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0z
Yilan, bazi dogal ézelliklerinden dolayr insanlar tarafindan en eski domemlerden itibaren
gizemli bir canli olarak tahayyiil edilmistir. Uzun siire yasamasi, derisini yenilemesi,
stirtinerek hizli bir sekilde hareket etmesi gibi ozellikler onu mitolojinin ve sanatin énemli
unsurlarindan biri haline getirmistiv. Bundan dolayr eski dogu, eski bati diigiincesinde ve
sanat anlayisinda genis bir yere sahip olmustur. Derisini degistirmesi sebebiyle
oliimsiizliigiin ve gengligin sembolii olarak goériilmiig, kuyrugunu yutar vaziyette sonsuzluk
sembolii, bir asaya ya da hayat agacina sarili olarak saglk ve hayat sembolii olarak tasvir
edilmigtir. Dolayisiyla yilana bolluk, dogurganlik, saghk, ebedi genglik, hayat, Jliim,
oliimsiizliik, sonsuzluk, korku, gizem ve sinsilik gibi birbirinden farkli anlamlar
yiiklenmigtir. Bu ozelliklerinden dolayr Eskicag diinyasinda yilana kutsallik atfedilmis,
saygir gosterilmistir. Bunun yaminda toprakalti ile olan irtibati nedeniyle insan
diisgtincesinde korkulan bir hayvan da olmustur. Biitiin bunlardan dolayr dinsel, mitolojik ve
sanatsal anlamda pekcok yerde iglenmistin Bu ¢alismada Eski Yunan, Anadolu,
Mezopotamya ve Miswr toplumlarinin mitolojisinde ve sanatinda yilan figiiviiniin tasidig
baslica anlamlar ele alinmaktadir.
Anahtar Kelimeler: Yilan, Anadolu, Mezopotamya, Misir, Yunan
Abstract
The snake, since the earliest times, has been considered as a mysterious creature by people
due to some of its natural characteristics. Its characteristics such as the long lifespan,
renewing its skin, and its quick moves through crawling have made the snake one of the
most important elements of mythology and art. For this reason, it has had a significant
place in the ancient Eastern and Western thought and understanding of art. It has been
seen as a symbol of immortality and youth since molting its skin, and it has been depicted
as a symbol of eternity while swallowing its tail, and as a symbol of health and life when it
is wrapped around a wand or the tree of life. Therefore, various meanings such as
abundance, fertility, health, eternal youth, life, death, immortality, infinity, fear, mystery
and insidiousness have been attributed to the snake. Due to these characteristics, the snake
has been attributed with sanctity and shown respect in the ancient world. In addition, it
has been portrayed as a fearsome animal by people because of its connection with the
underworld. For all these reasons, it has been given place in many areas in religious,
mythological and artistic terms. This study examines the main meanings of the snake as a
figure in mythology and art of Ancient Greek, Anatolian, Mesopotamian and Egyptian
societies.
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1. GIRiS

Mitoloji; kaynagin1 dinden alan, insani 6gelerle zenginlestirilmis,
insanm kainat: anlama ve yorumlama gabasinin {iriiniidiir. {lahi &gelerle
bezenmis ve kutsal hikayelerden olustugu igin birgok bilim insani, mitolojik
anlatinin dinle baglantili ilahi bir dykii oldugunu kabul etmektedir (Kili¢ ve
Eser, 2016: 82). Dolayisiyla mitler eskigag insanlarinin psikolojilerini,
kimlik kaygilarini, diinya tasavvurlarii ve diger bircok seyle birlikte
inanglarint da kapsamaktadir. Mitoslar sadece fantastik masallar degil,
insanhigin bugiine gelisinin Oykiisiinii verebilecek kiiltiirel veriler igeren,
hayat1 belirleyen, sekillendiren, sinirlamalar getiren kiiltliriin ana Ogeleri
olarak kabul edilir. Bundan dolay1 toplumsal bilingdiginin {iriinleri olarak on
binlerce yil insanlarin deneyimini, duygu ve kabullenisini ifade eder ve
bunlar1 gelecege aktarir. Mitler bir¢ok toplumdan ve kiiltiirden beslenen
onlardan izler tasiyan, yasayan, degisen, kosullara bagli olarak kendini
stirekli yenileyen bir unsurdur (Gezgin, 2021: 11-12). Ancak temel motifler,
figiirler genellikle aynm1 sekilde devam etmistir. Her mitolojik anlati belirli
sinirlar dahilinde belirli bir toplumda gelismis daha sonra bu mitler karigarak
birlesmis ve daha karmasik bir mitoloji ortaya ¢ikmistir (Campbell ve
Moyers, 2013: 43).

Genel olarak mitoslar sadece diinyanin, hayvanlarin, bitkilerin ve
insanin kokenini anlatmakla kalmaz, ayn1 zamanda insanin bugiin iginde
bulundugu duruma gelmesine kadar olup biten biitiin 6nemli olaylar1 da
anlatir (Sina, 2018: 216; Sina, 2008: 18-20). Dolayisiyla mitoslar onlar
iireten toplumun aynasi gibidir ve o toplumun temel 6zelliklerini de belirler.
Bir halkin yasadig1 fiziksel, toplumsal ve manevi diinyalardan veya o halkin
gegmiginden ayri1 diigiiniilemezler (Powell, 2018: 31). Anlasilacagi iizere
mitolojik anlatilar bir toplumun manevi degerlerini yansitan, o toplumun
kiiltiirii tarafindan deger verilen ve korunan insani deneyimlerinin bir
gostergesidir. Mitoslarin ortak noktasi, insanlari biitiin tarih boyunca
birbirine baglamasidir. Séylencelerin yanitladigi sorular, her temanin islenisi,
toplumdan topluma farkliliklar gosterse de farkli kiiltiirlerde konu olarak
birbirine ¢ok benzeyen bir sdylence birikimi yaratmistir (Rosenberg, 2003:
17-18). Ornegin degerlerini yitiren ritiiellere bagli mitoslar, s6z konusu
ritiiellerle baglantilarindan kurtulup, edebiyat {iriinleri olarak diger halklarin
edebi gelenekleri i¢ine sizmiglardir. Babil Yaratilis mitosunun ana konusu
olan “ejderin Gldiirlilmesi” mitosu, “Perseus ile Andromeda”, “Herkiil ile
Lerna ejderi Hidra”, “Siegfried ile Fafnir’, “Beowulf ile Grendel”
efsanelerinin dogmasina yol actigr gibi, “St. George ile Ejder” oyunlarinda
varligini giiniimiizde de siirdiirmektedir (Hooke, 2002: 21-22).
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Mitoslarda insanlara baska yollarla anlatilmayacak bircok sey
simgesel terimlerle anlatilmistir. Mitolojik anlatilarda dini ve biiyiisel
olgularin 6nemli bir yeri vardir ve bazi ritiielleri de kapsamaktadir. Bu
ritiieller tapinaklarda, kral, kralice ve rahiplerle birlikte diger meslek
gruplarmin katilimi ve yonetimi altinda gerceklesmistir. Metinlerde ayrintili
bir sekilde anlatilan bu dini torenler, belirli zamanlarda belirli kurallar
dahilinde yerine getirilmistir. Dini torenlere zamanla miizik, biiyii, dram,
Ooykii ve masal gibi unsurlar da eklenmistir (Karauguz, 2015: 15-16).
Mitlerde hikayenin akis1 her zaman yavastir ve genellikle 6nceden bir ritya
veya igaret ile kehanette bulunulur; hatta bazen baska bir karakter tarafindan
onceden haber verilir. Bu yiizden siirprizlere ve kuskuya ¢ok az yer vardir.
Ayrica metinlerdeki ihtisamli karakterleri ylicelten bir takim sozler de sikca
kullanilmaktadir (Mccall, 2011: 11). Boylece mitin amact gerilimi arttirmak
ve dinleyicileri costurmaktir. Islenen hikayelerdeki “yilan” figiirii bu gerilimi
yansitacak bir 6ge olarak énemli bir rol oynamaktadir?.

Insanlar tarih sahnesine ¢iktig1 andan itibaren gevresinde bulunan,
bazen dost bazen diisman olarak algiladigi ve kutsal saydigi hayvanlan
caglar boyunca kiiltlestirmis, sembolik anlamlarla degerli kilmistir. Paleolitik
Cag’da duvar resimlerinde goriilen ve cesitli torenlerle bagdastirilmis gesitli
hayvan tasvirleri daha sonraki g¢aglarda ve hatta cagdas sanatta da yer
almistir. Bu betimlemelerin sembolik anlami yiizyillar boyunca siirmiis bir
gelenegin devami niteligindedir ve giiniimiize kadar canliligin1 korumustur
(Beydiz, 2016: 9). Anadolu’da genel olarak boynuzlu hayvanlar ugur, gii¢ ve
bereket gibi iyilik unsuru; yilan ve akrep gibi siiriingen hayvanlar, yeralt1 ve
toprakla iliskisinden dolayr kotlilik unsurlarinin  sembolii  olarak
nitelendirilmiglerdir. Ancak yilan zehrinin panzehir olarak kullanilmasi
nedeni ile sifa olarak da sembollestirilmistir. Bu sembollerde biiyii ve dini
inaniglar ile hayvanlarin faydasi, iiretimsel katkis1 ve verimlilikleri de etken
olmustur. Ornegin koyun, kog, at gibi hayvanlar, ilk caglardan bu yana et,
siit, derileri ve 6nemli binek hayvanlar1 olmalariyla yararli hayvanlar olarak
diistiniilmiis, bu sebeple iyilik sembolii olmuslardir (Alp, 2009: 51,70).

Yilanlar genellikle toprak siiriingenleri olarak diisiiniilse de her
yerde goriinmektedirler. Toprak, su, hava ve atesle iliskilendirilen yilanlar
hemen hemen tiim kiiltiirlerin anlatilarinda var olmuslardir (Morgan, 2008:
1). Yilanlar zaman zaman yeraltinda yasamalari, uzun Omiirlii oluslari,
derilerini degistirme Ozelligine sahip olmalarindan dolay1 insanin zihin

1 Bu ¢alismada genel olarak yazili belgelerin yani sira bir kisim rélyefler, heykeller, mozaikler
ve sikkeler tiizerindeki tasvirler degerlendirmeye alinmistir. Calisilan konu ¢ok genis
oldugundan dolay1 baslica baz1 kaynaklar ve verilerden faydalanilmistir.
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diinyasinda dikkat ¢ekici bir yere sahip olmus ve en erken donemlerden
itibaren dogaiistii giicleri olduklarina inamilmistir. Kimi zaman, yerde
kayarak hizl1 hareket etmeleri ve bazi tiirlerinin zehirli olusu sebebiyle hem
“sinsi” hem de “gizemli” olarak tasvir edilmistir. Ancak Simerlerle iliskili
erken tasvirlerde dogurganlikla ilgili olarak karsimiza ¢ikarlar (Ates, 2012:
175) ve boylece “yasamin baslangic1” anlaminda 6nemli bir rol dstlenirler.
Yilan, bir yandan hayat ve kutsallikla diger yandan 6lim ve kotiiliikle
bagdastirilmistir (Giirkan, 2013: 43; Ates, 2012: 175). Derisini degistirme
yetenegi ve boylelikle kendini yenilemesi, ona insan diigiincesinde yeniden
diinyaya gelme gizinin ustasi niteligini kazandirmigtir (Campbell, 2016: 17).
Nitekim yilanin metaforik ¢agrisimlart olduk¢a genistir ve karmagik
diisiinceleri ifade etmek i¢in birgok sahnede kullanilmistir (Perez, 2021: 4).

2. ESKICAG MIiTOLOJISINDE YILAN

Mezopotamya’da 1ilgili mitlerde yilanlar hem tanrilarla hem de
tanricalarla temsil edilmislerdir. Ornegin Nirah bir yilan tanrisidir. Ayni
sekilde yilan-ejderha motifi 6nce Ninurta’nin sonra da Marduk’un hayvani
olarak betimlenmistir. Boynuzlara, bir yilanin bedenine, aslanin 6n
ayaklarma ve bir kusun arka ayaklarina sahip olan yilan-ejderha, Akad
Donemi’nden Hellenistik Dénem’e kadar ya koruyucu, biiyiilii melez hayvan
ya da cesitli tanrilarin simgesi olarak temsil edilmistir. Bu yilan tiiri,
Akadca’da 6fkeli yilan anlamina gelen “Mushussu” olarak isimlendirilmigtir
(Black ve Green, 2003: 235-237; Stimer, 2016: 277).

Yilan, Siimerlerin krallar listesinde yer alan Kis krali ile ilgili mitte
ge¢mektedir. Aymi agacta yasayan Kkartal ve yilan hikayesi, soyunu
stirdlirmek isteyen bir kralin biiyiilii bir bitki olan Dogum Bitkisi arayisiyla
bulusmaktadir. Akad Donemi’nde (MO 2390-2249) yapilan bir silindir
miihiirde Kral Etana’nmin kartalin sirtinda gokyliziine yiikselisini anlatan
bolim tasvir edilmistir. I. Tablet de Kis kentinin kurulmasi ve tahta
Etana’nin ¢ikmis oldugu anlatilmaktadir. II. Tablet tahtin gdlgeligindeki
kavak agacinda yasayan kartal ve yilan tanitimiyla devam etmektedir. Bir
agacin tepesinde kartal ve yavrusu varken yilan ile yavrusu agacin dibinde
yasamaktadir. Birbirlerinin yavrularimi  korumayi ve onlara yiyecek
saglamayi iistlenen yilan ve kartal bir slire uyum i¢inde yasamiglardir. Fakat
kartalin yavrulart biiyiidiikce, kartal kotii diisiincelere kapilmis ve yilanin
yavrularini yemistir. Yavrularinin yenilmis oldugunu goren yilan Samag’a
yalvarmig ve kartaldan intikam almak istemistir. Samas bu duruma kayitsiz
kalmamus, bir plan ile yilan kartali yakalamay1 basarmis ve kartalin kanatlari
kirik sekilde cukura atilmigtir. Simdi ise kartal Samas’a yalvarmaktadir.
Samas’in dtkesi gegmemesine ragmen yine de ona yardim etmesi igin bir
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kisi gonderecegini soylemistir. O kisi Etana’dir. Clinkii Etana’da cocugu
olmasi i¢in Samas’a yalvarmaktadir. Samas, Etana’ya kartali tam olarak
nerede bulacagini ve sonra da kartalin onu Dogum Bitkisi’ne gotiirecegini
anlatmaktadir (Mccall, 2011: 96-98; Hooke, 2002: 73). Kartal ve yilan
arasindaki miicadele gergek hayatta da siirekli karsilasilan bir durumdur.
Kartal gokyiiziiniin hakimi, yilan ise “topragin aslam®’ yani yeryiiziiniin
hakimi olarak diisiiniilmektedir. Bu sebeple kartal 15181, yilan karanligin
simgesi olarak tasavvur edilebilir.

Siimerlere ait bir mit olan Gilgamig® Destani’nda, kahraman kral
Gilgamis’in tiim ¢abasini bosa ¢ikaracak, umudunu yitirmesine sebep olacak
figlir yilandir. Yilan metinde ilk kez; Siduri’nin Gilgamig’a kayiket
Ursanabi’nin yolunu tarif ettigi bolimde ge¢mektedir. Burada “Teknenin
yilanli pruvasini o yontar ona dikkatli bak. Belki de onunla birlikte 6liim
denizini gegebilirsin” denilmektedir. Bu durumda Gilgamis, oliimsiizliik
arayist icin ¢iktigt yolculugunu bir yilanin {izerinde gerceklestirecektir
(Kilig, 2013: 393). Gilgamig’la yilan1 karst karsiya getiren boliimde ise
Gilgamis, “tanrilarin  sirr’”  olan  Sliimsiizliik/genglik  otunu  yilana
kaptirmistir. “Orada bitkiyi elbiseleriyle birlikte topragin iistiine koydu ve
kendine gelmek icin suya girdi. Suyun icindeki yilan bitkinin ¢ekici kokusunu
aldi. Sudan digsart dogru kaydi, yine kayarak kiyiyr agt, bitkiyi agziyla tuttu
ve onu suyun igine tasidi. Suyun igine girer girmez derisini diistirdii ve daha
geng bir gériiniime sahip oldu” (Rosenberg, 2003: 322). Oykiiniin bu yanu,
yilanin eski derisini atarak yasamini nasil yenileyebildigini agiklama amaci
giiden bir etiolojik (nedenbilimsel) mitos Ozelligi gostermektedir (Hooke,
2002: 67). Burada Gilgamis otu kaptirdigr icin yakinmaktadir. Destanin
Akadca versiyonunun XI. Tablet, 287-89°da “Nicin yilan derisini degistirir?”
“Ni¢in yilan insanoglundan oliimsiizliigii (genclesmeyi) alir?” sorularma
karsilik verilecek cevap aciktir. Yilan sihirli bitkinin kokusunu alma yetisine
sahip oldugu i¢in bitkiyi almis ve genclesmistir (Veenker, 1981: 204; Kilig,
2013: 394). Insanlar genglesme ve 6liimsiiz olma, sonsuza kadar yasama
diistincesini higbir zaman kaybetmemistir. Gilgamis Sliimsiizliigl elde etmek
i¢in ¢iktig1 zorlu yolculukta, 6liimsiizliik/genc¢lik otuna ulasmistir. Fakat tam
anlamiyla hikmet sahibi olmadig1 ve ilahi adalete aykir1 davrandigi igin, bu
otu yilana kaptirmigtir. Cilinkii Gilgamig arkadasi Enkidu’nun 6liimiinii kabul
etmeyip Oliimsiiz olmay1 istemis ve ilahi emirlere karsi gelmistir (Yo6ndemli,
2006: 27). Dolayisiyla yilan Gilgamis’a 6liimlii oldugunu hatirlatmastir.

2 “Topragin aslani”, ovadaki aslan kadar korkung bir hayvan olan yilanin simgesel
adlandirniligidir (Bottero, 2013: 209).

8 Kralin adi Siimercede genellikle Bilgames, Akad ve difer Sami yazin geleneginde
Gilgames/Gilgamis olarak gegmektedir (Bkz. Yildirim, 2019: 11).
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Babil’de yilan, Yaratilis Destani’nda yaratilisla iliskilendirilmis,
kendisinden diinyanin ve insanlarin yaratildigi ilk varlik oldugu kabul
edilmistir. Oyle ki inanisa gore, Mezopotamya mitolojisinde suda yasayan
dev yilan figiirii diinyanin yaratilmasindan 6nce var olan kaosu temsil
etmektedir (Giirkan, 2013: 527; Gwendolyn, 2003: 53). Nitekim s6z konusu
inancin bir gostergesi olarak Babillilerde kutlanan yeni yil toreni akitu®
sirasinda, Marduk Tapmagi’nda Enuma Elis® adli siir defalarca ezberden
okunur ve ayinler yapilarak Marduk ve Tiamat arasindaki miicadele
tekrarlanirdi. Tanr1 Marduk’un zaferi kazanmasiyla kaos sona ererdi (Eliade,
2009: 383). Bu kaosun sona ermesiyle evren Tiamat’in dliisiinden sekillenir:
“Marduk Tiamat'in kafatasim yardi ve cesedi “kurutulmus bir balik” gibi
ikiye boldii; bu iki parcadan biri gék kubbe, digeri yeryiizii oldu” (Eliade,
2003: 92). Boylece Mezopotamya mitolojisinde dev yilanin dldiriilmesiyle
evrenin sekillenmesi bir diisiiniilmiistiir. Apsu (tatli su) ve Tiamat (tuzlu su)
birleserek, bu sulardan Lahmu (erkek) ve Lahamu (disi) meydana gelmistir
ki bu iki kardeste yilan ¢iftidir (Bayladi, 2003: 126; Heidel, 2000: 13).

Marduk ve Tiamat arasindaki miicadelenin benzeri Hitit
mitolojisinde Firtina Tanris1 Tesup ile [lluyanka® arasindaki savas mitosunda
goriilmektedir. Fakat burada evrenin yaratilis1 ile ilgili bir mit yoktur. Asil
konu kétii gii¢lerin temsilcisi oldugu diisiiniilen illuyanka’nin Firtina Tanris
tarafindan yenilgiye ugratilmasi, yasamin, doganin yenilenme siirecinin
simgelenmesidir (Bryce, 2003: 234). Mitosa gore Firtina Tanrisi, Tanriga
Inara’dan bir solen diizenlemesini ister. Tanriga Inara, yilana kovugundan
cikip yemege gelmesini soyler: “ ‘Bir ziyafet veriyorum, sen de gel ve ye!’
Yilan [¢cocuklariyla birlikte] geldi; yediler, ictiler. Tiim icki kaplarini
bogsalttilar ve doydular. (Sarhogluktan) kovuklarina geri donecek halde
degildiler. Hupasiya geldi ve yilam bir iple bagladi. Firtina Tanrist geldi ve
yilam 6ldiirdii. Tanrilar onun yamndaydilar” (Unal, 2003: 172). Yenilip
oldiiriilmiis olsa da Illuyanka savasmak igin yeniden dogacak ve deri
degistiren bir yilan gibi yasami yenilenecektir. Tiamat’1 yenilgiye ugratan

4 Yeni yil torenleri Babil’de, yilin bahar déniimiine denk gelen ilk ay1 Nisannu’nun bir’inden
yirmisine kadar devam etmistir (Bkz. Black ve Green, 2003: 230).

5 Civi yazistyla yazilmig Sami metinleri arasinda, Babilliler ve Asurlular tarafindan Enuma
Elis “Vaktiyle Yukarda” adiyla bilinen destan, adin1 siirin baslangi¢ sdzciiklerinden almustir.
Destan yedi kil tablet iizerine yazilmis ve binden fazla satirdan olugsmaktadir (Heidel, 2000:9).
6 flluyanka; tam karsilig1 “ejderha”, “yilan” anlamina gelmektedir. Ayn1 zamanda bir 6zel
isimdir (Eliade, 2003: 180); illuyanka miti, iki niisha halinde ele gegmistir (Beckman, 1982:
11-25; Karauguz, 2015: 51-56); Anadolu halk masallar1 iginde, Illuyanka ile devlerin savagmni
isleyen birgok Oykii, gercekiistii olaylar anlatilmigtir. Anadolu’da biiyiik bir yilan olarak
nitelenen Sahmeran (yilanlarin sahi), onunla ilgili olaylar, bu eski¢cag Anadolu masalinin
degisiklige ugramis kalintilar1 olabilir (Eyiiboglu, 2007: 189).



Evin OZGUL / KAUJISS, 2024; 34; 991-1026 997

fakat her yil onunla tekrar savagmasi gereken Babilli Marduk gibi, Hitit
Firtina Tanris1 da diismaniyla sonsuza kadar savasacaktir. {lluyanka tamamen
yok olmayacak ve Firtina Tanris’nin onunla miicadelesi her yil
yenilenecektir (Bryce, 2003: 234). Sonug olarak Illuyanka’nin kazanmasiyla
doga canliligin1 kaybeder sonbahar gelir, Firtina Tanrisi’nin kazanmasiyla
doga canlanir ilkbahar gelir (Hoffner, 1998: 10-11; Atila, 2022: 77). Bu
nedenle her yeni yil bayraminda (Purulliya’) bu mit ritiiel tarzinda
sOylenerek canlandirilmis ve bdylece yasamin yenilme siireci devam
etmistir. Hitit mitolojisinde yilan figiiri Hedammu Sarkisi® olarak bilinen
metinde de gecmektedir. Bu metin ¢ok kirik olmasina ragmen yilan
Hedammu’nun istahli, doymak bilmeyen o&fkeli bir yilan oldugu
anlasilmaktadir (Atila, 2022: 76-78).

Biitiin Eski Yakin Dogu’da oldugu gibi Misir’da da yilan, kutsal bir
varlik sayilmigstir. Eski Misir metinlerinde diizen ve kaos arasindaki savasin
her iki tarafinda da efsanevi yilanlar anlatilmaktadir. Derilerini degistirme
ozelligi, yilanlar1 sonsuz yenilenmenin ve kutsalligin bir sembolii haline
getirmistir. Yavrularini tehdit eden her seye zehir tiikiiren kobra yilani, disi
tanrisalligin sembolii olarak benimsenmistir (Pinch, 2002: 198). Kobra
yilani, Misir mitoslarinda zehriyle iinlenen korkutucu ve kutsal bir figiirdiir.
Bunun giizel 6rnegi, Uraeus adli bilgeligin temsilcisi ve kraliyetin
koruyucusu olan yilandir. O, kral ve kraligelerin giivenligini saglamakla
yikiimliidiir. Krallig1 temsil eden ve diismanlarina zehrini akitan Uraeus,
giiciinii Giines Tanris1 Ra’dan almaktadir (Stimer, 2016: 279). Misir
diisiincesinde giines énemli bir role sahiptir ve Horus giinesi ifade eden bir
tanridir. Kardesi Seth ile yaptig1 kavgada bir goéziiniin ¢ikmasiyla Horus,
cikan goziin yerine Uraeus adli bir yilan takmustir (Armutak, 2004: 146).
Daha sonra bu zehirli yilan, firavunlarin egemenligini temsil eden bir
simgeye donilismiistiir. Batakliklarda, ¢ollerde ve tarlalarda yasayan yilan,
Eski Misir’da bereketli yasamin, bol hasadin semboliidiir. Bu ozelligiyle
yilan, tretkenligin, yenilenmenin acgik bir simgesi olarak kabul edilmistir
(Stimer, 2016: 279).

Eski Misir’da yasayan din adamlar1 yaratici hayal giigleri sayesinde
bircok tasvir ve simge gelistirmislerdir. Ornegin Giines Tanrist Ra’nin
yeraltindaki yolculuk sahnelerinde, giines her gece 6liiler diyarmin karanlik
koselerine inen tanri iken, her sabah yasam dolu olarak yeniden dogan bir
ilaha doniismektedir. Misirlilara ait olan ve bu konuyu isleyen ii¢ farkli

7 Hatti gelenegine ait olan Purulliya Bayrami’nin adi Hattice purulliya, “toprak” anlamina
gelmektedir (De Martino, 2006: 94).
8 Ayrmtih bilgi igin Bkz. Karauguz, 2015: 125-131.
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derleme kitaptan en eskisi “Yeraltinda Olanlarm Kitab1 (Oliiler Kitab1)”
anlammna gelen Amduat Kitabrdir. 1I1. Tutmose (MO 1425) ve IL
Amenhotep’in (MO 1401) mezarlarindaki kitabeler ve sematik duvar
resimleri Oliiler Kitabi’nin icerigini olusturmaktadir. Kitaba gore &liilerin
oliim iilkesine gecisi i¢in izlemeleri gereken yol on iki saatlik bir diizlemden
olugmaktadir (Hart, 2010: 81-87). Giines kayigmin oliiler iilkesindeki gece
yolculugunun birinci saati, Oliiler cehenneminin bekgisi olan yilanin atesi
siddetli piiskiirtmesiyle yolculuk baslamaktadir (Champdor, 1984: 76).
Giines kayig1 yilanlarin bulundugu bu alanlardan gecerek, kisa siire sonra
kendisi de yilana doniismektedir. Yedinci saatte yeni bir yilan goriilecektir ki
bu cehennemlerin efendisinin ilk 6rnegi olan, Yeralti Yilan Tanris1 Apophis
(Apep) ile 6zdeslestirilmektedir. On birinci saatte kayigi ¢eken halat, bir
yilana ddniisecek ve sonunda on ikinci saatte kayik yilanin iginden gegerek
yilanin agzindan ¢ikacaktir. Kayik yilanin agzindan ¢iktiginda giines yeniden
dogacaktir. Boylece giines, baska yilanlarla miicadele edebilmek icin kendini
yilana doniistirmek zorundadir. Nitekim Eski Misir’da yilan ¢ok sik
kullanilan bir figiirdiir. Ornegin Seth, tanrisal kayigin pruvasinda durup,
yeralt1 diinyasinin yilan1 olan Apophis’i mizragiyla 6ldiirmiistiir. Bir baska
inaniga gore dev yilam gilinesle savagmaya kalkistiginda, Tanr1 Horus
tarafindan mizrakla vurularak yok edilmistir (Yondemli, 2006: 23-24; Hart,
2005: 31-32).

Diger taraftan Oliiller Kitabi’nda, yeniden dogabilmek igin
oldiiklerinde yilan olmak i¢in yakarista bulunulur. Zira Misir mitolojisinde
yilan “Ben yilan Sata’yim. Oliiriim ve yeniden dogarim” demek suretiyle
Olimstizliigiinii  vurgulamaktadir  (Ates, 2012: 193). Eski Misir
nekropollerinde bulunan mumyalanmis hayvanlar arasinda yilanin olmasi da
bu ifadeyi destekler niteliktedir (Champdor, 1984: 98). Rahiplerin
takdisinden gegen yilan, balik, hamambécegi gibi bocekler ceset icgine
konularak oliimden sonraki hayatta yardimci olacaklari disiincesi de kabul
edilmektedir (inan, 1987: 231). Misir mitolojisinde gecen Hermopolis
yaratilis mitinde yilan, yaratict unsur olarak da goriilmektedir. Yilan, bu
kaosa son verecek olan yaratilisin baglangicini temsil eden Atum’un
simgesidir (Sivri ve Akbaba, 2018: 59). Ayrica Misir mitolojisinde “Biiyiilii
Ada” mitinde dev yilan bir kahraman olarak anlatilmaktadir (Hart, 2010:
115-119). Bunun yani sira Tip kelimesi ismini Teb (Thebai) sehrinden
almaktadir ve bu sehrin totemi de yilandir. Nitekim Teb sehri Eski Misir’in
en Onemli saglik merkezidir (Yondemli, 2006: 23-24). Boylece saglik ve
yilan arasindaki iligki ortaya ¢ikmaktadir.
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Biitiin eskicag toplumlarinin mitolojilerinde oldugu gibi Yunan
mitolojisinde de yilan figiirliniin sembolik bir degeri vardir. Yunan
mitolojisinde siklikla yer alan yillan dogurganlik semboli, {inli
kahramanlarin atalari, derilerini dokerek yeniden dogusun sembolii olarak
goriilmils ve kimi zaman halk hekimliginde kullanilmistir (Kitchell, 2014:
173). Eski Yunan’da yilan Ozellikle saglikla Ozdeslestirilmistir. Saglikla
ilgilisinin nedeni Yunan mitolojisinde tibbin ve sagligin tanrisi olarak bilinen
Asklepios’dan (Aesculapius) ileri gelmektedir. Asklepios, Apollo ve
Koronis’in oglu; Hygieia’nin (Hijyen) babasidir. Bu Tanri, asaya dolanmis
yilanla birlikte tasvir edilmistir. Yukarida ifade edildigi gibi yilanlar deri
degistirip, parlak yeni deriler ortaya ¢ikardiklar i¢in yenilenmenin sembolii
olmuslardir. Bu ozellikleriyle yilan, Yunan mitolojisinde ‘“Caduceus
(Kadiise)” adi verilen bir asaya sarilmis olarak tasvir edilmistir. Kiiltii Eski
Yunan’da Epidauros’ta bulunan bu mitolojik tanri, hastalar1 tedavi etmekle
iinliidiir (Kathleen, 2004: 17; Comert, 2010: 93; Grimal, 2012: 92; Powell,
2018: 198-200).

Efsaneye gore, Asklepios’a hekimlik sanatini Ogreten Kheiron
doganin i¢inde yasayan, doganin sirlarin1 ¢ozmiis bir varliktir. Asklepios,
Kheiron’un okulunda, biiyiilii s6zler sdylemeyi, biiyiili ilaclari, merhemleri
ve cerrahlifi 6grenmistir. Sifali sulardan ve otlardan yararlanmayi bilen
Asklepios usta bir hekim olarak yetismis ve hekimligin tim bilgilerini
edinmistir. Fakat bununla yetinmeyip oOliileri de diriltmeye baglamistir.
Birgok kigiyi dirilten Asklepios, Zeus’un o6fkelenmesine sebep olmustur.
Zeus bu oOfkesiyle lizerine yildirimlar gondererek onu yok etmistir (Erhat,
1996: 62; Bonnefoy, 2000: 78-79). Bu sebeple oldiiriilen Asklepios daha
sonra yine Zeus tarafindan Tip Tanrisi olarak ilan edilmistir. Gliniimiiz tip
amblemlerinde yerini alan ve gegmisi MO 3. bin yila kadar uzanan yilan
figliri de Asklepios ve onun asasi ile biitlinlesmistir. Asklepios’un
oliimiinden sonra, adina birgok kiilt ve tedavi merkezi (Asklepion®) insa
edilmistir. Asklepionlarin yani saglik merkezlerinin ag¢ilis1 i¢in izin almaya
gelen heyetlere, hekimlerle birlikte kutu iginde bir yilan gonderme gelenegi
vardir. Ayrica Asklepionlarin giris kapisi iizerinde “Buraya éliimiin girmesi
yasaktir” ibaresi yazilidir. Hekimler imparatoru Galen’in, iyilesmeyecegini
diisindiigii bir hastay1 Asklepion’a kabul etmemesi ile ilgili bir hikaye de
vardir. Bu hasta intihar etmek i¢in, iki yilanin zehirlerini bosalttigi tastan iger
fakat hasta 6lmez tam tersine iyilesmeye baslar. Galen iyilesen hastaya:

9Asklepionlar MO 6. yiizyilldan MS 4. yiizyilin baslarina kadar hizmet vermistir. Asklepionlar
arasinda Epidauros, Kos ve Pergamon gibi tam tesekkiillii olanlar sayilidir. Cogunun birer
tapmak oldugu sanilmaktadir. Anadolu’daki en tinlii Asklepion Pergamon’dadir (Tahberer,
2005: 11).
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“Yilan zehrinin aym zamanda sifa verici oldugunu diigiiniiyor, fakat
hastalarda denemeye cesaret edemiyordum. Benim bu diisiincemi hakl
ctkardin. Bundan sonra Asklepion’un sembolii ¢ifte yilan olacaktir” der.
Asklepios’a gore hekim yilan gibi sessiz olmali, kimsenin sirrin1 bagkasina
sOylememeli, sabir ve siikunet iginde ¢alismalidir. Asa ile temsil edilmesi, tip
biliminin kisa siirede Ogrenilmeyip, ihtiyarlaylp asaya dayanincaya kadar
hekimin 6grenmeye ve tecriibe kazanmaya gereksinim duydugunu belirtmek
icindir. Bu diisiinceye gore asa, iyilik tanrilarinin, yilan ise kotiiliik
tanrilariin simgesidir. Asaya sarilmig yilan, iyilik ve kotiiliik tanrilarmin bir
araya gelmesi demektir (Hanci, 2005: 7). Giiniimiizde de asaya sarilmig yilan
saglik bilimleri ile ilgili (hekimlik, dis hekimligi, eczacilik ve veterinerlik)
kurumlar1 temsil etmektedir'®. Boylece yilan ve yilanh asa antik donemden
giinimiize kadar goriilmeye devam etmistir. Diger taraftan adi saglik
anlamina gelen Hygieia, Asklepios’un kiz1 ve yardimcisidir. Hygieia yalniz
hasta insanlara degil, hayvanlara da bakmaktadir. Hekimlikle ilgili biitiin
tanrilar gibi o da yeralti simgeleri tasimakta, dzellikle yeralti canlilarindan
yilanla bir arada gosterilmektedir (Erhat, 1996: 147). Ayrica Asklepios’un
Epidauros’daki tapinaginda bulunan yazitlara gore yilan, kadinlar1 dolleyen
bir varlik olarak da bilinmektedir. Yunanlilarda vaftiz edilmemis bebeklerin,
halk arasinda “drakorler” yani “yilanlar” diye anilmasi ¢ok eski bir inancin
giiniimiize kadar ulagmis sekli oldugu diisiiniilmektedir (Ates, 2012: 182).

Yilanla ilgili bir diger Yunan mitinde Tanr1 Zeus’un yilan bigimine
donistiigii anlatilmaktadir. Zeus’un dordiincii karist Demeter, Zeus’tan olma
kiz1 Persephone ile Girit’ten Sicilya’ya gelmis ve kizin1 bir magaraya
gizlemistir. Kizin arabasina kosulmus iki yilan1 bek¢i olarak oraya
koymustur. Fakat Zeus, kizina bir yilan biciminde yaklasip onu hamile
birakmis ve Dionisos dogmustur. Zeus’un karist Hera, kiskanglik duygusuyla
Titanlar1 magarada yasayan bu erkek ¢ocugu oldiirmesi ig¢in gondermistir.
Titanlar, Dionisos’u yedi par¢aya ayirmustir (Campbell, 1995: 107). Bu
mitosta yilan hem koruyucu hem de sinsiligi ile karsimiza c¢ikmaktadir.
Yunan mitolojisinde yilanin gizlice bir tanrigaya yaklasip hamile birakmasi
sik¢a islenen bir konudur. Ancak Tanr1 Zeus’un Persephone’ye yaklasmak
icin yilana doniismesi dikkat ¢ekmektedir (Stimer, 2016: 280). Baska bir
Yunan mitinde yilan bereketle Ozdeslestirilmistir. Bu mitosa gore, Eski
Yunan’da Pire’de yasayan halk, Zeus Meilichios adi verilen Yilan Tanri’ya
tapmaktadir. O dogum ve 6liim tanris1 olarak iin salmis, bu tanr bereket ve

10 Tiirkiye’de yilanli asa ilk defa resmi olarak 1836 yilinda kullanilmistir. Sultan 1. Mahmud,
bu tarinte, Mekteb-i Tibbiye Ogrencilerinin, resmi kiyafet olarak yakalarmna yilanli asa
islenmis elbiseler giymesi hakkinda ferman ¢gikarmistir (Hanct, 2005: 7).
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kan dokmekle de iliskilendirilmistir. Epir halki ormanlarin iginde Yilan
Tanr1’ya adaklar adamak i¢in bir mabet yapmustir. Buradaki yilanlara sadece
rahibeler yaklagabilmektedir. Rahibeler, ¢iplak halde diizenli olarak yilanlara
yemek sunmuslardir. Halk, yilanlar rahibeye yaklasip ona zarar vermeden
yemegini aldiginda, o yilin bereketli ve saglikli gecegine; yilanlar rahibeye
zarar verdiginde ise o yilin kurak ve hastalikli olacagina inanmistir.
Goriildiigii iizere yilanin saglik, bereket ve tapinma nesnesi olmasi
Mezopotamya kiiltiiriiniin disinda Yunan’da da karsimiza ¢ikmaktadir. Ayrica
yilan burada hem bolluk vesilesi hem de kuraklik sebebi olarak ¢ift yonlii bir
islev gormektedir (Siimer, 2016: 280; Campbell, 2016: 28). Baska bir
mitolojik anlatida yer alan bir efsaneye gore ise merkezi Atina olan
Attika’nin efsanevi ilk krali Kekrops, yar1 yilan yari insan bigiminde bir
canhdir. Ustii insan, alt1 yilan seklinde olan Kekrops'un gdvdesi onun
topraktan dogmus oldugunu belli etmektedir (Erhat, 1996: 170). Burada
yilanin, toprakla yani yer alt1 ile bir baglantis1 oldugu vurgulanmaktadir.

Yunan mitolojisinde yilan, ¢ogu zaman korkun¢ bir varlik olarak
betimlenmistir. Yilan tarafindan kacgirilan geng kizlarin, bir kahraman
tarafindan kurtarilmasi sik islenen bir konudur. Bu konu ile ilgili mitosta
Perseus, Medusa’y1 oldiirdiikten sonra kanathi sandallariyla Etiyopya’'nin
ustiinden gegerken giizel bir prensesin deniz kenarinda kayaliklara
baglanmis oldugunu gdérmiistiir. Prensesi bir deniz yilan1 kagirmis ve oraya
baglamistir. Bunu goren Perseus, prensesi kurtarmaya c¢aligirken biiylik bir
deniz yilani ortaya c¢ikip ona saldirmisti. Ancak miicadelenin ardindan
Perseus, kartal gibi saldirip yilan1 6ldiirmiis ve prensesi Ozgiirliigiine
kavusturmustur. Perseus, Etiyopya hiikiimdarinin kizi Andromeda’y1
kurtararak kahraman olmustur (Campbell, 1995: 189-190). Boylece burada
hem kahramanlik miti hem de kétii huylu bir yilanin yenilgiye ugratilmasi
olay1 anlatilmistir (Stimer, 2016: 280).

Efsanevi bir yaratik olan Python ise Tanri Apollon’un Parnassos
Dagi’nda bir su kenarinda 61diirdiigii biiyiik bir yilandir!! (Erhat, 1996: 260).
Biitiin ejderler gibi o da toprak anadan dogmustur. Bazi mitoloji uzmanlari
(mitologlar) Python adindaki biiyiik yilani; ilkbaharda Parnassos’dan akip
gelen coskulu sellerin sembolii olarak kabul etmislerdir. Daglardaki karlarin
erimesiyle olusan bu seller yilan gibi kivrilan yataklardan hizla akmus,
Onlerine ¢ikan her seyi alip gotiirmiistiir. Giinesin sicakligiyla sel, etkisini
kaybedip bir nevi ¢lirtimiistiir. Boylece Python “gliriiyen, kokan sel yatag1”
anlamu ile ifade edilmistir (Can: 54). Ejderin pis, les gibi kokmasi ile ilgili

1 Apollon’un yilan Python ile savasip onu yok etmesi, “Marduk ile Tiamat” gibi ejder
savaglarinin Grek versiyonudur (Powell, 2018: 193).
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bir diger mit ise Hydra’nin 6ldiiriilmesi konusudur. Hydra, yilan ya da ejder
anlammna gelmektedir. Herakles’in ikinci goérevi Hydra’yr oldiirmektir.
Herakles bu canavar1 6ldiirmiis, oklarini onun zehirli kanina batirmis ve
oldiiriicti oklar elde etmistir. Ayrica bir irmaga bu canavarin kani karismis ve
irmak sularinin zehirlenmesine, bolgeye les kokularmin yayilmasina sebep
olmustur (Erhat, 1996:147). Boylece yilan bir yandan saglikla 6zdeslestirilen
bir figiirken bazen de les kokusuna sebep olan bir figiir olarak mitolojide
yerini almustir.

Diger taraftan yilan ve sa¢in birlikte diisliniildiigli mitolojik ogeler
de vardir. Yilan sagli Medusa Yunan mitolojisinde, baktigi insanlar1 taga
ceviren {i¢ Gorgon’dan biridir. Medusa’nin kafasi, sa¢ yerine yilanlarla
kaplidur. iri disleri, tunctan elleri ve altin kanatlar1 olan Medusa’ya bakanlar
tas kesilmis olarak rivayet edilmektedir (Hanci, 2005: 8; Grimal, 2012: 213).

Anadolu’da yilan figiirii, insan bagli tanr1 olarak bir kiiltiin 6nemli
Ogesi olarak karsimiza g¢ikmaktadir. Bu kiilt, MS 2. yiizyil ortalarinda
Paphlagonia’nin (Kastamonu-Sinop daglik bdlgesi) kiyisinda yer alan antik
Abonuteikhos’da (Inebolu) tapmim goren “Glykon Kiiltii”diir. Kiiltiin ismi
olan Glykon kelimesi Yunanca “seker”, “tatl’” anlamima gelmektedir. Ayrica
bu kelime ¢ok yaygin kullanilmasa da ‘“hastalikli-zayif” anlami da
tagimaktadir. Bu kiiltle ilgili bilgiler antik hiciv yazar1 Samosatali (Samsatli)
Lukianos tarafindan aktarilmistir. Lukianos, kiiltiin ortaya ¢iktigi yer olan
Abonuteikhos’a gelerek olaylara tanik olmustur. Anlatilara gore,
Aleksandros isimli bir sahte peygamber, Asklepios’un yeniden “Yilan Tanr1”
olarak diinyaya geldigini iddia etmistir (Karasalihoglu, 2011: 350). Bir sahte
peygamberin ortaya c¢ikmasinda yilanin kullanilmig olmast onun
kutsalligiin tezahiirii olarak gériilebilir. Oyle ki, Lukianos tarafindan sahte
peygamber olarak anilan Aleksandros, insan bagl bir yilan tasarlamis ve onu
Pythagoras’in ruh gocii 6gretisinden esinlenerek “Yeni Asklepios” olarak
ilan etmistir. Bununla birlikte kendisinin Pythagoras’in ruhunu tasidigini,
anne tarafindan Perseus soyundan geldigini ve babasinin Asklepios’un oglu
oldugunu duyurmustur. Yarattigi yeni Asklepios’a bir siire sonra da Glykon
ismini vermis ve tanriyla insanlar arasindaki peygamberlik gérevini kendisi
iistlenmistir (Yilmaz, 2015: 157). Boylece Aleksandros bu vasfiyla etkisini
artirmis ve Karadeniz kiyilarindan tiim Roma Imparatorlugu topraklarina
kadar Glykon kiiltiinii yaymay1 basarmistir. Goriildiigii tizere, binlerce yildir
yilanla ilgili anlatilan ve yazilan mitler genis bir yayilim alan1 bulmustur.
Yilan figlirii bircok toplumu etkilemis, yazili ve sozli kiiltiirlerinde yer
almustir.
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3. ESKICAG TASVIRLERINDE YILAN

Biitlin toplumlar, yasadiklarinin anlamimi kurgular ve kurguladiklari
anlam i¢inde kendilerine verdikleri rolii eksiksiz yerine getirmeye g¢aligirlar.
Mitler de hayat1 anlamlandirma ihtiyacindan ¢ikmistir ve dil, anlamin insasi
icin vardir. Dolayisiyla hepsi bir bagka gercekligin varligina isaret etmeye
calisir. Mit ve dil birbirlerini varliga tasirken, sanat ise onun viicut bulmasini
saglamig, goriinmeyeni gorinir kilmistir (Gezgin, 2021: 281). Boylece
insanlar dogayla olan iletigsimleri sayesinde metaforlarla &riilmiis bir dil olan
sanat1 gelistirmistir. Bu metafor diliyle uygarliklar kurup, kiiltiirel, bilimsel
ve sanatsal bir yapi iizerinde toplumsal gerceklikler yaratmistir. Bir¢ok
uygarlik, kiiltlirel diinyalarinda etkili bir anlatim giicii olarak mitsel anlatilar
kullanmigtir. Bu anlatilar sanatin her alaninda karsiligini bulmustur (Atalay
2014: 5). Ozellikle duvar resimlerinde, kabartmalarda, miihiirlerde (gliptik
sanat) ve heykeltiraglik eserlerinde hikayeler resmedilmistir. Yilan figiirii
birgok mitolojik hikayede yer almasinin yani sira eskigcag sanatinda da ¢okga
goriilmiistiir. Genellikle yilan stilize “S” seklinde, ¢esitli hayvanlarla, hayat
agaci ile birlikte tanr1 ve tanrigalarla tasvir edilmistir.

Cesitli hayvanlarla birlikte betimlenen yilan figiirleri, yogun
sembolik mesajlarin oldugu Gobekli Tepe (yak. MO 10.000) dikili taslarinda
kabartmalar seklindedir. Yilanli Dikilitas olarak isimlendirilen yapidan
cikarilan tag levhanin 6n yiiziinde bes yilan betimlenmistir. Yukaridaki dort
yilan asagi dogru kivrilirken, alttaki tek yilan yukari dogru ilerlemektedir
(Gorsel 1). Ayrica Dikilitas 1’in sol tarafinda, yilanlardan olugmus bir ag ve
onun altinda bir kii¢iikbag hayvana ait kabartma dikkat ¢ekmektedir (Gorsel
2). Yilan ag1 ve kog (?) kabartmasmin, MO 2. bin yildaki Hitit ¢ivi yazili
kaynaklarinda gecen benzer bir ritlielin ¢ikis noktasi olabilecegi
diisiiniilmektedir. Hitit ritiielinde kotii giicler bir kegiye!? yiiklenmis ve
hayvan téren sonunda ¢dle salinarak kaderiyle bas basa birakilmistir.
Boylece koti gii¢ler toplumdan uzaklastirilmistir (Schmidt, 2007: 117-119).
Bu her seyin suglusu diyebilecegimiz giiniimiize kadar gelmis olan “giinah
kecisi” kavraminin ¢ikis noktast olmalidir. Oyle ki burada yilanlarin
kotiiliiglin temsilcisi olarak resmedilmis oldugu diistintilebilir.

12 Hititlerde kegi haricinde koyun da ritiiel igin kullanilmustir. “Bir koyunu sevk ederler ve onu
biiyiicii kadin iki kurban sahibinin iizerine tutar ve soyle der: ‘iste sizin ic¢in bir vekil
(=tarpalli), viicutlarmiz igin bir vekil (=tarpalli) olsun: kétii dil, kétii agiz (a karsi)” onlar (iki
kurban sahibi), onun (koyunun) agzina tiikiiriirler ve séyle der: ‘kétii lanetleri tiikiirdiiniiz .
Yeri kazarlar, koyunu asagida keserler, sonra onu asagiya koyarlar, onun yanina tatl kurban
ekmegini koyarlar, sarap sunar ve tizerini kapatirlar.” (Turgut, 2017: 73).
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Gorsel 1: Yilan kabartmalr dikilitag-Gébekli Tepe (Schmidt, 2007:176).

Gorsel 2: Yilan kabartmali dikilitas-Géobekli Tepe (Henley ve Henley, 2019: 16).

Gobekli Tepe’de yilanlar tek baslarina, grup olarak ya da diger
hayvanlarla resmedilmislerdir (Goérsel 3). Bu yilanlar dogal boyutundan
biiyiikk ve kalp seklindeki basiyla zehirli tiir olan engerek yilani grubuna
dahil edilmektedir. Biitlin bunlara ragmen Gobekli Tepe’deki yilanh
betimlemelerin ne anlama geldigi tam olarak bilinmemekte ve birer yorum
olarak kalmaktadir. Ayrica bir bagka ilging 6rnek Nevali Cori’de
bulunmustur. Tastan yapilmigs bir insan kafasi {izerinde yilan figiirii
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goriilmektedir. Ciplak bir kafatasinin arkasinda kivrilarak ilerleyen yilan
figiiriiniin ait oldugu insana gii¢ ve koruyucu o6zellikler kazandirdig1 yorumu
yapilmaktadir (Schmidt, 2007: 220) (Gorsel 4). Karahan Tepe’de de
dikilitaglarin {izerinde yilan figlirline rastlanmaktadir. Karahan Tepe’de
bulunan iki siitunun yanlarinda yilan kabartmalar1 tespit edilmistir.
Stitunlardan birinin {lizerindeki yilan kabartmasi yuvarlak basli ve uzun
govdeli, diger yilan kabartmasi liggen bash olarak tasvir edilmistir. Bu
durum ayn1 yapi igerisinde iki adet yilan kabartmasinin varligin1 géstermesi
acisindan 6nemlidir (Celik, 2016: 228).

Gorsel 4: Yilanli insan bagi-Nevali Cori (Benz ve Bauer, 2013: 17).

Yilan kutsal bir figiir olarak Neolitik Cag’in 6nemli yerlesim yeri
olan Catalhdyiik’te de goriilmektedir. Catalhdyiik’iin VI. Tabakasinda (yak.
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MO 5900) bir erkek mezarinda c¢akmaktasindan yapilmis bir tdren
hangerinin kemikten yapilmis sap kismm kivrilmis yilan seklindedir
(Mellaart, 1988: 80). Toren hangeri olmasiyla bir nevi yilanin kutsalligi
vurgulanmistir (Gorsel 5).

Tarihi dénemlerde de pekcok yilan tasvirleri goriilmektedir. Fakat
bunlarin herhangi bir dinsel deger tasiyip tasimadiklarma karar vermek
olduk¢a zordur. ilahlarm vasiflar1 olarak resmedildiginde yilanlar hem
tanrilarla hem de tanrigalarla iliskilendirilmistir. Daha sonraki dénemlerde
ise hem dini hem de diinyevi konularla sanat eserlerinde goriilmiistiir.
Ornegin dini metinlerde yilanlar, Yeni Asur ve Yeni Babil sanatinda kutsal
bir simge olarak Tanri1 Nirah’1 temsil etmistir. Uzun bir ip gibi birbirlerine
sartlmis iki yilan figiirii erken tarihsel donemlerde, Stimer sanatinda yaygin
bir sekilde kullanilmaktadir. Bu figiir, diger toplumlarda MO 13. yiizyila
kadar bazen miihiirler ve muskalar (amulet) iizerine resmedilmistir. Bir
sopaya sarilmis iki y1lanin en iyi 6rnegi, yesil sabuntasindan bir vazo tizerine
oyulmustur (Black ve Green, 2003: 235). Bu vazo Eski Stimer sehri olan
Lagas’taki kazilarda ortaya ¢ikarilmigtir. Lagas Krali Gudea (MO 2025ler)
adina yapilmis olan vazo sanat bakimindan 6nemli oldugu kadar, hekimligin
sembolil olan kadiise ile benzerligi de dikkat ¢ekmektedir. Bu durumda
hekimligin semboliiniin Greklerden degil, Siimerlerden geldigini sdylemek
miimkiindiir. Nitekim Siimer tanrilarindan Ningiszida’nin®® adi “Hayat
Agacinin Hakimi” anlamina gelmektedir. Bu tanrmin sembolii olan bir
sopaya ya da agaca sarilmis biri erkek biri disi iki yilan, bu vazonun
iizerinde kabartma olarak resmedilmistir (Gorsel 6). Bu motifte sopa “Hayat
Agacin1” yani hayati; yilan ise gengligi temsil etmektedir. Bu motif binlerce
yil boyunca degisik toplumlarda bazen yalniz sopa veya yilan-sopa, tek yilan
bazen de birbirine sarilmis iki yilan seklinde resimlerde, kabartmalarda ve
sikkelerde kullanilmistir (Yondemli, 2006: 26-27; Campbell, 2016: 17).

13 Tanr1 Ninazunun oglu olan Tanrt Ningiszida, yer alti diinyasmin ilahlarindan biridir
(Ayrmntil bilgi i¢in Bkz. Black ve Green, 2003: 158-159).
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Gorsel 6: Ningiszida 'nin sembolii olan bir sopaya ya da agaca sarilmig biri erkek biri
disi iki yilan. https://ferrebeekeeper.wordpress.com/wp-content/uploads/2012/06/7983272.jpg
(06.04.2024)

Mitolojik metinlerde gonderme yapilan ve Siimer sanatinda
resmedilen yedi basgh yilan-ejderha “musmahhu” adiyla ge¢mektedir. Yedi
uzun boynu ve yedi bast olan yilanin, Tanr1 Ningirsu ya da Ninurta
tarafindan 6ldiiriilen su yilani oldugu diisiiniilmektedir. Ayrica yilan tanrilar
Akad Donemi silindir miihiirleri lizerinde goriilmektedir. Viicudunun alt
kismi yilan, {ist kismi insan seklinde olan tanri yine Nirah’t temsil
etmektedir. Ayrica Ortadogu’ya 6zgii zehirli bir yilan tiirii olan boynuzlu
yilan bir simge olarak Kassit kudurrular: (sinir taslar) tizerinde, Yeni Asur
sanatinda miihiir siislemelerinde ve koruyucu, biiyiili heykelcikler seklinde
ortaya ¢ikmustir. Bu boynuzlu yilanin Akadca “basmu” (Siimerce MUS-SA-
TUR) adli yaratik oldugu diistiniilmektedir.

Yilan-ejderha onceleri Savas Tanris1 Ninurta’ya aitken, daha sonra
Marduk’un hayvani olmustur. Ofkeli y1lan anlamina gelen Mushussu figiirii
Babil’de 1. Nabukad-Nezar (MO 604-562) tarafindan insa edilen Alay yolu
ve Istar Kapisi’nin kerpic tuglalar iizerine resmedilmistir (Black ve Green,
2003: 235-237). Boynuzlar1 olan, yilan boyunlu, aslan ve kartal ayaklarina
sahip karisik bir hayvan olarak resmedilmis olmasi biitiin giicii kendinde
toplandigmin isaretidir. Bu yilan figiiri Akad Ddnemi’nden Hellenistik
Donem’e kadar birgok tanrinin simgesi olmustur.

Eski Anadolu’da ise Hatti kokenli bir mit olan yilan illuyanka’nin
tasvir edildigi kabartma Eski Malatya’da (Melit) bulunmustur. MO 10-9.
yiizyillara ait kabartma eserde Firtina Tanris1 Tesup kendine dogru kivrilarak
ilerleyen, yilan Illuyanka’nin basina mizrakla saldirmaktadir. Ancak bu
kabartmadaki yilanin bas kismu kiriktir (Gorsel 7). Bu eserde daglarin,
denizlerin koruyucu tanris1 Tesup’un kuraklikla olan savasi anlatilmaktadir.


https://ferrebeekeeper.wordpress.com/wp-content/uploads/2012/06/7983272.jpg
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Yilan burada kurakligin, kithgmn simgesidir. Ayrica bu Hatti mitini
canlandiran sahneler silindir miihiir baskilarinda da islenmistir. Kiiltepe-
Kanis (MO 20-19. yiizyillar) arsivlerinde Eski Anadolu iislubunda ilging
ornekler kesfedilmistir. Bu {islup Anadolu’nun eski halki olan Hattilere aittir.
Silindir miihiirlerde tanrilar, tanrigalar, yilanlar, kuslar, aslanlar, ceylanlar ve
melez yaratiklar resmedilmistir. Ozellikle yilan, bu miihiir baskilarinda
Firtina Tanrisi’nin elinde bogazi sikilirken tasvir edilmistir. Cok karmasik
olan bu sahnelerde Firtina Tanrisi ve Illuyanka’yr ayirt etmek kolaydir
(Ozgiig, 2003: 9, 21-32).

Gorsel 7: Furtina Tanrist Tesup 'un yilan [luyanka 'yi yenilgiye ugratma sahnesi
https://www:.hittitemonuments.com/arslantepe/arslantepe05-t.htm (04.04.2024)

Eski Misir’da yilan ilahi bir giiclin sembolii olarak kullanilmis ve
ona tapinilmustir. Oyle ki Eski Misir’in yilan bigimindeki tanrigasmin®* ad
Uto veya Wazit’tir. Buna karsilik seytan olarak taniman Apophis’ in de yilan
seklinde olduguna inanilmistir.

Eski Misir’da yilan kiiltii ile ilgili birgok kalmti bulunmustur.
Ozellikle firavunlar yilanli basliklariyla tasvir edilmislerdir. Bu yilan
(uraeus/kobra), Giines-Tanr1’nin ates piiskiirten gozii olarak kabul edilmistir.
Acik kahverengi olan bu kobra yilani, kudret ve iktidarin sembolii olarak
diisiiniilmiis ve nefesiyle firavunlarin diismanlarini 6ldiirdiigiine inanilmistir
(Yondemli, 2006: 24). Ayrica Tutankamon’un esyalarin1 koruyan, altin
kaplama muhafazanin tepe siislemeleri kutsal kobra seklinde yapilmistir. Bu

14 Eski Yakidogu’da yilanli tanriga kiiltii MO 2. bin yildan itibaren Misir’in yani sira Girit’te
de goriilmektedir. Knossos Sarayi’nda ele gecen figiirler arasinda yilanli tanrica figiirleri
dikkat ¢cekmektedir. Figiirlerden birinde bir tanriga veya yilanl rahibe iki eliyle iki yilani
tutmaktadir. Girit’te bulunan yilanl tanrica figiirlerinde genellikle yilan, karigik bir varlik
olarak degil, tanriganin kontroliinde, onun iki elinde, omuzlarinda, basinin iizerinde, bilegine
ya da beline dolanmig olarak tasvir edilmistir (Dénmez, 2017: 414; Evans, 1921: 501-523).


https://www.hittitemonuments.com/arslantepe/arslantepe05-t.htm
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kobralar kraliyetin ve firavunun tanrisalligmin semboliidiir. Ote yandan
firavun yilan seklinde de tasvir edilmistir. Ornegin sembolik unsurlardan
olusan bir levha tizerinde Tanr1 Horus’un simgesi sahin ile yilan seklindeki
firavun birlikte gosterilmistir (Gorsel 8). Bu levhanin alt kisminin topraga
gomiilmiis olmas1 6te diinya ile olan biitiinlesmeye isaret etmektedir (Lise,
1986: 40-58). Gergekten de yilanin toprakalti ile olan irtibati siirekli islenmis
ve Ote diinya ile olan iliskisi vurgulanmstir.

Gorsel 8: Firavun bir yilan olarak tasvir edilmigtir (Lise, 1986: 41).

Ikonografik acidan degerlendirilen diger bir kabartmada ise kral IV.
Amonofis esi ve kiziyla, Tanr1 Aton’a adak sunarken betimlenmistir. Burada
Tanr1 Aton giines diski ve kobra yilani ile birlikte resmedilmistir. Kobranin
boynunda 6liimsiizliigiin sembolii olan ankh (anahtar) bulunmaktadir. Eski
Misir sanatinda diger bir yilanl tasvir, kendi kuyrugunu yutan daire bigimini
alan yilan “Uroboros” figiriidiir (Yondemli, 2006: 26) (Gérsel 9). Bu figiir
bir dongiliyli, sonsuzlugu ve doganin dairesel akismni temsil etmektedir.
Dolayisiyla uroboros, tamamlanmigligin, miikemmelligin, ebediyetin, tekrar
dogusun semboliidiir.

Sonsuzlugun, dlimsiizliigiin sembolil olan yilan, kuyrugunu agzina
almasiyla olusturdugu yuvarlak sekil onun tamamlanmis oldugunu gosterir
ve bir giinesi animsatir. Hayat1 canlandiran ve evrendeki mevsimsel dongiiyii
saglayan bir gili¢ olan giines gibi yilan da yeniden dogusu ve varolusu
simgeler (Erden, 2016: 79). Zira hayat yeniden dogmak igin birbiri ardina
nesiller degistirir. Yilan da siirekli olarak 6liim gomlegini iizerinden atan ve
yeniden dogan Oliimsiiz enerjiyi ve bilinci temsil eder. Bdylece yilan,
biinyesinde hayatin hem sihrini hem de dehsetini tasir (Campbell ve Moyers,
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2013: 70). Ayrica kuyrugunu 1sirisi géz Oniine getirildiginde, biitiin eski
kozmogolojilerdeki daire seklinde yiizen bir ada olan diinyay1 (altindan
oldugu kadar i¢ine de yayilan ve) cevreleyen sulari diisiindiirtiir (Campbell,
2016: 18).

Gorsel 9: Uroboros (Yondemli, 2006: 354).

Eski Yunan’da yilan, birgok kiiltle iligkili olarak kutsal kabul edilen
hayvanlardan biri olmustur. Genellikle topragin altinda yasayan, bu ylizden
6liimden sonraki hayatla iligkili kabul edilen ayn1 zamanda gelecekten haber
verdigine, sifa verici olduguna ve bereket getirdigine inanilan yilan, Eski
Yunan’da Demeter-Triptolemos, Asklepios-Hygieia, Hermes, Apollon,
Athena olmak iizere, bir¢cok tanr1 ve tanriganin kutsal hayvani olarak kabul
edilmistir. Yilan genellikle tanr1 ve tanrigalarin yaninda veya ellerinde tasvir
edilmistir. Sanat eserlerinde ise bazen Apollon’un {i¢ ayakli kazaninin
ayagina, Asklepios’un asasina sarilmis olarak; bazen Hygieia’nin elinde,
Athena’nin kalkanin i¢ginde, Medusa’nin basinda; bazen de dragon olarak bir
arabay1 ¢cekerken goriilmektedir (Erhan, 2014: 772).

Bir¢ok yilan-ejderha mitinin yer aldigi Yunan mitolojisinin, Yunan
sanatina yansimasi 6zellikle heykel alaninda olmustur. Mitolojik anlatilar ve
icindeki Ogeler, heykeli yapilan mitolojik kahramanlarla birlikte bir tiyatro
sahnesi gibi islenmistir. Boylece hikayenin kolay anlasilmasi saglanmistir.
Bu sanat daliin en garpict 6rnegi 1506 yilinda Roma’da bulunmus olan MO
175-150 yillan arasinda yapildig: diisiiniilen “Laokoon ve Ogullar1 Heykeli”
dir (Atalay, 2014: 9). Bu mit de Troya’y1 ele gegirmeye calisan, icinde Yunan
askerlerinin bulundugu tahta ati sehre sokmamalar1 gerektigini sdyleyen
Apollon Tapinagi’nin rahibi Laokoon ve iki oglunun o6ldiiriilmesi ile ilgilidir.

Efsaneye gore denizden, dalgalar arasindan ¢ikan korkung kivrimlari
olan iki yilan Laokoon ve iki oglunu bogmustur. Yilanlarla edilen miicadele
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gergekei bir sekilde islenmistir (Comert, 2010: 131-133; Agizza, 2006: 334;
Grimal, 2012: 418; Powell, 2018: 609) (Gorsel 10).

Gorsel 10: Laokoon Heykeli https://vaticantips.com/the-laocoon-statue-vatican-
museums/ (06.04.2024)

Yunan mitolojisinde 6nemli bir yeri olan Medusa ¢ok kez tasvir
edilmistir. Daha once de bahsedildigi gibi baktigi insanlan tasa ceviren
Medusa’nin bagt saglar yerine yilanlarla kaplidir. Medusa, giizelligi ve
dalgal1 saglariyla Athena’nin kiskancligina maruz kalmstir.

Bu sebeple Athena, Medusa’nin saglarini yilana doniistiirmiis,
baktig1 her seyi tasa ¢evirmesi ile cezalandirmustir (Yondemli, 2006: 94).
Medusa’nin Istanbul Yerebatan Sarnici siitun kaidelerinde ve Didim Apollon
Tapmagi’nda, Burdur Kibyra Antik Kenti'nde ©nemli &rnekleri
goriilmektedir.

Diger taraftan antik sikkelerde 6zellikle Saglik Tanris1 Asklepios ve
onun cevresinde gelisen mitolojiye dahil diger tanr, tanrica, yilan ve
sembollerle ile ilgili bircok &rnek bulunmaktadir. Bir Asklepios tapinagi
veya Asklepion’u olan sehirlerin yani sira antik cagin birgok sehri Asklepios
konulu sikkeler darp etmislerdir.

Anadolu’da bir¢ok sehir yaninda Asklepionlari ile tinlii olan Kos ve
Pergamon schirleri erken donemlerden itibaren Asklepios ve Hygieia


https://vaticantips.com/the-laocoon-statue-vatican-museums/
https://vaticantips.com/the-laocoon-statue-vatican-museums/
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konularini sikkelerinde kullanmiglardir (Tahberer, 2005: 16-19). Yilan figiirii
sikkelerde genellikle Asklepios’un asasina sarilmis olarak tasvir edilmistir
(Gérsel 11-12).

Gorsel 11: Tahtta oturan Asklepios, elini kivrilan yilanin bagi iizerinde tutuyor-
Epidauros (Tahberer, 2016: 7).

Gorsel 12: Asklepios ve Yilan-Pergamon (Tahberer, 2016: 9).

Saglik Tanris1 Asklepios bazen adak kabartmalarinda karisiyla, iki
ogluyla, kizlar1 Hygieia (bazen boynundan sarkan bir yilana kadehle igkit®
sunarken) tasvir edilmistir (Comert, 2010: 93). Asklepios yash fakat saglikli,
ding viicudu, giir sagli, uzun sakali, sol omuzundan baglayan uzun harmanisi
ve elinde asaya sarilmis bir yilanla canlandirilmistir (Gorsel 13-15).
Asklepios’a gore bir hekim yilan gibi dilsiz olmali, birisinin sirrim
aciklamamali, sabir i¢inde calismalidir. Bir asa ile temsil edilmesi, tip

15 insan figirleriyle iligkili “icen yilan” ilk olarak MO 5. yiizyilda Lakonia amtlarmda
goriilmiistiir. Bu sahnelerde yilanin kahramanla yakin iliskisi ve dolayisiyla yeralt1 giigleriyle
dostca birligi vurgulanmis olabilecegi ileri siiriilmektedir. Lakonia serisinde gelisen bu
ikonografik motif, Lakonia’nin Gtesine yayilmis ve kahramanlik amblemi olarak diger
amtlarda da goriilmiistiir. Icki icen yilan ozellikle Asklepios ve Hygieia tasvirleriyle
iliskilidir. Ayrica “Saglik Kupas1” (bir kaptan igen bir yilani gdsteren) motifi olarak
giiniimiizde eczaneler i¢in kullanilan bir sembol haline gelmistir (Salapata, 2006: 541, 555).
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egitiminin kisa siirede olmayacagini, yaslanip bir bastona dayanincaya kadar
stirekli 6grenmesi gerektigini belirtmek icindir. Ayrica asa, iyilik tanrilarinin
semboliidiir (Yéndemli, 2006: 87). Yilan ise kotiiliigiin isaretidir. Iyilik ve
kotiiliiglin bir hekimin elinde bir arada gosterilmesi dikkat ceken bir
husustur.

Gorsel 13: Saghk Tanrisi Asklepios https://www.theoi.com/Ouranios/Asklepios.html
(06.04.2024)

Gorsel 14: Asklepios ve kizi Hygieia https://www.tipdunyasi.dr.tr/2021/01/antik-
donemde-tip/ (06.04.2024)


https://www.theoi.com/Ouranios/Asklepios.html
https://www.tipdunyasi.dr.tr/2021/01/antik-donemde-tip/
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Gorsel 15: Yilanli asasi ile Asklepios ve kizi Hygieia yilani beslemektedir-Kilikya
https://rpc.ashmus.ox.ac.uk/coins/6/30340 (23.10.2024).

Diger taraftan Zeus’un oglu kahraman Herakles’in'® yilanlarla

miicadelesi, Antakya’da bulunan MS 2. ylizylla ait mozaiklerde
goriilmektedir. Hikayeye gore Zeus’un karist Hera, livey oglu Herakles’i
kiskandigi i¢in oldiirtmek istemistir. Hera, bebek olan Herakles’in iizerine iki
yilan yollamistir. Fakat gii¢lii Herakles bu yilanlar kiiciik ¢iplak elleriyle
bogarak oOldiirmiistiir (Gorsel 16). Herakles’in bircok basarisi arasinda,
korkung yilan Hydra’yr oldiirmesi de resmedilen konular arasindadir.
Herakles ve arkadasi, bircok basi olan yilan Hydra’y1 giicliikle dldiirmeye
calisirken resmedilmistir.

Gorsel 16: Bebek Herakles Mozaigi-Antakya (Yondemli, 2006: 364).

Birgok sekilde resmedilen yilan, diisman bir sehri ifade etmek i¢in
de kullanilmus bir figiirdiir. Ozellikle Eski Roma’da diismanlar yilan seklinde

16 |_atince Hercules olarak gecen Herakles, klasik mitolojinin en {inlii kahramamdir. icinde yer
aldig1 efsaneler, bir destan toplulugunu olusturmaktadir. Bu efsaneler Hellen 6ncesi devirden
antik¢agin sonuna kadar uzanan siirekli bir evrim gostermistir (Grimal, 2012: 245).


https://rpc.ashmus.ox.ac.uk/coins/6/30340
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tasvir edilmistir. Kartaca’ya yapilan savaglarin anlatildigi resimlerde diigman
sehir Kartaca, dev bir Afrika yilani olarak resmedilmistir. Bunun yani sira
yilanin, bir adamin gdvdesine sarilmig haldeki heykeli Roma limani
Ostia’da, Mithra Tapinagi’nin kalintilar1 arasinda bulunmustur. Kanatli, aslan
baslt ¢iplak bir erkegin viicuduna dolanan yilan kadiise sembolii ile benzerlik
gostermektedir. Bu figiir “Zervan Akarana (Aslan Adam)” adinda ikili bir
tanrty1 temsil etmektedir. Zira burada goriilen aslan basi gilines 151811, yedi
halkali yilan ise akip giden zamani, bir dongiiyii isaret etmektedir. Ayrica
yilan figiiri Mithra’nin dogusunu temsil eden bir¢gok heykelde de
kullanilmistir (Yondemli, 2006: 97-104).

Daha once bahsedildigi gibi, Karadeniz’in kiyisinda yer alan
Abonouteikhos antik kentinden baslayarak Roma kentlerine yayilan Glykon
kiiltlinlin sembolii bir yilandir. Mermerden, dikdortgen formlu adak stel
parcasi lizerinde kabartma olarak kivrilmig bir yilan tasvir edilmistir (Gorsel
17). Bu yilan figiiriiniin, Sahte Peygamber Aleksandros’un yarattigi Yilan
Tanris1 Glykon’a ait olabilecegi diisiiniilmektedir (Oztiirk ve Oztiirk, 2016:
235). Kiiltiin etkisini artirmak ve daha genis cografyaya ulagmak igin
iiretilen Glykon’a ait heykel, resim, ikon, sikke ve amulet gibi eserlere
rastlanmaktadir (Yilmaz, 2015: 185).

Gorsel 17: Glykon icin bir adak steli (Oztiirk ve Oztiirk, 2016: 235).
4. KUTSAL KITAPLARDA YILAN

Kutsal kitaplar yasadigimiz diinya hakkinda bir¢cok bilgi veren
metinlerdir. Bu kitaplarda yasami kuran, evrene isaret eden ve nasil
yasamamiz gerektigini Ogreten, dikte eden bilgi ve anlam kaynaklar
bulunmaktadir. “Insan nedir ya da yasam nedir?” gibi ontolojik soru ve
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sorunlarin kaynagi bu metinlerde ge¢mektedir. Dolayisiyla kutsal kitaplar
diger mitik anlatilarla birlikte degerlendirildiginde daha fazla bilgi ve sir
vermektedir (Gezgin, 2021: 284-285).

Eskicag mitolojisinde ve sanatinda sik sik goriilen yilan figiirii kutsal
kitaplarda (Tevrat, Incil ve Kur’an-1 Kerim) da gegmektedir. Yilan, kutsal
kitaplarda kotii, insanlarin basina kotiiliik getiren ya da kendisinden
korkulmas1 gereken bir canli olarak anlatilmaktadir. Yilan denilince akla ilk
gelen Tevrat’ta Tanr1 Yehova’nin kendisiyle savastigi ve onu yendigi
seklinde bahsedilen kozmik deniz yilam Levyatan'”’dir (And1, 1999: 13-14).
“Isaya” kitabinda, 27:’de, “Siddetli, ulu ve giiclii kilictyla Yehova, ¢evik
yilan Levyatan't ve egri (ya da ¢oreklenmig) yilan Levyatan't cezalandiracak
ve denizde olan ejderi oldiirecektir’ denmektedir (Hooke, 2002: 149). Bunun
yani sira Tevrat’ta Aden Bahgesi hikayesinde, Adem ile Havva’nin cennetten
kovulmasinin sorumlusu yilan olarak gegmektedir. Cilinkii onlara bilgi
agacinin meyvesini yedirmis ve onlarin iyiyle kotiiyll bilmelerini saglamistir.
Bu yiizden Tanr tarafindan lanetlenen yilan bir siirlingene doniistiiriilmiistiir.
Kadin ile yilan birbirlerine diisman edilmistir. Nitekim “kadinin soyu senin
basini ezecek, sen onun topuguna saldiracaksin” (Tekvin, Yaratilig 3: 1-15)
gibi bir ifadeyle bu diismanlik bildirilmistir.

Hz. Musa’nin mucizeler gosterdigi ve degneginin yilana doniistigii
kisimda korkulan bir hayvan imgesi olarak karsimiza ¢ikmaktadir: “RAB,
“onu yere at” dedi. Musa degnegini yere atinca, degnek yilan oldu. Musa
vilandan kagti. RAB, “Elini uzat, kuyrugundan tut” dedi. Musa elini uzatip
kuyrugunu tutunca yilan yine degnek oldu.” (Tekvin, Misir’dan Cikis 4: 3-4).
Boylece Tanri, Musa’ya yilan mucizesini gdstererek onun atalar1 ibrahim,
Ishak ve Yakup gibi insanlari ikna etmeyi Ogrenmesini saglamustir.
Dolayisiyla yilan, korkutucu 6zelligiyle Musa’ya yardimei olmustur (Siimer,
2016: 284). Ayrica Musa’nin degneginin Firavun’un Oniinde yilana
doniismesi mucizesi ile de anlatilmaktadir: “RAB Musa’yla Harun’a soyle
dedi: “Firavun size, ‘Bir mucize yapin’ dediginde, sdyle Harun’a, degnegini
alp firavunun oniine atsin. Degnek yilan olacak.” Béylece Musa’yla Harun
firavunun yamna gittiler ve RAB’bin buyurdugu gibi yaptilar. Harun
degnegini firavunla gorevlilerinin éniine atti. Degnek yilan oluverdi. Bunun
tizerine firavun kendi bilgelerini, biiyiiciilerini ¢agrdi. Misirll biiyiiciiler de
biiyiileriyle ayni seyi yaptilar. Her biri degnegini atti, degnekler yilan oldu.

17 Yilana benzeyen bir deniz canavari olarak tasvir edilen Leviathan terimi, Kitab-1
Mukaddes’te Eyiip, Mezmurlar ve Isaya olmak iizere ii¢ ayr1 bolimde gegmektedir. Kitab-1
Mukaddes’te, sorularla, Leviathan’m fiziksel 6zellikleri de ayrintili olarak bildirilmistir
(Sahin ve Dogan, 2017: 171).
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Ancak Harun'un degnegi onlarin degneklerini yuttu. Yine de RAB’bin
soyledigi gibi firavun inat etti ve Musa’yla Harun’u dinlemedi.” (Tekvin,
Misir’dan Cikig 7: 8-13).

Yilan, Tevrat’ta bazi pasajlarda korkutucu o6zelligiyle 6n plana
cikarken bazi pasajlarda ise Musa’ya yardim eden bir figlir haline
doniismektedir. Bu anlatilanlara gére Musa ile birlikte ¢olde go¢ eden
Israilogullar1 ¢ok susadiklarim1 sdyleyerek Musa’ya cikisir. Nigin bizi
Misir’dan ¢ikardin diye Musa’ya sdylenirler. Bunun {izerine Tanri, Musa’ya
Horev Dag1 {iizerinde bir kayaya daha once yilana doniisen degnegini
vurmasini emreder. Musa sdylenen yere geldiginde degnegi kayaya vurunca
sular figkinr. Halk onunla susuzlugunu giderir. Ayrica Tanri’nin ¢dlde
Israilogullar’min  iizerine ceza olarak gonderdigi zehirli yilanlardan
bahsedilmistir. Yilanlarin 1sirmasiyla bircok kisi 6lmiis ve yilanlardan
korunmak igin halk Hz. Musa’dan yardim istemistir. Bu durumda Hz. Musa
Tanrt’nin emri ile tungtan bir yilan yapmis ve yilan tarafindan 1sirilan kisiler
bu tung yilana bakip yasamaya devam etmistir (Siimer, 2016: 285). RAB
Musa’ya, “Bir yilan yap ve onu bir diregin tizerine koy. Isirilan herkes ona
bakinca yasayacaktir” dedi. Béylece Musa tung bir yilan yaparak diregin
tizerine koydu. Yilan tarafindan isirilan kisiler tung yilana bakinca yasadi”
(Tekvin, Colde Sayim 21: 8-9). Daha sonraki donemlerde halk bu tungtan
yapilmig yilan heykel Nehustan’a tapimmaya baslayinca, Yahuda Krali
Hezekiah bu yilan1 pargalamistir (Andi, 1999: 14). Daha sonralar1 tungtan
yapilmis heykel, Hristiyanlikta Isa’nin carmiha gerilisinin sembolii olarak
yorumlanmustir (Giirkan, 2013: 529).

Yilan, Tevrat'ta oldugu gibi incil’de de Adem ile Havva’nin
cennetten kovulmasi i¢in seytanla igbirligi yapmis, bastan ¢ikaran bir hayvan
olarak aktarilmistir. Zira Havva’ya yasak elmay1 sunan yilandir. Boylelikle
seytan1 ve kotii ruhu temsil etmektedir. Fakat Kur’an’da bu olayla ilgili
sorumlu tutulan yilan degil dogrudan seytandir. Bu konunun gectigi
“Bakara” suresinde yilanin adi dahi ge¢cmemistir. Ancak yine de yilana
kendisinden korkulan bir hayvan olarak deginilmistir. Tevrat’ta bahsi gecen
Hz. Musa ve asast hadisesi Kur’an’da “Taha” suresinde geg¢mektedir.
Burada, yilana doniiserek Firavun’un biiyliciilerinin asalarin1 yutan Musa’nin
asasindan Ustii kapali olarak s6z edilmistir. Yilanlar, bir seyhin kor ettigi nefs
hayvanlar1 seklinde de tasavvur edilmistir (Schimmel, 2004: 51). Ayrica
Kur’an’da, Hz. Musa’nin degneginin yilana donilismesi olay1 ile Tevrat’ta
gecen olay benzerlik gostermektedir: “Allah, Onu yere at ey Musa! dedi.
Musa da onu atti. Bir de ne gorsiin o, hizla akan bir yilan olmus! Allah,
sovle dedi: Tut onu. Korkma! Biz, onu yine eski durumuna dondiirecegiz.”



1018 Evin OZGUL / KAUSBED, 2024; 34; 991-1026

(Ta Ha Suresi, Ayet 19-21) seklinde gegmektedir. Yilandan Taha, Neml,
Suara, Kasas gibi bazi surelerde bahsedilmigtir. Nitekim Yahudi ve
Huristiyan geleneginde biiyiikk oneme sahip olan yilanlar, islam inancinda
onemli bir rol oynamamaktadir (Schimmel, 2004: 51). Gorildiigi iizere
yilan kutsal kitaplarda korkulan, seytani, hilekar, sinsi, kotiiliigiin temsilcisi
gibi vasiflarla iliskilendirilmistir.

5. SONUC

Toplumdan topluma aktarilarak mitolojide ve sanatta siirekliligini
korumus olan yilan figiiriine birgok anlam yiiklenmistir. Yilan bir yandan
hayat ve kutsallikla, diger yandan oliim ve kotiiliikle bagdastirilmstir.
Boylece yilanla ilgili karsit anlayiglar ortaya ¢ikmigtir. Hayat ve 6liim gibi
iki zit kavrami simgeleyen yilanin, giiniimiizde tip sembolii olarak
kullanilmasi bu gelenegin bir devamui niteligindedir.

Mezopotamya’da yilanla ilgili mitlerde, yilan hem tanrilarla hem de
tanricalarla temsil edilmistir. Ayrica Gilgamis Destani’nda, kahraman
Gilgamis’in tiim c¢abasini bosa ¢ikaran, ona fani oldugunu hatirlatan figiir
yilandir. Babil’de yilan, Yaratilis Destani’nda yaratiligla da iligkilendirilmis,
kendisinden diinyanin ve insanlarin yaratildigi ilk varlik oldugu kabul
edilmigtir. Hitit mitolojisinde ise yilan, kotii giiclerin temsilcisi olarak
diisiiniilmiistiir. Ornegin dev yilan Illuyanka, Firtina Tanris1 tarafindan
yenilip 6ldiiriilmiis olsa da savagmak i¢in yeniden dogacak ve deri degistiren
bir yilan gibi yasami yenilenecektir. Tipki mevsimlerin degismesi gibi
[lluyanka’nin kazanmasiyla doga canliligini kaybedecek, Firtina Tanrisi’nin
kazanmasiyla doga canlanip, ilkbahar gelecektir. Eski Misir’da yilan kutsal
bir varliktir. Eski Misir metinlerinde diizen ve kaos arasindaki savasin her iki
tarafinda da yilanlar anlatilmistir.

Derilerini  degistirme 0Ozelligi burada da yilanlar1 sonsuz
yenilenmenin, kutsalliin bir sembolii haline getirmistir. Bazen yilan,
firavunlarin ~ egemenligini temsil eden bir simgeye donligmiistiir.
Batakliklarda, ¢ollerde ve tarlalarda yasayan yilan, Eski Misir’da bereketli
yasamin, Uretkenligin, bol hasadin da semboliidiir. Yunan mitolojisinde ise
yilan figiiri dogurganlik sembolii, iinlii kahramanlarin atalari, derilerini
dokerek yeniden dogusun sembolii olarak goriilmiis ve halk hekimliginde
kullanmilmigtir. Eski Yunan’da yilan 6zellikle saglikla 6zdeslestirilmis ve
Saglik Tanrisi Asklepios asaya dolanmis yilanla birlikte tasvir edilmistir.
Ayrica Yunan mitolojisinde yilan, korkun¢ bir varlik olarak da
betimlenmistir. Yilan tarafindan kacgirilan gen¢ kizlarin, bir kahraman
tarafindan kurtarilmasi sik sik islenen bir konu olmustur.
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Eskicag sanatina bakildiginda yilan figiirii hem dini hem de diinyevi
konularla ilgili olarak goriilmektedir. Genellikle yilan stilize “S” seklinde,
cesitli hayvanlarla, hayat agaci ile, tanr1 ve tanricalarla tasvir edilmistir.
Ornegin yilan figiirleri, Gobekli Tepe dikili taslarinda ve Nevali Cori’de
tagtan yapilmig bir insan basi {izerinde kabartma seklindedir. Kafatasinin
arkasinda kivrilarak ilerleyen yilan figiiriiniin insana giic ve koruyucu
ozellikler kazandirdig: diisiiniilmektedir.

Siimer sanatinda uzun bir ip gibi birbirlerine sarilmis iki yilan figiirii
yaygin bir sekilde kullanilmistir. Bir sopaya sarilmis iki yilanin giizel 6rnegi,
Kral Gueda adina yaptirilmis bir vazo iizerinde goriilmektedir. Bu vazo sanat
bakimindan onemli oldugu kadar, hekimligin sembolii olan kadiise ile
benzerligi de dikkat cekmektedir. Bu durumda hekimligin semboliiniin
Greklerden degil Siimerlerden geldigini sdylemek miimkiindiir. Burada sopa
“Hayat Agacin1” yani hayati; yilan ise gencligi temsil etmektedir. Bu motif
binlerce yil boyunca degisik toplumlarda kullanilmistir. Mezopotamya
mitolojik metinlerde gonderme yapilan yedi basgh yilan-ejderha sanatta da
goriilmektedir. Ayrica Ortadogu’ya 6zgii zehirli bir yilan tiiri olan boynuzlu
yilan, bir simge olarak Kassit sinir taglari iizerinde, Yeni Asur miihiirlerinde
ve koruyucu, biiyiilii heykelcikler seklinde ortaya ¢ikmustir. Ozellikle 6fkeli
yilan figiirii Babil’de Alay yolu ve Istar Kapisi’'nin kerpig tuglalar iizerine
resmedilmistir. Boynuzlar1 olan, yilan boyunlu, aslan ve kartal ayaklarina
sahip karigik bir hayvan olarak resmedilmis olmas1 biitiin giici kendinde
toplandiginin isaretidir. Bu yilan-ejderha Akad Ddnemi’nden Hellenistik
Donem’e kadar birgok tanriin simgesi olmustur.

Eski Anadolu’da, Hatti kokenli mitte anlatilan yilan illuyanka’nin
tasvir edildigi kabartma eser bulunmustur. Bu eserde Firtina Tanris1 Tesup,
yilan illuyanka’nin basmma mizrakla saldirmaktadir. Burada Tesup’un
kuraklikla olan savasi anlatilmaktadir ki yilan burada kurakligin, kitligin
simgesidir. Eski Misir’da yilan ilahi bir giiclin sembolii olarak kullanilmig
ve Ozellikle firavunlar yilanl basliklariyla tasvir edilmistir. Misir kobrasi
kraliyetin ve firavunun tannsalliginin sembolii olmustur. Eski Misir
sanatinda diger bir yilanl tasvir, kendi kuyrugunu yutan daire bigimini alan
yilan uroboros figiiriidiir. Bu figiir bir dongiiyii, sonsuzlugu ve doganin
dairesel akisini, tamamlanmighigi, milkemmelligi, ebediyeti, tekrar dogusu
temsil etmektedir.

Birgok yilan-ejderha mitinin yer aldigi Yunan mitolojisinin sanata
yansimas1 Ozellikle heykel alaninda olmustur. Mitolojik anlatilar, heykeli
yapilan mitolojik kahramanlarla birlikte bir tiyatro sahnesi gibi islenmistir.
Bu sanat dalinin en g¢arpici 6rmegi Roma’da bulunmus olan “Laokoon ve
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Ogullar1 Heykeli” dir. Yilanlarla edilen miicadele oldukca gergekei bir
sekilde islenmistir. Ayrica Yunan mitolojisinde Medusa’nin basi saglar yerine
yilanlarla kaplidir. Diger taraftan antik sikkelerde 6zellikle Saglik Tanrisi
Asklepios ve yilan ile ilgili birgok oOrnek bulunmaktadir. Yilan figiri
sikkelerde daha once ifade edildigi gibi Asklepios’un asasina sarilmig olarak
tasvir edilmistir. Ayn1 zamanda yilan Asklepios’un kiz1 Hygieia ile de siki bir
iligki icinde betimlenmistir. Asa iyilik tanrilarinin sembolii, yilan ise
kotiiliigiin isaretidir. Iyilik ve kotiiliiglin bir hekimin elinde bir arada
gosterilmesi dikkat ¢eken bir husustur. Dolayisiyla asaya sarilmis yilan,
tyilik ve kotiiliigiin bir araya gelmesini anlatmaktadir. Yilan ve yilanl asa
antik donemden giiniimiize kadar goriilmeye devam etmistir. Yilanin saglik,
bereket ve tapinma nesnesi olmasi Mezopotamya kiiltiiriiniin diginda
Yunan’da da karsimiza ¢ikmaktadir.

Eskicag mitolojisinde ve sanatinda goriilen yilan figliri kutsal
kitaplarda insanlarin bagina kotiililk getiren ya da kendisinden korkulmasi
gereken bir canli olarak anlatilmis, seytani, hilekar, kotiiliigiin temsilcisi gibi
vasiflarla iligkilendirilmistir. Goriildiigii tizere, binlerce yildir yilanla ilgili
anlatilan ve yazilan mitler, tasvir edilen figiirler bircok toplumu etkilemis,
toplumdan topluma yayilmis ve giiniimiize kadar aktarilmistir. Yilan, derisini
degistirerek yeniden dogmasi sebebiyle oOliimsiizlik, genglik sembolii,
kuyrugunu yutar vaziyette sonsuzluk sembolii, bir asaya ya da hayat agacina
sarth olarak saglik ve hayat sembolii olarak karsimiza ¢ikmaktadir.
Dolayisiyla yilana bolluk, dogurganlik, saglik, ebedi genclik, hayat, 6liim,
Olumstizliikk, sonsuzluk, korku, gizem ve sinsi gibi ¢esitli anlamlar
yiiklenmistir.

6. SUMMARY

The snake has been considered a mysterious creature by people since
prehistoric times due to some of its features and many meanings have been
attributed to it. The snake, which lives for a long time, renews its skin,
moves quickly by crawling, has become one of the important elements in
mythology and art. For this reason, it has a wide place in the ancient eastern
and western thought and understanding of art. It has been seen as a symbol
of immortality and youth due to shedding its skin, and it has been depicted as
a symbol of eternity when it swallows its tail, and as a symbol of health and
life when it is wrapped around a staff or the tree of life. Therefore, different
meanings such as abundance, fertility, health, eternal youth, life, death,
immortality, eternity, fear, mystery and insidiousness have been attributed to
the snake. Due to these features, the snake has been attributed with holiness
and respect in the ancient world. In addition, it has been a feared animal in
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human thought due to its connection with the underworld. For all these
reasons, it has been processed in many places in religious, mythological and
artistic terms. This study examines the main meanings of the snhake figure in
the mythology and art of Ancient Greek, Anatolian, Mesopotamian and
Egyptian societies.

In Mesopotamian myths, the snake was represented with both gods
and goddesses. In early depictions related to Sumerians, the snake, which we
encounter in relation to fertility, played an important role in the sense of “the
beginning of life”. The snake was associated with life and holiness on the
one hand, and death and evil on the other. For example, in the Epic of
Gilgamesh, a myth belonging to the Sumerians, the snake is the figure that
will render all the efforts of the hero Gilgamesh in vain and cause him to
lose hope. Gilgamesh lost the herb of immortality, “the secret of the gods”,
to the snake, and the snake reminded Gilgamesh that he was mortal. On the
other hand, in Babylon, the snake was associated with creation in the Epic of
Creation, and it was accepted that it was the first being from which the world
and humans were created. In fact, in Mesopotamian mythology, the snake-
dragon figure living in water represents the chaos that existed before the
creation of the world. Indeed, during the New Year ceremony celebrated by
the Babylonians, rituals were held and the fight between Marduk and Tiamat
was repeated, and the chaos ended with the victory of God Marduk. In the
llluyanka myth in the Hittite mythology in Anatolia, the defeat of llluyanka
by the Storm God Teshub symbolized the renewal process of life and nature.
With Illluyanka's victory, nature lost its vitality, with the victory of the Storm
God, nature came to life and spring came. This myth was revived at every
New Year's festival. As in the entire Ancient Near East, the snake was
considered a sacred being in Egypt. In ancient Egyptian texts, legendary
snakes were described on both sides of the war between order and chaos.
Here, the ability to shed their skin made snakes a symbol of eternal renewal
and holiness. The snake figure, which is frequently mentioned in Greek
mythology, was seen as a symbol of fertility, the ancestors of famous heroes,
a symbol of rebirth by shedding their skin, and was sometimes used in folk
medicine. Here, the snake was particularly identified with health. In Greek
mythology, the god of health, Asclepius, is depicted with a snake wrapped
around a staff. In Greek mythology, the snake is often depicted as a scary
creature.

The snake figure is frequently depicted in ancient art, as well as
being present in many mythological stories. The snake is usually depicted in
a stylized “S” shape, with various animals, the tree of life, and with gods and
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goddesses. The snake figure has been used many times on standing stones in
Gobekli Tepe, one of the oldest settlements in Anatolia. Snakes were
depicted alone, in groups, or with other animals. In Catalhdyiik, a ceremonial
dagger found in a male grave has a bone handle in the shape of a coiled
snake. Snake depictions are also frequently seen in historical periods.
Although it is not known exactly whether these have any religious value,
snakes have been associated with both gods and goddesses when depicted as
attributes of deities. In later periods, they have been seen in works of art with
both religious and secular subjects.

In the relief depicting the snake Illuyanka in ancient Anatolia, the
Storm God TeSup is attacking the head of the snake Illuyanka with a spear as
it moves forward in a coiled motion. This work depicts the battle of Tesup,
the patron god of mountains and seas, with drought. The snake is the symbol
of drought and famine here. These scenes were also depicted in cylinder seal
prints. In ancient Egypt, pharachs were depicted with snake-shaped
headdresses and sometimes the pharach was depicted as a snake. Another
snake depiction in ancient Egyptian art is the figure of the “Uroboros”, a
circular snake swallowing its own tail.

This figure represents a cycle, infinity and the circular flow of
nature. Therefore, Uroboros is the symbol of completion, perfection, eternity
and rebirth. In ancient Greece, the snake was generally depicted next to or in
the hands of gods and goddesses. Greek mythology, which includes many
snake-dragon myths, was reflected in Greek art, especially in the field of
sculpture. Medusa, which has an important place in Greek mythology, was
depicted many times. Medusa's head is covered with snakes instead of hair.
On the other hand, there are many examples of the god of health, Asklepios,
and other gods, goddesses, snakes and symbols in ancient coins, especially
in the mythology that developed around him. The snake figure is usually
depicted on coins as wrapped around the staff of the city's chief god,
Asklepios. The use of the snake, which symbolizes two opposing concepts
such as life and death, as a symbol of medicine today is a continuation of
this tradition.

The snake figure, which is used in ancient mythology and art, is also
mentioned in the Torah, the Bible and the Quran. In the holy books, the
snake is described as an evil creature that brings harm to people or is to be
feared; it is associated with qualities such as being feared, evil, deceitful,
insidious and the representative of evil. The snake, which has great
importance in the Jewish and Christian traditions, does not play an important
role in the Islamic faith.
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