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MiTQLOJiK BIiR SIMGESEL ORUNTU:
AGAC, KUS VE YILAN UCLEMESI

Doc. Dr. Sahin BUTUNER*

Oz: Insanlik tarihi boyunca sdylenegelen halk anlatilarinda dikkat ¢ceken dnemli bir konu-
lardan biri agag¢-kus-yilan mitolojik simgelsel Oriintiisiidiir. Bu 6riintii, diinya iizerindeki pek
¢ok milletin kiiltiiriinde oldugu gibi Tiirklerin geleneksel diinya goriisiinde de yer edinmis; mit,
destan, masal gibi sozlii anlatilarin yani sira mimari, resim ve giyim kusam gibi ¢esitli sanat
alanlarinda motif olarak yeniden tiretilmistir. Tiirk anlati geleneginde agag, kartal ve yilandan
olusan bu mitolojik 6rlintii, Oguz Kagan Destani’ndan itibaren farkl: bigimlerde varligini siir-
diirmiistiir. Tarihsel siire¢ i¢inde agag imgelemi gok agaci, kavak agaci, diinya agaci adlariyla
anlatilarda yer alirken; kus imgelemi bazen kartal, bazen Anka kusu, bazen de kuzgun olarak
yer alir; yilan imgelemi ise yilan ya da ejderha ismiyle anilmistir. Bu mitolojik unsurlarin bir
arada bulunmas: ilk bakista tesadiifi gibi goriinse de aslinda birbiriyle baglantili, biitiinciil bir
oriintli olusturmaktadir. Bu ¢aligmada, gegmisten giiniimiize tekrar eden agag-kus-yilan mito-
lojik oriintiisii, “folklor merkezli mitolojik okuma yontemi” ile analiz edilmektedir. Bu yon-
temden kasit, mitolojik unsurlar1 yalnizca tarihsel veya karsilastirmali dinler tarihi perspekti-
fiyle degil, dogrudan Tiirk halk anlatilarinin (destan, efsane, masal, halk hikayesi) kendi bag-
lamu iginde, folklorik malzemenin bigim ve islevini merkeze alarak okumaktir. Mit ve mitolo-
jiye ait unsurlar birer folklor malzemesi, kiiltiirel bir tiriindiir ve i¢cinde bulundugu toplumun
geleneksel diinya goriisiinii yansitir. Bu baglamda ¢alismanin amaci, destan, efsane, masal gibi
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anlatilarda tespit edilen agag, kus, yilan iiglemesi tizerinden Tiirk toplumunun geleneksel diinya
goriisii hakkinda bilgi sahibi olmaktir. Tiirk anlatilarinda (6zellikle masallar ve destanlarda)
betimlenen agac-kus-yilan mitolojik Oriintiisii, samanin erginlenme tdrenlerine benzeyen bir
yap1 sergiler. Bu oriintiide agag, ii¢ diinyay1 bir arada tutan kozmik bir varliktir; agag iizerinde
yasayan kartal, anlatilarda kahramana yardim eden mitolojik bir kustur; yilan ise kartalin yav-
rularmn1 yemek isteyen hasim bir mitolojik varliktir. Tiirk mitolojisinde agag-kartal-yilan dii-
stincesi, dogum, yasam ve liimiin sembolii olarak donemin sanatsal anlayisina gore yeniden
kurgulanmis ve gliniimiize kadar ulasan 6nemli bir sanatsal kompozisyon haline gelmistir.
Anahtar Kelimeler: mitoloji, anlati, agag, kus, yilan.

A MYTHIC SYMBOLIC PATTERN:
THE TRIAD OF TREE, BIRD AND SERPENT

Abstract: An important issue that draws attention in folk narratives throughout human his-
tory is the tree-bird-serpent mythological pattern. This pattern has taken its place in the tradi-
tional worldview of the Turks as well as in the cultures of many nations around the world; It
has been reproduced as a motif in oral narratives such as myths, epics, fairy tales, as well as in
various art fields such as architecture, painting and clothing. This mythological pattern, con-
sisting of trees, eagles and serpent in the Turkish narrative tradition, has existed in different
forms since the Epic of Oghuz Khan. In the historical process, the tree imagination takes place
in the narratives with the names of sky tree, poplar tree, world tree; the bird imagination some-
times appeared as an eagle, sometimes as a phoenix, and sometimes as a raven; The serpent
imagination was called serpent or dragon. Although the coexistence of these mythological ele-
ments may seem coincidental at first glance, it actually constitutes a holistic pattern that is in-
terconnected. In this study, the tree-bird-serpent mythological pattern, which repeats from the
past to the present, is analyzed with the "folklore-centered mythological reading method". What
is meant by this method is to read mythological elements not only from the perspective of his-
torical or comparative history of religions, but directly within the context of Turkish folk nar-
ratives (epics, legends, fairy tales, folk tales), by focusing on the form and function of folkloric
material. Elements of myth and mythology are folklore materials, cultural products and reflect
the traditional worldview of the society in which they live. In this context, the aim of the study
is to have information about the traditional worldview of Turkish society through the tree, bird
and serpent trilogy detected in narratives such as epics, legends and fairy tales. The tree-bird-
serpent mythological pattern depicted in Turkish narratives (especially fairy tales and epics)
exhibits a structure similar to the maturation ceremonies of the shaman. In this pattern, the tree
is a cosmic entity that holds the three worlds together; The eagle that lives on a tree is a myth-
ological bird that helps the hero in the narratives; The serpent is a hostile mythological being
that wants to eat the eagle’s cubs. In Turkic mythology, the idea of tree-eagle-serpent was re-
constructed according to the artistic understanding of the period as a symbol of birth, life and
death and has become an important artistic composition that has survived to the present day.

Keywords: mythology, narrative, tree, bird, serpent.
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Giris

Agag, kus ve yilandan olusan mitolojik oOriintii birlikte ele alindiginda zen-
gin bir mitolojik altyapinin varlig1 goze ¢arpmaktadir. Bu durum, birgok mil-
letin mitolojik diinya gdriigiiniin birbirinden etkilenmesinin yan1 sira, kozmo-
lojik sorulara verilen ortak cevaplardan da kaynaklanabilir. Tepesinde karta-
lin, kokiinde yi1lanin bulundugu hayat agact mitolojisine bakildiginda, bu mi-
tolojik yapinin ayni veya benzer islevlerle pek cok kiiltiirde farkli adlarla yer
aldig1 goriilmektedir. Tepesinde kartal, dibinde yilan bulunan bu kozmik agac
inamgim Tiirk, Hint, Cin, Iran, Izlanda, Cermen, Misir, Mezopotamya ve Peru
mitolojilerinde gozlemlemek miimkiindiir. Mitolojide Havai Agaci, Eddik
Agaci, Yggdrasil gibi adlarla anilan, g6giin diregi olarak kabul edilen ve te-
pesinde bir kartalin yasadigi diinya agacinin kokiinii kozmik bir yilan kemir-
mektedir (Campbell, 1995: 125). On Asya inamisinda arkeolojik arastirma-
larda miihiirlerin lizerinde tepesinde kartal olan diinya agaci figiirlerine rast-
lanirken; izlanda mitolojisinde Yegdrasils askr (diinya mesesi) olarak bilinen
agacin tepesinde bir kartal bulunur (Harva, 2015: 65). Cermen mitolojisinde
Odin, Diinya Agact’nin tepesinde kartal bicimindedir ve agacin kokiinii ke-
mirmeye calisan yilana saldirir (Wittkower, 1939: 303). Bu kadar farkli cog-
rafya ve kiiltiirde karsilasilan agag-kartal-yilan ticlemesinin hangi millete ait
oldugunu sorgulamaktan 6te, bu inanisin neden bu kadar yaygimn oldugu ve
icinde bulundugu baglamda hangi islevleri yerine getirdigi daha énemlidir.
Nitekim Wittkower (1993) belirttigi gibi, belirli bir tarihsel durumu anlamak
icin bir semboliin nereden gelip nereye gittigini bilmek tek basina yeterli de-
gildir; asil 6nemli olan, semboliin anlamini i¢inde bulundugu baglam iginde
islevsel bir yontemle degerlendirmektir. Bu ¢calismada da benzer bir yaklagim
benimsenmekte ve agag-kus-yilan Oriintiisii, yalnizca tarihsel-kdken bilimsel
bir perspektifle degil, Tiirk anlatilarinin kendi baglami iginde islevsel olarak
ele alinmaktadir. Yaratilistan beri farkli bi¢imlerde varligini siirdiiren bu oriin-
tiiniin kozmogoni ve eskatolojide derin bir tarihi vardir; bu nedenle her bir
ornek, kendi anlatisal ve kiiltiirel baglami icinde degerlendirilmelidir.

Yontem

Gecmisten giiniimiize agag, kus ve yilan etrafinda sekillenen mitolojik dii-
siince, zamanin ve donemin sartlarina bagl olarak anlatilara ve ¢esitli sanat
alanlaria dahil olmus, giderek ¢coziimlenmesi gii¢ bir mitolojik Oriintii
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olusturmustur. Bu c¢alismanin temel sorunsali sudur: Agag, kus ve yilanin
farkli anlatilarda ve sanat dallarinda tekrar eden birlikteligi rastlantisal bir mo-
tif y1gilmas1 mudir, yoksa belirli bir kozmolojik ve ritiiel semanin yansimasi
olarak iglev géren biitiinciil bir 6riintii miidiir? Bu sorunsali ele almak i¢in ¢a-
lismada, mitoloji ¢dzlimleme yontemlerinden biri olan “folklor merkezli mi-
tolojik okuma yontemi” kullanilacaktir. Bu ¢alismada “folklor merkezli mito-
lojik okuma yontemi” ile kastedilen, mitolojik unsurlar1 yalnizca tarihsel veya
karsilastirmali dinler tarihi perspektifiyle degil, dogrudan Tiirk halk anlatila-
rinin (destan, efsane, masal, halk hikayesi) kendi baglami i¢inde, folklorik
malzemenin bi¢gim ve islevini merkeze alarak okumaktir. Bu yontemin kuram-
sal cergevesi, Propp’un (2001) anlatilarin bigimsel ve islevsel analizine yone-
lik yaklasimi ile Dundes’in (1964) halk anlatilarina uyguladigi bigimbilimsel
¢Oziimleme yontemine dayanmaktadir. Ayrica Tirk halkbiliminde yontem
tartismalar1 baglaminda Cobanoglu’nun (2005) calismasi da bu arastirmanin
yontemsel ¢ercevesinin olusmasinda belirleyici olmustur. Caligsma, bilimsel
arastirma yontemlerinden nitel arastirma ve onun iginde de belge tarama veya
dokiiman analizi ile desenlenmistir. Mit ve mitolojiye ait unsurlar birer folklor
malzemesi, kiiltlirel bir tirlindlir ve i¢inde bulundugu toplumun geleneksel
diinya goriisiinii yansitir. Bu baglamda ¢aligmanin amaci, destan, efsane, ma-
sal gibi anlatilarda ve mimari, resim, giyim kusam gibi sanat dallarinda tespit
edilen agac, kus ve yilan liclemesi {izerinden Tiirk toplumunun geleneksel
diinya goriisii hakkinda bilgi edinmektir.

Bulgular ve Yorum

Tarihin en eski devirlerinden itibaren agacin etrafinda sekillenen kartal ile
yilan arasindaki miicadele, bircok milletin mitolojisinde, efsanesinde ve anla-
tisinda siirekli olarak yeniden kurgulanmistir. Kartal, kuslarin en giigliisii ola-
rak kabul edilirken; yilan, en tehlikeli hayvanlar arasinda goriilmiistiir. Kartal
ve yilan arasindaki bu savas, yalnizca iki hayvan arasinda bir miicadele degil,
ayn1 zamanda kozmik bir savastir. Nitekim Wittkower’a (1939: 293) gore, in-
sanoglu kozmik bir miicadeleden bahsettiginde kartal ve yilan arasindaki mii-
cadelenin ilk anilarini, efsanelerini anlatmistir. Bu kozmik miicadelenin izle-
rine pek ¢ok farkli cografyada rastlamak miimkiindiir. Kalmuklarda Zambu
agacinin yapraklarini ve meyvelerini bir ejderha yerken (Harva, 2015: 65-66);
Orta Asya efsanelerinde kartal, Abirga denilen yilana saldirmaktadir.
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Iskandinav mitolojisinde diinya agacinin tepesindeki kartal yine yilana saldi-
rirken; Incil’deki cennet kissasinda yilan, hayvanlarin en alt asamasinda ko-
numlandirilmistir (Harva, 2015: 65-66). Bir Orta Asya mitinde Tanr1 Ogir-
vani, kartal Garide’nin bi¢imini alarak yilan Losun’a saldirmis ve Semeru
Dagi’nda yilani oldiirmiistiir (Eliade, 1999: 299). Ongurlarin ve Selkuplarin
mitolojisinde kutsal aga¢ diinyanin ekseni olarak belirlenmis; tepesinde kus,
koklerinde ise yilan konumlandirilmistir (Sagalayev, 2020: 120). Hayat aga-
cinin tepesinde bulunan ve gokyiiziindeki giicleri simgeleyen kartal ile hayat
agacinin altinda bulunan ve yeraltindaki gii¢leri simgeleyen yilan diislincesi,
Kalmuklarda Zambu Agaci, Mogollar ve Buryatlarda ise Abirga Agaci etra-
finda sekillenmistir (Harva, 2014: 64). Mitolojiden kaynagin1 alan ve anlati-
larda iglenen bu diisiince sisteminde hayat agaci diinyanin merkezinde konum-
lanir ve hayati temsil eder; yilan, kotiiliigli ve yer altim simgelerken; kartal,
iyiligi ve gokyiiziini temsil eder. Mitolojideki iyi-kotii, kozmos-kaos diia-
lizmi, kartal ve yilan iizerinden anlatilarda yeniden hikaye edilmistir. Bu ev-
rensel tablonun iginde Tiirk mitolojisi de benzer bir yap1 sergilemekle birlikte,
kendine 6zgili yorumlarla bu Oriintiiyli zenginlestirmistir. Asagidaki boliim-
lerde, Tiirk anlat1 geleneginde agag¢-kartal-yilan oriintiiniin nasil sekillendigi,
Oguz Kagan Destani’ndan Kirgiz destanlarina, Altay efsanelerinden Anadolu
masallarina kadar uzanan 6rneklerle ele alinacaktir.

Diinya tizerindeki birgok milletin mitolojisinde hayat agaci etrafinda sekil-
lenen mitolojik miicadeleyi bir ebedi doniis mitosu olarak da degerlendirmek
miimkiindiir. Yok olus ve yeniden var olus dongiisiinii anlatan bu mitoslarda,
kartal ile yilan arasindaki diializm belirleyici bir rol oynar. Nitekim Altay ve
Mogol efsanelerinde de bu diializmin agik 6rnekleri goriilmektedir. “Mogol-
larin yaratilis efsanesinde Losun adli bir yilan yeryiiziine ¢ikarak tiim canlilar
oldiiriir ve evrende bir kaos ortami yaratir. Bunun tizerine Tanr1, gdkyiiziinden
Ocgirvani adli bir kahraman gonderir. Ogirvani, Semeru Dagi’nda kartal Ga-
ride’nin suretine girerek yilani dldiiriir ve boylece kaosu kozmosa doniistiiriir”
(Harva, 2015: 100-101). Altay ve Mogol efsanelerinde yilan, insanlarin ebedi
diismani olarak konumlandirilir; canlilara zarar verir ve diizensizligin (kao-
sun) kaynagmi olusturur. Tanri’nin gonderdigi kahraman, kartaldan (Ga-
ride’den) aldig1 gii¢le yilan1 6ldiirerek diizeni yeniden tesis eder. Bu anlati-
larda kartal veya kartalin giiclinii alan kahraman, kaosu kozmosa, diizensizligi
diizene doniistiiren temel aktordiir.
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Yaratilis destanlarindan itibaren kusun diinya mitolojisinde 6nemli bir yeri
olmustur. Kus, mitolojik diisiincede kutsal bir varlik olarak kabul edilmis ve
hayat agacinin yaninda konumlandirilmistir. Bunun yani sira kus, bir varligin
ruhunu veya ata ruhunu sembolize eden mitolojik bir unsur olarak goriilmek-
tedir. Kus ile hayat agac1 birlikteligine diinyanin farkli cografyalarinda rastla-
mak miimkiindir. “Misir Oliiler Kitabi’nda 6len insan bir sahine benzetilir-
ken; Mezopotamya’da ise dliilerin kus bigiminde olduguna inanilmistir. Av-
rupa ve Asya’daki tarih oncesi kalintilarda kus ve evren agaci birlikte tasvir
edilmistir. Orta Asya, Sibirya ve Endonezya mitolojilerinde evren agacinin
dallarina tiinemis kuslara rastlanir. Ayrica samanlarin, kus bigcimine biiriinerek
evren agacina ulastiklarina inanilmistir” (Eliade, 1999: 523). Bu 6rnekler, kus
ve agagc birlikteliginin neredeyse evrensel bir mitolojik yap1 oldugunu goster-
mektedir.

Tekrar tekrar kurgulanan anlatilarda hayat agacinin kokiinii kemiren veya
kusun yavrularin1 yemek isteyen yilan, zamanla bazen ejderha adiyla anil-
maya baslamistir. Ejderha, diinya mitolojisinde yilanlarin krali olarak kabul
edilir ve genellikle yer alt1 diinyasinda konumlandirilan kétii ruhlu bir varlik-
tir. Birgok anlatida ejderha, kahramanin karsisina ¢ikan temel engellerden biri
olarak islev goriir. Bonnefoy’un derledigi bilgilere gore bu durum farkli mi-
tolojilerde benzer bigimlerde karsimiza ¢ikar: Arnavut mitolojisinde kahra-
man bir magarada yedi basl ejderhay1 dldiiriir (2000: 48); Yunan mitoloji-
sinde Apollon bir ejderhayi 6ldiiriir (2000: 64); Ermeni mitolojisinde Vahagn
bir ejderha avcisidir (2000: 222); Yunan mitolojisinde Herakles ejderhay 61-
diiriir (2000: 335); Hint mitolojisinde Rama ejderhalar1 6ldiiriir (2000: 448).
Bu ornekler, ejderhanin evrensel olarak kahramanin hasmi olarak konumlan-
dirildigin1 gostermektedir.

Diinyanin sonu, mitolojik diisiincede ve dinlerde genellikle bir tufan sonu-
cunda meydana gelmektedir. Yok olus ile ilgili efsanelerde ve mitolojilerde
bu tufan, su tufani veya ates tufani seklinde goriilmektedir. Ancak bu tufanla-
rin disinda, yilanin sebep oldugu bir eskatoloji (diinyanin sonu 6gretisi) de
bulunmaktadir. Mitolojilerde, efsanelerde ve dinlerde yok olusun sebebinin
yalnizca tufan degil, ayn1 zamanda yilan olarak da gosterilmesi oldukca dikkat
cekicidir. Yeryliziinii gevreleyen, zehrini figkirtarak tiim canlilar1 yok eden bu
dev yilandan Altay, Hint, Mogol ve Iskandinav mitolojilerinde bahsedilmek-
tedir (Harva, 2014: 100-101). Diinyanin sonunun ii¢ farkl sekilde
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gerceklesecegi diisiiniilmektedir ve bunlardan birinin bir yilan tarafindan
meydana gelecegi inanci, eskatolojinin en arkaik diisiince sistemlerinden biri
olarak kabul edilebilir. Tirk mitolojisinde de benzer bir yilan eskatolojisinin
izlerine rastlamak miimkiindiir. Ozellikle Altay ve Sibirya Tiirklerinin mito-
lojilerinde, yer alt1 diinyasinin hiikiimdar1 Erlik’e bagli dev yilanlarin kiyamet
benzeri bir yok olusa sebep olacagina dair inanislar bulunmaktadir. Bu durum,
yilanin yalnizca bir engel veya kotiilitk sembolii olmadigini, ayn1 zamanda
kozmik diizenin tamamen ¢okiisiinii temsil eden bir eskatolojik unsur olarak
da islev gordiiglinti gdstermektedir.

Mitolojik miicadeleyi sadece anlatilarla sinirli tutmamak gerekir; ayni ya-
piy1 saman adaylarimin kendini gergeklestirme (erginlenme) torenlerinde de
gozlemlemek miimkiindiir. Saman adaymin gokyiiziine veya yer altina yaptig
yolculuk, onun gelisim siirecini tamamlamasinda kritik bir role sahiptir. Bu
durum, tipk1 anlatilarda kahramanin yer alt1 yolculugunun ardindan yeryiiziine
donerek kemale ermesiyle paralellik gosterir. Goldlar, Dolganlar ve Tunguz-
larda ¢ocuk ruhlarimin bir kus gibi kozmik agacin dallarinda bekledigine ve
samanlarin bu ruhlar1 oradan getirdigine inanilir (Eliade, 1999: 305-306). Sa-
manin yolculuklarimi bir kus bigciminde gerceklestirdigi inanci, farkli form-
larda anlatilara da yansimistir. Tiirk masallarinda kahramanin yer alt1 diinya-
sina gitmesi ve oradan bir kus yardimiyla yeryiiziine donmesi motifi siklikla
karsilagilan bir durumdur. Bu durum, samanin yer alt1 veya gokyiizii yolculu-
gunun sembolik bir anlatimi olarak yorumlanabilir. Ornegin, Anadolu masal-
larinda kahramanin devlerin veya ejderhalarin yasadigi yer alti1 diinyasina in-
mesi ve oradan bir kartal veya baska bir kutsal kus sayesinde yeryiiziine ¢ik-
mast (Giiney, 1992: 269; Kaya ve Yilmaz, 2021: 237), samanik erginlenme
ritiiellerinin anlatiya dontligmiis bigimidir. Benzer bir yap1 Kirgiz destan1 Er
Tostiik’te de goriliir: Kahraman yer alt1 diinyasina yaptigi yolculuk sirasinda
bir kartaldan yardim alir ve erginlenme siirecini tamamladiktan sonra yeryii-
ziine doner (Ogel, 2010: 546). Samanin bu yolculugu anlatilarda hikaye edi-
lirken, isim, motif ve islev baglaminda farkli mitolojilerden de etkilenmis olsa
da temel yap1 evrensel bir erginlenme semasina dayanmaktadir. Bu baglamda,
agac-kus-yilan Oriintiisii yalnizca bir anlatt motifi degil, ayn1 zamanda sama-
nik diinya goriislinlin ve erginlenme ritiiellerinin sembolik bir yansimasi ola-
rak da okunabilir.
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1. Kozmosun Sembolii Aga¢

Hayat agaci, Tiirk diinyasinda farkli adlarla anilmaktadir. Sibirya Tatarla-
rinda pay-yulang baypixta, Hakaslarda payxazing bayakagag¢, Altaylilar ve
Sorlarda pay-guzug bay-sedir ile pay-torum baydirek, Karagay-Malkarlarda
curtta jangiz terek ve Altaylilarda temir terek olarak adlandirilmaktadir (Er-
gun, 2017: 186). Hayat agacinin veya diinya agacinin diger agaclardan en te-
mel farki, yaratilistan itibaren var olmasidir. Yaratiligtan itibaren ¢evresindeki
tiim canlilar besleyerek onlar i¢in bir yasam kaynagi olmustur. Nitekim Yakut
efsanelerinde insanlar ve hayvanlar hayat agacinin etrafinda yasamakta ve
agac onlar1 beslemektedir (Harva, 2014: 61). Kutsal aga¢ inanisinin kékeni
Altay mitolojisine kadar uzanmaktadir. Eski Tiirkler, bu agac1 kutsal sayarak
torenlerini ylizyillar boyunca onun etrafinda gerceklestirmislerdir. Beltirler ve
Sagaylar (Gliney Sibirya’da yasayan Tiirk topluluklar1) ayinlerini kayimn aga-
cmin altinda yaparken, Yakutlar karagam agacini kutsal saymislardir (Inan,
1986: 64). Bay-terek, bay-kayin gibi adlarla anilan bu agaclar, Tiirk kiiltii-
riinde kutsal kabul edilen agaglardir. Oguz Kagan Destani’nda gegen “agag
govdeli kadinla evlenme” motifi ve kahramanin oglunun Gék-Han adini al-
masi, agacin Tanr1 katina kadar uzandigim1 sembolize etmektedir (Aliyev,
2020: 90). Bu 6rnek, hayat agacinin yalnizca mitolojik bir unsur degil, ayni
zamanda Tiirklerin kozmoloji ve egemenlik anlayisinin da merkezinde yer
alan kutsal bir sembol oldugunu gdstermektedir.

Hayat agacinin en temel Ozelliklerinden biri, Tanr1 ve kutsal ruhlarin
mekan tuttugu yer olmasidir. Bu duruma dair Tiirk mitolojisinde pek ¢ok &r-
nek bulunmaktadir. Altaylar, Ulgen’in oturdugu bir ¢am agacindan bahseder-
ken; Yakutlar, gogiin sinirlarini agan biiytik bir agactan s6z etmektedir. Benzer
sekilde, Er Tostiik destaninda da c¢ok yiiksek bir agactan bahsedilmektedir
(Roux, 1994: 123). Tiirk mitolojisine gore kayin agaci veya ¢am agaci, 6nce-
likle Ulgen tarafindan yeryiiziine indirildigi i¢in kutsal kabul edilir. Yakut mi-
tolojisinde Gok-Tanr1’nin atin1 baglamak i¢in bu agaci kullandig1 veya Toprak
Ana Darhan-Hotun tanriganin esyalarini asmak i¢in bu agact kullandig: anla-
tilmaktadir (Sagalayev, 2020: 126). Altay samanizminde goriilen kozmik
diinya agaci, ii¢ diinyayr birbirine baglama isleviyle mitolojik diisiincenin
merkezinde yer alir. Bu diisiince, Altaylilarin dua térenlerinde de somut olarak
goriilmektedir: ayin sirasinda kam (saman), gége ¢ikmak icin bu agaci kullanir

-14-



Mitolojik Bir Simgesel Oriintii: Agag, Kus ve Yilan Uglemesi
/2026/C.14/S.39/s.7-34

(Potapov, 2012: 51). Mitolojik diisiincede ortasi, asagisi1 ve yukarisi olan diin-
yanin dikey yapisini diinya agaci birlestirmektedir. Agacin tepesi iist diinyay1
(gokylizii), koklerinin uzandig yer alt diinyayi (yeralt1), govdesi ise orta diin-
yay1 (yerylizii) temsil eder (Llova vd., 2013: 31). Bu ticlii dikey yap1, agac-
kartal-y1lan Oriintiisiiyle dogrudan iliskilidir: kartal (gokytizi/ iyilik/ tist
diinya), yilan (yeraltl/ kotiiliik/ alt diinya) ve aga¢ (orta diinya/ baglanti/ koz-
mos) seklinde okunabilir. Bu baglamda hayat agaci, yalnizca mitolojik bir
sembol degil, ayn1 zamanda Tiirk kozmolojisinin dikey evren tasavvurunun
en temel tasiyicisidir.

Tiirk mitolojisinde agag ile ilgili farkl1 varyantlar bulunmaktadir. Ug diin-
yay1 (gokylizii, yerylizii, yeralt1) birbirine baglayan kozmik agacin disinda,
yalnizca yeraltinda bulunan bir aga¢ da mevcuttur. Ancak her iki aga¢ da aym
mitolojik diislinceyi paylagsmaktadir. Ergun’a gore, ii¢ diinyay1 birbirine bag-
layan diinya agacinin yer alti diinyasinda da bir 6rnegi bulunmaktadir. Bu
agag, dokuz koki olan bir ¢am agacidir (Ergun, 2017: 186-187). Bu durum,
diinya agacinin yalnizca yukar1 ve orta diinyalarla degil, ayn1 zamanda yeralt1
diinyasiyla da iliskilendirildigini gdstermektedir. Birgok isleve sahip olan
diinya agacina farkli adlarla anlatilarda rastlanilabilmektedir. Bayat’a (2017:
59) gore, hayata canlilik vermesi temel isleviyle var olan bu agag; istek ve
dualarin iletilmesi, diizenin teminat¢isi olmasi ve Tanrt ile iletisim araci ol-
mast gibi Ozellikleriyle farkli adlarla anilan bir diinya agacidir. Diinya agaci,
dogumdan 6liime kadar canlilarin varligini ve yasamin devamliligini sagladigi
icin evrenin diizenini sembolize etmektedir. Bu baglamda diinya agaci, yal-
nizca mitolojik bir unsur degil, ayn1 zamanda Tiirk kozmolojisinde evrenin
isleyisini, diizeni ve Tanri-insan iletisimini saglayan temel bir yap:1 tasidir.
Agacm yeraltindaki varyant1 ise bu kozmolojik sistemin simetrik ve biitiinciil
bir yapiya sahip oldugunu gostermesi bakimindan énemlidir.

Anlatilarda Ustiinde kartal, altinda yilan bulunan kutsal aga¢, samanin es-
rime halindeki yolculuklarinda yer alan agactan mitolojik 6zellikler devralmis
olabilir. Bu durum, samanik ritiieller ile s6zlii anlatilar arasindaki derin iliskiyi
gostermesi bakimindan 6nemlidir. Campbell’in Tunguz saman1 Semyonov
Semyon’dan duydugu s6z bu baglamda oldukca agiklayicidir:

“Yukarida samanlarin ruhlarinin gii¢ kazanmadan once geri ¢agrildiklar:
bir agag¢ var. Ruhlar bu agacin dallarindaki yuvalarda yatarlar ve beklerler.
Agacin adi Tuuru’dur. Agagtaki yuva ne kadar yiiksekte olursa, onun
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icinde yetis tirilen saman da o kadar giiclii olur, bilgisi artar, uzagi gé

riir. Bu ifade, samanin diinyanin ekseni olan Yggdrasil agacinda beslen

digini ve giiclen digini gostermektedir” (Campbell, 1995: 255-256).

Samanin erginlenme siirecinde kus ve agac etrafinda sekillenen mitolojik
diisiince, sozIli anlatilarin zenginlesmesini saglamigtir. Samanin kus bigi-
minde gerceklestirdigi yolculuk, agacin dallarindaki yuvalarda giiclenmesi
gibi samanik unsurlar, anlatilarda agacin tepesindeki yuvada bulunan kusun
yavrularinin bir yilan tarafindan tehdit edilmesi motifiyle yeniden yorumlan-
mistir. Samanin yolculugunda bir diinyadan digerine gegerken araci olan agag
diislincesi, anlatilarda kahramanin yeraltindan yeryiiziine ¢ikmasina ilham
kaynag1 olmustur. Bu baglamda, agac-kartal-yilan Oriintiisii yalnizca mitolojik
bir motif olarak degil, ayn1 zamanda Tiirk anlat1 geleneginde samanik diinya
gOriigiiniin izlerini tasiyan, erginlenme ve doniisiim siire¢lerini sembolize eden
bir yap1 olarak okunmalidir. Samanin agacgtaki yuvada giliglenmesi ile anlati
kahramaninin kartalin yuvasini koruyarak ddiillendirilmesi arasindaki paralel-
lik, bu iki gelenegin ortak bir kozmolojik ve ritiiel kokten beslendigini goster-
mektedir.

Diinya agaciin kokleri yeraltini, gdvdesi orta diinyay1, dallar1 ise yukari
diinyay1 (gokyiiziinii) temsil eder. Bu t¢lii dikey yapi1, Tiirk kozmolojisinin
evren tasavvurunun temelini olusturur. Bayat’a gore (2017: 59): “Tiirk mito-
lojisinde kartal, diinya agacinin yukar1 kismu ile; at, boga, geyik, koyun orta
kismu ile; y1lan ve balik ise agagi kismi ile simgelenir.” Bu siniflandirma, agag-
kartal-yilan oriintiistiniin kozmolojik temellerini acik¢a ortaya koymaktadir.
Kozmik agac ile ilgili mitolojik diisiince, kartal ve yilan ile ilgili mitolojik
diisiinceden ¢ok daha eskidir. Once kozmik agac var olmus, daha sonra kartal
ile yilan arasindaki mitolojik miicadele bu agacin etrafinda sekillenmistir.
Kozmik agag, ilk insanin yaratiligiyla birlikte vardir ve agagtan tiireyen insan
inanig1 Tiirk mitolojisinde olduk¢a yaygindir (Ergun, 2017: 28). Nitekim bir
Hakas efsanesinde, baba Ulgen ve ana Imay’dan dogan iki kutsal kaym aga-
cindan bahsedilmektedir. Agactan dogma inanis1, Ural-Altay inanisinda ev-
rensel bir motif olarak diistiniiliir (Sagalayev, 2020: 121). Hayat agaci, evrenin
yaratilisindan beri var olan, evrendeki diizeni saglayan ve hayatin devamlili-
gin1 temin eden kutsal bir varliktir. Mitolojik aga¢ inanisi, insanin dogumu,
yasami ve O0liimiiyle dogrudan baglantilidir. Bu baglamda hayat agaci,
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yalnizca mitolojik bir sembol degil, ayn1 zamanda Tiirk kozmolojisinde varli-
gin baglangicini, devamliligini ve sonunu kapsayan biitiinciil bir anlam tasiy1-
cisidir. Agactan tiireme miti ile kartal-yilan miicadelesinin ayn1 kozmik agac
etrafinda birlesmesi, Tiirk mitolojisinin doga, insan ve kutsal arasinda kur-
dugu organik bagin en giiclii gostergelerinden biridir.

2. Kozmosun Teminatcisi veya Diizenin Koruyucusu Kus

Tirklerin geleneksel diinya goriisiinde mitolojik Oriintlisiiniin ikinci un-
suru, agacin tepesinde goriilen kustur. Agacin tepesinde bulunan bu kus esa-
sen kartaldir; ancak anlatilarda Anka, Ziimriidiianka ve Semender gibi farkl
adlarla da yer almistir. Kartal, Anka ve Ziimriidiianka kuslari tizerinde yapilan
caligsmalara gore, Anka kusunun yiizii insan yiizliine benzemekte, uzun boylu
bir kus olarak tasvir edilmekte ve Bay Terek veya Bay Kavak denilen Diinya
Agaci’nin tepesinde yasamaktadir (Beydili, 2004: 61). Senmurv/Simurg ise
bas1 kopek veya ejderhaya benzeyen, pengeleri aslana ya da ejderhaya benze-
yen, kuyrugu tavus kusunu andiran kanath efsanevi bir hayvandir (Tez, 2008:
55). Farslardaki Simurg kusu ile Anka kusunun fiziksel 6zellikleri birbirine
biiylik 6l¢iide benzemektedir. Anka; giizel tiiyleri, uzun boynu, boynundaki
beyaz tiiyleri ile yiikseklerde u¢an ve Kaf Dagi’nda yasayan efsanevi bir kus-
tur (Uraz, 1994: 158). Bu kusa farkl adlar verilmesi, Arap, Fars ve Tiirk kiil-
tiirleri arasindaki etkilesimden kaynaklanmig olsa da 6ziindeki mitolojik dii-
stince degismemistir. Yakut Tiirklerinde ise hayat agacinin iizerinde yasayan
bu efsanevi kusun adi1 Devlet Kusu’dur (Ergun, 2017: 202). Yukaridaki tanim-
lamalara gore, Farslarda Simurg, Araplarda Anka olarak adlandirilan ve ol-
dukea giizel bir sekilde tasvir edilen bu kus, 6zellikle masallarda yasadigi
mekan olarak genellikle Kaf Dag1 veya yer alt1 diinyasindaki ulu bir agacin
tepesi olarak betimlenmektedir. Ulasilmas1 gii¢ yerlerde karsilasilan ve
Garuda, Phoenix, Semender, Devlet Kusu, Simurg, Kerede, Ziimriidiianka
gibi adlarla anilan bu olaganiistii kus, anlatilarda kahramana ¢esitli sekillerde
yardim eder. Kendisine yardim etmesi igin et ve suyun eksik edilmemesi ge-
rektigini sOyleyen bu kus, sonucta kahramani yeryiiziine ulastiran varlik ola-
rak islev goriir. Bu baglamda, kusun farkl kiiltiirlerdeki adlar1 ve fiziksel be-
timlemeleri degisse de anlatilardaki temel islevi (kahramana yardim etme, onu
yeryliziine ¢ikarma) evrensel bir yap1 sergilemektedir.
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Tiirk mitolojisi lizerine yapilan ¢aligmalar, Anka veya kartal ile ilgili daha
ayrintili bilgilere ulagilmasini saglamaktadir. Bu mitolojik kus, Tiirk inanmis
sisteminin merkezi unsurlarindan biridir. Ulgen’in yedi oglu vardir ve bu
ogullardan biri gokyliziinde yasayan Kara Kus (Kartal)’tur (Anohin, 2006:
13). Yakutlarda kartal, 4jz (yaratici) veya Aji Tojen (Is1gin Yaraticisi) adlarimi
tasir. Bu kuslar, Aj1 Tojen’in ¢ocuklar1 olarak Evren Agaci’nin dallarina kon-
mus ruh kuslardir (Eliade, 1999: 96). Yakutlar, kartal ile agac arasinda dogru-
dan bir iliski kurmuslardir. Onlara gore yaraticinin ¢ocuklari, bu agacin dalla-
rindaki yuvada yasarlar. Ulgen’in ogullarindan birinin adimin Kara Kus/Kartal
olmas1 ve Aj1 Tojen’i simgeleyen kartalin bir hus veya kayin agacinin tepe-
sinde yagsamasi, kutsal aga¢ ve kartal inanisinin eski Tiirk inanisinda ne kadar
yaygin oldugunu gostermektedir. Bu mitolojik yap1, zamanla isim degistirerek
cesitli anlatilarda varligimi siirdiirmiistiir. Anka kusu veya kartal ile ilgili en
belirgin motif, anlatinin bagkahramani ile is birligi yapmasi1 ve yeraltindaki
kahramani yeryiiziine ¢ikarmasidir. Bu motif su sekilde 6zetlenebilir: Yeralti
diinyasindaki kahraman, agacin tepesinde bulunan Ziimriidiianka’nin yavru-
larin1 yilandan kurtarir; bunun tlizerine Ziimriidiianka, kahramani yerytiziine
cikarir. Yer altinda kahramana yardim eden bu efsanevi kus, Tanr1’y1 temsil
eden yalniz agag iizerine yuva yapmustir. Tanr1 tarafindan kut verilmis olan bu
kus, kutsal agag iizerinde yasamaktadir. Tiirk masallarinda Ziimriidiianka ola-
rak adlandirilan bu kus, eski Tiirk inamsindaki Ulgen’in yedi oglundan biri
olan Kara Kug (Kartal) olabilecegi gibi, Yakutlardaki kutsal agag¢-kartal ilis-
kisinin mitolojik bir yansimasi da olabilir. Kartal, burada Tiirk mitolojisindeki
Art Tojen’i (Isigm Yaraticis1) sembolize etmektedir. Agac ise yiiksekligi ile
kutsal kabul edilen Tiirk mitolojisindeki diinya agacidir. Bu baglamda, kar-
tal/Anka kusu ile diinya agaci arasindaki iliski, Tiirk kozmolojisinde gokyiizii
(kutsal, 151k, yaratici) ile yerylizii (insan, kahraman, erginlenme) arasindaki
baglantiy1 saglayan temel bir sembolik yap1 olarak degerlendirilmelidir.

Tiirk mitolojisindeki kartal inanisinin yansimalari, anlatilarda Arap mito-
lojisindeki Anka ile iran mitolojisindeki Simurg kavramlarinin birlesmesiyle
olusan Ziimriidiianka adlandirmasimin olugsmasini saglamistir. Bu mitolojik
kus, masallarda ve halk hikayelerinde Tanr1 “ku#unu iizerinde tasiyan kutsal
bir varlik olarak islev gérmiistiir. Ziimriidiianka, ayn1 zamanda Tiirk-Islam ge-
leneginde kemale ermenin ve olgunlasmanin bir sembolii haline gelmistir.

-18-



Mitolojik Bir Simgesel Oriintii: Agag, Kus ve Yilan Uglemesi
/2026/C.14/S.39/s.7-34

Cesitli engelleri asarak yer altindan yeryiiziine ¢ikan kahraman, tipk: bir sa-
manin yer alt1 diinyasina yaptig1 yolculuk gibi, bir kusun yardimiyla olgunla-
sarak kemale erer ve yeryliziine doner.

Biitiiner’e gore (2022: 220): “Ozellikle Islam tasavvufunda da kuslar ¢esitli
erdemlerin temsili olarak anlatilarda yer almistir ve bu kuglar arasinda bir¢ok
asamanin sonunda ulagilan yer Ziimriidiianka 'nin makami olmustur. Tipki Fe-
ridiiddin Attar'im Mantiku't-Tayr adli eserinde kuslarin yolculugunu anlatir
gibi masallarda da kahraman yer alti diinyasinda birka¢ engeli asarak Ziim-
riidiianka 'va ulagmistir. Bu noktada kemale erme yolunda ulasilacak en son
yer Ziimriidiianka kusunun bulundugu mekan olmustur.”

Bu alint1, Tiirk anlat1 geleneginde Ziimriidiianka’nin yalnizca mitolojik bir
kus olmadigini, ayn1 zamanda samanik erginlenme ritiielleri ile Islam tasav-
vufundaki manevi yolculuk (seyru siilik) arasinda bir koprii islevi gordiiglini
ortaya koymaktadir. Samanin yer alt1 veya gokyiizii yolculugu nasil onu ol-
gunlastirip kemale erdiriyorsa, masal kahramaninin Ziimriidiianka’ya ulas-
mak i¢in verdigi miicadele de benzer bir doniisiim siirecini simgelemektedir.
Attar’in Mantiku’t-Tayr’inda kuslarin Simurg’a ulagsmak icin gectikleri vadi-
ler ile Tiirk masallarinda kahramanin yer alt1 diinyasinda astig1 engeller ara-
sindaki bu yapisal benzerlik, farkl: kiiltiirel ve dini geleneklerin ortak bir er-
ginlenme semasini paylastigini gostermektedir. Bu baglamda Ziimriidiianka
hem Tiirk mitolojisinin hem de Tiirk-Islam tasavvufunun ortak sembolik di-
linde “ulagilmas1 gereken son makam” olarak anlam kazanmaktadir.

Yukarida ifade edildigi lizere Ziimriidiianka, yenilenmenin, yeniden yara-
tilisin, kemale ermenin ve aydinlanmanin bir sembolii olarak anlatilarda islen-
mistir. Mitolojide somutlastirilan inaniglarin derin sembolik ve dini anlamlari
bulunmaktadir. Beydili’ye gore (2004: 61), tasavvufta gozle goriilmeyen, gizli
olan ne varsa Anka ile ifade edilmis; sufizmde bu kus, temiz agk ve hakkin
gergekligi anlamlarina gelmektedir. Bu yorum, Ziimriidiianka’nin yalnizca
mitolojik bir figiir degil, ayn1 zamanda Islam mistisizminde derin anlamlar
tagiyan bir sembol oldugunu gdstermektedir. Kus, tipki Evren Agaci gibi ye-
ralti, yerylizii ve gokyiizli arasinda bir baglant1 kurar. Bu diistinceyi Tiirklerin
kuslara verdikleri isimlerde de gérmek miimkiindiir. Ornegin, “Baz: giirsel
mitolojik geleneklerde, 6lenlerin canini sembolize eden giivercine, Hakas di-
linde ‘Kuday Kus’ denilirdi. Buradaki ‘Kuday’, ‘gokyiizii’ anlamina gelir”
(Beydili, 2004: 356-357). Bu 6rnek, kusun gokytizii ile dliiler diinyast
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arasindaki baglantiy1 sembolize ettigini agikca gostermektedir. Bu baglamda,
insanligin tarih 6ncesi dénemlerinden giiniimiize kadar bir¢ok milletin inanis
diinyasinda yer alan ve anlatilarinda hikaye edilen Simurg, Anka, Tugrul,
Kara Kus, Ziimriidiianka, Kartal, Garuda, Semender gibi kus figiirleri, hayat
agacinin en yukarilarinda yasayan, aydinlanmay1 ve kendini tamamlamay1
sembolize eden, diinyalar arasinda arac1 olan ve diizenin koruyuculugunu iist-
lenen kutsal varliklardir. Farkl: kiiltiirlerde farkli adlarla anilsalar da bu kus-
larin ortak 6zellikleri, onlari insanligin kolektif mitolojik bilincinde evrensel
bir arketip olarak yer ettiklerini gostermektedir. Tiirk anlat1 geleneginde bu
kus, yalnizca bir yardimci degil, ayn1 zamanda kahramanin dontislim siirecinin
tamamlayicis1 ve kozmik diizenin saglayicisi olarak islev gormektedir.

Filipek’in bu konu hakkindaki diisiincesi oldukc¢a dikkat ¢ekicidir:

“Fizyolog, kartal hakkinda yazarken, yuvasint korudugu ve civcivlerini ko-
rudugu i¢in kartali 6ven Musa 'nin otoritesine atifta bulunmugstur. Bu nedenle,
kartallarin ejderhalar veya yilanlarla savast motifi antik edebiyatta popiiler
hale geldi ve Zogozdzon ve Lyszcrzarz in verdigi bilgilere gore, bestiary gele-
negi bu kuslarin tiim siiriingenleri kovdugunu ve insanlar: dogru inangta tut-
tugunu, dikkatli olunmasi, ilahi emirlere uyulmasi ve yuvada oldugu gibi kili-
sede kalinmasi gerektigini ifade eder.” (Filipek, 2023: 19)

Bu agidan bakildiginda, kartalin sembolik olarak insanlarin dogru yoldan
ayrilmamasini saglayan bir varlik oldugu sdylenebilir. Yilan ise insanlar1 kan-
dirarak onlarin yanlig yola girmesine neden olan bir varliktir. Yilanin sebep
oldugu kaos ve yanlig yol karsisinda kartal, insanlar1 dogru inangta tutar. Yi-
lan, insanlar1 yanlis yola ve inangsizliga siiriiklerken; kartal bu duruma miida-
hale ederek insanoglunu dogru yola, hakkin yoluna yoneltir. Diinyay1 kaosa
¢eviren yilani 6ldiiren kartal, boylece kozmosu (diizeni) korumus olur. Kartal
ve yilan arasindaki bu miicadele, ebedi bir doniis mitosunu ¢agristirmaktadir.
Her yeni kaos tehdidinde kartalin yeniden miidahale ederek diizeni saglamasi,
mitolojik diisiincede zamanin dongiisel olarak algilandigini ve iyi ile kotii ara-
sindaki miicadelenin hi¢bir zaman tamamen sona ermedigini gostermektedir.
Bu baglamda kartal-yilan miicadelesi, yalnizca bir anlati motifi degil, ayn1 za-
manda insanhigin evrensel olarak kaos ve diizen, dogru ve yanlis, inang ve
inangsizlik arasindaki siirekli gerilimi anlamlandirma ¢abasinin mitolojik bir
yansimasidir.
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3. Yok Olusun veya Kaosun Sembolii Yilan

Tiirklerin geleneksel diinya goriisiinde mitolojik riintiiniin {i¢iincli unsuru,
agacin altinda goriilen yilandir. Temel anlat1 yapisi su sekildedir: Yeralt1 diin-
yasinda kartalin yavrularini 6ldiirmek isteyen yilani, anlati kahramani 61diirtir;
bunu goren kartal da kahraman yeryiiziine ¢ikarir. Yilan, Tiirklerin geleneksel
diinya goriisiinde yeralt1 diinyasina ait bir varliktir. Tiirk mitolojisinde yilan,
Erlik’in yasadig1 yeralt1 diinyasinin bir unsuru olarak kabul edilir. Kotii ruhlu
varliklardan biri olan yilan, seytani bir varlik olarak nitelendirilir. Tiirk boy-
larinin mitolojilerinde yeralt1 diinyasina ait yilan ile ilgili bir¢ok inanis bulun-
maktadir. Altaylarda Erlik’in kirbag yerine elinde yilan tuttugu veya viicudu-
nun yilanlarla sarili oldugu anlatilir (Beydili, 2004: 616). Sibirya destanla-
rinda alt diinya iyeleri y1lan seklindedir. Kan Ceeren Alti Kan Altin destaninda
yeralt1 iyesi yedi basli seytan yilan olarak tasvir edilirken, aysiz cehennemin
kagani alt1 bash yilandir (Ergun, 2019: 336). Altaylilarda ise yeralti diinyasi-
nin hakimi Erlik’in, diinya agacinin ekseninin alt kisminda yer aldigina ina-
nilmaktadir (Sagalayev, 2020: 127). Bu 6mekler, yi1lanin Tiirk mitolojisinde
yalnizca bir engel veya tehdit unsuru olmadigini, ayn1 zamanda Erlik’in dog-
rudan bir uzantis1 ve yeralt1 diinyasinin kaotik gii¢lerinin somut bir temsilcisi
oldugunu gostermektedir. Yilanin ¢ok baslh olarak tasvir edilmesi, onun ola-
ganiistii yikici giiciinii ve kahraman i¢in asilmasi gereken zorlugun biiytiklii-
glinli sembolize etmektedir. Agacin alt kisminda konumlanan yilan ile tepe-
sindeki kartal arasindaki bu kozmik karsithk (yukari/asag, iyi/kétii, koz-
mos/kaos), Tiirk kozmolojisinin dikey evren tasavvurunun en temel ikiligini
olusturmaktadrr. Kahramanin bu miicadelede yilani 6ldiirerek kartalin yardi-
min1 kazanmasi, kaosun yenilerek kozmik diizenin yeniden tesis edildigi bir
erginlenme ritlielinin anlatisal yansimasidir.

Erlik’in hiikiim siirdiigii yer alt1 diinyasinda yilanlar ve ejderhalar, kahra-
manin gegmesi gereken engeller olarak anlatilarda yer alir. Altay yaratilig mit-
lerinde yilan, kaosun ve diizensizligin sembolil olarak konumlandirilirilirken
Kirgiz destan1 Er Tostiik’te ise kahraman, yer alt1 diinyasinda ejderha ile mii-
cadele eder ((")gel, 2010: 455, 546; Sepetgioglu, 1998: 16). Dede Korkut
Hikayelerinde de kahramanlarin ejderha ile miicadelesi anlatilir (Ergin, 1969:
136, 162, 220). Tiirk anlat1 geleneginde yilan/ejderha, tipki diger diinya
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mitolojilerinde oldugu gibi, kahramanin erginlenme siirecinde asmasi gereken
bir engel ve kaosun temsilcisidir.

Yaratilistan beri yilan, aldatmanin, hilenin ve kotiiliigiin bir semboli ol-
mustur. Bu sembolizm hem Bat1 hem de Dogu mitolojilerinde benzer bigim-
lerde goriiliir. Adem ve Havva kissasinda oldugu gibi, Tiirklerin Yaratilis Des-
tani’nda da seytan, Tolunay ve Ece’yi yasak meyveyi yemeleri konusunda
kandirirken yilana doniismiistlir. Yilan, seytanla 6zdeslestirilir. Ayrica Er-
lik’in ogullarindan biri olan Tag Pilektiiii Pay-Maattir’in kizlar1 siyah yilanlara
benzetilmektedir (Anohin, 2006: 9). Altay yaratilis efsanesinde yilanin yara-
tilmasina sebep olan varlik Erlik’tir. Erlik, yaratilis destaninin anlatimina gore
yilan gibi siiriingenleri yarattiktan sonra bu varliklarin insanlara zarar verme-
sini emretmistir. Sagalayev’in aktardig: yaratilis destaninda bu durum soyle
anlatilmaktadir: i}

“Erlik, Ulgen’den asasinin ucunu koyabilecegi kadar yer ister. Ulgen bunu
kabul eder. Erlik asasini alirken onu tamamiyla yere gdmer, sonra onu ¢ekip
¢ikarir, onunla birlikte asay1 disleriyle tutan domuz, onun kuyrugundan tutan
yilan, yilanin arkasindan kurbaga ve birbiri ardinca zincir olusturan sayisiz di-
ger siiriingenler ¢ikar. Erlik, siiriingenler ve zararli hayvanlar zincirini yerden
cekip cikarirken sdyle der: Siz hepiniz insanlara diigman olacaksiniz.” (Saga-
layev, 2020: 39)

Erlik’in bu yaratma eylemi, yilanin yalnizca mitolojik bir engel degil, ayni
zamanda kozmik diizenin bozucusu ve insanligin baglica diigmani olarak ko-
numlandirildigini ortaya koymaktadir. Tiirk anlati geleneginde yilan/ejderha
ile kahraman arasindaki miicadelenin temelinde de bu koken miti yatmaktadir:
Kahraman, tipki kartal gibi, Erlik’in insanliga musallat ettigi bu kaotik gii¢le
savasarak kozmik diizeni yeniden tesis eder. Bu baglamda yilan, Tiirk mitolo-
jisinde yalnmizca bir engel degil, ayn1 zamanda yaratiligtan beri var olan ve in-
sanligin varligimi tehdit eden arkaik bir kotilik prensibidir.

Anlatilarda bazen kahraman, hayat agacinin altinda yilan yerine ejderha ile
miicadele etmektedir. Ejderha diisiincesinin Tiirklere Cin mitolojisinden gel-
digi genel olarak kabul gormektedir. Ejderha, Tiirklere cok eski donemlerde
Cinlilerden gegen bir motif oldugu i¢in Hunlar, bagkentlerine Lung-cheng (ej-
derha sehri) adin1 vermislerdir (Ogel, 1995: 566). Hunlar arasinda ejderha ifa-
desi yerine zaman zaman yilan kelimesinin de kullanildig1 goriilmektedir. Yi-
lan ve ejderha doniistimii {izerine Tiirk mitolojisinde zengin bir cesitlilik

22-



Mitolojik Bir Simgesel Oriintii: Agag, Kus ve Yilan Uglemesi
/2026/C.14/S.39/s.7-34

bulunmaktadir. Bagkurtlara gore yilan kirk y1l yasarsa ejderhaya doniistirken;
Tatar efsanesine gore ejderha bin yil yasarsa kocaman bir yilana doniisiir;
Tirkmenlere gore ise yilan kotii bir ejderhaya dontismektedir (Beydili, 2004:
622). Yakut mitolojisinde alt diinyadaki kdotii ruhlarin bas ruhunun tam adi
“Arsan Duolay Buor Mangalay Luo Haan Toyon” (toprak gobek Luo Haan
Arsan Duolay Efendi)’dir. Burada gecen “Lu, luo” terimi, Tiirk boylarinin
dillerinde mitolojik yaratik olan ejderhanin adidir (Alekseyev, 2013: 64). Tiirk
diinyasinda ejderha kelimesinin evren kelimesiyle iligkilendirildigi de goriil-
mektedir. Bu kelime, evirmek (donmek) fiiline -en ekinin eklenmesiyle olus-
mustur. Nitekim Kutadgu Bilig’de “Bak, o siirekli donen ejderhayr yaratti”
ifadesi yer almaktadir. Selguklu Donemi’ne ait resim, heykel ve seramiklerde
ejderha figiirline bazen bir kemerin ucunda, bazen de bir agacin kdklerinin
dibinde rastlanmaktadir (Roux, 2015: 67-68). Sagalayev, yilanlar1 “yiyici”
olarak tanimlamaktadir. Ona gore mitolojideki gebe kalma, dogum ve 6liim
motiflerinde bir hayat dongiisii bulunmaktadir. Bu hayat dongiisiinde yalnizca
agac ve kus gibi canlilar degil, vahsi hayvan goriiniimiine sahip varliklar da
o6nemli rol oynamistir. Selkuplarin mitolojisinde bu varlik yilandir ve insanla-
rin kanini, kemigini yer. Giiney Sibirya Tiirkleri arasinda ise yilan veya ej-
derha goriiniimiindeki bu “yiyici” mitolojik yaratik, ker-balik veya ker-yutpa
olarak bilinmektedir (Sagalayev, 2020: 151-152).

Yilanin ejderhaya doniismesi, onun yikici giicliniin katlanarak arttigini ve
kahraman igin ¢ok daha biiyiik bir tehdit olugturdugunu gdstermektedir. Cin
mitolojisinden alinan ejderha motifinin Tirk kiiltiiriinde yilanla i¢ ige geg-
mesi, Tilirk mitolojisinin diger kiiltiirlerle etkilesime acik oldugunu ancak bu
motifleri kendi kozmolojik semasina uyarlayarak 6zgiin bir yorum gelistirdi-
gini ortaya koymaktadir. Yilan/ejderha, bu baglamda yalnizca kahramanin fi-
ziksel olarak yenmesi gereken bir engel degil, ayn1 zamanda kaotik diinyanin,
diizensizligin ve 6liimiin somut bir tezahiiriidiir.

4. Tirk Kiiltiiriinde Mitolojik Siireklilik

Agac, kus ve yilan iiclemesinin olusturdugu mitolojik oriintii, Tiirk sozlii
anlat1 geleneginde mitlerden masallara kadar uzanan genis bir yelpazede var-
ligin siirdiirmiis; ayn1 zamanda mimariden ¢ini sanatina kadar bir¢cok Tiirk
gorsel sanatinda yeniden kurgulanarak mitolojik stireklilik saglanmustir.
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Oguz Kagan Destani’ndan baslayarak Kirgiz Manas Destani’na, Altay yarati-
l1s mitlerinden Anadolu Dede Korkut Hikéyeleri’ne kadar genis bir cograf-
yada bu icli orlintliniin izlerini siirmek miimkiindiir. Tiirklerin geleneksel
diinya goriisiinde hayatta kalma eylemlerinde ve anlatilarda kahramanin er-
ginlenmesinde bu {i¢lii 6riintli oldukg¢a ayrmtili bir bigimde hikaye edilmistir.
Sagalayev’in de iizerinde durdugu gibi, bu mitolojik ortintii Ural-Altay gele-
neginde son derece ayrintili bir sekilde islenmistir ve insanoglunun yasam sii-
recinde bu Oriintliniin rolii biiyiik 6nem tagimaktadir (2020: 102). Sagalayev
ozellikle agac ve kus diislincesini vurgulamustir; zira Tiirk mitolojisinde tepe-
sinde kartalin yasadig1 bir diinya agaci her daim tasavvur edilmistir. Yilan un-
suru ise bu tasavvurun devaminda, kartal-yilan miicadelesinden tiireyerek an-
latilara eklenmistir. Bu miicadelede anlatinin kahramani, kartal ile yilan ara-
sinda yiizyillardir siiregelen miicadeleye dahil olur ve kartalin yavrularmi yi-
landan kurtarir. Bunun karsiliginda (miikafat olarak) kartal, kahramani yeryii-
zline ¢ikarir. Esasen bu anlat1 yapisi, insanlik tarihi boyunca bir¢ok milletin
mitolojisinden beslenmis karma bir yapiya sahiptir. Ancak Tiirk anlati gele-
negi, bu evrensel semay1 kendi kozmolojik ve ritiiel baglamina uyarlayarak
0zgilin bir yorum gelistirmistir. Agag, kus ve yilan arasindaki bu tglii iliski,
yalnizca bir anlatt motifi olmanin 6tesinde, Tiirklerin kadim diinya goriisiini,
samanik erginlenme ritiiellerini ve iyi-kotii diializmine dair temel kabullerini
yansitan biitlinciil bir mitolojik oriintii olarak degerlendirilmelidir. Bu oriintii-
niin mitlerden masallara, destanlardan gérsel sanatlara kadar uzanan siirek-
liligi, Tiirk kiiltiiriiniin mitolojik diistinceyi yasatma ve yeniden tiretme kapa-
sitesinin en onemli gostergelerinden biridir.

Tiirk anlat1 gelenegine bakildiginda, Oguz Kagan Destani’ndan itibaren
agac-kartal-yilan mitolojik Oriintlintin farkl1 bicimlerde anlatilarda yasatildig1
goriilmektedir. Oguz Destani’nda bir hakanin en kii¢iik oglu, bir firtinadan
kurtularak bir adaya ¢ikar; bu adada bir kavak agacinin iizerinde bir kartal
yuvast bulunmaktadir (Ogel, 1995: 20). Kan Kapcikay adli Altay destaninda
yillar 6nce kutsal kavagin dallarina yuva yapan ve yurdu koruyan dokuz kara
kartaldan bahsedilir (Dilek, 2025b: 221-222). Manas Destani’nda ise Er-Tos-
tiik, kara kusun yavrularini yilandan kurtarir (Ogel, 2010: 546). Bu iki biiyiik
destan, Tiirk anlat1 geleneginde bu Griintiiniin en erken ve en etkili 6rneklerini
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sunmaktadir. Alpamis destaninin Altay varyantinda kahramanin celbegen (ej-
derha, cok basli canavar) ile miicadelesi (Ugiincii, 2006: 27), Cuvaslarin Alp
hikayesinde Alp, li¢ bagli ve yedi basl ejderha ile savasir (Ersoy, 2025: 96-
97), Altay destanlarindan biri olan Ak Tayg¢1 destaninda Ak Tay¢i’nin yilan
ile miicadelesi anlatilir (Dilek, 2025a: 152), benzer bir motif Dede Korkut
Hikayelerinin Tiirkistan niishasinda bulunmaktadir ve burada Salur Kazan,
yedi basl bir ejderha ile savasir (Ekici, 2019: 200). Dede Korkut Hikdye-
leri’'nde de bu orlntiniin izleri agik¢a goriilmektedir. Salur Kazan'in Esir
Olup Oglu Uruz 'un Cikardig: Destan’da Kazan Bey’in bir ejderha ve bir yi-
lanla savastigini anlatan bir soylama yer alir (Ergin, 1969: 220-221). Yine
Kangh Koca Oglu Kan Turali Destani’nda Kan Turali’nin soyledigi soyla-
mada, tiim kuslarin sultani olan bir kartaldan bahsedilmektedir (Ergin, 1969:
147-148).

Tiirk masallarinda da ayni1 mitolojik yapiyla siklikla karsilasilir. Padisahin
Kiigiik Oglu masalinda, yer alt1 diinyasinda bir agacin bagindaki ana kus, yav-
rularina saldiran kuzgunu goriir, hemen atilip kuzgunu dldiirerek yavrularim
kurtarir (Kaya, 2021: 316). Keloglan masalinda oglan, tavus kusunun yavru-
larini kurtarir; bunun karsiliginda tavus kusu, oglani yer alt1 diinyasindan yer-
yiiziine ¢ikarir (Kaya ve Yilmaz, 2021: 237). Sihirli Kili¢ masalinda ise yer
alt1 diinyasinda kalan kiigiik oglan, bir kartalin yavrularini yilandan kurtarir
ve kartal da oglan1 yeryiiziine ¢ikarir (Kaya ve Yilmaz, 2021: 351). Ziimriidii-
anka masalinda ise Zimriidiianka kusu, yer altinda kalan sehzadeye yardim
ederek onu yeryiiziine ¢ikarir (Gliney, 1992: 269).

Bu Oriintiiniin izleri yalnizca Anadolu sahasiyla siirli degildir. Kazak si-
hirli hikayelerinde, kardeslerinin ihaneti yiiziinden bir kuyuya diisen kahra-
man, burada bir ihtiyarla karsilasir; ihtiyar, kugsa doniiserek kahramani 11kl
diinyaya (yeryiiziine) ¢ikarir (Beydili, 2004: 242). Kuzeybat1 Asya’daki Turalt
Tiirk boyundan derlenen bir masalda ise bir hanin oglu bir adaya varir; bu
adadaki Bay-direk agacinda bir kartal ve onun iki yavrusu bulunmaktadir.
Yavrular1 yemek isteyen ejderhay1 oglan dldiirerek yavrular kurtarir (Ogel,
1995: 403-404). Ayrica Iran mitolojisi iiriinii olan Zend-Avesta’da da her seyin
iistiinde bulunan bir agacin iizerinde yasayan bir kustan bahsedilmesi (Ogel,
2010: 108), bu mitolojik driintiiniin Tiirk kiiltiir ¢evresiyle etkilesim iginde
oldugunu gostermesi bakimindan dikkat cekicidir.
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Tiirk el sanatlarinda da bu mitolojik oriintii ¢esitli sekillerde 6zellikle Sel-
cuklu mimarisinde ve ¢inilerinde, Osmanli giyim kugsaminda ve tiirli esya-
larda, giiniimiiz el sanatlar1 ve egyalarinda (hali, kilim vb.) bir motif olarak
kullanilmaya devam etmistir. Hayat agaci etrafinda sekillenen bu mitolojik
oOriintii bir biitlin olarak kimi zaman diisiincelerin bir ifade bi¢imi kimi zaman
da bir siisleme araci olarak mimaride ve el sanatlarinda kullanilmustir. Tirkis-
tan cografyasindan Anadolu’ya getirilen bu zengin mitolojik diisiince Ana-
dolu’da Selguklu, Osmanli ve nihayetinde Tiirkiye Cumhuriyeti mimarisinde,
el sanatlarinda, giinliik esyalarda yiizyillar boyunca yer almigtir. Donemsel
farkliliklara ve sanatginin yorum farkliliklarina ragmen motiflerde minimal
degisikliler olsa da hayat agaci temelinde olusan bu mitolojik ortintii nesiller
arasinda geleneksel diinya goriisiiniin aktarilmasini saglamistir. Tiirk mitolo-
jisinde agag-kartal-yilan mitolojik diisiincesi dogum, yasam ve 6liimiin sem-
bolii olarak dénemin sanatsal anlayisina gore yeniden kurgulanmis, gliniimiize
kadar ulagan 6nemli bir sanatsal kompozisyon haline gelmistir.

Gorsel 1: Erzurum Cifte Minare (Url1)
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i —— — S
Garsel 2: Selcuklu Cinisi Gorsel 3: Topkap1 Saray Miizesi,

Osmanli Seccadesi
Arik, 2000, 93).
(Arik, »93) (Barista, 1999, 42).

Gorsel 4: Tirkiye Cumhuriyeti 2018 Y1li 5 Kurus (Url2).

Yukarida yapilan analizler sonucunda asagidaki tabloda, agag-kartal-yilan
mitolojik oriintiinlin Tiirk kozmolojisi ve anlat1 gelenegi icindeki sembolik
anlamlari, kozmolojik konumlari, islevleri, Tiirk mitolojisindeki karsiliklart
ve anlatilardaki rolleri 6zetlenmistir. Bu {i¢ unsur, birbirinden bagimsiz degil,
biitiinciil bir yap1 iginde anlam kazanmaktadir. Agac (kozmos/diizen)

27-



Dog. Dr. SAHIN BUTUNER /2026 / C.14/8.39 /5. 7-34

etrafinda sekillenen kartal (iyilik/varolus) ve yilan (kotiiliikk/yok olus) arasin-
daki miicadele, Tiirk mitolojisinin dikey evren tasavvurunun ve iyi-kotii diia-
lizminin en temel ifadesidir.

Unsurlar Agag¢ Kartal Yilan / Ejderha
.| lyilik, 151k, dogru- | Kotiiliik, karanlik,
Sembolik Anlami Iigim(;i;igga;’oqu_ luk, var olus, kut, | hile, yok olus,
24 gus koruyuculuk kaos, inangsizlik
.. Orta diinya (yer- Ust diinya (gok- Alt diinya (ye-
I;(Zzn':llzlglk yiizil)- ii¢ diinyay1 | yiizii)- agacin te- | ralt1)- agacin kok-
birbirine baglar. pesi leri / dibi
Diinyanin ckseni: Kaosq engeller, Diizeni bozar,
) Tanm ile iletisim7 diizeni korur, kah- | kaos yaratir, kah-
Islevi aract, hayatin de- ramana yardim ramani engeller,
o - eder, dogru yolu yanlis yola siiriik-
vamliligini saglar. gbsteri. ler.
- Erlik’in uzantisi,
Bay Terek, Bay Ka- Igﬁ?'hlfg? IEJI)JI.-A'l ¢ok basli ejderha-
Tiirk Mitolojisin- | vak, Pay-Torum, %’o'en T’i - ’1 J lar (Kan Ceeren,
deki Karsilig1 Temir Terek, Ziijmr 1’1 dl'iagnrllila’ g | aysiz cehennem
Diinya Agaci murg, Anka ’ kagani), ker-balik,
? ker-yutpa
Kahramanin ergin- Ealiglnu;‘t/ililiﬁe Agacin kokiini
lenme yolculugu- korur'ykahramam kemirir, kartalin
Wnlatilardaki Rolii | nun merkezi; yeralt - K yavrularini tehdit
ve gokyiizii ara- yeryuzune greart, eder; kahraman ta-
. erginlenme siire- w1 qes el
sinda gegis noktast. cini tamamlatir. rafindan dldiriilir.

Tablo 1. Tiirk Mitolojisinde Agag-Kartal-Yilan Otiintiisiiniin Sembolik Yapisi

Sonuc¢

Tiirk anlatilarinda (6zellikle masal ve destanlarda) betimlenen bu mitolojik
oriintii, yalmzca fiziksel bir miicadele degil, ayn1 zamanda sembolik olarak iyi
ile kotii, diizen ile kaos arasindaki evrensel savasin bir temsilidir. Kahramanin
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kartalin yavrularim kurtarmasi ve karsiliginda yeryiiziine ¢ikarilmasi ise, mi-
tolojik diisiincede yardimlasma, fedakarlik ve karsiliklilik ilkelerinin anlatiya
yansimasidir. Bulgular, agag¢-kartal-yilan ii¢glemesinin Tiirk kozmolojisinde
dikey evren tasavvurunun, samanik erginlenme ritiiellerinin ve iyi-kotii diia-
lizminin sembolik bir ifadesi oldugunu gostermektedir. Gelecek ¢alismalarda,
bu &riintiiniin Tiirk Islam tasavvufundaki yansimalari (6zellikle kus sembo-
lizmi baglaminda) ve cagdas Tiirk sanatindaki goriintimleri iizerinde durul-
masi Onerilmektedir.

Kartal ve yilan diializmi ile tepesinde kartal bulunan aga¢ motifi, anlati-
larda kaynagarak mitolojik bir 6riintii olusturmustur. Bu ii¢ unsur, birbirinden
bagimsiz olarak degil, biitiinciil bir yap1 i¢inde anlam kazanmaktadir. Kartal,
sembolik olarak insanlarin dogru yoldan ayrilmamasini saglayan bir varliktir.
Yilan ise insanlar1 kandirarak onlarin yanlis yola girmesine neden olan bir
varliktir. Yilan insanlar1 yanlis yola ve inangsizliga siiriiklerken; kartal bu du-
ruma miidahale ederek insanoglunu dogru yola, hakkin yoluna yoneltmekte-
dir. Tepesinde kartal, dibinde yilan bulunan kozmik aga¢ inaniginda her bir
unsur belirli bir kozmolojik ve ahlaki anlam tagimaktadir: Agag, kozmosu,
hayati ve canlilig1 sembolize ederken; kartal, Tanr1’y1, iyiligi ve gokyliziinii;
yilan ise seytani, kotiiliigii ve yeraltini temsil etmektedir. Kartal ile yilan ara-
sindaki miicadele, bu baglamda yalnizca iki hayvan arasinda bir savas degil,
ayn1 zamanda kozmik diizenin bozulmasi ve yeniden tesis edilmesi siirecinin
sembolik bir yansimasidir.

Diinya {izerindeki bir¢ok milletin geleneksel diinya goriisiinde evren ii¢
katmanli olarak tasavvur edilir: gokyiizii (iist diinya), yerylizii (orta diinya) ve
yeralt1 (alt diinya). Bu ii¢ diinyayi birbirine baglayan ise kozmik agactir. Koz-
mik agacin tepesinde var olusu sembolize eden kartal bulunurken; alt kis-
minda ise yok olusu sembolize eden kozmik yilan yasamaktadir. Agag, ¢
diinyay1 bir arada tutan gogiin diregidir ve hayatin devamliliginda merkezi bir
rol oynar. Yilan, agacin dibinde ona zarar vermeye calisarak evreni yok etme
tehdidi olusturur. Kartal ise y1lanin neden olacagi bu yok olus tehlikesine karsi
evreni koruyan varliktir. Insanlik tarihinde yiizyillardir var olan yaratilis ve
yok olus mitolojileri, bu li¢ sembol (agag, kartal, yilan) araciligryla ifade edil-
mistir. Bu mitolojik diisiince, birgok anlat1 ve sanat alaninda yeniden iiretil-
mistir. Bir baska acidan bakildiginda, mitolojik agac inanis1 insanin dogumu,
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yagsami ve Oliimiiyle dogrudan iligkilidir: Agag¢, dogumu ve hayat; kartal, ha-
yatin devamliligini; yilan ise hayatin sonunu (6liimil) simgelemektedir. Bu
baglamda, agag-kartal-yilan Oriintiisii yalnizca kozmolojik bir sema degil,
ayni zamanda insan varolusunun temel evrelerini (dogum-yasam-6liim) ve ev-
rensel diizenin korunmasi ile bozulmasi arasindaki gerilimi anlamlandiran bii-
tiinciil bir sembolik sistemdir. Tiirk anlat1 geleneginde kahramanin bu miica-
delede yer almasi, bireyin kaotik giiclerle yiizleserek kendi varolusunu ta-
mamlama siirecinin mitolojik bir yansimasi olarak okunabilir.
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Extend Abstract

The purpose of this article is to analyze the tree-bird-serpent mythological pattern, which
is commonly seen in world mythologies and frequently encountered in the Turkish narrative
tradition (epics, legends, fairy tales, and folk tales), using the "folklore-centered mythological
reading method." The study seeks to answer the question of whether the coexistence of these
three mythological elements is a coincidental accumulation of motifs or a holistic pattern that
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functions as a reflection of a specific cosmological and ritual scheme. In this context, the main
objective of the research is to gain knowledge about the traditional worldview, cosmological
understanding, and initiation rituals of Turkish society through the tree, bird, and serpent trilogy
identified in Turkish epics, fairy tales, and legends. The study also aims to reveal that this myt-
hological pattern is not limited to oral narratives alone but is reproduced in various Turkish
visual arts such as architecture, tile art, carpet weaving, and clothing, thereby demonstrating
how mythological continuity is achieved.

The article adopts the "folklore-centered mythological reading method." This method refers
to reading mythological elements not only from a historical or comparative history of religions
perspective but directly within the context of Turkish folk narratives (epics, legends, fairy tales,
folk tales), focusing on the form and function of the folkloric material. The theoretical fra-
mework of the method is based on Propp's approach to the formal and functional analysis of
narratives and Dundes's morphological analysis method applied to folk narratives. Within the
scope of the study, major Turkish epics such as the Epic of Oghuz Khan, the Epic of Manas, Er
Tostiik, Alpamysh, and The Book of Dede Korkut, as well as numerous fairy tales and legends
from Anatolian, Kazakh, Altai, and Siberian Turks, have been examined. Furthermore, examp-
les from Seljuk architecture and tiles, Ottoman clothing, and contemporary handicrafts have
been analyzed to identify the reflections of the mythological pattern in the visual arts. Using a
comparative method, the structure in Turkish mythology has been compared with similar
examples in Hindu, Chinese, Iranian, Norse, Germanic, Egyptian, Mesopotamian, and Peruvian
mythologies.

The research findings show that the tree-bird-serpent trilogy has continued to exist in dif-
ferent forms in the Turkish narrative tradition, starting from the Epic of Oghuz Khan and con-
tinuing in the epics, fairy tales, and legends of Kyrgyz, Kazakh, Altai, and Anatolian Turks.
The basic structure of this mythological pattern can be summarized as follows: The hero who
finds himself in the underworld saves the chicks of an eagle (or a mythical bird such as the
Phoenix, Simurgh, Anka, Tugrul, or Garuda) in a tree from a serpent (or dragon). In return, the
bird brings the hero back to the surface, thus completing his initiation process. The findings
reveal that the tree, as the axis mundi, connects the three worlds (sky, earth, underworld); the
eagle symbolizes the sky, goodness, light, and the protector of order; while the serpent symbo-
lizes the underworld, evil, chaos, and destruction. It has been determined that this tripartite
symbolic structure shows structural similarities with the shaman's journey to the sky or un-
derworld during initiation ceremonies. Furthermore, it has been found that this mythological
pattern is not limited to oral narratives but is reproduced as the tree of life motif in Seljuk tiles,
architectural structures like the Cifte Minare in Erzurum, Ottoman prayer rugs, and even on the
5-kurus coins of the modern Republic of Turkey.

As a result of the research, it has been concluded that the tree-bird-serpent trilogy is not a
coincidental accumulation of motifs, but rather a holistic mythological pattern reflecting the
vertical universe conception of Turkish cosmology, shamanic initiation rituals, and the good-
evil dualism. In this pattern, the tree represents the cosmos, life, and order; the eagle (or its
derivatives) represents goodness, light, righteousness, and the protector of the cosmic order;
while the serpent represents evil, darkness, deceit, chaos, and destruction. The struggle between
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the eagle and the serpent is not merely a battle between two animals but also a symbolic reflec-
tion of the process of cosmic disorder and re-establishment, the universal conflict between good
and evil. The article discusses that this mythological structure is directly related to the shaman's
initiation ceremonies: just as the shaman candidate matures and returns after his journey to the
sky or underworld, the narrative hero also matures and returns to the surface after defeating the
serpent and gaining the eagle's help in the underworld. The study also traces this pattern in
Turkish-Islamic mysticism, discussing the structural parallels between the journey of the birds
to reach the Simurgh in Farid ud-Din Attar's The Conference of the Birds and the hero's effort
to reach the Phoenix (Ziimriidiianka) in Turkish fairy tales. In conclusion, the tree-eagle-serpent
pattern continues to exist in Turkish culture as a universal symbol of the transition from chaos
to cosmos, giving meaning to the fundamental stages of human existence from creation to dest-
ruction, from birth to death. For future studies, it is recommended to focus on the reflections of
this pattern in Turkish-Islamic mysticism and its appearances in contemporary Turkish art.

Genigsletilmis Ozet

Bu makalenin amaci, diinya mitolojilerinde yaygin olarak gériilen ve Tiirk anlat1 gelene-
ginde destan, efsane, masal ve halk hikayelerinde siklikla karsimiza ¢ikan agag-kus-yilan mi-
tolojik 6riintiisiinii “folklor merkezli mitolojik okuma yontemi” ile analiz etmektir. Caligsma, bu
ti¢ mitolojik unsurun bir arada bulunmasinin rastlantisal bir motif y1gilmasi m1 yoksa belirli bir
kozmolojik ve ritiiel semanin yansimasi olarak islev goren biitiinciil bir 6riintii mii oldugu so-
rusuna yanit aramaktadir. Bu baglamda arastirmanin temel hedefi, Tiirk destanlari, masallar1 ve
efsanelerinde tespit edilen agag, kus ve yilan {iglemesi lizerinden Tiirk toplumunun geleneksel
diinya goriisii, kozmoloji anlayisi ve erginlenme ritiielleri hakkinda bilgi edinmektir. Calisma
ayrica bu mitolojik 6rlintiiniin yalnizca sozlii anlatilarla sinirli olmadigini, mimari, ¢ini sanatt,
halicilik ve giyim kusam gibi gesitli Tlirk gorsel sanatlarinda da yeniden iiretilerek mitolojik
stirekliligin nasil saglandigini ortaya koymay1 amaglamaktadir.

Makalede “folklor merkezli mitolojik okuma yontemi” benimsenmistir. Bu yontem, mito-
lojik unsurlari yalnizca tarihsel veya karsilastirmali dinler tarihi perspektifiyle degil, dogrudan
Tiirk halk anlatilarinin (destan, efsane, masal, halk hikayesi) kendi baglami i¢inde, folklorik
malzemenin bigim ve islevini merkeze alarak okumay: ifade eder. Yontemin kuramsal ¢erge-
vesi, Propp’un anlatilarin bigimsel ve islevsel analizine yonelik yaklasimi ile Dundes’in halk
anlatilarina uyguladigi bicimbilimsel ¢oziimleme yontemine dayanmaktadir. Calisma kapsa-
minda Oguz Kagan Destani, Manas Destani, Er Tostiik, Alpamis, Dede Korkut Hikayeleri gibi
temel Tiirk destanlari ile Anadolu, Kazak, Altay ve Sibirya Tiirklerine ait ¢ok sayida masal ve
efsane incelenmistir. Ayrica mitolojik 6riintiiniin gorsel sanatlardaki yansimalarini tespit etmek
amactyla Selguklu mimarisi, ¢inileri, Osmanli giyim kusami ve giiniimiiz el sanatlarindan or-
nekler de analiz edilmistir. Karsilastirmali ydntemle Tiirk mitolojisindeki yap1, Hint, Cin, ran,
Iskandinav, Cermen, Misir, Mezopotamya ve Peru mitolojilerindeki benzer 6rneklerle karsilas-
tirtlmustir.

Aragstirma bulgulari, agac-kus-yilan tiglemesinin Tiirk anlati geleneginde Oguz Kagan Des-
tani’ndan baslayarak Kirgiz, Kazak, Altay ve Anadolu Tirklerinin destan, masal ve
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efsanelerinde farkli bigimlerde varligini stirdiirdiigiinii géstermektedir. Bu mitolojik 6riintiiniin
temel yapisi s0yle 6zetlenebilir: Yeralti diinyasinda bulunan kahraman, bir agacin tepesindeki
kartalin (veya Ziimriidianka, Simurg, Anka, Tugrul, Garuda gibi efsanevi kusun) yavrularini
yilandan (veya ejderhadan) kurtarir; bunun karsiliginda kus, kahramani yeryiiziine ¢ikararak
onun erginlenme siirecini tamamlamasini saglar. Bulgular, agacin diinyanin ekseni (axis mundi)
olarak ii¢ diinyay1 (gokyiizii, yeryiizii, yeraltr) birbirine bagladigini; kartalin gékyiiziind, iyiligi,
15181 ve diizenin koruyucusunu; yilanin ise yeraltini, kotiiliigii, kaosu ve yok olusu sembolize
ettigini ortaya koymaktadir. Bu iiglii sembolik yapinin, samanin erginlenme térenlerindeki gok-
yiizii veya yeralt1 yolculugu ile yapisal benzerlik gosterdigi tespit edilmistir. Ayrica bu mitolo-
jik Oriintiiniin yalnizca sozIi anlatilarla siirli kalmadig, Selguklu ¢inilerinde, Erzurum Cifte
Minare gibi mimari yapilarda, Osmanl seccadelerinde ve hatta giiniimiiz Tiirkiye Cumhuri-
yeti’nin 5 kurusluk madeni paralarinda bile hayat agac1 motifi olarak yeniden tiretildigi bulgu-
lanmustir.

Arastirma sonucunda, agac-kus-yilan ii¢lemesinin rastlantisal bir motif yi1gilmas: olmadigi,
aksine Tiirk kozmolojisinin dikey evren tasavvurunu, samanik erginlenme ritiiellerini ve iyi-
kotii diializmini yansitan biitiinciil bir mitolojik driintii oldugu sonucuna varilmistir. Bu oriin-
tiide agag, kozmosu, hayati ve diizeni temsil ederken; kartal (veya onun tiirevleri) iyiligi, 15181,
dogrulugu ve kozmik diizenin koruyucusunu; yilan ise kotiiliigii, karanligi, hilay1, kaosu ve yok
olusu sembolize etmektedir. Kartal ile yilan arasindaki miicadele, yalnizca iki hayvan arasinda
bir savas degil, ayn1 zamanda kozmik diizenin bozulmasi ve yeniden tesis edilmesi siirecinin,
iyi ile kotii arasindaki evrensel ¢atismanin sembolik bir yansimasidir. Makale, bu mitolojik ya-
pinin samanin erginlenme tdrenleriyle dogrudan iliskili oldugunu tartismaktadir: Nasil ki saman
aday1 gokyiiziine veya yeraltina yapti§1 yolculugun ardindan olgunlasarak geri doniiyorsa, an-
lat1 kahramani da yeralt: diinyasinda yilan1 yenip kartalin yardimini kazandiktan sonra yeryii-
ziine donerek kemale ermektedir. Calisma ayrica bu riintiiniin Tiirk-Islam tasavvufunda da
izlerini stirmekte, Feridiiddin Attar’in Mantiku’t-Tayr eserindeki kuslarin Simurg’a ulasma yol-
culugu ile Tiirk masallarindaki kahramanin Zimriidiianka’ya ulasma cabas1 arasinda yapisal
paralellikler oldugunu tartismaktadir. Sonug olarak, agac-kartal-yilan oriintiisii, Tiirk kiiltii-
riinde yaratiligtan yok olusa, dogumdan 6liime kadar insan varolugunun temel evrelerini anlam-
landiran, kaostan kozmosa gegisin evrensel bir sembolii olarak varligini siirdiirmektedir. Gele-
cek galigmalar i¢in bu driintiiniin Tiirk Islam tasavvufundaki yansimalari ve ¢agdas Tiirk sana-
tindaki goriiniimleri iizerinde durulmasi 6nerilmektedir.

Etik Komite Onay:: Bu arastirma igin etik kurul izni gerekmemektedir.

Hakem Degerlendirmesi: Dis bagimsiz.

Yazar Katkilari: Bu makalenin arastirilmasi, yazarligi ve yayimlanmasi tek yazar tarafin-
dan yiirGtilmiistir.

Cikar Catismasi: Yazar(lar); bu makalenin arastirilmasi, yazarligi ve yayimlanmasina ilig-
kin herhangi bir potansiyel ¢ikar catigmasi: beyan etmemistir.

Finansal Destek: Yazar(lar); bu makalenin arastirilmasi, yazarlig1 ve yayimlanmasi i¢in
herhangi bir finansal destek almamustir.

Yapay Zeka Kullanim Bildirimi: Yazar; bu makalenin arastirilmasi, yazarligi ve yayim-
lanmasi i¢in herhangi bir yapay zeka aracindan faydalanmamustir.
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