdbog kiiltii Iskitlerin Kolaksay kiiltiine cok benzer. Kolaksay, iskit
krallarinin atasi olan Targitay’in ogludur ve ismi Slavca kolo (giines) ve Farsca ksay (kral)
sozcliklerinden olusur (Ribakov 1994: 434). Boylece, Dajdbog iki esas gorevi yapar: Dogada
151k, sicaklik ve bolluk veren, toplumda ise knyaz ve kral hakimiyetinin temsilcisidir.
Ribakov, dogu Slavlardaki giines ve bolluk kiiltliyle Dajdbog kiiltiinii, Herodot tarafindan
anlatilan Iskit Tanris1 Goytosir (Apollon) ile bagdastirir (Ribakov 1987: 447). Dajdbog,
Slavlarin koruyucusudur ve Rus topraklarinin ilk yoneticisi olarak adlandirilir (Yeremenko
2011: 38). Dajdbog’un giinii Pazar, rengi altin, tas1 yakuttur, aslanin ise kutsal hayvani
oldugu kabul edilir. Dajdbog, comert ve bolluk dagitan Tanr1 anlamim tasir. Nitekim
gecimlerini ciftcilik yoluyla temin eden Slavlar i¢in hayat bahseden 1s181n ve glines
sicakliginin oldukca 6nemi vardir (Duali 2013: 61). Dajdbog karanliga karsi c¢ikar. O
yeryliziinde parlayan 15181 temsil eder. Gokyiiziiniin bulutly, sisli, yagmurlu oldugu giinlerde
bile goziikiir. Dajdbog parladiginda, ruhun daha da neselendigi, hayatin daha da giizellestigi
inanci yaygindir. (Yeremenko 2011: 38-40). P.Buturlin Dajdbog’u soyle siirsellestirir:
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Nehir kiyisindaki kamiglarin solgun yesilinin arasinda
Temiz bir zambak gibi, Dnepr’in kizi bembeyaz ¢ikti ortaya,
Ve geng Dajdbog, yanip tutusarak askla,

Bos gdkytiziinden kopup geldi ¢cilginca geng kizin yanina.
Bir stk demeti yakici oksayisiyla kaydi

Glizel bedenin lizerinde ve tatli bir gligsiizliikle,
Biiyliciiniin kucakladigini sezerek geng kiz

Asktan korksa da, sevinmigti gelisine!

Ama birden daha da gtizellesti etrafindaki doga!

Istk daha bir parladi ve tutkuyla doldu hava...

Bulutsuz gék kubbeden inen kizil sach Tanri

Sessiz sularin kizina dogru coskuyla atildi,

Ve nihayet, kucaklayarak ilk kez 6ptii

Cocuklarinin anasini, Rus halkinin anasini

(Grusko, E. ve Medvedev, Yu. 2006: 158).

Stribog, Vladimir panteonunda yer alan bir diger tanridir. Hint-Avrupa kiiltiiri
arastirmacisi T.V. Gamkrelidze’ye gore, etimolojik olarak Stribog ad1 Hint Avrupa kokenli
bir kelime olan dievas-pater gékyiizii babasiyla ayn1 anlama gelir. Zamanla kelimenin bir
kismi degisiklige ugrar. Slavlarin iran dil kabileleriyle siki iliskileri sonucunda dievas
sozcligiiniin yerini Farsgcadaki baga (Slavca- bog) alir. Hint-Avrupa kokenli pater s6zcigii
Slavlarin striy sézciigiine déniisiir (Gamkrelidze ve Ivanov 1984: 791). Rus dilbilimci O.
Trubacov ise arkaik Stribog kelimesinde, Hint-Avrupa ya da iran’a 6zgii bir seyler aramay1
asilsiz girisimler olarak degerlendirir. Ona gore temelde eski Slavca dagitmak genisletmek
anlamina gelen sterti s6zcligii vardir ve Stribog ad1 altinda doganin, 6zellikle riizgarin giict,
anlasilmaktadir (Trubagov 2003:197).

Igor Destanr’'nda riizgarlarin Stribog torunlari olarak amlmasi Stribog’un goksel karakterini
yansitir. Bu durumda Stribog’un diger doga giiclerinden iki basamak iistte oldugu, yani onun
‘riizgarlarin dedesi’ oldugu sonucu ¢ikartilabilir (Ribakov 1987: 446-447). Igor Destani’nda
riizgar Tanrisi1 Stribog’dan soyle so6z edilir:

Tiim riizgdrlar, Stribog’un torunlari
Oklarla denizden

Igor’un cesur alayna saldiriyor.
(Anonim 2006: 51)
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Figiir 6. 1. Ojiganov, Stribog, Ozel Koleksiyon, 2013, t.y.

Arastirmaci N.M. Galkovskiy’e gore Stribog, kotii hava ve soguk riizgar Tanrisidir.
(Galkovskiy 2000: 47) (Resim 6).Putperest Slav panteonunda ise Stribog’'un roliine dair net
bir bilgi yoktur. [gor Destan’'nda Stribog, atmosfer olaylariyla baglantili olarak anilir. Buna
gore Stribog riizgarlarin efendisidir. Kimi arastirmacilara gore ise Stribog, sadece riizgarin
degil firtina, kasirga gibi kotii gii¢lerin, hatta savasin Tanrisidir (Madlevskaya 2006: 119).
Yeremenko ise Stribog’un, en eski Tanrilardan biri, oldugunu ileri stirer ve Baba Tanri, tim
riizgarlarin dedesi olarak adlandirir. Ona goére Stribog goksel bir Tanridir, havanin ve
riizgarlarin Tanrisidir ve Stribog'un insana burnundan riizgar iifleyerek hayat verdigine
inanilir (Yeremenko 2011: 23). P.Buturlin, Stribog siirinde bu Tanriy1 séyle anlatmaktadir:
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Derya -denizin tam ortasinda simsiyah bir kaya;

Stribog, buranin hiikiimdari, haberci torunlariyla

Firtinalar, seller ve sis pegelerinin ardindan

Yagmur génderiyor susayan ¢ayirlara;

0, adeta devasa Perun’un giirleyen giiliisiinti tekrarlar durur.
Kocasina agit yakan kadin sesinden daha zayiftir genglerin sesi;
Ormanin derinliklerini titretir yaslinin kiikremesi,

Genglerin tiirkiileri, ozanin tiirkiisiinden daha incedir-...

Gék rengi diizliigiin ortasindaki kayanin tlizerinde

Yasli adam uzanir, keskin bakislariyla uzaklara dalip gider
Kahirla; Kader miihiir basmistir sert dudaklara...

Bir nefesi yeter, adeta bozkirda, sorgug¢ otunun

Yaz ugusu gibi havalanir gider mese ormanlari.

(Grusko, E. ve Medvedev, Yu. 2006: 594).

Vladimir panteonunda yer alan bir diger tanri olan Simargl, gizem dolu adi ile degisik
diisiinceler cagristirmaktadir. Knyaz Vladimir panteonunda yer alan Tanri Semargl ya da
Simargl, XIV. yiizyilda kaleme alinmus olan Isa Severin Sézii (Slovo Hristolyubtsa) adli eserde
Sim ve Rgel olarak iki isim seklinde karsimiza ¢ikar (Famintsin 1995: 40). Polonyal
arastirmaci Briickner bu eserden yola cikarak Simargl' iki ayr1 Tanri olarak ele alir. Sim,
Rus dilinde ayn1 kokenden gelen semya-semeystvo (aile) olarak kabul edilir. Briickner ikinci
kelime olan Rgel’i, Rgelsko kelimesiyle ac¢iklar ve bunun da kokeni eski Leh¢ede ekin, tohum
anlamina gelen rez, rij’dir. Arastirmaciya gore sozii edilen Tanr1 ekinin, tohumun ve
bereketin koruyucusu olabilir ( Geysor 1986: 160-161). Cevirmen ve arastirmaci Pisani,
Knyaz Vladimir panteonunda yer alan Tanrilarla ilgili yaptig1 calismada Sim’in ¢iftgilerin
yardimcisi ve evcil hayvanlarin koruyucusu, Rgel'in ise tarlalarin koruyucusu oldugunu
belirtir. Boylece, ciftcilikte 6nemli olan insan, hayvan, tarla ve tohum dortlemesi bir aile
olusturur (Geysor 1986: 161).

Arastirmaci Trevern belirttigine goére, Ortacag sanatinda 6zellikle Iran ve
Kafkaslarda kanatli, kopek bashi Senmurg-Simurg adli varlik bitkilerin koruyucusu olarak
karsimiza cikar. Slav mitolojisinde ise eski seytani bir varlik olan dev ile iliskilendirilir. Bu
dev, kus goriiniimiinde felaket getiren bir varliktir. [gor Destanr'nda bu varligin bir agacin
tepesinde oturdugundan ve Rus savascilarina yenilgi getirdiginden soz edilir (Madlevskaya
2006: 120). Yar1 kus yar1 kdpek olan bu varligi Simargl ile karsilastirabiliriz. Ribakov’a gore
Simurg, Hayat Agacin korur, ¢linkii bu agacta tiim bitkilerin tohumlar1 bulunur. Bu da
Simargl'in daha once de belirttigimiz gibi bitki koklerinin, tohumlarin ve ekinin Tanrisi
oldugu diisiincesini destekler. Simargl, ayn1 zamanda kottiliikleri yok eden bir figiir olarak
da degerlendirilir. Arastirmacinin diisiincesine gore, resimlerde Simargl kanath képek ya da
grifon olarak betimlenir (Ribakov 1994: 435) (Figiir 7).
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Figiir 7. V. Smolenskaya, Simargl, ilk Slav Mitolojisi Miizesi, Tomsk, 2009, a.a.l.

Ortagag’da Simargl, Pereplut adini alir ve bitki k6klerinin koruyucusudur. Pereplut’'un
mitolojik varliklar arasinda adi fazla gegmez. Ortacag Rus folklorunda Farscada kanatli
képek (kus-kopek) anlamina gelen Paskudj olarak adlandirilir. Ribakov’a gore bu zoomorfik
figiir sadece kent kiiltiiriinde kullanilir (Ribakov 1994: 435). Kronikleri inceledigimizde
Yannis Khrysostomos’un Paskalya Bayrami Hutbesi (Oglasitelnoe slovo na Pashu svetitelya
loanna Zlatousta) adh yapitta Pereplut’tan séz edildigini gériiriiz: “...Boynuzlardan icki
icerek donmekteler” (Ribakov 1986: 162). Pereplut icin diizenlenen dini térende igki icerek,
dans ederek dondiikleri anlatilir. Simargl-Pereplut kiiltii denizkizlari, hava perileri ve
onlarin bayramiyla iliskilendirilir. Denizkizlariyla (rusalka) dag perileri (vila), giizel ve
kanath gen¢ kizlar olarak betimlenir. Bu varliklar, ekinlerin biyliylip gelistigi tarlalar
yagmur ve sabah disen ¢ig ile besleyerek nemli topraklarda verimin artmasini saglarlar.
Rusya’da XIIL.- XIII. ylizyillarda Simargl-Pereplut betimi yaygin olarak kullanilir. Hatta Rus
zanaatkarlarinin giimiisten yaptiklari kadin siis esyalarinin {izerinde bu varligin figiirii yer
alir.

Tanriga Makos Knyaz Vladimir’in panteonunda, bolluk Tanrigasi olarak son sirada yer
alir. Ribakov'un Eski Slavlarda Putperestlik adli calismasinda Makos adinin ma-mat (anne),
kos-koselyok, korzina (sepet) gibi iki anlamli parcanin birlesmesiyle olustugu belirtilir.
Makos iyi hasadin ve tika basa dolu sepetlerin anasidir (Resim 8). Emegin ve iiriiniin yani
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sira verimliligi, bollugu, nimetleri elinde bulunduran Tanrigadir. Hasadi yapilan iirtin, her
y1l insanlarin kaderini belirler. (Ribakov 1994: 385). Bu nedenle Makos’a kader Tanrigasi
goziiyle de bakilir.
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Figiir 8. V. Korolkov, Makos, ik Slav Mitolojisi Miizesi, Tomsk, 1995, k.a.

Slav mitolojisi kaynaklarinda bu Tanricaya dair bircok farkli nitelendirme ile
karsilasilir. Polonyali arastirmaci A. Geysor ise Slavlarin Mitolojisi adli ¢alismasinda, Makos
adinin etimolojik olarak Hint koékenli ve verimlilik, zenginlik anlamindaki makha
kelimesinden geldigini belirtir. Bu da Tanriganin Hint mitolojisi ile baglantili oldugunu
gosterir. Yine Geysor, diger bir etimolojik arastirmaya gore Tanriga Makos'un adinin Slav
kokenli 1slak, nemli anlamina gelen mok, mokrya, mokir gibi sozciiklerle
iliskilendirilebilecegini de vurgular. Bir¢ok arastirmaciya gore Makos toprakla da iligkilidir.
Eski Slav dilinde mat siraya zemlya yani nemli toprak ana ifadesi kullanilir. Bu kiilt Rus halk
kiiltlri ile derinden baglantilidir. Dogu Slavlarda Moksani, Moksa, Mokusov gibi yerel adlar
bulunur. Bat1 Slavlarda, 6zellikle Ceklerde Mokugin olarak karsimiza ¢ikmasina ragmen, bu
konudaki bilgiler yetersizdir (Ribakov 1986: 172-173).

Tanrica elinde bereketi ifade eden bir boynuz tutar. Klasik mitolojilerde, hem
bollugun korunmasi hem de insanoglunun yazgisi lizerinde etkili olma gibi 6zellikleri bir
arada tasiyan Tanricalar eski Yunan'da Tihe’nin, Roma mitolojisinde Fortuna’nin
imgelerinde ifade bulur. Her ikisinin de tasvirlerinde bereket boynuzu bir sembol olarak
gorilir. Slavlarin Makos'u da boyle bir simgesellige sahiptir (Ribakov 1994: 386). Bereket
boynuzu, soyut bir kavram olan kaderle somut bir kavram olan bollugu birbirine baglar, ev
islerinin idaresini himaye eder, koyunlarin yiinlerini kirkar, iplik egirir, savsak ve ihmalci
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insanlar1 ise cezalandirir. Makos'un, ayni zamanda evliligi ve aile mutlulugunu gozetip
koruduguna da inanilir (Yeremenko 2011: 79).

Figiir 9. 1. Ojiganov, Makos, Dolya ve Nedolya, Ozel Koleksiyon, 2011, ty.

Makos, biiyiik ve iri kafali, uzun kollara sahip, geceleri izbede ip egiren bir kadin
olarak kendini gosterir. Halk arasinda Makos’un yol arkadaslar1 ve yardimcilari olduguna
da inanilir. Bu yol arkadaslar1 genel olarak Doley ve Nedoley olarak kabul edilse de kimi
kaynaklarda rojanitsalar ve Sudenitsalar da gecer. (Figlir 9). Halk inanci, ip egirmek icin
kullanilan didilmis kendir ve kenevir ipini ortalifa birakmayi yasaklar. Hatta bu gibi
durumlarda soyle bir tabir kullanilir: “Yoksa Makos egirecek ipini” (Ribakov 1994: 387).
Diger yandan Makos, yeryiiziinde genc bir kadin gériiniimiinde dolasir ve kim nasil yasiyor,
gelenekleri yerine getirmeye 6zen gosteriyor mu, yasaklara uyuyor mu gibi konulara dikkat
eder. Bu kadin suretindeki hayalet, izin almaksizin eve gelir ve ev sahibesi tarafindan ortada
birakilmis olan ipi duasiz egirir. Bundan dolayi, Rus koylerinde geceleyin izbede isi
bitmemis ip birakmak yasaktir, yoksa Makos gelir ve ipi egirir diye bir korku vardir. Bu
durumda cikriklarini keten bir bez parcasiyla orterler ya da yanlarinda gotiiriirler. Makos
icin kutsal giin cumadir. Bu kutsal giinde kadinlar, koruyucularini yani Makos’u kirmamak
icin ip egirmez ve temizlik yapmazlar.

Eski Slav mitolojisinde tek kadin Tanri1 olan Makos, Levkiyevskaya’'ya gore, aile
mutlulugunun, cocuk dogumunun ve her tirlii tipik kadin islerinin koruyucusudur
(Levkievskaya 2010: 45). Eski Rus Kkiiltiirtinde aile halkinin tiim kiyafetlerini kadinlarin
diker, bu uzun kis geceleri boyunca kadinlarin ugrastig1 en 6nemli ancak oldukg¢a zor bir
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istir. Bu nedenle kadinlar, Makos’a onlara yardim etmesi i¢in yalvarirlar (Levkiyevskaya
2010: 46).Makos daha ge¢ donemlerde bir Tanrica olarak degil de, kumas ve dikis gibi kadin
isleriyle ilgili seytani bir varlik olarak kabul edilmistir. Cagdas Rus dilinde Makos sézciigi,
koti glicleri simgeler. Bu varligin, eger bir kadin dua etmeden isini birakirsa biraktigi
orgiyli almak icin eve girecegine inanilir (Levkiyevskaya 2010: 47) XX. ylizyila kadar
Rusya’nin bir¢ok bolgesinde dua etmeden is birakma yasagi gecerliligini korumustur.
Hristiyanligin kabul edilmesinden sonra, kat1 yasak ve cezalara ragmen, uzun bir zaman bu
inanglar devam eder (Levkiyevskaya 2010: 46). Adin1 koruyarak glinlimiize ulasan Makos
ise, sadece Sibirya bolgesindeki Dogu Ruslar arasinda yasatilmaktadir.

Sonug¢ olarak paganizmin hakim oldugu Kiev donemi Rus kiltiiriinde bu inang
sisteminin toplumsal, siyasi ve ekonomik etkilerinin oldugu, toplumun diinya goriisiinde
onemli yansimalar tasidigini soyleyebiliriz. Nitekim ¢alismamizin basinda da belirttigimiz
tizere Knyaz Vladimir’in s6z konusu tanrilardan olusan panteonu kurmasinin asil nedeni
siyasi egemenligini koruyup giiclendirmektir. Bu dogrultuda dini inanislar ve siyasi yapinin
ayrilmaz bir iliskisini oldugunu sdyleyebilecegimiz gibi siyasi amaclar ugruna da olsa
yaratilan ve korunan dini inan¢larin halk kiiltiiriinde 6nemli bir yer tuttugunu, s6z konusu
halkin kiiltiirel ve dini degerlerini yarattigini ileri siirmek de yerinde bir yaklasim olacaktir.
Nitekim yukarida agiklamaya ¢alistigimiz {izere Vladimir panteonunda yer alan Makos,
Hors, Dojdbog, Stribog, Smargl, Perun gibi tanrilar s6z konusu dénemde Ruslarin yasam
bicimleri, inanclar1 ve Kkiiltlirlerinin birer yansimasi olarak karsimiza ¢ikmakta, ylice tanri
diisiincesini, bereketi, doga giiclerini, iyiligi, yol gosteren 15181, bollugu simgelemektedir.
Toplumun ekonomik, dini, sosyal, kiiltiirel yasamin1 bu tanrilarin iradeleri belirledigi
Olclide, s6z konusu tanrilar toplumsal yasamin oldugu kadar siyasi yasamin da ayrilmaz
birer parcasini olustururlar. Nitekim Vladimir’in baslangicta siyasi iktidarin giiclendirmek
adina kurdugu panteonu 988 yilinda Hristiyanligin kabul edilmesinden sonra yiktigi ancak
yillarca halkin kiltiirel, dini degerlerini yaratan putperest 6gelerin halk arasinda uzun yillar
varhigini stirdiirdiigti Rus kiiltiir tarihgileri tarafindan kabul edilen bir gergekliktir.
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