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CiN KULTURUNDE HAYVAN SEMBOLIZMi
Animal Symbolism in Chinese Culture

Sema GOKENG GULEZ*
0z
insanlar yasamin bir parcasi olan hayvanlarla etkilesime gectikge onlar gézlemle-
mis ve hayvanlarin kendilerine 6zgu 6zellikleri ile alakali olarak onlara bazi anlamlar
yuklemislerdir. Hayvanlara atfedilen bu anlamlar zaman igerisinde, insanlarin iginde
yasadigi cografyaya, kiltirine, inancina bagli olarak sembollesmistir. Bu noktada
insanlar yasadiklari ortam ve olaylarin da etkisi altinda kalarak, hayvanlara bazen
ylce, bazen koruyucu, bazen gqugllu, bazen de olumsuz anlamlar yiklemislerdir.
Hayvanlara atfedilen sembol ve anlamlar ilgili kUltGrin efsane, anlati ve sanat
eserlerinde yerini almistir. Ginimuzde yaygin bir bigcimde kullanim alani bulan hay-
vanlarin sembolik anlamlari, Cin kiltirinde énemli bir yer tutmaktadir. Bu galisma-
da veri toplamak amaciyla Gince, ingilizce ve Tirkge agik erisim kaynaklarindan
elde edilen bilgiler ve bu alanda yapilmis ¢alismalar kullanilarak, hayvanlarin farkli
kultUrlerdeki anlam ve sembolleri ele alinmis, 6zellikle Cin ktlttrinde 6ne ¢ikan bazi
hayvanlar ve ifade ettigi anlamlar incelenerek, hayvan sembollerinin Cin toplum ve
kaltdrindeki anlamlarinin ve déntsimlerinin yorumlanmasi amaglanmistir. Cin
kaltrinde var olan hayvan sembollerinin olusmasinda Cinlilerin dini inanglarinin ve
diger uluslar ile olan etkilesimi ile antik dénem insanlarinin dogayi gézlemleyerek
olusturdugu efsanelerin etkili oldugu sonucuna varilmistir. Makalede, her hayvanla
ilgili sembolik anlamlari ele almak mimkin olmadigindan; okuyucuya alti érnek
hayvan Gzerinden Cin’deki hayvan sembolizmine dair genel bir bakig sunulmustur.

Anahtar Sozciikler: hayvan sembolizmi, Cin kultard, Cin sanati, Cin mitolojisi, hay-
vanlar.

ABSTRACT

As people interacted with animals, which were a part of life, they observed them
and attributed some meanings to them by considering the peculiarities of animals.
These meanings attributed to animals have been symbolized over time depending
on the geography, culture and belief of the culture. At this point, under the influence
of the relevant factors, people have attributed to animals sometimes sublime,
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sometimes protective, sometimes powerful, sometimes negative and sinister
meanings. These symbols and meanings attributed to animals have taken their
place in the legends, narratives and works of art of the relevant culture. Animal
symbols, which are widely used today, have an important place in Chinese culture.
In this study, in order to collect data, the information obtained from Chinese, English
and Turkish open access sources was used, and the meanings and symbols of ani-
mals in different cultures were discussed, and some animals that came to the fore
in Chinese culture and the symbols they express were discussed. In this study, It is
aimed to interpret the meaning and transformation of animal symbols in Chinese
society and culture. The religious beliefs of the period, the interaction with other
nations and the legends created by the ancient people by observing nature were
seen to be effective in the formation of animal symbols in Chinese culture. Since, it
is not possible to deal with the symbolic meaning of each animal in the article; the
readers were presented with an overview of animal symbolism in China through six
sample animals.

Keywords: animal symbolism, Chinese culture, Chinese art, Chinese mythology,
animals.

Giris

insan zihni, insanligin varolusundan beri gérdigu, duydugu, hissettigi
ve deneyimledigi olaylari, bilgisi dahilinde olan etken ve etmenlerle yorum-
lama egilimindedir. Bu egilim, glinimiz ve tarih 6éncesi insanlar arasinda,
yorumlarken kullanilan bilgi gesitliligi ve dogrulugu agisindan farklilik gés-
termektedir. GUnUmuz insanlar olaylar yorumlarken, bilgiye kolay ulasa-
bilmenin bir sonucu olarak, bilimin bize sundugu c¢iktilar kullanarak daha
rasyonel agiklamalar olugturabilmektedir. Cunkt bu agiklamalari olugtur-
mak igin ihtiyag duyduklan bilgileri kitaplardan, televizyondan, internetten
ve hatta radyodan kolaylikla edinebilme LlUkstine sahiptirler. Ancak tarih
Oncesi donemlerde yasayan insanlar igin ayni durum séz konusu olmamistir.
Tarih dncesinde bilginin yayilmasi bir kisinin dahil oldugu kabile ve ailesi ile
sinirli kalmis, neredeyse tamamiyla ayni gevreden aktarilan s6zLU gelenege
dayandinlmigtir. Bu durum, insanlarin gevrelerindeki dogal dinyay! anla-
mak ve agiklamak igin farkli perspektifler gelistirmelerine neden olmustur.
Tarih éncesi insanlari, bazi olay ve durumlar anlamlandirabilmek igin sahip
olduklari sinirli, bilimsel gergeklik ve bilimsel dogruluktan uzak bilgileri kul-
lanmiglardir.

Toplumda var olan hayvan, bitki, renk, sayi gibi bazi semboller zaman
igerisinde toplumun kultirel degerleri ile battinlegerek farkli anlamlar ka-
zanmistir. Bu baglamda, farkli toplumlardaki semboller o toplumun kulttrel
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degerlerini yansitma konusunda énemli bir yere sahiptir. S6z konusu sem-
boller arasinda hayvanlar 6nemli bir yer tutmaktadir. Hayvan sembollerin-
den bazilarinin olumlu anlamlari varken bazilarina olumsuz anlamlar yUk-
lenmistir. Hayvanlara ytklenen bu anlamlar bulunan cografya, ilgili mede-
niyetin kaltard ve kalttrel degerleri, dini inanci, farkli ktltUrlerin etkisi altin-
da kalmasi gibi etkenler dogrultusunda sekillenmistir.

Farkli cografya ve medeniyetlerde insanlar gevrelerinde gordukleri
hayvanlara farkli anlamlar yiiklemiglerdir. Ornegin Anadolu cografyasinda
eski insanlar baykus sesini ugursuzlukla bagdastirmiglar ve baykusu 8luma
haber veren, ugursuz bir kus olarak goérmuslerdir (Kdse, 2019: 295). Gece,
penceresinde baykus 6ten evlerden 6lU ¢ikacagina inanmislar ve bu yorumu
da sonraki nesillere bu sekilde aktarip giinimuze kadar gelmesini saglamis-
lardir. Oysaki gergekte olan sey baykusun daha iyi avlanabilmek icin az da
olsa 1s1gin var oldugu yerde beklemesinden baska bir sey dedgildir. Bu bir
sokak lambasi olabilecedi gibi, kdy gibi karanlik bir alanda, bir evin hasta
bakildigi i¢in agik birakilan 1s1§1 da olabilmektedir. Bu; insanlarin bilimsel
olmayan acgiklamalarla olaylar yorumlama egilimlerine verilebilecek bili-
nen en yaygin érneklerden biridir.

insanlik tarihinin baglangicindan beri hayvanlar, insanlarin hayatinda
merkezi bir rol oynamiglardir. insanlar hayvanlarla etkilesime gectikge on-
lari gdzlemlemis, anlamaya ve yorumlamaya galismisglardir. Onlari gindelik
hikayelerine dahil etmis, onlara bazen ylce, bazen algak 6zellikler atfetmis
bazen koruyucu, bazen ise ugursuz ilan etmislerdir. Ginimize kadar gel-
meyi basarmis bu hikayelerde eski insanlarin kara kediyi ugursuz, karincayi
bereketli, glvercin pislemesini talihli, fallarda ¢ikan baligi kismet, kusu ise
haber saydigi bilinmektedir. Ustelik bunun yasanilan bélgeye, etnik kékene,
icinde yasanilan déneme goére degistigi de bilinmektedir. Bu durum ayni
zamanda bize gegmise dénuk olarak belli bir cografyada yasayan, belli bir
etnik kdkene ait insanlarin hayvanlari nasil yorumladiklar ve yasamlarina
dair hikbyelere onlari nasil déahil ettikleri hakkinda da buyudk ipuglar sagla-
maktadir. Hayvan sembolizmi ve mitleri ise bu ipuglarini anlamlandirmada
ve insanlara aktarmada anahtar rol oynamaktadir.

Hayvanlar ayni zamanda mitolojik hikéyelerde ana karakter olarak da
yer almaktadir. Hayvan sembolizmi ve mitleri, insanlarin hayvanlari yorum-
lama ve anlamlandirma slreglerine dnemli bir katki saglamaktadir. Bu mit-
ler ve semboller, insanlarin dinya algisini, kiltlrel degerlerini ve toplumsal
yapilarini sekillendirmistir. Hayvan sembolizmi ve mitleri ayrica toplumsal
ve kultarel kimliklerin olusmasinda da etkili olmustur. Bir hayvana atfedilen
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Ozellikler, bir toplulugun degerleri, normlar ve inanclariyla iliskilendirilebil-
mektedir. Ornegin, Asya kiltirinde ejderha, glclii ve kutsal bir varlik olarak
kabul edilirken, Giney Amerika mitolojisinde jaguar, gug, cesaret ve liderlik
semboludur. Bu semboller, farkli toplumlarin benzersiz kimliklerini ve deger
sistemlerini yansitmaktadir.

Bu calismada, metin veri ve analizi ydntemlerine basvurularak Cin kul-
tarindeki hayvan sembolizmi ve bu kiltUrdeki hayvanlara ylklenen anlam-
lar ele alinmugtir. Konunun daha iyi anlagilmasi igin Cin medeniyeti yaninda
ayni hayvanin farkli kalttrlerdeki anlamlarina da yer verilerek ¢alisma kar-
silastirmali bir bakig agisiyla incelenmistir.

Cin Kiiltiiriinde Hayvan Sembolizmi

Latince “symbolum” kelimesinden gelen ve Bati dillerinden Turkgeye
giren “sembol” (ing. symbol, Fr. symbole, Alm. symbol) kelimesi, Turkcede
kullanilagelmis olan “timsal” veya “remz” kelimesinin karsiligidir (Coruhlu,
2000: 17). Turk Dil Kurumu s6zliginde sembol ise “simge” olarak tanim-
lanmaktadir (URL-1). Sembolin anlamini tek bir kelimeyle agiklamak ol-
dukga zordur. Sembol birden gok anlam ve kavrami kapsamaktadir. Sem-
bollerin felsefe, din, mitoloji, sanat gibi birgok farkli alanda anlatim sekilleri
vardir. Ozlem Alp, sembolln anlam ve anlatim olmak Uzere iki farkli unsuru
oldugunu, sembolin anlam yUtklemelerinin her zaman tekil olmadigini ve
cogu kez sembolin isaret ettigi anlamin ¢agrisimli ya da ¢ok anlamli oldu-
gunu vurgulamaktadir. Alp bu durumu yilanin Dogu kultirinde koétalaga
anlattigr gibi ayni zamanda sifayr da isaret ettigi 6rnegi ile acgiklamistir
(2009: 17). Bu durumda sembol birden fazla anlama isaret ettigi gibi ayni
zamanda, farkli kdltlrlerde o kaltirin degerleri dogrultusunda farkli an-
lamlar da kazanabilir.

Tark Dil Kurumu So6zliginde “simgecilik” olarak tanimlanan (URL-2)
“sembolizm” (Alm. symbolismus; Fr. symbolisme; ing. symbolism) timsaliy-
ye, remziyye, tasvir-i rumuz; bir seyi sembolU araciligiyla anlatma veya
gdsterme anlamina gelmektedir. Bir baska agiklamada sembolizm, sem-
bolleri kullanarak anlatma ya da anlatma araci olarak sembolleri kullanma,
olaylari yorumlama ve dile getirmeye yarayan semboller sistemi olarak be-
lirtilmistir (Atasagun, 1997: 381).

Dunyanin en eski medeniyetlerinden biri olan Cin, sahip oldugu genis
cografyasi, goklu etnik gesitliligi, geleneksel kulturd ile tarihin farkli donem-
lerinde farkli medeniyetlerle etkilesim halinde olmustur. Cin’i ve Cin kaltu-
rand anlamak icin Cin toplumunun kultarel degerlerini, distince tarzini ve
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cesitli sembollere yUkledigi anlamlari ve bu anlamlarin ne dogrultuda olus-
tugunu anlamak gerekmektedir. Cin’in sahip oldugu zengin kaltar birikimi
edebiyat, kaltur, felsefe, mitoloji gibi farkli alanlara kaynak sunmustur.
Ozellikle mitolojide, hikaye ve anlatilarda hayvanlar bagrolde oynayan fi-
gurler arasinda yer almaktadir. Cin mitolojisinde hayvanlara yuklenen an-
lamlar tarihin farkli ddnemlerinde degisiklik géstermis ve bu anlamlar Cin
kalturd, edebiyati, felsefesi ve mitolojisinde buyuk yer kaplamistir.

Hayvanlar sadece isim ve anlamlari yoninden degil, ayni zamanda ta-
rihsel surregte insanlarin uygulamalari ve digtincelerinde de énemli bir yere
sahiptir. 1990’lardan beri hayvan ¢alismalar UGzerine yapilan arastirmalar,
tarihsel suregte bireylerin, toplumlarin ve kultrlerin bir hayvanin ne oldugu,
nereye ait oldugu, hayvanlarin nasil sunulmasi gerektigi, ekonomik ve fizik-
sel bir kaynak olarak hayvanin insana bir arkadas ya da disman olmasi, bir
hayvanin spiritlel, manevi ve entelektlel olarak yiklendigi anlamlari gés-
termektedir. Sinologlar ve Cinli tarihgiler Cinlilerin hayvanlara verdikleri
onemi gostermekte ve hayvanlarin ve onlara atfedilen anlamlarin insan
toplumu ve dogal degisime agilan bir pencere goérevini gérdigunu belirt-
mislerdir (Sterckx vd., 2009: 1).

Farkli kulttrlerde sembol ve sembolizmin kapsami oldukga genistir.
Hayvan sembolizmi de hikaye, anlati, sanat, mitoloji gibi farkli alanlarda
kendine yer edinmistir. Cogu kulttrde oldugu gibi Cin kultirinde de sahip
oldugu kulttrel degerleri ve inanci dogrultusunda hayvanlara gesitli anlam-
lar yUklenmigtir. Hayvanlara ytklenen bu anlamlar Glke kGlttrinin sanat,
edebiyat, hikaye gibi ¢esitli alanlarinda kendine yer edinmis ve nesiller bo-
yunca aktarilarak giinimuze kadar gelmistir. Bu ¢alismada, Cin kaltirinde
one ¢ikmis hayvan sembollerinden ejderha, Anka kusu, kaplan, horoz, képek
ve aslani ele alarak bu hayvanlara yiklenen anlamlar ve semboller, ayni
zamanda sembollerin Cin kulturande igcerdigi anlamlar ele alinmustir.

Ejderha (&)

Ejderhalar gergekte var olmayan ancak ¢ogu halkin anlati ve hikayele-
rinde yer alan mitolojik hayvanlardir. Cin mitolojisi ve kultirinde énemli bir
yere sahip olan ejderha Uzakdogu ve Orta Asya bdlgesinde 6ne ¢ikan figur-
lerden biridir. Ejderha Cinliler tarafindan saygi gdsterilen ve Cin kaltirinun
bir pargasi olan mitolojik bir yaratiktir. Ejderha Cincede Long () olarak ad-
landintmaktadir (URL-3). Tirk Dil Kurumu s6zLlUgUnde ejderha “Tirll bigim-
lerde tasarlanan korkung bir masal canavari, ejder, dragon” olarak tanim-
lanmaktadir (URL-4). Eski TUrkgede yilanin karsiligi olarak luu, ejder, ejder-
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ha, nek, mar, bike, solucan, evren, dragon gibi pek ¢ok isim kullanilmakta-
dir (Olmez, 2010: 5). Ejderha Tirklere ok eski caglarda Cin’den gelen bir
motiftir ve Hunlar baskentlerine “Ejderha sehri” anlamina gelen long cheng
(k) adini vermiglerdir. Halk tabanina indikge ejderhalarin yerini zaman
zaman yilanlar almigtir (Ogel, 2014: 17).

Asya topluluklarinda gérulen ejderhaya dénemin inang ve kulturel de-
gerlerine gore farkli dénemlerde farkli anlamlar yiklenmistir. Ejderha farkl
medeniyetlerde de farkli anlamlar icermektedir. TUrkler ejderhayi bereketin
ve kuvvetin semboli (Goruhlu, 2000: 43) olarak kullanmislardir. Ejderha Cin
mitolojisi ve sanatinda da gok buyUk yer tutmustur. Erken dénemlerde bere-
ket, refah, gli¢ ve kuvvet simgesi olarak kabul edilmis efsanevi yaratik ej-
derha, zamanla daha ¢ok alt edilen kotuligin simgesi olmustur. Ejder yer
ve g6k simgesi olmustur (Coruhlu, 2000: 133). Asya toplumlarinda ejderha-
ya dogalstu gugleri olan, degisim gucine sahip, bilge olarak en ylksek ru-
hani gug 6zelligi atfedilirken, Bati toplumlari Hristiyan sanatinda ejderha
hayvani ve seytani unsur olarak gérilmusttr. Bati toplumlarinda Cin toplu-
mundaki olumlu 6zelliklerin aksine ejderha, seytan ya da yaratik olarak sid-
detle alakali bir karakter olarak gérulmektedir. Japonya’da ise ejderha yag-
mur tanrisinin semboludur. Bu sebeple tapinaklarda ejderha desenli ve mo-
tifli cegsmeler kullanilmistir. Tapinaga gelen Japonlar ejderhanin agiz kismini
olusturdugu cesme olugundan akan suyu igmektedirler (Cooper, 1978: 146-
149).

Mitolojik olarak ejderhanin ortaya gikigi ve izleri ilkel toplumlara kadar
dayanmaktadir. Tarih 6ncesi donemlerde ejderha insanlar tarafindan sem-
bol ve koruyucu olarak benimsenmistir. Antik dénem Cin toplumunda, ej-
derha sansli ve mucizevi bir yaratik olarak gérulirken, ayni zamanda gig,
otorite, yetenek ve ugurun semboludir. Cin toplum ve kulturinde “Ejderha-
nin Soyu-Nesli (£ \)” seklinde bir tabir vardir. Bu tabir toplumda Cinli-
lerin ejderhanin soyundan geldiklerine dair bir inanglar oldugu seklinde
degerlendirilebilir. Ejderha zamanla Cin ulusunun bir semboll haline gel-
mistir. Tang Dénemi sairlerinden Liu Yuxi (X|&%), 772-842) ejderhalarla
alakali “Luo Shi Ming’de (BBZ£%)” gegen su misralari kaleme almistir: “Eger

bir ilah varsa dag o zaman yutksek olur, eger ejderhanin ruhu varsa su o za-
man derin olur (LWATES, FAMSA, KATER, HARMA)” (Zhang, 2008:
97). Sair Liu Yuxi’nin bu misralar Cin toplum ve kiltlriinde ejderhanin 6ne-
mini gosterir niteliktedir.
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Cin kulturinde var olan ejderhaya zaman igerisinde farkli fiziksel 6zel-
likler eklenmistir. Ming Donemi (FA#f, 1368-1644) botanikgisi ve farmakoloji
uzmani Liu Shizhen (xXli}2) Tibbi Bitkiler Ozeti (A% 44 H) kitabinda ejder-
haya eklenen fiziksel dzelliklerden devenin basi, geyigin boynuzlar, tavsa-
nin gozleri, 6ktzan kulaklar, yilanin boynu, baligin pullar, atin yelesi, karta-
Ln pencgeleri ve kaplanin avug ici gibi 6zelliklerinden bahsetmektedir
(Zhang, 2008: 92). Buradan anlasilacadi Gzere ejderha birgok hayvanin ka-
risimindan olusan bir varlik olarak tasvir edilmektedir. Mackenzie de (1996:
49), Wang Fu gibi eski yazarlarin, ejderhanin bir devenin basina, bir erkek
geyigin boynuzlarina, bir canavarin goézlerine, bir inegin kulaklarina, bir yila-
nin boynuna, bir midyenin gébegine, bir sazan baliginin pullarina, bir karta-
ln pengelerine ve bir kaplanin ayaklarina sahip oldugunu belirttiginden
bahsetmekte ve ejderhanin viicudunda bulunan 117 adet pullardan 81 ade-
dinin iyi etkiler (yanqg) ile 36 adedinin ise kotl etkilerle (Yin) dolu oldugunu,
ayni zamanda yalnizca dogurgan yagmurlara degil firtinalara da sebep
oldugu icin ejderhanin hem koruyucu hem de yok edici bir sembol oldugunu
vurgulamaktadir. Her iki agiklamadan da anlasilacagr Gzere Cinliler ejder-
hayl mucizevi, kutsal bir yaratik ya da hayvan olarak goérirken ayni zaman-
da zaman igerisinde farkli hayvanlarin sahip olduklari kendilerine has 6zel-
liklerini de ejderhaya atfetmislerdir. Cinlilerin pek gok hayvanin karigimi ola-
cak sekilde ejderhaya farkli hayvanlarin 6ne gikan &6zelliklerini eklemesi,
kutsal ve mucizevi yaratik olarak kabul ettikleri ejderhayi daha da guglu ve
mucizevi kilma isteginden kaynaklandigi seklinde degerlendirilebilir.

Cin burglarindan besinci hayvan olan ejderha, ginesin dogdugu yer,
verimlilik, bahar yagmurlari ve genel olarak yagmur bélgesi olan Dodu ile
bagdastinlmistir (Eberhard, 2000: 104). Cin ejderhasi, ylksek bulutlarda ve
derin sularda 6zglrce dolasan ve istedigi zaman hava degisikliklerini yéne-
ten gugcli ilahi bir varlik olarak gorulir. Ejderha aslinda Cin’in su tanrisidir.
“Ejderha havuzlarda yasar, bulutlara ytkselir, gok guriltisine ve yagmura
neden olur, ejderhanin yagdirdigi yagmurlar nehirleri besler, okyanusta si-
hirli incilerin yaptigi gibi sularin yikselip algcalmasina neden olur ve impara-
torun bir sembolidir” (Mackenzie, 1996: 55). Cin kultirinde ejderhanin
imparatorun vicut buldugu halini aldigi disincesi var olmakla beraber ej-
derha imparator ile bagdastintmistir. Ejderha Cin’de imparatorun, gucin,
bereketin ve zenginligin semboludir ve bu sebeple Yang’in ilkel 6zinu tem-
sil etmektedir (Hulbert ve Biedermann, 1994: 103). Ejderhalar kurak gecen
kis mevsimi boyunca suyun igerisinde havuzda uyurlar. Govdelerini koruya-
bilmek igin uyuyan ejderhalar bu dénemde kuraklik gibi sikintilara sebep
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olurlar. Bir stire sonra ejderhalar ilkbaharda hareketlenir, uyanir ve sonra da
birbirleriyle savasmaya baslarlar. Cinliler bu olayi “ejderha savaslar” olarak
adlandirir ve blytk bir coskuyla karsilarlar. Bu savaslarla birlikte kurak ge-
¢en kigs mevsiminden sonra, gok gurlemeye baslar ve yagmurlar yagar. Eger
ejderha savasi arzu edilenden daha uzun sirerse o zaman, gereginden fazla
yagis olur ve nehirlerin tagmasi, seller, taskinlar gibi birgok olumsuzlugu da
beraberinde getirir. Bu durumda imparatorun ve bas rahibin ejderhayi kont-
rol edemedigi ve ejderhaya s6z gegiremedigi anlamina gelir. ClnkU top-
lumda ejderhanin imparatorun viicut bulmus hali olduguna inanilir (Macki-
enze, 1996: 57, Gezgin, 2007: 80). Oyle ki; Han Hanedanlig (3&A, MO 206-
MS 220) ilk imparatoru Liu Bang (2]3) babasinin bir ejderha oldugunu iddia
etmis ve bu surecten sonra ejderha, imparatoru temsil eden ve imparator-
lugun giiciniin semboli olarak gérilmus ve imparator ejderhanin oglu (&
e RF) seklinde adlandinlmistir. Hatta imparator ya da imparatorige ile ilgili
bazi durumlari ifade etmek icin “ejderha” kelimesi kullanitmigtir. Ornegin;
imparatorun yazi “long yan (J2#1)”, imparatorun kaftani “long pao (JE#2)”,
imparatorun varisleri ise “long zi long sun (&7 &fh)” olarak adlandirilmigtir
(Zhang, 2008: 93). Bu ifadeler Cin kiltiriinde imparatorun ejderha ile bii-
tunlestirildiginin bir gdstergesidir.

Cin’de ejderhanin gizemli suret ve simgelerini gérmek mumkundur. Ej-
derha binlerce yildir glictin ve itibarin simgesi olarak kabul edildiginden ej-
derha motifi Cin’de saraylarin ¢atilarinda ve hikimdar ailesinin mobilyala-
rinda siklikla kullanilan bir motif olmustur (Ren, 2015: 44). Cin astrolojisin-
de, ejderhalar iradeli ve ates gibi kizgindirlar. Bu sebeple ejderha yilinda
dogan insanlarin genellikle basarili olduklarina inanilir. Ejderha ayni za-
manda Cin kaltirinde glnes 15191, bahar ve yagmuru temsil etmektedir. Cin
efsanelerinde ejderha hava, toprak, su ve ates demektir. Bu sebeple insan-
lar ejderhanin yagmur gibi doga olaylarini kontrol edebilecegine ve bu se-
beple bereket getirecegine inanmiglardir. De Visser, ejderhanin simdi oldugu
gibi, eski glinlerde de suyun, gok guriltisinin, bulutlarin ve yagmurun tan-
risi, nimetlerin habercisi ve kutsal insanlarin semboll olarak kabul edildigini
ve imparatorlarin yerylzinin kutsal varliklari olmasi gibi, ejderhanin, impa-
ratorlugun guclnin bir semboll oldugu fikrinin bu eski distinceye dayandi-
gini belirtmektedir (1969: 42). Antik dénemde tarim toplumu olan ve gline-
se, aya, buluta tapan Cinlileri dustindigimuzde Cinlilerin ejderhaya ugurlu,
bereket getiren, gucli sembollerini atfetmesi hi¢ sasirtici degildir. Nitekim
bahsettigimiz gibi tarim toplumu olan Cinliler i¢cin yagmur bereketli bir ha-
sat dénemi igin dnemlidir ve ejderhanin hava degisikliklerini ydneten ilahi bir
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varlik olarak gorilmesi ve bu baglamda ejderhaya kutsal anlamlar atfedil-
mesi bu sebepledir.

Ejderhalar sadece hava degisikliklerini ve mevsimleri kontrol eden ilahi
gugler olarak goérulmemistir. Bunlarin disinda ejderha farkli birgok konuda
da ilahi bir varlik olarak gérilmustiir. Mackenzie (1996: 61) ejderhalarin yi-
yecek saglayan tanrilar olarak gérilmesinin yaninda ayni zamanda hasta-
Lklari iyilestiren tanrlar olarak da hayat verici olarak kabul edildigini belirt-
mis ve “kirmizi bulut otu” ve diger tedavi edici otlarin bir firtina sonrasi ej-
derhalarin sikga ugradiklar havuzun yaninda bulundugunu séylemistir.

Anka Kusu (RE)

Anka kusu da tipki ejderha gibi gergekte var olmayan ve digsel dinya-
da yaratilmis mitolojik bir varliktir. Anka kusu gergekte somut olarak var
olmamasina ragmen, manevi anlamda derin anlamlar icermektedir. Kendi-
sini kullerinden var eden Anka kusunun dinyada sadece bir tane olduguna
inanilir. Anka kusu sadece Cin kiltirinde degil farkli medeniyetlerin kaltur-
lerinde de farkli anlamlar kazanmistir. Anka kusu, Arap ve Fars bilim kitap-
larinda, Cin mitolojisinde, Unlu gezgin Marco Polo’nun anlatimlarinda, Misir
efsanelerinde, Bin Bir Gece Masallarinda, islam mitolojisinde, Yahudi ve
Hristiyan sdylencelerinde karsimiza gikmaktadir (Gezgin, 2007: 20).

ilahi kus olarak bilinen Anka kugu farkli kiltirlerde farkli isimlerle ad-
landintmigtir. Farkli kaltarlerde yer alan bu mitolojik hayvanin esasen te-
melde bir kustan turedigi séylenmektedir. Phoenix esas itibariyle Misir mito-
lojisinde, Simurg ise iran mitolojisinde gériilmektedir. Bunun Arap ya da is-
lam kaltdrine yansimasi Anka ya da Zamraduanka’dir. Garuda ise Hint mi-
tolojisinde yer almaktadir (Coruhlu, 2000: 131). iran’daki, Simurg veya Zim-
rud kuslari Turkler arasina girmistir. Ancak Proto-Turk geleneklerinde, Tug-
rul gibi, Garuda’ya benzer buyUk bir mitolojik kus vardir ve Kuzey Turk des-
tanlarinda zaman zaman Garuda veya Zamrid-Anka’nin yerini TUrklerin
kartali olan “Kara-kus” almistir (Ogel, 2014: 693). Farkli isimlerle adlandiri-
lan bu mitolojik yaratiga farkli kiiltirlerde farkli anlamlar yiklenmistir. Or-
negin Anka kusu Hristiyanligin erken dénemlerinde 6lumden sonraki diriligi
simgelerken, Misir’da Anka kusu 6limsuzligin sembolldir (Gezgin, 2007:
20). Farkli medeniyetlerde Anka kusunun 6limsliz ya da 6limden sonra
yeniden dirilisi simgelemesi ilahi kusun killerinden yeniden dogmasi ya da
kendini kullerinden yeniden yaratma inancindan kaynaklandigr seklinde
degerlendirilebilir.
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Anka kusu Cincede “fenghuang (KJEl)” olarak adlandirilmaktadir. Cin-
cede “fenghuang” olarak adlandirilan mitolojik yaratigin ingilizcede “phoe-
nix” olarak adlandirlmasina karsit gérisler olsa da yine de kabul gérmus-
tdr. Ancak disi ya da erkek gibi karmasik 6zellikleri ve turleri olan ve “phoe-
nix” olarak adlandirilan bu fantastik hayvanin Cincedeki karsiliginin “feng-
huang” olarak anilmasina dair bilgiler hala sinirlidir (Zhu, 2020: 122).

Antik donem klasiklerinden Shanhaijing’de (1L1i#§4) Anka kusunun ho-
rozun basina, kirlangicin gagasina, yilanin boynuna, kaplumbaganin sirtina
ve baligin kuyruguna sahip oldugundan bahsedilir (Zhao, 2019: 46-47). Tip-
ki ilahi yaratik ejderha gibi Anka kusu da gesitli hayvanlarin karigimindan
olugsmus bir varliktir. Bazi hayvanlarin éne ¢ikan 6zellikleri efsanevi varlik
Anka kusuna atfedilmistir. ilahi yaratik Anka kusu kirmizi, yesil, siyah, beyaz
ve sari olmak Uzere bes farkli tly rengine sahiptir (Hargett, 1989: 242; Li,
2018: 122). Cin kalturl ve mitolojisinde, Anka kusunun riizgdr tanrisi oldugu
dustintlmekte ve bu ilahi varlik glict temsil etmektedir. Anka kusunun dog-
ruluk, insanlik, erdem, durustlik ve samimiyet gibi bes farkli erdeme sahip
oldugu dustunulmektedir (Nigg, 2016: 21). “Feng” (J) s6zcugunin erkek
Anka’yl, “huang”in () ise disi Anka’yr temsil ettigi distinilmektedir. Anka
kusu da tipki ejderha gibi imparatorla iligkilendirilmistir. Tayld hayvanlarin
hikimdari olan Anka kusu, bir ejderha ile beraber tasvir edildiginde, impa-
ratorige’yi temsil etmektedir. Anka kusunun disi bir simge olarak kullanimina
nispeten yakin tarihlere rastlamaktadir (Eberhard, 2000: 34). Ornegin, im-
paratorigenin elbisesi “feng yi” (A4K), tac “feng guan” (X&), sarayi ve
odasi “feng ge” (A1), at arabasi ise “feng nian” (%) olarak adlandirl-
mistir (Zhang, 2008: 93).

Anka kusu antik dénem insanlarinin hayal ettigi koruyucudan evrim-
lesmis bir totem imgesidir. Séylenene gdre, Sari imparatorun soyundan ge-
len Shang Hanedanligi eskiden “Anka Kusu” olarak adlandirilan kus totem
kabilesidir. Sarkilar Kitabi (#£4) Xuan Niao (% %) siirinde su sekilde geger:
“Imparator, Xuan Niao’a (eski dénemlerdeki Anka kugunun bir diger adi)
dinyaya gelmesini ve daha sonra da Shang Hanedanligini kuran Qi’yi do-
gurmasini emretmistir’ (Wu vd., 2021: 2). Shang Hanedani atasi Qi’nin,
Xuan Niao tarafindan dogdurulduguna inanilmaktadir. Xuan Niao ise Anka
kusunu temsil etmektedir. Shang ve Zhou Hanedanligi dénemlerindeki kes-
fedilen bronzlarda siklikla Anka kusu motifi ve figlriniin gérilmesi bu se-
bepledir. Qishan Dagr'nda sarki sdyleyen Anka kusu Zhou déneminde mu-
reffeh bir gagin habercisidir. Anka kusunun dikkatini gekmek igin flat calar.
Bu sebeple Anka Kusu antik dénemde Zhou halki tarafindan kutsal kusg ola-
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rak kabul edilmistir. Anka kusunun Qishan Dagr'nda sarki séylemesi, Zhou
dénemindeki refah ve zenginligin bir semboll olarak gérilmektedir. Bu se-
beple Zhou Hanedanligi dénemi mezarlarinda gok sayida Anka kusu motifi
yer almaktadir. Sarkilar Kitabrnda; “Anka kusu rtzgérda gdékytztine dogru
ucar, yuksek tepelerde sarkilar séyler, ugurlu haberleri mujdeler seklinde
gecger” (Wu vd., 2021: 2). ilahi kug Anka Kusu giizel, ugurlu, nazik, huzurlu,
erdemli, koruyucu ve kutsal bir kustur. Cinliler i¢in Anka kusu soylulugu ve
asaleti temsil etmektedir. Efsaneye gore, efsanevi imparator Yao (58) taht-
tan gekildiginde Shun (%) da Yu’nun tahtan inmesine vesile olur. TUm halk
bunu kutlar ve Anka kusu da dahil tim hayvanlar tebrik etmeye gelir. Ejder-
ha ve Anka kusu motifli boyali canak ¢émlek Shaanxi (Bkit), Baoji (‘EX),
Yangshao kultur sitesinde (fi#301k) kesfedilmistir. Yangshao arkeolojik sit
alaninda kesfedilen bu buluntular ejderha ve Anka kusunun Neolitik Cagda
ortaya g¢iktigini gésterir niteliktedir (Wu vd., 2021: 2). Ejderha ve Anka kusu
efsanelerde birbirlerini tamamlayan bir ¢ift olarak anilir. Neolitik Cag’dan
itkbahar ve Sonbahar Dénemi (F#kF# i, MO 770-475) ile Savasan Beylikler
Dénemine (/i E i, MO 475-221) kadar, Yin ve Yang teorisi popiler iken,
Anka kusu yang olarak goralmustir.

Anka kusuna verilen diger isim “semender”dir. Efsaneye gére semender
kusunun gagasi bir neye benzetilmekte ve bu kug glizel 6tmektedir. Semen-
der dmrinin sonuna geldigini anladiginda bir agacin dalina konar ve blyl-
leyici sesiyle sakimaya baslar. Onun sesini duyan diger tim kuslar da kanat
cirpmayi ve ugmayi birakarak onun giizel 6ttstni dinlemeye koyulur. Riva-
yete gbére Semender kusunun 6tlUst uzaklardan bin sesin yankisi gibi duyul -
maktadir. Bu 6tls sebebiyle Cinliler tarafindan dans ve muzigin yaraticisi
olarak kabul edilir (Gezgin, 2007: 21). Bu sebeple yukarida bahsettigimiz
Uzere Anka kusunun Qishan Dagrnda sarki sdylemesi dénemin refahi ve
zenginligine yapilan bir génderme olarak goralur.

Kaplan (J8)

Cin takvimi olarak belirtilen On iki Hayvan takviminde yillardan birisi de
kaplan yilina denk gelmektedir. Diger hayvanlarda oldugu gibi kaplana da
farkl kaltr ve medeniyetlerde inang ve cografya gibi etkenlere bagli olarak
bazi anlamlar yiklenmistir. Ornegin, Budist efsanelerde kaplan motifi fe-
dakarlik erdemini vurgulamak Gzere kullanilmistir (Coruhlu, 2000: 138). Turk
ve Cin mitolojilerinde kaplana yuklenen anlam ve sembol paraleldir. Dola-
yisiyla, Tark mitolojisinde de 6nemli bir sembol olan kaplan, Cin’deki ile
benzer sekilde yer almaktadir. Kaplan Turk kabilelerinin ve yigitlerinin en
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eski tozlerindendir! (Coruhlu, 2000: 137). Ejderha Cin’de bir su ve yagmur
tanrisi iken, kaplan ise bir dag ve orman tanrisidir (de Visser, 1969: 109).
Kaplan Gin’de uzun édmurltlugun tanrilar ve sembolleri (Mackenzie, 1996:
123) arasinda yer almaktadir.

On iki Hayvanli Cin takvimindeki on iki sansli hayvanin isimlerinin, sira-
sinin ve ayni zamanda dinyevi dallarin atanmasi Han Hanedanligi déne-
minde olmustur. Wang Chong’un Discourses Weighed in the Balance eseri-
nin “Momentum” bolimiinde; “Yin (dallardan biri) odun ile iligkilidir ve
sembol hayvani ise kaplandir. Xu toprak ile alakalidir ve sembol hayvani
kdpektir. Chou ve Wei her ikisi de toprak ile alakalidir ve sembol hayvanlari
ise inek ve kegidir. Hai ve Zi su ile alakalidir ve sembol hayvani domuz ve
faredir. Si ve Wu ates ile alakalidir ve sembol hayvani sembol hayvani yilan
ve attir. You, Mao ve Shen’in sembol hayvani horoz, tavsan ve maymundur.”
seklinde gecer (Wang, 2012: 9). On iki Hayvanli takvimde hayvanlarin sirasi
ve ait oldugu dallar Yinyang (FHFH) ve bes element (F.4T) teorisi cergeve-
sinde olusmustur. Buna gore; duinyevi dallar ve hayvan sembolleri sirasiyla
su sekildedir: Zi-Fare, Chou-inek, Yin-Kaplan, Mao-Tavsan, Chen-Ejderha,
Si-Yilan, Wu-At, Wei-Koyun, Shen-Maymun, You-Horoz, Xu-Koépek, Hai-
Domuz (Wang, 2012: 11).

Cin burglar kusaginin Gglincl burcu olan kaplan, bir yang (eril) hayva-
nidir ve kaplan cesaretin simgesidir. Kaplanin ayni zamanda kétd ruhlar
kovduguna inanilir. Bu nedenle mezarlarda tastan yapilmig kaplan heykel-
leri bulunmaktadir. Ayni zamanda kaplana binen birgok tanri tasviri vardir
ve kapi ¢evresinde tasvir edilen kaplanin kétu ruhlara karsi koruyucu goérevi
Ustlendigine inanilir (Eberhard, 2000: 159-160).

Taocu digtnir Zhuangzi (37, MO 369-286) Cin’de dogunun nefesinin
(ya da etkisinin) rizgdr olduguna ve rizgdrin ormani yarattigina; merkezin
yeryuzu olduguna; batinin nefesinin, metale hayat veren Yin olduguna ve
kuzeyin nefesinin soguk olduguna, suyun ondan olustuguna dair inancin var
oldugunu ve bir baska Hristiyanlik 6ncesi yerli yazar dogunun, ormana, gi-
neyin atese, batinin metale ve kuzeyin suya ait oldugunu vurgulamistir
(Groot, 1901: 983). Cin’in dért mevsim tanrilarindan biri olan Beyaz Kaplan
Batiyl temsil etmektedir. Ayni zamanda mevsimler incelendiginde, bélgele-
rin tannlar tarafindan etkilenen organlari hakkinda da bilgi edinmis oluruz.
Ornegin, dért mevsim tanrisindan biri Beyaz Kaplan batiyr temsil etmesinin

! T6z; TDK sozlugunde “Varliklarda degisiklige ugrayan taraf diginda degismeden kalan sey;
cevher” seklinde agiklanmaktadir (URL-5).
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yaninda ayni zamanda mevsim olarak sonbahari ve rlizgari, gezegen olarak
metali temsil etmekte ve organ olarak da akciger ve ince bagirsaklari temsil
etmektedir (Mackenzie, 1996: 195).

Cin’de, Buyuk Ay tarafindan, Kutup Yildizi etrafinda dénerken kontrol
edilen bes unsur, (1) su, (2) ates, (3) odun, (4) metal ve (5) topraktir. Bu
unsurlar, doga dedigimiz seyi olusturur. Daha 6nce de gérdugumuz gibi,
bunlar, hayvan tanrilarin korumasi altindadirlar. Ornegin, Batinin beyaz
kaplani metali korur. Bu nedenle, metal, bir mezara yerlestirildiginde kaplan
tannyla térensel bir iletisimle etkilenir. “Wu ve Yueh’in yilliklarina gére, kra-
Lin gdmulmesinden ¢ giin sonra, metalin 6zU, beyaz bir kaplan halini alir ve
mezarin Uzerine ¢omelir” (Groot, 1901: 983). Buradan da anlasilacadi Gizere
Cin kulturinde kaplanin koruyucu anlami ve sembolid vardir. Ayni zamanda
kaplan Cin kalturiinde erkekligin, glcun, itibarin ve askeri hiinerin semboli-
dur ve hatta Cinliler kaplani batin hayvanlarin krali, daglarin efendisi olarak
gbérmektedir. Nitekim kaplanin gt¢ ve yigitlik simgesi oldugunu isaret eden
birgok sanat eseri Orta ve i¢ Asya’daki kazilarda kesfedilmistir. Ote yandan

avlayan yigitlerin resimlerine rastlanmaktadir (Coruhlu, 2000: 138).

Cincede kaplan olarak adlandirilan “hu (5%)” kelimesi ile olusmus bir-
cok deyim bulunmaktadir. Ornegin; “hu ju long pan, E#E 4" deyiminde
ejderha gibi kivrilmis, kaplan gibi gémelmis anlamina gelen deyim kaplanin
tehlikeye karsi savunmak igin stratejik olarak konumlanmasini ve heybetli
olmasini vurgulamaktadir. “Hu you shengqi, EREA4ES” deyimi cesur ve
glcll anlamina gelir. “Hu tou hu nao, k&M genellikle erkeklerin glgli
ve durist olduklarini vurgulamak igin kullanilir. “Jiaong men huzi, ¥ 11&E 1"
deyimi ebeveynlerin yeteneklerine génderme yapan bir sdéylemdir. “Hu shi
dan dan, EALELEL” deyimi ise avini izleyen bir kaplan gibi parildamak, ag-
g6zlu gbzlerle bakmak anlamina gelir. “Ru hu tian yi, ZifEZHRE” ise kaplan
gibi gucgli ve ihtisamli olmak anlaminda kullanilir. Gértldugu Gzere Cincede
kullanilan deyimlerde kaplanin glgld ve asaletli olmasina vurgu yapilmistir.
Kaplanin deyimlerde verdigi anlam Cin kultGrindeki kaplanin sembolik an-
lamlarn hakkinda bilgi vermektedir.

Horoz (AX%)

Turkler tarafindan da kullanilan On iki Hayvanli Cin takviminde bir kus
turd olarak sadece horoz yer almaktadir. Hayvan olarak bir dilek igin kurban

edilen tek ev kanatlisi horozdur ve bu Anadolu’nun halk dilinde oldukga
yaygin bir uygulamadir (Boratav, 2012: 103). Diger hayvanlarda oldugu gibi
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horoz da bazi kulturlerde kendine farkli anlamlar edinmistir. Ornegin; Horoz
islam dininde uyuyan kisileri uyandiran bir milezzin olarak gérilir ve
Adem’e namaz kilmayi beyaz bir horozun dgrettigine inanilir. Ayni zamanda
bir hadiste “horoza lanet etmeyin, ¢Unkil o sizi namaza kaldiryor” seklinde
gegmektedir. Mevlana ise horozu melek anlamina gelen Rumca “angelos”
adiyla isimlendirmektedir (Gezgin, 2007: 100). Tim bunlar horozun islam
diinyasinda islam inanci ile bitinlestirildiginin ve buna yénelik bir anlam
atfedildiginin bir gostergesidir. Almanya, Macaristan ve Polonya gibi tlkele-
rin kUlturlerinde ise horoz tanm kulturd ile 6zdeslestirilmistir. Bu kulttrlerde
horozun hasadin bereketli sekilde gegcmesine yénelik 6nemli bir anlam tasi-
digi dustntlmektedir. Nitekim bereketli bir hasat ve trin bollugu igin en son
bigilecek ve hasat edilecek Urlndn i¢inde horozun baginin ugurulmasi ve
horozun tiylerinin tarlaya sagilmasi gibi gelenek ve uygulamalar (Gezgin,
2007: 101) horoza bereket ve bolluk anlamlarinin yiklendiginin bir gdster-
gesidir.

“Tavuk/horoz ‘tahaqu’ (takaqu)” Turkgede horoz ve tavugun her ikisi
igin kullanilan addir” (Coruhlu, 2000: 171). Horoz birgok kultirde glinesin
simgesi olarak, giin dogumu ile bagdasgtirilmistir. islamiyet’te horozun uyu-
yanlart namaz kilmaya kaldirdigi inanci da bundan kaynaklanmig olabilir.
iran mitolojisinde Mitra inancina bagli olarak yeniden dirilisin ve 1s1gin ha-
bercisi olan horoz, ZerdustlUkte atesi ve glinesi temsil eder. Yahudilikte gu-
nahlardan kurtulmanin araci olarak kefaret ayinlerinde kullanilmistir (Ca-
talbas, 2011: 53). Turklerin horozla ilgili inanglar Samanizm etkisinden kay-
naklanmaktadir. Horoz, kétl ruhlarn kovan koruyucu bir hayvan olarak gori-
LOr, altin tavuk ya da horoz hikimdar ailesini simgelerken, gimus tavuk ise
hikimdar ailesinden olmayan soylu kigileri temsil etmek igin kullanitmistir
(Goruhlu, 2000: 148). Samanist Turk inancinda tim koétalikler Tanrisi Erlik,
geceleri ortaya ¢cikmaktadir. Gece éten horoz ugursuz varsayilmig ve islam
dinine ragmen gelenekselleserek toplumda yerini almistir. Proto-Turk ya da
Hun devrine ait Pazirik kurganlarindan ¢ikarilan eserlerde karsimiza ¢ikan
horoz-tavuk figUrleri blyuk olasilikla kott ruhlar kovan koruyucu simgeler-
dir (Coruhlu, 2000: 148). Mezarlarda yer alan horoz tasvirleri birgok anlamin
yani sira ayni zamanda koruyucu anlami da tasimaktadir (Goruhlu, 2020:
63).

Cin burglar kusaginin onuncu hayvani olan horoz, Cin kaynaklarinda
“you (75)” karakteri ile bagdastirilmistir. Bu karakter Cin takvimindeki on iki
dunyevi dallara verilen isimlerden biridir. Bu karakterin horoz ile iligkilendi-
rilmesi erken Qin dénemine kadar dayanmaktadir. 1975 yilinda, Hubei (751t)
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eyaleti Shuihude (HEj&H )bolgesindeki Qin mezarinda gikarilan bir bambu
belgede horozun “you” olarak kaydedildigi gérilmektedir. Ayni zamanda Ay
Takvimi belgesinde horozun “you” olarak yorumlandigi seklinde kayitlar da
bulunmaktadir (Wang, 2012: 29). Horozun bu Cince karakter ile bagdasti-
rilmasi horozun ginlik aktiviteleri ile de alakalidir. Nitekim “you” karakteri
6gleden sonra saat 5’ten aksam saat 7’ye kadar olan zaman dilimini ifade
etmektedir. Horozun sabahlari insanlari uyandirma misyonuna sahip olma-
sindan 6turt bu karakter ile iliskilendirilmig ve antik donem kayitlarinda ho-
rozun karsiligi olarak bu sekilde kayitlara gegmistir.

Antik dénem Cin toplumunda insanlar horozu askeri yetenek, nezaket,
sefkat, yigitlik ve sadakat olmak Uzere bes erdeme sahip erdemli bir kus
olarak gérmektedir. Ayni zamanda o dénem insanlari horozun basinda bu-
lunan tag gibi ibigi ile sivil erdeme, keskin penceleri ile askeri yetenege,
dusmanlar ile karsilastiginda saldinya gegecek cesareti gdsterdiginden
gorevini aksatmadan sadakatle yerine getirdiginden sadakat erdemlerine
sahip oldugunu distinmektedirler (Wang, 2012: 30). “Horozun cesaret, sa-
vascilik, dartstlik, nezaket, Seytan’i def etme gibi vasiflari onun bu kav-
ramlarin simgesi gibi algilanmasina yol agmistir” (Coruhlu, 2000: 149). Bir-
cok siir ve klasik eserde, horozun her sabah giiniin baslangicini haber ver-
mesi ve gorevini her gin yerine getirmesi distncesinden dolayi horoza
azimli, sebatkar ve sadik anlamlari atfedilmistir. Ornedin Tang Dénemi (&
618-907) Unla sairlerinden Du Fu'nun (#L/, 712-770) “Horoz” isimli siirinde
“Bes erdeme sahip olan horoz, glinin agarmasinda U¢ kez 6ter” seklinde
gegmektedir. Yine Sarkilar Kitabrnda “Horoz 6ter de 6ter, safagin gelisini
haberdar eder” seklinde gecer (Wang, 2012: 30).

Cin’de MO ilk bininci yilda horoz dévisleri olduguna dair bilgiler kayit-
larda gegmektedir. GUnUmuzde yasaklanmig olan horoz dévusleri Gliney
Cin’de hala yaygin bir spordur. Horoz dévisinin Cin kultirinde tarihten
itibaren var olmasindan dolayi, horoz ayni zamanda cesur bir kug olarak
oldugu mahmuzu savas ve kavga esnasinda kullandigindan horoza bu tur
anlamlar yUklenmistir. Horozlarin sahip olduklari ézellikleri ve dovuste iyi
olmalarindan dolayi horoz dévusleri birgok siire de konu olmustur. Tang Ha-
nedanligi donemi Unll sairleri Han Yu (5%, 768-824) ve Meng liao’in (F#1,
751-814) siirlerinde horoz dévist su misralarla yorumlanmistir: “Karsilag-
tiklarinda buyuk horoz kiigige kargi meydan okur. Kavga etmeye niyetlen-
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mis gozler adeta ates gibidir, horozun ibigi dévis esnasinda zirh olarak kul-
lanilir’ (Wang, 2012: 35).

Horoz ayni zamanda sansin ve barigin da simgesidir. Horozun kétu ruh-
lari yok etme ve uzaklastirma yetenegine sahip olduguna inanilir. Ayni za-
manda Cinlilere gére horoz élimsuzlugin kaynadi olarak yang iksirini bin-
yesinde tasiyan bir hayvandir. Cin’deki Blytk Tip Ansiklopedisinde saglikli
yasamin sirri olarak verilen regetede U¢ yasindaki horozun ibiginin kanini
icen bir kisinin yang 6ztine sahip olacadr yazmaktadir (Gezgin, 2007: 100).
Tipki diger hayvanlar gibi horoza da farkli anlamlar yiklenmesinin sebebi
antik dénem insanlarinin gézlemleri dogrultusunda olusturulan mitler ile
alakalidir. Antik dénem Cin mitolojisinde horoz glinesin dogusu ile simge-
lenmistir. Degisimler Kitabrnda gunesin dogusu olarak horoz insanlarin
gunlUk aktivitelerinde insanlari belirli saatlerde uyandiran bir sembol olarak
gorulmektedir. Bu durum aslinda antik dénem insanlarinin dogayi gézlem-
lemelerinin bir sonucu olarak olusmustur. Nitekim ¢ogu mit ve efsaneler
antik dénem insanlarinin doga ile aralarinda kurduklar etkilesimden dolayi
olugmustur. Horoz her giin insanlari uyandirma misyonunu yerine getirdigin-
den gilines kusu olarak bilinen horoz Anka kugunun prototipidir. Antik d&-
nemde glnes kusu; G¢ ayakli horoz ve gunesgin ortasinda konumlandirilmig
horoz ve altin horoz olmak Uzere gesitli turleri icermektedir. Glines ya da
altin horoz glines kusunun ilk érnegidir. Han Hanedanligi dénemine ait tugla
kabartmada glinesin ortasinda duran tg¢ ayakli horoz altin horozu simgele-
mektedir (Wang, 2012: 41).

Kopek (%)

On iki Hayvanli Cin takviminde yer alan hayvanlardan birisi de kdpektir.
S6z konusu medeniyetin cografyasi, kiltirel ve etik degerleri, inanglari gibi
etkenler dogrultusunda hayvanlara yiklenen sembollerin farkli medeniyet
ve kulturlerde farkli anlamlari vardir. Kopek bazi kulturlerde kutsal sayilirken
bir baska toplumda képege ¢cok daha farkli anlamlar atfedilmistir. Képegdin
insanlarin normal yasantilarinda onlara eslik etmesinden dolayr gogu top-
lumda képege sadiklik sifati yuklenmistir. Turk toplumunda kdpek kutsal
hayvan olarak goérulirken, ayni zamanda kdpek Turk mitolojisinin de dnemli
figUrlerinden biridir. Nitekim Tuarklerin de kullanmig olduklari On iki Hayvanli
takvimde aylardan birisi de kdpek ayi olarak adlandirilmistir. Tarklerin képe-
ge atfettikleri anlam ve yukledikleri semboller o dénem inanci olan Sama-
nizm ile alakalidir. Samanlara gére kdépek ruhu insanlik i¢in rehberlik eder ve
hatta bir Saman ruhsal yolculugunu bazi dénemlerde képegdin Uzerine bine-
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rek gerceklestirir (Gezgin, 2007: 135). Barak adi verilen ve ¢ok uzun tlyleri
olan bir képek Eski Turklerde kutsal olarak kabul edilmistir. Samanlar, Ba-
rak’a binerek gékyuzine ¢iktiklarina inanmislar ve bu sebeple boyunlarina
kdpek resimleri ve heykelleri takmiglardir (Duymus, 2014: 49).

Bazi efsanelerde képek siklikla kullanilan bir hayvandir. Ornegin, Orta
Asya kokenli bir efsanede “Kdpekler Kralligi” adinda bir yerden bahsedilmis
ve bu Ulkede erkeklerden ziyade sadece kadinlarin yasadigi belirtilmistir.
Erkekler ise insan vasfindan ziyade kdpek bigimindedir. Képek sifatindaki
erkeklere Ulkede yasayan kadinlari koruma gorevi verilmistir (Gezgin, 2007:
136). Altay yaratilis mitolojisinde de kdpekler yer almaktadir. S6z konusu
yaratilis efsanesinde tanri ilk insani yarattigi zaman onun yanina bekgi kd-
pegini koruyucu olarak vermesi yine képege koruyucu sifatinin yiklendigi ve
kdpegin koruyucu sembolu ile butiinlestiginin bir géstergesidir. Bir Tibet mi-
tinde de képeklere yer verilmistir. Biri siyah, biri kizil iki kdpegin disi bir kurtla
evlendiginden, kurdun kisir oldugundan, képeklerin Turk kizini kagirarak
onunla evlendiginden ve onlarin evliliginden dogan gocuklarin erkek olan-
larin képek, disi olanlarin ise kurt oldugundan bahsetmektedir (Roux, 2005).

Farkli toplumlarda képege hem olumlu hem de olumsuz anlamlar atfe-
dilmistir. Cogu toplumda kdpek koruyucu ve sadik sifatlari ile butunlestirilir-
ken, Hristiyan toplumunda képek genellikle bir kisiye k6tu bir ithafta bulu-
nurken kullanilmigtir. Zira kutsal kitap incil’de képekler adam &ldiren, fuhus
yapan, putlara tapanlarla bir tutularak képege olumsuz anlamlar ytklen-
mistir (Gezgin, 2007: 136).

Cin kaltdr ve toplumunda képek genel olarak sadakati sembolize et-
mektedir. Kdpegin sahiplerine oldukga sadik olup, beraber yasadiklar stre-
ce bu sadakati devam ettirdigi distntlir. Ayni zamanda Cin toplumunda
kdpeklerin sahipleri igin her seyi yapacaklarini ve hatta kendilerini bu yolda
kurban edeceklerine dair bir inang da vardir. Birgok deyim ve atasdzi képe-
gin sadakatini gésterir niteliktedir. Ornegin; “gou ma zhi xin, %2 0" de-
yimi sahibine bir képek ve at kadar sadik anlamina gelmekte, sadakat ve
bagliigi simgelemek igin kullanilmaktadir. Képek anlamina gelen “quan,
(KX)” kelimesi, gl ve otorite anlamina gelen “quan, (£)” kelimesi es sesli
kelimeler olup, ayni sekilde telaffuz edildiginden, képek ayni zamanda giicu
de sembolize etmektedir. Bu sebeple kopege gli¢ ve otorite sifati da yuk-
lenmigtir. Nitekim Cin’de yesim tasindan yapilmis aksesuarlardan kdpek
seklinde olanlar siklikla gérilmektedir. Cin kultirinde kdpek sekilli aksesuar
takan kisinin glict elinde bulundurdugu inanci vardir (Chen ve Zhang, 2019:
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593). Belki de Turk kultiriinde Samanlarin da boyunlarina képek bigimli
kolye takmalarinin (Gezgin, 2007: 135) sebebi Cinlilerin bu inancindan kay -
naklanmaktadir.

Herkesin bildigi Gzere toplumda kdpeklerin hislerinin kuvvetli olduguna
dair kabul gérmus bir digslince mevcuttur. Nitekim herhangi bir doga felaketi
oldugunda ya da képedin sahibi ile birlikte yasadigi ev ya da evin sinirina
tanimadigi, zarar verecek biri geldiginde kdpek normalden farkli olarak tepki
verir ve havlamaya baslar. Bu durum gogu toplumda képeklerin hislerinin
kuvvetli oldugu inancini beraberinde getirmistir. Cin toplum ve kultirinde
de képegin kotu ruhlari kovduguna inanilmaktadir. Antik dénem Cin toplu-
munda insanlar kdpedin oldukg¢a zeki bir hayvan olduguna inanmig, ayni
zamanda kdpedin iyi sans ve kétl sansin yani sira felaketi de énceden his-
sederek haber verdigine inanmislardir. Nitekim Cincede gegen kdpek insan-
lara haber verir, her konuda insanlari bilgilendirir anlamina gelen “gou
tongren yan, jin zhi renxin, A F ,LE A7 (Chen ve Zhang, 2019: 593)
deyimi toplumda bu inancin var oldugunun bir gostergesidir. Hatta kdépegdin
havlama saatine gére antik dénem insanlar kehanette bulunmuslardir.
Ornegin; képegin gece saat 03:00-05:00 saatleri arasinda havlamasinin
haneye bereket ve zenginlik getirecegine inanmiglardir. Képegin saat
05:00-07:00 saatlerinde havlamasinin yine hanede yasayan insanlarin par-
lak bir gelecege sahip olacaklari anlamina gelmektedir.

Gin kultarinde képek olumlu sembol ve sifatlar icermesinin yaninda
ayni zamanda siklikla olumsuz anlamlar da icermektedir. Cinliler genellikle
kot insanlarn tanimlamak ya da bir seyleri kigimsemek icin kdpek ismini ya
da képek adinin gegtigi kelimeleri kullanmaktadirlar. Cincede gegen “gou
tuizi (FUBETF)” usak, “gou niang yang de (F14i7%111)” hergele, “lang xin gou
fei (R0l ) zalim, “gou niucai (J%47)” hizmetgi, kéle, “gou han jian, (41
DUF)” “hain kopek” deyimleri képegin olumsuz anlamlar veren ifadelerde
siklikla kullanildiginin bir gostergesidir.

Aslan (Ji+F)

Gorunugu itibari ile heybetli bir gérinime sahip olan aslan kikremesiy-
le de ormanlarin krali olarak bilinmekte ve aslan gogu toplumda gucu sem-
bol etmektedir. Yunan mitolojisinde aslanlar genis yer tutmaktadir. Nitekim
glUcli kahraman Herakles (Herkdl) aslanlarla girdigi micadelelerde 6ne
¢cikmis ve nam salmistir. Burada insanlari alt eden ve onlara gz agtirmayan
aslanlardan siklikla bahsedilmektedir. Herakles’in micadelede oldugu
Nemea aslani en meshur olanidir (Gezgin, 2007: 27). Aslan Yunan mitoloji-
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sinde glcl ve heybeti ile yer alirken, Budist mitolojisi ve sanatinda da farkli
simgesel anlamlar tagimaktadir. Aslan, Budist mitolojisinde bazen bir tanr
simgesi iken bazen de hikimdar ya da oturdugu tahti simgelemektedir.
Buda, durusu ile aslana benzetilirken verdigi vaazlar da aslanin insanlari
uyarir mahiyetinde olan kiikkremesine benzetilmistir. Budist kultirinde asla-
nin icerdigi bu anlam Turk kultirinde de benzerlik géstermektedir. Nitekim
Cin kaynaklarinda bazi Turk hikimdarlarnnin aslanli tahtta oturdugundan
s6z edilmektedir (Coruhlu, 2000: 136-137).

Turk kaltdr ve sanatinda aslan figurd ve semboll Budizm’den etkilen-
mistir. Budist mitolojisinde aslan, tanryi ve tahti simgelerken bu anlam Tark
kaltard icin de gegerlidir. Nitekim aslanin gug, kuvvet ya da koruyucu bir
simge olmasi ya da tahti ve hikimdari temsil etmesi gibi durumlar birgok
kiltir ve mitolojide ortaktir (Coruhlu, 2000: 137). Ornegin; aslanin kilkkreme-
si nasil ki Buda’nin vaazlarina benzetildiginden insanlari uyarici olarak gori-
liyorsa, bu durum islamiyet ve Hristiyanlik icin de gecerlidir.

Sadece Yunan, Budist ve Turk kiltariinde degil Mezopotamya kultirin-
de de aslan 6nemli bir simgedir. Aslan savasg¢i kahramanlar, krallar, savasgi
tann ve tanrigalar igin kullanilan bir semboldir. Simer, Babil, Akad ve Asur
olmak Uzere birgok dénemin ikonografisinde aslan-balik, aslan-ejderha,
aslan-adam gibi viicudunun bir kismi aslan olan ¢esitli yaratiklar bulun-
maktadir. incil’de de aslan isa’nin sifatlarindan biri olarak kargimiza gik-
maktadir. Aslan ayni zamanda Yeni Ahit’'te yilandan sonra gelen ve seytani
simgeleyen ikinci bir hayvan olarak kabul edilmektedir (Gezgin, 2007: 29).

Antik dénemde aslan hediye olarak Cinlilere génderilene kadar Cin top-
lumu aslana yabanci kalmistir. Cinliler yabanci olduklari aslani, Bati As-
ya’dan gelen elgilik heyetleri sayesinde tanimiglardir. Tang déneminde Cin
ordulari Orta Asya’nin iglerine dogru girdiklerinde, Cinlilerin bu hayvani do-
gada goérmus olduklarn disuntlmektedir. Daha sonra aslan sanat eser ve
Uranlerinde dekoratif motif olarak kullanilmaya baslamistir. Song edebiya-
tinda aslana Batr’da oldugu gibi “hayvanlarin krali” adi verilmis, 17. ylzyila
ait bir 6yku kitabinda ise aslandan kutsal yaratik olarak s6z edilmistir (Eber-
hard, 2000: 40).

Cin kalttrande aslanin koruyucu olarak gérulmesi Budizm ile yakindan
alakalidir. Nitekim aslan Budizm’de hikimdar ve taht ile iligkilendirilerek
kaltar ve mitolojisinde genis capta yer tutmaktadir. Cin kultGrinde aslanin
sahip oldugu giclnden dolayi koruyucu olduguna inanildigindan Budist
tapinaklari gibi dnemli binalarin girisinde biri erkek digeri disi olmak Uzere bir
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cift aslan heykeli bulunmaktadir. Bu durum aslana koruyucu sifatinin atfe-
dildiginin bir gdstergesidir. Cin resim ve heykellerinde kullanilan aslan figri
gergek aslana pek benzememektedir. Bu heykeller genellikle tas aslanlar ya
da batida Foo aslani olarak adlandinlmaktadir. Tapinaklar ya da resmi bi-
nalarin girisinde koruyucu olarak yerlestirilen bir gift aslan heykelinden sag-
daki aslan erkek, soldaki ise disidir. Erkek aslanin sol ayaginin altinda igle-
meli bir top vardir, digi aslanin sag ayaginin altinda ise yavru bir aslan var-
dir. Erkek aslanin ayaginin altindaki topun, yumurtanin icerisindeki yavru
aslana bir génderme oldugu dustintlmektedir. Bir baska inanisa goére ise
aslanin ayaginin altindaki seyin bir top degil, aslanin sinirlerini yatistirmak
igin oynadigi bir inci oldugudur (Eberhard, 2000: 41).

Cin Yeni Yil'nin en 6nemli geleneklerinden biri de geleneksel aslan
dansidir (Ji%%). Aslan dansi Ay takviminin 1. ayinin 15. gininde kutlanan
Fener Bayrami ile iliskilidir. Bu dans Cin’e Tang Hanedanligi déneminde, tipki
aslanda oldugu gibi Bati Asya’dan geldigi dustnilmektedir (Eberhard,
2000: 42). Efsanelerde siklikla yer alan aslanin Ginliler tarafindan sans ge-
tirdigine inanilir. Bu sebeple, Cinliler bayram ve festivallerde ve dnemli giin-
lerde iyi sans getirmesi ve ko6tu ruhlarn kovmasi igin geleneksel aslan dansini
yaparlar (Guowuyuan, 2007: 238). Bayramlarda sergilenen aslan dansi
gosterisi gelecek yilin refah ve sans getirmesi temennisi igin yapilir.

Sonug

Antik dénemde doga ve hayvanlarla i ice yasayan insanlar mit ve to-
tem inanci ile dogada gézlemledikleri ve zaman igerisinde etkilesim kur-
duklar hayvanlara bazi anlamlar yiiklemiglerdir. insanlarin kendilerine ya-
kin bulduklari, korktuklar ya da gugli gérdukleri ve ilahi gugleri olduguna
inandiklari hayvanlara atfettikleri bu anlamlar neticesinde bazi semboller o
kaltardeki anlati ve efsanelere konu olmug ve ayni zamanda sanat eserleri,
hikaye ve siir gibi edebi eser turlerinde siklikla islenen figUrler haline gelmis-
lerdir. Bu baglamda hayatin bir parcasi olan hayvanlarin o kultirde ele
alinmasi ve hayvanlara atfedilen sembollerin hangi etkenler sonucunda
olustugunun arastinlmasi énemli bir konudur. Zira hayvan sembolleri ve
anlamlarinin arastinlmasi o ktlttrde var olan efsane, anlati, mit, edebi eser
ve sanat eserlerinde kullanilan hayvan figtrlerine de 1sik tutmaktadir.

Antik dénemde Cinliler kendilerine bereket, sans, saglik, gli¢ verdikleri-
ne inandiklari olgulara tapma eylemi sayilabilecek kadar saygr duymuslar-
dir. Bu olgu kimi zaman bereket getirdigine inandiklari bir bulut, kimi zaman
da gesitli gtgler atfettikleri bir hayvan olmustur. Yukledikleri bu anlamlarin
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o dénemdeki inanglar ve etkilesimde olduklan diger uluslar ile yakindan
iliskili oldugu gérilmektedir. Ornegin, Cin kiltirindeki hayvan sembolizmi-
nin Budizm’den etkilendigi goérilmektedir. Aslan Budizm’de imparator ve
taht ile iliskilendirildiginden, Budizm’in Cin’de etkili olmasindan dolayi Cin
kGltirinde aslana Budizm’dekine benzer sekilde anlamlar yuklenmistir.
Nitekim Cin kualtirinde aslanin sahip oldugu gug, imparator ve tahtla bu-
tinlestiginden aslana koruyucu sifati yiklenmistir. Tapinak gibi 6nemli bi-
nalarin girigslerinde aslan heykellerinin yer almasi aslana koruyucu sifatinin
atfedildiginin somut bir gdstergesidir. Ayni zamanda Cinliler Turklerle Orta
Asya’da ayni topraklarda yasamalarindan dolayi sanat, askeri, yénetim gibi
birgok farkli alanda etkilesim halinde olmuslardir. Ttrkler ve Cinliler arasin-
daki sanat ve arkeoloji alanindaki iligkiler yogun derecede i¢ ice gegmis du-
rumdadir. Bu sebeple Turk ve Cin mitolojisi ve kultirtinde hayvanlara yukle-
nen anlamlarin benzerlik gésterdigi gériilmektedir. Ornegin, Tirk mitoloji-
sinde 6nemli bir yeri olan kaplan, Cin’deki ile benzer dzellikler tagimaktadir.
Yine, Hunlarin baskentlerine ejderha sehri adi vermesi Turklerin Cinliler ile
olan etkilesimlerinin bir sonucudur. Nitekim ejderha motifi Turk kulttrine
Cin kulttrinden gegmistir. Ayni sekilde eski Turklerde képek kutsal kabul
edildiginden boyunlarina kdpek resim ve heykelleri takmalari ve Cin’de ye-
sim tasindan yapilmis képek sekilli aksesuar takan kiginin gticl elinde bu-
lundurdugu inancinin var olmasi her iki kiltirde hayvanlara ytklenen an-
lamlarin paralel oldugunun bir gdstergesidir.

Antik Cin toplumu bir tarim toplumu oldugundan, bereket olgusu Cinli-
ler igin son derece dnemlidir. Bu yUzden iyi hasat elde etmek igin ihtiyag
duyduklari bereket bazi hayvanlar ile sembolize edilmigtir. Tarim ile ugrasan
insanlar igin bereketli bir hasat dénemi igin stiphesiz ki en 6nemli sey yag-
murdur. Cin toplumunda ejderhanin su tanrisi olmasi ve yagmurun yagma-
sini saglayabilmesi, insanlarin ejderhayi bereket getirebilen ilahi bir varlik
olarak gdérmelerine sebep olmustur. Cin kiltirindeki hayvan sembolizmi,
Cin’in antik dénemlerde etkilesimde bulundugu medeniyetlerden de etki-
lenmistir. Ornegin Aslan figri Cin kultirine, iranlilarin Cin’e hediye olarak
bir Aslan géndermesinden sonra ddhil olmustur. Bu suregten sonra aslani
tanimaya baslayan Cinliler aslana koruyucu ve gug ile alakali sifatlar yUk-
lemis ve sanat eserlerinde aslan figUrlerine yer vermiglerdir.

Hayvanlara atfedilen anlamlar kullanilan dile de yansimig, Cincede bu
hayvanlarla alakali deyimler, atasdzleri ve sifatlar olugmustur. Ornegin,
kaplan anlamina gelen hu kelimesi igeren gogu deyim aslanin gugld, cesa-
retli ve asaletli oldugu anlamina gelmektedir. Bu baglamda, insanlar tara-
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findan hayvanlara atfedilen anlamlar sadece o toplumun dilinde degil ayni
zamanda sanat eserinde, mimarisinde ve edebi eserlerinde de kendisine yer
bulmustur. Ornegin, aslan koruyucu olarak gériildiigiinden, dnemli binalarin
girislerinde aslan heykeli bulunmaktadir. Benzer sekilde, kétl ruhlar kovdu-
guna inanildigindan mezarlarda tastan yapilmis kaplan heykellerinin g6-
ralmesi, Anka kusunun zenginligi, refahi ve 8lumsuzliglu simgelemesinden
dolayi antik ddnem mezarlarinda ¢ok sayida Anka kusu motifinin yer almasi,
ejderhanin ilahi bir kus olmasindan dolayi efsanelere konu olmasi hayvan
sembolizminin o kultlrin sanat eserine, edebi eserlerine ve giindelik yasam
alanlarina da yansidiginin gostergesidir.
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