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Makale Bilgisi 0z
Gelig/Received: Mitler, diinyay1 anlamaya g¢alisan insanoglunun, doga olaylarini anlamlandirma gabasidir.

1Ki§5ll/2£§c2epte d: Korkular, ihtiyaglar, sonsuz yasam arzusu ve tanrilari mutlu etme cabasi neticesinde
07.04.2023 olusturulan bu soéylenceler, zamanin inanglarini yansitan belgeler niteligindedir. Bazen

destan adiyla diizenli ve olgiilii siirler, bazen de kahramanlarin abartili hikayeleri olarak
DOI: karsimiza ¢ikarlar. Tanrilarin dogusunu, miicadelelerini, kainatin yaratilisini, diinyevi

10.18069/firatsbed.1219036 meseleleri anlatan mitlerin temel 6zelligi anlatilan olaylarin sira dis1 ve doga listii 6zelliklere
biiriindiiriilmesidir. Birtakim ritiieller ile aktarimlar1 saglanirken kutsal bir statii kazandirilan
mitler zamanla sembollere déniiserek giiniimiize dek gelmislerdir. Iceriginde yer alan
tanrilar genellikle bagrolii alsalar da bazen savastiklar1 bazen de yardimcilari olarak goriilen
dogatistli yaratiklar, benzersiz bir hayal giiciiniin {riinleridir. Birgok topluma ait kiiltiir
envanterinde siklikla karsilagilan insan bash kus 6gesinin, farkli ve benzer versiyonlarinin
arastirildigi bu ¢alismada literatiir taramalar1 yapilarak elde edilen veriler konu kapsaminda
bir araya getirilmistir. Toplumlara ait mitlerde farkli isimlerle anilan bu efsanevi yaratiklarin
ozellikleri, inanglar ¢er¢evesinde degerlendirilerek kiiltiirler aras1 yolculuklarinda edindikleri

Anahtar Kelimeler degisim ve doniigiimler incelenmistir. Kadin bash kus gévdeli dogatistii yaratiklara dair
Mit, Mitoloji, Ritiiel, kiiltiirel aitligin arastirildid1 bu galismada elde edilen verilerin bir araya getirilerek bilime ve
Efsane, Insan Basli Kus sanata katki saglanmasi amaglanmustir.
ABSTRACT
Keywords Myths are the efforts of human beings trying to understand the world to make sense of
gyth' Mythology, natural events. These myths, which were created as a result of fears, needs, the desire for
itual, Legend, Bird . . .

With A Human eternal life and the effort to make the gods happy, are documents reflecting the beliefs of the
Head time. Sometimes they appear as regular and measured poems with the name of epic, and

sometimes as exaggerated stories of heroes. The main feature of the myths that describe the
birth of the gods, their struggles, the creation of the universe, and worldly issues is that the
events described are transformed into extraordinary and supernatural features. Myths, which
were given a sacred status while being transmitted through certain rituals, have survived to
the present day by turning into symbols over time. Although the gods in its content usually
take the lead role, the supernatural creatures sometimes seen as fighters and sometimes as
helpers are the products of a unique imagination. In this study, in which different and similar
versions of the human-headed bird item, which is frequently encountered in the cultural
inventory of many societies, are investigated, the data obtained by making literature reviews
are brought together within the scope of the subject. The characteristics of these mythical
creatures, which are known by different names in the myths of societies, were evaluated
within the framework of beliefs, and the changes and transformations they acquired in their
intercultural journeys were examined. It is aimed to contribute to science and art by bringing
together the data obtained in this study, in which the cultural belonging of supernatural
creatures with female heads and bird bodies is investigated.
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1. Giris
Tarihin ilk caglarindan giinlimiize varincaya dek insanoglu doga ile etkilesim halinde hayatini siirdiirmiistiir.
Bu etkilesim zamanla dogadaki nesneleri (ay, giines, agag, tas) tanrt olarak kabullenmelerini saglamistir.
Yaratilisi sorgulayan insan hayata ve nesnelere dair birtakim anlamlar yiiklemis, sonsuz yagsam arayisina
girmistir. Bu siire zarfinda bilincin ilk yaratimlarini ortaya koyarak mitleri olusturmuslardir. Mit adli bu
soylemlerde kdinatin var olusunu, dogayi, yasami ve Olimili konu edinirken dogaiistii betimlemelere
bagvurulmustur. Bu dogaiistii 6ykiilemelerin olusumuna insanlarin doganin acimasizligina karsi koyamayis,
yasam zorluklari, 61im korkusu ve inandiklar tanrilara yaranma istegi gibi birgok etken siralanabilmektedir.
Ebedi hayat arzusu, 6liim korkusu ve beklentiler bilincin heniiz gelismedigi donemlerdeki insani arayisa
itmis ve doga iistii karakterlerin yaratimim saglamistir. insana 6zgii olmayan bir takim iistiin 6zellikleri gii¢
ibaresi olarak bir araya getirmek suretiyle koruyucu ya da sifa getiren karakterler olusturma cabasina
girilmistir. Kuslarin kanatlari, aslanin giiglii bedeni ve insana dair 6zellikler bir araya getirilerek sfenksler
yaratilmigtir. Yeryiizii ve gokyiizline hakim olma arzusu ile olusturulan Grifonlar ise kartal ve aslan katilimli
yaratiklaridir. Cogu mitte tanrilarin yardimeilart olarak goriiliirler. Bazen hazinelerin, bazen de mezarlarin
bekgiligi gorevini iistlenmislerdir. Bu yaratiklara ait tasvirler savascilarin mumyalanmis viicutlarinda bir
dovme olarak goriilebildigi gibi, zirh ve migferlerinde de koruyucu bir tilsim niteliginde yerini almigtir. Bir
diger dogaiistii varlik ise insan basina sahip olan Simurg, Siren, Harpy, Umay, Alkonost olarak adlandirilmig
kus govdeli varliklardir. Bazen ebedi yasam suyunu, bazen de hayat agacini bekledigine inanilmaktadir.
Ancak tasvirlerde benzer fiziki 6zelliklere sahip olduklari goriilen bu fantastik yaratiklara, kabul edildigi her
kiiltiirde farkli ya da benzer anlamlar yiiklenmistir. Birgok kiiltiirde iyi ya da kotii karakterlerle viicut bulmus
kadn basli, kus govdeli efsanevi yaratik, farkli medeniyetlerin hitkiim siiridiigii topraklarda 6ykiiden 6ykiiye
ucarak insanliga bazen kébus, bazen umut olmustur.

2. Materyal, Metot, Yontem

Nitel arastirma, goriisme, gozlem ve dokiiman analizi gibi nitel veri toplama ydntemlerinin kullanildigi,
algilarin ve olaylarin dogal ortamda gergekgi ve biitiinciil bir bigimde ortaya konmasini hedefleyen nitel bir
stirecin izlendigi aragtirma big¢imi olarak tanimlanabilir (Yildirim ve Simsek, 2005: 39). “Dokiiman analizi,
arastirma verilerinin birincil kaynagi olarak ¢esitli dokiimanlarin toplanmasi, gbézden gegirilmesi,
sorgulanmas1 ve analizi olarak tanimlanabilen bilimsel bir arastirma yontemidir. Bu yontem, alanyazinda
¢ogunlukla diger arastirma yontemlerinin tamamlayicisi olarak hizmet ederken, tek basina bir yontem olarak
da kullamlmaktadir” (Sak, Sahin, Oneren ve Nas, 2021: 228). Merriam (2015: 13)’1n aktardigina gére, Van
Maanen nitel arastirmayi soyle tanimlamaktadir: “Nitel arastirma, bir semsiye terim olup; tanimlamaya,
¢Ozmeye, yorumlamaya ve anlamla ilgili terimlere ulagsmaya ¢aligan teknikleri kapsayan siire¢ler biitiintidiir.”
(1979). Bu arastirma, kavramsal cerceveyi olusturma asamasinda alana iligkin c¢esitli arastirmalarin
incelenmesinden dolay1 betimsel tarama modelindedir. Karasar (2005: 77)’a gore; “Tarama modelleri,
gecmiste ya da halen var olan bir durumu var oldugu sekliyle betimlemeyi amaglayan arastirma yaklasimidir.
Arastirmaya konu olan olay, birey ya da nesne, kendi kosullar1 i¢cinde ve oldugu gibi tanimlanmaya ¢alisilir.
Onlari, herhangi bir sekilde degistirme, etkileme cabasi gosterilmez”. Bu baglamda, konu kapsaminda
literatiir taramalar1 yapilarak, konu ile ilgili gorseller arastirilarak incelemistir. Bu arastirma siirecinde ilgili
konudaki var olan basili-elektronik kaynaklar yaziya aktarilmig ve gorseller ile anlatimlar desteklenmistir.

3. Mit ve Mitoloji

Erhat’ a gore Mythos duyulan ya da sOylenen soz, efsane, masal, dykii anlaminda kullanilirken Epos bu
sozlerin belirli bir 6l¢li cercevesinde diizenlenerek okurlar. Tanr1 armagani olarak kabul goren eposlar
Ozanlarca derlenip diizenlenerek destan, siir, ezgi adin1 almislardir. Ancak batili dillerde epik ya da epope
olarak varligini siirdiirmektedir. Mythos ile Epos arasindaki yakin iligkinin nedeni ikisinde de ayn1 dykiiniin
anlatiliyor olusudur. Igerik olarak benzer olsalar da Eposlarda anlatim belirli bir 6l¢ii, denge, ritim
unsurlariyla siislenerek estetik bir hale getirilmistir (Erhat, 1996: 4). Bir diger kavram olan Logos ise
gergeklerin nedensel bir bakis agisiyla mantikli kavramlar olarak ifade edilmesidir (Akgiil, 2012: 22).

Mitoloji adl1 ¢alisma dali bireylerin, insanligin baslangicindan itibaren ortaya koydugu gelisim asamalarim
ve diisinme yetisindeki giiclenisin gostergesi durumundadir. Eski Yunan dilinde ‘dogaiistii olay’ ya da
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‘oykii” anlaminda kullanilan ‘mythos’ ile bilime karsilik gelen ‘logos’ sdzciiklerinin bir araya gelisiyle olusan
bir terimdir (Eyiiboglu,1998: 37). Cagimizin model bilimselligin den uzak oldugumuz dénemlerde yasayan
toplumlarda mitoloji, tore ve gelenek gibi toplumsal diizen konusunda bilgiler sunmasi1 ve su anki geleneksel
toplumlar1 etkisinde birakmak giiciiniin hala var olmasi agisindan ‘kalici’ (kadim) felsefe olarak
nitelendirilmektedir (Armstrong, 2005: 14). Bayat’a gore ise mitoloji, arkaik ¢aglara ait ilk ilmi diisiinceleri
ve insanoglunun yasami boyunca elde ettikleri deneyimlerin sozlii kiiltiir olarak kusaktan kusaga tasinmasini
saglayan ilk bilim olmasi nedeniyle birtakim bilgilerin sembole doniismiis kaynagi olma niteligindedir
(Bayat, 2005: 4). Diinya literatiiriinde bat1 olarak isimlendirilen topraklarda mitoloji, ilk donemlerinde hikaye
obekleri olarak tanimlanirken, 17. Yiizyilin son donemlerinden itibaren bu hikayelerin igerdigi anlamini ve
kaynaklik ettigi Toplumlarin var olus siireclerini inceleyen bir bilim dali haline donligmiistiir (Bonnefoy,
2000: 5).

Mitoloji alaninda uzmanlig1 olmayan kisilere yabanci gelmeyecek bir mit tanimi bulmanin giigliigiine dikkat
ceken Eliade’ye gore, arkaik ve geleneksel toplumlara ait mitlerin tiir ve islevlerinin biitiiniinii kapsayan tek
bir tanim bulmak olanakli gériinmemektedir. Mitler ¢ok sayida ve birbirini tamamlar 6zellikteki bakisg
acilarina gore ele almip yorumlanabilen karmagik bir kiiltiir gergekliginin adidir. Az kusurlu ve en genis
kapsamli tanim, mitlerin kutsal bir 6ykiiyli anlattigidir. Baslangi¢ diye nitelendirebilecegimiz en eski ya da
masallara 6zgii zamanda olup biten olaylari anlatmaktadir. Bir baska deyisle mitler dogaiistii yaratiklarin
basarilar1 neticesinde bir biitiiniin (kozmos) ya da biitliiniin bir pargas1 (bitki, ada, insan davranisi, kurum)
olan gergekligin nasil yasama gegtiginden bahseder. Her zaman bir yaradilisin 6ykiisii olan mitler bir seyin
nasil yaratildigini ve nasil var olmaya basladigini dile getirir. Baslangigtaki essiz zamanlarda goriilen
dogaiistii yaratiklar mitlerin kahramanlar1 olarak rol alirlar. Mitlerde yaratici etkinligini ortaya koyarak
yaptiklarinin kutsalligini dogaiistli olma o6zellikleri ile gozler 6ntine sererler (Eliade, 2001: 16).

3.1. Mitlerin Dogusu

Mitlerin dogusunda soyut kavramlardan haberdar olmama ya da soyut kavraminin bilinmeyisi énemli bir
etkendir. Doga ile samimi bir etkilesim icinde yasamini siirdiirmiis olan eski¢ag insaninin, hayat ve
diislincesi, elle tutulur gézle goriiliir nesnelere dairdir. Ay, giines, yildiz, firtina gibi doga olay1 ve varliklarini
giicli birer tanr1 ya da tanriga olarak benimseyip, gostermesi somut diigiincenin iriiniidiir. Mitler evreni
Tanri, Tanriga ve benzeri yiice varliklarla donatirken dahi dogadan ve somuttan uzaklasmamislardir
(Eyiiboglu, 1998: 28).

Giiniimiiz insan1 din ve diinya islerini birbirinden ayirir. Oysa higbir seyi inanglarindan ayri tutmayan
Paleolitik avcilar agisindan bu durum anlasilmaz ve olanaksiz goriilmektedir. Gordiikleri her sey veya
yasadiklart her olay, tanrilar diinyasindaki karsilig1 olarak anlasilmaktadir. Konumu ve degeri her ne olsun
olursa her sey, iginde kutsalligi barindirabilmektedir. Ik insanlarin yaptigi her is, onlar1 tanrilarla
iligkilendiren, bir ayin oluvermektedir. Yapilan etkinlik ne kadar siradan olursa olsun, 6liimlii varliklar
zamanin digina ¢ikaran ve sonsuz diinya yasamina girmesini saglayan torenlere doniismektedir (Armstrong,
2005: 17).

Her olaym ardinda birer tanrinin oldugunu savunmakla ugsuz bucaksiz evrenin enginliginde usa uygun
tanrisal bir diizenin varligint savunmak farkli ya da aykiri goriisler degildir. Tiim bolluk ve bereketin
Telepinu’dan geldigini savunan Hititler ile evrende tanrisal bir uyumun varligmi dile getirip, bu uyumu
saglayan giiciin tanr1 oldugunu savunan Kepler, mit olarak ayni diisiince ortamindadir. Ayrilik sadece duyu
ile us arasindadir (Eyiiboglu, 1998: 28). Mitoloji tamamen kendi diinyamizla birlikte var olan ve bir sekilde
onu destekleyen farkli bir diizlemden bahseder. Tanrilar diinyas1 ad1 verilen, goz ile goriilmemesine ragmen
daha gii¢lii olan bu gergeklige inanig, mitolojinin temelini olusturmaktadir (Armstrong, 2005: 9).

Erken donem mitleri, insana, elle tutulur bir diinyaya bakarken, goriinenlerin aslinda baska bir seyi temsil
edercesine algilanan gercekligi 6gretmistir. Ve bunun igin hicbir inan¢ sigramasina gerek duyulmamuistir.
Ciinkii bahsedilen ¢agda kutsal olanla olmayan arasinda metafizik agidan ugurum yoktur. 1k insanlar bir tasa
dahi bakarken cansiz, niteliksiz bir kaya parcasi gormez; gii¢, kalicilik, dayaniklilik goriirlerdi. Ciinki
bakilan o tas parcasi insanin incinebilir durumundan farkli olarak, dayaniklilig: ile mutlak bir varligin temsili
haline gelirdi. Tasi, kutsal hale getiren otekilik 6zelligiydi. Antik diinyada, kutsalin yaygin bir tezahiirii
olarak bilinen tas, kutsal olanin kendini gostermesi olarak deger goriirdii. Hicbir ¢aba olmaksizin kendini
yenileme 6zelligine sahip olan aga¢ da baharda canlanarak, 6liimlii erkek ve kadinlarda olmayan mucizevi
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diriligi sergilerdi. Kiigiiliip biiyliyen Ay’1 seyrederken, kutsal giiglerin yenilenerek dirilisindeki tekerriirt,
acimasiz ve kat, iirkiitiicli ve affedici 6zelligi kadar avutucu da olabilen bir yasanin varligina tanik olurlardi.
Tagslar, agaclar, goksel varliklar tapinma araci olarak goriilmezdi. Onlar kutsal olarak nitelendirilirlerdi.
Kutsalliklarindaki neden, tiim dogal siireglerde isledigi goriilen, insanlara farkli ve daha etkili bir ger¢ekligin
ipuglarini veren gizemli giiciin diga vurur halinden kaynakliydi (Armstrong, 2005: 17,18).

3.2. Mitlerin islevi

Simge, mit ve gelenekler kokenlere dair bilgiler veren belgeler niteligindedir. Elde edilen bu bilgilerin
dayandig1 kaynaklar olarak mit ve semboller yasayan fosiller olarak nitelendirilir ¢iinkii bir fosil pargast
ayrildig1 organizmay1 anlatmak igin yeterli bir envanter gorevi gorebilmektedir (Eliade, 2003: 35). Dinler
tarihine giris. insana dair tiim rit ve anlaml hareketlerinin 6rnegi halindeki modellerini olusturma islevini
yerine getiren mitler, arkaik ve geleneksel topluluklarin anlagilmasi konusunda kaynaklik etmektedir (Eliade,
2001: 18). Ancak soz konusu kiiltiirii anlatirken yasandigi zaman dilimi ile beraber ele alarak yasam bilgeligi
gorevini istlenmektedirler (Campbell, 2013: 82).

Mitler, ilksel olarak nitelendirilebilecek bir olay zincirini dogaiistii bir yorumla anlatarak onlar
giiclendirirken, ayn1 zamanda degerli ve saygin hale getirirler. Dogrulugu konusunda hemfikir olunmasi
gereken ahlaksal bilgilerin yan iriinii olan mitler, yaratilan mucizelerle inanglari, &rneklerle ise sosyal
statiileri aktararak ve pekistirmektedir (Malinowski, 1990: 131). Toplumlar igerisindeki istikrar ve ahlaki
diizeni saglamada 6nemli bir etken olan mitler, bireylere hayat siirdiigii topraklar ve yasadig tarihe goére yol
gostererek toplumlara ihtiyaglari kapsaminda bigim vermektedir (Akgiil, 2012: 26).

Ritiieller i¢in model olma goérevinin haricinde din ve metafizik konularindaki deneyimlere de modellik yapan
mitler, bireyin kutsal dis1 giinliik hayatlarina dair arketipleri yaratmaktadir (Eliade, 2003: 405).

Anlatilan kahramanlik oykiileri ise insanlari eglendirmek i¢in olusturulmamistir. B bu dykiiler bireylere iyi
insan olma konusunda yon verirler (Armstrong, 2005, s. 60). Bu destansi soylenceler bireye, insanda olmast
beklenen etik davranis kurallari ile kiiltiirel degerleri gostermektedir (Rosenberg, 2003: 20)

3.3. Mitlerin Konusu

Mitlerde giiniimiiz romanlarinda buldugumuz tiirden bir kurgu karakteri rastlanmaz. Aksine mitlere inanilir.
Ciinkii ¢ok eski zamanlarda yasanildigina inanilmak istenmis olaylar o zamandan beri diinya ve insaninin
yazgisin siirekli olarak etkilemeyi basaran canli bir gergeklik olarak benimsenmistir. Yaratiligi, iglenen ilk
giinah1 ve Isa’nin fedakarca dliimiiyle gelen kurtulusu dile getiren Incil inannus Hiristiyan bireyler igin ne
ifade ediyorsa, mitlerde ilkel insan agisindan onu ifade etmektedir (Malinowski, 1990:87).
“Pek ¢ok mitte ve efsanede askin bir mekani-cennet ya da cehennem- simgeleyen "yasakli bir alana" dahil
olmaya ¢aligan kahramanin ya da yari-tanrmin karsilastigi "giigliikler" anlatilir. Bigak gibi keskin bir
koprii, sallanan bir sarmasik, neredeyse bitisik iki kayanin arasi, bir an i¢in mekanda agilan bir kap1 ve bu
araliktan igeriye dalma zorunlulugu; daglarla, sularla, atesle ¢evrili bir alan ve canavarlarin bekledigi bir
yer ya da "yerle gogiin birlestigi" yerde bulunan bir kap1 ya da "yil sonunda" ulasilan bir yer”...(Eliade,
2003: 407).
Mitolojilerin genelinde goriilen ortak konular arasinda yer ve gokyiiziine ait Tanrilar ve ilk ana-baba 6ykiileri
ilk siradadir. Tann tarafindan yaratilan ilk insanin kaya, bitki, camur, aga¢ gibi yeryiiziine ait bilindik
Ogelerden yaratimlar1 aktarilmaktadir. Bu anlatimlarda ayni Tanrilarin, yarattiklarini bilyiik bir tufan ile yok
ettigi de goriilmektedir. Dogada oldugu gibi evrenin bir 6zelligi olan dogum, olgunluk, 6liim ve 6liim sonrasi
gelen yeniden dogmalara deginen konular, mitolojilerde siklikla goriilmektedir. Ancak bu anlatimlardaki
kahramanlarin dogumlar1 ve 6liimleri sira dis1 bir olay niteliginde yansitilmaktadir. Zaten kendileri de doga
iistli giicleri ile tanitilmaktadir. Nitekim onlar kotii yaratiklar: 6zel silahlar ile yok edip getin yolculuklara
kosan, hatta istediklerinde yeraltina dahi inebilen Tanr1 ¢ocuklaridir (Rosenberg, 2003: 18).
Yaradilisin birer Oykiisii niteligindeki mitler, dogalin yaninda dogaiistii varliklara dair olusumlarn
anlatmaktadirlar (Cayci, 2012: 5). Ele aldiklar1 konularda arkaik donemlerdeki doga iistii varliklara ait
eylemleri de Oykiilerler (Eliade, 2001: 28, 29).
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4. Mitoslarda Doga Ustii Yaratiklar
4.1. Tiirk Mitolojisinde Umay

Humay, Kumay, Huma olarak farkli Tiirk lehgelerinde telaffuzlarina rastlanan kus, eski Tirk inaniglart
cergevesinde Hayat Agaci ve Hayat Suyu 6gelerinin yaninda 6nemli bir motif olarak betimlenmistir (Kurnaz,
1998: 478). Kus goriiniimiine biiriinebildigi i¢in kanatli olarak tasvir edilen Umay, Yasam Agacinin kudretli
sahibi olarak ii¢ boynuzlu veya ii¢ dilimli tag ile kendini gostermektedir (Karakurt, 2011: 299). Orta Asya
kiiltiiriine ait sOylencelerde ¢ogunlukla Hayat Agaci imgesi ile karsimiza c¢ikmasindan otiirii goklerden
yeryiiziine inmis bir Ana Tanrica diisiincesi olusturmaktadir. flerleyen zaman diliminde Islamiyet’in de etkisi
ile bu diisiince etkisini yitirmis ve kullamim alani1 azalmistir (Y1ldirim, 2016: 8, 9).

Umay Ana, Altay Tiirklerinde ‘Ayisit’ adi ile anilmaktadir. insanlar1 korudugu gibi yeryiiziindeki biitiin

canhlarin yavrularimi biiyiime siireci tamamlanana kadar korumak ile miikelleftir (Inan, 1976: 26, 27).
Umay’m koruyucu bir ruh oldugunu savunan Kalafat’a gore, ¢cocuklart koruma gorevini {istlenen bu iyenin,
Goktiirk Cagina ait Bengiitas yazitlarinda da adi gegmektedir. Koruyuculuk gérevini bebegin dogumundan
erginlik donemine dek siirdliiren Umay Ana’nin bu gorevi, yeryliziindeki canlilarin tiimiine yoneliktir
(Kalafat, 2010: 98, 100).

Mahmud Kasgari, Umay hakkinda;

“kadin dogduktan sonra ¢ikan sondur, kadinlar Umay ile tefeiil ederler, Umay’a taparlarsa ogul olur”
climlelerini sarf etmistir. Burada kullanilan tapinma saygi gosterip kutsama anlamindadir. Yazitlar onun
koruyucu bir ruh oldugunu dogrulamaktadir. Osman Turan (1978) ise, Umay ve diger iyelerin birer tanri
olmayip dinlerin genelinde mevcut olan melek ya da mukaddes varliklar oldugunu dile getirmektedir.
Giliniimiiz Orta Asya inaniglarinda da hala lohusa kadinlarin ve cocuklarin koruyucusu roliindedir”
(Kalafat, 2010: 98, 100, aktaran, Deniz, 2021: 60,61).

‘Im1” isimli kus goriintimlii bir varlik olarak tasavvur edilen ruhani 6genin Umay ya da (Ayisit) olma
ihtimaline deginen Inan’a gore ise, bu varhgm bir diger gérevi, doganin farkli alanlarinda bulunan hayati
unsurlari, Kut adi altinda bir araya getirerek, heniiz dogmamis olan anne karnindaki bebege iifleyerek can
vermesidir. Gebe kadinlar1 da korumasi altina alan bu ruhani 6geler, cocugu sahibi olamayan kadinlara ¢ocuk
verir (Inan, 1976: 26, 27).

“Tiirklerde Hiima adiyla bilinen efsanevi kus, farkli kaynaklarda Anka, Simurg, Harpy, Siren gibi isimler ile
tantildig1 agikga goriilmektedir. Ancak bu yaratiklarin farkli mitolojilerde farkli Gykiileri oldugu da
bilinmektedir” (Deniz, 2021: 86)

Yakut Tiirklerine ait inanglarda ‘im1” olarak bilinen Umay i¢in sdylenenler Ziimriid-ii Anka ve Simurg igin
sdylenenler ile benzerlik gosterir. Iranlilara ait mitoslarda Giokerena ismiyle bilinen agacin tepesinde yasam
stirdiigiine inanilan Simurg adli efsanevi kusun, Tiirk mitolojisinde ad1 gegen Umay tasavvuru oldugu goriisii
savunulmaktadir (Asir, 2016). Eski ¢aglardan bugiine dek Tiirk toplumuna ait milli 6ge ve kiiltler arasinda
yer alan Umay inancimin Hiima kusu ile ilintisini dile getirenler arasinda yer alan Inan’a gore, Hiima adl dge
fran edebiyatinda da boy gésteriyor olsada, bu dgeye dair kdken ve aitligin 6nemsizliginden bahsederek asil
dikkat edilecek noktanin, Hiima adli fantastik dgenin, Yakut mitoloji ve inancinda adi gegen ‘im1 kusu’ ile
ortak &zelliklerde oldugudur (Inan, 1986, 36-39).

Farkli kiiltiir ve donemlerde farkli adlarla anilarak kus viicutlu kadin baslt olarak tasvir edilen mitolojik 6ge
birgok uygarliga ait mitlerde fantastik bir motif olarak goriilmekteyken, Goktiirklerde Hiima kusu veya Umay
ana olarak anilmaktadir. Yardim dileyen insanlarin imdadina kosan bir melek olarak kabul géren bu yaratik
(Yildirim, 2016: 8,9) efsanelerde ise siirekli karlar arasinda yasayarak, kemiklerle beslenen, ¢ocuklar1 kapip
kagiran yirtict bir kus olarak tanmitilmaktadir. Bir zamanlar bu kusun neslinin arttigi ve buna karsin
peygamberlerden birinin ettigi dua ile neslinin kurudugu rivayetlerde ge¢mektedir (Onder, 1967: 7). Aym
Ogenin, farkli donemlere ait sdylencelerde, tezat kimliklere biiriindiiriilerek iyilik yapmay1 gorev edinmis bir
kus olan Hiima’nin bir anda kotii bir yaratiga doniistiiriildiigii goriilmektedir.

Orta Asya kiiltiiriine ait etnografik ve arkeolojik objelerde farkli betimler halinde karsimiza ¢ikan kadin
giyimli, ak saclhi tasavvur kimi yerlerde ise kus bigiminde viicut bulmustur. Bazen de kus ve insan karigimi
kanatli bir kadin veya melek olarak tasvir edildigi goriilmektedir (Beydili, 2004: 580, 584). Ulasilmasindaki
imkansizligin ayaksiz olusundan kaynaklandig1 dile getirilen Hiima kusu, mutluluk yolundaki talih olarak
yorumlanmaktadir. Benzer 6zellikte Anka adli kusun, gokyliziinde yasayip higbir sekilde yere konmayan
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cennet kusu olarak sdylencelere konu edildigi de goriilmektedir (Akin E. , Akin E. , ve Ayverdi, 2016: 86,
87). Bu efsanevi kusa dair inanclarda g6lgesinde kalan insanin zengin bir hayata kavusarak makam, mertebe
(devlet) sahibi olacagna dair dngériiler mevcuttur (Oner, 2008: 567). Bu noktada Osmanli Devleti’ne ait
envanterlerde ‘Hiimayun’ tabiri ile yer bulan Umay 6gesi, Devlet Kusu olarak da taninmaktadir. Kurulan bu
Umay, Hiima, Hiimayun ilintisinin kdkeninde, egemenligin goklerden (Tanridan) gelen Kut inancindan
kaynakli oldugu diiglincesi yatmaktadir (Beydili, 2004: 580, 584).

Tiirk kiiltiirtintin derinliklerine dek uzanan Umay inancina dair sembolik ifadeler sanatin farkli dallarinda yer
almistir (Avsar, 2012: 4). Anadolu cografyasinda Selguklu Tiirk Cini sanatinda da drneklerine rastladigimiz
insan bagli kus dgesi, ayn1 zamanda mimari yapilarda da tas kabartma olarak goériilmektedir.

4.2. iran Mitolojisinde Simurg

Farkli tiirdeki otuz ayr1 kusa ait &zellikleri biinyesinde barindirdigina inamlan Simurg, Iran mitolojisinde
‘Otuz Kug’ adiyla anlam bulmaktadir. Ates ya da giinesten yaratildigina inanilan bu efsanevi kus, bir ejdere
dahi kars1 koyabilecek giigte olup, devlet kusu olarak bilinmektedir (Alsan, 2005: 91). Govdesi iri bir kus
olarak resmedilen Simurg, yuvarlak dolgun yiizlii, baginda taci ile betimlenen giizel bir kadindir. Buna karsin
Yakindogu Simurglari genellikle tagsiz olarak betimlenmislerdir (Onder, 1968: 7).

Soylenceye gore, engin bir okyanusun ¢evreledigi Elburz adli bir dagin ortasinda tasavvur edilen Gaokerena
isimli agac¢ ciftinden soz edilirken ayni zamanda bu agaglarin sonsuz yasam iksirini tohumlarinda
barindirdiklarindan bahsedilmektedir. Simurg denilen kus ise bu agacin tepesinde yuvalanmaktadir. Agacin
dallarmi kirmasi veya sallamasiyla diigen tohumlar riizgar ve yagmur gibi tabiat olaylari sayesinde diinyaya
sifa dagitmaktadir. iran mitolojisindeki Simurg’un, Tiirk mitolojisinde yer alan kutsal kaym agacinin
zirvesindeki kartal ve Hint mitolojisinde adi gegen ‘Garuda’ ile benzerligi dikkat cekicidir (Alsan, 2005,
5.92). Benzer nitelikteki mitolojik kus, Zerdiist dinine ait kutsal kitap olan Avesta’da “Saena” adiyla
anilmaktadir. Sanskritge Siena kelimesi ‘dogan’ anlaminda kullanilmaktadir. Avesta’da Saena agaci sifa
kaynagi olarak kabul edilmekte ve bu kusun yuvasinin agacin iizerinde olduguna inanilmaktadir. Zerdiistlerin
kutsal saydig1 Avesta’ya gore Saena agaci uzak diyarlarda Vuriikasa denizinde yer alan agacin tepesinde
hayat stirmektedir. “Sah-1 Murgan” tabiri ile kuslarin padisahi vasfini tasiyan Saena kusu yuvasindaki sifali
otlar ile caresiz hastalarin yardinina kosan bir melektir (Onder, 1968: 7)

Gliniimiizde okunan Tiirk efsane ve masallarinda Simurg’un “Ziimriid-ii Anka” ismiyle gectigi goriiliir.
Ziimriid-ii Anka, masallarda Keloglan’in en zor zamanlarinda yardimina kosan efsanevi kustur. Iyilik melegi
olarak tasvir edilen bu kus, kanatlari arasina aldigi Keloglan’ istedigi yere gotiirmektedir. Aynt motif,
Dedekorkut’un Oguznamesinde ise kadin bash kus govdeli bir “peri” olarak nitelendirilirken Tepeg6z’iin
annesi oldugu dile getirilir (Onder, 1968: 7).

fran mitolojisine ait eserlerden olan Firdevsi’nin Sehnamesinde, Simurg’un gercek kimligini yansittigini
savunan Onder’in Sehnameden aktardigina gore;

Pehlivan Sam, saglar1 beyaz olarak dogan cocugundan utanarak onun Alburz Daglarina birakilarak terk
edilmesini emreder. Bu daglar, abanoz, sandal ve 6d agacindan olusan Simurg’un yuvasiyla taninir.
Yavrulariin karnini doyurmak igin yiyecek arayan Simurg, pehlivan Sam’mn oglu Zal’1 kayalarin arasinda
terkedilmis bir halde goriip, sefkatle onu alip yuvasma gotliriir. Simurg ve yavrulart Zal’1 besleyerek,
biiyiitiirken ona dillerini de dgretirler. Yillar sonra biiyillyiip giiglii bir delikanli olan Zal’1 rilyasinda goren,
babasi Sam, oglunun Alburz daglarinda yasadigimi 6@renerek onu aramaya koyulur. Sam ve adamlarinin Zal’1
aradigin1 géren Simurg, yuvaya gelip Zal’a gordiiklerini anlatir. Ona, babasimin yaninda olmas: gerektigini
ancak herhangi bir zorluk ya da tehlike aninda kendisine verecegi tiiyii yakmasi gerektigini sdyler. Kendsine
verdigi tilyli yakmast durumunda yardima kosacagina sdz veren Simurg, Zal’1 kanatlar1 arasinda babasina
gotiiriir (Onder, 1968: 8).

Simurg tizerine kaleme alinan bir baska sdylence ise Biiylik mutasavviflardan Feridettin Attar’a ait “Mantik-
ut-Tayr” adl1 eserinde goriilmektedir. Ozetlenmis sdylenceye gore;

Bir araya gelerek kendilerine bir padisah segmek isteyen kuslar, Tanrinin habercisi ve Peygamberin yoldasi
oldugunu soyleyen Hiidhiid kusuna kulak verirler. Padisahi tanidigint dile getiren Hiidhiid kusunun pesine
takilarak kuslar padisah1 Simurg’un yuvalandig1 Kaf dagina dogru yola koyulurlar. Bu ¢etin yola ¢ikmaktan
cekinen bazi kuslar 6ziir dileyerek vazgecerler. Kaf dagma dogru ucan kuslar ise bir siire sonra yorgun
diiserek tekrar Hiidhiid’lin etrafinda toplanarak yolculuk konusundaki siiphelerinin giderilmesini isterler.
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Hidhiid ise onlerinde yer alan agk, istigna, marifet, istek, hayret, tevhid, ve fakr-u fena adli yedi vadinin
gecilerek Simurg’a ulagilabilecegini soyler. Tekrar yola koyulan kuglarin bazilari acgiktan 6liirken, bir kismi
da yorularak yolda kalir. Yola diisen kuslardan sadece otuzu dergaha varabilmistir. Bir cavug dergahin
kapisini acar ve igeri alarak her birini bir tahta oturtur. Her kusun &niine birer kagit koyarak okumalarini
ister. Cavusun verdigi kagitta kuslarin yaptiklari her sey yazmaktadir. Kuslar sagkin bir ifade ile bakakaldigi
anda Simurg belirmistir. Ancak gordiikleri Simurg kendilerinden basgka bir varlik degildir. Simurg’a bakan
kuglar kendilerini gériirler ve aniden bir ses duyulur;

“Siz buraya otuz kus geldiniz. Bu aynada otuz suret belirdi. Nihayet hepsi Simurg’da yok olur, golge
giineste kaybolur. Boylece halk’1 temsil eden kuslar, akli temsil eden Hiidhiid {in aracilig: ile, Hak’ki1 (Tanr1)
y1 temsil eden Simurg’a ulasmislardir” (Onder, 1968: 8,9).

Simurg’a dair bu sdylencelerden de anlasilacag: iizere, birtakim ilahi giigclere sahip, evrene dair sirlardan
haberdar olabilen, gelecegi gorebilme yetisi olan bir kustur. Her tiirli zorlugu asabilecek giic ve kudrete
sahip oldugu kabul edilen Simurg, bilge ve akilli kisiliginin yani1 sira her hastaliga care bulabilmesi yonii ile
iyiligin sembolil niteligindedir (Yildirnm 2013: 152). Sehname’de yer alan bu sdylencede konu edilen
Simurg, iyi yonleri ile tanitilmistir. Anlatimda ¢izilen Simurg’a dair bu iyi profil, insanlarca en ¢ok sevilen ve
kabul goren betimdir. Ancak ayni kaynakta yer alan farkli bir sdylencede Simurg, yirtic1 bir kus olarak kotii
bir karaktere biirlinerek farkli bir imaj ¢izmektedir. Burada Simurg agacin degil, bir dagm {izerinde
yasamaktadir ve ucarken bir dag veya siyah bir buluta benzetilmektedir. Penceleri ile Parslari, timsahlari
hatta iri ciisseli filleri dahi kaldirabilecek giice sahiptir. En az kendisi kadar giiclii iki yavruya sahiptir.
Uctuklarinda havani karardig1 siyah bir bulut gibi gokyiiziinde agdiklari tabir edilir. Isfendiyar bu korkung
yaratig1 hile yaparak dldiirebilmistir (Onder,1968: 8).

4.3. Yunan ve Roma Mitolojisinde Siren

Roma ve Yunan mitolojisinde Sirenler, yar1 kadin yar1 kus seklinde betimlenmis deniz daimonlaridir. ilk
olarak Odysseia’da adi1 gegen bu dogaiistii yaratiklarin sayisi ikidir (Sekil 1). Ancak sonraki tradisyonlarda
sayilari iki veya dort olarak goriilmektedir. Mitograflar bu yaratiklarin miizisyen olusuna dikkat ¢ekmislerdir
(Grimal 1997, 726-727).

Sekil 1. Odysseus ve Sirenleri tasvir eden kirmiz1 figiirlii vazo resmi, Trustees of the British Museum.
https://www.worldhistory.org/trans/tr/1-11879/sirenler/

Erhat’a gore ise; Yunan mitolojisi kaynakli bu efsanevi yaratiklar bagka mitolojilerin etkisiyle karisim ve
degisime ugrayarak giiniimiize gelebilmis deniz kizlaridir. Onceleri Odysseia’ da adlar1 gecen sirenler
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govdesi kadin, kus kanatli (Sekil 1) ve giizel sesleri ile tanimlanirlar. Sonraki donemlerde orta ¢agin etkisi ve
kuzey folklorunda goriilen figiirlerin etkisi altinda kalarak kanatli olmaktan ¢ikip insan ve balik karisimi
bicimleriyle deniz kizlar1 olarak betimlenmislerdir. Giiniimiizde de siren ya da deniz kiz1 denilince akillarda
olusan gorsel belden yukarisi kadin, belden asagisi ise ylizge¢ ve pullar ile kapl yaratiklar olur. Ancak bu
imge Yunan mitolojisine tamamen yabancidir. Siren figiirliniin Yunan mitolojisinde balik ile higbir iligkisi
yoktur. Yunanlilara ait bir 6ykiide Kirke Odysseus™n denizlere uygulamadan evvel yolla onu ne tiir
tehlikelerin karsilayacagini kendisine bildirdigi dizelerden bu ilintisizlik anlagilmaktadir (Erhat, 1996: 268).

“Seirenlere varacaksin sen en Once,

onlar biiyiiler yakinlarina gelen biitiin insanlari,

kim yaklasirsa bilmeden ve dinlerse onlari, yandi,

bir daha evinde onu ne karisi karsilar, ne ¢ocuklart.

Seirenler onu gayirda ¢inlayan ezgileriyle biiyiiler,

cayirin ¢evresinde kemikler vardir, 6bek dbek,

bunlar kemikleridir etleri ¢iiriiyen insanlarin,

biiziik biiziik durur kemiklerin tstiinde deriler.

Durma orada, yiirii, arkadaslarinin da tika kulaklarini,

tatli balmumuyla tika ki, onlarin sesini dinlemesinler,

istersen dinle sen, ama baglasinlar ayakta seni,

hizli geminin i¢inde iplerle baglasinlar kollarindan,

bacaklarindan orta direge, ondan sonra dinle Seirenleri doya doya” (Erhat, 1996: 268).
Odyssus, Kirke’nin nasihatlarina kulak vermis ve denizlerin enginliklerinde sirenlerin sesini duydugunda
tehlikeyi fark ederek kendini gemi diregine baglatip (Sekil 1) kulaklarini balmumu ile tikadigini su dizelerde
dile getirmektedir;

“.bir tanrinin gelip uyuttugu denizin izerine kipirtisiz bir dinginlik ¢dker... Adamlarim g¢amdan

kiireklerinin vurusuyla kopiirtiiyor denizi. O anda, iste, tungtan kamamla koca bir balmumu topagini

boliip giiclii ellerimle yogurdum. Kiirekgilerin bir sirasindan digerine, hepsinin kulaklarini tikadim. Onlar

da ellerimi, ayaklarimi baglayip beni geminin diregine tutturdular” (Estin ve Laporte, 2008: 174).
Oteki Yunan Mythos Yazarlarmin sirenleri bu sekilde uzun soluklu séylencelerle anlatmas erken gaglardan
itibaren vazo resimlerinde ¢okca yer almalarindan kaynaklidir. Mitologlar genel olarak sirenlerin Irmak Tanr1
Akheloos’un kizlart oldugunu dile getirmektedirler. Annelerinin Melpomene ya da Terpsikhore adindaki
Musalardan biri olarak bilinir. Iki, dért veya ii¢ kiz kardes olduklari sdylenir. Giizel sarki sdyleyip calgic
olduklar dile getirilirken bir trio yaparak birinin lyra, digerinin fliit ii¢iincii kiz kardesin ise ezgiler sdyledigi
efsanelere konu olmustur (Erhat, 1996: 268). Ovidius’a gore ise sirenler 6nceki zamanlarda kus kanadina
sahip olmayan kizlar olup Persephone’ nin arkadaglaridir. Ancak Pershephone Hades tarafindan
kagirildiginda kanatlarini birakarak ona yetismeye ¢alismislardir. Bagka yazarlar ise bu 6zelliklerin tanrinin
bir cezasi oldugunu ileri siirmektedirler. Ancak Yunan Mitolojisindeki sirenler ile Harpy adli yaratiklarin
birbirlerine benzedikleri hatta Harpy’nin sirenlerin bir bagka tiiriinii simgeledikleri agiktir (Erhat, 1996: 269).

4.4. Yunan Mitolojisinde Harpy

Kadin yiizlii, yaygin kanatli, sivri pengeli bir gesit yirtict kus olarak bilinen Harpya Adi ‘kapip kaganlar’
anlamma gelmektedir. Okeanos’un kizi Elektra'min Thaumas'la birlesmesinden dogan g¢ocuklar1 olarak
bilinirler. Adlar1 ise Aello (Kasirga), Okypete (Hizli ugan, Bora) dir. Bazi kaynaklarda adi gegen Kelaino ise
firtinadan evvelki gok kararmasinin simgesi olarak nitelendirilir. Inanca gore Harpya'lar gocuklar kagirirlar
ve Oliilerin ruhlarin1 alip Hades'e gotiiriirler. Eski Lykia'nin Ksanthos (bugiin Kinik) sehrindeki {inli mezar
bu inanci en iyi sekilde canlandiran anit niteligine sahiptir. Mezarin iki yaninda yer alan kabartmalarin (Sekil
2) her birinde bir Harpya bebek gibi kundaga sarili bir ruhu kollarinda tagir halde tasvir edilmistir (Erhat,
1996: 116).
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Sekil 2. The British Museum’de yer alan Harpy Abidesi (Marble reliefs from the Harpy Tomb).
https://www.britishmuseum.org/collection/object/G_1848-1020-1.

Harpya'larin rol aldig1 bir diger efsaneye gore ise Trakya krali Phineus islemis oldugu bir sugun cezasi
neticesinde kor olmustur, tanrilarin ona verdigi bela ise tabagindakilerin hepsinin Harpya'lar tarafindan
kagirilmasi olmustur (Erhat, 1996: 116).

Yunan-Roma mitolojisinde ve dolayisiyla sanatinda kullanildigi goriilen ‘harpia’ motifi antik doneme ait
Mezopotamya kiiltiirlerine ait eserlerde de goriilmektedir (Korucu, 2013: 166).

4.5. Rus Mitolojisinde Siren

Kadin baglh kus govdeli Rus sirenlerine ait ikonografik anlamlarda farkli goriisler ileri stiriilmiistiir. Orta ¢ag
Rus sanatindaki kus semboliiniin barindirdigi anlam konusunda genellikle Hristiyanlik &ncesi mitolojik
gorislere bagvurulmustur. Burada kuglar {iglii evren anlayisinda dile getirilen gok ve yeri birbirine baglayan
unsur ve goklerin yerdeki temsilcisi olarak goriiliirler. Benzer gérevler; Siren, Grifon, Semargl (Simurg),
Ejder gibi dogaiistii kanatli yaratiklarca paylagilmaktadir. Rus koltlarinda (kadin takilari) kadin ve kus
katilimlt Sirenlerin birtakim mistik giiclere sahip varliklar olarak koruyucu tilsim goérevini aldiklari da
varsayimlar arasindadir (Pei6akos, 1971, aktaran, Avsar, 2012: 12).

Rus sanatinda goriilen Siren figiiriiniin, bereket ve su unsurlari ile baglantili oldugu diisiiniilmektedir. Rus
terminolojisinde yer alan siren figiiriiniin “cupunBuia” isminden anlasildigi {izere Slav mitolojisinde deniz
kiz1 ile iliskilendirildigi goriilmektedir. Bahar doneminde ekinleri sulayarak topraklara bereketi getiren deniz
kiz1 inanci Slav halklarina ait sozlii geleneklerde de goriilmektedir. Kolt siislemelerinde (Sekil 3 ve 4)
kullanilan su unsurunun bu noktada tesadiif olmadig1 anlagilmaktadir. Rus kiiltiiriine ait pagan izlerini
kapsamli bir nitelikte inceleyen Ribakov, kadin baglilarinda g¢ogunlukla kullanilan gk ve bereket
simgelerinin varhigma dikkat ¢ekmektedir. Siren figiiriiniin gévdesini siisleyen motifler ve zemindeki dikey
yonlii yagmur damlalarint temsil eden kiiciik kabartmalar ile bu ifade daha da netlesmektedir (Peibakos,
1987: 577,580 aktaran Avsar,2012: 13).
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Sekil 3. Niello tekniginde siren figiirii ile siislenmis kolt 6rnegi (Pri0akos, 1948: Puc. 83, aktaran, Avsar,
2012: 12)).

)

Ana Tanriga kiiltiiriiniin erken devirlerde bolluk, bereket ve su unsuru ile ilintili olarak topragin verimliligi ve
dogurganligint sembolize ettigi bilinmektedir. Hristiyanlik 6ncesine ait Slav kiiltiirlerinde bu gorevi iistlenen
figlirtin Makos oldugu diisiiniilmektedir. Toprak ana ve doga ana ile eslestirildigi goériilen bu ilahin bir diger
Ozelliginin ise besleyen, dogurganlik veren bir ruh olmasidir. Ayni zamanda 6len insanlara ait ruhlart 6teki
diinyaya gotiirme gorevini listlendigine inanilmaktadir. (MacnoBa, 1978: 158; T'aBpunoB ve HaroBumpbiH,
2002: 72, aktaran Avsar, 2012: 14). Bahsedilen bu &zellikler Tirk kiiltiiriinde Umay Ana olarak bilinen
Tanriga ya da iyeye yiiklenen vasiflar ile bilyiik oranda ortiismektedir. inanca gére Umay, insanlar1 ve
canlilar1 koruyup goklerden gelen kutlu ruhu yeryiiziinde yasam i¢in insanlara iiflerken ayni zamanda ayn1
ruhu 6len kisiden alarak goklere geri gotiiren, saglik, dogurganlik ve yasam giicli veren ilah olarak kabul
edilmektedir (Motog, 2001; Coruhlu, 2006: 39, aktaran, Avsar, 2012:14).

Slav mitolojisinde ad1 gecen bir diger kus ¢ifti ise Alkonost ve Sirindir (Sekil 5 ve 6). Alkonost, parlak
tilylere sahip oldugundan dolay1 cennet kusu olarak nitelendirilir. Ne kadar yasli ise tiiyleri de o kadar parlak
olur. Cok tanrili donemlerde Alkonost’un istediginde firtinalar ¢ikarabilen bir tiir riizgar ruhu olduguna
inanilmaktadir. Hristiyanlar ise bu kusun, tanrimin elgisi olduguna inanmaktadir. Giizel sesi ile iizgiin
insanlar1 mutlu edip her seyi unutturabilen bu kus, glinaha girmemeleri i¢in azizlere cennetin giizellikleri
hakkinda sarkilar soyledigi dile getirilmektedir. Savaslarin Alkonost’un sesi ile sona erdigi rivayetler
arasindadir. Sirin ise, Alkonost’un ugursuz olan benzeri olarak nitelendirilir. Alkonost sesinin nese ve
mutluluk getirmesi ile taniirken Sirin ise sarki sdylediginde kotiilik yapanlar ac1 ve kedere bogulurlardi.
Oliimiin habercisi Sirin’in sarkisin1 duymak, birinin 61diigiinii ya da sarkiy1 duyan kisinin &liime yaklastigina
inanilirdi. Kuzgun ya da karga gibi siyah tiiylere sahip olan Sirin, Diinya ile 6teki alem arasinda oliilerden
mesajlar getiren bir kus olarak nitelendirilirdi. Bu kugsun Alkonost’un ikinci kisiligi oldugu géz oniine alinirsa
kotiileri cezalandirmanin ve Ooliileri 6teki diinyaya gotiirmenin, onun ilahi gorevleri arasinda oldugu
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disiiniilebilmektedir. Alkonost ve Sirin yumurtalarini kiytya birakarak, okyanusa yuvarlarlar. Soylenceye
gore yedi glin sonra yumurtalarin ¢atlamasi ile giiclii firtinalar eser (Arkhorton.com).

Sekil 5. Moskova Tretjakov Miizesinde yer alan Victor Michajlovic Vasnecov’in Alkonost ve Sirin Resmi
tasviri, 1896. (https://cs.wikipedia.org/wiki/Soubor:Vasnetsov_Sirin_Alkonost.jpg)

Sekil 6. Andrei Shishkin, Irij Garden Isimli Eseri, 2016, Rusian Federation.
https://www.wikiart.org/en/andreyshishkin/sad-iriy-2016
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5. Sonug¢

Mitler, efsane, destan, 0ykii olarak nitelendirilseler de onlar1 diger tiirlerden ayiran en biiyiik 6zellik kutsal
olarak kabul gormeleridir. Korkular, imitler ve inanglarla beslenen mitler, ritiiellerle harmanlanarak
kutsanip, oykiileri i¢inde gizleyen sembolik ifadelere doniismiistiir. Sanat yoluyla giiniimiize dek gelmeyi
bagaran dogaiistii yaratiklar, her ¢agda merak konusu olmus, yer aldig1 sdylenceleri ve bu sdylencelerdeki
gorevlerini modern insana dinletmeyi basarmislardir. Ancak ayr1 medeniyetlerin benzer 6ykii ve inanglara
sahip olabilecegi gibi farkliliklar gosterdikleri de goriilebilmektedir. Bu farkliliklar; gereksinimler, cografi
etkiler, korkular, inanglar ekseninde gelisen degisim ve doniisiimlerdir.

Calismanin konusu olan kadin basl kus govdeli doga iistii yaratigin Tiirk, Slav, Yunan, iran kiiltiirlerinde
goriilen sdylencelerdeki rolii, gorsel sembolizmi ile birlikte ele alinarak literatiir taramalar1 yapilmistir. Elde
edilen gorsel ve yazinsal veriler karsilastirillmis, kiiltiirler arasi benzerlikler ve farkliliklar irdelenmistir.
Tiirklerde Umay, Iran’da Simurg, Slav Mitolojisinde Alkonost adiyla 6ykii ve inanglara konu olan kadin
bash kus 6gesinin benzer gorsellikte ikonografik anlamlar igerdigi goriilmiistiir. Iran kiiltiiriine ait bazi
metinlerde ve Yunan mitolojisinde ¢cogunlukla k&tii karakter olarak yer edindigi tespit edilmistir. Iyi ya da
koti rollerdeki bu yaratiklara, toplumlara ait inanglarda, bazen koruyan, bazen korkutan, bazen de umut
veren tilsimli giicler olarak karsilasildig: calisma sonucunda ortaya konulmustur. Bu dogatistii 6gelere koken
ve mensei olarak bakildiginda, ayni 6genin benzer ya da farkli karakterlerle birgok kiiltiirdeki varligi dogal
bir olgu olarak karsilanmaktadir. Insanligin bilinci ile yontularak hayallerle renklendirilen bu yaratimlarin
sebebi sorgulandiginda alinan cevaplar her kiiltiirde benzer niteliktedir. ‘Neden yaratildi’ sorusuna; inang,
korku ve arzular goziiyle bakildiginda ve bu soyut olgularin diinyanin neresinde olursa olsun her insanda var
olabilecegi diisiiniildiigiinde, bu sembollerin benzer yaratimlarinin her cografyada olusmasi kaginilmaz
goriinmektedir.
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Etik, Beyan ve Aciklamalar

1. Etik Kurul izni ile ilgili;
¥ Bu ¢alismanin yazar/yazarlari, Etik Kurul Iznine gerek olmadigini beyan etmektedir.
2. Bu galismanin yazar/yazarlari, aragtirma ve yayin etigi ilkelerine uyduklarini kabul etmektedir.
3. Bu ¢aligmanin yazar/yazarlart kullanmis olduklari resim, sekil, fotograf ve benzeri belgelerin kullaniminda
tiim sorumluluklar: kabul etmektedir.
4. Bu ¢alismanin benzerlik raporu bulunmaktadir.
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