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0z
Antik  donem insanlar, ginlik yasamda
karsilastiklari  sorunlara rasyonel agiklamalar

getiremediklerinde doga unsurlarina kutsalliklar
yukleyerek anlamlandirmaya calismislardir. Antik
Yunan’da agaclar, yasamin devamhiligi adina degerli
gorilmus, onlara birgok kutsalliklar yiklenmistir.
Basta Zeus olmak Uzere birgok tanri kutsal agaglarla
eslestirilmis, bu inangsal gelenek hem dogalsti
iletisim araci olarak hem de ritiiel unsuru olarak
onemli bir yer tutmustur. Zeus’la egslestirilen
Dodona’daki kutsal mese agaci ornegiyle birlikte
mesenin kehanetlerde kullanilmasindan
festivallerdeki sembolik roliine kadar genis bir inang
cercevesi icinde degerlendirildigi gorilmektedir. Bu
calisma, antik kaynaklar, arkeolojik bulgular ve
sanat tarihine ait veriler sonucunda mesenin antik
Yunan mitolojisindeki inangsal degerinin
kokenlerini arastirarak bu degerin Hint-Avrupa
toplumlari, antik Misir ve Minos uygarlklari
Gggeninde nasll evrildigini degerlendirmeyi ve antik
Yunan’daki mese sembolizminin tarihsel gelisim
cizgisini takip etmeyi amaglamaktadir.
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Abstract

Ancient peoples, when unable to provide rational
explanations for the problems they encountered in
daily life, sought to make sense of them by
attributing sacred qualities to elements of nature. In
Ancient Greece, trees were regarded as valuable for
the continuity of life, and numerous sacred attributes
were ascribed to them. Many gods, foremost among
them Zeus, were associated with sacred trees, and
this religious tradition held an important place both
as a means of supernatural communication and as a
ritual element. The sacred oak tree at Dodona, which
was linked to Zeus, illustrates this framework: the
oak was understood within a broad spectrum of
belief, ranging from its use in oracles to its symbolic
role in festivals. Based on ancient literary sources,
archaeological evidence, and art-historical data, this
study aims to investigate the origins of the oak’s
religious significance in ancient Greek mythology, to
evaluate how this significance evolved within the
triangle of Indo-European societies, ancient Egypt,
and Minoan civilization, and to trace the historical
development of oak symbolism in ancient Greece.
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1. Giris

Antik diinya inanclarinda kutsal varliklari antropomorflastirma durumunun siklikla karsilasilan bir
gelenek oldugu anlasilabilmektedir. Antik dénemlerde politeist bir yapida inangsal anlayislarini
surdiren insanlar; tanr ya da tanrigalarin yiiksek oranda insana benzer 6zellikler tasimis oldugunu
disiinmuis, bunlar betimlenirken de insan benzeri bicimde nesneler olarak ortaya c¢ikariimislardir
(Svana, 2022: 183). Bazi durumlarda tanri ve tanrigalarin yalnizca insanlara benzer fiziki 6zellikler
tasidiginin otesinde onlarin bazi hayvan ya da bitkilere benzeyebilecegi de disinilmistiir (Svana,

1 Dr. Ogr. Uyesi, Kahramanmaras istiklal Universitesi, insan ve Toplum Bilimleri Fakiiltesi, Tarih Bslimii, saidmubin.calis@istiklal.edu.tr,
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2022: 189). Mezolitik ve Neolitik Cag’da, Mezopotamya ve Anadolu’da kutsal varliklar genelde insan
biciminde diisiiniilmis ve buna yonelik tanri ve tanrica betimlemeleri yapilmisken (Akurgal, 1978: 15;
Alp, 2011: 24, 35, 39, 49, 51; Sevin, 2003: 52; Yilmaz ve Kaplanoglu, 2023: 196-201), Antik Misir'da
sahin bash Horus, timsah basli Sobek, cakal basli Anubis, yilan bash Renenutet gibi insan-hayvan
karisimi tanri ve tanricalar goriliir2. Bu durumun, antik dénemlerde insanlarin dogal cevresel faktorler
ve yasamsal gereksinimlerine gore bicimlenmis bir benzetim oldugunu distindirmektedir.

insanligin en erken dénemlerinden giiniimiize gelinceye kadar en biiyiik ugraslarindan biri, dogay!
bicimlendirmek Gzerine olmustur. Tas ¢aglarinda, insanlarin avci — toplayici oldugu dénemlerde insan
doga ile iyi gecinmek zorunda olmus, kendini doganin bir pargasi olarak konumlandirmistir. insan —
doga iliskisi antik donemler ¢ergevesinde incelendiginde hem insani koruyan ve besleyen bir kaynak
olarak goriilmls; hem de insan giicini asan ve yasama olanaklarini sinirlayan, dogal afetler gibi
cezalandirici bir glic olarak da degerlendirilmistir. Dolayisi ile antik donemlerde insan — doga iliskisinde
doganin hem koruyan hem de cezalandiran 6zellikleri gbzlemlenerek ve deneyimlenerek erken diinya
inanglari ve evren anlayislari ortaya ¢ikmistir (Bahadir, 2022, 136).

MO VIII. binyilin basinda, Avrupa’da buzul ¢aginin etkisini yitirmeye baslamasiyla birlikte deniz
seviyesinin yukseldigi, iklimin ilmanlastigi bilinmektedir. Bu durumun canli tirleri Gizerinde ¢cogalma ve
cesitlenme etkisi ortaya cikardigi anlagilmaktadir. Ozellikle Avrupa’nin bitki értiisii ve su kaynaklari
bakimindan eskisine gore biylk oranda degismeye basladigl bu donemde insanlar, konfor olanaklari
ve beslenebilme gesitliliklerini genisletmislerdir (Taylor, 1979: 81).

Buzullarin erimesiyle birlikte toprakla ve bitkilerle daha fazla temas durumunda olan insanlar,
Neolitik Cag’da bir¢ok bitkiye bu donemde bazi kutsal roller yiiklemeye baslamislardir. Diinyadaki
varliklarinin devamini biiyiik oranda bitkilere borglu oldugunu anlayan insanlar, yasayabilme katkisinin
surekliligi icin besin olarak tiiketilebilen bitkilerin biyik cogunlugunu ancak bazi kutsalliklar yikleyerek
onlar yiceltebilecegini disinmistir (Touwaide 2004: 2-4; Mauseth, 2013: 281-283; Hunter ve
Koukouzika, 2015: 21-24; Frumin, Maeir, Eniukhina, Dagan ve Weiss, 2024: 1-3).

insanlar; erken dénemlerden modern ¢aga kadar agaclar ile ilgili bircok mitler ve inanclar tretmis,
doganin 6nemli bir pargasi olan agaclarin somut goriintlisiintin ardinda farkli anlamlar ve 6zellikler
aramaya koyulmuslardir. Bu durum hem antik yazili kaynaklar, hem de bir¢cok sanat urini
islemelerinde siklikla gézlemlenebilmektedir (Philpot, 1897: 1).

2. Antik Yunan inanglarinda Agaglarin Diisiinsel Statiisii

inangsal kdkenleri insanligin erken dénemlerine rastlayan ve binyillar boyunca yasatildigi anlasilan
Hint-Avrupa toplumlarinin biyiik béliminde agaglara kutsalliklar yiklendigi bilinmektedir (Eliade,
1958: 277). Genel olarak agag dikmek ve yetistirmek; antik Yunan’da canliliga en biiyiik armagan olarak
degerlendirilmis, canlilarin barinma ve beslenme gereksinimi adina énemli roller iistlenen agaclarin
sayisinin artirilmasi ayni zamanda kentlerin de bu yolla korunabildigi inancini gelistirmis, agac sikhgi
insanlarin yasama potansiyeli adina da mutlak 6geler olarak deger gérmustir (Svana, 2022: 191).

Antik Yunan toplumu, tanri ve tanrigalarin adini yliceltmek icin bircok korular olusturmuslardir.
Kutsal korular; Zeus (Dio Chrysostom, I: LII-LIV) basta olmak Uzere Poseidon, Apollo, Aphrodite ve
Athena gibi 6nde gelen Yunan tanri ve tanrigalarina adanmistir (Taylor, 1979: 87). Plato ise Atlantis’te
Poseidon’a adanmis bir kutsal korunun varligini aktarmaktadir3. Anlasildigi Gizere kutsal korular, genelde

2 Adi gegen antik Misir tanri ve tanrigalari hakkinda ayrintili bilgiler icin bk. (Hart, 2006: 22, 90, 182, 201).

3 “Ve akan suyu, topradin zenginligi nedeniyle oladandstii giizellikte ve yiikseklikte her ¢esit agacin bulundugu Poseidon'un kutsal korusuna
gétiirdiiler ve kanallar vasitasiyla suyu képriilerin karsisindaki dis gemberlere gétiirdiiler. Ve orada tanrilar igin bir¢cok tapinak ve bir¢ok bahge
ve bir¢ok egzersiz alani insa etmislerdi, bazilari insanlar igin, bazilari da atlar igin ayrilmisti, adanin her dairesel kusadinda; ve geri kalaninin
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tapinaklarin yakinlarinda olusturulmustur. Antik Yunan inancinda tanrilar ya da tanricalara adanan
korularin insan eliyle olusturulmus oldugu dikkat cekmektedir. Antik Yunan tapinaklarinin yakin
cevrelerinde yapilan arkeolojik arastirmalarda belirli bir siraya gore dikilmis olan ve hepsi ayni tir
agaclardan olusan 6zel korularin agag izleri ortaya cikarilmistir (Figlr 1). Korularin ayni zamanda
tapinaklari dis tehlikelerden koruyan ogeler oldugu da dislinilmistir. Bu korularda tanrn ya da
tanricalara koglar kurban edilmis oldugu da anlasiimaktadir. Kutsal korular olarak kabul edilen
korulardan herhangi bir aga¢ kesmeye yeltenmek, tanrilarin lanetini almak igin énemli bir gerekce
olarak gorilmis; bu durumdan kaynakh tanrilarin lanetini aldigi bilinen ve en Unli kisi Sparta Krah
Cleomenes olmustur. Sparta Krali Cleomenes’in, Argo yakinlarindaki kutsal korulara karsi saygisizca
davranip agaclari atese verdigi icin tanrilar tarafindan cezalandirildigi distiniilmis ve beklenmedik bir
bicimde yasami sonlanmistir. Antik donemlerde Zeus adina yapilan tapinaklardan bazilarindaki mese
korulari (Figir 2) ginimize kadar varligini sirdiirebilmistir (Taylor, 1979: 86, 87; Barnett, 2007: 255;
Bowe, 2009: 235-236; Svana, 2022: 192; Heras, 2017: 29).

Tanri ve tanrigalara adanan korulardaki agaclar rastgele agaglardan olusmamakta olup, her tanri ya
da tanrica farkli bir agacla eslestirilmistir. Apollo’yu temsilen defne ya da palmiye agaci (Bowe, 2009:
237), Artemis’i temsilen sedir agaci (Bowe, 2009: 242), Athena’yi temsilen zeytin agaci (Barnett, 2007:
259), Hera'yi temsilen ise sééu agaci (Bowe, 2009: 242) secilmistir.

Figlir 1: Atina'daki Hephaistos Tapinagi'nin yaninda oyulmus agac dikim ¢ukurlari (Carroll, 2017:
13)

Mese agaci, basta Zeus'u temsil eden bir agacken, Pan’a adanmis olan tapinaklarda da mese
korularinin yogunlugu dikkat cekmektedir (Bowe, 2009: 238). Mese, birincil olarak Zeus ile iliskili olup
ancak Pan gibi diger kirsal tanrilarla da baginin bulunmaktadir. Antik Yunan’da mese agaci, tim tanri ve
tanrigalar igin kutsal bir deger goriip yalniz Zeus ile 6zdeslestirilmistir. Athena ve Apollo’nun bazi sanat
islemelerinde mese Uzerinde otururken goriilmelerine ragmen, bu agag onlarla eslestiriimemis olup
onlarin yalnizca meseye olan saygilarini anlatan betimlemelerdir (Svana, 2022: 184).

yani sira, biyiik adanin merkezinde, atlar igin diizenlenmis, genisligi bir stadyum, uzunlugu bir daire olan bir yaris pisti vardi, tim alani
cevreleyen bir serit atli yarismalar icin ayrilmisti. Etrafinda, bu tarafta ve o tarafta, mizrakgilarin biytik kismi icin kislalar vardi.” (Plato, Crit.,
CXVII: B-C).
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Figlir 2: Zeus tpmaél cevresinde bulunan mese agaglari (Heras, 2017: 29)

Antik Yunan inanglarinda agaclari ve ormanlik alanlari korumakla gorevli periler bulunmaktadir.
Ormanlik alanlarindaki her agaca bir Dryad perisi atanmistir ve agaci sirekli beklemektedir. Dryad
perileri ancak sorumlu oldugu agaci terk ettiginde bir insan o agaci kesebilecek duruma geldigi inanci
yasatilmistir. Dryadlar genel olarak agacin yok olmasiyla yasamlari sonlandigi distndlen varliklar
olmakla birlikte, bazi Dryadlarin insanlarla birlesip onlarin arasina karisabildigi de anlasiimaktadir.
Kelime koki dolayisi ile Dryad adinin, antik Yunan dilindeki mese s6zciiglinden tiretilmis oldugu ortaya
¢tkmaktadir (Taylor, 1979: 85; Bowe, 2009: 236; Buxton, 2004: 414; Hard, 2004: 210; Cook, 1903a: 185).
Bu durum, antik Yunan’da mesenin diger agaclara gore daha Ustlin bir konumda goraldagina
sergilemektedir. Konu ile ilgili Kallimakhos su bilgilere yer vermektedir:

“Yagmur meseleri bliyiittiigiinde periler sevinir ve yine meselerde artik yaprak kalmadiginda periler
aglar (Kallimakhos, Hymns, IV: LXX-LXXII)".

Kallimakhos da mesenin disiinsel ve inang¢sal agidan degerini vurgulamis, agaclar arasinda en
degerli goriileni mese agaci olmustur. Dolayisi ile en degerli goriilen agag, bas tanri Zeus’u simgeleyen
bir canli olarak belirmistir. Zeus disinda bazi tanri ya da tanrigalar icin de mese 6nemli bir 6ge ve araci
olarak gorilmistir. Tapinak sunaklarinda Dione ve Demeter’e adanan sunaklarin bircogunda mese
agacindan bolimlerin ona sunulduguna iliskin bircok arkeolojik kalintiya rastlanilmistir (Cook, 1903a:
180; Burkert, 1979: 126-129).

Para kullanilmaya baslandiktan sonra ise Girit'teki bircok giimis para lzerinde mese ve onun
Gzerinde oturan koruyucu perisi (Dryad) betimlemeleri birlikte yer almistir (Figlr 3). Daha sonraki
donemlerde Smyrna kentinde de mese Uzerinde oturan peri betimlemeleri bulunan paralar basildigl
bilinmektedir (Cook, 1903c: 403, 408; Turgut, 2020: 25).
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Figlr 3: Mese lizerinde oturan koruyucu Dryad betimlemesi (Cook, 1903c: 405)
3. Antik Yunan Mitolojisinde Mese Sembolizmi ile ilgili Arkeolojik ve Yazili Bulgular

MO 6000 dolaylarinda iklimin canli yasamina oldukga elverisli bir konuma ulastigi Avrupa kitasinda
mese agacl oldukca yogunlasmaya baslamis ve Avrupa ormanlarinin baskin bitki 6rtisii durumuna
gelmistir (Haneca, Cufar ve Beeckman, 2009: 2). MO 2000 dolaylarinda ise mese, Ege cografyasinda
kutsallastiriilmaya baslanmis ve inangsal Ogeler arasinda vyerini almaya baslamis oldugu
distniulmektedir (Cook, 1903b: 273; Taylor, 1979: 90). Ancak mesenin Antik Yunan’daki kutsallig ile
ilgili yazil bilgilere ancak Ege Karanlik Cagi olarak adlandirilan MO XII. yiizyil ile MO VIII. yiizyil arasinda
gecen slre¢ sona erdikten sonra, yazili eserlerin siklikla Gretildigi donemde rastlanabilmektedir
(Desborough, 1972: 170). Erken doénem antik Yunan yazarlarindan olan Homeros, mese — Zeus
eslestirmesinden siklikla bahseder:

“Odysseus; tanrinin yiiksek mesesinden Zeus'un iradesini duymak icin Dodona'ya gitmisti (Homeros,
Od., XIX: CCXCV-CcC).”

“Fakat Odysseus, Zeus'un iradesini duymak igcin Dodona'ya gitmisti. Hatta uzun bir aradan sonra,
ister agikca ister gizlice, zengin ithaka topraklarina nasil dénecegini duymak icin (Homeros, Od., XIV:
CCCXXV-CCCXXX).”

3.1. Materyal Kiiltiirde Mese

MO 50.000 ile MO 40.000 yillarinda, Mezopotamya ve Avrupa’da yasamis olan homo sapiens
tarafindan mesenin besin kaynagi olarak da kullanildig1 saptanmis; bu yillar arasina tarihlenen magara
kalintilari arasinda birgok mese palamudu bulgulanmistir. Mese palamudu tliketim geleneginin
dogudan batiya dogru gogler araciligi ile Avrupa’ya yayilmis oldugu diistintlmektedir (Leroy, Plomion
ve Kremer, 2020: 1013). Homo sapiens disinda homo neandertal basta olmak Uzere bircok farkli
hominid magaralari da incelendiginde de mese palamudunun siklkla tiketildigi ortaya cikarilmistir. Bu
durum; mese palamudunun erken insanlik tarihinde siklikla tiiketilen bir gida maddesi olma 6zelligi
tasirken; 6zellikle tarimsal iretime ve yerlesik yasama gecilmesi ile birlikte mese palamudu tiketiminin
azaldigini gostermektedir. Antik Yunan tarihgilerinden Herodotos, Arkadia’da mese palamudu ile
beslenen giicli bir halkin varligini aktarirken (Herodotos, I: LXVI); Romali yazarlarindan Virgil zamaninda
(MO 1. ylzyil) da benzeri bir beslenme biciminin oldugu bilgileri eklenmis* ve Claudian zamaninda da
(MS V. yluzyil) mese palamudunun insanlar tarafindan tiiketildigine iliskin bilgilerin olduguna dikkat
cekilmistir>. Benzeri beslenme yéntemini Ovidius da anlatmaktadir®. Ancak mese palamudu tiiketiminin
insan saglhginda bazi olumsuz etkiler olusturdugu bilgileri de Procopius tarafindan aktarilmaktadir:

“Toskanallar da, en az digerleri kadar, ayni sebepten étiirii kithga maruz kaldilar ve daglarda
yasayanlarin ¢ogu, tipki tahil gibi &4giittiikleri mese agaglarinin mese palamutlarindan yapilmis
ekmekler yiyorlardi. Bunun dogal sonucu olarak, insanlarin ¢ogu her tiirlii hastaliga yakalandi ve bunu
yemeyi birakip iyilesenler sadece birkaciydi (Procopius, VI: XX/ XIX-X111).”

4 “Bir zamanlar Ceres tanelerinden dnce insanin gidasi olarak verilen meseler vardi. Triptolemus’taki kariklar bu meseleri misir koganlariyla
degistirmisti (Virgil, Cul., CXXX-CXXXIX).”

5 “Doda ananin dudaklarindan bu tiir sikdyetleri sik sik duydugumdan, sonunda diinyaya acidim ve insanin mese agacindan yedigi ye medi
birakmaya karar verdim (Claudian, Rap., Ill: XLV-L).” ve “Ceres'in ¢ok sayida iilkede, ¢ok sikinti gekerek, endiseli arayisini nasil siirdiirdigiind;
nereden insana tahil verildigini, béylece mese palamudu yemedini nasil bir kenara biraktigini ve yeni bulunan basagin Dodona'nin meselerini
ise yaramaz hale getirdigini anlat (Claudian, Rap., I: XXX-XXXIII).”

8“Giines ve yagmurun heniiz bir ¢ati tarafindan engellenmedigi ancak bir mesenin hem yiyecek hem de értii sagladidi o giinlerde zevk ormanda
ve madarada paylasilirdi, agik havada dedil. Basit bir halkta bile utang diisiincesi o kadar gligliiydii (Ovid, Art., Il: DCXV-DCXX).”
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Mese palamudunun hayvanlar tarafindan da tiketildigine iliskin Plutarkhos’ta bazi bilgiler
bulunabilmektedir:

“Findik veya mese palamudu veren adaglar ciceklerini déktiigiinde (kurtlar) dogum yaptigini ileri
siirer, kurtlar bunlari yediklerinde rahimleri agilir. Ancak bunlari yiyemezlerse yavrulari iclerinde éliir ve
I1sig1 géremezler. Dahasi, diinyanin findik agag¢lari veya mese agaglari bakimindan verimli olmayan
bélgeleri kurtlar tarafindan rahatsiz edilmez. Bazilari bunun nedenini Leto'nun hikayesine dayandiriyor.
Hamileyken ve Hera'dan higbir yerde giivenlik bulamayinca, Zeus tarafindan Delos'a dogru yol aldidi on
iki gtin boyunca bir kurda déndistiirildi (Plutarkhos, Nat., XXXVIII).”

Antik donemlerde bazi hastaliklarin tedavisi icin ilag yapiminda da mese palamudunun kullanildigina
iliskin yazili bilgilere rastlanabilmektedir. Romali yazar Columella ila¢ yapiminda mese palamudunun
durumu ile ilgili su bilgileri aktarmaktadir:

“Hicbir ¢are ise yaramaz ve sanci baslar, bunun belirtisi de karindan kan ve mukus akintisidir. Bunun
tedavisi, on bes adet iki selvi kozalagi ve ayni sayida mese elmasi (palamudu) ve diger iki malzemeye
esit agirhikta, cok eski peynirden olusur. Bunlar birlikte déviildiigiinde, dért 6l¢ii sert sarap bunlara
karistirilir ve karisim dért giin boyunca esit dozlarda verilir; ayrica sakiz, mersin ve yabani zeytin de
eksik olmamalidir (Columella, VI: VI/ VII, 1).”

Erken insanlik tarihinden glinimize gelinceye kadar gida maddeleri bircok kutsal roller
Ustlenmistir’. Bu durumda baslangicta 6nemli bir gida maddesi olarak kullanilan mesenin besin olarak
tliketiminin terk edilmesine ragmen zamanla kutsal bir konuma eristigi, antik Yunan toplumu
tarafindan ise mesenin kutsalliginin daha da artirildigi ve tanrilar ile eslestirildigi anlasilmaktadir.
Benzeri agag tanri eslestirmesinin farkh toplumlarda da varligi saptanmis olup Roma’da Jupiter — mese
(Philpot, 1897: 28; Cook, 1903b: 205), iskandinav toplumlarinda Thor — mese (Cusack, 1998: 255-256;
Philpot, 1897: 44; Eliade, 1958: 269), Slav toplumunda ise Perun — mese (Gamkrelidze ve Ivanov, 1995:
528) eslestirmeleri dikkat cekmektedir. Ornekleri verilen toplumlarin hepsinde de tanrilar Zeus gibi
goksel tanrilardir ve yildinmlar yaratma oOzellikleri bulunmaktadir. Dolayisi ile birbirinden cografi ve
kronolojik olarak uzak, farkh toplumlarin inangsal bakimdan yiiksek benzerlikler gostermesi, ayni
kaynaktan etkilendigini ortaya cikarmaktadir. Amazon savascilarinin da bazi ritliellerinde mesenin
onemli bir yer tuttugu Kallimakhos’un verdigi bilgilerden ortaya ¢cikmaktadir?.

Mese agacl, insanhgin erken donemlerinden glinimize kadar degerli bir doga unsuru olarak
gorilmustur. Cok uzun yasayan bir agac olmasi®, sert ve dayanikli bir hammadde olmasi nedeniyle
siklikla glindelik esya yapiminda kullanilan mese; ayrica her mevsim yesil kalmasiyla da insanligin
dikkatini ¢ekmis, bu 6zelliklerinden dolay1 kendi Uzerinde Gstlin dislnsel degerleri barindirmistir.
Bunun yaninda denizci bir toplum olan antik Yunan toplumunun gemi yapimi i¢in temel hammadde
yine meseden saglanmaktaydi (Cook, 1903a: 179; Leroy, Plomion ve Kremer, 2020: 1012-1013; Svana,
2022: 184; Taylor, 1979: 85). Meseden gemi yapimi ile ilgili ayrintilar Ovidius’tan 6grenilebilmektedir:

7 Eski Turk mitolojisinde elma incir ve narin degeri igin bk. (Aga, 2008; 11,20); eski Anadolu toplumlari mitolojisinde tiziimiin degeri igin bk.
(Saglam ve Calkan, 2018: 2-3); eski Mezopotamya toplumlari mitolojisinde incirin degeri igin bk. (Kogak, 2011: 278-283).

8 “Amazonlar, deniz kiyisindaki Efes'te mese adacinin altina bir heykel diktiler, Hippo igin kutsal bir ayin yaptilar ve orada Upis Kraligesi
heykelinin etrafinda bir savas dansi yaptilar. Ayaklariyla yiiksek sesle vurdular ve bununla birlikte oklari sakirdadi (Kallimakhos, I11: CCXXXV-
CCXL).”

9 Agaclar tizerinde yapilan yas él¢iimlerine gére mesenin 900 yil kadar yasayabildigi saptanmistir (Haneca, Cufar ve Beeckman 2009: 2).
Mesenin uzun yasayan bir aga¢ olmasi nedeni ile antik Yunan’da bu agacin, diinyanin en eski agaglari arasinda oldugu distintlmustir:
“Hesaplamalarimi, hala korunan ve gelisen adaglarin géreceli yaslarini saptamak icin Yunanhlarin anlattiklarina dayandiracak olursam,
bunlarin en eskisi Hera'nin Samos kutsal alaninda yetisen ségiit agacidir, ardindan Dodona'daki mese, Akropolis'teki zeytin ve Delos'taki zeytin
gelir (Pausianias, Arc., XXIII: 111-1V).”
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“Mese, hizli geminin iskeletini olusturmak icin egilir ve kavisli omurga, kaburgali kenarlarla ériiliir.
Direkleri ve diredge asilan yelkenleri ekleriz (Ovidius, Her., XVII: CX).”

3.2. ikonografik ve Niimismatik Verilerde Mese Sembolizmi

Zeus, sanatta ve edebiyatta da siklikla mese ile iliskilendirilir. Mese ¢ok sik yildirim ¢eken bir agactir.
Bu oOzelliginden dolayr da antik Yunan toplumu, bu agaci Zeus ile eslestirmis oldugu
varsayilabilmektedirl®. Romali yazarlarindan olan Plinius ise mese kutlklerinin yakilmasi ve dumaninin
gokylzlune ulastiriimasi ile simsek olusturulabilecegi bilgilerini vermektedir (Plinius, XXVIII: XXVI11/ CXI).
Herodotos da bircok bélimde mesenin antik Yunan toplumu igin kutsalligini aktarir ve ayrica “mese
kafalilar” adl bir halktan bahsetmektedir (Herodotos, IX: XXXIX).

Antik Yunan vyazarlarindan Apollodorus’un verdigi bilgilerden Ege’den Karadeniz’'in kuzeydogu
kiyilarina kadar giden lason’un da gemisinin Dodona’daki kutsal mese agacindan yapilmis oldugu ortaya
¢itkmaktadir. Athena’nin yardimi ile Dodona’daki konusan mese ile yapilan geminin ¢ok daha saglam
oldugu ve uzun yollar bodylece asabildigi aktarilmaktadir. Argonotlarin bu gemisi kutsal meseden
yapilmis oldugu icin konusabilme yetisine de sahip bir gemi oldugu bilgisi yazili kaynaklar araciligi ile
anlasilmaktadir (Lucian, The Dream or the Cock, IlI). Ayni zamanda lason, altin postu almak Uzere
Kolhis’e gitmeden 6nce Dodona’daki kutsal mese ile konusup ondan bircok kehanetler 6grenmis,
yolculugunu buna goére planlamistir. Bunun yaninda Kolhis’te bulunan altin postun da bir mese agacinda
astli oldugu (Apollodorus, I: IX/ I; Apollodorus, I: IX/ XVI) ve ejderha! tarafindan korundugu
anlatilmaktadir (Apollodorus, I: IX/ XVI; Apollonius Rhodius, I: DXX-DXL; Apollonius Rhodius, I: MCXX-
MCXXX). insanlar tarafindan mese agacinin kesilmesinin lanetlenme nedeni olarak belirtiimesine
ragmen (Apollonius Rhodius, Il: CDLXX-CDLXXX). Argonotlarin gemisinde kullanilan kutsal mese
kerestelerinin Athena tarafindan kesilmis olmasi, bu agaci yalnizca tanr ya da tanrigalarin kesip
bicebilme 6zgirligi oldugu izlenimi dogmaktadir.

Dodona’daki konusan kutsal mese ile ilgili Plato su bilgileri vermektedir:

“Sokrates: Dostum, Zeus'un Dodona'daki kutsal yerindeki mese agacinin sézlerinin ilk kehanet
sézleri oldugunu séylerlerdi. O zamanin insanlari sizin kadar bilge olmadiklarindan, bir mesenin ya da
bir kayanin gercegi séylemesi kosuluyla, onun sesini dinlemekle yetiniyorlardi; ama sizin igin belki
konusmacinin kim oldugu ve nereden geldigi 6nemli olabilir, ¢iinkii siz sadece onun sézlerinin dogru
olup olmadigini diisiinmiiyorsunuz (Plato, CCLXXVI: C).”

Apollo, Zeus ve Hera’nin betimlendigi ve MO V. yiizyilin son c¢eyregine tarihlenen bir kraterde
Hera'nin Zeus’a bir mese palamudu sundugu goérilmektedir (Figlir 4). Burada Zeus’un karisi Hera, ona
mese palamudu vererek onurlandirdigi disiiniimektedir. Dolayisi ile antik Yunan’da birgok inangsal
ritiellerde mese agaci pargalarinin kullanilmasinin bu betimleme ile benzer gereksinim ve distinceler
ile gerceklesmis oldugu varsayilabilmektedir.

10 “Hicbir zaman yildinm mitevazi ségitlere carpmaz ve miitevazi ¢alilar Gok Girdltili'niin éfkeli simsedini hak etmez; yiice meseler ve yash
kiiller onun kurbanlaridir (Claudian, Poe., XXII: XXIl1/ XLV).”

11 Bazi bélimlerde yilan olarak belirtilir: ilgili blimler igin bk. (Apollonius Rhodius, Il: MCCLX-MCCLXX; Apollonius Rhodius, IV: CXXIII-CXXX);
bazi boltimlerde ise canavar olarak belirtilir (Apollonius Rhodius, 1V: CLXII-CLXX).
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Figlir 4: Zeus’a mese palamudu sunulmasini sahneleyen frizden kesit (Museo Arqueoldgico
Nacional, 2025).

Antik Yunan’da bazi kutlamalar ve eglencelerde de mesenin dnemli bir yeri oldugu anlasilmaktadir.
Zeus’un simgesi olarak mese yapragi ya da mese dali biciminde altindan yapilmis ¢elenklerin, olimpiyat
oyunlarinda basari elde eden kisilere ve basarili sanatgilara verildigi bilinmektedir (Cook, 1903b: 274,
Svana, 2022: 185, 191). Boeotia’da Hera ve Zeus’'un adina diizenlenen Daedala Festivali adi altinda
blylk kutlamalarin gergeklestirildigi bilinmektedir. Daedala etkinliklerinde kutsal mese korulugundan
secilen agac dallari ile sisli giysiler giymek, at arabalarini mese dallariyla stislemek, térende hayvan
kurban etmek gibi ritlieller sergilenmistir (Chaniotis, 2002: 35,45; Cook, 1903c: 412).

Troya Savaslari sirasinda da bircok antik Yunan savas kahramaninin kutsal mese ile ilgili 6geler
tasidigi ile ilgili anlatimlar bulunmaktadir:

“Parlayan midferli Hektor cevap olarak tek bir kelime etmedi, ama aceleyle, Argoslulari geri
pliskiirtmek ve bir¢cok kisinin canini almak icin tiim hiziyla hevesle yanindan gecti. Sonra onun iyi
yoldaslar1 tanrisal Sarpedon'u Zeus'un kalkan tasiyan giizel bir mesesinin altina oturttular ve
uylugundan, sevgili yoldasi olan yigit Pelagon, disbudak mizragini firlatti; ve ruhu tiikendi ve gézlerinin
lizerine bir sis diistii. Yine de canlandi ve Kuzey Riizgari'nin (izerine estiginde nefesi, ruhunu aci bir
sekilde (ifledikten sonra onu yeniden yasatti (Homeros, Il., V: DCLXXX-DCXC).”

Mesenin distnsel degeri bazi madeni paralar tzerinde gézlemlenebilmektedir. Rodos Adasi’'nda
mese agaci Helios adina kutsal sayilmis ve bu inang cesitli donemlere tarihlendirilmis bircok madeni
paraya islenmistir (Cook, 1903c: 418). Bu durum, mesenin kutsalliginin yalnizca Dodonna ile sinirli,
bolgesel bazda bir inang olmadigini ve antik Yunan cografyasinin butlinlinde yasatildigini
gostermektedir (Figlir 5).

Figlir 5: Rodos Adasi’'nda basilan Helios ve mese dallarindan yapilan tag betimlemeli para 6rnegi
(Cook, 1903c: 418).
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Epiros Krali I. Pyrrhos dénemine tarihlenen (MO 280) giimiis paralarin bir yiiziinde Zeus’'un mese
dallarindan yapilmis bir tacla betimlendigi gorilebilmektedir (Figlir 6). Bunun yaninda antik Yunan’da,
ozellikle Teselya Bolgesi'nde gesitli donemlerde ¢ok sayida Zeus ve mese betimlemeli glimis paralarin
basiimis oldugu anlasilabilmektedir (Cook, 1903c: 413). Belirli bolgelerde krallarin meseden yapilmis
olan taglari bir stire kullanmis olduklari I. Pyrrhos donemi para 6rneklerinden ortaya ¢cikmaktadir.

Figlir 6: Epiros Krali I. Pyrrhos dénemine tarihlenen (MO 280) giimiis para (Miinzkabinett der
Staatlichen Museen, 2025)

Antik Yunan mitolojisinde bircok anlatima konu oldugu bilinen, Zeus’un oglu ve bir yari tanri olan
Herakles’in de mese ile iliskili bazi olaylar ve durumlarinin bulundugu dikkat cekmektedir. Herakles
oldikten sonra bir mese agacinin altinda onun kremasyon uygulamasi yapilmistir (Taylor, 1979: 92).

Antik Yunan kentlerinde her kentin bir koruyucu tanri ya da tanrigasi oldugu bilinmekte, Zeus’un da
Dodona’nin koruyucu tanrisi oldugu anlasilmaktadir (Heras, 2017: 20). Genel olarak mese agacinin
Zeus'u temsil ettigi kanisi Antik Yunan’da egemen iken; Dodona’daki mese agacina ayri bir kutsiyet
yuklenmis ve bu agacin dogrudan Zeus’un ruhunu tasidigi ve konusarak (Strabo, XVI: 1I/ XXXVIII;
Pausianias, I: XVII/ V; Ovidius, Met., Xlll: DCCXV-DCCXVII). Zeus'u seslendirdigi diisiinilmus, yaprak
higirtilari aracilig) ile Zeus’un insanlara mesajini ilettigine, kehanetlerde bulunduguna inanilmistir
(Svana, 2022: 183; Philpot, 1897: 29; Taylor, 1979: 87). Dodona’daki kutsal mese agaci en erken antik
Yunan vyazarlarinda gorilebilmekte; Dodona’daki kutsal mese agaci ve bunun Zeus'u temsil ettigi
kanisinin Antik Yunan’in en eski inan¢ ogelerinden oldugunu gostermektedir. Bunun yaninda antik
Yunan’da agaclara ilk kutsalligin Dodona’daki kutsal meseye verildigi, bu gelenegin buradan yayilarak
diger tanri ve tanrigalara da sigramis oldugu diisiinilmektedir (Taylor, 1979: 88). Dodona disinda
Ceres’teki kutsal mese agacinin da varhg bilinmekte, Dodona’daki mese ile benzer islevler tasidig
anlasilmaktadir (Philpot, 1897: 63).

Kutsal mesenin Dodona’da bulunmasina ragmen, farkli bolgelerde de mese ile ilgili inangsal
unsurlarin varligr dikkat ¢cekmektedir. Arcadia’daki Lykaion Dagi’'ndaki inangsal ritiellerde mese
dallarinin kullanildigi; bu ritlielle Zeus'un adinin yiiceltildigi inancinin varligi bilinmekle birlikte, yagmur
yagdirmak icin de bu ritiiel gergeklestirilmistir (Svana, 2022: 184).

Antik Yunan’da mese ayni zamanda rahipler tarafindan diizenlenen bazi yagmur getirme ritiellere
de sahne olmustur. Kurakhgin yogunlugunu hissettirdigi zamanlarda rahipler, mese dallarini su
kaynaklarina daldirarak birtakim ritlieller diizenlerler ve bunun yagmurun yagmasina neden olduguna
inantlirdi (Eliade, 1958: 201).

Hesiodos, Dodona’daki mesenin Zeus tarafindan kutsallastirildigini ve kendi sozlerini insanlara
aktarmasi igin araci olarak sectigini aktarmaktadir:

“Orada (Ellopia) ¢ok sayida koyunu ve ©6kiizii olan insanlar, kabileler yasar ve sayilar
anlatilamayacak kadar ¢oktur. Oranin sinirinda Dodona adinda bir sehir insa edilmistir, Zeus onu sevdi
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ve (atadi) onu insanlarin sayg: duydudgu kahini olarak secti. Onlar (giivercinler) bir mese adacinin
oyugunda yasarlardi. Her kim o noktaya gelir ve 6liimsiiz tanriya soru sorar ve iyi alametlerle hediyeler
getirirse onlardan her tiirlii kehaneti égrenirler (Hesiod, Wom., XCVII)”

Antik yazili kaynaklarda mesenin dini ritiiellerde bazen tanrilara sunuldugu ile ilgili bazi detaylar
bulunabilmektedir:

“..Karanlik gemiden ¢ok uzakta olmayan bir yerde, giizel, parlak, genis alinli inekler otluyordu. Sonra
bunlarin etrafinda durdular ve tanrilara dua ettiler, yiiksek tepeli bir mese agacinin yumusak
yapraklarini kopardilar, ¢iinkii glizel siralanmis gemide beyaz arpa yoktu. Simdi dua edip ineklerin
bogazlarini kesip derilerini ylizdiikten sonra, uyluk pargalarini kesip (istlerini iki kat yagla kapladilar ve
lizerlerine ¢ig et koydular. Bolca kurbanin lizerine dékecek saraplari yoktu, bunun yerine suyla sunu
yaptilar (Homeros, Od., Xll: CCCLX-CCCLXXX). “

“Béylece yéniimii kaybettim ve 6gle vakti tamamen yoldan ¢iktim. Fakat yiiksek bir tepede kutsal
bir koruya benzeyen bir mese kiimesi fark edince, oradan bir yol veya ev kesfetme umuduyla oraya
dogru yol aldim. Orada, kabaca bir araya getirilmis tas bloklari, kurban edilmis hayvanlarin postlari ve
bir dizi sopa ve degnek buldum; hepsi de acik¢a ¢cobanlarin adaklariydi. Biraz uzakta, gliglii ve uzun
boylu ama yaslari ilerlemis, kéylii gibi giyinmis ve omuzlarina diisen birkag¢ érgiilii gri sagi olan bir
kadinin oturdugunu gérdiim. Ona yer hakkinda tam bir sorusturma yaptim ve o da Dor lehgesiyle
konusarak, bana oranin Herakles'e kutsal oldugunu ve kendisi hakkinda, bir odlu, bir cobani oldugunu
ve koyunlarina sik sik kendisinin baktigini séyledi (Dio Chrysostom, I: LII-LIV).”

Homeros’un verdigi bilgilerde insanhgin meseden tireme efsanesine iliskin bazi izler bulabilmek
mimkindr:

“Ne evlilikten kagabilirim ne de baska bir ¢6ziim bulabilirim ve annemle babam evlenmem icin beni
zorluyorlar ve oglum bu adamlar gegimini yiyip bitirirken sinirleniyor, ¢linkii tiim bunlari fark ediyor;
clinkii artik bir adam oldu ve Zeus'un onur bahsettigi bir evi gegindirebilecek durumda. Yine de bana
soyunun nereden geldigini séyle; ¢linkii sen eski bir hikayedeki meseden veya bir tastan tiiremedin
(Homeros, Od., XIX: CLVII-CLXV).”

Antik Yunan’da Arcadia halkinin kendilerinin meseden dogmus oldugu inanci bulunurken, kendileri
icin “mesenin ¢ocuklari” adlandirmasini kullanmayi uygun gérmislerdir (Taylor, 1979: 91,93). Benzeri
bir anlayis, bazi Roma yazarlarinda da gorilebilmekte ve Roma’da insanhgin baslangicinin mese temelli
olduguna iliskin inang izleri bulunabilmektedir (Juvenal, VI: VIII-XVII; Apollonius Rhodius, IV: DCXIII-
DCX).

3.3. Kiiltiirel Etkilesim ve Koken: Misir ve Minos Etkisi

Antik dénemlerde Akdeniz’e kiyisi olan uygarliklarin, agacglara kutsalliklar yiikleme ile ilgili ortak bir
inancsal gelenege sahip oldugu saptanmaktadir. Antik Yunan mitolojisinin olusmasinda ve gelismesinde
ozellikle Bronz Cagi'nda antik Misir'in ¢ok biylk etkileri oldugu dislincesi, konu ile ilgili bircok
arastirmaci tarafindan desteklenmektedir. Antik Yunan toplumunun temellerini olusturan Girit Adasi
merkezli Minos uygarligi Zamaninda Misir ile kiltlrel baglantilar ve etkilesimler yasandigi, bu kilturel
etkilesimde Fenike tliccarlarinin da 6nemli bir etken oldugu ve Ege diisiince diinyasina da bu bicimde
bircok inangsal 6genin aktariimis oldugu varsayilabilmektedir (Svana, 2022: 190-192). Minos uygarligina
ait olan birgok sanat Uriininde agacin kutsalligini betimleyen sahnelerin oldugu dikkat cekmektedir.
Knossos Sarayl cevresindeki mezar alanlarinda yapilan arkeolojik arastirmalarda bulunan yizik
islemeleri incelendiginde insanlarin agaclara verdigi kutsal degerlerin arttigi anlasiimaktadir. Bu
betimlemelerde bir tanricanin saginda ve solunda agaglari dans ederken agaglari sallayan ya da
meyvelerini toplayan insanlarin bir inan¢ unsuru olarak gerceklestirdikleri bu ritlielle tanricalari
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ylucelttikleri gortlmektedir (Figlr 7). Girit'te bulunan ve ayni sahneyi canlandiran bircok yiziik
betimlemesi, Ege cografyasinda agaclarin kutsal roliinii sergileyen erken betimlemelerdir (Tully ve
Crooks, 2015: 135; Marinatos, 2004: 27-28; Cook, 1903c: 405).

Figlr 7: Knossos Sarayi ¢evresindeki mezar alanlarinda bulunan yiziik betimlemeleri (Marinatos,
2004: 27-28).

Antik Yunan inancinda gorilen agac kiltlinin antik Misir toplumunun Girit Adasi ile etkilesimi
sonucu olusmaya basladigi, bu kiltiin olusmasi ve gelismesinde palmiye agacinin cok dnemli bir yeri
oldugu anlasilmaktadir. Girit Adasi’nda bulunan levhalar lizerindeki yazitlar, bu adaya antik donemlerde
Misir’dan insanlarin geldigi ve bazi kiltiirel aktarimlar gerceklestirdigini gostermektedir (Rjabchikov,
2023: 112). Knossos Sarayi yakinlarinda bulunan bir mihir betimlemesinde Palmiye agaci altinda
oturan ve kral konumunda oldugu dusiinilen bir minotor dikkat ¢ekmektedir. Mihir ve esya
betimlemelerinde yer alan aga¢ zamanla palmiye olmaktan c¢ikip meseye donlismis, minotor
betimlemesinin yerini ise Zeus almistir (Figlir 8). Bu durum, Zeus'un baslangicta bir minotor olup
olmadigina yonelik bazi duslinceleri de dogurmustur (Cook, 1903c: 410). Boylece Zeus kiiltinin,
Minos’un boga ile iliskilendirilen kutsal figlirlerinden ikonografik unsurlar devralmis olabilecegini
disunulebilmektedir (Svana, 2022: 191).

Konu ile ilgili modern arastirmacilarin disinda antik yazih kaynaklarda da bazi detaylar
bulunabilmektedir. Herodotos, su bilgileri aktarmaktadir:

“Gergekten de kéhinlik Dodona'da ve Misir'daki Thebai'de birbirine ¢cok benzer. Gelecegi kurbanin
bagirsaklarina bakip séylemek Misir'dan alinmistir. Dinsel térenler, alaylar, toplu halde dualar
Misirlilarda baslamis, Yunanlilar onlardan almislardir. iste bence bir tanit. Misirlilarin yaptiklari térenler
gozle gériiliir surette bir daha eskilik markasi tasirlar, Yunanhlar ise bunlari pek yeni bir tarihten beri
uygulamaktadirlar (Herodotos, II: LVIII).”

“Misir'daki Thebai'den iki kara giivercin ugmus, biri Libya'ya, 6blirii Dodona'ya gitmis. Bu ikincisi bir
meseye konmus ve dile gelmis, "Burada Zeus adina bir orakl kurulsun," demis; Dodonalilar bu sézleri
tanri buyrugu olarak karsilasmislar ve orakli kurmuslar. Ayrica derler ki, Libya'ya ugan giivercin de orada
bir Ammon orakli kurulmasini buyurmus. Gercekten orada da bir Zeus orakli vardir. iste Dodona
rahibelerinin ki, yaslisinin adi Promeneia, ondan sonrakinin Timarete ve en gencinin de Nikandra'dir,
anlattiklari bunlardir (Herodotos, Il: LV).”
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Figlir 8: Knossos Sarayi yakinlarinda bulunan bir mihir betimlemesi (Cook, 1903c: 410).

Girit Adasi’ndaki glinimiiz Hanya kentinde bulunan bir yazitin arka yiiziinde (Figlir 9) palmiye agaci
ile ilgili bazi detaylar bulunabilmektedir (Rjabchikov, 2023: 112).

1:(Onlar) (belirli bir 6lg alirlar), Yilanlar (alirlar) 4 kilig, palmiye meyveleri (belirli bir 6l¢i),

2: palmiye agaglari

3: 10 adam, palmiye meyveleri (belirli bir 6l¢l), (onlar) koruyucu (tanrica) Ma'ya ulastilar - Baba'ya
(ve)

4: Ana’ya - 4 adam, palmiye meyveleri (belirli bir 6l¢ti); Misir,
5:18 adamin ayaklarinda birlige palmiye meyveleri (belirli bir 6lc) verir,

6: (o) (belirli bir 6l¢l) verir.

Figlir 9: Hanya Yaziti'dan arka ylz (Rjabchikov, 2023: 112).

Yapilan arkeobotanik arastirmalari sonucunda Tas Cagi’nda Girit Adasi’'nda dogal ortamda yogun bir
bicimde mese agacinin varligl saptanmistir. Tas Cagi'nda mese ormanlari her ne kadar Girit'te yogun
bicimde goriilse de, cevresindeki kiiclik uydu adalarda olmadigi dikkat ¢ekmektedir. Neolitik Cag’a
gelindiginde ise mese ormanlarinda eskisine gére azalmalar goriilmis olup, bunu yerini zeytin agaclari
almaya baslamistir. Ancak mese ormanlari, Girit'teki en erken insan izlerinin varligindan baslayip
glinimize gelinceye kadar mesenin burada varhgini slirdirdGgi bilinmektedir. Saray dekorasyonu
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basta olmak tizere dayanikh esya yapiminda ve inangsal ritliellerde Girit'te mesenin kullanilmis oldugu
anlasiimaktadir (Cook, 1903c: 403, 408; Turgut, 2020: 25).

Antik Yunan’da Zeus ile eslestirilen kutsal mese Dodona’da bulunurken, Roma’daki kutsal mese ise
Jupiter ile 6zdeslestirilip Geismar yakinlarindaki Donar’da bulunmaktadir. Jupiter de goérevleri ve
yetkileri bakimindan Zeus ile 6zdes bir tanri olup 6fkelendiginde yildirimlari ile insanlari cezalandirdigi
bilinmekle birlikte, mese-Jupiter eslestirmesinde yine mesenin yildirim ¢eken bir aga¢ olmasi ile
baglanti kurulmus oldugu diisiinceleri olusturulabilmektedir (Eliade, 1958: 54,79).

Mese’nin kutsalligi inancinin Antik Yunan disinda 6nce Roma’da??, sonra ise tiim Avrupa’da takip
edilebilmektedir. Roma; Antik Yunan’da Zeus i¢in olusturulan mese korularinda oldugu gibi ayni bicimde
meseyi Jupiter ile eslestirmis ve onun adina mese korulari olusturulmustur (Virgil, Geo., Ill, CCCXXX-
CCCXXXV).

Girit Adasi’ndaki erken inang 6geleri incelendiginde bu glvercinlerin bir magarada bebek Zeus’u
besledigi inancinin varligi ortaya ¢ikmaktadir. Glivercin, mese ve Zeus sembollerinin dérnekleri Epirus
bronz paralarinda (Figiir 10) da gorilebilmektedir (Cook, 1903c: 407-408). Farkli donemlerde
yasamalarina ragmen Hesiodos ve Herodotos ayni glivercin — mese sembollerini aktarmakta ve bu
varlklarin kutsallastiriimasini anlatmaktadir. Boylece agag kiltliinlin Misir’dan yola ¢ikarak once Girit
adasina gelmis olabilecegi, buradan 6nce tiim antik Yunan cografyasina, en sonunda Avrupa’daki bircok
topluma aktarilmis oldugu izlenimi dogmaktadir.

Figlir 10: Epirus bronz parasinda mese ve glivercinler betimlemesi (Cook, 1903c: 408).
Sonug

Antik donemlerde insanlar kendinde olmayan 6zelliklere sahip bircok doga Ogelerini gdzlemleyip
onlara birgok kutsalliklar yiklemisler ve 6zellikle insanin yasaminin devamliligi adina insana biyik
Olclide yardimci olan doga 6geleri daha fazla 6n plana c¢ikarilarak onlara diinyadaki yasamin kaynagi
olarak deger yiklemislerdir. Birbirinden uzak farkh cografyalarda varhigini stirdiirdiigt bilinen antik
toplum mitolojileri incelendiginde karsimiza ortak birgcok mitolojik unsur ¢ikmaktadir. Antik dénem
mitolojilerinde en fazla karsilasilan 6gelerden olan ve insanlarin giinlik yasaminda gerceklestirme
olanagi bulunmayan, kusun u¢ma 6zelligi, agaclarin koruma 6zelligi, birgok yirtici hayvanin Ustiin avcilik
yetenegi gibi konular, antik dénem diinyasinda ortak islenen konularin basinda gelmektedir. Bu durum
insanlarin dogal ihtiyaci sonucu ortaya ¢ikan bir inangsal gereksinimin karsilanmasina yonelik ortaya
cikan bir sonugtur. insanlarin uzun yiizyillar boyunca biriktirerek olusturdugu bu varsayimlar, zamanla
antik diinya inanglarini olusturmaya yardim etmistir. Ortak mitolojik ogelerin, 6zellikle ortak iklim

2Roma yazili eserleri mese ile ilgili birgok kutsal anlatimlari barindirir: (Seneca, Her. Oet., MCDLXX-MCDLXXX; Seneca, Her. Oet., MDCXX-
MDCXXV) ve “Terentia ormanlarina iyice baktim ve sadece sunu séyleyebilirim ki, orada bir Dodona mesesi olsaydi, sanki Epirus'un tamamina
sahipmisim gibi hissederdim (Cicero, Il: IV).”
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kusaginda yasayan toplumlarda birbirine daha yakin oldugu saptanmaktadir. Dolayisi ile dogal kosullar,
duslince, inang ve evren anlayisinin bicimlenmesinde en 6nemli etken olarak belirmektedir.

Antik Yunan mitolojisinde mese agacinin bir sembol olarak tasidigi diistinsel anlami, inangsal islevleri
ve kiilttrel kdkenlerinin modern kaynaklarda belirtildiginden ¢ok daha detayli oldugu saptanmaktadir.
Antik  Yunan inanglarinin  bicimlenmesinde antik Misir inanglarinin  etkileri dogrudan
gozlemlenebilmekle birlikte, Ege Gogleriile birlikte ortaya ¢ikan kiltiirel etkilesim sonucunda sentez bir
inang yapisi ortaya cikmistir. Antik Yunan’da agacin kutsallastiriimasinin antik Misir kaynakli bir etki
oldugu disiliniilebilmekte; mesenin kutsallastiriimasi ise Ege Gogleri ile antik Yunan cografyasina gelen
Hint-Avrupa kokenli topluluklarin etkisi ile gliclenip deger kazanan bir kiilt oldugu saptanabilmektedir.
Antik donemlerde genelde meyveli agaclar yiceltilip kutsallastirilirken, antik Yunan toplumu tarimsal
bir meyve agaci disindaki bir aga¢ olan meseyi en ¢ok yliceltip, bas tanri olan Zeus ile 6zdeslestirmistir.
Bu durumun antik Yunan’da mesenin tarihinin diinyanin erken doénemlerine ait oldugunun
disinilmesinin bir sonucu oldugu ve diger agaclarin daha erken doénemlerde olustugunun
varsayllmasindan kaynaklandigi anlasilmaktadir. Yogun bicimde tarimla gecginen antik Misir ve Anadolu
toplumlarinda oldugu gibi tarla bitkilerinin yiceltiimesi ve kutsallastiriimasi; antik Yunan’da siklikla
takip edilen bir gelenek olmamis, cografi kosullardan dolay1 bolgede siklikla yetisebilen bitkilerden olan
mese ylceltilmis ve antik Yunan mitolojisinin 6nemli bir 6gesi olmustur.

Calisma kapsaminda degerlendirilen arkeolojik veriler, yazili kaynaklar ve ikonografik unsurlar,
mesenin mitolojik, kiltirel ve islevsel baglamlarda nasil merkezi bir konuma tasindigini géstermektedir.
Dislinsel temelleri ve gelisim evreleri baglaminda mese sembolizmi, yalnizca Antik Yunan mitolojisinin
degil, ayni zamanda Akdeniz diinyasindaki doga-kilt iliskilerinin anlasilmasinda da anahtar bir rol
Ustlenmektedir.

Aragtirma ve Yayin Etigi Beyani

Bu ¢alisma bilimsel arastirma ve yayin etigi kurallarina uygun olarak hazirlanmistir. Bu ¢alisma etik kurul
onayi gerektirmemektedir.

Yazarlarin Makaleye Olan Katkilari

Calismanin tamami tek yazara aittir. Yazarin makaleye katkisi %100’dr.
Destek Beyani

Calismada herhangi bir kurumdan destek alinmamistir.

Cikar Beyani

Calismada gikar catismasi yoktur.
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Extended Summary

In ancient civilizations, nature was not only a source of sustenance but also a domain filled with
mystery and divine significance. Particularly in times and societies where rational explanations were
unavailable or insufficient, natural elements—trees, rivers, mountains—were interpreted as
manifestations or instruments of the sacred. Within this context, trees often served as bridges
between the human and the divine. Among various tree species, the oak tree held a distinctive and
elevated position in ancient Greek religious thought. This study examines the symbolic and ideological
role of the oak in ancient Greek mythology, with a focus on its association with Zeus and the sanctuary
of Dodona. It further investigates the broader cross-cultural evolution of oak symbolism by tracing its
links to Indo-European traditions, ancient Egyptian beliefs, and the Minoan civilization.

The research draws upon ancient literary texts, archaeological findings, and iconographic material,
creating a multidisciplinary framework to understand the development and persistence of oak-related
symbolism. The study’s central premise is that the oak tree did not gain its sacred status in a vacuum;
rather, its elevation to a divine symbol, particularly associated with Zeus, reflects a convergence of
older traditions and local environmental realities.

During the Mesolithic and Neolithic periods, early humans developed complex relationships with
their environment. As they began cultivating plants and settling in permanent locations, their
perception of certain natural elements evolved. Trees, essential for food, shelter, and firewood, came
to symbolize life, protection, and continuity. In Mesopotamia, Anatolia, and early Egypt, sacred beings
were frequently anthropomorphized. However, in Egypt, we also see syncretic forms such as falcon-
headed (Horus) or jackal-headed (Anubis) deities, indicating a blending of human and animal traits.
The inclusion of trees and plants into this sacred taxonomy seems a logical development, particularly
given their visible and life-sustaining properties.

In ancient Greece, this nature-oriented worldview persisted, but it took on more sophisticated and
codified forms. The Greeks created sacred groves (alsos) dedicated to individual deities. These groves
were often composed of specific tree species associated with specific gods: laurel for Apollo, olive for
Athena, myrtle for Aphrodite, and oak for Zeus. Evidence of such groves has been discovered through
archaeobotanical studies around temple sites, indicating deliberate planting and arrangement of trees.

The oak was especially revered not only because of its longevity, strength, and evergreen nature,
but also due to its apparent connection with lightning—a phenomenon associated with Zeus. Oaks are
particularly susceptible to lightning strikes, which may have prompted ancient observers to interpret
this as a divine sign.

The most significant religious site tied to the oak tree was Dodona, located in northwestern Greece.
Dodona was considered the oldest of all Greek oracles, even predating Delphi. The sanctuary featured
a sacred oak whose rustling leaves and cooing doves were believed to carry the voice of Zeus. This
tradition of natural divination, whereby sounds and movements in the natural environment were
interpreted as divine communication, underpins the ritual significance of the site. Priests and
priestesses (notably the Selloi and Peleiades) interpreted the rustling of oak leaves and the behavior
of doves as responses to questions posed by pilgrims. Homer, Hesiod, Herodotus, and Plato all
reference Dodona as a key oracle in Greek religious life.
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According to Herodotus, the Dodona oracle may have had Egyptian origins, conveyed through the
story of two doves flying from Thebes in Egypt—one settling in Libya (Ammon), the other in Dodona.
While this account blends myth with ethnographic imagination, it also suggests a cultural continuity or
influence between Egyptian and Greek religious structures, particularly in divination practices and tree
symbolism.

In Greek mythology, the oak tree's role extends beyond Dodona. Dryads—tree nymphs—were
considered guardians of individual trees, especially oaks. The name Dryad itself derives from the Greek
word for oak (drus), underscoring the deep mytho-linguistic connection. The lives of dryads were
believed to be bound to their respective trees; harming an oak could bring divine retribution, as in the
case of King Cleomenes of Sparta, who was said to have died after desecrating a sacred grove.

Mythical heroes and gods were also depicted with oaks. In Homeric epics, Odysseus consults the
oak of Dodona before making pivotal decisions. The Argonauts’ ship, the Argo, was partly built from
sacred Dodona oak, granting the vessel prophetic speech. In art, gods such as Zeus, Apollo, and Athena
are sometimes shown seated beneath or interacting with oak trees, suggesting reverence and spiritual
proximity.

Coins from regions such as Epirus, Smyrna, and Rhodes feature oaks, dryads, or oak wreaths,
indicating the tree’s civic and religious symbolism. Notably, the oak wreath was used as a victory crown
in some athletic and artistic competitions, symbolizing both divine favor and personal excellence.

Beyond mythology and art, the oak played practical and symbolic roles in ancient rituals. Oak acorns
were a food source in prehistoric times, and oak wood was used in shipbuilding, temple construction,
and religious offerings. Even after its role as food diminished, oak acorns remained present in sacrificial
rituals, as documented by Columella and Homer. In healing traditions, oak acorns were used in
medicinal mixtures, particularly for digestive issues.

Certain festivals, such as the Daedala Festival in Boeotia, incorporated oak branches and effigies in
their rituals. Participants adorned themselves and their chariots with oak to honor Zeus and Hera,
combining nature worship with performative celebration. In some instances, oaks were dipped in
rivers by priests to invoke rain, demonstrating a belief in the tree’s capacity to mediate between
human need and divine will.

The study expands its scope by examining oak symbolism in other Indo-European traditions. The
oak was sacred to Jupiter in Roman mythology, Thor in Norse mythology, and Perun among the Slavs.
All these deities share storm-related attributes and are linked to sky and lightning phenomena,
suggesting a common proto-Indo-European religious archetype.

In Minoan Crete, the tree most frequently associated with divinity was the palm tree, as evidenced
in frescoes, rings, and seals. However, by the end of the Bronze Age and the beginning of the Greek
Dark Age (c. 1100-800 BCE), the oak seems to have supplanted the palm in symbolic significance. This
shift likely reflects the sociopolitical transformation and migration patterns (e.g., the Dorian invasion)
that introduced new religious paradigms into the Aegean world.

Material evidence from Minoan and Mycenaean sites shows tree worship scenes, where female
figures (possibly goddesses) interact with stylized trees. Over time, this imagery evolves into more

recognizable Greek representations involving Zeus and the oak.
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The oak tree in ancient Greek mythology was more than a botanical entity—it was a sacred symbol
deeply embedded in religious practice, mythological narrative, and cultural identity. Through the
sanctuary of Dodona and the widespread use of oak imagery in literature, art, and coinage, the oak
came to represent divine authority, cosmic order, and the continuity of life.

This study highlights how the symbolism of the oak evolved through cross-cultural interaction,
ecological observation, and theological synthesis. By integrating comparative mythology, archaeology,
and art history, the paper demonstrates that oak symbolism was not an isolated phenomenon but part
of a broader, interconnected web of ancient beliefs spanning the Mediterranean and Indo-European
worlds.

The oak’s role in Greek mythology also provides critical insights into how natural elements were
sacralized to form complex cosmologies. Moreover, it serves as a case study in understanding the
evolution of mythological thought, particularly in relation to environmental conditions, ritual needs,
and intercultural exchanges. The oak thus stands as a key to unlocking not only the spiritual life of the
ancient Greeks but also the shared symbolic language of ancient civilizations.
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