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Oz- Bu caligma, Cermen-Iskandinav anlati geleneginde yer alan Gunnarr
Gjukason’un 6liim sahnesinde ¢algi ¢almasi motifini, mitolojik, kiiltiirel ve ritiiel
boyutlariyla ¢ok katmanli bir analiz gergevesinde ele almayir amaglamaktadir.
Gunnarr, Vélsunga Saga’da Sigurdr Fatnisbani’nin kaymbiraderi olarak goriinmekte
ve ilk etapta ikincil bir karakter izlenimi uyandirsa da, 6zellikle Atlakvida gibi farkll
varyantlarda dramatik ve sembolik yiikii yiiksek olan merkezi bir figiire
doniismektedir. Gunnarr’m karakteri tarihsel bir kigi olmaktan ziyade, mitolojik
biling diizeyinde anlam yiiklenmis, sembolik bir aktdr olarak yorumlanmaktadir.
Anlatiya gore Gunnarr, Hun krali Atli (Attila) tarafindan yilan dolu bir ¢ukura atilir.
Anlat1 varyantlarinda farklilik gdstermekle birlikte Gunnarr’a bir arp (ya da lir)
verildigi, onun da elleri baglandig1 i¢in bu calgiy1 ayak parmaklariyla caldig:
aktartlmaktadir. Caldig1 miizikle yilanlart uyutan Gunnarr, gegici bir kurtulus ani
yasasa da, nihayetinde yilanlar tarafindan sokularak oldiriilir. Bu ¢alisma, s6z
konusu motifin yalnizca dramatik bir sahne veya kahramanlik gostergesi olmadigini,
ayni zamanda eski Samanist inang¢ sistemlerinin bir iz digimi oldugunu One
siirmektedir. Samanizm’de miizik yalnizca bir estetik 6ge degil, ruhlar ve tanrilar
alemiyle iletisim kurma, esrime héline gegme ve ayinsel rehberlik saglama amaciyla
kullanilmaktadir. Sibirya Samanlar1 arasinda yapilan etnografik gézlemler, ¢algilarin,
Samanin 6te dleme gegisini miimkiin kilan birer sembolik ara¢ oldugunu ortaya
koymustur. Bu baglamda miizikle 6liimiine kars1 koyma cabasi, Hristiyan teolojik
diisiincesiyle bagdagsmamaktadir. Aksine kader karsisinda dogaiistii gii¢lerle son bir
temas kurma c¢abasi, hatta bir tlir Samanist 6liim ritlieli icra etme girisimi olarak
degerlendirilebilir.

Anahtar Kelimeler— Gunnarr Gjukason, Samanizm, Miizik, Calgi, Oliim.

Abstract —This study aims to examine the motif of Gunnarr Gjtikason’s pre-death
musical performance within the Germanic and Scandinavian narrative tradition
through a multi-layered analytical framework that encompasses its mythological,
cultural, and ritual dimensions. Although Gunnarr initially appears in the Vélsunga
Saga as the brother-in-law of Sigurdr Fafnisbani and seems to be a secondary
character, he transforms into a central and symbolically charged figure in other
narrative variants, including Atlakvida. Gunnarr is not regarded as a historical
individual but rather as a mythicized figure and a ritual agent endowed with symbolic
significance. According to the narrative, Gunnarr is thrown into a pit filled with
snakes by the Hun king Atli (Attila). In several versions of the tale, Gunnarr is given
a harp (or lyre), which he plays with his toes because his hands are bound. By playing
music, he manages to lull the snakes to sleep temporarily, experiencing a fleeting
moment of relief, yet he ultimately dies from the snakes’ bites. This study argues that
this motif should not be understood merely as a dramatic scene or a gesture of heroism
but as a reflection of ancient Shamanistic belief systems and cosmological concepts.
In shamanic traditions, music does not serve merely an aesthetic function but acts as
amedium for communicating with the spirit world, inducing trance, and guiding ritual
transitions. Ethnographic observations among Siberian Shamans demonstrate that
instruments are symbolic tools that enable the Shaman to cross into the otherworld.
From this perspective, Gunnarr’s musical resistance to death would be incompatible
with Christian theological thought. In contrast, this act can be interpreted as an
attempt to engage in a final communication with supernatural forces, functioning as
a kind of death-ritual performance.

Keywords— Gunnarr Gjukason, Shamanism, Music, Instrument, Death.
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EXTENDED ABSTRACT

This research undertakes a multilayered analysis of the motif of Gunnarr Gjikason playing a
musical instrument moments before his execution within the Germanic-Scandinavian narrative corpus,
specifically examining its inherent mythological, cultural, and ritualistic implications. While Gunnarr is
introduced in the Vélsunga saga primarily as Sigurdr Fafnisbani’s brother-in-law—a seemingly
peripheral role—he assumes a central, deeply symbolic position in alternate textual traditions, including
the Atlakvida, Atlamal, Pioreks saga, and the German Nibelungenlied. The study posits that Gunnarr
should be viewed not as a mere historical entity but rather as a mythologically resonant figure and an
agent of ritualistic action, laden with symbolic weight. The core narrative involves Gunnarr and his
brother Hogni being invited by the Hunnish king Atli (Attila), who secretly intends to confiscate the
vast treasure Gudrun inherited following Sigurdr's death. When Gunnarr and Hogni refuse to disclose
the treasure's hiding place, Hogni is executed, and Gunnarr is subsequently cast into a snake-infested
pit. Crucially, in several versions, notably Atlakvida, Gunnarr, despite having his hands bound, is
provided with a harp or lyre, which he plays using his feet. This act of creating music temporarily
placates the venomous snakes, granting him a momentary respite, although he eventually succumbs to
their fatal bites.

This study contends that the motif of Gunnarr playing music should be interpreted beyond simple
dramatic effect or heroic posturing. Instead, it is argued that the act reflects archaic Shamanistic belief
systems and cosmological paradigms. In Shamanic cultures, music—particularly that generated by
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stringed instruments—transcends mere aesthetic utility, operating as a potent medium for spiritual
communication, the induction of trance states, and the mediation of ritual transitions. Ethnographic
evidence drawn from Turkic peoples, including the Altai, Khakas, Tuvan, and Sakha (Yakut) Shamans,
demonstrates that these instruments are symbolic tools fundamental to the Shaman’s ability to traverse
the boundaries into the otherworld. Consequently, Gunnarr’s decision to play the harp just before his
demise can be understood as a final, deliberate attempt to establish communication with supernatural
entities, effectively functioning as a terminal death-ritual performance.

The detail of playing the instrument with his feet is especially significant. While his bound hands
signify physical helplessness, the act of producing music with his toes symbolizes enduring spiritual
power and creative agency. This imagery closely parallels the Shaman's ability to transcend physical
limitations and operate through spiritual force in a trance state. Thus, Gunnarr may be seen not only as
a warrior or tragic hero but as a Shamanic figure whose actions reflect mytho-ritualistic structures.

Comparative mythology also reveals structural parallels with other cultural traditions. For instance,
the Greek myth of Orpheus, who charms the underworld gods with his lyre and descends into Hades,
bears notable similarities to Gunnarr’s story. Both figures attempt to influence supernatural realms
through music and use their instruments as symbolic mediators. Like Orpheus, Gunnarr seeks to
transform his destiny through musical performance. This correspondence suggests that the motif is part
of a broader, cross-cultural ritual consciousness.

Some scholars have attempted to draw historical analogies to this motif. One example frequently
cited is the account of the Vandal king Gelimer, who, during the Byzantine siege, requested a kithara
and played music as he awaited defeat. While such comparisons are thematically resonant, they remain
superficial. Gunnarr’s narrative is shaped more by collective mythological memory than by individual
historical events. Therefore, it is best understood as a dramatization of ritualized resistance against fate,
expressed through mythic and symbolic language.

The adoption of Christian theological perspectives fundamentally altered the interpretation of the
music and death motif. Early Christian authorities, including figures like Tertullian, Chrysostom, and
Arnobius, frequently denounced instrumental music, linking it directly to carnal desire, secular
indulgence, and pagan practices. Consequently, when viewed through a Christian theological lens,
Gunnarr’s musical defiance in the face of death would be deemed incompatible with established
religious tenets. Conversely, within the framework of a pagan-Shamanic cosmology, his actions are
entirely consistent, directly supporting the notion of the soul’s transitional passage being facilitated by
ritualistic sound.

In conclusion, Gunnarr’s act of playing the harp should be interpreted not merely as a narrative
embellishment, but as a deeply symbolic ritual gesture—a final communication with the metaphysical
realm, a Shamanic defiance of fate, and a spiritually significant passage toward death. This narrative
thus serves as a powerful bridge between individual destiny and collective myth. Through ritual symbols
such as music, it reconstructs the ancient, sacred relationship between sound and death.
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GIRIS

Gunnarr Gjikason, Iskandinavlarin' XIII. yiizyilda yaziya gecirilen destam Vilsunga saga’sma
gore iinlii kahraman Sigurdur Fafnisbani'nin kaymbiraderidir. Ancak bu destan, her seyden once
Sigurdr’un da dahil oldugu Volsunglarin® hikayesi oldugundan Gunnarr’in buradaki rolii kiigiiktiir. Oysa
bioreks saga af Bern, Vélsunga saga ve ayni konudaki eski siirler, 6rnegin Atlakvida, Hattalykill inn
forni, Atlamal ve ayrica Alman Nibelungenlied gibi eserlerin dayandigi, Burgonya Kralligi’nin ¢okiisi
efsanelerinde Gunnarr 6nemli bir rol oynamaktadir.® Bu ¢okiis anlatilar1, daha biiyiik bir biitiiniin parcasi
kabul edilebilir. Nitekim Sigurdr’un Oliimiinden sonra kardesler Gunnarr, Hogni ve Gudrin'un
kaderleriyle ilgilenen bir tiir boliim (pattr) haline gelmistir. Bu baglamda en iinlii olaylardan biri de Eski
Iskandinav edebiyatinda Gjuikungaségnin adiyla bilinen Gunnarr'in dliimiidiir.*

Efsaneyi dzetlemek gerekirse Sigurdr, ejder Fafnir'i 6ldiiriip altinlarini aldiktan sonra bir biiyiiyle
uyutulmakta olan valkyrie’ Brynhildr'i ziyaret eder, birbirlerine Asik olurlar ve yemin ederler. Daha
sonra Kral Gjuki'nin sarayina gider ve burada onun iki oglu Gunnarr ve Hogni ile arkadas olur. Kralige
Grimhildr, bu gen¢ adami ve hazinesini kraliyet evinde tutmanin bazi avantajlarini goérdiigiinden, ona
Brynhildr'i unutmasina ve kendi kizi prenses Gudrun'a agik olmasini saglayan bir iksir yapar ve Sigurdr,
Gudran'la evlenir. Daha sonra oglu Gunnarr'a ise Brynhildr'e kur yapmasi ve bu siirecte Brynhildr'i
kandirmast i¢in destek olur. Ancak kralige Grimhildr'in planlar biiyiik bir zarara yol agar. Sigurdr,
sonunda Gudran'un kardesleri tarafindan dldiiriiliir. Kardesler, onun hazinesini saklayip kiz kardesleri
Gudrin'u da Hun Krali Atli'ye vermeye karar verirler®. Ancak ilerleyen zamanlarda Atli,
kayinbiraderleri Gunnarr ve Hogni'yi bir ziyafete davet eder. Amaci ise Sigurdr Fafnisbani'nin kazandigi
hazineyi ele gegirmektir. Kardesler hazineyi teslim etmeyi ya da nerede oldugunu séylemeyi reddedince
Gunnarr ve Hogni'nin zincire vurulmasiyla sonuglanan bir kavga patlak verir. Atli, Hogni'nin kalbinin
gogsiinden cikarilmasini emreder, Gunnarr ise bir yilan ¢ukuruna atilir. Gudran, kardesine yilanlar
uyutmasi i¢in bir arp verir, ancak Gunnarr yine de yilanlardan biri tarafindan sokularak oldiiriiliir.”

Yilan cukurunda sarki sdyleme motifi, akla ilk olarak Iskandinav edebiyatinin efsanevi kral
Ragnarr Lodbrok’un Ingiltere’de Northumbria krali Ella tarafindan yilanlarla dolu bir cukura atilmasi
olaymi getirse de Ragnarr’in yilan c¢ukurunda soyledigi oOlim sarkisi Krakumal, XIII. yilizyila

! Tiirkge literatiirde “Iskandinav” ve “Viking” kavramlarinmn birbirini karsiladiginin zannedildigi dikkatimizi cektigi icin
burada s6z konusu kavramlara kisaca aciklik getirmek yerinde olacaktir. iskandinav halklari, Danimarkalilar, Isvegliler,
Norvegliler ve izlandalilardan olusmaktadir. Franklin Daniel Scott, Scandinavia (Cambridge: Harvard University Press, 1976),
6. Bununla birlikte "Iskandinav" ve "Nordik" sifatlart siklikla esanlamli olarak kullanilmaktadir. Knut Helle, “Introduction”,
icinde The Cambridge History of Scandinavia. Vol. 1. Prehistory to 1520 (Cambridge: Cambridge University Press, 2008), 4.
Cografi olarak Iskandinavya ise kendilerini Iskandinav olarak géren tiim bu topluluklar kapsayacak sekilde genisleme egilimi
gbstermistir ve bu egilim, bu topluluklarin i¢ ¢esitliliklerine ragmen Avrupa'nin geri kalanindan ortak bir cografi, tarihi ve
sosyokiiltiirel farklilik géstermelerinden kaynaklanmistir. Helle, “Introduction”, 4. Bununla birlikte Vikingler, VIII. yiizyilin
ikinci yarist ile XI. yiizyil arasinda “deniz yoluyla” akinlar, yagmalar ve fetihler gerceklestiren —Fin ve Samilerin dahil
olmadigi- “etnik Iskandinavlardan” bir gruptur ve bu terim zaten “denizcilik ve korsanlikla baglantili olarak kullanilan eski
Iskandinavca vikingr kelimesinden gelmektedir”. Sarah Croix, “The Vikings, victims of their own success? A selective view
on Viking research and its dissemination”, Danish Journal of Archaeology, 4 (1), (2015): 82; T. Douglas Price, Ancient
Scandinavia. An Archaeological History from the First Humans to the Vikings (Oxford: Oxford University Press, 2015), 323.
Kelime, IX. yiizyila ait Anglosakson kroniklerinde de “biiyiik ordularin aksine, kii¢iik gruplar halinde faaliyet gdsteren
korsanlari tanimlamak i¢in” kullanilmistir. Peter Sawyer, (1995). Scandinavians and the English in the Viking Age (Cambridge:
Target Litho, 1995), 2. Makalede ele aliman &rekler ise ortak Eski Iskandinav edebiyati drnekleridir.

2 Vélsunglar, Iskandinav sézlii kiiltiiriinde tanr1 Odin’in torunu olan kral Vdlsung’un soyundan gelen ailedir. Bu ailenin talihsiz
asklari, trajik cinayetleri ve savaslari, Orta Cag’da Iskandinav topraklarinda iiretilen gok sayida siir, destan ve sanat eserinde
islenmektedir. Jackson Crawford, The Saga of the Volsungs (Indianapolis: Hackett Publishing Company, Inc., 2017), viii-ix.

3 Adalheidur Gudmundsdottir, “Gunnarr and the Snake Pit in Medieval Art and Legend”, Speculum 87, 4, (2012): 1015.

4 Gudmundsdottir, “Gunnarr and the Snake Pit,” 1015.

> Manzum Edda iginde yer alan The Short Lay of Sigurd adli metinde Brynhildr, savasta dlen cesur askerleri Odin’in huzuruna
¢ikarip Valhalla’ya gétiiren bir valkyrie degil, Atli yani Attila’nin kiz kardesidir. Virginia C. Gildersleeve, “Brynhild in Legend
and Literature”, Modern Philology 6, 3, (1909): 347.

® Manzum Edda’daki Sigurdr Fafnisbani, Gunnarr Gjakason ve Hun krali Atli gibi kahramanlarin maceralari, gé¢ donemi soz
konusu oldugundan Giiney Avrupa’da gegmektedir ve bu sebeple Alman Nibelungenlied ile benzer konu ve motiflere sahiptir.
, Jonas Kristjansson, “The Literary Heritage. Eddas and Sagas,” icinde Icelandic Sagas, Eddas, and Art: Treasures Illustrating
the Greatest Mediaeval Literary Heritage of Northern Europe (New York: The Pierpoint Morgan Library, 1982), 10-11.

7 Gudmundsdaéttir, “Gunnarr and the Snake Pit,” 1015-16.
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tarihlendirilmektedir®. Ayrica siirde Ragnarr’a bir enstriimanin eslik ettigine ya da Ragnarr’in siir veya
sarkiyla oliimii uzak tutmaya calistigina dair bir bilgi de yoktur. Obiir yandan IX-XI. yiizyillara
tarihlendirilen Atlakvida ve XII. yiizyila ait kabul edilen Atlamal, Gunnarr efsanesindeki yilan ¢ukuru
motifini Ragnarr’inkinden daha eski kilmaktadir. Bununla birlikte Gunnarr’in 6liimiinii anlatan fiziki
tasvirler incelendiginde hikayenin herhangi bir miizik aletinin bulunmadig1 bir versiyondan, Gunnarr'in
elleriyle arp ¢aldig1 ve son olarak arp ¢almak i¢in ayak parmaklarini kullandig1 versiyonlara dogru bir
gelisim gosterdigi; Gunnarr Gjukason'un, Atlakvida'nin yasina bagh olarak efsaneye IX-XI yiizyillar
arasinda bir noktada lir ya da arp fark etmeksizin bir ¢algi aleti motifi eklenene kadar bir icraci olarak
karsimiza ¢ikmadig: belirtilmektedir®.

Kimi aragtirmacilar tarafindan Gunnarr’in arpinin prototipi olarak son Vandal krali Gelimer’in,
ordusu Belisarius tarafindan kusatildiktan sonra kithara'’ istemesi goriilmektedir''. Cesitli kaynaklarda
Bizansh tarih¢i Prokopius’un, Gelimer'in 533'te kusatildiginda rakibine bir elgi gondererek, o anki
sikintili doneminde besteledigi bir sarkiya eslik etmesi icin arp olarak da aktarilan bir ¢algi istedigini
anlattig1 ifade edilmektedir'?. Kurulmak istenen bu iliskiyle, Gelimer'in son anlarina dair bu hikAyenin
V. yiizyilda Burgonyalilara hiikmettigi halde daha cok efsanevi adlari olan Orta Yiiksek Almanca
Gunther ve Eski Iskandinavca Gunnarr olarak tanman kral Gundaharius'un hikayesini etkilemis olma
ihtimaline dikkat ¢ekilmistir'®.

Bu ¢aligmada ise calgiyla dogay1 ve dogaiistii olani etkileyebilme ve dliimden kaginma motifinin,
hangi tarihte, kimden veya nereden alindigi konusundan bagimsiz olarak temelde Samanist bir
diisiincenin iiriinii oldugu ileri siiriilmektedir. Oliimii 6teleyebilmek i¢in arp ¢alan Gunnarr, daha dnceki
caligmalarda Avrupa’nin sozlii ve yazili edebiyatinda karsimiza ¢ikan Orpheus, Geat/Gaute/Villemand,
Horant ve Sir Orpheo'* gibi karakterlerle karsilastirilmaktadir. Ancak olay orgiisii ve motifler detaylh
incelenecek olursa bunlarin da Gunnarr’a kaynaklik etseler de etmeseler de ayni bigimde evrensel
Samanist gelenegin'®> mirasgist olduklari sonucuna varmak miimkiindiir.

1. Eski Iskandinav Dini ve Samanizm

Eski Iskandinav dininin ad1 iizerine tartismalar, bu inang sisteminin ilahlari, kutsallari, tabulari,
bayramlari, inanig ve uygulamalari {izerine tespitler; Saman ve Samanizm kavramlarinin kapsami ve
Samanizm adinin bu dini kargilamak igin kullanilip kullanilamayacag gibi konularin her biri, stiphesiz
ayr1 ayri genis hacimli ¢alismalarin meseleleridir. Bu makalede ise Samanizm kavraminin eski
Iskandinav dinini karsilamak icin de kullanilabilecegini ileri siiren ve gelisiminin asagida agiklandig1
goriis kabul edilmektedir. Bu 6n kabul ile spesifik bir konuda inceleme yapilmaya ¢alisilmistir. Ancak

8 Pierre D. Chantepie de la Saussaye, The Religion of the Teutons. Handbooks on the History of Religions (Boston: Ginn &
Company, 1902), 171.

9 Gudmundsdottir, “Gunnarr and the Snake Pit,” 1042.

10 Telli bir Eski Yunan calgisi.

1 Alexander H. Krappe, “The Snake Tower”, Scandinavian Studies and Notes 16, 1, (1940): 25.

12 Francis Weber, 4 Popular History of Music From the Earliest Times (London: Simpkin, Marshall, Hamilton, Kent and Co.
Ltd., 1891), 195.

13 Gudmundsdéttir, “Gunnarr and the Snake Pit,” 1018.

14 Sir Orfeo’nun kaynagmin, Kittredge’in de ifade ettigi gibi Vergilius ve Ovidius tarafindan anlatilan Orpheus ve Eurydice
hikayesi oldugu tartisma gotiirmemektedir. Kittredge, George Lyman. “Sir Orfeo”, The American Journal of Philology 7, 2,
(1886): 176. Boethius'un, iginde Orpheus hikayesinin de yer aldig1 Felsefenin Tesellisi adl1 eserinin IX. yiizyilda Latinceden
yapilan ve Kral Alfred’e atfedilen Eski Ingilizce gevirisine, metnin orijinalinde bulunmayan kimi yorumlamalar eklenmis ve
Teselli, Ingiliz bir kitleye uyarlanmstir. Dominique Battles, “Sir Orfeo and English Identity”, Studies in Philology 107, 2,
(2001): 181. Bu metinden etkilenen Orta Ingilizce Sir Orfeo’da da kralige Heurodis, peri krali tarafindan kagirihir ve kral Orfeo
esini bulmak icin Oliiler diyar1 olarak tasvir edilen oteki diinyaya gider. Burada arpiyla herkesi bilyiiler ve peri kraliyla
kraligesini, esini kendilerine geri vermeleri igin ikna eder. J. Burke Severs, “The Antecedents of Sir Orfeo,” i¢inde Studies in
Medieval Literature: In Honor of Albert Croll Baugh (Philadelphia: University of Pennsylvania Press, 1961), 187.

15 Samanizm kavraminin evrensel kabul edilip Eski Yunan ve Eski Iskandinav dinleri i¢in de kullanimiyla ilgili bkz. Marjorie
M.Balzer, Jan Bremmer ve Carlo Ginzburg. Horizons of Shamanism: A Triangular Approach to the History and Anthropology
of Ecstatic Techniques. Stockholm: Stockholm University Press, 2016.
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Iskandinav Samanizminin varhigim destekleyen arastirmacilar, organizasyonlar ve eserler iizerine kisaca
bilgi vererek konunun Tiirkge literatiirde de yer almasini saglamak faydali olacaktir.

Kusmenko, Manzum Edda i¢indeki Lokasenna’da Loki’nin Odin’i bir Saman gibi davul ¢almakla
itham eden En pik sida kodu Samseyu i, ok draptu a vétt sem volur “Senin Samsey Adasi’nda volur
(biiyiicii) gibi davula vurarak seidr (bir ¢esit biiyliciiliik) yaptigin1 sdyliiyorlar” ifadesine dayanarak
Odin'in Sami Samanlariyla baglantisinin agik oldugunu belirtmektedir. Strombéack de 1935°te Eiriks
saga rauda'da (Kizil Erik destani) anlatildigi gibi, Nordik Samanligin 6zel bir unsuru olan "sejd"in (seid)
Samilerden 6diinglendigini, hatta kavramin kendisinin de Fin-Ugor dillerinden Iskandinav dillerine
gecmis olabilecegini ileri siirmiistiir.!® Ancak Sdmi Samanizmi ile destanlarda ve siirlerde anlatilan Eski
Iskandinav biiyii uygulamalari arasinda bir baglant1 oldugu varsayiminin, ilk olarak 1802 yilinda
Giuseppe (Joseph) Acerbi’nin!” tuttugu seyahat giinliigiinde ortaya ¢iktig1 belirtilmelidir.'® Ardindan
1877'de Johan Fritzner, Samilerin paganizmi ile basta Norvegliler olmak tizere diger halklarin “batil
inanglar1" arasindaki baglant1 iizerine bir makale yayinlayan ilk Iskandinavist olmustur. Ancak bu
iliskileri ele alan daha kapsamli calismalar XX. yiizyilin ortalarinda goriilmeye baslanmistir. Ornegin
Der Baum des Lebens'te (Hayat Agact) Uno Holmberg, Edda'larda sozii edilen efsanevi aga¢ Yggdrasil'i
Samanliga 6zgili bir aga¢ olarak yorumlamis, bunun i¢in Altayli Tiirklerin Saman ibadetlerinden
yararlanmistir. Buna gore Yggdrasil'in dokuz boliimii, gégiin dokuz katina karsilik gelmekte; dokuz kat
ise Samanlarin diger diinyalara yolculuklarinda tirmanmalar1 gereken agagtaki ¢entiklerdir. Rolf Pipping
de Odin am Galgen (Daragacinda Odin) mitini, Fin Saman térenlerine dayanarak yorumlamig; Odin'in
Ygodrasil'de gecirdigi dokuz giiniin, Samanik bir inisiyasyon ritiieline paralel oldugunu belirtmistir.
Otto Hofler ise Kultische Geheimbiinde der Germanen adli eserinde Odin'in sekiz bacakli at1 Sleipnir'i
Samanik bir at olarak yorumlamustir."” Lotte Motz da Iskandinavlarin i¢inde bulundugu Cermenler ile
Samiler, Cukgiler ve Tiirk halklarindan Yakutlar arasinda kozmoloji, ruhlar diinyasi, 6liimden sonraki
yasam ve bazi bliyli uygulamalar1 agisindan carpici paralellikler bulundugunu belirtmekte ve bu
benzerlikleri ortak bir Kuzey Avrasya veya kutup gevresi kiiltiirel mirasiyla agiklamaktadir.?

1945 sonrasi1 donemdeki arastirmalar ise tiim bu fikirleri sistematik bi¢imde inceleyerek Samanizm
kavrami etrafindaki temel tartigmaya egilmistir. Bu tartismalardaki odak noktalarindan biri de bahis
konusu Samanist unsurlarin ger¢ekten disaridan mi alindig1 yoksa Hint-Cermenlerin yerli bir fenomeni
mi oldugu sorusu olmustur.?! Jan de Vries, Altgermanische Religionsgeschichte (Eski Cermen Dini
Tarihi) adl1 eserinde Samanizmin Cermen halkinin yerli bir fenomeni oldugunu iddia ederek Sami etkisi
hipotezini reddetmis, bunu 6zgiin "Hint-Cermen miras1" olarak nitelemistir. Samanist unsurlar tizerine
bugiine kadarki en kapsamli calisma 1968'de Peter Buchholz'un Schamanistische Ziige in der
altisliindischen Uberlieferung (Eski izlanda Gelenegindeki Samanistik Ozellikler) adli eserinde ortaya
¢ikmistir. Buchholz, bu c¢aligmasinda, bir o6zellikler kataloguna dayanarak mevcut tim kanitlari
sistematik olarak ele almistir. Fylgja’ hikyelerinden Holmberg ve Pipping'in Yggdrasil iizerine
caligmalarina kadar uzanan kanitlara dayanarak, "Kuzey Cermen bdlgesinde avlanma unsurlari, ruh
kavrami ve diinya imgesiyle ilgili bir inang diizeyinin mevcut oldugu ve bunun bir tiir Samanizmin dini
temeli olarak degerlendirilebilecegi" sonucuna varmistir. Buchholz ayrica Samanlarin ozan, savasei ve

16 Jurij K. Kusmenko, “Sami and Scandinavians in the Viking Age”, Scandinavistica Vilnensis, 2, (2009): 70-71.

17 Dikkat gekicidir ki Italyan doga bilimci ve miizisyen Acerbi, X VIII. yiizyilin sonunda Ural halklarindan Finlerin halk sarkilar1
ve ilahilerini derledigi gezilerinden birinden sonra “zeki okuyucu, Finlandiyalilarin bu sarkilar1 ile Eski Yunanlarin sarkilar:
arasindaki mitkemmel benzerligi fark edecektir” derken, Finlerin yaniklari, yaralar1 ve yilan 1siriklarini dahi iyilestirdigine
inanilan tilsimlar olarak da faydalandiklar1 sozlii kiiltiir iriinlerini, Bati medeniyetinin besigi kabul edilen Eski Yunan dininin
kutsal unsurlartyla kryaslamakta da sakinca gdrmemistir. Joseph Acerbi, Travels through Sweden, Finland, and Lapland, to
the North Cape in the Years 1798 and 1799, (London: T. Gillet, Salisbury-Square, 1802), 322.

18 Stefanie von Schnurbein, “Shamanism in the Old Norse Tradition: A Theory between Ideological Camps”, History of
Religions, 43/2, (2003): 117-119.

19 von Schnurbein, “Shamanism in the Old Norse Tradition: A Theory between Ideological Camps”, 117-119.

20 Hakan Rydving, “Scandinavian—Saami Religious Connections in the History of Research,” Scripta Instituti Donneriani
Aboensis 13, (1990): 368-69.

2! yon Schnurbein, “Shamanism in the Old Norse Tradition: A Theory between Ideological Camps™, 117-119.

22 Fylgja hakkinda bkz. Okutan, Davletov, Niikhet ve Davletov, Timur. “Samanik Ruh Tasavvuru Baglaminda izlanda Fylgja’st
ve Hakas Umay’1 Uzerine”, Folklor Akademi Dergisi, 8/3, (2025): 607 — 618.
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demir isleyen zanaatkirlar olduklarma dair kanitlar da sunmustur.”® 1980'de ise Aage Kabell, die
Skaldendichtung auf schamanistischen substrat ifadesiyle, skaldik siirin Samanistik bir temele
dayandigmi iddia etmis; “kalkan siirleri”?* denen eserlerdeki kalkanlarin da Sdmi Saman davullarina
atifta bulundugunu savunmustur.?

Samanizm kavramimin Kuzey Avrupa paganizmini karsilayacak sekilde genis kitlelerce
benimsenmesi ise daha farkli bir kulvarda ilerlemistir. Cermen Neo-paganizmi iginde
degerlendirilebilecek Alman inanci, Aryosofi ve Odinizm gibi daha eski vélkisch dini gruplari ve
ideolojileri 1970'lerden itibaren yeniden bir araya gelerek daha geng iiyeleri biinyesine katmistir. Aym
zamanda, Wicca, New Age ve hippi doneminin ardindan ezoterik hareketin artan popiilaritesi, daha
genis bir karsi kiiltiirel toplulugun Hristiyanlik dis1 dini alternatiflere olan ilgisini uyandirmig, bunlarin
"yerli" kiltiirel ve dini geleneklere dikkatini ¢ekmistir. Tiim bunlar, Kuzey Avrupa'da Hristiyanlik
oncesinde var olan inanci bulup canlandirmaya giden yolu agmustir. Asatrii ad1 verilen din ve bu dine
mensup gruplar da 1970'ler ve 80'lerde, izlanda, Isveg, Norveg, Britanya ve ABD'de ortaya ¢ikmustir.2
Asatriicularin, pagan geleneklerin 6zellikle kirsal alanlarda nesiller boyunca sozlii olarak veya
uygulamalarla aktarildigi gerekgesiyle bunun kurgulanmis bir din oldugunu kabul etmek istemedikleri
goriilmektedir. Onlara gore bu dinin sadece yeniden kesfedilip canlandirilmast gerekmektedir; ¢iinkii
kendi ifadeleriyle “ kilise onu yok etmeyi basaramamustir.”*” Avrupa'nin farkli bolgelerinde bunun gibi
bir¢ok Neo-pagan veya pagan dini canlandirma hareketinin bulundugunu belirtmek yerinde olacaktir.
Nitekim OBOD (The Order of Bards Ovates & Druids) gibi Kelt Neo-pagan hareketleri, Supreme
Council of Ethnikoi Hellenes gibi Yunan Neo-pagan gruplari, Letonya'daki Dievturi gibi Baltik Neo-
pagan orgiitleri ile Ukrayna'daki Pravoslavya gibi Slav Neo-pagan gruplari da bulunmaktadir.”® Bu
noktada Neo-paganizm, Avrupa’nin Hristiyanlik 6ncesi yerli pagan dinlerini modern hayata uyarlamak
icin gosterilen ¢abalari ifade ederken, Neo-Samanizm kavraminin da giindeme geldigi goriilecektir. Bu
terim de eski Samanist geleneklerin canlandirilmasi ve yeniden yorumlanmasi i¢in kullanilmaktadir.
Ancak Neo-Samanizm, diinyanin dort bir yanindaki ¢esitli Samanist toplumlarin geleneklerinden
Ozgiirce beslendigi ve yararlandigi icin yapilan bu ddiinglemeler, Amerikan Yerlileri, Samiler ve diger
pek ¢ok yerli halkin, ata geleneklerinin yabancilar tarafindan yagmalandigi ve ticari amaglarla
somiiriildiigii yoniindeki sikayetlerine yol agmistir. Bu ise belirli Samanist uygulamalarin miilkiyeti ve
yerli halklarin manevi haklar1 gibi daha genis bir sorunu giindeme getirmistir. Bu nedenle giiniimiizde
Iskandinav Neo-Samanizmi, terminolojisini ve uygulamalarim basta seidr uygulamasi olmak iizere eski
Iskandinav edebiyatindaki Samanist bilgiden karsilasa da siire¢ her zaman sorunsuz ilerlememistir.?’
Carlos Castaneda'nin kitaplarinin popiilerliginin ardindan Neo-Samanizm’e ilgi duyan Stockholm'deki
kiigiik bir grup, 1982'de Yggdrasil adim verdikleri bir "Iskandinav Samanizmi Ag1" kurmustur.
Siiphesiz Michael Harner'in 1983'teki Isvec ziyareti ve "¢ekirdek Samanizm" (core Shamanism) {izerine
verdigi dersler de Iskandinav Saman geleneginin gelistirilmesi ve yeniden kesfedilmesinde ilham
kaynag1 olmustur.?® Bununla birlikte Yggdrasil’in kurucularindan Jorgen Eriksson, bu koken arayisi
sebebiyle Amerikan yerlileri tarafindan, yoniinii bagkalarinin mirasinda degil, kendi Hristiyanlik dncesi
geleneginde aramasi sdylenerek elestirilmistir. 3!

23 von Schnurbein, “Shamanism in the Old Norse Tradition: A Theory between Ideological Camps”, 119-121.

24 Olsen tarafindan ekfrasis 6rnegi olarak degerlendirilen shield poems yani kalkan siirleri, iizerinde ¢esitli mitler ve anlatilardan
sahnelerin islendigi bir kalkanin detaylica tasvir edildigi dizeler icermektedir. Carl Glen Olsen. “Ekphrasis and the Old Norse
Shield Poem”, Doktora tezi, University of California, 2009, 6.

25 Aage Kabell, Skalden und Schamanen. FF Communications 227. Helsinki: Suomalainen Tiedeakatemia, 1980, 24.

26 Stefanie von Schnurbein, “Creating a Religion: The Emergence and Development of Late Twentieth-Century Asatru”,
icinde Norse Revival: Transformations of Germanic Neopaganism, (Leiden veBoston: Brill, 2016), 54.

27 Stefanie von Schnurbein, “Asatru — An Academic Religion?” iginde Norse Revival: Transformations of Germanic
Neopaganism (Leiden ve Boston: Brill, 2016), 253.

28 Michael F. Strmiska, “Paganism in Europe”, iginde Shamanism: an encyclopedia of world beliefs, practices, and culture, ed.
Mariko Namba Walter ve Eva Jane Neumann Fridman (Santa Barbara, Calif.: ABC-CLIO, 2004), 508.

2 Strmiska, “Paganism in Europe”, 508.

30 yon Schnurbein, “Creating a Religion: The Emergence and Development of Late Twentieth-Century Asatru”, 61.

31 von Schnurbein, “Shamanism in the Old Norse Tradition: A Theory between Ideological Camps”, 133.
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Yukarida aktarilan bilgiler 1s181inda Kuzey Avrupa Samanizmini canlandirma ¢aligmalar1 sirasinda
Eski Iskandinav edebiyatinda Samanist unsurlar arama ydnteminin yaklasik yiizyillik bir gecmisi oldugu
anlasilacaktir. Bu sebeple Gunnarr Gjukason adli iskandinav kahramanmin 6liim &ncesi miizikal
icrasina Samanist bir okuma Onerisi getirmenin bu baglamdan kopuk olmayacagi ileri siiriilebilir.
Bununla birlikte herhangi bir dini olgunun Samanizm icerisinde degerlendirilip degerlendirilemeyecegi
tartisilirken Eliade ve Shirokogoroff gibi aragtirmacilarin Samanizmi sinirl bir perspektiften izleyen
goriislerinin, tartisma icin kasitli ya da kasitsiz bir engel teskil ettigi fark edilmektedir.

Bilindigi iizere Samanizm konusunda en ¢ok basvurulan kaynaklardan birini kaleme almis olan
Eliade, Samanligin ilk ve en az yanilma pay1 tasiyan taniminin “esrime teknigi” oldugunu ifade etmekte
ve Sibirya ile Orta Asya’ya 6zgii kabul ettigi bu olguda dinsel yasamin neredeyse her zaman Saman
cevresinde dondiigiinii ileri siirmektedir®?. Ayrica Eliade, Hint-Avrupalilarda da tiim etnik gruplarda
oldugu gibi birgok Samanist 6zellik bulundugunu ifade etse de her biiyiicii, otact ve vecd/esrime/ekstaz
haline gecebilen kisinin Saman sayilamayacagini, bu yiizden Hint, Iran, Cermen, Cin ve hatta Babil
Samanizmlerinden s6z edenlerin hatali oldugunu belirtmektedir®. Shirokogoroff' da Mangu Samanizmi
iizerine caligsmalarinda, Samanin esrime teknigi ile karakterize edildigini ve yalnizca vecde ulasabilen
uygulamacinin Saman kabul edilebilecegini diisiinmektedir.>*

Ancak ornek verilen aragtirmacilarin, Samanizmi ¢ogu kez din gorevlisinin somut varligiyla ya da
ritiellerle sinirlandirmasi, bu inang sisteminin diger pagan dinlerle olan ortaklig1 ve felsefesinin goz ardi
edilmesine sebep olmaktadir.® Bu nedenle asagida bahsedilecek olan alt diinyaya inis veya iist diinyaya
cikis hikdyeleri®® tartismasiz Samanist olarak nitelenirken, Ibrahimi dinler 6ncesine ait bir motif olan
olime meydan okumanin ardindaki “yasama karsi duyulan doyumsuzluk hissi”¥’ ve bu hissin

sekillendirdigi pagan davranis bigimleri, genis bir pencereden izlenememektedir.
2. Gunnarr Gjiikason’un Miizikal icrasinin Edebi Kaynaklar

2.1. Orpheus

Gunnarr’in yilan ¢ukurunda arp ¢almasi olayima kaynaklik ettigi diisiiniilen Orpheus, eski Yunan
din anlatilarinda “galgis1 vahsi hayvanlar biiyiileyen, ezgisiyle oliimii bile alt eden”?® bir ozandir. Bu
noktada belirtilmelidir ki 6len esini geri getirebilmek i¢in elinde liriyle alt diinyaya inen Orpheus
hikayesinin bir O0rnegini olusturdugu katabasis mitleri, Altay ve Ural Samanliginda da oldukga
yaygindir. Nitekim Sibirya Tiirkleri disinda Samiler, Finler, Mangular ve Koreliler arasinda da
Samanlarin ve destan kahramanlarin alt diinyaya gidip geldikleri ve 6lenleri yasama dondiirdiikleri pek
¢ok benzer hikdye bulunmaktadir. Ornegin XVII. yiizyilda Sami Saman Lars Nilsson’un, 6len oglunu
hayata dondiirmek igin “davul kullandig1” yani Saman ibadeti gerceklestirdigi kaydedilmistir®®. Dodds

32 Eliade, Samanizm, 23.

33 Eliade, Samanizm, 21, 412.

3 Feng Qu, “Two Faces of the Manchu Shaman: ‘Participatory Observation’ in Western and Chinese Contexts,” Religions, 9
(12), (2018): 388.

35 Eliade’nin biiyiik bir inang sistemini, tek bir eyleme indirgeyen bu goriisleri giiniimiizde elestirilmekte ve taraftar
kaybetmektedir. Nitekim bu goriis Hristiyanlig1 evharistiya, Hinduizmi yoga, Islam’1 namaz ve Budizmi mantra okuma ile
smirlt tutmaya esdegerdir. Andrei A. Znamenski de The Beauty of the Primitive: Shamanism and Western Imagination’da
“Eliade, masabas1 akademisyenliginin mitkemmel bir 6rnegidir. Tkincil kaynaklar1 yalayip yutmustur; ancak gercekte tek bir
Saman bile gozlemlemis degildir” diyerek Romanyali dinler tarihgisinin fikir ve yontemlerinin kusurluluguna dikkat
¢ekmektedir. Carlo Ginzburg, (2016). “Travelling In Spirit: From Friuli to Siberia”, icinde Horizons of Shamanism: A
Triangular Approach to the History and Anthropology of Ecstatic Techniques, ed. P. Jackson, (Stockholm: Stockholm
University Press, 2016), 51.

36 Eliade, Muhammed peygamberin gdge ¢ikis hikdyesini de bir Altay ya da Buryat Samaninkiyle 6zdes kabul edilemese de
Samanist bir igerige sahip olarak degerlendirmektedir. Eliade, Samanizm, 414.

37 Okutan Davletov, Hakas Tiirklerinde Samanizm ve Oliim, 49.

38 Azra Erhat, Mitoloji Sézligii (Istanbul: Remzi Kitabevi, 2010), 229-31.

39 Saman Nilsson hakkinda bu eylemleri sebebiyle dava agilmis; ancak mahkemede “otoritenin simdi veya gelecekte kendisine
yasakladig1 seylere ragmen, atalarinin geleneklerini uygulayacagini” sdylemesi lizerine 6liim cezasina ¢arptirilmistir. Karar
temyiz mahkemesi tarafindan onaylandiktan sonra bas1 kesilerek Samanlikta kullandig1 agagtan putlar, davul ve diger aletlerle
birlikte kaziga baglanarak yakilmistir. Béylece Lars Nilsson, dini ugruna sehit olmustur. Bu infaz, Nilsson’un akrabalarmnin
oniinde gergeklestirilmis; papaz P. Noraus, daha sonra bunun “diger putperestler ve bu tiir giinahkarlar igin dikkate deger bir
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da sair, biiyiicii, kdhin ve din alimi kimliklerini tasiyan Orpheus’u Sibirya Samanlariyla tam olarak bu
ozellikleri sebebiyle kiyaslamaktadir. Yunan ozanin bu Samanlar gibi kuslart ve vahsi hayvanlar
miizigiyle etkileyebildigini ve yine tim diinyadaki Samanlarin yaptigir gibi alt diinyaya yolculuk
yaptigini, ayrica Samanlar arasinda oldukga yaygin bir gérevi yerine getirerek 6len birinin ruhunu geri
getirdigini ifade etmektedir*’. Samanizm’i bir biitiin olarak ele almaya calisan Eliade de Orpheus
mitinde birden fazla Samanist §ge bulundugunu belirtmektedir*!.

Bu noktada Samanlarla pek ¢ok ortak 6zellige sahip olan Sibiryali ozanlarin, enstriimanlariyla ve
soyledikleri sarkiyla Oliilerin ruhlarimi alt diinyaya gotiirebildiklerine dair inang da g6z Oniinde
bulundurulmahdir*?. Ornegin Hakas hayci yani destanci Oleg Chebodaev, esinin babasi dldiigiinde
Hakaslarin geleneksel ¢algilarindan biri olan ¢athan ile destan anlattigini; ¢ilinkii aliptig nimah yani
alplik destanindaki kahramanlarin gelerek 6len kisinin ruhunun 6biir diinyaya gegmesine bizzat yardim
ettiklerine inanildigin1 ifade etmektedir®. Larisa Anzhiganova da destancilarin, 6liim giiniinden ertesi
sabaha dek destan anlatarak Olen kisiyi tipki Samanlar gibi Obiir diinyaya ugurlayabildiklerini
soylemekte ve 1983 yilinda vefat eden babasinin da Obiir tarafa bu sekilde basartyla gecebildigini
aktarmaktadir*.

Bu sebeple Orpheus’a alt diinyanin kapilarini agan enstriimanin davul olmamasi sebebiyle konunun
Samanizm’den uzak oldugu iddia edilmemelidir. Elbette Saman, kamlama® sirasinda davulu sayesinde
alt ve {ist diinyalar1 ziyaret edebilmektedir*’. Bu konuda inan’1in da ifade ettigi gibi davul, ayin sirasinda
Samanin ruhu yani manevi varligi diinyay1 dolasirken bir tasit gorevi listlenmekte; karada at, suda kayik,
goklere ¢ikarken ise binilecek bir kus olmaktadir*’. Altay halklarindan Mangularin en 6nemli
destanlarindan birinin protagonisti olan Nisan adli kadin Saman da alt diinyaya yaptig1 yolculukta
karsilastigi Kizil Irmak’1 gegebilmek igin davulunu bir sal gibi kullanmaktadir®®. Ancak yukarida yer
verilen ¢athan ile destan anlatarak ruhlar alt diinyaya gotiirme 6rneginde oldugu gibi davulun yerini
Samanizm’in kendisinde dahi farkli enstriimanlarin alabildigi durumlar mevcuttur ve sasirtici degildir.
Orta Asya’daki Miisliiman Samanlar® olarak nitelenebilecek Baksi ya da Baksilarin da ayin sirasinda

gli¢ ve uyari olmasini” umdugunu yazmistir. Hdkan Rydving, “The Saami Drums and the Religious Encounter in the 17th and
18th Centuries”, The Saami Shaman Drum, 14, (1991): 32.

“0Fric R. Dodds, The Greeks and the Irrational (Berkeley: University of California Press, 1951), 147.

41 Mircea Eliade, Samanizm, (Ankara: imge Kitabevi, 2006), 428.

42 Hakas Samanlarm psychopompos rolii i¢in bkz. Niikhet Okutan Davletov, Hakas Tiirklerinde Samanizm ve Oliim (Istanbul:
Otiiken Nesriyat, 2021), 112-118.

43 Niikhet Okutan Davletov, Hakas Tiirklerinde Samanizm ve Oliim, 71.

4 Saman ve ozanlarin benzer yonleri hakkinda daha genis bilgi igin bkz. Niikhet Okutan Davletov ve Timur Davletov,
“Samandan Hayciya: Hakas Tiirklerinde Asiklik Gelenegi,” i¢inde Asik Sanati Sempozyumu, 2021 Haci Bektds-1 Veli Yil
Bildiriler Kitabt, 63-73. Nevsehir: Kapadokya Universitesi Yaymlar, 2021.

4 Ruslarin XVI. yiizyilda Sibirya Tiirkleri ile kurduklar1 baglantilarla beraber Tiirkge Saman anlamina gelen kam kelimesi,
kamlat “kamlama” (LlamanuTte) ve kamlanie “Saman ayini” (ILlamanckuii ceanc, oopsnosoe neiictsue lllamana) formlarinda
Rus diline gegmistir. Viktor Y. Butanayev, Traditsionniy Samanizm Hongoraya (Abakan: 1zd-vo HGU im N.F. Katanova,
2006), 10.

46 Leonid P. Potapov, Altayskiy Shamanism (Leningrad: Nauka, 1991), 167.

47 Abdiilkadir inan, Tarihte ve Bugiin Samanizm (Ankara: Tiirk Tarih Kurumu Yayimnlari, 1986), 95.

48 Bkz. Uluhan Ozalan, Manc¢uca Nisan Saman Hikdyesi (Ankara: TKAE Yayinlari, 2021), 98.

49 Sultanova, Tiirkmen, Ozbek, Uygur, Kazak ve Kirgizlar gibi Miisliiman Tiirk halklar1 arasinda Samanlarin Bagsi olarak
bilindigini ve bunlarin davul ¢alarak kehanette bulunmakta ve sifa dagitmakta uzman olduklarini ifade etmektedir. Sultanova
ayrica cinlerle iletisim kurabildiklerine inanilan Bagsilerin, bu cinleri hastaliklar tedavi etmede, gelecegi ongérmede ve kotii
ruhlara karg1 savagmada yardimci olarak kullandiklarimi aktarmistir. Razia Sultanova, From Shamanism to Sufism Women,
Islam and Culture in Central Asia (London: 1. B. Tauris, 2011), 17. Asagida X-XI. yiizyillarda Hristiyanlastirilan
Iskandinavlarm zihinlerindeki pagan fikirlerin bir anda yok olmadig1 ve Hristiyanligim, halkin eski inanislar1 dogrultusunda
yorumlanip benimsendigi ifade edilmektedir. Bkz. 74. dipnot. Tiirk halklar1 ise Iskandinavlarla benzer tarihlerde Islam’a
gegmekte olsalar da Tiirk Samanizminin ortadan kalkmamis olmasi ve Asatrii gibi kurgusal yontemlerle degil, geleneksel
bicimiyle hala yasatiltyor olmasi, siirecin iki kiiltiir i¢in farkli ilerlemis oldugunu géstermektedir. Bu noktada Samanlik ve
Miislimanligin birlikte siirdiiriilmesine bir 6rnek olarak Macar etnofotografgr Laszld Kunkovacs’in Mayis 1993'te
Kazakistan'in eski baskent Almati'nin yaklasik 15 km dogusundaki Kizil-tuw (Uygurca Qizil-tug) kéyiine gergeklestirdigi
ziyaretten bahsetmek yerinde olacaktir. Kunkovacs, 1962'deki biiyiik kitlik sirasinda Cin'in Sincan Uygur Ozerk Bolgesi'ndeki
Gulja'dan, Kazakistan'in Jeti-suw bolgesine tasinmis olan ve o donem doksanli yaslarinda olan Qabil adinda yasli bir Miisliiman
Samanla yani Bahsi ile goriismiistiir. Qabil Bahsi, cinlerin musallat oldugu orta yasli bir kadimi tedavi ettigi torene
Kunkovacs’in da katilmasina izin vermistir. Bahsi, gocaq ya da gorcaq denen antropomorfik putlarin da aralarinda oldugu
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kopuz kullandig1 bilinmektedir. Abikenov, Kazak Samanlarin yani Baksilarin, ata ruhlarini ¢agirmak
veya diger alemlere yolculuk yapabilmek i¢in yayli bir ¢algi olan kobyz (kil kopuz) kullandiklarin ifade
etmektedir’’. Bu sebeple Yunan ya da Cermen katabasis mitlerinde yolculugun lir ya da arp ile yapilmasi
esas fikri degistirmemektedir.

Gudmundsdottir ise Orpheus’un Gunnarr ile benzerligini yalnizca ozanin yilanlar da dahil olmak
lizere yeralt1 diinyasinin yaban hayvanlari arasinda lir galmasi tizerinden kurmaktadir'. Bununla birlikte
sonradan eklenerek hikayenin merkezi bir 6zelligi haline gelen Gunnarr'in yilanlar1 uyutmak igin arp
calmasinin, Orta Cag kilise sanatinda arp motifinin popiilerligine ve Hristiyan mitolojisinde Isa’nin da
Orpheus gibi insanlarin ruhlarini kurtarmasi anlatisina dayanarak “Hristiyan bir referans™? olarak
nitelenebilecegini belirtmektedir. Ancak Ibrahimi dinlerin, miizikal icray1 temelde putperestlikle
iliskilendirmeleri ve miizikle siiregen bir kavga halinde olmalar1 sebebiyle bu drnekte arp1 Hristiyan bir
referans olarak gérmenin miimkiin olmadig1 goriisiindeyiz.

McKinnon’un ifadesiyle Hristiyanligin pagan miizige karsi polemigi, II. yilizyilin sonlarinda
yasamis ve Hristiyanliga gecmis olan retorik¢i Tatianus ile ortaya ¢ikip III. yilizy1l boyunca 6zellikle
Tertullianus ve Arnobius gibi Latin Afrikahlar arasinda yogun bir sekilde biiyiimiis ve loannis
Hrisostomos, Milanolu Ambrosius ve Hippolu Augustinus gibi [V. yiizyilin 6nemli sahsiyetleri arasinda
yaygin bir konu haline gelmistir’. Bu tarihten itibaren ise pagan kabul edilen miizikal icralara siddetle
kars1 cikmayan bir kilise babasi neredeyse yoktur. Ornegin Konstantinopolis Baspiskoposu olarak gorev
yapmis dnemli bir kilise babasi olan ve Tiirkgede Altinagizli Yuhanna olarak da taninan loannis
Hrisostomos, danstan ve miizik aletlerinden “seytanin ¢opii” olarak bahsetmis ve baska bir yerde de
“aulos™ neredeyse, Isa orada degildir” demistir. Siccali Arnobius da hem erkekler hem kadinlar arasinda
calgi calmay1> fahiselikle iliskilendirmis ve “Allah ruhlar1 bunun igin mi gonderdi?” diye sormustur®.
Pseudo-Basil de bu konuda tipik bir anlayis sunmaktadir:

“Altin ve fildisiyle siislenmis bir liri, sanki seytani bir putmuscasina yiiksek bir kaide iizerine koyuyorsunuz ve
zavall1 bir kadina, ellerini igin iizerine koymay1 6gretmek yerine lire uzatmay1 6gretiyorsunuz. Belki ona para da
Odersiniz ya da belki de onu kendi bedeninin sehvet diigkiinii potansiyelini tiikettikten sonra geng kadinlara benzer
eylemleri 6greten bir kadin pezevenge teslim edersiniz®’.”

Tertullianus da tiyatro hakkinda "ses, melodi, enstriimanlar ve yazida ortaya ¢ikan her sey Apollon,
Musalar, Minerva ve Merkiir'iin alanindadir. Ey Hristiyan, sahiplerinden nefret etmekten baska caren
olmayan bu seylerden uzak duracaksin"® diyerek miizigin, paganlarla ve dolayisiyla kafirlikle
iliskilendirildigine dair bu anlayisa isaret etmistir’®>. III. yiizyila tarihlendirilen Didascalia

kutsal nesneleri ¢antasindan g¢ikararak hazirlandigi ayine Kur’an’dan dualar okuyarak baslamig, ardindan Giiney Sibirya
Tiirklerinin girtlak miizigine benzeyen bir sesle dua okuyarak yardimei ruhlarmi ¢agirmistir. Doksan yaslarinda olmasina
ragmen Sibirya Samanlar1 gibi kogsmasi, ziplamasi, masanin ve hastanin etrafinda sarki sdyleyip dans etmesi Kunkovacs’
sasirtmistir. David Somfai Kara ve Laszlé6 Kunkovacs, “An Uighur Baxsi from the Ile Valley, Kazakhstan”, Shaman 16/1 (2),
(2008): 144-145.

30 Zharkynbek, O. Abikenov, “Korkyt Ata and Shamanic Values”, Kazuw khabarshysy. Filosofiya, sayasattanuw zhiine
Mddeniettanu 1,75, (2021): 58.

51 Gudmundsdottir, “Gunnarr and the Snake Pit,” 1044.

52 Gudmundsdéttir, “Gunnarr and the Snake Pit,” 1048-49.

33 James McKinnon, Music in Early Christian Literature (Cambridge: Cambridge UP, 1989), 1-2.

34 Eski Yunan’da iiflemeli bir galgi.

55 Ancak erken Hristiyanlikta enstriimansiz ¢iplak sesle ilahi sdylenmesine kars1 ¢ikilmanus olmasi dikkat gekicidir. Ornegin,
foannis Hrisostomos’un safak vakti dua icin kalkan bir manastir toplulugundan hayranlikla bahsettigi bilinmektedir: “[...]
ilahilerini biiyiik bir uyum ve iyi diizenlenmis bir melodiyle sdyliiyorlar. Ne kithara, ne sirinks, ne de baska bir miizik aleti o
kutsal adamlarin sarki sdylerkenki miinveziliklerinde ve derin sessizliklerinde duyulabilen tiirden bir ses ¢ikarabilir”.
McKinnon, Music in Early Christian, 3-4.

36 McKinnon, Music in Early Christian, 1-2.

57 McKinnon, Music in Early Christian, 2.

58 McKinnon, Music in Early Christian, 3.

5 Yahudilik ve Islamda miizikle ilgili bkz. Cengiz Batuk, “Din ve Miizik: Dinler Tarihi Baglaminda Din-Miizik Iliskisine
Genel Bir Bakis Denemesi”, Ondokuz Mayis Universitesi [lahiyat Fakiiltesi Dergisi 35, (2013): 45-70.
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Apostolorum’da da Hristiyanlarin lirik siir de déahil olmak iizere pagan edebiyatindan kaginmalar
gerektigi, bunun yerine “Davut'un Mezmurlar1” oldugu ifade edilmektedir®:

“Allah'in yasasinda ne eksik var ki, kafirlerin mitlerinin pesinden kosuyorsunuz? Eger tarih okumak istiyorsaniz
Krallar'iniz var; eger bilgelik ve siir istiyorsaniz herhangi bir bilgenin veya sairin 6tesinde bir anlay1s bulacaginiz
Peygamberler'iniz var; ¢iinkii onlar tek bilge olan Rabb’in sesleridir. Eger sarkilara 6zlem duyuyorsaniz
Mezmurlar'iniz var, eger mesele antikiteyse Yaratilig'iniz var; eger yasalar ve ilkeler artyorsaniz, Rabb’in gérkemli
yasasi var.”

Bununla birlikte 6liime kars1 koyma ve bu amagla bu diinyada kalict olmaya ¢alisma davranisinin
da ahireti 6nceleyen Ibrahimi dinlerin degil, pagan ya da Saman diisiincenin iiriinii oldugu bilinmektedir.
4000 y1l 6nce Gilgamis’in ormanda korku salan Humbaba’y1 6ldiirmek i¢in Enkidu’yu tesvik ederken
“sanimiz arsa cikacak, eger simdi alt edersek bu emsalsiz diismani ve goze alirsak bagkalarinin
alamadigin1™®' demesi, adin1 yasatma yoluyla 6liime direnmenin bir 6rnegidir. Akhilleus’un 6lecegini
bile bile Troya’ya savagmaya gitmesi de aslinda 6lmemek igin dliime kogsmak olarak yorumlanmalidir®.
Peleusoglu, alt diinyada karsilastigi Odysseus’un kendisine “senden mutlu adam yok [...] burada, oliiler
arasinda da siirdiirmedesin giiclinii, hi¢ liziilme, tasalanma Akhilleus 6ldiin diye” demesi iizerine
“Ballandirma bana oliimii sanli Odysseus, biitiin gegmis gd¢miis Oliilere kral olacagima el kapisinda
kulluk edeydim keske, varliksiz, yoksul bir ¢ift¢inin yaninda irgat olaydim”® seklinde cevap vererek
pagan dinlerin bu ortak felsefesini desteklemektedir. Siiphesiz Atina prensi Theseus’un, insan yiyen
Minotauros’u 6ldiirmeye Girit’e gitmesinin sebebi de aynidir®. Bu davranigin bir baska 6rnegi de Uygur
harfli Oguz Kagan destaminda goriilebilir. Metne gore® Oguz, heniiz kagan olmadan énce o civardaki
biiyilk ormanda yasayan ve hem hayvanlart hem insanlar1 yiyerek etrafina eziyet eden bir canavari
oldiirdiikten sonra riigdiinii ispat etmis olmaktadir. Dikkat ¢ekicidir ki Grendel adl1 bir yaratigi dldiiriip
Danimarkalilar1 kurtarmak igin Giiney Isve¢’ten yola ¢ikan Prens Beowulf’un da tiim amaci anlatilmaya
ve hatirlanmaya deger bir hayat insa etmektir®®. Bu konudaki drnekler ¢ogaltilabilir. islami donemde
yaziya gegirilen Dede Korkut hikdyelerinde Dumrul’un kuru bir ¢ayin iistiine koprii yapmasinin sebebi
de kendisine meydan okunmasi ve girisecegi miicadele sonrasinda admin duyulmasidir. Oliime karsi
koyulabilecegine dair s6z konusu Samanist diisiincenin, ayn1 metindeki bir diger 6rnegi de Dumrul’un,
hikdyenin basinda Azrail ile savasarak ¢oktan Olmiis olan bir yigidin canini geri getirebilecegine
inanmasidir®’.

Tiim bu sebeplerle Gunnarr’in arp c¢alarak 6lmemeye ugrasmasi da Hristiyan felsefesine uygun
diismemektedir®®. Oliime calgryla meydan okuma davranisinin bir benzeri de Tiirk kiiltiir dairesinde
Korkut Ata’ya dair efsanelerde goriilmektedir. Bilindigi iizere Korkut heniiz gencken gordiigii bir
riiyada ne zaman dlecegini 6grenmesinin ardindan kendisini bekleyen kaderden kagmaya calisir:

“Korkut, yirmi yagina girdiginde bir riiya goriir. Riiyasinda, bir kisi ona kirk yasindan fazla yasamayacagini soyler.

Korkut bunun iizerine 6liimsiizligiin yollarin1 aramaya baglar; devesiyle diinyanin her tarafini gezer. Her gittigi
yerde kazilmis bir mezar goriir. Mezarin kime ait oldugunu sordugunda “Korkut’un mezar1” derler. Diinyanin her

0 McKinnon, Music in Early Christian, 41.

61 Danny P. Jackson, Gilgamis Destani (Ankara: Arkadas Yaymevi, 2008), 21.

2 Akhilleus’un flyada’da annesinden 6grendigi, Troya’ya gittigi takdirde orada 6lecegi, ancak savasmazsa uzun bir émrii
olacagina dair kehanet igin bkz. Homeros. [lyada (istanbul: Can Yayinlari, 2007), 235.

% Homeros, Odysseia (Istanbul: Tiirkiye Is Bankas1 Kiiltiir Yayinlar1, 2020), 200.

% Theseus maddesi igin bkz. Erhat, Mitoloji Sézligii, 285.

%5 Ferruh Agca, Uygur Harfli Oguz Kagan Destan: (Ankara: TKAE Yayinlari, 2019), 69-75.

% Beowulf (Istanbul: YK Yaynlari, 2013), 56.

67 Semih Tezcan ve Hendrik Boeschoten, Dede Korkut Oguznameleri (Istanbul: YKY, 2001), 115.

% Gunnar Isa’dan etkilenmemis olsa da Isa, pagan diisiincenin bir {iriinii olan Orpheus’tan etkilenmis olmalidir. Nitekim Isa’nm
6lmesinin ardindan bedeninin {i¢ giin boyunca mezarda kalmasi ve ruhunun ise dliiler diyarma inmesi, Orfik anlatilar gibi bir
katabasis olarak degerlendirilmektedir. Matthew R. Anderson, “The Curious Voyage of Christ: Katabasis, Anabasis, and the
New Testament”, Les Etudes classiques 83, (2015): 386. Ancak Anderson’un ifadesiyle Isa anlatisinda “inig” higbir zaman
birincil anlati unsuru olmamistir. Ne Pavlus'un mektuplari ne de onlarca yil sonra kaleme alinan Hristiyan incilleri, Isa'nin
katabasisinin gercek ozelliklerine ilgi gdstermektedir. Inciller, Isa'nin 6liip gomiildiigiinii ve iiciincii giinde diriltildigini
anlatmaktadir. Yani Isa kendisi dirilmemektedir. Bdylece Mesih'in hem katabasisi hem de anabasisi, Yahudi diisiincesi ve
gelenegiyle tutarli bicimde, birincil aktdriin yalnizca Israil Tanris1 olacag: sekilde pasif bir sesle ¢ercevelenmistir. Anderson,
“The Curious Voyage of Christ”, 386.
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tarafin1 gezen Korkut, dogdugu Sirderya (Seyhun) boyuna déner; cam agacindan bir kopuz yaparak “6lmez 6miir”
kiiytinii besteleyip calar. Korkut, Sirderya suyuna hali serip iizerine oturarak, kiiy ¢aldigi zaman onu diinyadaki
biitiin canlilar dikkatle ve biiyiik bir zevkle dinler”®.

Gece giindiiz kopuz ¢aldigi icin Korkut’a yaklagamayan 6liim ise firsat kollamaktadir. Ne kadar
oldugu bilinmeyen bir siire sonra Korkut’un yorulup uykuya dalmasindan faydalanan 6liim, bir yilan
seklinde yaklasarak Korkut’un canini yillar dnceki riiyada sdylenen zamanda alir’®. Goriildiigii tizere
kopuzuyla tiim canlilar1 ve dogay1 etkileyebilen Korkut, 6liimii de bu yolla bir Saman gibi kontrol
edebilmektedir. Zaten Kazak anlatilarina gére Korkut’un, kopuzun mucidi olmasinin yani sira ilk
Saman olduguna inanilmaktadir’!. Davletov da Korkut Ata’nin dliimden kurtulma amaciyla kopuz ¢alip
kiiy (ezgi) sdylemesini bir Saman ayini olarak degerlendirmektedir’.

Tiim bu anlatilarin islam 6ncesi donemin izlerini tasidig1 aciktir. Radloff da bir Miisliimana kopuz
caldirarak ecele karsi koydurmanin imkansiz oldugunu ifade etmektedir’. Benzer sekilde 6biir diinyada
ruhunun kurtulusunu arzulayan bir Hristiyan’a da arp c¢aldirarak onun 6liime direnmesini saglamak
mimkiin degildir. Bu sebeple Gunnarr’in arp1 da, Korkut gibi yilan formunda gelecek 6liimii uzak
tutmaya calismasi da Hristiyanlik 6ncesi bir motif olarak degerlendirilmelidir. Nitekim X-XI.
yiizyillarda Hristiyanlastirilan Iskandinavlarin zihinlerindeki pagan fikirler, Olason’un ifadesiyle “bir
anda bosaltilmamis, Hristiyanligin anlasilmasi ve benimsenmesi siiphesiz ki zihnin 6nceki aliskanliklari
tarafindan sartlandirilmgts™”,

2.2. Geat/Gaute/Villemand

Gunnarr ile karsilagtirilan bir diger edebi kahraman olan Geat ise X. ylizyila tarihlendirilen eski
Ingilizce siir Deor'da karsimiza ¢ikmaktadir. Deor’un dort kitasi, Malone’un ifadesiyle kahramanlik
hikayelerinde iyi bilinen bazi figiirlerin talihsizliklerine adanmistir. Geat’ten ise fligiincii kitada,
kimsenin makul bir yorumunu yapmayi basaramadigi 14-17. dizelerde bahsedilmektedir. Malone,
burada gegen Geat ve sevgilisi Meaodhild’in hikayesinin aslinda balad gelenegine ait oldugunu ileri
siirmektedir’>. Malone ayrica Deor sairinin gondermede bulundugu Madhild’in Danimarka, Norveg,
Isveg ve Izlanda'da gesitli adlarla bilinen bir Iskandinav baladindaki karakter oldugunu, dolayistyla ilgili
dizelerin bu eserler yardimiyla yorumlanabilecegini belirtmektedir. Landstad'in 1853 tarihli Norveg’®
koleksiyonunda yer alan Gaute og Magnild gevirisi agagidaki gibidir’:

“Gaute, Magnild adinda giizel bir kizla evlenir. Diigiin yolculugu baslamak iizereyken Gaute, gelinini gdzyaslari

icinde goriir. Neden agladigmni sorar. Magnild, Vending Nehri'nde gerceklesecek olan 6liimiine hayiflandigin

soyler. Gaute, nehrin iizerine yiiksek ve saglam bir kdprii inga edecegini sdylese de kiz, kaderinden kagamayacagi
cevabmi verir. Eve dogru at sirtinda giderken bir geyik goriirler ve herkes onu avlamaya heveslendigi i¢in
kopriiden suya diisen gelini fark etmezler. Gaute, tiim grup dereyi gectiginden beri Magnild'in goriilmedigini
6grendiginde arpini getirtir. Arp kendisine getirildiginde o kadar giiglii ¢alar ki Magnild eyeri ve atiyla su iblisinin

tiim giiciine ragmen nehrin yiiziine ¢ikar. Arpinin biiyiilii giicliyle Gaute kotii ruhu yener ve gelinini dliimden

kurtarir.”

Danca Harpens Kraft (Arpin Glicii) olarak adlandirilan varyantta ise adin1 bilmedigimiz kadin
kahraman, Villemand adli bir erkekle evlenmek igin bir troliin”® yasadig1 Blide (Nazik Olan) adli dereden

% Bayram Durbilmez, “Efsaneden Destana: Kazakistan’da Korkut Ata ve Korkut Kiiyii”, Milli Folklor 60, (2003): 225.

0 Fuzuli Bayat, Tiirk Diinyasinin Veldyet Sahibi Bilgesi Korkut Ata. (istanbul: Otiiken Nesriyat, 2020), 91.

7! Durbilmez, “Efsaneden Destana”, 228.

2 Timur B. Davletov, Sibirya 'dan Anadolu’ya Tiirk Samanizmi’nin Sosyolojisi. (Istanbul: Urzeni Yayinevi, 2023),

157.

73 Ali Rafet Ozkan, Feride B. Kamalova ve Orhan Séylemez, “Kazakistan’daki Kaynaklara Gére Tiirk Halklarmin Ortak Mirast:
Dede Korkut,” Journal of Islamic Research 34, 3, (2023): 793.

74 Vesteinn Olason, “Old Icelandic Poetry”, iginde A History of Icelandic Literature, ed. Daisy Neijmann (Lincoln & London:
University of Nebraska Press, 2006), 1-2.

75 Kemp Malone, “Medhild”, ELH 3, 3, (1936): 253.

76 Baladin Gauta kvaedi ya da Kvaedi af Gauta og Magnhildi adiyla bilinen izlanda varyant1 i¢in bkz. Malone, “Mzdhild”,
255.

77 Malone, “Madhild”, 254.

78 Troller, erken dénem Iskandinav folklorunda sihirli giiglere sahip, dev ya da canavarimsi varliklar olarak gériilmekteydi.
Insanlara diisman olan trollerin, kalelerde yasadigina ve karanlik ¢oktiikten sonra cevredeki bdlgeleri rahatsiz ettiklerine
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yine Blide-Bro (Nazik Kopril) yardimiyla gegilmesi gerekmektedir. Gelinin iki kiz kardesinin de daha
once kendi diigiin yolculuklarinda ayni dereye diisiip bogulduklari bilindigi i¢in gelinini doganin seytani
giiclerinden korumak isteyen Villemand, ona yolculuk boyunca eslik edecek 212 atlidan olusan bir
muhafiz birligi gonderir. Ancak boyle bir erkek giicii gosterisinin faydasiz oldugu anlasilir. Nitekim
tipk1 kendisinden 6nceki kiz kardesleri gibi, gelin de bu korumalara ragmen suya kapilir. Bunun iizerine
Villemand altin arpin1 getirip nehir kenarinda kah nazik¢e kéh siddetle calar ve sonunda doga
“fethedilir”, gelin kurtarilir”.

Gaute veya Villemand’in ¢algisi ile dogay1 ve olaganiistii olani etkileyerek diigiin zamani 6len esini
Oblir taraftan geri getirmesi agisindan Orpheus ve Samanlar ile olan benzerligi ortadadir. Ancak 6zellikle
baladin Danca varyantinda yer alan Ortmecelerin dahi Samanist diisiincenin {riinii oldugu ifade
edilebilir. Bilindigi tizere ¢agrilmasindan korkulan kisilerden, hayvanlardan, olimden veya
hastaliklardan s6z ederken 6rtmece kullanilmasi, sdzciiklerin biiyiilii bir nitelige sahip olduguna dair
evrensel inancla ilgilidir. Ornegin, Sibirya’nin yerli Tiirk halklarindan Hakaslar, taygadayken ayidan
gercek adi olan azig seklinde degil, aba (baba), aga (dede), apsah (ihtiyar, biiyiikbaba) gibi akrabalik
bildiren adlarla bahsetmektedirler®’. Karadeniz’e pontos eukseinos yani “konuksever deniz®! diyen eski
Yunanlar da kuskusuz sézciiklerin giiciine olan ayni inang sebebiyle bu tehlikeli ve karanlik denizi giizel
sozciiklerle sakinlestirmeyi amaclamiglardir. Benzer sekilde Lucilius’tan Ovidius’a kadar birgok Romali
sair ve ozan, korkutucu ¢ tanrigalarindan bahsederken Yunan ozanlarinin yaptigi gibi “nazik olanlar”
anlamma gelen Eumenides® adin1 6rtmece olarak kullanmistir. Etnografik dénemde Hakaslar arasinda
kayit altina alinan bir Saman duasinda, insanin 6liimiine karar veren alt diinyanin tanris1 Erlik Han i¢in
“yahgi”® sifatinin kullanilmasi da bu dogrultuda degerlendirilmelidir. Ruhlarin veya tanrilarin sozlerle
kandirilabilecegi veya yatistirilabilecegi fikri, s6ziin son derece etkili bir biiyli bicimi olduguna dair
kadim Samanist inangtan kaynaklanmaktadir. Tam olarak bu sebeple Villemand’in gelinini kagiran
troliin yasadig1 acimasiz suya da blide ad1 verilerek potansiyel felaket 6nlenmeye calisilmistir.

2.3. Horant

Gunnarr ile iligkilendirilen bir diger enstriimantalist de XIII. yiizyilin baglarina tarihlendirilen Orta
Yiiksek Almanca siir Kudrun'da yer alan Danimarkali ozan Horant’tir (Guomundsdottir, 2012, s. 1045).
Ancak Horant'in da Orpheus'tan esinlenerek yaratildigi goriilmektedir. Hagelinger krali Hetel’in saray
sairi Horant, irlanda krali Hagen'in kiz1 Hilde’yi miizigiyle adeta biiyiileyerek onu Hetel’e gotiiriir®.
Ayrica siirin V1. boliimiinde Horant ezgiye basladiginda kuslarin bile onu dinlemek i¢in sustuklari, hatta
sarki soylemeyi unuttuklari sdylenmektedir®. Horant oteki diinyadan birini geri getirmese de bu
karakterin c¢algisiyla dogayr ve insanlar1 etkileyip onlar1 istedigi yola sevkedebilmesi siiphesiz
Samanlara 6zgii bir yetenektir. Davletov®, Hakas sozIi kiiltiir iiriinlerinde de goriilen bu davranisi
asagidaki gibi yorumlamaktadir:

inanilmaktaydi. Sonraki donemlere ait sozlii kiiltiir iiriinlerinde ise troller genellikle ciicelere veya elflere benzeyen, insan
boyutunda veya daha kiigiik varliklar olarak karsimiza ¢ikmaktadir. Daglarda yasayan trollerin kadinlari kagirdiklarina veya
kehanetlerde bulunabildiklerine dair anlatilar yaygidir. Bkz. "troll," Encyclopedia Britannica, The Editors of Encyclopaedia
Britannica, Haziran 7, 2025, https://www.britannica.com/topic/troll.

7 Peter Graves ve Bjarne Thorup Thomsen, “Translation and Transplantation: Sir Alexander Gray's Danish Ballads”, Northern
Studies 34, (1999): 40-41.

80 Niikhet Okutan Davletov ve Timur Davletov, “Buket Uzuner’in Uyumsuz Defne Kaman’in Maceralari Roman Serisinde
Samanizm ve Cevre”, icinde Tiirk Edebiyatinda Cevreci Diisiince, ed. Halil I. Unser (Ankara: Ideal Kiiltiir Yaymcilik, 2022),
161.

81 Erhat, Mitoloji Sozliigii, 53.

82 Albert Henrichs, “Anonymity and Polarity: Unknown Gods and Nameless Altars at the Areopagos”, lllinois Classical Studies
19, (1994): 51.

8 Venariy A. Burnakov, “Erlik Khan in the Traditional Worldview of the Khakas”, Archeology Ethnology & Anthropology of
Eurasia 39, 1, (2011): 112.

8 John, K. Bostock, “The Structure of the ‘Kudrun”, The Modern Language Review 53, no. 4 (1958): 523.

85 Ernst Martin, Kudrun. Herausgegeben und erkliirt (Halle: Verl. der Buchhandlung des Waisenhauses. 1872), 86-88; Mary
Pickering Nichols, Gudrun. A Medieval Epic (Boston: Houghton, Mifflin and Company, 1889), 78-80.

8 Timur B. Davletov, Huban Arig. Hakas Tiirklerinin Kadin Yigitlik Destan: (Ankara: TURKSOY Yaynlari, 2006), X.
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“Erkek ve kadm alplar tiirkii sdyleyip ezgi calabilmektedir. Bu yaparken Hakas Tiirklerinin gelenegine gore,
kahramanlarin kaygisi kesinlikle sanatsal deger ya da gayret degildir, ¢linkii bu destanda goriildiigii iizere alplar
sarki ve ezgilerini insanlar i¢in icra etmeyip sanatlarini yiice doga i¢in sunmaktadir. Doga ise onlarmn bu hiiziin
dolu sarki ve ezgilerinin etkisiyle aglayan ve {izlilen insanlar, yirtict hayvanlar ve kanat ¢irpan kuslarla karsilik
vermektedir. Doga igin icra ettikleri sanatlar1 o denli etkilidir ki, onun etkisiyle kurumus agaglarda bile yaprak
cikmakta, evrenin biitiin {i¢ diinyasinin sakinlerinin yiirekleri sizlamakta, erimekte ve pargalanmaktadir. Kisaca,
destanda kahramanlar sarki ve ezgi sOylemeye basladiginda biitiin doga onlarla birlikte tziilmekte ya da
sevinmekte, onlarin giizel ses ve ezgilerine hayran kalmaktadir.”

Ornegin, Huban Arig destaninda katabasis macerasiyla da goéze carpan protagonist Huban Ang,
arkadaslar1 Kok Nincil ve Sarig Nincil ile beraber sarki soyleyip ezgi caldiginda dag baglar1 bile
sallanmakta, kiz yigit elli sarkisin1 sdylediginde insanlar “yer iistiinden ve yer altindan” ¢ikmaktadirlar®’.
Onun yirm isitip de tiziilmeyen “burnundan soluyan kisi, dolasan mal, dort ayak kosan hayvan, kanat
cirpan kus” kalmamakta; hatta yazilara yani ovalara duman yayilmakta ve miizigin etkisiyle sert kayalar
yarilinca giines ve ay da daha once goriilmedikleri yerleri aydinlatmaktadir. “Yirtict hayvanlar onunla
birlikte kosturup, yiiksek dag sirtlarinda hirildayarak geride kalmaktadir. Kanatlh kuslar, onunla birlikte
ucup agaclarin budaklarinda oterek arkada kalmaktadir”®®. Hakaslarm Aydolay® destaninda da
kahraman ezgisini ¢aldiginda kara yerden ot ¢ikmakta, kat1 agacta yaprak bitmektedir.

SONUC

Samanizm’in din gorevlisinin somut varhigiyla ya da ritliellerle sinirlandirilmasi, bu inang
sisteminin diger pagan dinlerle olan ortak yonleri ve felsefesinin goz ardi edilmesine sebep olmaktadir.
Bu nedenle diinya genelindeki mitlerde ve anlatilarda goriilen alt diinyaya inis veya iist diinyaya ¢ikis
motifleri Samanizm’e ait kabul edilirken, Ibrahimi dinler dncesine ait bir motif olan &liime meydan
okuma isteginden dogan pagan davranis bigimleri, genis bir bakis agistyla incelenememektedir. Gunnarr
literatiirde Orpheus, Gauti veya Villemand ve Horant gibi Batili karakterlerle karsilastirilirken
kendisinin yilan gukurunda 6liimii miizik yoluyla uzak tutma ¢abasinin, esasinda Samanlarin veya
Samanist ortamin {riinii olan destancilarin faaliyetleriyle olan anlamsal benzerligi gozden
kacirilmaktadir. Bu calismada ise s6z konusu benzerlikler, Samanizm perspektifinden yorumlanmaya
ve Gunnarr Gjikason adli Iskandinav kahramanimin &liim dncesi miizikal icrasma yeni bir aciklama
getirilmeye calisilmistir.

Yukarida detayli bicimde anlatildig: iizere Hun kral1 Atli (Attila) tarafindan yilan dolu bir ¢ukura
atilan Gunnarr’a, anlatinin varyantlarinda farklilik géstermekle birlikte bir arp (ya da lir) verildigi, onun
da elleri baglandigi igin bu ¢algiy1 ayak parmaklariyla ¢aldigi anlatilmaktadir. Caldigi miizikle yilanlari
uyutan Gunnarr gegici bir kurtulus an1 yasasa da nihayetinde 6liir. Bu calisma, s6z konusu motifin
yalnizca dramatik bir sahne veya kahramanlik gostergesi olmadigini, ayn1 zamanda eski Samanlik
tasavvurlariin bir iz diisiimii oldugunu 6ne siirmektedir. Samanizm’de miizikal icra, yalnizca estetik
bir 6ge degil, esrime saglayarak ruhlar ve tanrilar alemiyle iletisim kurma amaciyla kullanilan bir
eylemdir. Nitekim Sibirya Samanlar1 arasinda yapilan etnografik gbzlemler, calgilarin, Samanin ote
aleme gegisini miimkiin kilan birer ara¢ oldugunu ortaya koymustur. Bu baglamda miizikle 6liime kars1
koyma ¢abasi, kimi ¢alismalarda referans gosterilen Hristiyan teolojik diisiincesiyle bagdagsmamaktadir.
Aksine kader karsisinda dogaiistii giiclerle son bir temas kurma ¢abasi, hatta bir tiir Samanist 6lim ritiieli
icra etme girisimi olarak degerlendirilebilecek niteliktedir.

Gunnarr’in ¢algiy1 ayaklariyla ¢almasi da {izerinde durulmasi gereken bir detaydir. Ellerinin baglh
olmasi gibi bir fiziksel caresizlik icinde bulundugu halde ayak parmaklariyla miizikal icrada
bulunabilmesi, Samanin ibadet esnasinda fiziksel sinirlamalart agsma becerisiyle paralellik
gostermektedir. Dolayisiyla Gunnarr yalnizca savasgl bir prens veya trajik bir destan kahramani olarak
degil, ayn1 zamanda eylemleri mitolojik-ritiiel yapilar1 yansitan Samanist bir figiir olarak da goriilebilir.

Karsilastirmali mitolojiye bagvuruldugunda pek tabii olarak diger kiiltiirel geleneklerle yapisal
benzerlikler ortaya koyulabilmektedir. Ornegin, liriyle yeralt: tanrilarini dahi etkileyebilen Yunan ozan
Orpheus'un hikayesi, Gunnarr'in basindan gegenlerle dikkate deger benzerlikler tasimaktadir. Her iki

87 Davletov, Huban Arig, 112, 118.
88 Davletov, Huban Arig, 119, 205, 231.
8 Tatyana G. Tageyeva, Aydolay. Geroicheskoe skazanie (Abakan: Hakasskoe knizhnoe izd.-vo, 1963), 186.
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figir de miizik araciligiyla dogaiistii alemleri etkilemeye ¢alismakta ve enstriimanlarimi sembolik
aracilar olarak kullanmaktadir. Orpheus gibi Gunnarr da kaderini miizikal icra ile doniistiirmeye
caligmaktadir. Bu benzerlik, s6z konusu motifin kiiltiirleraras1 bir mitolojik bilincin par¢asi oldugunu
diisiindiirebilir. Ancak Orpheus mitindeki Samanist dgeler lizerine daha once ileri siiriilmiis akademik
goriisler de gz Oniinde bulunduruldugunda, calgiyla dogay1 ve dogaiistii olani etkileyebilme ve
oliimden kaginma motifinin, temelde Samanist bir diisiincenin iiriinii oldugu anlasilacaktir. Oliimii
oteleyebilmek icin arp ¢alan Gunnarr, daha 6nceki ¢alismalarda Avrupa’nin sozlii ve yazili edebiyatinda
karsimiza ¢ikan Geat/Gaute/Villemand, Horant ve Sir Orpheo gibi karakterlerle de karsilastirilmaktadir.
Ancak olay orgiisii ve motifler detayli incelenecek olursa bunlarin da Gunnarr’a kaynaklik etseler de
etmeseler de aymi bigimde evrensel Samanist gelenegin mirascist olduklari sonucuna varmak
mimkiindiir. Gunnarr ile tarihi kisiler arasinda da benzetmeler yapilmistir. Sik¢a alintilanan bir 6rnek,
Bizans kusatmasi sirasinda yenilgiyi beklerken bir calgt isteyen Vandal krali Gelimer'in dykiistidiir.
Ancak bu tiir karsilastirmalar tematik olarak tutarli gibi goriinse de Gunnarr'in anlatisinin, bireysel
tarihsel olaylardan ziyade kolektif mitolojik hafiza tarafindan sekillendirildigi ortadadir.

Sonug olarak Gunnarr'in 6liime miizikal icra ile kars1 ¢ikma eyleminin yalnizca bir anlat1 siislemesi
olarak degil, ayn1 zamanda Tiirk Samanlarinin yaptigi gibi 6liime meydan okumaya yonelik ayinsel bir
hareket olarak yorumlanmasi ve monoteist unsurlarla degerlendirilmek yerine Samanist inangsal
gelenekle aciklanmasi gerektigi ifade edilebilir.
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