KELT

MITOLOJISI

BILL PRICE



KELT MITOLOJiSi

Bu calisma kuzeybati Avrupahin Atlantik kiyilarinin toplu olarak Kekler
diye bilinen -Mandali, Galli, Iskog¢, Manx, Cornish ve Breton- halklarinin
hayatta kalan mitolojisiyle ilgilidir. Kitap genel olarak mitlerin ne ve nigin
olduklarim kisaca ele alarak baslamaktadir. Ardindan Romalilar gelmeden
dnce Britanya ve irlanda’da yasayan Kadim Keltlerin aslinda kim olduklanni
ve iginde yasadiklari toplumun yapisini ele alir. Son bolim ise genel olarak
hikaye anlatimiyla ve s6zlii gelenegin bir parcasi olarak Hiristiyanhk 6ncesi
kualtdr icerisinde olusan mitolojik hikayelerin Hiristiyanlia déniisimde
nasil ve ne bicimde canli kalip modem c¢agddaki bizlere ulastigiyla ilgilidir.

Bu kitap, hikayeler ve hikaye anlatimi, bu diinya ve ébir diinya hakkindadir.
Hikayeler acikli, romantik, etkileyici ya da giliing, bazen de bunlardan
bazilarinin bilesimi olabilir. Bunlar biylleyici ya da acimasiz bigcimde
gercekgi, 6lgl olarak destansi ya da ¢ok kisisel, sembolizm ve ima dolu ya
da tamamen dogrudan, zekice gerceklestirilmis edebiyat ¢alismalari ya da
zaman zaman icat edilmis sagmaliklar olabilir. Bu hikayeler ozanlar ve
hikayeciler tarafindan anlatildiginda diinya ¢ok farkl bir yerdi ve bizler
bunlarin icerdigi gizli anlamlarin ve gondermelerin hepsini muhtemelen
asla tam olarak anlamayacagiz, ama dyle bile olsa, bunlar halen icinde
yasadigimiz dinyayla alakah olabilir. Tim blyuk sanatlar gibi Kelt mitleri
de temel olarak insan olmanin nasil bir sey olduguyla ilgilidir ve diger seyler
degisse bile bu ¢ogunlukla ayni kalan bir seydir.

ISBN 978-605-5679-94-1

9 786055 679941



KELT MIiTOLOJISI

Bili Price

Kalkedon Yayincilik: 164
Popiiler Tarih: 13
Orijinal Adi: Celtic Myths

Hocapasa Mah, Kargili Sok, Celal Orman tshani, No 1/ Kat 3, Daire 32
Sirkeci-tstanbul

Telefon ve Fax: 0212 512 43 56

Web: www.kalkedonyayinlari.com e-mail: kalkedonyayinlari@gmail.com

Yayma Hazirlayan: Hakan Tanittiran
Kapak Tasarim: Semiha Sahin

Duzelti: Irmak Yavlal

Bu kitap Can Matbaasi’nda basiimistir.
Davutpasa Cad. ipek is Merkezi, Kat 3 No 17 Topkapi istanbul.
Tel: 0212 613 10 77

isbn: 978-605-5679-94-1

ingilizce Baski: Pocket Essentials - 2008
Tiirkce ilk Baski: Kalkedon Yayinlari - Mayis 2011

Copyright© Kalkedon Yayinlari 2011


http://www.kalkedonyayinlari.com
mailto:kalkedonyayinlari@gmail.com

KELT
MITOLOJISI

BILL PRICE

Turkgesi
Cumhur Atay



icindekiler

Giris

Mitoloji Hakkinda
Mitin Amaci

Mythos ve Logos
Mitler Zamani

Kek Miti

Keltler

Girig

Keltler Kimdi?

DNAdaki Hikaye
Arkeoloji, Genler ve Mitler
Demir Cadi Toplumu

Tara ve Navan Kalesi

Din

Soylenen ve Yazilan S6z
Sozel Gelenek

Hikaye Anlaticilari

Yazili Hikéye

Kek Dirilisi

irlanda Dénemleri
Genel Bakig

Ulster Donemi
Culann’in Tazisi

1
1
16
17
20

23
23
24
30
32
34
41
44

51
51
56
59
63

67
67
70
77



Tain 82

Fenian Dénemi 90
Mitolojik Donem 94
Krallar Dénemi 97
Sertivenler ve Seyahatler 99
Galler’den Masallar 101
Mabinogion 101
Dort Dal 104
Diger Kaynaklar 113
Kalanlar 115
Mitoloji ve Halk Masallari 115
tskogya ve Man 117
Cornwall ve Brittany 121

Kaynakca 125



Giris

1880’lerde gen¢ Mary MacDonald irlanda’nin kuzeybatisin-
daki Donegal Kontlugu kiyisi aciklarinda bir adadaki evinden
Birmingham’daki bir kadinlar manastirinda hizmet¢i olmak
tizere ayrildi. irlanda Kithgrnin en kéti halinden 30 yil kadar
sonraydl ama irlanda’nin batisinda hala zor zamanlardi ve is
bulmak ve fakirlikten kagmak icin goc¢ etmek alelade bir hadi-
seydi. Mary i¢in bir sanayi sehrinde hayata uyum saglamak ilk
basta biraz zor olmustur, ¢ciinki geldiginde hi¢ ingilizce bilmi-
yordu. Ailesi, irlanda’nin o kismindan olan halkin ¢cogunlugu
gibi o zamanlar irlandaca konusuyorlardi ve ingilizce, o da
konusulursa, yalnizca yabancilarla konusulurken kullanilirdi.
Manastirdaki kosullarin nasil oldugunu bilmesem de dizenin
sik1 ve isin zor oldugunu hayal etmek kolay. Onlu yaslarinin
sonu, yirmili yaslarinin basinda Mary McDonald manastiri
terk etti ve yine Birmingham’daki Katolik cemaatinden gelen
gencg bir adamla evlenip bir aile kurdular.

Bu hikayede istisnai bir sey yok, ama benim icin dnemli,
ciinkii Mary McDonald biiyikannemdi. Ailemin nasil irlan-
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day1 terk ettikleri ve Birmingham’a yerlestikleri hikayesinin
bir pargasi bu. Hadiselerin bu yorumlanismi bi¢ sorgulama-
dim, simdi yazarken de hikdyeye dogru sekilde vakif oldugu-
ma emin olmak icin kontrol etmedim. Ailemin diger Uyeleri
bunu tamamen farkli bir sekilde anlatabilirler, ama bu benim
yorumum, bana anlatilanlari hatirladigim sekil bu.

Hikaye benim kisisel olusum mitimin* bir asamasi olarak
gorulebilir. Bana nereli oldugum ve bir derecede kim oldu-
gum hakkinda bazi seyler anlatmakta. Kékenimizin ve atalari-
mizin cazibesine kapilmak insanlik ve bitin kiltarler tarafin-
dan paylasilan evrensel bir 6zellik gibi gériniyor ve yazinin
icadindan 6nceki zamanlara geri dontlduginde, bu fikirleri
ifade etmenin, aciklamanin ve korumanin yollarindan bir ta-
nesi hikdye anlatmakti. Esasinda mitoloji budur. Mitoloji, bas-
ka tarld anlasilmayan seylere aciklama sunmak i¢in hikayele-
ri kullanir.

Hikayeyi anlatma amaclarimdan bir digeri benim kendi Kelt
kokenimi sergilemektir. Gayet bariz bir sekilde kendimle bu
kitabin konusu arasinda baglanti kurmaya calistyorum, sanki
bunu yapmakla hikayelerde, ceddim irlandanin bati sahiline
gbtiremeyen birisinden daha mesru hakkim varmis gibi. El-
bette bu tamamen bir sagmalik, ama hikayelerin ilk basta go-
rindiginden daha fazla anlam ve amaca sahip olabilecegini
goOsteriyor. Mitler kesinlikle bu kategoriye girmektedir. Buyik
meselelere (Douglas Adams’m Otostopcunun Galaksi Rehbe-
ri'nde belirttigi gibi, yasam, evren ve her seye) aciklama dne-
rebilirler; onlar yasadigimiz dinyayi anlamamizin bir yolu-
dur; dinleyenlere toplum icerisindeki yerlerini gostererek kiil-
turel baglari giclendirebilirler; bilgi kaynagi roliini de oyna-

* Yazar daha asagida ‘mit’ sozciguni 'efsaiie’den ayirt ettigini belirttigi icin Yunanca
kdkenli olan myth karsihginda mit, cogulu olan myths karsiligindaysa miller’ kullan-
may! uygun buldum - ¢.n.
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yabilirler. Konuyla ilgili akademik literatiirde ¢cok detayl bir
sekilde tartisiimasa bile mitler keyif verici ve e§lendirici de
olabilir. Aslinda birinci islevlerinin gekmek ve biytlemek ol-
dugu iddia edilebilir. Tim ayrinti ve sonuclarini anlamasak,
ya da sadece dykusuyle siriuklensek bile iyi bir hikayeyi hepi-
miz severiz. Ornedin, acikca geleneksel hikdye anlatimina da-
yanan ve kahramanlari, prensesleri ve tiranlari ve iyiyle kétu
arasindaki kavgayi iceren temalari olan Yildiz Savaslari filmle-
rinin hayranlarindan kag tanesinin filmlerin daha derin hangi
anlamlara sahip olabilecegine gercekten aldirabilecegini 6§-
renmek ilging olurdu. Cok muhtemeldir ki seyirciler bunlari
yalnizca eglence degerleri icin izlemektedirler.

Bu kitap oncelikle kuzeybati Avrupa’nin Atlantik kiytlarinin
toplu olarak Keltler diye bilinen -Mandali, Galli, iskog, Manx,
Cornish ve Breton- halklarinin hayatta kalan mitolojisiyle il-
gilidir. Bu iki yarisi olan bir kitaptir. ilk yarisi, Romalilar gel-
meden énce Britanya ve irlanda’da yasayan Kadim Keltler’in
aslinda kim olduklari ve i¢inde yasadiklari toplumun nasil ol-
dugu tartismali sorusuyla ugrasmadan 6nce, genel olarak mit-
lerin ne ve nicin olduklarini kisaca ele alarak baslamaktadir.
Uciincii bélim genel olarak hikaye anlatimiyla ve sozli gele-
negin bir pargasi olarak Hiristiyanlik dncesi kultir icerisinde
olusan mitolojik hikayelerin Hiristiyanhiga dontsimde nasil
ve ne bicimde canl kalip modern ¢agdaki bizlere ulastigiyla il-
gilidir.

Hayatta kalan mitlerin biyik cogunlugu irlanda’dan, daha
azi da Galler’den gelmektedir. Bu sebeple, kitabin bizatihi mit-
leri ele alan ikinci yarisi bu iki lke Gzerinde yogunlasmakta-
dir. Bu, diger Kelt bélgeleri mitlerinin irlanda ve Galler’inkiler-
den daha asagi oldugunu ima etmek kastiyla olmayip altinci
bélimde bunlar ele alinmistir. Ne yazik ki, iskocya, Man,
Cormvall ve Brittany mitlerinin blyik kismi kaybolmustur ve
bunlarin zenginlikleri artik ancak halk hikayelerinden, Kelt
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dillerini konusanlar arasinda simdilere kadar anlatilanlardan
anlasilabilir. Bazi bakimlardan bugin de bu devam etmektedir.

Oyleyse bu, hikayeler ve hikaye anlatimi hakkinda, kahra-
manlar Cichulainn ve Fionn mac Cumhaill, ve kadin kahra-
manlar Deirdre ve Rhiannon hakkinda, bu dinya ve 6bur
dinya hakkinda bir kitaptir. Hik&yeler acikli, romantik, etki-
leyici ya da giling, bazen de bunlardan bazilarinin bilesimi
olabilir. Bunlar blyuleyici ya da acimasiz bicimde gercekgi,
olch olarak destansi ya da ¢ok kisisel, sembolizm ve ima dolu
ya da tamamen dogrudan, zekice gerceklestirilmis edebiyat
calismalari ya da zaman zaman icat edilmis sagcmaliklar olabi-
lir. Bu hikayeler ozanlar ve hikayeciler tarafindan anlatildigin-
da diinya ¢ok farkl bir yerdi ve bizler bunlarin icerdigi gizli
anlamlarin ve géndermelerin hepsini muhtemelen asla tam
olarak anlamayacagiz, ama oyle bile olsa, bunlar halen iginde
yasadigimiz diinyayla aldkali olabilir. Tim biylk sanatlar gi-
bi Kelt mitleri de temel olarak insan olmanin nasil bir sey ol-
duguyla ilgilidir ve diger seyler degisse bile bu cogunlukla ay-
ni kalan bir seydir.



Mitoloji Hakkinda

Mitin Amaci

Yirminci yiuzyilin biyuk beyinlerinden -Sigmund Freud,
Cari Gustav Jung, Vladimir Propp, Claude Levi Strauss gibi-
bazilari mitoloji konusunda dénemli 6lgide akil yuritmusler-
dir. Mitolojinin akademik bir disiplin seklinde olusmasini g6z
onlne almak bu kitabin kapsami otesinde olsa bile' hem Kelt
Mitolojisi 6zel alanim tanitma, hem de bunu genel bir cerge-
ve icerisine yerlestirme vasitasi olarak konu hakkindaki genel
dustncenin gesitli yonleri kesinlikle arastiriimaya deger.

En bariz baslangic noktasi belki de mit sézcuglyle neyin
kastedildiginin tanimlanmasi ve miti efsane ve halk masallari
gibi benzeri diger hikaye bicimlerinden neyin farklilastirdigi-
nin disinilmesidir. Kisa Oxford ingilizce S6zIigi myth ana
bashigi altinda su acik tanimi vermektedir:

Dogal ya da toplumsal bir olayla ya da dinsel bir
inanc ya da ritiel ile ilgili aciklama saglayan ya da po-1

1) Akademik mitoloji disiplinindeki gelismelerin bir 6zeli Segal’de (2004) verilmistir.
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puler bir fikri somutlastiran tamamen ya da kismen
hayali olan geleneksel hikaye; 6zellikle dogausti kisi-
leri, eylemleri ya da olaylari iceren; yeni yaratilmis
benzeri hikaye.2

Mit sdézcliginin bu kitapta kullanildigr anlam budur. Tani-
min ac¢ikladig: gibi mitler ilk ve en geleneksel hikayelerdir. Bu
hikayelerin amaci hakkinda pek ¢ok sey yazilmistir ama bun-
larin hayatta kalmalari ve hikdye anlaticisi nesilleri boyunca
gelmis olmalari icin hikayelerin kendileri dinleyicileri cekmis,
bilgilendirmis ve hepsinin tstiinde eglendirmis olmak zorun-
daydi. Mitlerin bu ydnu, belki de dinleyicisini sikan bir hika-
yenin higbir hikdye anlaticisinin repertuarinda uzun sire kal-
mayacag! kendiliginden belli oldugu ic¢in, akademik yazinda
cok daha az belirtilmistir.

Oyleyse mitin ne oldugunun anlatilisi gayet kolay goriinmis
olmalidir, ama kelimenin modern kullanimindan bir problem
dogmaktadir. Sézlukteki ikinci bir tanim, mitin arastirildigin-
da tamamen yanhs oldugu ortaya ¢ikan yaygin sekilde inanilan
bir hikdye ya da inanis oldugunu belirtmektedir. Amerika’daki
insanlarin, gecmisleri ya da mali durumlari ne olursa olsun ¢ok
calisma ve sebatla yapmak istedikleri her seyi basarmak igin
esit sansa sahip oldudunun varsayildigi Amerikan riyasi miti
buna bir 6rnek olabilir. Bu fikir ¢ekici olsa da, hepimiz biliyo-
ruz ki. eger dirist olacaksak bu, Amerika’da diinyanin baska
bir yerinde oldugundan daha fazla hakikat degildir.

Birisi bu bir mit’ ifadesini kullandiginda soyledigi sey, her
neden bahsediyorsa onun hakikat olmadigidir. Bu kullanimin,
bu hikayelerin hakiki olmadidi ve tim mitolojinin dizmece
bir disunce sekli olusturdugu fikrini dogurarak mitolojiyi
olusturan hikayeleri icerecek sekilde genisletildigini dusun-

2) The Shorter OxJord English Dielionaty (Oxforcl 2002) besinci baskisindan alinmistir.
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mek kolaydir. Fakat mitler elbette anlattiklari dinyay1 6zellik-
le neyin dogru ya da yanhis oldugu bakimindan ele almaz. Ay-
ni sekilde romanlar ve filmler de mutlaka dogrudan realiteyle
ilgilenmezler. Mesela hi¢ kimse anlatilan durumlar ve karak-
terler yazar tarafindan icat edilmis olsa da, Tolstoy’un Arina
Karenina’sini hakikat disi olarak tanimlamayi1 disinmez. Ro-
manin maksadi gergek kisilerin dogru biyografilerini vermek
degil, insan kosulu diyebilece§imiz seyin lizerine biraz 1s1k
tutmak igin karakterlerin hareketlerini ve dirtulerini incele-
mektir. Mitler, genel olarak modern roman ya da sanat gibi,
baska turlG anlasilmaz olabilecek bir seyi anlatmaya calisma-
nin ve hayatin karmasikliklari ve degisiklikleri icerisinde en
azindan bir dereceye kadar anlam ve anlayis saglamanin bir
yolu olarak gorulebilir.

Mitolojiyi olusturan hikayeleri, apayri olan mistisizm konu-
suyla karistirma egiliminden bir baska problem dogmaktadir.
Bu karisiklik muhtemelen hem mitoloji hem de mistisizm
farkli yollardan da olsa bilinmezle ve dbir dinyayla ilgili ol-
dugu icin degil, kelimeler de g6ze ve kulaga benzer geldigi
icin olmaktadir. Bugiin kelime sik sik gizli ve alternatif inang
sistemleriyle iliskilendirilse bile, mistisizm hakim dinler da-
hil, insan anlayisini asan inancglari ele alir. Bu iki kelimenin
karismasindan dogan saskinliga bir 6rnek bircok Kkitap¢inin
konuyla ilgili ukald akademik ciltler de dahil, mitoloji kitap-
larint ‘New Age’ya da ‘Akil, Beden ve Ruh’gibi bashikli bélam
raflarina koymalaridir ki, bu kitaplar edebiyat bélimine ¢ok
daha yakisirlar.3Bu iki destansi siir calismasiyla bircok mit
arasindaki tek fark bunlarin adi olan bir yazara sahip olmala-
ri da olsa, tum Bati edebiyati ilkelerinin temel taslari olan 1l-
yada ve Odiseus'iui, edebiyattan baska bir rafa konulmasi di-
slinilemez.

3) Bu yazarin bu kitabi kitap¢inin, diikkan galisanlari hangi bolime yerlestirmeyi uy-
gun gorirlerse o boliminde bulmaktan zevk alacagini sdylemeye gerek yoktur.
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Kelt mitolojisine herhangi baska bir kiltire bakildigindan
daha blylk 6lcude mistiklik gézligunden bakilmistir. Bunun
nedenlerinden birisi komsu Anglo-Saksonlarin, Britanya ada-
larinin Kelt kiyilari halkini, (baska seylerin yani sira) asiri ba-
til inangh, kendi Anglikan Hiristiyanhklarindaki gucld, sag-
duyulu inanca kiyasla olumsuz, periler ve hayaletlerle zayif
karakterli bir cekicilige sahip seklinde nitelendirerek kiiglim -
seme egilimleri olmustur. On sekizinci ylzyilda baslayan Kelt
Dirilisi de, Keltler1e ilgili herhangi bir seyin gézler bugulan-
madan ve duygusallasmadan dusinilmesini neredeyse im-
kdnsiz hale getirme noktasina kadar, Kelt kaltirinin ébar
dunyayla ilgili, mistik yoénlerini vurgulamistir.

A cCeltic Miscellany [Bir Kelt Derlemesi] girisinde Kenneth
Jackson ‘Kelt kafasini muazzam bir gegcmis boyunca karanlik
dusincelerle dolu gizemli, sihirli bir sey olarak distinmek
moda olmustur’ diye yaziyor. O bu fikirleri akil almaz diye
reddetmekte ve soyle sdyleyerek bunlarin mitoloji zevkimiz
hakkinda nasil bilgi verdigini géz 6niinde bulundurmaktadir:

Aslinda Kelt edebiyati mistisizme ve duygusalliga
mimkin oldugunca az diiskiindiir; en 6ne ¢ikan nite-
ligi daha cok onun sasirtici hayal gicudir.4

Kenneth Jackson’un samimi dili abarti olabilir, yine de ge-
cerli bir hususa deginmektedir. Mitolojiyi olusturan hikayeler
belirsizlik ve tahmin edilmez sorularla dolu bir diinyay1 ele al-
maya kalkmanin bir yolu olarak gorilebilir. Bundan mutlaka
hikdyeleri dinleyen kisilerin baskalarindan daha fazla bir ma-
nevi bilgi kazandigi ya da daha yiksek bilin¢ seviyeleriyle te-
mas halinde oldugu ¢ikmaz.

Mitler bir noktaya kadar ezoterikle* ilgilenmeyi gerektirebi-

* Belli bir gruba hilap eden, 6zel ve gizli - ¢.n.
4) Jackson (1971).
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lir, ama genel olarak alindiginda ¢cok daha gercekgidirler. Bun-
lari olusturan kiltirler icerisinde mitlerin amaci hakkinda,
¢ogu bu amaclarin genel olarak insanliga uygulanabilecek ev-
rensel yonleri bulundugunu 6ne siren teoriler dogurarak,
farkl kultiirlerin mitleri arasinda ortaya cikarilan benzerlikle-
ri kiyaslamayi siirdiiren devasa bir edebiyat mevcuttur. Bu ko-
nunun ayrintili bir tartismasi bu kitabin geri kalaninin yani si-
ra daha bircok cildi de kolaylikla doldurabilir. Asagida ¢cok ki-
sa bir 6zet bulunmaktadir.

Mitler dinleyicileri eglendirdigi kadar fiilen bilgi deposu ro-
10 oynayarak bir nesilden digerine bilgi nakledilmesinin bir
yolu olabilir. Hikayelerin hatirlanmasi nispeten kolaydir ve
stk sik yeniden anlatilarak korunabilirler. Mitlerin olustugu
hicbir seyin yazili olmadi§i kultirlerde 6nemli bilgileri hatir-
lama sanati bunun strekli olarak tekrarlanmasini gerektirir,
O6bdr tirld unutulur. Bu olursa kayip bilginin geri getirilmesi-
nin bir yolu yoktur. Simdi icinde yasadigimiz Bilgi Cag§i’ ba-
kis agisindan bunun tasavvur edilmesi kolay degildir, ama ya-
zinin bulunusundan 6nce hikaye anlaticilari ve tasidiklari bil-
gi deposu iginde yasadiklari toplumlarin kolektif hafizasi ro-
lind oynamistir. Onlar s6zli bir kilturde simdiki kituphane-
ler, medya ve internet kadar énemli olmus olmahidirlar.

Farkl mitolojilerin paylastiklari ortak dzelliklerden bazilari
dinyanin ilk bastan nasil olustugunu anlatan -yaradilis mitle-
ri- hikayeleri ve bir grup insanin bir toplum olusturmak (ze-
re nasil bir araya geldiklerini -kurulus mitleri- anlatan hikaye-
lerle birlikte (Kelt mitolojisinin bir 6zelligi olan) o toplumun
kahraman atalarinin amelleriyle nasil sirdirilup yukseltildi-
gi hikayelerini icermektedir. Bu hikayeler hem bir dinleyici
cemaatinin parcasi olma paylasilan deneyimiyle, hem de gru-
bun kultirel kimligini glclendirerek dinleyicilere bir birlikte-
lik ve aidiyet duygusu verir. insanlara nereli olduklarini ve
nasil bir araya geldiklerini anlatarak bireylerin diinyadaki yer-
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lerini bulmalarina ve kendi toplumlarmin inanclari ¢cergevesi
icerisinde yasamalarina izin vererek mitler insanhgin ortak te-
mel sorularindan bazilarina cevap saglarlar.5

Bu, dinin amacina ¢ok benzer. Farkli dinlerin takipgileri
muhtemelen mit s6zcudunin bugln gercek olmayan bir fik-
rin tanimlanmasi i¢in kullaniimasi nedeniyle bu iliskilendir-
meye genellikle fazla deger vermese bile, bazi yorumcular din-
lerin mitolojiyle ayinin bir alasimindan olustugunu &éne sir-
muslerdir. Mitolojinin bir baska 6zelligi dinle ortak bir teme-
li de paylasmaktadir. Mitler bir toplum icinde nasil dogru se-
kilde yasanacaginin ve zor durumlarla karsilasildiginda nasil
davranilacagmm orneklerini temin eder. Bir baska deyisle mit-
ler dine ¢cok benzer sekilde bir ahlak ve moral sistemi sergiler.
Ornegin incil hikayelerine de kelimenin modern kullanilisiy-
la olmasa da mit denilebilir.

Oyleyse 6zet olarak mitler onlari dinleyen insanlara ait ol-
duklari toplumun her yerinde tutarl bir dinyaya bakis sekli
sunar. GCogunlukla akilci agiklamalar sunmayan ve talihsizlik
tehdidinin hep mevcut oldugu belirsiz bir dinyada mitolojiyi
meydana getiren hikayeler diger turli insan bilincinin 6tesin-
de kalacak olan sorulara cevap verir.

Mythos ve Logos

Mitolojinin igeriginin anlasiimasina yaklasmanin bir yolu
antik Yunancada ‘hikaye’ anlamina gelen mythos ve ‘mantik’
anlamina gelen ve logic kelimesinin kéki olan logos kelimele-
rinin ifade ettigi fikirler arasindaki ikiligi distinmektir.

Dinyayl, mutlaka zit olmayan, iki farkl disinme ve acikla-
ma sekli arasinda sanat ve bilim arasindaki farka benzeyen bir
ikilik vardir. Sanat insan olmanin neye benzedigini anlatma
cabasi icerisinde hayalden yararlanirken, bilimin dogrudan

5) Burada deginilen konular Armstrong’da (2005) genisletilmistir.
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g6zlemle ve ¢ikarimci mantik yiraterek fiziki dinyayi agikla-
manin pesinde oldugu iddia edilebilir. On yedinci ve on seki-
zinci yuzyillarin -bazen Akil Cagi denilen- Aydinlanmasindan
beri dinya olaylarinin akilci bilimsel cizgide izah edilmesini,
bir baska deyisle logostan yararlanilmasini bekler olduk. Daha
onceleri, bilimsel yéntemden énce aciklamalar hayale, mytho-
sa dayanmak zorundaydi.

Mitoloji, bazi yorumcularin onu kadim dinyanin bilimi ola-
rak tanimlamasina yol acarak, dinyanin nasil isledigini, onun
nasil yaratildigini ve insanlarin nasil var oldugunu anlatarak
izah eder. Eger mitoloji bilimsel aciklama saglama agisindan
dusintlirse o zaman amacinda tamamen basarisiz olur ve ko-
layca reddedilebilir. Fakat bu, mitleri hicbir manada uymadik-
lari bir kavram olan logos agisindan disinmektir. Mitler dog-
rudan dinyay1 nasil tecriibe ettigimizi anlatmak yerine, diin-
yada yasamanin ve insan olmanin neye benzedigini anlatma
¢abasi icerisinde sembolizm, kinaye ve mecaz gibi edebi tek-
nikleri kullanir.

Mitler Zamani

Mitlerin tanimlayici niteliklerinden birisi hikayelerin tarihi
zaman icerisinde belirli herhangi bir noktada degil, hikayeleri
dinleyen kimselerin hikayelerin kahramanlarini gercek tarihi
kisiler olarak kabul edemeyecekleri kadar uzak ge¢cmisteki be-
lirsiz bir noktada, yasayan hafizalarinin dtesinde ve yeterince
uzakta ortaya ciktigidir. Mitleri efsanelerden ayirt etmek igin,
hikayenin herhangi bir zaman ve hi¢bir zaman seklinde ta-
nimlanabilecek mitler zamanina yerlestirilmesinden yararla-
nilmaktadir. Mitlere zit olarak efsaneler belirli tarihsel do-
nemlerde ve tarihsel bir gerceklije sahip karakterlerce yasan-
mis hikayeler seklinde tanimlanabilir.

Boyle acik sekilde ayirt etmek mitler tartismasinda faydali-
dir, ama gercekte farkli kategoriler arasindaki ¢izgiler cogun-
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lukla cok daha bulaniktir. Ornegin, hikayelerde gecen olayla-
rin ne zaman meydana geldigi, hatta Arthur’un tarihsel bir ki-
si olarak gercekten var oldugu bilinmedigi halde, Kral Arthur
ile ilgili hikayeler genel olarak efsane ya da bazen romans sek-
linde tanimlanabilir. Ge¢gmiste hikdye anlaticilari hikayelerini
simdi bizim yaptigimiz sekilde siniflandirmaya gerek duyma-
mis gorinmektedir. Bu, 6zellikle bu kitabin konusunu olustu-
ran, bircoguna hikaye, destan, epik ya da halk hikayesi de de-
nilebilecek hikayelerde barizdir. Akademik cevrelerde bunlar
cogunlukla Eski irlanda Edebiyati ya da Ortacagd Galler Edebi-
yati gibi daha da ukalaca g6rinen bashklar altinda gruplandi-
rilirlar, ama bu kitapta kolaylik adina ve hikayelerin hepsi
gecmisteki belirsiz bir zamanda meydana geldigi i¢cin timiu
tek bir Kelt Mitolojisi bashgi altinda bir araya getirilmistir.

Belirli bir tarihsel dénemde degil, mitler zamaninda gecen
hikayeler, belli bir dinleyiciyle sinirli olmadiklari igin ¢godun-
lukla ¢ok daha genis bir ¢ekicilige sahip olabilir. Elikaye anla-
ticisina ¢ok daha biylk bir hikayeleri dinleyicilere ve her per-
formansi ¢agdas kosullara uyarlama esnekligi verilmistir. Hi-
kayeler asla buglnkt gibi taslasmis, basili kesin yorumlama-
lar igerisinde sabitlenmis degildir. Bu odiseus yoluyla gosteri-
lebilir. Hikayeler mitler zamaninda meydana gelmis bir ¢atis-
ma olan Truva Savasi’nin ertesinde gectigi halde bahsedilen
gemiler, silahlar ve giysiler gibi nesneler, genel olarak ilk kez
yazildigi kabul edilen zamana uyumlu sekilde M.O. yedinci
yuzyila tarihlenebilir. Dinleyiciyi yabancilastirma riskine gir-
mek ya da hikayelerin gectigi zamanlarda insanlarin nasil ya-
sadigini aciklama sikici siirecinden geg¢mek yerine hikdye an-
laticisi basitge bunlari glincellestirmis ve uyarlamistir.

Bu oOzellikler -hikayelerin belirli bir doneme konulmamasi
ve uyarlanabilir olmasi- kayith tarih baslamadan dnce s6zel
kiltdrler icerisindeki olusumlarinin sonucudur. (Bu, Bolim
3’te genisletilecek bir konudur.) Bu, s6zel kiltirlerde mitolo-
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jinin, bugunkl tarihle ayni sekilde, gecmiste olanlarin kaydi
seklinde distnildigl teorisine gotirmistir. Bu teorideki so-
run bunun aslinda yalnizca yazili kaltdr insanlarinin gegmisi
nasil olaylarin bugine kadar gelen devamliligi seklinde di-
sindiklerini yansitmasi ve s6zel kiltir insanlarinin nasil di-
sindiklerini yansitmamasidir.6 Gercekleri kontrol etmek igin
basvurulacak yazili kayitlarin olmadigi yerlerde ge¢cmis fikriy-
le canli hafizadan 6nce meydana gelen olaylar ¢cok farkhdir.

Oyleyse bu anlamda mitoloji tarihle iliskilendirilemez. Ka-
ren Armstrong’un A Short History of Myth [Kisa bir Mit Tari-
hi] kitabinda soyledigi gibi, ‘Mitoloji bir anlamda bir zaman-
lar olmus ama her zaman olmus bir olaydir7. ideallestirilmis
olaylarin hikayelerini sunan bu mitler fikri, Jung’un mitlerde-
ki karakterleri, en iyi savascl ya da en dstiin kahraman gibi
prototipler seklinde, o karakterin simgesi seklinde tanimlama-
siyla ¢akismaktadir. Jung’a gore bu simge tipler hikayedeki
olaylarin yerine getirdigi bir beklenti olan, karakterlerin nasil
davranacaklari hakkinda beklentilere sahip ¢ok sayida insan
tarafindan bilingsizce kabullenilmistir.

Sozel bir kultirde mitin kalici olmasi icin anlatilmaya de-
vam edilmesi gereklidir, 6bur tirlld unutulacaktir. Hem iliski-
li olaylarin tabiati nedeniyle, hem de dinleyicilerin kendileri-
ni karakterlerle tanimlamalari nedeniyle, yeniden anlatilmasi
en muhtemel olanlar dinleyicilerini etkileyen, onun igin de en
yaygin cekicilige sahip olan, en uzun siire yasayacak ve yazil-
masi en muhtemel olan hikayeler olacaktir. Mitler zamaninda
gecgen bir hikaye bu sebeplerle ve genis cekiciligi nedeniyle ta-
rihsel bir zamanda gecen bir hikdyeden daha fazla yasam san-
sina sahiptir.

Armstrong s6yle devam etmektedir:

6) Sozel ve yazili kilturler arasindaki farklar tartismasi i¢in Ong’a (1982) bakiniz.
7) Armstrong (2005).



20 Kelt Mitolojisi

Mitoloji, rastlantisal olaylarin kaotik akisinin 6tesi-
ne gecmemize ve gercekligin 6ziine gbz atmamiza yar-
dimci olan, tarihin &tesine, insan varligindaki zamani
olmayan seye isaret eden bir sanat bicimidir.0

Mitlere riiyaya benzer bir nitelik veren ve Freud’un neden
bunlarla (6zellikle Oedipus mitiyle) bu kadar ilgilendigini
aciklayabilecek olan sey belki de bu zamani olmayan nitelik-
tir. Mitlerin hikaye sahneleri dogrudan, bariz sekilde birbiriy-
le saglamca kaynasmis kisi ve mekéanlarla ve hem insanlarin
hem de hayvanlarin sekil degistirdigi, bir fiziksel bigcimden di-
gerine dénustugu riyalardan gelmis goriinime de burinebi-
lir. Mitlerin kiltirler boyunca bu kadar ortak zemine sahip
olusunun nedenlerinde biri bu olabilir, ¢linkd bunlar bir mik-
tar bilingsiz akim Grind, insanhgin paylasilan psikolojisinin
bir pargasi ya da kavram bilimcilerin belirttigi gibi beyin telle-
rinin bir sonucu olabilir.

Kelt Miti

Buraya kadar bu bélim ¢ogunlukla, bazen Kiyaslamak Mi-
toloji diye bahsedilen, mitlerde kiltirler arasinda paylasilan
nitelikler ve konularla, Mitoloji hakkinda genel olarak soyle-
nebilecek seyleri ele almistir. Fakat bu kitap ozellikle Kelt
Mitleri‘yle ilgilidir, onun igin mitlerin kendilerine bakmak
lzere devam etmeden 6nce belirtilmesi gereken birkag genel
husus bulunmaktadir.

Yukarda tartisildigr gibi geleneksel hikdyeler modern mit,
efsane ve baska hangi terimler kullaniliyorsa siniflandirmalar
arasindaki sinirlari ¢cogunlukla asar ve Kelt mitlerindeki du-
rum da 6zellikle budur. Ornegin irlanda’dan kalan hikayele-
rin en uzunlarindan birisi olan Tain, mit oldugu kadar epik8

8) Ayni eser.
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edebiyat olarak da tanimlanabilir. Hikaye anlaticilarin ruh ha-
liyle, bir miti neyin olusturdugu ve neyin olusturmadig! hak-
kinda bilgiclik yapmak yerine, her hikayenin kesin kategorisi
hakkinda fazla endiselenmemeyi éneriyor ve hala mevcut olan
hikayelerin tumidnd mit bashg altinda gériyorum.

Kelt mitolojisinin ¢odu, irlanda geleneginden Ciichulainn
ve Fionn mac Cumhaill (ingilizce cevirilerde bazen Finn Mac-
Cool seklinde yazilmaktadir) gibi kahraman atalarin isleriyle
ilgilidir. Bu kahramanlar alelade herhangi bir &lumli igin
mimkin kabul edilebilecegin dtesinde buyuk yeteneklere sa-
hip olsalar bile, icinde bulunduklari hikayeler diger kultirle-
rin bircok mitine benzemez bir sekilde dogaustiiyle pek fazla
ilgili gérinmemektedir. Bunun, bir tanesi geleneksel hikaye
anlaticilarinin hikayelerini bu dogaistu alanlara sokmamay!
tercih etmesi olan birkag muhtemel nedeni vardir. Halbuki hi-
kayelerin daha yakindan okunmasi bunlarin gercekten doga-
Ustuyle yakindan baglantili oldugunu ortaya koymaktadir.
Yalnizca baglantilar hemen belli olmamaktadir. Hayatta kalan
hikayeler yedinci yizyil civarinda baslayarak ilk Hiristiyan ir-
landa manastirlarindaki katipler tarafindan yazilmistir. Kesin-
likle bilinmesi imkansizdir ama bu katiplerin ya pagan olarak
kabul etikleri bahisleri ¢ikardiklarini ya da ilk dnce yalnizca
Hiristiyanlik éncesi irlanda’nin tanri ve tanrigalarina yer ver-
meyen hikayeleri kaydettiklerini hayal etmek zor degildir. Ay-
rica hikayelerin kaydedildigi zamanlarda mitleri katiplere ak-
taran, kendileri de Hiristiyan olan hikaye anlaticilarinin hika-
yelerini toplumlarinm ihtiyacina uyarlamis olmalari da mim-
kiindir. Oysa eger durum buysa, hayatta kalan hikayelerin
gercekte sahip olduklarindan daha fazla Hiristiyan egilimi
gostermeleri beklenebilirdi.

Kelt mitolojisini olusturan hayatta kalmis hikayelerin ¢o-
gunlugu eski Hiristiyan irlanda’daki manastir katiplerinin ca-
lismalarindan gelmektedir. Cok daha kicuk bir hikaye killi-
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yati da Galler’deki katipler tarafindan, on uclinci yizyildan
baslayarak biraz daha ge¢ bir tarihte yazilmistir. Bu Gal hika-
yelerinin yapisi ve icerigi ortacagin hikaye anlatim tarzlarin-
dan ve Arthur romansindan etkiler gostermesiyle kesinlikle
bu sonraki tarihi yansitirken, hikdyelerin Galler’deki ¢ok da-
ha eski bir s6zel gelenege dayandigi da bellidir.

Kelt diinyasinin geri kalani icin kiyaslanabilir yazili kaynak-
larin olmamasi kesinlikle husran vericidir, ama &zellikle de
ingilizce’nin etkisinden uzak olan, Kelt dillerinin konusulma-
ya devam ettigi bazi yerlerde hikaye s6yleme geleneginin bazi
yonleri modem zamanda hayatta kalmistir. Geleneksel hikaye
sdylemek yazilidan ¢ok s6zli bir kultarin 6zelligidir ve bugii-
nin yiksek okuryazarlik seviyeleri, kitlesel medyanin ege-
menligiyle birlikte artik bu gelenegi tamamen yok etmistir. Yi-
ne de folklorcular uzun yillardir birka¢ yerde hikayeleri kay-
detmislerdir. Bu siire¢ genel olarak Kelt diinyasina ilginin Kelt
Dirilisi olarak bilinen sey icerisinde yeniden uyandirildigi on
sekizinci ylzyilda basladi. Bu sekilde kaydedilen bazi halk hi-
kayelerinin hakikiligi kuskuya gayet aciktir, ama daha glveni-
lir folklorculardan bazilarinin yazilari, ézellikle sik sik halk
hikayelerinin ¢cok daha eski tarihli mitlerle ayni gelenekten
geldiklerini ortaya ¢ikardiklari icin kesinlikle distniImeye
deger.

Mitlerle halk hikayeleri arasindaki fark, mitlerle efsaneler
arasindaki gibi keyfi bir farktir. Mitlerin noksan oldugu, ama
halk hikayelerinin kaydedildigi bolgeler icin halk hikayeleriy-
le ilgili tartisma, baska sebeple olmasa da yalnizca onlara sa-
hip oldugumuz i¢in bu kitaba alinmistir.



Keltler

Giris

Bir 6nceki bélimde tartisildigi gibi cesitli farkli kaltirlerin
mitolojisi icerisinde ortak konular ortaya ¢ikar, ama bu konu-
larin ifade edilis sekli genel olarak icerisinde olusturulduklari
belli kiiltire ¢cok daha 6zgudir. Diger her sey gibi, mitler tec-
rit icerisinde var olmazlar ve geldikleri belli kaltirlerin, bu
vakada Bati Avrupa’nin Atlantik kiyilarinin Kelt kaltirlerinin
takdir edilmesi yalnizca mitolojilerin anlasilmasini arttirabilir.

Bu bolim Kelt kiltariane, ozellikle de kiltirin mitolojisiy-
le ilgili tarafina bakmaktadir. Fakat bunu yapmadan énce sim-
di genel olarak Keltler’dedigimiz halkin gercekte kim oldugu
tartismali konusundan bahsetmek gereklidir. Bu sorunun ce-
vabi ilk bastan belli gibi gértnebilir. Modern diinyada Kelt di-
ye anlatilan insanlari tanimlamak zor degildir. Keltler irlanda
ve Britanya Adalari’nm bati kiyilari, kendilerini Fransiz’dan
¢ok Breton olarak dusiinen Brittany sakinleriyle birlikte, is-
men Galler, iskogya, Cornvvall ve Man Adasi sakinleridir. Bu
yerleri birlestiren ortak faktdr paylasiimis bir Kelt olma algisi-
na dayanan bir ulusal ya da bdlgesel kimlik kavramidir. Bu,
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evrensel olarak konusulmasa, hatta Cornwall ve Man duru-
munda oldugu gibi yok olduktan sonra diriltilmesi gerekmis
olsa bile, Kelt dillerinin surdirilmesiyle birlikte gitmektedir.

Bu bolgeler arasindaki baglantilarla ilgili kusku olamazken,
son yillarda bunlarin tanimlanmasi icin Kelt sézctiginin kul-
laniimasi hakkinda tartismalar ¢cikmistir. Bu mesele hakkmda-
ki fikirler keskin bir sekilde bélunmus olarak kalmaktadir, fa-
kat 6zellikle Kelt Mitolojisi tizerine gecen birka¢ senedir Bri-
tanya ve irlanda’da siirdiiriilen genetik incelemeler bugiin
Kelt’in ne demek oldugu Gzerine yeni bir 1sik tuttugundan tar-
tisma distunilmeye deger.

Keltler Kimdi?

Bu bolim bashginin ortaya koydugu sorunun yaniti, en
azindan yakin zamanlarda akademik cevrelerde saglam bir se-
kilde tespit edilmis gérinmektedir. Bu, Herodot, Strabo ve
Yash Pliny dahil klasik yazarlarin yazilarina, Kelt dillerinin
dilbilimsel inceleme yorumlarina ve Avrupa’daki sitelerin ar-
keolojik arastirma sonuglarina dayandiriimistir. Avrupa De-
mir Cagi ve Yunanistan ve Roma’nm klasik yikselis donemin-
de Keltler, Orta Avrupa’da Roma imparatorluguyla kuzeyin
Germen kabileleri arasinda, batidaki iberik Yarimadasi’ndan
doguda simdi Tirkiye'’nin bir parcasi olan Anadoluya kadar
muazzam bir hilali isgal etmekteydiler.

M.O. besinci yiizyilda Demir Cagi’nda Kelt kabilelerinin ki-
ta Avrupa’sindan adalarin daha énceki halkini yerinden ede-
rek ve kendileriyle birlikte bu yapitlarin érneklerinin ilk kez
bulundugu Avusturya’daki Halstatt ve isvicre’deki La Tene si-
teleriyle adlandirilan kiltlirel uygulamalari ve sanat tarzlarini
getirerek Britanya ve irlanday! istila ettikleri disinilmekte-
dir. Bunun kaniti Britanya ve irlanda dahil, Avrupa’nin her ta-
rafindaki sitelerde bulunan kilic ve kalkanlar gibi Halstatt ve
La Tene’deki Orneklerle bariz stil benzerlikleri tasiyan arke-
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olojik yapitlara dayandirilmistir. Bu iki site, sonradan goé¢ ve
fetihlerle Avrupaya yayildigi distunilen Kelt kaltirinin
merkezi olarak kabul edilmistir.

Roma imparatorlugu’nun Britanya’nin M.S. 43 yilinda istila-
siyla zirveye ulasan Kelt tlkelerine yayilisi Romalilastirma sii-
recinin olusmasiyla yavas yavas Kelt kiltlirinin pargalanma-
sina yol agmistir. Galler ve iskogya’nm biyik kismi dahil Bri-
tanya’nin Romalilar tarafindan isgal edilmeyen yerleri, hi¢ Ro-
ma istilasina konu olmayan irlanda’nin timiyle birlikte, bu
donem boyunca kendi Kelt kiltirlerini stirdirmastir. Nere-
deyse 400 yil sonra, yaklasik M.S. 410°da Romalilar arkalarin-
da Kuzey Avrupa’dan gelip istila eden Germen kabilelerinin -
Angllar'm, Saksonlar’in ve Jitler’in- doldurdugu bir iktidar
boslugu birakarak Britanya’dan g¢ekildiler.

Britanya adalarinin Roma kontrolii altinda olan kisimlarina
simdi, kalan Kelt kabilelerini ya yok edip ya da Roma bdélgesi-
nin eski sinirlari 6tesine tasinmaya zorlayan istilaci Anglo-
Saksonlar hakim olmuslardi. Anglo-Sakson bdélgelerinin Kelt-
ler’den neredeyse tamamen temizlendigi ve oralarda yasayan
insanlarin yavas yavas ingilizceye déniisecek bir Germen dili-
ni benimsedikleri disinulmektedir.

Bu sirada Kelt bélgeleri kendi kiltir ve dillerini modern
caglarda sirdurerek daha énceki gibi devam ettiler. Konusu-
lan Kelt dilleri irlandaca, isko¢ Galcasi ve Manx’ iceren Go-
idelic ya da Q-Keltgesi ve Galce, Cornish, Breton ve tikenmis
Cumbric’ten olusan Britonik ya da P-Keltgesi olarak bilinen
kabaca iki dil grubuna bélunebilirl Bunlari Avrupa kitasinda
konusulan Gaulish, Celtiberian ve Lepontic gibi artik tama-
men tikenmis Kelt dillerinden ayirmak i¢in Adal Kelt dilleri
olarak da bilinirler.9

9) Cumbric Galcee akraba ve ingilterenin kuzeydogusunda ve ovalik iskogya'da ko-
nusulan bir dildi. On birinci ylizyilda 6lmis oldugu distnilmektedir. Bin yildir ko-
nusulmayan bir dilde kelimelerin telafuz edilmesinin zorluklari agik olsa bile son yil-
larda bunu diriltme tesebbislerinde bulunulmustur.
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Yukaridaki kisa anlatim, Keltler hakkindaki populer kitap-
larda tesvik edilen ve oldukca yakin zamanlara kadar pek kar-
s ¢itkilmayan, akademik cevrelerde hakim standart Kelt tarihi
uyarlamasi olarak gérilebilir. 1990’larda, mevcut arkeolojik
kanitlarin olaylarin bu yorumlanisina tam olarak uydugunu
dusinmeyen bir grup arkeolog arasinda artan bir rahatsizlik
olusmaya basladi. Kanitlari gegmiste oldugundan daha elesti-
rel bir sekilde incelemeye basladilar ve tim Kelt tarihi binasi-
nin ¢cok zayif temellere tGzerine insa edilmis oldugunu kesfet-
tiler. Bu arkeologlardan birisi olan Simon James problemi ta-
vizsiz bir bicimde tanimladi:

Artik [Keltler gibi] arkeolojik kulturler’ acikca goz-
lemlenebilir gerceklerden cok, buyiik o6lclide arke-
ologlarin beyin ve beklentilerinin driinleri seklinde
gorinmektedir: arkeologlar bunlarin mutlaka var ol-
madi§1 yerlere sinirlar gizerek benzerlik ve tekdizelik
aramis ve vurgulamiglardir. 11

Britanya ve irlanda’nin Demir Cagi sakinlerini tanimlamak
icin ‘Keltler’ sézctuginin kullanilmasi on sekizinci yuzyilin
baslangicindan ¢cok daha gerilere gitmez. Bu sézcik klasik ya-
zarlar tarafindan Roma’nin kuzeyindeki ve simdiki Fransa’nin
guneyindeki insanlari kastetmek zere baskalari’ ya da Yya-
bancilar’anlaminda kullaniimis ama asla Avrupa’nin Atlantik
kiyilarinda yasayan insanlar icin kullaniimamistir. Ornegin
Jul Sezar Gaul'deki seferleri sirasinda Britanyaya MO 55'te
baslayan birka¢ kesif yapmis, ama orada rastladi§i insanlari
hicbir zaman Gaul’de fethettigi Kelt kabileleriyle iliskili olarak
tarif etmemistir."”

10) James (1999). Ayrica Keli olma’ fikrinin kdkenleri hakkinda bir tartisma igin
Cunliffe (2001) ve Collis’ (2004) bakiniz.

11) Jul Sezar’in Commenlarii de Bello Gallico, Carolyn Hammond tercimesi (Oxford
1999).
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On sekizinci yizyihin ilk yillarinda mimtaz Oxford antika-
cisi Edward Lhuyd Atlantik sahilinin yerli dilleri arasindaki
benzerlikleri fark etti ve bunlari siireg icerisinde ‘Kelt’ s6zcii-
gundn kullanimin tesvik edilmesi icin ¢cok sey yapan ‘Kelt’ dil
grubuna ait olarak tanimladi. Sonraki dil arastirmalari bu dil-
leri dogru olarak Gaulish, Lepontic ve Celtiberian ile bagdas-
tirdilar, sonra da diller benzedi@i icin bunlarin konusuldugu
bolgelerdeki insanlarin timu klasik yazarlarin Keltler diye ta-
nimladiklariyla ayni insanlar olmahdir neticesine vardilar.
Onde gelen Demir Cagi otoritelerinden birisi olan Profesor
Barry Cunbffe’in belirttigi gibi:

Bir on yedinci ylzyil antikacisinin Kelt dilleri dedi-
gi seyin, Yunan ve Roma yazarlarinin gevsek bir sekil-
de tanimladi§i Kekleri temsil ettiginde israr etmek da-
iresel bir tartismay1 gerektirir. Basit gercek ise, hicbir
klasik yazarin Britanya ve irlanda sakinlerinden asla
Kelt olarak bahsetmedigidir.2

Cunbffe’in kastettigi problemin kékleri Lhuyd’un Kelt dille-
rinin Britanya ve irlanda’ya Brittany’den yayildi§1 varsayimm-
dadir. Bu on sekizinci yizyilda elde edilebilen delillere daya-
narak varilacak son derece mantikli bir sonugtu ama artik ge-
nelde yanhs oldugu kabul edilmektedir. Dilbilimi incelemele-
ri Breton dilinin M.S. besinci ylizyilda Cornish dilinden gelis-
tigini ikna edici bicimde gostermistir. Bir baska deyisle dille-
rin hareketi tersine degil, Britanya’dan Brittanyye dogru idi.
Kelt dillerinin Britanyalya M.O. besinci yiizyilda insanlarin
Avrupa’dan hareketleri yoluyla geldigi fikrini dilbilimi delille-
ri desteklememektedir.

Oyleyse Barry Cunliffe’in bahsettigi dairesel tartisma, bulu-
nan yapitlari insanlarin Britanya'ya gé¢ etmesi ve yerli halkla-
rin bu insanlar tarafindan kovulmasi seklinde yorumlayan on

12) Cunliffe (2001).
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dokuzuncu ve yirminci yuzyillardaki arkeologlar tarafindan
karmasiklastiriimisim Bu yeni gelenlerin Kelt dillerini de bir-
likte getirdiklerini distinmek boylece tartisma dairesini ta-
mamlamak icin kisa bir adimdi. Kelt tarihinin standart uyar-
lamasini elestirenler ¢ok da siirpriz olmayacak bir sekilde bu-
nu, arkeolojinin kanitin kendisinin konusmasina izin vermek
yerine, dnceden olusturulmus bir fikrin onaylanmasi icin yo-
rumlanmasi sireci olarak gérmektedirler.

Britanya ve irlanda’daki hizla artan Demir Cagi kanitlarinin
tarafsizca gozden gecirilmesi, M.O. birinci binyilda, daha dog-
rusu herhangi bir dénemde genis ¢apli bir Kelt istilasi icin gok
az -bazilari hi¢ diyecektir- destek bulmaktadir. Ayrica genelde
Kelt olarak tanimlanan sanat tarzinin, farkli kiltirler birbirle-
riyle uzun siire temas ettiklerinde dil ve sanat tarzi gibi kilti-
rel dzelliklerin karsilikli de§isiminden (acculluration) baska
bir yontemle Avrupa’nin her tarafina yayildiginin varsayilmasi
icin de bir neden yoktur. Binlerce yil énce, Demir Cagi’nda ki-
ta Avrupa’siyla Britanya ve irlanda’y1 yogun ticaret rotalari bir-
lestirmekteydi ve bu temasin artik Kelt tasarimlari tasiyan ya-
pitlarin adalara tasinmasiyla sonuclandi§i iddia edilmektedir.
Bu tasarimlar Britanya sakinleri tarafindan simdiki giysi ve
pop mizikteki moda degisikliklerinin goruldugu sekilde be-
nimsenmisti. Barry Cunliffe, Kelt dillerinin de sanat tarzlarina
benzer bir sekilde, mallarin hareket rotalari boyunca ortak ti-
caret dilleri haline gelerek yayildiklarini éne sirmektedir.

Bu iddia cizgisi Britanya’da en ¢ok Time Team TV programi-
na ¢cikmasiyla taninan arkeolog Francis Pryor tarafindan diz-
gun bir sekilde dillendirilen neticeye gotirmektedir:

Eger Demir Cag istilalari yoksa o zaman Keltler
Britanyaya nasil ulastilar? Cevap ancak onlarin disari-

dan gelmedikleri olabilir. Bir baska deyisle onlar hep
buradaydilar.B

13) Pryor (2004).
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Pryor tarafindan ifade edilen bu goris yavas yavas arkeolog-
larin ¢ogu tarafindan kabul edilmekledir ama bunun standart
Kelt tarihi uyarlamasini tamamen ¢uritmesinin genis toplum-
da, 6zellikle de insanlarin etnik Kelt olduklarim disindukle-
ri yerlerde tartismali oldugunun kanitlandigim séylemeye ge-
rek yoktur. Sonuclari ne kadar radikal olursa olsun arkeolojik
kanitlarin yeniden yorumlanmasinin bdyle bir giceniklik ya-
ratmasi icin gercek bir neden yoktur. Etnisite ve ulus devlet,
her ikisi de, Britanya ve irlanda tarih dncesine yansitildiginda
gecerliligi az olan modern kavramlardir.

Kisinin Kelt bélgelerinden birine ait olmasi fikri seklindeki
Kekligin bazen on sekizinci ylzyildan daha eskiye gitmeyen
modern bir kavram oldugu séylenmektedir. Bu hicbir sekilde
bu bdlgelerin blylk ihtimalle, bir sonraki bélimde 6zetlene-
cegdi gibi, M.O. besinci yizyildan ¢ok daha eskiye giden kiiltii-
rel mirasina zarar vermez ya da degersizlestirmez. Kelt halkla-
ri arasindaki baglantilar, dinyanin her yerindeki Kelt tlkele-
rinde kokleri oldugunu diisinen (bazen ‘Kelt diyasporasi’de-
nilen) milyonlarca insanla birlikte simdi de her zamanki ka-
dar guclidiar. Barry Cunliffe’in sdyledigi gibi:

Kuskulu olmayan sey, Galigya, Brittany, irlanda ya
da Galler ile tanisik herkesin iyi bilecegi gibi ortak bir
Kelt kdkeninin paylasiimasi fikrinin sahip oldugu o
duygusal cekiciliktir. Belki de Kelt’in tek gercek tani-
mi simdi, eskisi gibi, Keltin, kendisinin Kelt olduguna
inanan kisi oldugudur. 4

Oyleyse arkeolojideki bu yeni egilimler modern Kelt etnisi-
tesi kavramini antik Keklerin gercekte kim olduklari sorusu-
na daha fazla 1sik tutmaktan fazla etkilemez. Bu kesinlikle, ba-
zi sallantili on sekizinci ylizyil varsayimlarina dayandigi gos-

14) Cunlifte (1997).
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terilmis olan fikirlere sarilmaktan ¢ok daha anlamhidir. Bazila-
ri tarafindan kasith kiskirtma olarak alman, birkac arkeologun
artik Britanya ve irlanda Demir Cagiyla ilgili herhangi bir se-
yi belirtmek igin ‘Kelt’sézcugini kullanmayi disindiklerini
bildirmeleri, sézcuk arkeolojiyle highir ilgisi olmayan anlam-
larla fazla yukli bir hale geldigi icin faydahlidir. Yine de bunun
s6zcligin cok daha modern kullanimi Gzerindeki etkisi az ola-
caktir. iskoc¢ futbol takimi Celtic FC ve Amerikan basketbol
takim1 Boston Celtics’in yakin bir zamanda isimlerini degistir-
meleri olasi degildir.

DNAdaki Hikaye

insan nifuslarinin genetik yapilarinin arastirilmasi ve ek
olarak bu nifuslardaki degisiklikleri ve bunlarin hareketlerini
izlenmesi icin DNA analizinin kullanilmasi 1990’lardan beri
oladanistd bir boyuta ulasmistir.5Kullanilan yontemler gayet
karmasiktir ama esas olarak arastirtlan niafusun nesiller bo-
yunca gecmis olan belli genetik isaretlerinin (DNA’daki mu-
tasyonlarin) izlenmesini igerir. Bu, sadece mitokondri
DNA’simn geldigi disi hattinin ve yalnizca erkekte olan Y kro-
mozom DNA’sinin analiziyle ayri ayri yapilabilir. Mutasyonla-
rin olusum sikhgi tim nifusun genetik bilesimindeki degisik-
liklerin tarihlendirilmesi olanagina gotirecek sekilde tahmin
edilebilir. Bu ayrica genetikcilerin binlerce yillik siirece geri
dénerek bu mutasyonlarm hareketlerini izlemelerine de izin
verir.

Bu calismanin her yéni hakkmdaki ayrintili bir yorum bu
kitabin kapsaminin 6tesindedir fakat hem Brian Sykes, hem
de Stephen Oppenheimer tarafindan bagimsiz sekilde strdi-

15) Bu genetik arastirmalarin ayrintilari icin Sykes (2006) ve Oppenheimer’e (2006)
bakiniz. Stephen Oppenheimer bulduklarinin bir 6zetini Prospecl Magazine'in
www.prospect-magazine.co.uk ‘de bulunabilecek olan Ekim 2006 sayisinda vermistir.
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rilen analizler benzer neticelere ulagsmistir. Hem Britanya, hem
de irlanda halklarindaki DNAnin ¢cogunlugu adalari son Buzul
Cagi’nm yaklasik 12,000 yil 6nce baslayan bitiminden sonra
simdi ispanya ve Portekiz olarak bilinen yerden tekrar isgal
eden Mezolitik (Orta Tas Devri) avci toplayicilarindan gelmek-
tedir. Stephen Oppenheimer bunu su sekilde belirtmektedir:

Kuzeybati Avrupa’nin genetik girdisinin cogunlugu
7,500 sene evvel, Son Buzul Azamisi’nden sonra ve
Avrupa Neolitiginin baslangicindan énce iberya goc-
menlerinin yeniden artmasindan diremektedir.b

Oppenheimer Britanya ve irlanda nifuslarindaki genlerin %
60-70’inin bu dénemde iberya Yarimadasi’ndan geldigini ve
bolgesel birgok farklar olsa bile, benzerliklerin bunlara agir
bastiini tahmin etmektedir. Ayrica kuzey ispanya’nm Bask
bdlgesini bu genlerin ana kaynaklarindan birisi olarak tanim-
lamaktadir.

Diger yerlerden gelen %5’ten fazla olmayan genetik malze-
meyle adalara olan sonraki gen akislari orijinal akisa kiyasla
nispeten énemsiz olmustur. Bu, bir zamanlar yaygin olan tari-
min Britanya ve irlanda’ya Yakin Dodu kékenli insanlar tara-
findan getirildigi inanciyla ve ayni sekilde yaygin olan besinci
yuzyilda Romalilarm ¢ekilmesinden sonraki Anglo-Sakson is-
galinin buradaki Kelt nifusunu tamamen yerinden ettigi te-
orisiyle oldugu gibi Kelt istilasi teorisiyle de gayet bariz sekil-
de celismektedir. Butun bu hadiseler dokuzuncu ve onuncu
yizyillardaki Viking akmlari ve 1066 Normal istilasi gibi ge-
netik izler birakmistir ama kalici genetik etkileri son 50 yilda
Britanya'ya goclerinkinden fazla olmamistir.

Dis g6riiniise goére bu arastirma Britanya ve irlanda’nin tim

16) Oppenheimer (2006).
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halklari arasinda, bu halklarin kendilerini Kelt mi yoksa Ang-
lo-Sakson inu kabul ettiklerine bakmaksizin, genetik farklilik-
lardan ¢ok benzerlikleri éne sirmektedir. Oppenheimer, bu-
nu kabul ederken Kelt topraklariyla ingiltere arasinda Anglo-
Saksonlarin M.S. besinci ylzyilda gelislerinden ¢cok daha geri-
ye giden bir kiltlrel bélinmeyi varsaymaktadir. Simdi Kelt
bolgeleri olarak dusindigimuiz yerlerin farkli toplumlardan
olustugunu ve bunlarin birbirleriyle, simdi ingiltere olan yer-
le olandan ¢ok daha fazla baglantili olduklarini iddia etmekte-
dir. Ayrica ingiltere’nin giineydogusundaki kabilelerin Kelt
dillerinin bir diyalektinden ¢ok, simdiki kuzey Fransa ve Bel-
cika'daki Belgic kabilelerinin diliyle akraba bir Germen dili
konustuklari tahmininde bulunmaktadir. Bu, proto-ingilizce
dilinin ilk ortaya cikisini halen disinilenden ¢cok daha eski
bir tarihe koymakta ve Keltler icin bir baska ayri kiltiirel kim-
lik drnegine isaret etmektedir. Belli bir miktar dilbilimsel ka-
nit bu kurami desteklemektedir, ama simdilik genis sekilde
kabul edilmis degildir.

Arkeoloji, Genler ve Mitler

Parlak Facing the Ocean [Okyanusla Yizlesme] kitabinda
Barry Cunliffe kuzeybati Avrupa’nin Atlantik cephesi olarak
tanimladigi yerin arkeolojisinin kapsamli ayrintilarini sun-
maktadir. Bu bdlgenin M.O. 8,000’lere kadar geri giden kiil-
tirlerindeki strekliligi anlatmaktadir. Bu bdlgenin toplumla-
rinin, degisiklikler gogunlukla icerden dogsa bile, strekli bir
degisim halinde olduklari karmasik bir resim de ortaya ¢ik-
maktadir. Bu, harici etkilerin girisini dislamaz, ayrica Cunlif-
fe nispeten az sayida gégmenin gelisini de kabul eder, ama de-
gisiklikler kitlesel insan gocinin sonucu degildir.

Son yillarda sirdirilen genetik arastirmalar ¢ok benzer so-
nuclara varmaktadir. Bu buluntularin akademik g¢evrelerde
simdilik genel kabul géormedigini ve ¢cok farkli sekillerde yo-
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rumlanan baska incelemelerin de oldugunu sdylemek dogru-
dur, ama bunlar kesinlikle arkeolojik kuramlari desteklemek-
te belli bir yol almaktadir. Bu arastirma halen devam etmekte-
dir ve bluyuk tartismalara ve fikir birligine yakin bir yere ulas-
madan O6nce kuskusuz bazi sicak minakasalara konu olacak-
tir. Su anda, bagimsiz ve ayri disiplinler yoluyla yapilan aras-
tirmalarda benzer neticelere ulasildigr ve bir (yerel vaka ola-
rak Britanya ve irlanda’nin Kelt kiltirleri) arastirmanin neti-
celerinin diger arastirmanin sonuclarina bagimli hatta onlarin
etkisi altinda bile olmadi§i gercegi, davanin ikna edici oldugu
anlamina gelmektedir.

Diger her sey gibi akademik disiplinler de degisen modalara
tabidir ve su anda gérdigimuzin bu oldugu iddia edilebilir.
Gecgmiste bir kultirdeki gézlemlenebilir herhangi bir degisik-
lik bir grup insanin yerini toptan bir digerinin almasina yorul-
mustur. Buglnlerde ise sarkacg tersine asiriliya gitmis ve nere-
deyse tim kulturel degisiklikler insanlarin hareketinden ¢ok,
fikirlerin bir kilturden digerine akmasinin (acculturation) so-
nucu olarak tanimlanmistir. Belki gelecekte bir zamanda degi-
sikligin her iki yontemle ve her ikisinin karmasik bilesimleriy-
le gerceklestigini gorecek orta bir konum benimsenecektir.

Bu gelisim teorilerinin Kelt mitolojisi distincesi Gzerindeki
etkisi Britanya ve irlanda’daki Kelt toplumunun diger ydénleri-
nin incelenmesine olan etkisine ¢cok benzerdir. Eger surekli
kaltar iddialari kabul edilirse, o zaman 2,500 yil énce orta Av-
rupa’dan Kelt halklariyla gelmeyip, Hiristiyanlik 6ncesi za-
manlara ve (buyuk olasilikla) tarih dncesinin ¢ok daha gerile-
rine giden Kelt hikdye anlatma gelenegdi yerel bir vakaydi. Sé-
zel bir kulturan sézel drinlerini ele alirken bunlarin kékeni-
nin tarih dncesinin ne kadar gerilerine gittigini bilmek imkéan-
sizdir, ama mitlerin Britanya ve irlandaya iberya Yarimada-
si’ndaki barinaklardan gelen Mezolitik avci-toplayicilarla bir
sekilde ulastigini éne sirmek mantiksiz olmayacaktir.
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ingilizce’de, irlandaca ismi Lebor Gabdla Erenn’in terciimesi
The Book of Invasions [istilalar Kitabi] olarak bilinen on birin-
ci yluzyil Orta irlandaca koleksiyonunu meydana getiren hika-
yelerden bazilarinda Iirlandalilar'm kékeni olarak ispanya
imalari bile vardir. Elbette bu kaynaklarin dogrulugunu kon-
trol etmenin bir yolu yoktur, onun igin bunlardan belirli neti-
celer ¢ikarilmasi gergcekte mimkin degildir. Hikdyelerden bi-
risi Galicya’nm Brigantium sehrinin (gunumizde genellikle
La CoruAa olarak belirlenmistir) tepesinden uzaktaki irlan-
da’nin yesil sahilini gérebilecek kadar yuksek, buyuk bir kule
insa eden Milesyali krali Breogan ile ilgilidir. Ogullari bu yeni
Ulkeye bir kesfe cikarlar, ama oraya vardiklarinda birisi tlke-
nin o zamanki sakinlerinden olan Tuatha De Danaan tarafin-
dan dldurdlir. Bu cinayetin intikam1 olarak Breogan’in torun-
larindan birisi irlandaya tam bir istila kuvveti gotirir ve sa-
vasta Tuatha De Danaan’ maglup eder, boylece irlanda’nin
kontrolini ele gecirir ve modern irlandalilar’in atalari olurlar.

Yukaridaki iddialarin 1si1ginda Kelt mitolojisiyle ilgili g6z
oninde bulundurulacak son bir soru bulunmaktadir. Hikaye-
lere bu ismin verilmesi hala kabul edilebilir mi? Ornegdin bu
kitaba Kuzey Bati Avrupa’nin Atlantik Cephesinin Yerel Hikaye-
leri ya da Eskiden Keltler Olarak Bilinen Halkin Destansi Hika-
yeleri adi verilebilirdi. Belki de daha uygun terminoloji yoklu-
gunda Kelt Mitolojisi’ne bagl kalmak en iyisi olacaktir.

Demir Cagl Toplumu

Hayatta kalan Kelt mitlerinin hakikaten antik olusu hakkin-
da tahminde bulunmak, bunlarin binlerce yil geriye, tarih én-
cesine giden hikaye anlatma geleneginin bir parcasi olabilece-
gini éne sirmek mimkindir, ama kesinlikle séylenilebilecek
olan sey bunlarin Hiristiyanh§in dérdinci ve besinci ylzyil-
larda Britanya ve irlandaya varisi éncesinde var oldugudur.
Mitolojileri olusturan hikayeler yazildiginda bunlar zaten ¢ok
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eskiydiler. Hikayelerde verilen savasta kullanilan silah tipleri-
nin anlatimindan, ayrica savas arabalarinin kullanimindan bu
hikayelerin Demir Cagi’na iliskin oldugunu belirtmekte gayet
rahat olunmast mimkindur. Bu mutlaka bunlarin ilk kez o
¢agda olusturuldugu degil, ama kaydedilen uyarlamalarin o
zamanlar dolasimda oldugu ve e§er daha eskiyseler, ¢cagdas
dinleyiciler igin uyarlandiklari anlamina gelir. Oyleyse mev-
cutamac icin genel olarak toplumun, o toplumun ayrilmaz bir
parcasi olan hikaye anlaticilarinin isbasinda oldugu, hikayele-
rini anlattiklari o zamanda distnulmesi uygundur.

Demir Britanya’da, geleneksel olarak Demir Cagi’nin basla-
digr soylenen M.O. yedinci yiizyilin binlerce yil éncesinden
beri kullaniimaktaydi, ama demir retme teknolojisi nispeten
buytk 6lcekli hale gelene kadar demir enderdi ve yalnizca
ayinsel ve torensel nesnelerin yapiminda kullaniimaktaydi.
M.O. yedinci yiizyilda demir, alet ve silahlar dahil, daha giin-
delik nesneler icin diizenli olarak kullanilmaya baslandi ve bu
artan kullanim simdi ekonomi blyimesi diyebilecegimiz seye
katkida bulundu. Neolitik ¢agda baslamis olan ciftgilik icin
toprak acilmasi, nifus gibi, 6nemli él¢lide artti. Dogru dere-
cede tahmin etmek zordur, ama bu dénemde adalarda yasayan
muhtemelen iki, i¢ milyon civarinda insan vardi.

Yine geleneksel olarak Britanya’da Demir Cagi’nm, en azin-
dan daha eski tarih kitaplarina gére medeniyet ve tarihin bas-
ladigi M.S. 43 yilindaki Roma istilasiyla sona erdigi soéylenir.
Bugiln Kelt bolgeleri diye bildigimiz yerlere karsilik gelen ve
irlanda’nin timiini iceren Romalilar tarafindan isgal edilme-
yen yerlerde Demir Cagi, Hiristiyanligin etkisi hakim hale ge-
linceye kadar yaklasik bir alti yliizyil daha devam etti ve Bri-
tanya ve irlanda, ilk Ortacag ya da Karanlik Caglar denilen
déneme girdi. incelenen mitoloji bu yerlerden geldigi icin tar-
tismalarin ¢ogu bunlar lzerinde yogunlasacaktir ama Roma
Britanyasi’nin ve bunun sinirlari étesindeki Kelt bélgelerinin
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isgal suresince birbirleriyle karsilikl etkilesimde bulundugu
akilda tutulmaya deger. Elbette Roma hikmi altinda yasayan
insanlar da bir gecede Romalilastiriimis degillerdi. Muhteme-
len onlarin da bir hikaye anlatma gelenegi vardi ve bundan ge-
riye hicbir sey kalmamistir. ingiltere’den sahip oldugumuz
Beowulj destansi siiri gibi hikdyeler daha sonraki bir zaman-
dandir ve (en azindan Beowulf) Norve¢ mitolojisiyle daha faz-
la ortak seye sahip gorunseler de, koken olarak Anglo-Sakson
kabul edilirler.

Demir Cagi’nda Britanya ve irlanda’daki toplumu sanki tek
bir varlikmis gibi tanimlamak, kesinlikle bunu bugin igin
yapmaktan daha dogru degildir. Adalari her biri kabaca gini-
miizun ilgelerine [county] es bir alan isgal eden cesitli ayri ka-
bile gruplari doldurmustu, bu farkliliga ragmen kabileler bir-
¢ok kiltirel 6zelligi paylasmaktaydilar. Bir kral ya da sefin
onderligindeki soylular, simdi druits [buylciler] dedigimiz
ruhban, bir savasci sinifi, bir zanaat¢i sinifi ve ¢ok sayida ta-
rim isgisiyle toplum kati bigimde hiyerarsikti. Galya Savasla-
rinda Jil Sezar bu insanlari kdleler diye tanimlamistir, ama
muhtemelen bir Romalinin Britanya goérisini yansitmaktay-
di. Koleligin kesinlikle var oldugu goériinmektedir ama kdélele-
rin toprakta calisan alelade erkek ve kadinlar olmaktan c¢ok
savas ve akinlar sirasinda zorla alman esirler olmasi cok muh-
temeldir.

Bu tarimsal toplumlardaki insanlarin ¢ogunlugu ciftcilere
on sekizinci ylzyilin tarim devrimine kadar tanidik gelecek
sekilde toprakta calisarak ¢iftliklerde yasiyorlardi. Daha son-
raki ¢iftcilik yontemlerinin yok etmedigi yerlerde, Demir Ca-
g1 tarla sistemleri hububat yetistirilen ve sigir, koyun ve do-
muz beslenen bir ki¢ik tarlalar parcali értust sergilemekte-
dir. Belki de ana fark Demir Cagdi’nda neredeyse tim ciftlikle-
rin bir dereceye kadar savunulduklariydi. O zamanlar Dor-
set’teki Maiden Satosu ve Hampshire’deki Danebury gibi, nis-
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peten genis alanlarin -Maiden Satosunda yaklasik 40 dénum
kadar- hendekler ve agac¢ kaziklarla kapatilmis toprak rampa-
lar agiyla kusatildig tepe kalelerini iceren daha buyik savun-
ma yapilari da insa edilmisti.

Kuzey iskogya’da broch denilen, bircogu bugiine kadar cesit-
li durumlarda kalmis farkli savunma yapilari olan ¢ok saglam
insa edilmis tastan kuleler yaygin bir 6zellikti. Galway Korfe-
zindeki Aran Adasi’nda Innis Mor dzerindeki bir ugurumun
kiyisina dramatik bir bicimde tinemis olan ve yaklasik 5m ka-
linliginda tas duvarlari olan Din Aonghasa gibi gayet koruma-
li tastan kaleler insa edilmistir. Béyle savunma yapilarinin ¢o-
galmasinin acik yorumu kabileler arasi savaslarin alelade bir
olay ve bir kabilenin digeri Gzerine akin etmesinin hayatin
gindelik bir tehlikesi oldugu Demir Cagi’nin gecici ve istik-
rarsiz bir dénem olmasidir.

Bir diger yorum bu tahkimatlarin korunma kadar gdsteris
icin de insa edildigi iddiasindadir ve Demir Cagi toplumunun
Ust tabakalarinin artan giic ve zenginliginin peyzaj tzerinde
Ustlin konumlara yerlestirilen giderek artan sekilde etkileyici
yapilar insa edilmesiyle ifade edildigini 6ne sirmektedir. Bun-
lar gorilecek, bdylece yerel halka kimin yetkili oldugunu ha-
tirlatacak ve potansiyel saldirganlari boylesine bariz sekilde
korunmus yerlere yaklasmadan 6nce iki kez dustindirecek se-
kilde konuslandiriimislardi.

Bu yapilarin insa edilmesinin bir diger nedenini iskog
broclillari gostermektedir. Bunlardan yalnizca savunma igin
gerekli olandan ¢ok daha fazlasi vardir ve bircogu birbirinin
gayet yakinma insa edilmistir. Olmus goriinen sey, insaatcila-
rin kimin daha zengin oldugunu go6stermek icin kaynaklari-
nin giderek daha biylik miktarini gereksiz sekilde &zenli
broch insasina yatirarak birbirleriyle rekabet ettikleridir. Ta-
mamen islevsel olarak baslayan bir sey giderek kaynaklari bu
sekilde ziyan edebilecek kadar zengin bir toplumu belirtecek
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sekilde rekabet haline gelmistir.

Meselenin dogrusu yukarida dzetlenen tim dartalerin bile-
siminde olabilir. Dévis dogasinda dramatik bir durum oldu-
gu ve daha az dramatik olandan daha fazla kaydedilme ihtima-
li oldugu icin, mitolojideki hikayeler gergegi abartiyor da ol-
sa, mitolojiye bakilacak olursa kabileler arasinda su ya da bu
sekilde dovius yaygin bir olaydi. Klasik yazarlar da Britanyali
kabileleri hem kendi aralarinda hem de uzaktan gelen dus-
manlarla savasa ve doviuse yatkin olarak tanimlamaktadirlar
ama bunlar tarafsiz gézlemcilerin anlatimlari degildir. Roma-
lilarla Britanyali kabileler arasindaki temas ¢ogunlukla savas-
tayken olmustu, o yiizden Romali yazarlarinin Romali okurlar
icin yazdiklari anlatimlar bariz sekilde gayet tarafli olmalidir.
Romalilar kendileri disinda herkesi Roma’'mn uygarlastirici
eline muhtag barbarlar seklinde betimlemek egilimindeydiler,
boylece savasta maglup olan kabileler kisa vadede aci ¢eker-
lerken neticede bu onlar icin iyi olacakti, ¢ciinkii Roma Iimpa-
ratorlugu’nun pargasi haline geleceklerdi.

Romali yazarlar, onlarin savasa ¢iplak gittiklerini ve topye-
kdn bir saldirilya kalkmadan 6nce kendilerini savas icin galeya-
na getirdiklerini anlatarak sik sik savascilarin vahsi tabiatini
vurguluyorlardi. Bu doviis 6ncesi siddetli coskunluk Yain'de,
rakipleri Gzerine mahvedici saldirilarda bulunmadan énce 6f-
keden deliye dénen Cuchulainn’e de atfedilmistir. Bu, Jacobi-
te Ayaklanmasi’nin sonunda 1746°daki Culloden muharebe-
sinde Hanover HiukUmeti’nin Britanya Ordusu’nun sik saflari-
na hiicum eden isko¢ Yaylalilari’ni da andirmaktadir.

Kelt kabilelerinin Romalilar tarafindan barbarca oldugu dii-
stnilen bir baska uygulamasi éldikten sonra diismanlarinin
kafalarint ugurmalari ve kellelerin muzaffer savascilar tarafin-
dan teshir edilmesiydi. Kelt evlerindeki kazilarda kafatasi ko-
leksiyonlarinin bulundugu Kita Avrupasi’ndaki arkeolojik de-
liller ve irlanda’daki bazi sinirli bulgular bu tanimlamalari
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desteklemektedir. Kurbanlarin kellelerinin teshir edilmesi bir
savas¢inin muharebedeki yigitliginin isareti olmus, ya da bel-
ki de disman ruhlarina sahip olmayi belirten, hatta 6lmus
dasmanlarin hatirasint onurlandiran muhtemelen dinsel bir
Oneme sahip olmus olabilir.

Farkl kabileler arasindaki savaslar, sik sik kadin ve ¢ocuk-
lari da iceren, birbirlerinin karsisinda kufir ve tehditler hay-
kiran savasci saflariyla oldukc¢a bicimsel isler seklinde goérin-
mektedir. Gergcek dovis ¢ogunlukla, her iki taraftan az sayida
secilmis, mitolojideki kahramanlarla kiyaslanabilecek sampi-
yonlarla sinirhydi. Bu dévuslerin niyet edilen sonuclari olduk-
¢a farkli da olsa, karsilasmalar rakip taraftarlann birbirleriyle
alay ettikleri ve kendi taraflari icin tezahirat yaptiklari bir fut-
bol maciyla da kiyaslanabilir. Magi kazanmak gercekte bir
diusmanin kafasini kesmekle esde§er degildir. Fakat uygula-
diklari kontrolli savas hali rakip kabilelerin anlasmazliklari
¢ok sayida insan 6lmeden halletmelerini saghyor, béylece tim
kabilelerin uzun vadede hayatta kalmasinin riske girmesini
engelliyordu.

Arkeolojik kayitlarda, gémitlere konulmus ya da adak ola-
rak gol ve nehirlere kasten firlatildigi belli olan ¢ok sayida de-
gisik silah ve zirh vardir. East Yorkshire’daki gémit sitelerin-
den, cogu M.O. dordiincii ve besinci yizyillara tarihlenen bir-
kag¢ tane butln savas arabasi ¢ikarilmistir. Bunlar kuzey Avru-
pa’daki benzer savas arabasi goémtlerine karsilik gelebilir ama
bunlarin Britanya ile Avrupa arasinda ne seviyede bir iliskiyi
temsil ettikleri bilinmemektedir.

Bulunan yapitlarin ¢ogu gayet sislidir. Londra’da Tha-
mes’te bulunan ve simdi British Museum’da olan Battersea
Kalkanit M.O. birinci yizyila tarihlenmis ve mineyle siislenmis
bronz levhalardan yapilmistir. Kalkanin Gzerindeki sanatsal
calisma repousse denilen bir metal isleme teknigiyle icten di-
sa cekiclenen dekoratif daireler ve kivrimlarla karakterize edi-
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len La Tene tarzindadir. Genellikle, yapisinin kirilganhgiyla
birlikte kalkanin agirligi sebebiyle savasta kullanilirsa yararsiz
olacagi, o ylizden muhtemelen tdrensel bir isleve sahip oldu-
gu, belki de ozellikle tanrilara sunulmak icin Thames’ firla-
tilmak tzere yapildigi disuntlmektedir.

Gol ve nehirlerde bulunan kiliglarin bircogu adak yapmak
icin siirekli ayni noktanin kullanildigini ya da bazi durumlar-
da belki de savasta ele gecirilmis ¢cok sayida silahin bir defada
atildigini belirtecek sekilde toplu haldedir. Yapitlarin Batter-
sea Kalkani gibi bazilari ¢ok sislidir ve kullanim belirtisi
gostermemektedir. Bu kili¢larin tasarimi bu mallar igin kap-
samli bir ticaret aginin varligini belirtecek sekilde Avrupa’nin
bircok yerinde bulunanlara benzemektedir. Bunlar ayrica
farkli kabilelerin asilleri arasinda dostane iliskiler sirdirmek
icin yapilan hediye degisimine de dahil olmus olabilirler.

Gomitlerde ve suda bulunan bir baska yapit turi, birlikte
burulmus ve karakteristik bir hilal bicimi verilmek tzere bi-
kilmis kiymetli metal, cogunlukla altin tellerden yapilmis bir
tir agir gerdanlik olan burmadir. Bunlara kesinlikle yliksek bir
deger verilmis ve uygun konumdaki insanlar tarafindan takil-
mis olmahidir. Erkekler taktiginda bunlarin savasta yigitlik isa-
reti belki de koruyucu bir tilsim olabilecegi éne sirulmustir,
ama kadinlar da takmaktaydi, onun icin bunlarin, takanlarin
soylu sinifa aidiyetlerinin isareti olmasi daha mumkuindar.

Demir Cag! Britanya ve irlanda’sinda kadinlarin konumu-
nun klasik dinyadakinden ¢ok daha belirgin oldugu goérin-
mektedir. Bu gorisin kadinlarin konumunu vurgulamaya ca-
lisan modern feministlerce asiri desteklendigi 6ne sirulebilir
ama savasta erkeklerin yaninda savasan, mal mulk sahibi olan
ve miras kalan bircok kadin anlatimi vardir. lyi bilinen bir
gucli ve dnde gelen kadin 6rnegi, M.S. birinci yizyilda koca-
s 6ldukten sonra simdiki East Anglia’yi isgal eden bir kabile-
nin, lceni’nin Kralicesi olan ve Romalilara karsi neticesi basa-
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risiz bir isyana dnderlik eden Boudicadir.

Mitoloji de gicli ve kuvvetli kadinlara birkag drnek icer-
mektedir. iste Ulster Dénemi 6rneklerinden ikisi. Tainn’de,
Mebh, Connacht Kralicesi ve Ulster tizerine yapilacak ve ama-
cl buyik bir bogayi calmak olan saldirinin lideridir. Bu yapil-
mistir, ¢linkid ondan asagi olarak betimlenen kocasi bir boga-
ya sahiptir ve kadin ona gecilmek istemez. Tainn’in habercile-
rinden birisi olan, daha 6nceki bir hikdyedeyse Ulster Krali
Conchobar'm maiyetinden bir kadin olan Deirdre, kendisine
asigini 6lduren adami koca almasini emreden kralin buyruk-
larina boyun egmeye hazir degildir. Béyle yapmakla irlandal
kahramanlarin kati seref kuralina karsi ¢cikmaktadir, sonunda
da kendisini serefsizlestirmektense 6lir.

Bu iki kadin elbette hikayelerdeki karakterlerdir, ama hika-
yelerin etkin olmasi i¢in bu gicli ve bagimsiz kadinlarin din-
leyen insanlarca inanilir olmasi gerektigini éne sirmek man-
tikli gorilebilir. Alt siniftan kadinlarin da kendi erkekleriyle
kiyaslanabilir konum elde etme yetenedinde olmadiklarini
dustinmek icin sebep olmasa da, boyle esitlikgi ilkelerin top-
lumun asillerin asagisindaki seviyelerinde de gecerli olup ol-
madigini séylemek imkansizdir.

Tara ve Navan Kalesi

Kelt kiltaranin bazi yonleriyle ilgili olarak arkeolojik aras-
tirmalarin sonuclariyla mitolojide verilen ayrintilar bir miktar
ittifak icerisindedir. Kiltirin en 6ne ¢ikan iki yénu olan do-
vis ve giftcilikte durum 6zellikle budur. Mitolojideki hikaye-
ler gogunlukla su ya da bu tir dévisle ve genellikle sasiima-
yacak sekilde bu eylem hakkinda anlayissiz goriise sahip kom -
sularindan sigir calan bir grupla ilgilidir. Bundan ¢ikarilacak
bir sonug¢ Kelt kultirlerinde bir¢cok tarim toplumunda gl¢ ve
zenginlik semboli olarak kabul edilen sigira biyik dnem ve-
rildigidir.
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Arkeolojiyle mitoloji arasinda benzerlikler bulmak kismen
mitolojinin kaynaklarinin kontrol edilmesi ya da dogrulukla
tarihlendirilmesi imkansiz oldugu icin tehlikeli bir ugras ola-
bilir. Genel olarak mitolojiden elde edilen ayrintilar, arkeolo-
jik buluntularin yorumlanmasindan dogabilecek olasi senaryo
orneklemeleri gibi yalnizca kurgusal sekilde kullanilabilir.
Oysa mitoloji ve arkeolojinin birbirlerini, benzerliklerin red-
dedilmesi olanaksiz hale gelecek kadar destekliyor gériindugu
bazi durumlar vardir. Béyle 6rneklerden birkac¢ tanesi irlan-
da’da gozlemlenebilir ve iki misal olan Tara Tepesi ve Navan
Kalesi bu hususu belirtmek icin asagidaki tartismada kullanil-
maktadir.

Dublin’in yaklasik 20 mil kuzeyindeki Meath ilgesindeki
Tara Tepesi irlanda’daki en iyi bilinen antik sitelerden birisi-
dir. Boyne Vadisi'nde, Bazen Boyne Sarayi’nin térensel manza-
rasini olusturuyor seklinde tanimlanan diger uluslararasi éne-
me sahip arkeolojik sitelerden uzak olmayan bir yerde olup,
Newgrange Knowth ve Dovvth mezar dehlizlerini ihtiva et-
mektedir. Yeni bir irlanda rehberi Tara hakkinda sunlari séy-
lemektedir:

Tarih, edebiyat ve arkeolojinin olaganisti bir ka-
vusmas! Tara Tepesi’ni daha genis bir toren ve yerle-
sim sitesinin merkezi parcasi seklinde ortaya koymak-
tadir; dini ve askeri anitlarin, tabu ve geleneklerin ta-
nimlayip korudugu [Tepe] Orta Caglarin basinda Ta-
ra krallarinin ferann rig’ yani kraliyet emlaki haline
gelmistir. 77

Tara hem mitolojik, hem de tarihi cok sayida irlanda krali-
nin makami olarak adlandiriimistir ve Ulster Dénemi ve isti-

lalar Kitabi dahil, mitlerin bircogunda ge¢mektedir. Fenian

17) Halpin ve Newman (2006).
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Ddénemi’nden drnek alinirsa, gen¢ kahraman Fionn mac Cum-
haill, énce Tara’yl her yil 1 Kasim’da Samhain Kelt festivali
icin tepeye gelen ve her defasinda ayni sekilde karisikliga se-
bep olan Aillen mac Midgna’dan koruyarak kendini kanitlar.
Aillen, Tara’daki adamlari onlara mizik ¢alarak uyutur, sonra
da evlerini yakip yikar. Fionn, Tara krali tarafindan kendi kla-
ninin basi olarak taninmasi karsiliginda Aillen isini dstlenir.
Kendisini muzigin uyutucu ozelliklerine bagisikli kilar ve
Aillen diger herkesi uyuttuktan sonra déviisiip onu yener, ka-
fasini ugurup bir mizragin ucunda teshir eder. O andan itiba-
ren Fionn kahraman olur ve daha birgok yigitlik yapmayi str-
darar.

Site Fionnun kahramanca isleriyle ilgili herhangi bir sey
belli etmez, ama onun yaklasik M.O. 3,500 yillarina kadar gi-
den irlanda tarih éncesindeki 6nemini géstermektedir. Tim
kompleks icerisinde en iyi taninanlardan birisi, hikayelerin ir-
landa’nin gercek krali dokundugunda ¢ighk attigini anlattigi,
bariz fallus sembolizmine sahip Lia Fail ya da Kader Tasi olan
cesitli bicimlerde yaklasik 25 anit bulunmaktadir. Simdi Ta-
ra’da duran tas muhtemelen on sekizinci yiizyil sonlarinda ir-
landall milliyetciler tarafindan dikilmis olsa bile, tasin en son
1002 yilinda irlanda kral oldugu zaman Brian Boru dokunun-
ca ¢ighk attigr soylenir.

Mitolojik baglantilara sahip bir baska dnemli arkeolojik site
ingilizce Navan Fort [Navan Kalesi] olarak bilinir. Kuzey ir-
landa’da Armagh yakinlarindaki bir tepenin tzerindedir. ir-
landaca Emain Macha adi verilir ve burasi Ulster Dénemi’nde
Tain’de meydana geldigi s6ylenen olaylar déneminde kral
Conchobar’m makam1 olarak gegen yerdir.

Site ilk bastan toprak yiginlari ve hendeklerle korunan stan-
dart bir tepe kalesi gibi goriinlir, ama arkeolojik kazilar onun
¢ok daha karmasik oldugunu ortaya ¢ikarmistir. Tepenin lze-
rindeki binalar amacg olarak savunmadan ¢ok térensel olduk-
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lan izlenimini vermektedir ve bir Demir Cagi zindani bunun
yeniden insa edilmeden 6nce defalarca yakilip yikildigini gos-
termektedir. Francis Pryor da dahil, arkeologlar bunun bir
kraliyet konutu oldugunu ve sitenin diger 6zellikleriyle birlik-
te, yasayanlar aleminden 6lilerin, atalarin alemine gegise ilis-
kin sembolik éneme sahip bulundugunu 6ne sirmektedirler.
Britanya ve Irlanda’da binlerce yillik bir dénemde insa edilmis
diger dairesel anitlarla da iliskili oldugunu disinmektedirler.
Pryor séyle devam ediyor:

Belli yerler cok eskiye giden koklere sahiptir, ama
bu yerleri bu kadar 6zel kilan fikirler, hikayeler, mit-
ler ve efsaneler nihayetinde Neolitik déneme hatta
muhtemelen daha da eskiye kadar gotiriilebilecek ko-
kenlere sahiptir. E§er arkeoloji bize bir sey 6gretiyor-
sa bu, distince ve fikirlerin en kalici anitlardan daha
uzun siire yasayabildigidir.B

Mitolojiden Conchobar ve Ciichulainn gibi kisilerin gergek-
ten Navan Kalesi’nde yasadiklarim éne siirmek hayali olabilir.
Fakat bir an icin akilcilik kenara birakilirsa, tepenin etrafinda
bulunan ¢ok sayidaki gomiit sitelerinden birisinin irlanda’nin
en blyluk mitolojik kahramanlarindan birisinin fani kalintila-
rint icermedigini kim sdyleyebilir?

Din

Sozel bir kiltirde yasayan insanlarin 2,000 yil kadar 6nce
dusindukleri seyleri yeniden olusturmaya calismak tamamen
imkansiz bir istir, onun icin Britanya ve irlanda’nin Hiristi-
yanlhik dncesi dini hakkinda 6zel ayrintilar verilmesi zordur.
Kelimelerle bize kalan her sey, ilk Hiristiyanlik déneminde
¢ogunlukla pagan dinsel cagristirmalardan temizlenmis mito-

18) Pryor (2003).
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loji bakiyesidir. Arkeoloji ve klasik kaynaklar bilgimizi artti-
rabilir ama neticede her ikisi de gercege dogrudan degil, uzak-
tan yapilmis yorumlamalardir.

Gal Savasi’nda Jil Sezar Keltler’i ¢ok dindar insanlar olarak
tanimlamistir. O Britonlar’dan ¢ok Galya halkini kastetmek-
teydi, onun icin de bundan Britanya ve irlanda halkinin dine
¢ok meyilli oldugu ¢ikmaz, ama gercekten sahip oldugumuz
kanitlar yaptiklari her sey icin bilgi veren ve yéneten dinin on-
larin yasamlarinin da merkezi bir parcast oldugunu ileri sur-
mek egilimindedir.

Hiristiyan olmadigi icin artik paganizm denilen Kelt dini
¢oktanriciligm bir bicimiydi ve onun muazzam tanri ve tanri-
calar panteonu dogal dinyanin farkli yonleri -gok, glines, ne-
hirler, daglar ve diger bircoklari- ile iliskiliydi. Bu tanrilardan
bazilarina tim kabilelerde ve simdi farkli Glkeler olarak diisu-
nebilecedimiz yerlerde yaygin olarak tapilmaktaydi, bazilariy-
sa yerel, bir kabileye ya da belli bir yere 6zglydi. Bu dinin uy-
gulanisi esas olarak secilen tanri ya da tanrigaya kendisini ba-
sarili bir hasat ya da savasta zafer seklinde gosterecek olan il-
timasini kazanmak icin adak sunmay1 gerektirmis gibi gorin-
mektedir. E§er mitolojiye bakilacak olursa, istenilen cevabi al-
mak icin sik sik uzun gecikmelere yol agarak tanri ve tanriga-
larin iltimasi elde edilmeden, kiicik ya da buyuk hicbir giri-
simde bulunulmazdi.

Fani dinyayla tanrilar alemi arasindaki baglanti, bu tabirin
eskiligi tartismali olsa ve o zamanlar bdyle cagirilmalari muh-
temel gorilmese de, druid [buylcu] denilen rahiplerle saglan-
maktaydi. Modern uyarlamalarindan gelen en yeni fikirlerin
gindéniminde Stonhenge’de ya da difer neo-pagan olayla-
rinda gorualdigu gibi druidler hakkinda neredeyse kesin hig-
bir sey bilinmemektedir. Cesitli New Age dinlerinin yandasla-
r bu sekilde gérmemesine ragmen bu, gercek Demir Cagi di-
ninden ¢ok on yedinci yuzyildaki John Aubrey ve on sekizin-



46 Kelt Mitolojisi

ci ylzyildaki William Stukeley gibi Kelt Dirilis¢ileri’nin hayal-
leriyle ilgilidir. lyi taninan bir baska modern druid fikri uzun
soluklu Asteriks ¢izgi roman dizisinde temsil edilmistir. Dai-
ma uzun beyaz ciibbe giymis ve buna uygun uzun beyaz bir
sakala sahip olarak gosterilmistir ve sik sik altin bir orakla 6k-
seotu keserken ya da bir kazan daha sihirli iksir mayalarken
gorilmektedir. Sihirli iksir haricinde Asteriks’in yazari ve ¢i-
zeri Goscinny ve Uderzo, druid hakkindaki ayrintilari klasik
kaynaklarda verilen tanimlara dayandirmislardir.

Druidler gizli bir tarikat idi ve sahip olduklari bilgileri yetis-
tirdiklerine s6zel olarak aktarirlardi, onun icin ne yaptiklarini
ya da isi nasil ele aldiklarini bilmenin yolu yoktur. Cogunluk-
la (kadinlar da druid olabilseler de) biraderlik denilen bir sey
olusturmus ve duzenli toplantilar yaparak birbirleriyle temasi
stirdirmis gorinmektedirler. Farkl druidler tarafindan yeri-
ne getirilen 6zel gérevlerle ilgili bir hiyerarsi vardi. Muhteme-
len bazilari belli alanlarda uzmanlasmisken digerleri daha ge-
nel bir role sahipti. Dini meseleleri ele almanin yani sira filo-
zof, bilgi saklayicisi, kahin ve yasa koyucusu da olabiliyor ve
baska bir dizi islevi yerine getirebiliyorlardi. Bunun ozanlarin
sahasi olmasi daha muhtemelse bile, hikdye anlatmakla da il-
gileniyorlardi.

Klasik kaynaklar insan kurban eden druidleri anlatmakta-
dir. Kesinlikle tanrilara ve tanricalara adaklar sunmakla ilgi-
lenseler bile, insanlarin buna dahil edilip edilmedigi bilinme-
mektedir. Bu, dismanlarini uygarlasmamis barbarlar olarak
sunan Roma propagandasinin bir baska 6rnedi olabilir, ama
diger taraftan insan kurban edilmis olabilecedine dair bazi be-
lirtiler mevcuttur. Kuzey Avrupa’nin diger kisimlari gibi Bri-
tanya ve irlanda’da da bulunmus bircok bataklik cesedinin yo-
rumlanisindan bir dizi kanit gelmektedir. Bunlar, cogu Demir
Cagi’na tarihlenen, turba batakliklarinda, bu ortamlardaki
0zel asidik kosullar ve havanin olmayisi sayesinde korunmus
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olarak bulunmus cesetlerdir. Tyi bilinen, 1984°’te Cheshire’de
bulunan Lindovv Adami ve 2003’te Meath Ilgesi’ndeki bir ba-
takliktan ¢ikarilan Clonycavan Adami érnekleri dahil, birgo-
gu siddetle 6ldurilme isaretleri géstermektedir. M.O. ikinci
yizyilda 6ldirilen Lindow Adami kafaya ¢ darbeyle katle-
dilmisti. Sonra da girtlagi kesilmis ve ilmikli bir iple bogul-
mustu. Oldirisin torensel bir yoni oldugu da éne sirilmiis
olsa bile, bariz sekilde birisi onun 6ldiginden emin olmak is-
temisti. Ucleme, her seyin ii¢c kerede olmasi fikrinin kutsal
¢agrisimlari vardi.

Bu bataklik cesetlerinin yorumlanisi ¢ok cesitlidir, ama en
yaygin olani idam edilmis ya da kurban diye éldurilmus hi-
kiim giymis suclular ya da savas esirleri oldugunu 6ne sir-
mektedir. Olimleri muhtemelen idamla kurbanin bir bilesi-
miydi. Cesetlerin korunacaklari batakliklara konulmasi, belki
de bu yerler toprakla su arasinda esik, boylece canlilar diinya-
siyla éluler alemi arasinda bir ¢esit ara halini temsil ettigi du-
sinildigi icin, muhtemelen kasithydi. E§er durum buysa, o
zaman bu insanlar, Kelt dinine goére, 6ldiiklerinde Obir Diin-
ya'ya, atalarin, tanri ve tanricalarin dinyasina girmekten ali-
konulmuslardi.

Bu Obiir Diinya’nin yeraltinda oldugu, g6l ve nehir gibi su
kitlelerinin de onunla insanlar &lem arasinda bir gecis bolgesini
temsil ettigi diusinilmekteydi. Toéren kiliglari ve micevherat
gibi kiymetli nesnelerin gdllere ve nehirlere firlatilmasi Obiir
Dinya’da yasayan tanrilara dogrudan basvurmanin bir yolu ol-
mus olabilir. Kutsal siteler genel olarak dinde énemli bir rol oy-
namis goranmektedir ve belli sulara bir seyler atarak adak sun-
manin yani sira, druidler genellikle belli mese, findik ve porsuk
agaclarindan olusan korularda térenler diizenlemislerdir.

Bircogu yilin dnemli mevsimsel ve tarimsal olaylarini belir-
ten festivaller de dini uygulamanin énemli bir parcasiydi. Kelt
diunyasindaki dort ana festivale Kelt diinyasinin farkli kisim-
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larinda farkli isimler verilmis olup, asagidaki irlanda uyarla-
masidir ama bunlarin diger bélgelerde karsiliklari mevcuttur.

Imbolc, kuzulamak lzere olduklarinin ve kisin nihayet bit-
mekte oldugunun bir isareti olan koyunlarm siit retmeye
baslamasiyla iliskilendirilen bir zamanda, Subat basindaydi.
Daha sonraki Hiristiyan takviminde Azize Brigid Gunl haline
gelen festival, tanrigca Brigid’e adanmisti. Bunu hayvanlarin
yazhk otlaklarina géturaldigi 1 Mayis’taki Beltane izlemek-
teydi. (Bircok llkede bu, Keli takvimiyle aldkali bir seyden
¢ok Uluslararasit Emek Gini'niu belirtse de, hala bayram ola-
rak devam etmektedir.) Lughnasa 1 Agustos’ta kutlanmaktay-
di ve tanr1 Lugh’a adanmisti. Bu, insanlarin basarili bir sonug
elde etmek igin adaklar sundugu hasat mevsiminin baslangi-
ciydi. Hiristiyan takvimindeyse basarili bir hasat alindiktan
sonra tesekkir edilir. Bu, ¢coktanrili ve tektanrili dinler arasin-
daki farklardan birisini géstermektedir. Coktanrilida tanrilara
adaklar basariyi gliivenceye almak i¢in bir olay olmadan evvel
sunulurken, musfik bir tanrinin takipgcileriyle ilgilendigi di-
stnilen tek tanrili dinlerde adaklar siikran isareti olarak olay-
dan sonra sunulur.

Kelt takviminin son festivali 1 Kasim’da yazin bitisini ve ki-
sin baslayisini belirten Samhain’di. Bu, si§irlart kis boyunca
doyurmaktansa kesmenin geleneksel zamaniydi ve c¢oban
ateslerinin yakilmasiyla belirtilmekteydi. ingiliz gelenegi olan
4 Kasim Coban Atesi Gecesi’nin dncusu olarak gorulebilir, ay-
rica Hiristiyan Kilisesi’ndeki imanla aynlanlarm anildigi Tim
Azizler Giini'dir. Oncesi aksami bugiin ismi Tim Azizler
GiUnid’nin eski ismi Tim Kutsanmislar Gund’nin dncesi ak-
sami Ali Hallow Even’in bozulmasiyla tliremis bir isim olan
Halloween diye kutlanmaktadir.

Hem Romalilar, hem de eski Hiristiyanlar Kelt dininin bu
yonlerini kendilerininkiyle butunlestirmisler ama her ikisi de
druidlerin giiclini anlamis ve faaliyetlerini baski altina alma-
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yiI denemislerdir. Meseld Romali yazar Strabo, druidler igin
onemli bir mahal oldugu belli olan Anglesey’e yapilan, druid-
lerin lejyonlar tarafindan yenildigi ve kutsal korularinin tah-
rip edildigi bir saldiridan bahsetmektedir.

Aziz Patrick’in besinci yiizyilda Hiristiyanhigi irlandaya na-
sil getirdigini anlatan cesitli hikayelerde, belki de tum ulkenin
en kutsal yeri olan Tara Tepesi’nde druidlerle tartisip sonun-
da onlari yenerken tasvir edilmistir. Druidler’in yenilgisinin
tamamen Aziz Patrick sayesinde olup olmadigi tartismaya acik
olsa da, Hiristiyanhgin benimsenmesiyle eski Kelt dini gide-
rek yok olmaya baslamistir. irlanda’daki Katolik Kilisesinin
birka¢ Azizler Guni kabul etmesine ve belli mahallerin kutsal
oldugunun dusiiniilmesi bazi eski yéntemlerin Hiristiyan ir-
landa ile bitiinlesmesinin neticesi olmasina ragmen, eski din-
le elle tutulur tek baglanti mitoloji haline gelene kadar, druid-
lerin akillarinda tutulan bilgiler zamanla kayboldu.



Soylenen ve Yazilan S6z

Sozel Gelenek

Kelt mitlerinin Kkilit yonlerinden birisi hayatta kalan yazih
hikayelerin, iginde olustuklari sdzel kultirle olan iliskileridir.
Yazildiklari anda hikayeler sabitlesir, sozel degil, yazili gelene-
gin bir parcasi haline gelir. Bundan dnce hikayelerin nesilden
nesile sdzle gecerek hayatta kaldigi ve anlatilmaya devam etti-
gi uzun bir dénem olmus olmahidir.

Sozel hikaye anlatimi gelenegi hakkinda, 1930°larda Milman
Parry’ye ve daha sonra Parry’nin Homeros’daki sézel &geler
lzerine calismasini devam ettiren ve bunu o zamanlar yasayan
bir gelenek igerisinde yuruten Yugoslavyanin (simdiki Sirbis-
tan) sozel sairlerinin destansi siirlerini olusturup icra etme isi-
ni nasil yarattiklerini géz 6ninde bulunduracak sekilde ge-
nisleten Albert Lord’a kadar giden epeyce akademik calisma
yaptimistir.® Homeros epiklerinin ve Kelt mitlerinin kesinlik-

19) Lord (2000), ilk kez 1960da yayinlanan ¢alismanin yeni bir baskisi.
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le ayni sekilde olusturulduklarini dne siirmek giliing olacak-
tir, ama ayni zamanda hem bunlar, hem de Yugoslav s6zel ge-
lenekleri, hepsi de tamamen s6zel geleneklerin Grinleriydi, o
yuzden bazi kiyaslamalar yapiimasi mantiksiz degildir. Fakat
bunu yapmadan evvel sdzel kultirden bahsettiimizde ne de-
mek istedigimizi disinmek ve bununla yazilisi arasindaki
farklara bakmak énemlidir.

Yazinin yorum yapilmayacak kadar béliinmez bir parcasi
haline geldigi modern Bati kiltirinin bakis agisindan yazi-
nin icadindan énce insanlarin nasil yasadiklarini anlamak ko-
lay degildir. Genel insanlik tarihi bakimindan yazi nispeten
yeni bir icattir. Modern insanlar (Homo sapiens) yaklasik
200,000 yildir varken bilinen en eski yazi sistemi Mezopotam-
ya'’da 6,000 yil 6nceki Stimer medeniyetine tarihlenmektedir.
En eski kullanimindan sonra yayginlasmadan énce binlerce
sene gececek, kitaplarin ve genelde okuryazarhigin bugin sa-
hip oldugu etkiye sahip olmaya baslamasi on besinci ylzyilda
(Cin’de birkag ytzyil daha 6nce) oynak tipo matbaanin icadi-
na kadar gerceklesmeyecektir. Temel atan kitabi Orality and
Literacy [SOzellik ve Okuryazarlik]’da Walter Ong, “Yazl, in-
san bilincini diger her icattan daha fazla donutstirm Gstir™0di-
ye yazmaktadir. Bu tartismali bir husustur, ama yine de sozel
ve yazili kiiltarlerdeki insanlarin disiince sekilleri arasindaki
farki gostermektedir.

Yazih kiltirde karmasik fikirler kagit dzerinde adim adim
halledilebilir ve notlar okunarak her asamaya geri déniilmesi
mimkindir. Bu sire¢ devam ettikce bunu okumay! secen
herkesin ulasabileceg@i bir bilgi butinu olusur. Bu elbette s6-
zel kilturde bir segcenek degildir, onun icin énemli bir soru
ortaya cikar. Sozel kultirde insanlar zor problemleri nasil hal-
leder, sonra da kazandiklari bilgiyi nasil korur?@

20) Ong (1982).
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Yazi kullanmadan problem ¢ézmenin bir yolu, bdéyle du-
rumlar tahmin edilemese de, esinlendigi bir fikri, eureka [bul-
dum] ani olan birisi yoluyladir. Bir baska yol, problemin bir
baska kimseyle konusulmasi, bir baska deyisle diyalog, sonra
da ¢6zimin surekli olarak tekrarlanarak hatirlanmasi ya da
daha kolay hatirlanabilmesi icin bir ezberleme ya da hatirlat-
ma sistemi gelistirilmesidir. Mitolojiyi meydana getiren kap-
samli bir hikayeler bitind gibi bayiuk miktarda bilginin séz
konusu oldugu yerlerde ezberleyerek 6grenmek, sonra da bu-
nu uzun bir siire tutmak son derece zor olacaktir ve s6zel kil-
tirde herhangi bir sey unutuldugunda ebediyen kaybedilmis-
tir. Bir hafiza yardim sistemi bu problemin Ustesinden gelebi-
lir, ayrica hatirlama yo6ntemi bir kez 6gretildiginde sonraki
nesle bilgi aktarilmasini daha da etkinlestirebilir.

Buyuk miktarda bilgiyi hatirlamanin en iyi yollarindan biri-
si, bir yolculuktaki merhaleler ya da bir evdeki odalar gibi, ha-
tirlanacak seyi belli mahallerle bagdastirmaktir. Esasinda bu-
rada olan sey, bilginin, diyelim ki evinizde girip odadan oda-
ya dolasmasini gerektiren bir hikdyeye déniismesidir. Her oda
ya da o odadaki belli nesneler bunlarla bagdasan bilgi parcala-
rint geri getirir. Bunlarin gelisen bir hikdye haline konulma-
sityla 6bar turlt baglantisiz bilgi parcalari olacak olan seylerin
hatirlanmasi ¢cok daha kolay hale gelir.

Son zamanlardaki bilimsel arastirmalar insan beyninin her
zaman, Obur tirliu rastgele ya da kaotik olaylar dizisi olabile-
cek seylerden anlam cikarmak icin bilingsizce hikdyeler olus-
turdugunu ortaya koymaktadir.2 Biz farkinda olmadan beyin
kendisine gelen muazzam miktarda duyumsal bilgiyi basindan
savar, gereksiz gordigu seyleri i1skarta eder ve kalani anlaya-
bilecegimiz bir bigimde siralar. Su an icin bu yalnizca bir te-

21) Philips, Helen, 'Mind Fiction: Why your brain telis lales’, New Scientist, 7 EKim
2006.
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oridir, ama eger bdyleyse, bilgileri hikdye biciminde hatirla-
maya yatkin olmamiz pek sasirtici degildir, cinki beyin alis-
kanlikla dinyayir bu sekilde algilamaktadir.

Dunyadaki en sézel geleneklerde hikayeler nesir anlatimdan
¢cok nazim bigiminde sdylenir. Bu, nazimin ritmi sézel bir sa-
irin kelimelerin akisina kapilmasina izin verdigi diuzenli tek-
rarlanan bir yapi icerisine yerlestirildiginde bilginin hatirlan-
masI kolay oldugu icindir. Nazimin kafiye ve ses tekrari gibi
Ozelliklerinin kendi baslarina hafizaya yardimci rol oynamala-
ri gibi benzer islevleri de olabilir. Oysa sézel hikaye anlaticila-
ri tarafindan ilk bastan nesir seklinde olusturulmasindan gok
yazildigi zamanki yéntemle aldkali olsa bile, Kelt mitolojisi
butinidnin neredeyse hepsi nesirdir.

Modern zamanlara kadar mevcut olan Slav s6zel sairlik ge-
lene§i hakkindaki arastirma ilk bastan Homeros epiklerinin
nasil olusturulduguna isik tutulmasi amaciylaydi. incelenen
sozel sairler binlerce misraya ulasan ve ezberlenmeye kalkilsa
hepsinin sdylenmesi ginlerce siirecek olan tim repertuarlari-
ni ezberlemeye kalkmiyorlardi, gidisata gore kafiye olusturma
teknigini 6grenmislerdi. Siirin gidisatini ve ritmin dizenini
korumak, ama ayrica hafizaya yardim icin basmakalip birgok
ifade kullaniyorlardi. Esasinda anlatimin isleyisi icin hikayede
ulasmalari gerektigini bildikleri noktalar arasina kafiye uydu,
ruyorlardi. Oyleyse cogu satir sair ilerledikce olusturuldugu-
na gore ayni hikdyenin her sdylenisi 6ncekinden farkli olacak
ama sair, belli bir durumla bagdastirmak, 6érnegin dinleyiciler-
le ilgili konu malzemesi eklemek i¢in degisiklik yapmadik¢a
her defasinda ayni yerde bitecektir. Hem ilyada hem de Odise-
us, koken olarak sézel siir olduklari bariz sonucuna goétirecek
sekilde, bu dizenli olarak tekrarlanan ifadeler 6zelligini pay-
lasmaktadirlar.

Tekrarlanan ifadelerin Kelt mitlerinde ¢ok ender olusu sade-
ce bunlarin ¢odunlukla ilk bastan nesir seklinde yazilmis ol-
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malarindandir. Yine de Tain’in bazi kisa pasajlari nazimdir.
Bunlarin en eski tarihte yazilanlar oldugu distnilmektedir,
onun icin bunlar buylk olasilikla orijinal sézel uyarlamaya en
yakindan benzeyenlerdir. Tekrar kullanimi hakkinda ¢ok faz-
la netice ¢ikarmaya yetecek kadar misra olmadi§i halde, kah-
ramanin isminden sonra ya da zaman zaman tamamen ismin
yerine gececek sekilde sirekli lakaplarin kullaniimasinda
muhtemelen basmakalip ifade kullanimi1 olan bazi drnekler
bulunmaktadir. Baska isimler arasinda Clchulainn’den, aynen
llyada’da Asilleus’un At Catlatan gibi lakaplarla ¢agrilisi gibi,
hepsi de Ulster Tazisi anlamina gelen farkli bir dizi isimle bah-
sedilmektedir.

Kelt hikayelerinin daha uzun drnekleri ve Homeros epikle-
riyle genel olarak uzun so6zel siirler arasindaki bir diger muka-
yese noktast bunlarin bélinmis yapisidir. Modern dedektif
romanlarinin genellikle yapti§i gibi dogrusal bir tema izlemek
yerine sozel epikler bir olaydan digerine gecerler. Bunu bir ne-
deni epiklerin zamanla ve bazi pargalarin eklendigi ve kusku-
suz diger parcalarin ¢ikarildigi tekrar tekrar anlatimlarla olus-
mus olmasindandir.

Bir baska husus bu hikayelerin, destansi olaylara degindik-
leri gibi, destansi uzunluga da ulasabilmeleridir, o ylizden,
dinleyicileri epeyce uzun bir sire ilgili ve mesgul tutmak icin
hikayenin her béliminin kendi tepe noktasi vardir. Sonra da
bu bolimler tum hikdyenin parcalari olacak sekilde birbirleri-
nin tzerine kurulur.

Farkl yer ve zamanlarin edebiyatindaki yapi benzerlikleri,
yukarida anlatildigr gibi, bunlarin ayni sekilde olusturulmus
olma ihtimalini gosterir, ama hicbir sekilde mutlak kanit ola-
rak alinmamalidir. Modern zamanlarin hikayecilerinin anla-
timlari mutlaka antik mitolojiyi meydana getiren hikayelerin
nasil olustugunu gostermez ama daha fazla ikinci derecede
kanit saglayabilirler. Sean de Burca 1970’lerin basinda Gal-
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way’de sahit oldugu geleneksel bir hikaye anlaticisinin sdyle-
yisini ‘masalin kendisine neredeyse higbir sey katmadan tek-
rar eden cesitli ifadeler’ iceriyor seklinde tanimlamistir. Soyle
devam etmektedir:

Bu tekrarlama ve laf kalabaligindan masalda var
olan kisaligin sistemsel bicimde pesinde olunmadigi
bellidir. Verilen izlenim soyleyis sirasinda olusturma,
aktaricinin ilerledikce hikayesini onun temel unsurla-
rindan (buyuk 6lcude kendi sozciikleriyle) uydurdu-
gudur.2

Burca’nm edindigi izlenim hikdye anlaticisi tarafindan da
acik sekilde onaylanmistir, onun i¢in en azindan bu olustur-
ma tekniginin irlanda’da bir devirde kullanilmis oldugunu
soylemek mimkindur.

Hikaye Anlaticilari

Bu kitlesel medya ve bilgi teknolojisi ¢caginda hikaye anlat-
ma sanati gecmisten gelen bir eglence bi¢cimidir ve bazi kim-
seler tarafindan artik yasadigimiz diinyada gecersiz, folklorik
ve nostaljik olarak goérilebilir. Fakat bu fikirlere ragmen bika-
ye anlatimi hala canli ve iyidir ve dirilis gibi bir durum yasa-
maktadir. Bu hi¢hir yerde, hikaye anlaticilarin eski zanaatlari-
ni icra etmeyi sirdirdikleri irlanda’dan daha bariz degildir.
irlandaca da bilindigi sekilde bu modern seanachaithe’lerin en
¢ok taninanlarindan birisi, yillardir irlanda’nin batisindaki es-
ki nesil erkek ve kadinlardan hikayeler toplayip bircok tlke-
de anlatan ve birkag kitap yazmis olan Clare ilcesi’nden Eddie
Lenihan’dir.

22) de Burca, Sean (1973). Aspecis of Transmission. Eigse, 15. Nagy’de alinti yapildi-
g1 gibi,Joseph Falaky (1986), ‘Oralily in Medieval Irish Narralive: An Overview’, Oral
Traditior! 12.
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Dinyanin her tarafindaki bircok halk gelenegi gibi hikaye
anlatimi da, 6zellikle kendilerini béyle ev yapinti eglenceler
icin fazla incelikli gorenlerin, bunun eski moda oldugu ve
geg¢mise takili kaldigr algilamasindan zarar gérmustir. Cin ve
clice hikayelerinin dtesinde bir sey géremeyen irlanda disin-
daki bazi kimseler tarafindansa batil inanc¢h irlandali’nm bir
baska beylik 6rnegi olarak kabul edilmistir. Bu tutumlar elbet-
te son zamanlarda hem irlanda icinde hem de irlanda kilti-
riine ve ‘irlandaliliga’ canlanan ilgisiyle diinya ¢capinda muaz-
zam bir diaspora icerisinde ¢cogunlukla degismistir. irlanda hi-
kaye anlaticili§i 1960’1ardan beri The Chieftains ve Planxty gi-
bi gruplarin énderlijinde Rénesans gibi bir durum yasayan ir-
landa muzigine, o kadar basarili olmasa da benzeyen bir yol
izlemigtir.

Seanachaithe’ler geleneksel de olsa, Hiristiyanlik éncesi Ir-
landaya kadar giden hikaye anlatma geleneginin ne derecede
mirascilari olduklarini séylemek imkansizdir. O zamanlar hi-
kaye anlaticilari, ya da/ilid, druidlere benzer bir konuma sa-
hipti, sarki ve hikdye bi¢ciminde tuttuklari ecdat, davranis ya-
sa ve kurallari gibi konularla ilgili dnemli sézel bilgi muhafiz-
lari olarak aslinda ayni tarikatin bir parcasi olabilirler. Filidin
geleneksel roli, irlanda Hiristiyan olduktan sonra, druidlerin
irlanda’nin manevi 6nderleri olmay! birakmalarinin ardindan
yasayarak devam etmistir. Onlar irlanda soylularinin evlerin-
de calismayi sirdiirdiler ama yerli irlanda soylulugu, Kilise™
nin ve 1171’de gelmelerinden sonra Anglo-Norman baronlari-
nin baskisi altinda ¢oktiikce geleneksel hikaye anlaticiligi da
¢cokta.

On yedinci asir civarindafilid gelenedi, onu destekleyen ir-
landa soyluluguyla birlikte neredeyse tamamen ortadan kalk-
misti. Elbette hikaye anlatimi tamamen bitmedi ve irlandaca
konusan toplum arasinda, ézellikle de ingilizce dilinin etki-
sinden en uzak olan irlanda’nin batisinda devam etti. 1840 ve
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1850 baslarindaki, yaklasik bir milyon kisiyi éldirdigi disi-
nilen ve muazzam seviyelerde géce neden olan korkung Kkit-
liklar irlandaca konusan toplum Gizerinde yikici bir etki yapti.
1900 civarinda irlanda nifusu yariya, bir daha asla geriye ge-
tiremedigi bir durum olan 8 milyondan 4 milyona inmisti. ir-
landa dili ve onunla birlikte hikdye anlatma gelenegi de tlke-
nin yalnizca kiyilarinda hayatta kalarak benzer sekilde zarar
gordi ama ikisi de hi¢ kaybolmadi.

ingiliz kiltirel egemenligi karsisinda dilleri gerileyen diger
Kelt bolgelerindeki durum da kabaca ayniydil. iskogya’da on
sekizinci ylzyil Jacobite Ayaklanmasinin yenilgisinin ve Yay-
la Bosaltmalari’nin* isko¢ Galcasi konusanlar tzerinde dra-
matik etkisi oldu. Bu dénemden sonra yine 6zellikle kiyilarda
ve Kanada, Nova Scotia’'daki Cape Briton Adasi gibi Galce ko-
nusan buyuk go¢cmen topluluklarinin oldugu bazi bélgelerde
hikdye anlatimi devam etti.

Gallerde ingiltere’ye yakinhgi ve (Llewellyn ap Gruffydd’in
12827de I. Edvvard tarafindan maglup edilmesine kadar giden)
birlesme tarihinin eskiligine ragmen, dil diger tum Kelt dille-
rinden daha buyik capta hayatta kalmistir. Prenslerin Sairleri
(Beiddy Tywysogion) ve Asillerin Sairleri (Cywyddwyr) olarak
bilinen irlanda’nin/itid’iyle kiyaslanabilecek bir ozan gelenegi
de ayni sekilde gerilemistir. Modern bicimi aslinda Kelt Diri-
lisi’nin parcasi olsa da, bir Galler mizik ve edebiyat festivali
olan modern Eisteddfod’un kdklerinin o zamana kadar geri
goturdlmesi mimkindar.

Dil sonrasinda yillarca, canlandirilmasi igin ¢gaba sarf edilen
on dokuzuncu yuzyilin sonuna kadar bir derecede devam et-
se de, genellikle son Cornish konusaninin 1777’de 6len Dolly
Pentreath oldugu so6ylenir. Canlandirmanin dilin kendisini

* Koyunlara yer acilmasi icin iskog yaylalarindaki bazi halkin zorla asagi indirilmesi
-¢.n.
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saglam bir sekilde yeniden olusturmaya yetecek kadar surdi-
gl 1974’te son yerli konusani 6len Manx dili daha uzun bir
slire devam etti. Manx konusan daha geng bazilari, gindelik
konustuklari dil oldugu i¢in artik mantiken yerli konusan di-
ye tanimlanabilir.

Brittany’de, Fransiz hikimetinin bunun yerine Fransizca
kullanilmasi baskilarina ragmen Breton dili 1960’lara kadar
genis ¢apta kullaniimaktaydi. O zamandan beri, hikiimet pek
desteklemese de kalici bir dizelisin izledigi feci bir gerileme
yasadil. Ne yazik ki, bitin Kelt bélgelerinde oldugu gibi dil
canlandirilabilmisken, folklor bir kez kaybedilince ilelebet git-
mistir. Hayatta kalmasi i¢in hafizaya ve nesiller boyu kopma-
yan bir gecise dayanan bir sézel kiltirin geri getirilmesinin
yolu yoktur. Halk masallarinin ve hikayelerin hala biyik ¢ap-
ta anlatildigi bir zamanda yasayan eski nesillerin hatirladikla-
rinin genis bir kaydi yapilmistir ve bu bélimin basinda belir-
tildigi gibi bazi hikaye anlaticilari hala calismaktadir ama da-
ha fazlasi yitirilmistir.

Yazili Hikaye

Kadim bir mitolojinin unsurlari Kelt dillerinin gerilemesi,
bazi durumlarda bitmesi sonrasi kalan halk masallarinda ke-
sinlikle izlenebilir, ama simdi killiyatin ¢ogu olarak gorilen
seyler yedinci ve on ikinci yuzyillar arasinda irlanda’da yazil-
mis hikayelerden ibarettir.

Yazi irlanda’da Hiristiyanligin gelisinden énce anitlar ya da
bolge isaretleri Gzerindeki kisa kitabeler seklinde olan, ama
daha 6nemli yazilarda olmayan ogham harfleri biciminde mev-
cuttu. Yazitlarin incelenmesi ve incil okumalarina dayanan
Hiristiyanhik okunup yazilan bir dindir. Aslinda o dénemde
birkag Hiristiyvan misyoner calistigi halde, geleneksel olarak
Aziz Patrick tarafindan getirildigi séylenen bu din, irlandaya
besinci yuzyilda Britanya’dan gelmistir. Birka¢ nesil icerisinde
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eski dinin ve druidlerin yerine gecerek hizla irlanda’nin her
tarafina yayilmis ve en azindan manastirlara bagh kimseler
icin okuryazarlik onunla birlikte gelmistir.

Kelt Hiristiyanhgi, inancin kokeninde Roma imparatorlugu
yoluyla yayilmis oldugu kita Hiristiyanhgindan farkl ¢izgiler-
de gelismistir. Piskopos gozetimindeki katedral ve piskopos-
luk bélgesine dayali bir idari yapi yerine, irlanda’da cogunluk-
la manastir sistemi gelismistir. Bunun baslica nedenlerinden
bir tanesi, Roma sisteminin dayandidi sehir ve kasaba yapisi
olmayan irlanda’nin o zamanlar neredeyse tamamen Kkirsal
kalmis olmasiydi. Katedraller esas olarak sehirlerde insa edil-
mis olup karsiligi hakim elit tarafindan ticaret gelirleriyle dde-
nirken, irlanda manastirlari ve kesisleri aslen kirsal olan irlan-
da soylularinin himayesi altindaydi.

Manastirlar, dini kurum olmak kadar, Yunanca ve Latince
okunup yazilan 6§renim merkezleriydi ve irlandall rahipler
Avrupa’nin geri kalaninda rakipsiz olduklari yazi kopyalama
sanatini boyle gelistirmislerdir. Bu calismanin ust noktasi,
simdi Dublin Trinity College Kiitiphanesi’nde olan dort inci-
lin harikulade resimli ve siuslemeli elyazmasi The Book of
Kells'te zirveye ulastigi dokuzuncu yizyil civarindadir. Bu ka-
tiplerin calismalari hayatta kalan elyazmalari dizisinin goster-
digi gibi sadece dini konularla sinirli degildir. Bizdeki hikaye-
lerin ¢ogu bu kaynaktan gelmektedir.

Su anda manastir katiplerinin bu metinleri Uretirkenfilid ile
ne olcude isbirligi ettiklerini kesinlikle séylemek mimkin
degildir. Her ikisi de asil evlerinin himayesi altindaydi ve filid
bizatihi manastirlarla, el yazisi yazma noktasina kadar dogru-
dan birtakim baglantilara sahip olmus olabilir, ama bunu ke-
sinlikle s6ylemek icin delil yoktur. Bazi metinler sesli okun-
masi amaciyla yazilmis izlenimini vermektedir ya da en azin-
dan bir satir unutan aktoérler icin sufle kitaplari gibidir, ama
¢ogu akilda daha bilgece bir amacg varken hazirlanmis gorin-
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inektedir. 1950 ve 1960’larda eski irlanda edebiyatinda uz-
manlasmis seckin birka¢ akademisyenden birisi olan Gerald
Murphy, asil kaygilarinin dinleyicilere okundugunda hikaye-
lerin nasil algilanacag: olmadigini éne sirerek, ‘elyazmalari
esas olarak manastirdan ¢cikmaydi ve katipler kaydettikleri ko-
nunun estetikten ¢ok tarihsel degeriyle ilgiliydi’ diye disin-
mistir. Murphy ayrica sunlari séylemektedir:

Eski bir oenachta (hiké&yelerin ve sarkilarin soylen-
digi toplanti) toplanan kral ve soylulara gercekten an-
latildigi sekildeki hikayelerin, edebiyattan ¢ok 6greni-
me katki olarak manastir katiplerince not edilmis an-
latimi kétii elyazmalarmdan ¢ok farkh oldugundan ga-
yet emin olabiliriz.Z3

Burada Murphy karisik ve ¢oziilmesi zor olan daha eski ba-
zi elyazmalarmdan bahsetmektedir, ama bu husus hayatta ka-
lan malzemenin ¢ogu icin de ayni sekilde gecerli olabilir. Ka-
tiplerfilid’in hikdyelerde anlattiklarini mecburen sadik bicim-
de kelimesi kelimesine kopyalamak kaygisinda degillerdi. On-
lar yalnizca kendilerine aktarilan hikayelerde kapsanan olay-
larla ilgili bilgileri yaziya dokmekteydiler.

Sanatsaldan c¢ok olaylarla ilgili amaclar, hikayelerin ¢cogu-
nun dinyanin ¢ogu yerinde nazim olan sézel hikayelerin ter-
sine neden nesir yazildiklarini da agiklayabilir. Elbette, saha-
daki ¢ogu akademisyenin dusindiugu sekilde, filid*in ilk bas-
tan nesir olusturmasi tamamen mumkindur, ama sahip oldu-
gumuz delillere gore hikayelerin séylenisine normalde, 6rne-
gin arpla calman mizik eslik etmekteydi, boylece kelimelerde
bir miktar ritmin olmasi anlamli olurdu. Sayet bu olmasaydi,
bu nazim bicimlerin ¢ogu ya ilk bastan kaydedilmemis ya da
elyazmalarmin pes pese kayitlari yapildigindan yavas yavas

23) Knoll ve Murphy (1966).
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kaybolmus olacakti. Buna alternatif olarak, katipler dizeleri,
nesir biciminde dizilmis olan incil metinlerinden kopyalama-
ya alismis ve hikayelerde de ayni sekilde devam etmis olabilir-
ler. Sézel bir séylemin kaydini yapan bir kisi, 6zellikle bu bi-
cime ilk bastan asina degilse, bunu mutlaka nazim biciminde
yazmaz.

Sireg icerisindeki bir asamada, hikayelerin Hiristiyanhk én-
cesi dinsel anlamlarinin ¢ogu c¢ikarilmis ve bazi durumlarda
acikca Hiristiyan temalar sokulmustur. Bu, her ikisi de Hiris-
tiyan ortam1 icerisinde calistiklari icin,/iTid’in olusturma stre-
cinden katiplerin kaydetme slrecine kadar herhangi bir asa-
mada olmus olabilir. Yine de en sasirtici gercek belki de katip-
lerin bu hikayeleri gergekten yazmis olmalaridir. Bu belki de
irlanda’nin hakim Hiristiyanliktan uzak olmasinin sonucu
olan, Hiristiyan aleminin higbir yerinde goérilmeyen dini ve
dindisi dinyalarin butinlesmesini ortaya koymaktadir.

Manastir katipleri, drnedin 563 yilinda isko¢ adasi lona by
St Columba’da kurulan manastirdakiler gibi, diger Kelt bélge-
lerinde de kesinlikle mevcuttu, ama bu mekéanlarda dindisi
herhangi bir hikdye kaydedilmisse bile, higbirisi hayatta kal-
mamistir. Bariz sekilde ¢ok daha eski s6zel mitoloji gelenekle-
rine dayanan yazili hikayelerin tek diger kaynagi Galler’den
gelmekte ve simdi Mabinogion olarak bilinen seyi olustur-
maktadir. Artik yalnizca ilk kez yazildigi sanilandan yizlerce
yil sonra yapilmis kopyalarda var olan bu hikayelerin kékeni
hakkinda az sey bilinmektedir. Bunlar elbette butinun yalniz-
ca bir bolimind temsil etmektedir, ama Kelt diinyasinin geri
kalamnkinden daha fazladir. iskocya, Man Adasi, Cornwall ve
Brittany’nin zengin bir hikdye anlatma geleneginin olmamasi
anlasilir degildir. Onlarin sahip olmadiklari sey, irlanda’da var
olan, gelenek gerilemeden 6nce hikayelerin kaydedilmesiyle
sonuclanan bir dizi kosuldu.
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Kelt Dirilisi

On ikinci yizyildan, Anglo-Norman istilasindan baslayarak
yerli irlanda kiiltiri uzun bir istikrarsizlik ve gerileme déne-
mine girmistir. Budénemde Avrupa ile artan temas Kelt Hiris-
tiyanhigini Roma Kilisesi'yle daha genis bir butinlesmeye go-
tirmis ve manastirlar giderek Dominikanlar ve Cistercianlar
gibi Avrupali manastir tarikatlarinin yénetimi altina girmistir.
irlanda manastirlarinda 6gretimin gelismesine yol acan kosul-
lar artik yoktu ve bunlarin Avrupa 6gretiminin en dnde gelen
merkezlerinden bazilari olma konumlari ortadan kalkmisti.

On besinci ylizyil baslarinda Anglo-Normanlar ya da bazen
denildigi gibi Eski ingilizler, artik saglam sekilde Roma Kato-
lik olan irlanda toplumuyla biitinlesmislerdi. Dénemin ingi-
liz krallari seklen udlkeyi kontrol etmekteydi, ama biyuk ki-
simlara, 6zellikle de kirsal alanlara aslinda Anglo-Norman ve
yerli irlandali aile hanedanlari hilkmetmekteydi. Tudor kral
VIIl. Henry 1530’larda irlanda’nin yeniden fethine giristi ve
irlanda soylularinin devam eden destedini giivenceye almak
amaciyla onlara ingiliz unvanlari teklif ederek ingiliz aristok-
rasisi icerisinde biitiinlestirmeye calisti. Ozellikle Reform’dan
sonra Protestan Anglikan Kilisesi olusturulup, manastirlar
feshedildiginde direnenlere eziyet edildi.

Tarihciler Kontlarin Kagisi diye bilinen olaya cogunlukla ir-
landa tarihinde bir dénim noktasi olarak isaret ederler.
1607°de Ulkenin kuzeyinde kalan Katolik irlandali soylularin
en guclulerinden ikisi, iktidari geri almak icin kosullar uygun
oldugu zaman dénmek umuduyla Fransa'ya sirgiine gittiler.
ikisi de dénemedi. Bu, uzantilari bugiin bile hissedilen Uls-
ter’in Sémiirgelestirilmesi olarak bilinen kuzeyin ingiliz ve is-
kog Protestanlari tarafindan kolonilestirilmesinin yolunu acti.

irlanda aristokrasisinin geri kalan dyeleri ilkenin diger ki-
simlarinda etkilerini strdirdiler ve bazilari 1641’de Katolik
Konfederasyonu’nu olusturarak bir ayaklanma o6rgutlediler.
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Bu, irlanda icerisinde Oliver Cromvvell’in komutasindaki ingi-
lizler 1653’te Konfederasyonu maglup edinceye kadar slren
bir savas donemine yol acti. Cromwell’in savas sirasinda ve
sonrasinda kullandi§i, bazi tarihgilerin soykirima esit oldugu-
nu iddia ettikleri yontemlerin gaddarlii Croimvell’i irlan-
da’da devam eden bir nefret figliri haline getirmistir.

Ayaklanmaya katilmis olsun olmasin, irlanda Katolik aris-
tokrasisinin milkiyetinde kalan topraklarin tumine Crom-
well’in zaferinden sonra el konulmustu. Soylularin himayesi-
ne dayanan filid miessesesi 0 zaman en az 2,000 yil eskiye
uzanan bir sdzel gelenedi sona erdirerek fiilen yok oldu. irlan-
da’daki, Katolik Il. James’i ingiliz tahtina geri getirmeyi amag-
layan 1689 Jacobite isyaninin basarisizligi ve 1690’daki Boyne
Savasi yenilgisi Katolik irlanda Gst siniflarinin tabutundaki
son civi olarak gorilebilir.

On sekizinci yiizyilda Britanya ve irlanda’nin Kelt kiltiirle-
rinin nihai ¢okis icerisinde oldugu ve bunlarin egemen ingi-
liz kultrd icerisinde tamamen 6zimsenmesinin yalnizca za-
man meselesi oldugu disunuldi. Bir dirilisin baslangici farkli
birkac kiltlrel harekette gorilebilir. Bunlardan birisi, geri ka-
lan Keltler’in bir zamanlar tim Avrupa'ya yayilmis biyuk bir
imparatorlugun son kozleri olarak hayal edildi§gi Romantizm
idi. Daniel O’Connell (1775-1842) dahil irlandali milliyetciler
tarihi pek de ayni 1sigin altinda gérmiyorlardi. Onlar bu ro-
mantik muhtesem gecmis cagrisimlarini irlanda’daki, Katolik
kurtulusunu ve ingiltere ile irlanda arasindaki birligin ¢6ziil-
mesini iceren milliyet¢ci giindem i¢in destek kazanmanin bir
yolu olarak kullandilar. irlanda Krallari'nin tac giydigi Tara
Tepesi’nde toplantilar yapildi ve irlanda hikayelerindeki kah-
ramanlar irlanda’nin gelecedi icin model gdsterildi.

Kelt mitolojisini ¢ok daha genis bir kamu dikkatine getiren
olaylardan birisi Ossian siirlerinin isko¢ sair James Macpher-
son tarafindan 1760°tan itibaren yayinlanmasiydi. Macpher-
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son bunlarin Tskogya’nm batisinda seyahat ederken elde ettigi
Iskog Galcasi elyazmalarindan tercime olduklarini iddia et-
misti. Siirler Macpherson’a gére Ossia denilen eski iskog sairi
tarafindan Fingalin yaptiklari hakkinda yazilmis bir epik de
icermekteydi. Bu siirlerin hakikiligi Dr Johnson gibi bir kisi
tarafindan da dahil derhal sorgulandi ama bunlarin Avrupa
¢apinda son derece populer olmalarini engellemedi. Hayranla-
ri Sir Walter Scott ve JW von Goethe'yi de kapsayan siirler bir-
¢ok cagdas sanat calismasini etkiledi ve birkac operanin teme-
lini olusturdu.

O zamandan beri bu siirlerin Macpherson tarafindan, temel-
de kendi icadi olan misralarla birbirine baglanmis irlanda Fi-
onn mac Cumhaill ve oglu Oisin’in hikdyelerine dayanan bir-
kac iskog¢ halk hikayesinden olusturuldugu meydana ¢ikaril-
mistir. Ama siirler ne kadar sahte de olsalar Kelt mitolojisine,
yuzlerce yildir okunmadan mahzun kalmis hakiki mitlerin ye-
niden kesfedilmesine yol acan muazzam bir ilgi yaratmistir.

Bu sirada akademisyenler farkli Kelt dilleri arasindaki ben-
zerlikleri fark etmisler ve Britanya ve irlanda Kelt diinyasini
orta Avrupa kiultirlerine baglayan kuramlar tGzerinde calis-
maktaydilar. On dokuzuncu yuzyilda daha sonra WB Yeats,
Leydi Gregory ve JM Synge gibi irlandall yazarlar bambaska
dgreti asamalari olan bu romantizmi ve irlanda milliyetciligi-
ni birlestirdiler ve irlanda Edebi Dirilisi denilen bir hareketle
ortaya ciktilar. Bu yazar ve sanatcilarin ¢alismalari irlanda mi-
tinden ve folklorundan buyik dlglde etkilenmisti. Asagidaki
alinti Yeats’in ilk siirlerinden birisi olan The Wanderings of Oi-
sin’dendir [Oisin’in Gezintileri],

Oradaydi Caoilte ve Conan ve Finn,

Havlayan tazilarimizla kovaladigimizda geyigi.
Bran, Sceolan ve Lomair’le,

Firblogs’un mezar hdyiklerinden gecerken de,
Geldik tutkulu Meave™nin tas gibi hareketsiz oldugu
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Timseklerle dolu ¢imenli bir tepeye;

Denizin kumru grisi kiyisindaysa

Bir at Uzerinde, yulari piringtendi

Bulduk inci aki, asil bir leydi;

Ve dudaklari gtinbatimi gibiydi,

Kader mahkimu gemilerin tzerindeki ginbatimi,
firtinali;

Saclarina ¢okti bir hiiziin, hem de saman gibi sar1.2

Mitolojinin, 6zellikle de Fenian Dénemi’nin etkisi bu siirde
gayet aciktir. Yeats daha sonralari bu oldukca yiliksek perdeli
tarzda yazilmis ilk siirlerinin ¢cogunu reddetmis, ama ozellikle
Oisin’in Gezintilerini reddetmemistir. Daha olgun siirleri bu
tir romantik esinlerden uzaklasmistir, kendisiyse yirminci as-
rin en dnemli sairlerinden birisi olacaktir.

24) The Collecled Poems of WBYeats. (MacMillan 1950)’daki The Wanderings of Oi-
sin'den alinti.



irlanda Donemleri

Genel Bakis

Hepsi birlikte irlanda mitolojisi kiilliyatini olusturan toplam
150 kadar yazili hikdye vardir. Bunlarin timi on ikinci yuz-
yildan on dérdincu ylzyila kadar yazilmis on elyazmasi
icerisine dahil edilmistir. Dilbilimi kanitlari bazi hikayelerin,
artik higbirisi kalmamis olan ve yedinci ylzyila kadar giden
daha ©Onceki elyazmalarmdan, hald var olan elyazmalarma
kopyalandigini ortaya koymaktadir. Bunun nedenlerinden bi-
risi genel olarak ulkenin, 6zellikle de manastirlarin sik sik Vi-
king akmlarma hedef oldugu dokuzuncu ve onuncu yuzyillar-
daki irlanda’nin calkantili tarihidir. Elbette Vikingler degerli
olan her seyi aramaktaydilar ve aydinlatilmadikca o6zellikle
manastir elyazmalariyla ilgilenmis olamazlardi, ama o zaman-
larin kargasasi icerisinde ¢ok sayida elyazmasi kaybolmustur.

Hala sahip oldugumuz en énemli elyazmalari ¢ogunlukla
buza§i ya da koyun derisinden yapilmis bir tir parsémen olan
tirse yapraklarini igeren deri ciltler, manastir kodeksleridir.
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Daha sonraki kodeksler kagit yapraklardan mamuldir. Bunla-
rin icerdikleri elyazmalarinin hepsi de mitolojik hikaye degil-
dir. Bunlar, yazan katiplerin o zaman ilging kabul ettigi ne
varsa onlarin, belli bir sirasi olmadi§i acik bir derlemesidir.

Bu kodekslerin bugiine kadar kalan en eskisi orijinali irlan-
da’nin ortasindaki Athlone’dan uzak olmayan Offaly ilgesin-
deki Clonmacnoise manastirinda yazilan Boz inegin Kitabi
(Lebor na huidre) diye bilinir. Kodeks ismini tirsesinin 545 yi-
linda manastiri kuran Clonmacnoise’li Aziz Ciaran’a ait muh-
temelen boz renkli bir inekten yapildigini anlatan bir hikaye-
den almaktadir. Kodeksin kendisi biraz uzmanlikla, on ikinci
yuzyihin basina tarihlenebilir ve tirse yapraklarin yapildiktan
sonraki 500 yil kullaniimamis olmalari ihtimal disi gorin-
mektedir.

Cogu durumda bu ilk elyazmalarinin katipleri isimsizdir,
ama Boz inegin Kitabi érnegdinde bunu ilk yazan ve muhteva-
nin yaklasik % 60°’'mdan sorumlu olan adamin ismini koymak
mimkindiar. Kendisi bir kalem denemesi sirasinda yapraklar-
dan birinin kenarina adini yazmistir. Bu, bir kaz ya da kamis-
tan yeni bir kalem kesen bir katibin bunu asil elyazmasi ¢alis-
masinda kullanmadan 6nce uygun sekilde yazip yazmadigini
kontrol ettigi, Latince probationes pennae denilen bir testtir.
Bu katip, daha sonraki bir kayittan, neredeyse manastirin ku-
rulus tarihine kadar giden uzun bir rahip silsilesinden geldigi
ogrenilen Mael Muire mac Ceileachair idi. Ayrica onun,
1106°da manastira yaptlan bir Viking akinmda élduaraldagini
biliyoruz, bu ylizden kodeksteki elyazmalarinin cogunun bu
tarihten énce yazilmis oldugu aciktir.

1844 yilinda Kraliyet irlanda Akademisi’nin milkiyetine
girmeden O6nce birkag¢ kez tahrip olan kodeks zor bir 6mir ge-
¢irmis gibi gérinmektedir. Su an 67 tirse yapragini kapsamak-
tadir ama tarihinde bir noktada ¢ok daha genis oldugu agiktir.
icerdigi hikayelerden kimisi tam degildir ve tamamen kaybol-
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mus baskalari da olmustur. Bu sekilde Tain’in bilinen en eski
uyarlamasini ve ‘Etain’in FI6rtli’ (Tochmcirc Etaine) ve Bran’m
Seyahati’ (Imramm Brelin) gibi bircok diger hikayeleri iger-
mektedir.

Onemli bir diger eski hikaye kaynag§i Leinster Kitabi (Lebor
Laignech) olarak bilinir ve simdi Dublin Trinity College ki-
tiphanesinde muhafaza edilmektedir. Bunun tarihi hakkinda
Boz ine§in Kitabi kadar kesin olmak mimkun degilse bile, ge-
nel olarak yaklasik 1160’ tarihlendigine ve Wexford ilge-
si’ndeki bir manastirdan geldigine inanilmaktadir. Clonmac-
noise kodeksinden daha iyi durumdadir ama yine de bazi yap-
raklarini yitirdigi dustintlmektedir. Baska seylerin yani sira
Tain’in bilinen en tam uyarlamasiyla istilalar Kitabi’'m ve Met-
rical Dindshenchcis [Vezinli Yer Adlari Bilgisi] olarak bilinen
genis bir ozan kosugu koleksiyonunu ihtiva etmektedir. Ozan
kosugu fild tarafindan calistiklari aileye olan gdrevlerinin bir
parcasi olarak olusturulmustur ve genellikle karmasik secere-
ler ve haberlerle birlikte, ailenin reisine 6vgu siirlerinden iba-
rettir. Cogu anlasilmaz ve neden bahsettiginin ortaya ¢ikaril-
masi ciddi ilim gerektirmesine ragmen, bu siirlerin blyuk bir
kismi hayatta kalmistir.

Bu iki elyazmasmda ve Lecan’m Sari Kitabi ve Lecan’m Bii-
ylik Kitabi gibi sonrakilerde kapsanan hikayeler ayni mitin
farkli uyarlamalarini sunmaktadir. Bu farkli uyarlamalar di-
zeltmeler olarak bilinir. Ornedin Tain’in Boz Inegdin Kita-
bindaki uyarlamasi Diizeltme 1 olarak bilinir, cinki en eski-
sidir. En modem ingilizce tercimeler hikayenin tim kaynak-
lardan mimkin olan en tam anlatimini vermek icin duzelt-
melerin birkacindan yararlanmaktadir.

Mitlerin kendileri genellikle benzer temalara sahip olan hi-
kaye gruplarina bdlinmaustir ve bu gruplar eyele [ddnem]
olarak bilinmektedir. Bunun hikayelerin kodekslerdeki genel-
likle gelisiglzel gibi gériinen siralanis sekliyle bir ilgisi olma-
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yip, on dokuzuncu yiizyilda hikayelerin Eski irlandaca grame-
rini ¢ézerek bunlarin tercime edilmesini saglayan ve bu hika-
yeleri ortak temalarla ayiran Alman akademisyenlerin calis-
malarinin sonucudur. Simdi dért dénemi, Ulster Dénemi, Fe-
nian Dénemi, Mitolojik D6nem ve bazen Tarihsel Dénem ola-
rak da bilinen Krallar Dénemi’ni ayirt etmekteyiz. Bir 6rnek
alirsak, Ulster Dénemi, kuzey dogu irlandanin vilayete adini
veren Ulaid halkinin kahramanliklariyla ilgili toplam 80 hika-
yeden ibarettir. Hepsi olmasa bile ¢ogu Cuchulainn’in haya-
tiyla ve girdigi sayisiz gibi gorinen kavgalarla alakalidir.

Dort donem gibi, temalara kolaylikla uymayan bazi hikaye-
ler de vardir ve bunlar genellikle ayri sekilde distntlir. Bun-
lar bazen Echtrae, bir kahramanin Obiir Diinya’daki seyahat-
leriyle ilgili hikdyeler ve Immrama, seyahat hikayeleri olarak
nitelendirilirler.

Ulster Dénemi

Ulster Dénemi’nin 80 hikayesi uzunluk olarak bir iki sayfa
dizyazidan simdi kitap uzunlugunda oldu§unu disundugu-
miiz en uzununa, Tain’e kadar ¢ok farklidir. Uzunlugu ve ir-
landa edebiyat killiyatinda merkezi konumu nedeniyle Tain
daha sonraki bir bélimde ayrica incelenecektir. Bu bdlim ge-
nel olarak Ulster Donemi’ni ve 6zel olarak birkac hikayeyi ele
almaktadir.

Hikayeler Ulaid adli Ulster halkinin soylularinin, savasci si-
niflarinin ve simdi ingilizce Navan Fort [Navan Kalesi] arke-
olojik sitesi olarak bilinen Emain Nacha’da hikmeden kralla-
ri Concbobar mac Nessa’nin kahramanliklari ve savaslari etra-
finda donmektedir. Hikadyeler Clchulainn’in kahramanliklari
kadar, tekrarlanan diger birka¢ karakter de sunmaktadir. Fer-
gus mac Roich, Uliad gelene§ine uygun olarak Conall Cer-
nach ve Ferdiad gibi Clchulainn’i evlathk olarak evine alan
bir baska kahraman savascidir. Bitlin bu hikayeler, diger bir-
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coklariyla birlikte, karakterlerin yasamlarinin baska yonlerini
ortaya koyan tekrarlanan konularla ve hareketlerle birbirine
girer. Bu ortak konulara ragmen hikayeler, ya da en azindan
sahip olduklarimiz devamli bir 6yki olusturmaz. Bunlar daha
¢ok bir dizi ilgili ama ayri sahneye benzemektedir.

Hikayelerin kékeninde tarihte belli bir zamanda meydana
gelen ve kesin tanimlar izlenirse bunlari mitten ¢cok efsane ki-
lan gercek olaylari naklettikleri dne surtlmiustir. ‘Concho-
barm Olumi’ gibi birkag hikayede olaylarin zaman cetveli
Mesih’in 6lim tarihiyle iliskilendirilerek metin icerisinde ger-
cekten verilmistir, ama bunlar hikayeleri yazan manastir ka-
tiplerinin eklemesi olarak gériinmektedir. Hikayeleri kendi
icinde yasadiklari Hiristiyan caga gore sekillendirdigi varsayi-
lan rolleri nedeniyle bu katiplerden akademik literatiirde za-
man zaman ‘redaktdr’ olarak bahsedilir.

Hikayelerin lisani dilbilimsel olarak yedinci yuzyilla iliski-
lendirilmistir, ama metinlerde verilen tanimlar ¢ogunlukla
Demir Cagi’na iliskin oldugu icin bircogu bundan bariz sekil-
de birkac ylzyil daha eskidir. Savascilar, kendi halklarinin
kahramanlari gibi teke tek doévius yaparlar. Birbirleriyle kilig
ve mizraklarla, bazen iki atm cektigi ve bir arabacinin kullan-
digi savas arabalarin arkasinda carpisirlar. Arkeolojik kayitlar
o dénemde irlanda’da savas arabasi oldugunun kanitini heniiz
ortaya koymus degildir, fakat bu gercek durumdan cok bilgi-
mizin durumunu soyliyor olabilir, Barry Cunliffe’in belirttigi
gibi, kanit yoklugu, yoklugun kaniti degildir’5Bu niteliklere
ragmen hikayelerin esas itibariyle Hiristiyanlik éncesi oldu-
gundan kusku yoktur. Druidler krallara danismanlik eder, ka-
hinler genellikle kahramanlardan birinin kaginilmaz ¢ékusi-
nl iceren bir olayin hikayesini anlatir, sairler ve hikayeciler de
krallarin maiyetinde druidlere esdeger gli¢li konumlara sa-
hiptir. Kenneth Jackson, hikayeleri Demir Cagi’ndaki Pe.oce-

25) Cunliffe (2001).
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reler’Zolarak tarif etmistir ve yine, redaktdrlerin calismalari-
nin da distnulmesi gerekse bile, bunda bir hakikat unsuru
bulunmaktadir.

Hikayelerin Tain disinda en iyi bilinenlerinden birisi, kismen
irlanda edebiyatindaki tim kadin karakterlerin en giiclilerin-
den birisi olan trajik kadin kahraman Deirdre ile ilgili oldugu
icin Uisliu’nun Ogullarinin Sirglinu’dir. Hikayeyi kendi ¢evi-
risinin girisinde bunu irlanda’da yazilmis en giizel hikayeler-
den birisi’ olarak tanimlamakta ve soyle devam etmektedir:

...Irlanda edebiyati neyse ¢ogunu acija vurmakta-
dir: romantik, idealist, Gslup verilmis, yine de yalin,
hatta Grkltiict bigcimde somut. Hepsinin Uzerinde,
tim Kelt sanatini nitelendiren realiteyle fantezi arasin-
daki gerilimi temsil ediyor.

Hikaye kralin, karisi hamile olan hikayecisinin evindeki
Conchobar ve Ulaid ile baslar. Kadin yataga gitmek icin kal-
kinca dogmamis cocuk, sarhos aleminin giriltisid icindeki
adamlarin hepsinin duyabilecedi kadar yliksek sesle bagirir. Bir
druid olan Cathbad kadinin karnini yoklar ve hikayedeki dize-
lerin bir béliminde sunlari sdyleyerek tahminde bulunur:

Rahminin kizaginda haykirdi

kivircik sari sacl

ve gri yesil, gizel g6zl bir kadindi.
Yiksukotu erguvani pembeliydi yanaklari,
o kar rengi kusursuz yanaklari,

Parthia kizili parlak dudaklari.

Bir kadin ki, Ulaid’in arabali savascilari
onun i¢in edecektir biiytk kavgalari."8

26) Jackson (1964).
27) Gantz (1981).
28) Ayni eser.
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Hikaye anlaticisinin karisi ismi Deirdre konulan bir kiz do-
gurur ve Conchobar onu can yoldasi olmasi igin blylitmek
lizere evine gotirir. Bir kis gunt, kiz Conchobar’m evindey-
ken Uvey babasinin bir dananin derisini yuzdagunt gorir ve
bir kuzgunun kara dékilen kani icmesini izler ve sdyle der bu
Uc renge sahip bir adam isterdim: saclari kuzgun gibi, yanak-
lari kan gibi viicuduysa kar gibi.’

Uisliu’nun G¢ oglundan biri olan Naoise bdyle bir adamdir
ve ikisi bulustuklarinda ilk bastan kizi diive zannettikten son-
ra ona sarki sdylemeye baslar. Kehaneti bilen Ulaidlerin geri
kalani 6fkelenir ve buyik bir kavga ¢ikar. Naoise, Deirdre ve
iki erkek kardesi ve genis maiyetleriyle Emain Macha’dan ka-
carlar. iskocya’daki bir krala siginirlar ama kral Deirdre’nin
muhtesem giizelligini duyunca Naoise’nin dlmesi icin plan
yapmaya baslar. Conchobar bunu duyar ve Emain Macha’ya
dénmeleri igin Naoise ve Deirdreye haber yollar. Yurda do-
nislerine eslik etmek icin hepsi iskogyaya gelen Fergus mac
Réich, Durthact ve Conchobar’'m oglu Cormac tarafindan gi-
venlikleri garanti edilince geri dénmeye razi olurlar.

Onlar yoldayken Conchobar insanlara Fergus’a siirekli mi-
safirperverlik gostermeleri talimatini verir ve kabul etmek
Durthact ve Cormac ile birlikte olan Fergus’un gorevi geregi-
dir. Boylece Naoise ve Deirdre Emain Machaya garantorleri
olmadan donerler ve Naoise hemen Durthact’'m oglu Eogan’m
firlattigr bir mizrakla éldurdlir. Ulaidler Uisliu’nun diger iki
oglunu da dldurirler ve Deirdre, Conchobar’'m yaninda ve
onun refikasi olmaya zorlanir. Fergus bitin bunlar olduktan
sonra déner ve onuruna yapilan bu korkung saygisizliktan ¢il-
gina doner. Conchobar’m bir oglunun 6ldagi mathis bir kav-
ga patlak verir ve sonra Fergus 3,000 adamiyla Tain hadisele-
ri bittiginde bulunacagi Connacht’a stirgiine gider.

Deirdre bir yil kadar Conchobar ile yasar ama onunla oldu-
gu zamanlar asla tebessim etmez ve gllmez, ¢cogunlukla da
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Naoise’nin yasi icerisinde basi ellerinin arasindayken bulunur.
Concobar ona en fazla kimden nefret ettigini sorar, o da hem
ondan hem de Eogan’dan esit 6l¢lide nefret ettigini soyler.
Conchobar onun simdi de Eogan’la bir yil gegirmek zorunda
oldugu cevabini verir. Ertesi gln savas arabasiyla onu
Eogan’la bulusmaya gdéturir, ama o yolda arabanin kenarin-
dan sarkar ve basim kayalara ¢arparak intihar eder.

Ulster Dénemi’ndeki hikayelerin tipik olani bu hikaye degil-
dir. Bunda Cichulainn hig ortaya ¢ikmaz ve normalde iyilik-
sever bir lider olarak betimlenen Conchobar, hikayede g6z
diktigi kadini cezbeden Naoise’nin gencligini ve yakisiklihgi-
ni kiskanan acg6zli yash bir adam olarak gérinmektedir. Bir
bakis sekli, bunu mitolojide iyi bilinen bir tema -gerileyen gi-
cline karsi micadele eden yash bir kralin yakinda kendisinin
yerine gececek olan geng krala dfkelenmesi ve insan bigimin-
de tanrica olan bir kadinin, bu vakada Deirdre’nin, iltifati icin
onunla catismasi- 6rne@i olarak distinmektir.

Deirdre hikayesi tipik olmayabilir, ama aynisi ‘Briccriu’nun
Soleni’ igin sdylenemez. Hikayelerin en uzunlarindan birisi
olan bunda, bel& cikarici bir kisi olan ve diinyanin her mito-
lojisindeki klasik hilekar karakterine benzeyen Briccriu bii-
yik bir s6len diizenler ve Ulster’in i¢ bliyik sampiyonu olan
Lbéegaire Bladach, Conall Cernach ve Ciichulainn’, kimin
sampiyon payini, etin en tercih edilen parcasini ve Concho-
bar’'m sagindaki yeri elde edecegine karar verilecegi gorilme-
mis bir misabaka igin kiskirtir. Briccriu’nun plani, akill bir
adam olan ve sampiyonun payinin esit sekilde li¢ savascl ara-
sinda bolinmesini, boylece tartismaya gerek kalmayacagini
One siiren Conchobar’m siiriyle 6nce engellenir.

Briccriu buna karsilik, sdélene gelmelerinden 6nce her sam-
piyonun karisina gidip onlara evine ilk girenin diger ikisinden
daha Gstin bir konuma sahip oldugunu gdésterecegini sdyleye-
rek yontem degistirir. U¢ kadin sélen yolunda bulusurlar ve
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her biri digerlerinin de ayni oyunun i¢cinde oldugunu anlama-
dan 6nce yuruayusini giderek hizlandirir, sonra olabildiginde
hizli kosarak hepsi de Briccriu’nun evine birinci girmeye cali-
sir. Loegaire ve Conall karilari birlikte girebilsin diye kapiyi
yikarlar, Clchulainn ise karisini iceri ilk sokmak icin evin ya-
nsim yikarak duvardan girer. Anlasilir sekilde, Briccriu evine
verilen bitin bu zarardan memnun degildir, ama yine baris
getirici roliinl oynayan sair evi Cichulainn’e tamir ettirir. O
bunu, savasa gitmeden 6nce yapti§i gibi gazaba gelip bitin
evi kaldirip tekrar yerine koyarak yapar.

Her sey yeniden sakinlesir ama sampiyonun payim Kkimin
alacagi problemi ¢6zilmus degildir. Bu noktada mantigin galip
gelecegini duslinebilirsiniz, ama bu l¢ savascinin da ¢ok ciddi-
ye aldi§i bir konu, bir onur meselesidir. Gayet slrpriz bir se-
kilde bas diismanlan olan Connacht Kralicesi Medb’ten bir ¢6-
zim bulmasini isterler ve ilgili taraflar onu gérmeye gider. Me-
sele anlatilinca Medb’in refiki Ailill bir sorunla karsi karsiya ol-
dugunu anlar. Savas¢ilardan birini secerse diger ikisini dlim-
cul disman haline getirecektir ama sansina savascilar onun sa-
lonunda yemek yerken ugursuz ¢ kedi onlarla birlikte salona
girer. Loegaire ve Conall’m ikisi de kirislere tirmanarak kedi-
lerden kacar, ama Ciuchulainn sakin kalir ve yemege devam
eder. Ailill problemi ¢6zdugini disinir ve kazananin Clichu-
lainn oldugunu ilan eder. Fakat 6bir iki savasci bunu kabul et-
mez ve problemle birlikte ¢l de Emain Macha’ya d6ner.

Bunu belirleyici olmayan baska boy dlclismeleri takip eder,
sonra Ucl sihirli gugleri olmasiyla meshur Munster’in blyuk
savascist Cl Roiyi gormeye giderler. O da bunlari bir baska
rekabete, onu evine girmekten kimin alikoyabilecegim belirle-
me rekabetine sokar. Clchulainn bir kez daha galiptir, ama
yine diger ikisi sonucu kabul etmez ve bir kez daha Emain
Machaya ddnerler.

Sonunda, hikayenin geri kalanindan daha sonraki tarihli bir
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kisminda, on dérdiinci yuzyil ingiliz siiri Sir Gawain ve Yesil
Sovalye'dekine benzer bir ¢ozim bulunur. Emain Machaya
bir dev gelir ve bir kafa kesme misabakasinda (¢ savasciya da
meydan okur. Her biri baltayla devin kafasini kesmek icgin si-
raya girer, ama basaramazsa dev onun kafasini kesecektir.
Ldegaire ve Conall’m ikisi de devin kafasini keser ama her iki-
sinde de devin vicudu kalkar ve kafasini gotirir. Ertesi gin
kafasi yerine konmus olarak geri doner. Dev kendi balta sira-
sini istediginde ne Loegaire ne de Conall bulunabilir, aynisi
Cuchulainn’e olunca o boynunu baltaya uzatir. Dev baltayi
alir ama kor tarafini kullanir ve Cichulainn’in kafasini kes-
mek yerine yalnizca onun acgik ensesine dokunur. Clchulainn
Gcunidn en cesuru ilan edilir ve dev onun her zaman Ci Roi
oldugunu aciklar. Sonunda kahraman sampiyonun payini alir.

Bazi yorumcular bitisin hikayeye gore uyarlandigini ve bu-
nun onun dogal sonucu olmadigini dasinmektedir. Kafa kes-
me temasi, Sir Gawain gibi diger birka¢ hikdyeden de tamdik
olup, bunu 6bir tirld bitmis olmayan 6ykiiye ekleyen Briccri-
u’nun Séleni’nin redaktorleri tarafindan da biliniyor olmaliydi.
Meselenin asli ne olursa olsun, son sahne hikayeye diger mit-
lerin cogunda eksik olan bir tamamlik duygusu saglamaktadir.

Bu hikayenin bir diger 6zelligi, savascilarin kendilerini is-
patlamak ve sereflerini korumak icin hazirlandiklari anlamsiz
slirelere alaylar sokusturarak mizahin kullanmasidir. Kahra-
man olabilirler ama bu onlari birka¢ sakaya hedef olmaktan
muaf kilmaz. Ug erkek kardesin -Ldegaire Biuiadach, Conall
Cernach ve Cuchulainn- kullanilmasi, ¢ sayisinin énemli ol-
dugu Kelt mitolojisinin ortak bir 6zelligidir. Ayrica li¢ karde-
sin kendileri icin hazirlanan islerde birbirleriyle rekabet ettigi
ve en gencinin, bu vakada Cilichulainn’in sonunda istin gel-
digi bir hikdye mitolojide ve genel olarak hikaye anlatiminda
everenseldir.

Briccriu’nun Sdéleni’ ayrica Cichulainn’in taskinhiga ya da
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Thomas Kinsellanm Eski irlandaca r'astrad sézciguni kendi
Tain uyarlamasinda cevirdigi gibi yoldan ¢cikma nébetine’ka-
pthisinin ilk anlatimini da vermektedir. Keltler’in savas hidde-
tini, savascilari karakteristik topyekdn bir hicumla savasa gir-
meden dnce kendi kendilerini kizdirirlarken tehdit ve tacizler
savurduklarini tarif ettigi Galya Savaslari’nda Jil Sezar yorum-
lamistir. Cichulainn bunu yaparken ona insanusti gucler ih-
san edilir. ‘Briccriti’nun Soleni’nde tim bir evi tek basina kal-
dirmaya, 6ldirme taskinhi§gina kapildig: diger hikayelerdeyse
sayisiz dismanim katletmeye muktedirdir.

Culann’in Tazisi

Ulster Donemindeki hikayelerin bircogu Cichulainn’in ha-
yatindan, bazilari farkli ve celiskili bicimde uyarlanmis, ama
hemen hepsi tlyada’daki Achilleus’a benzer sekilde Ulaid’in en
Gstin savasgisi olarak onun yeteneklerine odaklanan sahnele-
re iliskindir. Dogum hikayesi elbette onun kahramanliklarini
anlatmaz ama gelecek hakkinda, su an hepsi iyi anlasiimayan
sembolizmle doludur. Hikayenin bir uyarlamasinda Concho-
bar ve kiz kardesi (bazen kizi denmektedir) Deichtine de da-
hil Ulaid, ekinlerini yiyen bir kus strisiuni avlamaya ¢ikarlar.
Kelt mitolojisinde kuslar bu dinyayla Obiir Diinya arasinda
aracidir, cinki diunyayla gokyuziu arasini asabilirler ve aniden
ortaya cikislari ve ucus yonleri druidler tarafindan gelecege
deléalet olarak kullanilmistir. Muhtemelen Hiristiyanlik éncesi
dinleyiciler i¢in olsa da, hikdyedeki kuslarin neye isaret ettigi
bugin belli degildir.

Avcilar, gece bastirdiginda bir adam ve hamile karisinda kal-
diklari Newgrange’daki Neolitik Brugh na Béinne mezar deh-
lizinde biten giin boyunca kuslari izlerler. Geceleyin kadin,
¢ocugu ertesi gun evlathik olarak Emain Machtalya gotiren
Deichtine’in yardimiyla bir odlan dogurur. Cocuk hastalanip
olir ve Deichtine bir yudum su icerken Gzuntiden 6ylesine
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saskindir ki, suyla birlikte onu hamile birakan kicguk bir tur
yaratigin agzina kactigini fark etmez (buradaki cinsel tasvir
barizdir). Geceleyin her tur yigitlikle iliskilendirilen bir Kelt
tanrisi olan Lugh riyasinda Deichtine’ gorinir ve ona ¢ocu-
gun babasi oldugunu soyler. Conchobar, belki de ¢ocugun
kendisinin oldugu izleniminden kaginmak i¢cin Deichtine’i
sonradan Cuchulainn olacak oglan dogdugunda babasi roli-
ni Gstlenecek olan Sualtam’a gonderir.

Gencken Cichulainn, Setanta diye bilinirdi (kendisi genc-
ken sik sik hurling* oynadigi icin bir irlanda TV spor kanali-
na da bu isim verilmistir). iliskileri gelecek yasaminda yararli
olacak olan Conchobar ve Fergus mac Rdich dahil, etkili bir-
kag sahsin evinde evlatlik olarak zaman gecirir. Bircok buyuk
kahraman gibi Setanta’da kendi savas¢i adini kazanmalidir ve
bunu bir gecis usulii olarak gériilebilecek bir sekilde yapar. ir-
landa edebiyat ve folklor bilimcilerinden birisi olan Déaith1 O
hOgain’iin® ikincil bir kaynaktan geldigini (yani daha sonra
icat edilmis bir hikaye) kabul ettigi uyarlamalardan birisinde
Conchobar ve Ulaid, o sirada evinde Setanta’nm evlathk oldu-
gu demirci Culann’ ziyaret ederler. Demircinin mulkini ko-
rumak icin egittigi azgin bir képegi vardir ve Setanta’nin on-
larla birlikte gelmedigini fark etmeden onlari davetsiz misafir-
lerden korumak icin képegi Ulaid eve geldikten sonra serbest
birakir. Setanta demirhaneye ddniince buyuk képegin saldiri-
sina ugrar ve kafasini Culann’in evinin kapisinin tas diregine
vurarak onu o6ldurdr. Setanta’mn yaralanmadigini gériince
herkes rahatlar ama Culann képeginin 6limine ¢ok tzulir.
Demircinin Gzilntlisin( fark eden Setanta, o 6ldirdugu kope-
gin yerini alacak bir baska kdpek yetistirirken demirhaneyi
kendisinin korumasi teklifinde bulunur.

* rlanda hokeyi olarak da bilinen ve sopalarla on beser kisilik takimlar halinde oy-
nanan bir oyun - ¢.n.
29) O hogain (2006).
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O hOgain’e gore Ciichulainn’in, bazilari Tain’de onun hak-
kinda konusan diger karakterlerin bahsettikleri cocukluk ey-
lemleri, savascl olacaklar igin bir tir egitim elkitabi seklinde
okunabilir. Cuchulainn yigitlikleriyle kusursuz bir savas¢i 6r-
negi ve davranis sekliyle savascl olmak isteyen erkek ¢cocukla-
rii¢in bir rol modeli sergilemektedir. Fakat yine Achilles gibi,
onun da yigitligi icin 6denecek bir bedel vardir. Bir kehanetin
parcasi olarak, druid Cathbald ona biiyik bir savas¢i olma ka-
derini kabullenirse adinin irlanda’da sonsuza kadar kalacagi-
ni, ama bunu yapmakla kendisini kisa bir hayata ve erken 6li-
me mahkdm edecegini séyler. Cichulainn séhretinin bedelini
ddemeyi kabul eder ve kehaneti gerceklestirmeyi surdarir. iki
bin yil sonra kehanetin gecerli oldugu gérilmektedir.

‘Emer’in Florti’nde Cuchulainn’in yakisikliligr ve her seyde-
Hepsinin akli Cichulainn’de olan karilari ve kizlari i¢cin endi-
selenmektedirler. Evlenmesinin zamani olduguna karar verir-
ler, boylece bitin kadinlar onu unutacaktir ve uygun bir ge-
lin aramaya baslarlar. Bu sirada Ciichulainn Emer ile tanisir ve
‘silahint memelerinin tath diyarinda dinlendirmek’ istedigini
sOyleyerek ona kur yapmaya baslar. Kiz ise hicbir erkegin on-
lar icin belirledigi gorevleri yerine getirmeden o diyarda dola-
samayacagini sdyleyerek yanitlar. Clchulainn, Ailbine neh-
rindeki her bir sighkta bir tane olmak tizere yiiz adam oldir-
mek; dokuz adamlik ¢ grubu alabalik sekmesi hiineriyle her
grubun ortadakini ayakta birakacak sekilde vurmak ve Ka-
sim’dan ertesi AJustos’a kadar yilin i¢ mevsimi boyunca uy-
kusuz kalmak zorundadir.

Cuchulainn meydan okumayi kabul eder ve bu gérevler icin
egitilmek ve Emerin muhtemel bir koca olarak ona kanlari
Isinmayan babasindan ve ailesinin geri kalanindan kagmak
izere iskogyaya gider. iskogya’nm kadinlari ona Ulster’in ka-
dinlariyla ayni sekilde davranir ve birka¢ ask hadisesi yasar.
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Bunlardan birinde Ulster’e dénmeden énce dogan ve Connla
adi verilen bir oglan babasi olur. Ciichulainn bir daha goérdii-
gunde tanimak icin oglana altin bir ytzik verir. (Baska bir hi-
kdyede Cichulainn, Connla’yr yuzigd ancak o dldikten son-
ra gordigid bir kavgada déldarir.)

iskocya’dan dénmesi Gizerine Emer’in ailesiyle kapisir ve Ki-
zin ona verdigi tim gorevleri tamamlar. Babasinin 8limiinden
Cuchulainn sorumlu oldugu halde ikisi evlenirler, sonrasinda
da Emer daima onun yaninda tasvir edilir. Fakat bu, cift icin
her seyin dlizgun gittigi anlamina gelmez. ‘Ciichulainn’in Has-
ta Yatagi’nda (The Pogues’in sarkilarindan birisi i¢in kullandi-
g1 bir isim) agabeyinin, Cuchulainn’in iki kadinin kendisini
doven sopalariyla patakladi§i bir riyasindan sonra tutuldugu
zayIf disirici acayip bir hastaligi tedavi etmeye s6z verdigi
bir Obiir Diinya kadini olan Fann tarafindan Ciichulainn bas-
tan cikarilir. Emer ve Ulaid kadinlari kocasini blyileyen ka-
dini kovarlar ve sirekli baska kadinlari arzuladiklari i¢in er-
kekleri genel olarak dévmeye devam ederler.

Kahramanin hayatinin son sahnesi elbette onun &lim hika-
yesidir. Tain’de anlatilan Connacht’h Medb’e karsi kavgasinda
Cuchulainn, 6luminden sonra karisi ii¢ oglan ve ii¢ kiz dogu-
ran Cailitin’i 6ldurir. Medb bu ¢ocuklari karanlik sanatlar1 6§-
renmeleri icin iskogya’daki bir buyiciiye génderir, geri dén-
duklerinde onlari Cichulainn’in karsi kiskirtir. Emain Mac-
ha'ya giderler ve uluyup haykirarak Obiir Diinya sesleri ¢ikar-
maya baslarlar, kaleye bir ordu saldirmis santlir. Cichulainn
tehlikeye karsi ¢ikmaya hazirdir ama Cathbad ona highir sey
yapmadan sorunun bitece§i zamana kadar i¢ giin beklemesi-
ni sdyler. O da Emer’e ve glizel Niamh dahil, hepsi de ona
kendileriyle kalmasini sdyleyen Ulaid’in kadinlarina déner.

Cailitin’in kizlarindan biri Niamh sekline girerek Cilchula-
inn’i kaleden disari ¢gikmasi icin kiskirtir. Sonunun yakin ol-
dugunu, erken 6lim kehanetinin gerceklestigini bilir, Emer
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bir kez daha kalmasi i¢in yalvarir, ama ona ddvisten asla ce-
kinmedigini ve e§er dlurse séhretinin ebediyen devam edece-
gini sdyleyerek kaleden ¢ikar. Disari ¢ikinca t¢ yash kocaka-
riyla, belki de Cailitin’in kizlariyla karsilasir, ateste kdpek ki-
zartmaktadirlar. Bir tanesi Cuchulainn’i ikileme dusurerek
kdpegdin, Culann Tazisi’nin etinden biraz sunar. Kdépek eti ye-
mek bir geis’i, boyle seyleri yasaklayan bir tabuyu ihlal etmek
olacaktir, ama konukseverlik teklifini reddetmek de bir baska
geis’in ihlali olacaktir. Birisi onun kendileriyle beraber yemek
icin fazla yiksek ve giicli oldugunu yizine vuruncaya kadar,
once kocakarilari atlatmaya calisir. Kopegin sunulan kirek
kemigini kabul eder, sol eliyle tutup 1sirir, kalanini sol baca-
ginin altina saklar. Fakat cok gectir ve geis, bedeninin sol ta-
rafinin gicinid tiketerek tesirini gésterir.

Zayiflamis haline ragmen Cilichulainn savasa devam eder.
Karsisina dizilenler éldirdiugu ¢ adamin ogullaridir ve hepsi
de Cailitin’in ogullari tarafindan mizraklarla silahlandiriimis-
tir. ilki mizragini savurur ve Cichulainn’in siriicisii Laeg’i
bagirsaklarini arabanin zeminine dékerek o6ldirir. ikincisi
firlatir ve Clichulainn’in atlarindan birini, Macha’nm Bozu’nu
vurur, sonra da Cu Roi’nin oglu Lugaid mizragini firlatir. Miz-
rak Cdchulainn’in zirhina girer ve bagirsaklarini delip bede-
ninden disari déker.

Cuchulainn karnini toparlamaya c¢alisir ve su i¢cmek igin
kendisini bir géle dogru sirikler. icerken bir karga da onun
kanini icer ve bagirsaklarini didikler (Kelt mitolojisinde hem
g6l hem de kuslar Obiir Diinya'yla ilintilidir). Kargaya giiler
ve karin st 6lmek istemedigi icin kendisini bir kayaya bag-
lar, boylece diismanini ayakta karsilayabilir. Bir kus kayaya,
basinin yakinina indigi zaman g6zleri agilmayinca bliyik kah-
ramanin éldiguni fark edene kadar ¢ giin ona yaklasmaya
cesaret edemezler.
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Tain

Tam ya da tam ismiyle Tain Bo Cuailnge, irlanda edebiyat
dunyasindaki en 6nemli ¢alismalardan birisi oldugu kadar,
hem Ulster Déneminin, hem de genel olarak eski irlanda ede-
biyatinin gébek parcasidir. irlanda mitolojisinin bazi hikaye-
leri parcalidir ve tatmin edici degildir, ama bu Tain icin soyle-
nemez. Kalan bazi uyarlamalari mikemmellikten uzak olsa
bile, dilinin gtcl ve tasvirlerinin yogunlugu, dinya edebiya-
tinda sézel gelenegin fevkalade hayatta kalisi olarak ona bir
yer vermektedir. irlandali Amerikali edebiyat hocasi James
MacKillop bunu asagidaki sekilde 6zetlemektedir:

Dipediiz uzun olusunu sdylemeye gerek yok, ay-
rinti zenginligi, betimleme parlakhgi ve sahne sayisiy-
la Tain Bo Cuailnge, Avrupa’nin ulusal epikleriyle ki-
yaslanmaya dayanabilir. Yine de bu tam bitmis bir ¢a-
lisma degildir. Ik basta birlestirici bir anlatimdan yok-
sundur. Ard arda gelen bélimler devam eden konula-
ri ilerletmez. Beklenmedik karakter kaymalari yuzin-
den motivasyon yetersizligi ortaya ¢cikmaktadir.3

MacKillop’un teshis ettigi kusurlar kismen Tain’in s6zel ge-
lenek icerisindeki kdklerinin neticesi olarak anlatimin bélim -
lerden olusan dogasindan ve tek bir otoriter elyazmasi uyarla-
masi icerisinde bulunmadigi gerceginden kaynaklanmaktadir.
Hikayenin tam uyarlamasi ancak Diizeltme | ve Diizeltme Il
olarak bilinen mevcut elyazmalarindan alinmis parcalarin bir-
lestirilmesiyle olusturulabilir ve bunlarin farkli redaktdrlerin
beceri ve sebatina bagl olan nitelikleri ¢cok degiskendir. Mo-
dern ingilizce uyarlamalarini gevirenlerin becerileri bu etkiyi
asgariye indirmeye eg@ilimli olsa da, bu Tain’e kabaca birlesti-
rilmislik izlenimini verebilmektedir. Bu sakincalara ragmen
Tain’den baska bir destansi acimasiz savas Oyklsi ve tim

30) MacKillop (2005).
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dinya edebiyatinin en blylk calismalarindan birisi olan I1lya-
da ile ayni sekilde bahsedilmesi anlamsiz olmayacaktir.

Simdi genelde kullanilan T&in, Mandali sair Thomas Kinsel-
la'nm, irlanda’nin en 6nde gelen sanatcilarindan birisi olan
Louis de Brocquy’un cagristirict resimlerini de iceren, gor-
kemli 1969 cevirisi icin kabul edilen isimdi. Tam ismin ilk
kismi olan Tdin Bo, kelimesi kelimesine uyarlamasi ‘sigir si-
rilmesi’ olsa bile ‘sigir akini’diye terciime edilebilir. caailnge,
Louth Tlgesi’nde irlanda Denizine ¢ikinti yapan, irlanda Cum-
huriyeti ile Kuzey irlanda arasindaki sinirin hemen altinda,
simdi Cooley Yarimadasi olarak bilinen tepelik toprak parca-
sinin Eski Mandaca adidir. Kinsella’nin uyarlamasindan énce-
ki tercimeler ingilizce adini ¢cogunlukla -‘Colley Sigir Akini’
ya da benzeri bir sey- koymuslardir, ama artik 6zellikle Man-
daca ‘Tain’s6zcugld sigir akini’ disinda ‘toplanti’ya da halkin
toplanmasi’ dahil baska anlamlara da sahip olabilecegi icin, ir-
landaca adi tercih edilmektedir. Yanki doduran cgevirisi
2007°de ¢ikan Ciaran Carson, Tain’in orijinalinin buzagi deri-
sine yazildigi akilda tutulursa Tdin Bo Cuailngenin gercekte
buzagi derisine yazilmis bir hikayeler koleksiyonu olusunun
fiziksel tanimini iceren ikili bir anlama sahip oldugunu d-
sinmek mimkindir.d

En basit sekilde Tain’in dykusiu 6zellikle yiksek édillu bir
boganin calinmasi, daha dogrusu kacirilmasi amaciyla Con-
nacht ordusunun Ulster Gzerine bir saldirisini anlatmaktadir.
Tdin Bo Fraich ve Tdin Bo Flidais (Fraich ve Flidais si§ir akut-
lar1) gibi daha kisa alti hikayeyle birlikte bu, Ulster Dénemi
icerisinde si1gir akmlariyla ilgili bir alt tir olusturuyor seklin-
de gorilebilir. Ayni konu hakkmdaki hikayelere bdylesine bir
yogunlasma o zamanlar irlanda’daki hem sadece tarimsal (si-
girin et, sit ve deri kaynagi seklinde degerli olusu) hem de
toplumda stati semboli olarak sigir malkiyetinin 6neminin

31) Carson (2007).
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iyi bir gostergesini sunmaktadir. Zengin Kisi, glg¢ ve itibar isa-
reti olarak ¢ok sayida inek sahibidir ve boganin gic¢ ve erkek-
likle iliskisi hakkinda da kusku olamaz. Birgok buzagi babasi
olan blylk bir bodaya sahip olmak, simdi orta yas krizinin
sancilari icerisindeki bir adamin Ferrari sahibi olmay disin-
mesi gibi, sahibi hakkinda pek ¢cok sey séylemektedir.

Hikayenin kendisi ‘Yastik Sohbeti’b6élimuyle oldukga 1lim-
I bir baslangi¢c yapmaktadir. Kinsella’nin ¢evirisi de dahil ba-
zi uyarlamalarda bunun da dncesinde, esas hareketin baslama-
sini geciktirdigi iddia edilebilirse de, hikdyeye ortam, i¢indeki
karakterlere de zemin saglayan Ulster déneminden baska hi-
kayeler se¢cmesi, remscella veya On hikayeler gelmektedir.
Remscellamn dahil edilmesi, ilgili daha kisa bazi hikayelerle
sahneyi hazirlayarak Tain gosterisine yaklastiklari distinilen
sozel hikaye anlaticilarinin uygulamalarini temsil ediyor ola-
bilir. Bunlar hem hikayeciyi hem de dinleyicileri gelecek olan
seyin havasina sokacak bir isitici roli oynamis da olabilir.

Esas Tain’in baslangicinda Connacht Kralicesi Medb kendi-
sinden asagi seviyedeki refiki Ailill ile yataktadir ve ne kadar
varlikli olduklarint konusup, sahip olduklari seyleri kiyasla-
maktadirlar. Her ikisi de benzer servete sahiptir, ama epey ve-
rimli olmakla kendini kanitlayan blyilk beyaz boynuzlu boga
Finnbennach’a sahip oldugu icin Ailill azicik Gstin gelmekte-
dir. Medb bundan pek hoslanmaz ve yine bir asigi olan Ulster
slirgiini Fergus mac Rdich ile birlikte Ulster’de Fergus’un bil-
digi ve Finnbennach’n en az esiti oldugunu disindigi bir
bogay1 ele gegirmek icin bir plan ortaya atar. Bu bogaya Donn
Clailnge (Cooley’in Esmer Bogasl) denilmektedir ve Medb,
sahibine onu bir yilligina éding¢ almak istedigi ve baska seyle-
rin yani sira, Tain boyunca birka¢ defa kullanacagi bir hile
olan, istedigini almak igin gerekirse sahibiyle yatmayi teklif
ettigi haberini yollar.

Donn Ciuailnge’in sahibi, bo§ayi gerekirse zorla almay!1 plan-
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ladigim anladiktan sonra Medb’in yaklasimini reddeder, o da
bu reddedisi serefine blylik bir hakaret olarak kabul eder.
Medb, Ailill ile birlikte bogday! elde etmek igin bir sigir akini
dizenlemeye karar verir ve kalesinde Connacht’li kendi as-
kerleri kadar Leinster’lh savascilari ve Fergus’un strgun edil-
mis 3,000 Ulsterli’sini de iceren bir ordu toplamaya bagslar.

Bu buyuk ordu Ulster yoluna ¢ikmadan 6nce Medb ilerde
nelerin bekledigini sormak icin geng bir sair ve kdhin kadin
olan Fedelm’e danisir. Fedelm, ne olacagi hakkindaki sorula-
ra ‘Kizil gériyorum, kirmizi goériyorum’ diye cevap vererek
Medb’in niyetlendigi akinla ilgili basari kehanetinde bulun-
maz.’2 Cichulainn’in olusturdugu tehlike hakkinda sunlari
sOyleyerek Medb’i ikaz eder:

Kan figkirir asker bedenlerinden

bu kahramanin saldigi elinden.

Oldurir gérdiginde, her seyi

Delayi ve klani [irlanda savasgilari] izleyen.
Kadinlar aglasir ceset yigininda

onun, Forge TazisI yiziinden.

Bu korkung ikazlar Medb’i yola ¢ikmaktan alikoymaz. O
Ulaid’e eziyet eden, onlari kadinlarin ¢cocuk dogururken yasa-
digi acilara benziyor olarak tarif edilen sekilde etkisizlestiren
laneti bilmektedir. Fakat lanetten etkilenmemistir ve ilk bas-
tan bir kadinla bulustugu icin dikkati dagilmis olsa da, Uls-
ter’e yaklasan orduyu duyunca, Ulaid’in lanetten kalkip saldi-
riyr plskirtmelerine yetecek siire kadar onlari geciktirmek
umuduyla kendi basina karsilasmaya hazirlanir.

Cuchulainn ilk 6nce yaklasan orduyla dogrudan temas et-
mez. Ogham’da yazili ve ilerlemeden 6nce halletmek zorunda
olduklari engeller birakir. Engellerle karsilasmadan ilerlemek3

32) Kinsella (1969).
33) Carson (2007).
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geis’i ihlal edecek ve tim seferin gelecekteki sansini tehlikeye
atacaktir. Ama adamlar Cichulainn’in yollarina koydugu her
engeli asar ve Ulster topraklarinda daha da ilerler. O da yapa-
bildigi zaman orduyu rahatsiz ederek, ana gruptan ayrilacak
kadar akilsiz olan savascilari dldirerek ve vur-kac¢ saldirilari
yaparak gerilla savasi taktikleri uygular. Disman kampina bu
akinlari bir defada yizlerce asker 6ldirerek her gece dizenler,
ama ordunun ilerleyisini ancak geciktirebilir, tamamen dur-
duramaz. Ordu Cuailgneye yaklasirken Medb onlarin gelisini
koklayarak anlayan bliylik bogayi ele gecirmekle goérevli bir
savas¢l grubu yollar, sekil degistiren savas tanrigcasi Morrigan
karga seklinde omzunda olan bogda ¢fke igerisinde toynakla-
riyla yerlere kocaman izler kazar.

Her gece olan 6ldurici saldirilarin ordunun morali Gzerin-
de yikici bir etkisi vardir ve Fergus, savasi her biri bdyle do-
visler icin geleneksel nokta olan bir nehir sighginda giinde
tek dévisle sinirlama anlasmasi icin gorisme yapmak Uzere
kampinda olan Cuchulainn’ gider. Sonra bunu her birisi
farkli bir mahalde olan uzun bir dévis dizisi takip eder ve bu
dovis hadiseleri mahallerin bundan sonra boyle bilinecekleri
isimler dogurur. Cuchulainn ile Connacht ordusunun savas-
cisi arasindaki her dévisun yapihst farkhidir ama netice daima
aynidir. Cuachulainn her dismanini déldirir ve cogu kez kafa-
sinit ganimet olarak alir. Fakat bu sirada ve Cichulainn’in tim
engelleme cabalarina ragmen Medb’in askerleri Donn Cuailg-
ne'yi kagirmay! basarirlar.

Sonra Morrigan farkli bigcimlerde Clichulainn’in karsisina ¢i-
kar. Karga olarak ve kurt olarak gorinir, hatta bacaklarina
dolanmak icin yilanbali§i seklini bile alir. Clchulainn’in ba-
basi tanri Lugh’un cisme birinmust olarak gorilebilecek Su-
altam, glcln( geri kazanmasi ve sayisiz yaralarini iyilestirme-
siicin (¢ gun ¢ gece uyumasina izin verecek sekilde yardimi-
na gelir.
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Ardindan Ulaidden, genclikleri nedeniyle lanetten etkilen-
meyen c¢irak savascilar olan Emain Machta’li bir cocuk grubu
gelir. O uyurken Connacht’in ordusuyla savasmayi tzerlerine
alarak Cichulainn’in yardimina gelmislerdir. Her birisi 6lme-
den dnce bir savas¢iyr dldurir ve gelen 150 icinden dovisin
sonunda yalnizca biri kalir. Cichulainn uykusundan uyanir
ve oglanlarin dlumind 6grenmesi Uzerine savas gazabina,
Kinsellanin kelimeleriyle yoldan ¢ikma nébetine kapilir ve sa-
vas arabasiyla etrafinda ddnerek, sapan ve mizrakla savascila-
ri dldirerek disman kampina siddetli bir saldiri dizenler.
Medb’in ordusundan yuzlercesi daha 6lir ve evvelki yalnizca
tek dovise girme planina geri dénmeye karar verir. Tek soru
karsisina c¢ikan herkesi katleden Culann Tazisinin éniine ¢i-
kacak bir sonraki savascinin kim olacagidir.

Medb, Cichulainn’ yenebilecek tek savascinin sirilmis
Ulsterliler’den birisi, Cuchulainn ile biylimus ve dévismeyi
onunla birlikte 6grenmis, ona kardes gibi yakin olan Ferdiad
olduguna karar verir. Medb rusvet olarak hem kendisini hem
de evlenmesi icin kiz kardesini teklif ederek Ferdiad meydan
okumaya ikna etmeyi dener, ama Ferdiad arkadasinin karsisi-
na ¢ikmakta isteksizdir. Connacht ordusu savascilari Ferdi-
ad'a meydan okumay! reddederse onursuzlasacagini soylerler,
0 da sonunda kabul eder.

Cuchulainn’de korktugu icin degil, aralarindaki yakin arka-
dashik bagi nedeniyle Ferdiad ile doviismek istemez. Yine de
kararlastirilan zamanda bir sighkta Ferdiad ile bulusur. iki
denk savasgl arasinda destansi bir ¢arpisma baslar, ama tiim
glcleriyle doévismelerine ragmen her ginin baslangicinda
her birine tercih ettigi silahin verildigi, giniin sonunda doévus
bittikten sonra her ikisine de tibbi yardim ve yiyecek sunuldu-
gu teke tek dovis kurallarina uyarlar.

Doévistun dordinci gintinde Ferdiad kilicini Cichulainn’in
g6gsiine daldirir ve neredeyse ayni anda Cilichulainn Ferdiad’l
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mizra§iya deler. Cuchulainn, arabacisi Laeg’den gae bolga'yl,
mizraga benzeyen, bedene girdiginde 30 dikene ayrilan ve an-
cak 6zel durumlarda kullanilabilen sihirli silahi getirmesini is-
ter. Kinsella sonra ne oldugunu asagidaki sekilde anlatiyor:

Cichulainn (gée bolgay1) ayagiyla tuttu ve Ferdi-
ad’a dogru firlatti ve iki kere dokilmis demirden ka-
lin ve saglam gogisligl deldi ve dedirmen tasi blyiik-
ligindeki dayanikl tasi li¢ pargaya boldi ve bedeni-
nin ana yollarinda ve yan yollarinda segirtti, dyle ki
her bir eklem dikenlerle doldu.

‘Artik yeter,” dedi Ferdiad, ‘6lurim bununla’.3

Ferdiad oldiukten sonra Cilchulainn arkadasinin élimine
aglar, yaralarindan zayif distigi icin Laeg’in Connacht ordu-
sunun yaklasmakta oldugu ikaziyla ayaga kalkamaz. Fintan’in
oglu Caithern yardimina gelir, dosdogru Connacht savascilari-
na hicum eder ve bircogunu 6ldirir, ama kendisi de bircok
yara alir ve Ciichulainn’in kampina ‘bagirsaklari ayaklarinda’
doner. Sagalticilar Cathern’e bakmaya gelirler, ama hepsi de
arka arkaya iyilesemeyecegini soéyleyince onlari &éldurir.
Cuchulainn onu elinden geldigince sarar ve fazla yasamayaca-
gint bilen Cethern 6lmeden &nce dismana buyuk kayiplar
verdirerek savasa doner.

Cethern’in d6liminden sonra hem bireysel, hem de kiglk
gruplar halinde birgok savas¢i Clchulainn’in yerine dovis-
mek icin gelir, hepsi de kendilerini 6lene kadar savasin igerisi-
ne atarlar. Ciichulainn, babasi Sualtam” Ulaid’in geri kalanini
acilarindan uyandirmak icin Emain Machaya goénderir, ama
Sualtam oraya vardiginda ancak kral konustuktan sonra ko-
nusma geis’ini ihlal ederek hemen bir ikaz bagirisi yapar. (Kral
ise ancak druidden sonra konusabilir.) Sualtam’a yardim et-
mek icin kimse bir sey yapmayacaktir ve o giderek kalkani

34) Kinsella (1969).
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lzerine dusip kafasini bilenmis kenariyla kesecek kadar he-
yecanlanir. Kesik kafasi ikaz etmeyi sirdirir ve Conchobar
nihayet kulak verir. Oglunun haberi yaymak icin ziyaret ede-
cedi uzun bir insan ve yer isim listesi soyleyerek Ulster erkek-
lerine lanetlerinden uyanmalari komutunu verir. Orijinal tr-
landacada isimlerin hepsinin o ginin dinleyicileri icin bir an-
lam1 ve cagrisimi olsa da, okur i¢cin bu miuskdlath bir seydir.
Bunlar Ulster’in her tarafindan, isimlerle baglantili 6ykuleri ve
olaylari anladiklari icin ilin her yerindeki dinleyicilerin kafa-
larint yonlendiren isimlerin segildigi sesli bir harita islevi gor-
mis olabilir.

Ulster ordusu toplanir ve Connacht ordusuyla bulusmak
lzere yola ¢ikar. Ciichulainn hala yaralarini iyilestirmektedir
ve ordular bulustugu zaman harekatta rol alamaz, fakat Fer-
gus’un Conchobar’ yakalama tesebbiisi haberi gelince savas
gazabina kapilir. Cuchulainn ile yuzlesmektense 3,000 Ulster
sirginunl yanma alip alandan cekilen Fergus’u aramak igin
kavgaya girer. Clchulainn’in gelisi donim noktasinin kaniti-
dir ve Connacht’in savasl kaybettigini anlayan Medb, kendisi
de alani terk etmeden énce Donn Cilailnge'yi Connacht’a geri
yollar. Ciichulainn onu kendini teselli ederken bulur ve onu
oldirmeye hakki oldugunu ama bunu yapmayacagini, ¢linki
kadinlari éldirmedigini soyler.

Koca boga Connacht’a gelir ve Finnbennach’a meydan okur.
M this bir doviis patlak verir ve iki boganin gurleyip bégur-
meleri millerce uzaktan duyulur. Butiin gece déviserek ken-
dilerini gole atarlar, safak sokerken boynuzlarindan Finnben-
nach’m igorganlari sarkan Donn Culailnge ortaya ¢ikar. Con-
nacht ordusu Donn Cuailnge’i éldirmeye gider ama Fergus
onlari durdurur ve boga ardina bir kan izi birakarak Ulster’e
geri déner. Oraya vardiginda olar. Ailill ve Medb, Ulster ve
Cuchulainn ile baris yapar ve hikaye Ulster erkeklerinin Ema-
in Machta'ya zaferle donmesiyle biter.
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Fenian Ddnemi

Fenian Doénemi’ni olusturan, ¢ogu irlanda mitolojisinin di-
ger buyuk kahramani Fionn mac Cumhaill’in yigitlikleriyle il-
gili olan hikayelerin belki de Fianna Dénemi bashgi altina gir-
mesi lazimdir. ‘Fenian’ ‘eski irlandali’ ¢izgisinde bir sey anla-
mina gelen bir on dokuzuncu yizyil uydurmasidir. Oysa s6z-
cik simdi irlanda Cumhuriyetgiligini cagristirarak Ingilizce
diline dylesine girmistir ki, artik Fenian D6nemi’nin yerine
daha uygun bir seyin konulmasi neredeyse imkansizdir.

Fianna, avcilik ve savas sanatlarinda egilim alan, ¢ogunluk-
la topraksiz ya da miras bekleyen soylulardan olusmus genc-
ler tayfasiydi. Flikayelerde kullanilan dil dilbilimsel yontemler
sayesinde on ikinci ylzyila tarihlenebilirse de, yigitlik hikaye-
leri cogunlukla on besinci ylzyil elyazmasi koleksiyonlarin-
dan kalmadir. En 6nemli kaynak ingilizceye The Colloquy of
theAncients [Eskilerin Sohbeti] ya da Tales of the Elders of ire-
land [irlanda Yashilarinin Oykiileri] diye tercime edilen Acal-
lam Na Sendrach olarak taninmaktadir. Bu koleksiyondaki hi-
kayeler Fianna’nm son kalan iki tyesi, Caillte ve Oisin ile Aziz
Patrick arasinda bir diyalog bigimini almaktadir. Bu ag¢ik bir
edebi oyundur ama en azindan hikayelerin besinci asirda Aziz
Patrick irlandaya gelmeden énce kurgulandigini ortaya koy-
maktadir.

ingilizce’de ¢ogunlukla Finn MacCool denilen Fionn ile il-
gili hikdyeler modern diinyaya diger tum ddnemlerin hikaye-
lerinden daha genis capta kalmistir. Bu zamana kadar irlanda,
iskocya ve Man Adasi folklorunda su ya da bu bicimde sdylen-
mislerdir. Flayatta kalisina bir 6rnek Kanada Nova Scotia, Ca-
pe Breton’daki, atalari buraya ilk olarak on sekizinci yuzyil
Yayla Bosaltmalari sonucunda gelen isko¢ Gal cemaatinden-
dir. 1997 yilinda 89 yasinda 6len Galca konusan hikayeci Joe
Neil MacNeil, Fionn ve Fianna’nin birgok yigitlik éykustni
kendi kapsamli hikdye repertuarindan alarak nakletmistir.
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Dinleyicinin hos karsilamadiklari ¢abucak terk edildigine go6-
re bu, bunlarin hayatta kalmasinin kendi basina en muhtemel
nedeni olan siregelen popilerliklerinin bir ifadesidir.” Bu
modern halk dykulerinin Fenian Dénemi’nin yasayan bir ge-
lenegini temsil ediyor olarak distintlmesi mimkindir. Hika-
ye anlatanlar eski hikayeleri mutlaka bunlar donup kalmis gi-
bi anlatmazlar, modern dinleyicilerin zevkine uydururlar ve
killiyata eklemek igin yenilerini icat ederler.

Fionn karakterinin piyasada olma siresi, tasvirlerinin, dai-
ma bir kahraman olan ve hep ddvisen Cuchulainninkinden
¢ok daha az tutarli olmasinin sebeplerinden birisidir. Fionn
birkagc kez degismis, bazen aldatici bazen de budala olmus,
daima onun lehine bir 1sik altinda gésterilmemistir. D&ithiO
hOgéiin aslinda Fionn’un farkli birka¢g mitolojik tipin karisimi,
bilesik bir karakter oldugunu disinmektedir. Karakterin ko-
keninin onu druid gelenedi icerisine koyan, besinci ylzyilin
¢ok dncesi eski bir tarihte, Leinster’deki kdhin kiltinden ge-
listigini sanmaktadir.” Fionn’un, besinci ve altinci ylzyillarda
Leinster ve Ui Neill klani1 arasinda Boyne Vadisi’nin milkiye-
tiicin yaptlan, Fionn’un bir savas énderi ve kdhin seklinde be-
timlendigi micadeleyle bagdastirildigini éne sirmektedir. Ne-
ticede bu onun Fianna ile bagdastirilmasma yol acacaktir.

Doénemin en c¢ok taninan hikayelerinden birisi Fionn’un
Cocukluk tsleridir (Macgn'martha Finn) Hikdye Fionn’un ba-
basi Cumhaill’in, birka¢ baska hikdyede Fianna’nm o6nderi ve
Fionn'un rakibi olmaya devam eden Goll mac Mornanin eliy-
le nasil élduaraldagianian anlatilmasiyla baslamaktadir. Daha
sonraki bir bélimde Fionn yillardir sihirli Bilgi Alabaligini
yakalamaya ¢alisan druid Finnegas’m vesayeti altinda 6grenim8

35) MacNeil (1987).
36) U hOgain’daki (2006) Fionn, Fionn File ve Fionn mac Cumhaill maddelerine ba-
kiniz.
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gérmektedir. Alabalik, onu yiyen kisiye dinyadaki tum bilgi-
leri verecektir ve nihayet onu yakaladiktan sonra ateste pisi-
ren Finnegas, bilgileri kendisinde tutmak istedigi icin Fionn’a
onu yememesini soyler. Fakat Fionn balija dokunmaktan
kendini alamaz ve bunu yaparken basparmagini yakar ve aci-
yI gidermek icin parmagini agzina sokar. Fionn bu yuzden
druid pahasina bilgileri kazanir ve bundan sonra ne zaman bu
bilgiye kehanet biciminde erismek istese tim yapmasi gere-
ken basparmagini emmektir.

Cok bilinen hikayelerin bir digeri ‘Diarmuid ve Grainne’nin
isleri’dir (Téraigheacht Dhiarmada agus Ghrainne). Hikaye bu-
rada yash bir kral olarak tasvir edilen Fionn ile genc¢ asiklar
Diarmuid ve Grainne arasindaki, Ulster Dénemi’nden Naoise
ve Deirdre hikayesine benzeyen bir ask tc¢geniyle ilgilidir. Fi-
onn karisinin 6limidnin yasini tutmaktadir ve Fianna onun
yerini almasi icin bir baska kadin bulmaya karar verir. ilk bas-
tan razi olan ama bulustuklarinda Fionn’un babasindan daha
yash oldugunu anlayinca sarsilan Grainne’i secerler. Nisani
kutlama s6leninde kiz Fianna’nin gencg ve yakisikli tyesi Diar-
muid’i gérir ve hemen ona asik olur. S6élendeki diger tim ko-
nuklara uyutucu bir icki verir ve onlar uyurken Diarmuid’i
kendisiyle kagmaya ikna etmeyi dener. O ise énce Fionn’a sa-
dik kalir, ama kisa zamanda fikrini degistirir ve ¢ift ormana
kacar.

Fionn uyanir ve Fianna ile birlikte kacak ¢ifti takip eder. Ki-
sa zamanda onlari yakalar ve 6¢ almak ister, ama oglu Qisi'n,
Fianna’daki diger arkadaslariyla birlikte onu acele bir sey yap-
mamaya ikna eder. Diarmuid ve Grainne, arkadaslari ve ask ve
siir tanrist Angus Og’un yardimiyla kacarlar ve Fionn tarafin-
dan irlanda ve iskogya’nin her tarafinda takip edilirler.

Takip sirasinda Fionn’a saygisi nedeniyle Diarmuid &nce
Gréinne ile yatmayi reddeder ve suyun Grainne’in bacagina
sicradigi bir irmaktan gecerlerken kiz suyun ondan daha ce-
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sur oldugunu soyler. Diarmuid’un tutkusunun Fionn’a olan
saygisini alt etmesi fazla bir zaman almaz ve Grainne hamile
kalir. Kadin, asiklara tvez vermeyi reddeden tek gézli dev Se-
arbhan’m korudugi bir agactaki Gvezlere aserir. Diarmuid ilk
bastan sihirle kendisini koruyan ama devin kendi demir sopa-
sini ona karsi kullanmayi 6grenince yendigi devle dovisir.
Diarmuid Gst dallardan en tath dvezleri toplamak icin agaca
tirmanir ve oradayken Fionn ve Fianna gelerek satranca ben-
zeyen bir tahta oyunu olanjidcell oynamak icin agacin altina
otururlar. Fionn, Qisin ile oynar ve Diarmuid oyunu yukar-
dan seyrederken oglunu yenmeye baslar. Diarmuid hamleyi
gostermek icin karelere livez atarak Qisi'n’e yardim eder, ama
Fionn’un ne oldugunu anlamasi uzun sirmez ve Diarmu-
id’den kendisini géstermesini ister. Angus Og kadini gézden
kaybetmeden 6nce Diarmuid ve Grainne (¢ kez 6pustrler. Di-
armuid agactan iner ve toplanan Fianna’nin baslari Gizerinden
atlayarak yine Fionn’dan kacar.

Cift, Fionn’un onlara dokunamayacag! bir yerde yasamaya
devam eder ve Angus Og taraflar arasinda baris saglar. Yillar
sonra Diarmuid ve Grainne bes ¢ocuk sahibi oldugunda, Fionn
onlarin yasadigi yerin yakinlarinda bir yabandomuzu avi di-
zenler ve Diarmuid yabandomuzu avlayarak bir geis ihlali ya-
pacagini bilmesine ragmen av partisine katilmaya razi olur. Av
sirasinda Diarmuid bir yaban domuzunu oéldirirken onun ta-
rafindan dislenir ve Fionn onun bitkin bedenini zevkle seyre-
der. Diarmuid eger onun elinden su icmesine izin verirse yara-
lari iyilestirme giiciline sahip oldugunu séyler. Fionn eliyle ona
su getirmek igin iki kez kuyuya gider, her iki sefer de Diarmu-
id’in icme sansi olmadan suyun parmaklari arasindan akmasi-
na izin verir. Fionn’un torunu Oscar bunu yine yaparsa onu
saldirmakla tehdit eder ve Fionn kuyuya Ucuncl defa gider,
ama geri dondugunde ¢ok gectir. Diarmuid dlmustir.

Bu hikaye genc¢ bir adami kiskanclik yizinden 6lime terk
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eden Fionn’u karanlik gdstermektedir. Daha sonraki birgok
hikayede karakteri cok daha aydinhktir. Sakalara hedeftir ya
da tahmin edilir sonuclari olan yulaf yemegi yerken ishk cal-
mak gibi destansi taslama denemelerinden gecer. Hatta halk
Oykilerinde hikayeci onun ne olmasini isterse ona doénusdr.
Birkag yiiz yildan daha eskiye gidiyor gibi gérinmeyen iyi bi-
linen bir dykiide, artik Finn MacCool denilen Fionn’a, Kuzey
irlanda’nin Antrim ilgesi’nde Atlantik Okyanusu’na giren ola-
gandisi kaya olusumu Giant’s Causevvay’i (Devin Gegidi) insa
etme itibari verilir. Geg¢idin, denizi Fingal’s Cave (Fingal’in
Magarasi) denilen benzer bir kaya olusumu bulunan iskog
adas! Staffaya asti§i varsayilir ki, Fingal, Fionn adinin iskog
uyarlamasidir. Fionn gecidi iskogyaya yuriiylp bir baska dev-
le dovisebilmek icin insa etmistir, ama hikayenin bir uyarla-
masinda yola ¢cikmadan énce uyuya kalir ve isko¢ dev onu
aramaya gelir. isko¢ dev Fionn’dan ¢ok daha iridir ve o deh-
sete diser, ama karisi kurtarmaya gelir. Fionn’a bebek kiyafe-
ti giydirir ve isko¢ dev gelip Fionn’un bebek oglu sandig se-
yin ebadini gériince babasinin ne kadar iri olmasi gerektigi
dusuncesiyle asabi bozulur ve ardindaki gecidi yikarak gerisin
geriye iskocya’ya kagar.

Mitolojik Dénem

Hiristiyanlik 6ncesi irlandanin tanri ve tanrigalari mitoloji
killiyatini olusturan hikayelerin bircogunda genellikle gizlice
mevcut olup ‘euhemerize™ diye bilinen bir bicimde aniden
meydana cikarlar. Bir baska deyisle hikayelerde 6limli bicim-
lere doniismiuslerdir ve kahraman ya da kral olarak gérinur-
ler. D6nemlerin hepsindeki hikayelerdeki durum ve bunlarin
mitolojiyi olusturdugunun kabul edilebilmesinin baslica ne-
denlerinden birisi budur, ama bu Hiristiyanlik dncesi irlanda

* Tanrilarin kokenini tarihsel kahramanlarin lanrilastiriimasina dayandiran kuram - ¢.n.
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panteonu tanrilarinin yiizeye en ¢ok yaklastigi Mitolojik D&-
nem hikayeleri icin 6zellikle dogrudur.

Bu hikayelerin ana kaynaklarindan birisi Bélum 2°de bahse-
dilen ve bir kopyasi on birinci ylzyil elyazmasi The Book of
Leinster [Leinster Kitabi] icerisinde olan, The Book of Invasi-
ons [istilalar Kitabi]dir (Lebor Gabala Erenn, kelimesi kelime-
sine ‘irlanda’nin Alinisi Kitabr’). istilalar Kitabi cesitli hikaye
ve siirlerin bir koleksiyonundan olusmustur ve bazen s6zde-
tarih olarak tanimlanmistir, ¢link( redaktdrlerin niyetinin mi-
tolojik hikayelerden, incil kaynaklarindan, ozan siirlerinden
ve amaca uyan baska her seyden az ¢ok devamli bir olay sira-
lamasi olusturarak irlanda halkinin tarihini izlemek oldugu
gorilmektedir. Aktarilan olaylarin birgogu Eski Ahit ile bag-
lantihdir. irlanda hikayelerindeki karakterler Nuh’un soyu ya
da israil'in Kayip Kabilesi'nin tiyeleri olduklari éne siiriilerek
incil karakterleriyle iliskilendirilirler. Genel amag irlandali-
lar'm kokeninin, israilliler’in Eski Ahit anlatimina benzer bir
hikayesini olusturmak seklinde gérinmekledir. Bunun tarih-
sel bir calisma olarak ne kadar ciddiye alindigim sdylemek
zordur, ama sonu¢ mitolojik hikayelerin Hiristiyan bilgeligi
calismasi oldugunu iddia eden bir cerceve igerisinde korun-
masi olmustur.

istilalar Kitabi’nin yapmadigi sey, evrenin baslangicinin Hi-
ristiyanlik 6ncesi dinin tanimlayacagi sekilde bir anlatimini
veren irlanda mitolojik yaradilis hikayeleri icermektir. Béyle
hikayelerin bir zamanlar var oldugu varsayilirsa, bunlar in-
cil’de ‘Baslangicta Tanri gogl ve yeri yaratti’acilis satiriyla Ge-
nesis’in [Yaradilis] baslangi¢ ayetlerininkiyle kiyaslanabilir bir
amaca hizmet edebilirdi. Istilalar Kitabi'nda verilen irlanda
halkinin tarihiyse, sonrasinda tlkenin, kitaba gore irlandaya
eski iskit'ten gelen Scoti halki tarafindan isgal edildigi in-
cirdeki tufana kadar gider.

irlanda, ilk besi tanrisal ya da yari-tanrisal yaratiklar olan
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énderlerinin adiyla taninmis alti istilaya konu olmustur. ilk
istila Cesair’inkiydi ve bunu Partholonianlar, Nemedianlar,
Fir Bolg ve Tuatha De Danan (tanrica Danu’nun halki) takip
etmistir. Bu zaman boyunca denizden gelen yari-tanrisal akin-
cilar olan Fomorianlaria karsi savaslar olmustur ve dénemin
en cok taninan hikayelerinden birinin, ‘Mag Tuired’in ikinci
Savasi’nm (Cath Tanaiste Maige Tuired) temelini olusturan da
bu savaslardan birisidir. Hikdyede Tuatha De Danan, Fomori-
anlarm irlanda’nin kontroliinii yeniden elde etmek icin yap-
tiklari zulme karsi savasir. Esas hareket Tuatha De Danan &n-
deri Lug Lamfhota (acik sekilde tanri Lugh’a dayanan Uzun
Kollu Lug) ve onun dedesi Seytan Gézlu Balor ve livey karde-
si hilekar ve korkak Bres’e karsi olan kavgasiyla ilgilidir. Lug
sapan kullanarak dogrudan Balor’un tek gbziine tas atip kaza-
nmcaya kadar kavga, her iki taraftan birgok zayiatla uzun ve
kanhidir. Tas Balorun beynine kadar girer ve onu o6ldurdugi
gibi arkasindaki tim Fermorianlar’ da oldirdr.

Son istila, adini onlari baslangigta ispanya’ya getiren adani
olan Mil Espaine’den alan 6limliu Milesianlarm, Tuatha De ile
kapismalarina sahit olur. Mil’in nesli (Bélim 2°de bahsedildi-
gi gibi) Ispanya’daki Gslerinden gelip irlanda‘y: istila ederek,
bir dizi savastan sonra tlkeyi ele gecirir. Daha sonraki hikaye-
ler, Tuatha De llkeyi modern Mandalilarin atalari olan Mile-
sianlar’a kaybettikten sonra, irlanda manzarasina serpilmis
sidhe denilen toprak tepecikleri icerisinde yasamak (lizere ye-
raltina indiklerini ve hikdyelere inanilacak olursa, buglne de-
gin kaldiklarini séylemektedir.

Dénemdeki diger hikayeler bir kralin dért cocugunun 900
yilhgina kuguya dénustagu ‘Lirin Cocuklari’ (Leanna’ Lir),
Ulster Donemi’nde de bazen yer verilen gizel Etain’in hikaye-
si Etain’in FI6rti’ (Tochmarc Etane) ve Angus Og’un Ulkisi’
(Aislinge Oenguso)dur. Bu son hikaye Angus Og’un rilyasinda
gordigu glzel bir kiza asik olmasini anlatan romantik bir 6y-
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kidir. Askindan hasta olur ve 150 kizdan olusan bir kalaba-
ligin ortasinda onu go6rene kadar kizi aramaya ¢ikar. Adinin
Caer oldugunu 6grenir ama onunla bulusamaz. Bir zaman
sonra kendisine onun orada olacagi soylenen bir gélin kiyisi-
na gider ve suda 150 kugudan olusan bir stirii gorir. Adini ¢a-
girir ve kugulardan biri ona dogru gelir. Kuguyu sevdigi kiz
olarak kabul eder. Onunla olmak igin kendisi de kuguya do-
nusir ve birlikte ucup giderler.

Krallar Dénemi

Krallar Dénemi diger ¢ donemden daha yeni bir grup hika-
ye kategorisidir. Deyim, bunu irlanda’nin ilk krallariyla ilgili
hikayeleri tanimlamak icin kullanan irlandali edebiyat elestir-
meni Myles Dillon tarafindan 1946°da uydurulmustur. Bu
krallardan bazilari tamamen mitolojikken, bazilari mitoloji ve
tarih unsurlarina birlikte sahiptir, digerleriyse kesinlikle ta-
rihseldir. Ornegin, hakkmdaki hikayelerin tamamen dogru ol-
dugu anlamina gelmese de irlanda’ya 1002°den 1014’ kadar
hikmeden Brian Boru bu son kategoriye girmektedir.

Hikayeler, gdrevlerinin bir parcasi olarak patronlarinin se-
cereleri hakkinda siir ve nesirler olusturan saltanat sairleri fi-
lid tarafindan yaratilmistir. Bu hikayelerin asil amacinin soy-
lularin genellikle kahraman bir atalar dizisinden gelmis olarak
gosterilen hangi Uyesi icin niyetlenildiyse onun yiceltilmesi
oldugunu sdylemeye gerek yoktur. Bu kahraman atalari mey-
dana getirmek icin sair mitoloji unsurlarini tarihle, bilinen se-
cereyi ele ne gecerse onunla karistirabilir. Sonug¢ olarak bu hi-
kayeler tarihsel belge olarak tamamen guvenilmezdir.

Donem, Ulster Donemi’nden daha az kahramanca, Fenian
Dénemi’nden daha az romantik ve Mitolojik Ddnem’den daha
az sihirli olarak tarif edilmistir ve bunda bir dogruluk unsuru
olsa bile hikayelerden bazilari kiymetsiz degildir. Modern din-
leyicilerde epeyce etkisi olabilecek birka¢ tanesinden biri, Ku-
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zey irlanda’da simdi cogu County Antrim’de kalan bir yer olan
Dal nAraide krali ve artik Svveeney diye yazilan Suibhne ile il-
gili ‘Sweeney’in Deliligi’dir (Buile suibhne). Hikdyede kral Aziz
Ronan tarafindan insa edilen kilisedeki ¢anlarin strekli ¢alin-
masindan rahatsiz olur ve konu hakkmdaki hislerini bildir-
mek Uzere evinden disari firlar. Aceleyle ve karisi postunu
vermeyi reddederek dislincesizce herhangi bir sey yapmasini
engellemeye calistigi icin, kral, Ronan’a ¢iplak gider, ardindan
da kavgada Ronan’in Zebur’unu gdéle atar. Daha sert bir sey ol-
madan Suibhne bir savasta dévismeye cagrilir, kin tutan bir
adam olmadi§i belli olan Ronan da savasa giden askerleri kut-
samak icin ona katilir. Suibhne’de bu yoktur ve Ronan’a miz-
rak atar, onu iskalar ama yardimcisini éldirir. Bir baska miz-
rak da Ronan’i iskalar ve kilise ganina vurup onu pargalar. Ro-
nan’in sabri artik tukenmistir ve Suibhne’ye lanet eder. Lane-
te gore Suibhne ne zaman ¢an gibi tiz bir ses duysa delirmeye
ve bir mizragin ucunda 6lmeye mahkam olur.

Suibhne’nin deliligi onun insanlardan korkan ve ayaktan
ayaga sicrayan bir kusa benzemesine yol acar. irlanday gez-
mek icin insanlarin dostlugundan kacar ve geceleri uyumak
icin adaclarda tineyerek vahsi bir yasam siirer. Sonunda bir
kadin tarafindan doyuruldugu bir manastira alinir. Kadinin
kocasi bunu duyunca Suibhne’yi mizraklar. O zaman Suibhne
bir rahibe ginahlarim itiraf eder ve 6lip sonunda eziyetten
kurtulmadan &nce son ayinler yapilr.

Hikdye mitolojik kuslar ve gdéller sembolizmini Hiristiyan
kefaret mesajiyla harmanlamaktadir. Hikaye, ¢cogunu komik
At Swim-Two-Birds [Yiizmekte iki Kus] basyapitiyla biitiinles-
tiren Flann O’Brien da dahil, modern birkag¢ yazari etkilemis-
tir. Nobel Odiilii kazanan sair Seamus Heaney hikayeyi Swee-
ney Astray [Sweeney Koti Yolda] adiyla ¢evirmistir. 1984 yi-
linda elestirel begeniyle yayinlanmis olup hikayenin artik en
¢ok okunan uyarlamasi haline gelmistir.
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Serlivenler ve Seyahatler

Elyazmalarmda kapsanan hikayelerden birkagi dénemlerin
hicbirisine rahatlikla uymamaktadir. Bunlar genel olarak Eski
irlandaca’da ‘seriivenler’anlamina gelen Echtrae ve ‘seyahatler’
anlamina gelen iImmrama sozcikleriyle taninir. Dikkate deger
iki 6rnek Bran’m Seyahati’ (Immrama Bran) ve ‘Mael Diin’in
Seyahati’ (immrama Mael DUin)dir. Karakteristik olarak bu hi-
kayeler deniz asiri ya da yeraltina olan Obiir Diinyaya seyahat-
lerle ilgilidir. iki tiir arasindaki ana fark seriivenlerde hikaye-
ler gercekten Obiir Diinya’da meydana gelen olaylari aktar-
maktayken, seyahatlerde 6ykii Obiir Diinyaya seyahat sirasin-
da olanlar tzerine odaklanmaktadir. Bu hikayelerle, daha son-
raki azizlerin geleneksel irlanda teknesi olan bir curragh iceri-
sinde bazilarinin Amerika diye teshis ettigi Kutsanmislar Ada-
si’'m aramaya ciktrklari Aziz Brendan’in Seyahati éykusi ara-
sinda bariz paralellikler bulunmaktadir.



Galler'den Masallar

Mabinogion

Cok muhtemeldir ki, Galler'deki hikaye anlatma gelenegi ir-
landa’daki kadar glgliydu ama bu hikayelerin ¢ok daha azi
hayatta kalmistir ve kalanlar da irlandali esdegerlerinden
dnemli 6lcide daha gec tarihli elyazmalarmdadir. Ana killiyat
on doérdinct yuzyil elyazmalarmdan gelen Mabinogion hika-
yelerinden olusmaktadir. Simdi Oxford’daki Bodleian Ktup-
hanesi’nde tutulan The Red Book of Hergest [Hergest’in Kirmi-
zI Kitab1] (Llyfr Coch Hergest) on dérduncl yizyil sonlarina
tarihlenmistir. isim basitce kirmizi deri cildinden ve kitabin
kdkeninin gliney Galler’den oldugu dusunulse de, Hereford-
shire’daki Hergest Court ile olan baglantisindan tiiremektedir.
Tarihi yaklasik 1350 vyillarina giden ve The White Book of
Rhydderch [Rhydderch’in Beyaz Kitabi] olarak bilinen diger
elyazmasi koleksiyonuysa biraz daha eskidir. Bu, yikintilari
orta-Galler’deki Tregaron yakinlarinda olan Strata Florida
Cistercian manastirindaki katipler tarafindan derlenmis go-
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rinmektedir ve simdi Aberystwyth’daki Galler Ulusal Mize-
si’ndedir.

Hikayelere toplu isimleri 1930 ve 1840’larda ¢evirileri ya-
yinlayan Leydi Charlotte Guest tarafindan verilmistir. Mabi-
nogion, elyazmalarmdan birindeki bir katip hatasi olarak go-
rinmektedir ama Leydi Guest bunun mabiriogi'nin ¢ogul bigi-
mi oldu§unu varsaymistir, simdi her iki uyarlama da kullanil-
makta olup, kullanilan bicim baska bir seye degil, kullanan ki-
sinin tercihine baghdir. Kelimenin anlami hakkinda cesitli te-
oriler éne surulmustir. Bazilari bunun tanrica Mabon ile ilgi-
li hikadyeleri belirttigini ileri stirerken, digerleri ‘Genglik Hika-
yeleri’ olarak tercime edilebilece§ini s6ylemektedir. Mevcut
bilge goriusu, katiplerin kelimeyi sadece, siir ya da tarih degil,
bir hikaye yazdiklarini ifade etmek icin kullanmis olduklarini
kabul etmektedir.

Leydi Guest, koleksiyonuna on iki hikaye almistir, ancak bir
tanesi, Taliesin’in Masali’ diger on birinden ¢ok daha gec¢ bir
tarihlidir ve elyazmalarmm ikisinden de gelmemektedir, onun
icin modern koleksiyonlara genellikle alinmamaktadir. Hika-
yelerden dérdi ‘Mabinogi’nin D&rt Dali’ diye bilinen ayri bir
grup olusturmaktayken, diger yedisi elyazmalarmda herhangi
6zel bir diizen igerisinde toparlanmamistir. Buna ragmen ge-
nel olarak iki gruba béluntrler: Arthur icerikli masallardan
olusan Ug¢ Romans’ve aslinda kalan dért masalin kolaylik ol-
sun diye bir araya getirildigi “Yerel Masallar’.

irlanda hikayelerinde ve sézel gelenekten dogan digerlerin-
de de oldugu gibi, hikayelerin orijinal kompozisyonuna bir ta-
rih koymak meseledir. Hiristiyanlik dncesi mitolojisinin etki-
leri kesinlikle vardir, ama daha sonraki Hiristiyan dénemi de
etkilidir ve ortacag Avrupasi romans hikaye anlatim gelene-
giyle paralellikler mevcuttur. Belli tarihlerin olmamasi diger
seylerin yaninda Galler hikayelerinin on ikinci asrin sonlarina
dogru Fransa'da yazilan Chretien de Troyes Arthur romansla-
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rm1 etkileyip etkilemedigini, ya da etkinin 1066’da Normanla-
rin ingiltereyi isgalinden sonra Galler’e yapilan Anglo-Nor-
man akmlari sonucunda Arthur unsurlarinin Galler hikayele-
rine eklenmesiyle diger yonden gelip gelmedigini s6ylemeyi
zorlastirmaktadir. Bir diger olasilik, her iki hikdye dizisinin
de, kaybolmus, daha eski bir tarihli ayni kaynaga dayandigi,
Arthur hikayelerinin Hiristiyanlik éncesi dénemde irlanda’da-
kilere benzer sekilde mevcut oldugunu belirttigi icin ¢ekici bir
fikirdir, ama boyle bir iddia i¢in dogrudan kanit yoktur.
ingilizler, Galler Gizerinde 1282%e kadar nihai zaferi kazana-
madilar ve bundan 6nceki erken ortacag déneminin ¢cogunda
simdi kabaca Kuzey Galler, Orta Galler, Bati Galler ve Giliney
Galler olarak dustindigimz yerlere esit dort ana krallik olan
Gvvynedd, Powys, Deheubarth ve Morgannwg’den meydana
gelen Galler tek bir siyasi varlik degildi. Bu ayri kralliklarin
kendilerine de ender olarak tek bir kral hikmetmis olup ¢esit-
li prenslikler ve asil aileler arasinda bélinmuslerdi. Bu hem
rakip aileler hem de kendileri arasinda ittifaklarin degistigi,
taclarin rakip talipleri arasinda catisma ve kralliklar arasinda
savas donemiydi. Mabinogian hikayelerinin olusmasi iste bu
surekli tehdit ve devamli dovis zemini Gzerindedir.
Hikayelerin icerigi oldukca cesitlidir ve ikisi arasindaki fark-
lihiklar benzerliklerden daha belirgin olsa da, bunu irlanda ge-
lenegiyle kiyaslama tesebbuslerinde bulunulmustur. Bu iki ge-
lenekte kullanilan isimlerden bazilari kesinlikle ayni kdékleri
paylasiyor gérinmektedir -Galler tanri ve tanrigasi Ludd ve
Dén, irlandali Lugh ve Danu ile baglantili gibidir- fakat bu
ilahlarin insan bicimlerinde betimlenis sekilleri bunlarin ir-
landa Denizi’nin her iki tarafinda da mutlaka ayni sekilde al-
gilandigini belirtmez. irlanda ve Galler dillerinin M.O. birinci
bin yil igerisinde birbirlerinden ayristigi disintlmektedir ve
her iki mitoloji icin ayrismadan 6nce var olan proto-Kelt dili
oncesine kadar giden tek bir kaynagin tasavvur edilmesi ceki-
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ci gelmektedir. Ne yazik ki, her iki dilden de kalan metinler
durumun boyle oldugunun kesinlikle s6ylenebilmesine yeter-
li delil saglamamaktadir.

Asagidaki bolim ozellikle ‘Mobinoginin Dért Dali’ hikaye-
lerini ele almaktadir. Bu, diger Mabinogion hikayelerinin de-
gersiz oldugu degil, daha ¢ok bu do6rt hikayenin bunlarin en
¢ok bilinenleri ve genel olarak gelenegin drnekleri oldugu an-
lamina gelmektedir.

Dort Dal

‘Dort Dal’ arasindaki iliski barizdir, ama hicbhir sekilde sii-
rekli bir 6ykl olusturmazlar. Birkac karakter farkli hikayeler-
de ortaya ¢cikmaktadir, ama yalnizca bir tanesi Rwyll ve Rhi-
annon’un oglu Pryderi, ilk ikisinde dnemli bir karakter olma-
sa da dérdinde de vardir. ismin, hikayelerin daha sonraki re-
daktorleri tarafindan dallari birlestirmenin araci olarak be-
nimsenmis olmasi da ayni sekilde muhtemel olsa bile, Dért
Dal, Pryderinin hayati ve yigitlikleriyle ilgili cok daha genis
bir dénemin hayatta kalan hikayelerini temsil ediyor olabilir.
Mabinogion’un kokeniyle ilgili gogu seyde oldugu gibi tah-
minde bulunmak mimkuin olsa da, kesinlikle bilmek mim-
kin degildir.

Elyazmalarmdaki hikayelere isim verilmemistir. Cogu ‘Ma-
binogi’nin bu dali burada bitiyor’satirlariyla sona ermektedir,
onun icin bunlar simdi ya Mabinogi’nin bir dal olarak ya da
her hikayedeki ana karakterin adiyla bilinmektedir. ilk dala
bazen ‘Dyfed Prensi Pwyll’denir, ciinkli onun yasamindaki iki
bolimi anlatmaktadir. Hikdyenin birinci kisminda, Pwyll
uzaktan bir baska tazi strtisini isittiginde tazilariyla ava ¢ik-
mistir. Ne oldugunu gdérmeye gider ve hepsi de Obiir Diinya*-
dan geldiklerini gosteren beyaz viicut ve kirmizi kulaklara sa-
hip olan tazilarin erkek bir geyik getirdiklerini anlar. Pwyll bu
tazilari uzaklastirir ve kendi képeklerini etle doyurur, ama di-
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ger tazilarin boz bir at siiren ve tamamen boz giyinmis olan sa-
hibi gelir ve bu saygisizliga 6fkelenir. Pwyll adama bunu tela-
fi etmek istedigini sdyler, ama bunu uygun sekilde yapmak
icin adamin kim oldugunu bilmesi lazimdir. Adam kendisini
Obiir Diinya’daki, Annwfn Krali Arawn olarak tanitir ve
Pwyll’a kendisini rakip bir kral olan Hafgan’m baskisindan
kurtararak bunu telafi edebilecegini séyler. Bunu yapmak icin
Pwyll, onun gérinimiin( alarak Arawn ile yer degistirmek ve
onun yerine hiilkmederek bir yil sonra, ikinci bir darbe onu
hayata déndiirece§i icin ancak tek bir kilig darbesiyle 6lduri-
lebilecek olan Hafgan ile dovismek zorundadir.

Boylece ikisi bigimlerini takas ederler ve Pwyll, bir yil
Arawn’in yerine hikmetmek tizere Annwfn’a gider. Kendisini
bilge ve adil bir kral olarak kanitlar ve geceleri Arawn’m kari-
siyla ayni yatakta uyur, ama ona dokunmadan yuzini duvara
doner. Yil gectikten sonra doviis yeri olarak tayin edilen sig-
likta Hafgan ile bulusur ve blylk bir ¢arpismadan sonra onu
tek vurusta 6ldirmeyi becerir. Pwyll ve Arawn kendi toprak-
larina dénerler ve Arawn, Pvvyll’in hem iyi bir lider oldugunu
hem de karisina dokunmadigini égrenir. Pvvyll’in kalici bir
dost oldugunu anlar ve her ikisi de birbirlerine hediye atlar ve
atmacalar gondererek dost kalirlar.

ikinci kismina girerken hikaye ansizin degisir. Pwyll kalesi-
nin yakinindaki bir timsekte oturmaktadir, ¢iinkii bunu ya-
parsa koti bir seyin ya da harika bir seyin olacagi séylenmis-
tir. Kar beyazi bir at Gizerinde (bazi yorumcular tarafindan bu-
nun Kelt at tanrisi Epona’yi temsil ettigi éne sturalmdastir) gi-
zel bir kadin yavasca timsegin yanindan gecer ve Pwyll onun
kim oldugunu bilmek ister. Pesinden bir kosucu génderir ama
kosucu beyaz ati yakalayamaz. Pwyll hizli bir at Gzerinde bir
binici gonderir ki, o da yavas gidiyor gibi gériinse bile beyaz
atl yakalayamaz. Ertesi giin Pwyll yine timsege gelir ve beyaz
at gorunince pesinden sahip oldugu en hizli atm tzerinde bir
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binici génderir, ama binici beyaz ati ne kadar hizli izlerse o da
o kadar uzaklasiyor gérinir. Ugiincii giin beyaz atin ardindan
kendisi gider ama yaklasamaz, onun icin kadina beklemesi
icin bagirir. Kadin onu beklemekten memnun olacagini séyler
ve ‘atlari korumus olacagi i¢cin keske bunu daha dnce istesey-
din’ cevabini verir.

Sonunda Pwyll beyaz atm lzerindeki kadinla bulusur ve ona
kim oldugunu ve ne yaptigini sorar. O da ona Rhiannon oldu-
gunu ve onu gérmeye geldigini, ¢clinki babasinin kendisini
sevmedigi bir adam olan Gwawl ile nisanladigini anlatir. Bir
sOlen hazirlanmistir ve Pvvyll’t davet eder ki bu, dogrudan soy-
lemeden onunla evlenecedi manasmdadir. Oraya varinca ken-
disine bir iyilik yapilmasini isteyen tanimadigi bir adamla kar-
stlasir. Pwyll razi olur, Rhiannon da ona aptal oldugunu, ciin-
kii ondan o gece Rhiannon ile yatmamasini* ve sdlen igin ha-
zirlanan tim erzaki kendisine vermesini isteyen adamin aslin-
da Gwael oldugunu soyler. Pwyll fiillen Gwawl’'m Rhiannon ile
evlenmesine izin vermis bile olsa, bir kez s6z verdigi i¢cin bu-
nu kabullenmek zorundadir. O da bir yil daha Gwawl ile ev-
lenmeyecegini séyler ve Gwawl gittikten sonra o zaman yapi-
lacak sdlenin erzaki icin Pwyll’a 6zel bir guval verir.

Gwawl bir yil sonra nikaha gelir ve Pwyll’in adamlari dagin
icin ¢uvali erzakla doldurmaya calisirlar, ama tim cabalarina
ragmen erzak asla ¢uvalin dibine gitmez. Gwawl ¢uvalin icine
kendisinin girip erzaki asag! bastirmasi i¢in kandirilir, girince
de Pwyll onun Gzerinden c¢uvali kapatir. Sonra da o ve adam-
lari herkesin sirayla ¢uvala vurdugu Porsuk Cuvalda denilen
bir oyunu oynarlar. Oyunu durdurup hayatini kurtarmak icin
Gwawl kendisini ddéven hi¢c kimseden intikam almayacagina
s6z verir. i¢ avliuyu terk eder, Pwyll ve Rhiannon’da birlikte
ziyafete otururlar.

* Ortagadda derebeyleri kendi mali sayilan halktan kisilerin evlenmelerine izin ver-
meyebilirdi, ayrica diigiin gecesini gelinle gecirmek hakkina sahipli - ¢.n.
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Duagin bitince c¢ift Dyfed’e donerler ve hamile kalmadigi
uzun bir siire sonra Rhiannon dogdugunun ertesi gini kay-
bolan bir oglan dogurur. Kendileri su¢clanmasin diye hizmet-
ciler yeni dogmus birkag¢ kdpek yavrusunu oldirip, kendi ¢o-
cugunu o6ldirmiis gibi gérinmesi icin uyuyan Rhiannon’un
yuzine ve ellerine kan bulastirirlar. Pwyll, Rhiannon’u bosa-
may! reddeder ama onun icin tuhaf bir ceza ortaya atar. Yedi
sene boyunca satoya gelen herkese oglunun nasil ortadan kay-
boldugunu anlatmak, sonra da sanki bir atmis gibi onlari sir-
tinda tasimayi teklif etmek zorundadir.

Galler’in bir baska yerindeyse, bir lordun yeni dogmus k-
mes kusunun ortadan kayboldugu ahirinda esrarli bicimde be-
bek bir oglan ortaya ¢ikar. Kendileri cocuksuz olan lord ve ka-
rist ona Gwri Wallt Euryn, Sari Sach Gwri adini vererek ogla-
ni kendilerininmis gibi biyutdarler. Baytdukce Pwyll’a benzer-
ligi acik hale gelir ve c¢ift oglani Pvvyll’in satosuna geri gotir-
mek zorunda olduklarina karar verirler. Lord onu alir ve sato-
ya vardiklarinda Rhiannon hikayesini lorda anlatir ve onu sir-
tinda tasima teklifinde bulunur. Lord teklifi reddeder ve kayip
oglani getirdigini soyleyerek oglani Pwyll’a gotirir. Habere
¢ok sevinilir ve Rhiannon cezasindan kurtulur. Hikaye oglana
Pryderi diye yeni bir isim konuldugunu ve Pwyll 6ldiukten
sonra onun veliahdi olarak tlkeyi ydnettigini anlatarak biter.

‘LI'’in Kizi Bramven’ olarak hilinen ikinci Dalda, irlanda
krali Matholwch, evlenmek icin Branwen’i istemek izere Har-
lech’e gelir. Kizin kral olan agabeyi Bendigeidfran razi olur ve
buyuk bir dagun baslar, ama tvey agabeyi Efnysien ofkelidir,
cunki ona danisilmamistir. Ofkesini gostermek igin, Mat-
holvvch’in atlarini baska seylerin yani sira gézkapaklarim ve
kulaklarini keserek sakatlar. Bu Mathohvch’e biiylik bir haka-
rettir ve Bendigeidfran atlari kendilerininkilerden bazilariyla
degistirerek ve Mathohvch’e altin, glimus teklif ederek telafi-
ye calisir. O da kabul eder, fakat Bendigeidfran onun yine de
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memnun olmadigini anlar ve ona 6luyl hayata dondirme gu-
clne sahip bir kazan verir.

Hakaretin dizeltildigine memnun Matholvvch, Branwen ile
irlanda’ya déner ve Branwen, Gwern adini verdikleri bir oglan
dogurur. Fakat irlandalilar memnun degildir, ¢inki hakare-
tin dcundn alinmadigint disinmektedirler, onun icin Bran-
wen’i maiyete yemek pisirmesi icin mutfaga goénderirler. Ora-
dayken mutfaga her giin et sevk eden kasap onun kulaklarini
yumruklar.

Ceza ve zulim ¢ yil devam eder, bu sirada Branwen, Ben-
digeidfran’a mesaj gétirmesi icin bir sigircik egitir, o da kiz
kardesine ne oldugunu 6grenince irlanday! istila etmek lizere
bir ordu toplar. Cok iri oldugu igin yiriyerek gecen Bendige-
idrfan hari¢ tim ordu irlanda Denizini teknelerle asar. irlan-
dalllar onun geldigini gorir ve arkalarindaki képriuyd yikarak
bir nehrin ardina c¢ekilirler. Bendigeidfran kendisini insan
kopri yapar ve ordusu onun Gzerine tirmanarak nehri geger.
irlandalilar, Bendigeidfran’a yetecek kadar biyiuk bir ev insa
etmeyi teklif ederek baris pazarligi yapmak isterler, o da kabul
eder. Efnysien bir bityenigi sezer ve ev insa edilirken 6nce bir
kontrol etmek icin iceri girer. irlandahlar'm evdeki her siitu-
na deri ¢uvallar bagladiklarini gorir ve iclerinde ne oldugunu
sorar. Yalnizca un oldugu cevabini verdikleri zaman birine gi-
der ve icinde saklanan silahli bir adam oldugunu anlar. Cuva-
i sikistirarak adamin kafasini ezer ve diger cuvallara gidip ay-
nisini yapar.

Her iki tlkenin adamlari farkli uglardan eve girerler ve hep
birlikte ziyafete otururlar. Efnysien yine, bu defa Mat-
holvvch’in kiicik oglu Gwern tarafindan hakaret gérdaguni
hissedinceye kadar her sey iyi gitmektedir. Oglani kaldirip
atese firlatarak irlandalilarila Galliler arasinda muazzam bir
kavga baslatir. Oliilerin cesetleri birikir ve irlandalilar dliileri-
ni dovisiu devam ettirmek lzere onlari hayata dondiiren kaza-
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na attiklari icin baskin ¢ikmaya baslarlar. Efnysien ne oldugu-
nu gorir ve 6li taklidi yaparak irlandali dlilerin arasina sak-
lanir. Kazana atilir ve tim giicini kullanarak, o gayretle ken-
di kalbini de patlatarak onu pargalara ayirir.

Kadin ve ¢ocuklarin bile éldirilduagi katliam, tim irlan-
da’da Galliler'in yedisi, Bramven ve zehirli bir mizrakla aya-
gindan yaralanan Bendigeidfran disinda kimse kalmayincaya
kadar devam eder. O, adamlarina kafasini kesip kendileriyle
birlikte Harlech’e gdtiirmelerini soyler, onlar bunu yaparken
kesik kafa konusmayi surdirir. Bramven de Galler’e ddner,
bu kadar insanin 8liminden bedbaht olur ve hi¢c dogmamis
olmay arzulayarak &lir. Adamlar yillarca siiren bir sélene gi-
risirler, irlanda’daysa bes gebe kadin doviiste uzak magaralara
saklanarak hayatta kalmistir ve cocuklari tlkeyi yeniden kala-
baliklastirmaya devam ederler.

Pryderi irlanda’daki katliamda hayatla kalan yedi Galli'den
biridir ve Uciincii Dal olan “LI'’in O§lu Manavvydan’m baslan-
gicinda, Bendigeidfran’m kardesi ve veliahdi Manavvydan’m
bu dinyada yalniz oldugunu anladigi Dyfeddeki karisi Cig-
fa’ya doner. Pryderi, Manawydan’a evlenmesi icin annesi Rhi-
annon’u onerir ve ikisi bulustuklarinda aniden bir birlik olus-
tururlar. Bir gece kesif bir sis tum Glkeye ¢cokilp, kalktiginda
Dyfed’deki diger tim insanlar ve tim evcil hayvanlar ortadan
kaybolana kadar iki ¢ift Dyfed’de mutlu bir sekilde yasar.

Onceleri iki ¢ift avcilikla gecinir, sonra av hayvanlan azalin-
ca sandal yapma isine baslamak lzere ingiltere’deki Here-
ford’a tasinirlar. Yiksek kaliteli mal yaparak 6ylesine basaril
olurlar ki yerel zanaatkarlarin hepsi issiz kalir. Pryderi ve Ma-
nawydan’ &ldirerek gecimlerini korumayi kararlastirirlar,
ama iki Galli onlarin planlarini isitir. Fevri olan Pryderi kalip
dovismek isterken, daha ihtiyatli olan Manawydan baska bir
kasabaya tasinmak zorunda olduklarini séyleyerek sagduyu
Onerir. Kalkan yapmaya basladiklari baska bir kasabaya tasi-
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nirlar ama klise kendini tekrar eder ve yine ayakkabi yaptikla-
ri bir baska kasabaya tasinirlar. Uciincii kasabadan da siiriil-
dikten sonra Dyfed’e geri dénerler ve yine avcilikla yasarlar.

Avlarin birinde Pryderi, bariz sekilde bir Obiir Diinya hay-
vani olan piril piril beyaz bir yaban domuzuna rastlar. Bir ka-
leye kadar onu izler ve Manawydan’m ikazina ragmen pesin-
den kapidan igeri girer. Manawydan, Pryderi’nin ¢ikmayaca-
gindan emin olana kadar disarida bekler, sonra da Rhiannon’a
doéner. Kadin, kocasinin oglunu ardinda birakmasindan etki-
lenmemistir ve ne oldugunu anlamak icin kaleye kendi gider.
icerde Pryderi’nin iri eliyle bir kase tuttugunu ve konusama-
digini gorir, kaseyi kendisi alir ve ayni sey olur. Sis her seyi
orterek geri doner ve kalktiginda icindeki Pryderi ve Rhian-
non ile birlikte kale yok olmustur.

Manawydan ve Cigfa, Dyfed’de yalniz kalmislardir ve iffetli
bir ¢ift olarak yasarlar. ingiltere'ye basarisiz bir seyahatten
sonra geri donerler ve U¢ tarlaya bugday ekerler. Ekin guzel
buylr, ama Manawydan bugday1 hasat etmeye niyetlendigi bir
sabah tarlaya geldiginde ekini mahveden dev bir fare ordusu
bulur. Onlari durdurmaya calisir, ama ondan c¢ok daha hizli-
dirlar. Yakalayip bir eldivene koydugu 6zellikle sisman bir ta-
nesi haric, elinden kolayca kacarlar.

Ertesi gin Manawydan fareyi hirsizlik suguyla asmaya karar
verir ve onu Pvwyllin Rhiannon’u ilk kez gérduginde oturdu-
gu tumsege gotirir. Fareyi asma sansi olmadan (¢ yabanci
-bir bilgin, bir rahip ve bir piskopos- art arda ortaya cikarlar.
Bunlar birinci sisten sonra Dyfed’de goriinen ilk yabancilardir
ve her birisi Manawydan’a fareyle ne yaptigini sorar. Onlara
bugdayini caldi§i i¢cin fareyi idam ettigini soyler ve her biri
ona seviyesizce oldugunu dusinduklerini soéyledikleri bir sey
yapmasini engellemek tzere fare igin giderek artan miktarlar-
da para teklif eder. Her dneriyi reddeder ve piskopos ona pa-
ra kabul etmeyecekse, fare icin ne istedigini, fiyatinin ne oldu-
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gunu sorar. O da Pryderi ve Rhiannon’un iade edilmesini ve
toprak Gzerindeki sisin getirdigi buyunin kaldirilmasini iste-
digini soyler. Piskopos kosullara razi olur, ama Manawydan
yine de fareyi ona vermez. Farenin aslinda kim oldugunu so-
rar, piskopos da ona karisi oldugunu s6yler. Kendisinin de as-
linda Cil Coed’in oglu Llwyd oldugunu ve arkadasi Gwawl’a,
Pwyll’in (Birinci Dal’da) yaptiklarinin intikamini almak igin
Dyfed’e yapilan blyiden sorumlu oldugunu anlatarak devam
eder. Manawydan fareyi birakmadan énce Llywd’dan, Dyfed’
baska blyu yapmayacagdina dair séz vermesini ister, kabul
edince de fareyi ona verir. Fare birden bire Llwyd’in karisina
dénusir, Dyfed topraklari eski ihtisamini geri alir, Pryderi ve
Rhiannon da serbest birakilir.

Son hikadye olan Do6rdunci Dal, Gwynedd’deki hikimdarli-
g1 (Pryderi'nin Dyfed’deki) hikumdarhg§iyla cakisan, Mat-
honvvy’nin oglu Math ile ilgilidir. Durumun neden bdyle oldu-
gu hakkinda bir sebep verilmedigi halde, oldukc¢a garip bir se-
kilde, savas halinde olmadikca ancak ayaklarini bir bakirenin
kucaginda tutarak yasabilmektedir. Math’m yegeni Gilfaethwy,
bakire Goewin’e asik olur. Sihirbaz olan kardesi Gvvydion,
Goewin’i Math’ten kurtarmak igin, Pryderi’nin o zamanlar
Galler’de yeni hayvanlar olan domuzlarini Gwydion’un biyu-
ledigi atlara ve kopeklere karsilik takas etmesi icin kandiril-
masini gerektiren karmasik bir plan ortaya atar. Pryderi kan-
dirildigint anlar ve Gvvynedd ile savasa girer. Math doviistey-
ken Gilfaethwy, Goewin’e tecaviz eder ve bdylece Math do-
nince ayaklarini artik onun kucagina koyamaz. Cilgina déner
ve iki yegenini, dnce art arda erkek ve disi geyige, sonra do-
muza, en sonunda da kurda doniusecekleri t¢ yil boyunca str-
gin eder. Degisen bu bigimlerin her birinde, Hyddwn adh bir
geyik, Hychdwn Hir adli bir domuz ve Bleiddwn adli bir kurt
yavrularlar.

Uc yilin sonunda tamamen kendilerine ve Math’'m ic avlusu-
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na geri dénerler. Math, Gvvydion’a bir sonraki bakirenin kim
olmasi gerektigi hakkinda tavsiyesini sorar, o da kiz kardesi
Aranrhod’u onerir. Math, gergekten bakire olup olmadigini
anlamak igin onu sinamaya karar verir, sinama sirasinda kiz
iki oglan dogurur ve utang icerisinde i¢c avliudan kagar. Oglan-
lardan Dylan adi verilen birisi balik gibi ylzebilmektedh ve
kisa zamanda denizde yasamak Ulzere i¢ avliuyu terk eder. Di-
ger oglani Gwydion blydtlr ve dort sene isimsiz kalir. Wydi-
on oglani Aranrhod’u gérmeye gotlriir ve utancini hatir-
lattigi icin kadini 6fkelendirir, kadin da oglana ancak kendi-
sinden isim alabilecegini soyler.

Hileci Gvvydion bir plan ortaya atar. O ve ¢ocuk ayakkabici
kihigina girerek Aranrhod’a giderler, kadin oglani tanimaz. Ka-
din ¢ocugun oylesine beceri ve dogrulukla bir kusa tas attigi-
ni gorir ki, ona Lleu Llaw Gyffes, yani ‘acik [renk] sacli eli be-
cerikli’adini koyar. Cocugun onun oglu oldugu aciga cikar, o
da kendisi ona silah vermedikcge asla silah alamayacagini soy-
ler. Gvvydion ve Lleu bu sefer de kendilerini ozan kiligina so-
karlar ve Aranrhod’u mulkine saldiri olacagina ikna ederler.
Kadin Lleuya silah verir, ancak yine kandirildigini anlar,
onun icin Lleu’ya yerylzindeki higbir irktan karisi olamaya-
cagini soyler.

Math ve Gwydion birlikte mese, katirtirnagi ve kecisakali ¢i-
ceklerinden glzel, gen¢ bir kadin yapiverirler ve ona, cgicek
yizli anlamina gelen, ama ayrica bir baykus ismi de olan Blo-
deuedd adini koyarlar. Lleu ve Blodeuedd’in birbirlerine aba-
yi yaktiklari ve birlikte yattiklari bir digiin yaparlar. Sonrasin-
da Math onlara Dinoding’de bir mulk verir, gidip orada yasar-
lar. Bir guin Lleui, Blodeuedd’iyalniz birakarak Math ile bulus-
maya gider. Kadin evin yanindan ylrliyerek gecen bir avci
olan Gronw'u gorir ve adet oldugu gibi onu dinlenmesi igin
davet eder. Aniden birbirlerine delice asik olurlar ve o gece
birlikte yatarlar. Ertesi sabah, birlikte kalabilmeleri igin



Bili Price 113

Lleu’dan kurtulmak tzere bir plan yaparlar. Blodeuedd, yara-
lanmayan Lleuva, bunu onun emniyetini disindugu icin ya-
piyormus gibi, nasil éldirtlebilecegini sorar. Kadin bunu so-
runca Lleu de ona, yalnizca Pazar glnlerinde bir yil boyunca
yapilan 6zel bir mizrakla ve ancak bir ayagi banyo suyunda di-
ger ayagi da bir lekeye dokunurken vurulursa dldurilebilece-
gini soyler.

Gronw ve Boldeued, Lleu’nun dlmesi icin gereken bu kosul-
larin bir araya gelebilecedi bir durum ayarlarlar. Lleu, yanma
bir teke koyduklari banyodan ¢ikarken, Gronw &6zel mizragi
ona firlatir. Mizrak Lleuya vurup yaralar, ama o bir kartala
doénusup ucarak élumden kurtulur. Lleu gidince, Gronw esya-
larint alip Blodeuedd’e tasinir. Bu sirada Gwydion kartali takip
eder ve Lleuyu insan bigcimine dondurir. Ayrica Blodeuedd’i
de bulur ve onu baykusa c¢evirip, bir daha ylzini gundiz as-
la géstermeme cezasina carptirir. Gronw bir kayanin ardina
saklanir ama Lleu mizragini 6ylesine bir gicle firlatir ki, kaya-
dan gecip onu oldarir ve mallarini geri alir. ‘Mabinogi’nin
Dort Dali’ da boylece sona erer.

Diger Kaynaklar

Onlari elde ettigimiz ortacagdaki sekle getirilmis olan Mabi-
nogion'un on bir hikayesi, hayatta kalan Galler mitolojisi mal-
zemesinin ekseriyetini olusturmaktadir, ama baska birkac
kaynak daha vardir. Bunlar mitolojiye bazi dokundurmalar ve
birtakim sdzde-tarihgeler iceren ozan siirinin hayatta kalan
orneklerini kapsamaktadir.

Geleneksel olarak altinci yizyilda is yapmis oldugu soyle-
nen ozan sair Taliesin’e atfedilen The Book of Taliesin ¢ok da-
ha eski tarihli siirler iceren bir on ddrdinci yuzyil elyazmasi-
dir. Bunun dogru olup olmadidini, hatta Taliesin’in var olup
olmadigini bilmenin bir yolu yoktur, ama dogruysa bu, siirle-
ri Galce yazilmis en eski siirler haline getirmektedir. Koleksi-
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yon Gvvydion ile Obir Diinyanin krali Arawn arasindaki,
Gwydion’un bir ormandaki agaclari kendi yaninda dévisme-
leri icin askere aldi§i bir savasla ilgili ‘Adaclarin Savasi’ni (Cad
Goddeu) kapsamaktadir.

Bir diger elyazmasi The Book of Aneirin, belki de bu siirlerin
en ¢ok bilineni olan Y Gododdin’i, M.S. 600 yillarinda yapildi-
g1 disunilen Catterick savasinda 6len, ingiltere ile iskocya
arasindaki sinirin her iki tarafini da kapsayan bir bdlge olan
Gododdin savasgilari i¢in bir dizi agiti icermektedir.

Galler Uclusii olarak bilinen bir parcalar koleksiyonu ise
The Red Book of Hergest Ve The White Book of Rhydderch dahil,
birka¢ el yazmasinda mevcuttur. Bunlar bazen isme iliskin hi-
kayenin aciklamasinin eslik ettigi, bazen de yalnizca kendi ba-
sina isimler olarak Ug¢ isimlik bir liste bicimini almaktadir.
Bunlar ozan sairler icin bir hafiza yardimcisi seklinde yazilmis
gérinmektedir ve simdi bir ozanin tasarrufunda olabilecek bir
dizi hikayeye esrarengiz bir bakis temin etmektedir. Ugliilere
elyazmalarmda genellikle Britanya Adasinin On Ug¢ Hazinesi’
olarak bilinen, alevler degerli adami yakmasa da c¢ekildiginde
alev alan Rhydderch Hael’in Kilici Beyaz Kabza gibi ¢cogu si-
hirli olan seylerin bir listesi eslik eder.

Sozde tarihgelerden en c¢ok bilineni Monmouth’lu Geof-
frey’in The History of the Kings of Britain [Britanya Krallarinin
Tarihcgesi] dir. 1136°da yazilmistir ve Geoffrey’in, Truvali Ae-
neas’in torunu Brutus dedigi ilk krala kadar geri giden yakla-
stk 2000 yillik Britanya tarihini kaydettigi iddiasinda olup,
Kral Lear ve Kral Arthur’un anlatimlarini da icermektedir. Ta-
rih bilginligi ¢calismasi olarak The History of the Kings of Brita-
in biraz da Geoffrey’in hayale olan meyli ylizinden ciddi ye-
tersizliklere sahiptir, ama yazar artik kaybolmus olan kaynak
malzemesinden yararlandigi icin ilgi devam etmektedir.



Kalanlar

Mitoloji ve Halk Masallari

Simdiye kadar bu kitap Kelt mitolojisini neredeyse tamamen
irlanda ve Galler bakis acisindan ele almis bulunmaktadir. Bu
son bolimdeyse odak noktasi simdilerde Kelt diinyasi olarak
diustindigimiiz seyin geri kalanina, iskocya, Man, Cornvvall
ve Brittany’e kaymaktadir. Bu sonradan akla gelmis gibi go-
rinse bile, kesinlikle kasith degildir. Bu bdlgelerin halklarinin
kuskusuz hikaye anlatimi gelenegiyle ifade edilen, her kirinti-
si irlanda ve Galler’inkiler gibi olusmus bir mitolojiye sahip
oldugu kesindir. Ne yazik ki ortagag donemi baslarinda bu hi-
kayeler kaydedilmis gibi gérinmemektedir, ya da bu dénem-
de hikayeler yazilmis olsa bile en azindan hicbir sey kalma-
mistir. Bu, bu yerlerden hicbir yazi kalmadi demek degildir.
Erken ortacag elyazmalar dzellikle iskogya’da kesinlikle mev-
cuttur, ama birka¢ kenar notu ve karalamalar disinda ¢ok azi
Keltcedir ve sézel gelenede dayanan hikayeler yoktur.

Yazili kaynaklarin olmadigi yerlerde mitoloji hakkinda gok
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fazla bir sey sdylemek elbette zordur. Sézel gelenek icerisinde
olusturulan hikayelerin anlatilmasi sona ererse bunlar kaybo-
lur ve yeniden olusturulamaz. Yine de, en azindan Kelt bélge-
lerinin bazilarinda s6zel hikdye anlatim gelenedi modern za-
manlarda halk masallariyla devam etmistir. Bilginler bu tir
sozle nakledilen hikayeleri kiicimsemeye egilimli olmuslar-
dir; belki de konuyla ilgili daha eski literatiirde sik sik ‘cahil
koyliler’ diye bahsedilen kimselerden ¢ok, hikayeleri elyaz-
malarma kaydeden manastir katipleriyle 6zdeslestikleri igin
belirgin bir yazili kaynak tercihleri vardir.

Sozel gelenedin hikayeleri okuryazar bir toplumun iyi egi-
timli Gyelerine basit gelebilir, ama dengeli ve dnyargisiz bir
degerlendirme bu mitevazi sayilan halk masallarindaki ¢oklu
anlam katmanlarini ve adamakilli gelismis sanat seviyelerini
ortaya cikarabilir. Akademik fikrin bu so6zel geleneklere daha
fazla agik oldugu son zamanlarda bunlarin bircogunun yok ol-
ma noktasina gelmis olmasi bir ironidir. Egitime daha genis
ulastlabilirlik ve bunun sonucu olan okuryazarlik seviyelerin-
deki artis iyi bir sey olarak gdérilebilir, fakat bunun yan etki-
lerinden bir tanesi sézlii hikaye anlatimindaki muazzam aza-
lis olmustur. Ginlimuzde hikayelerimizi geleneksel hikayeci-
den degil, kitaplardan, filmlerden, televizyondan ve internet-
ten dinlemekteyiz.

Etrafimizdaki dinyay1 ele alis ve onu algilayis seklimiz el-
bette daima uyarlama ve degisime konu olmustur ve bu diger
her sey kadar hikaye anlatimi igin de dogrudur. Bu siirekli de-
gisim hali nedeniyle, halk masallarinin Hiristiyanlik éncesinin
mitolojik temelli hikdyelerine kadar giden sirekli bir hikdye
anlatma geleneginin temsilcileri olarak goérilmesinde sorun
vardir. Bu sorun, halk masallariyla erken ortacag dénemi el-
yazmalarinda korunan hikayeler arasindaki kesin iliskinin be-
lirlenmesinde yatmaktadir. Manastir katipleri hikayeleri, Kelt
soylularinin evlerinde bir konuma sahip olan profesyonel
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ozan sinifindan kaydetmis gibi gérinmektedir. Genellikle in-
giltere’den gelen su ya da bu tir baskilar sonucunda bu soylu
evlerin ¢dkisu bu tdr hikdye anlatimina son vermistir, ama
alelade denilen insanlar arasinda, O0zellikle de Kelt dillerinin
genis capta konusulmaya devam edildigi yerlerde gelenek de-
vam etmistir. Profesyonel ozanlar, gelenegi nesillerdir izlemis
olan ailelerden gelirler, hikdyeler ve hikaye anlatim teknikleri
onlara aileden ge¢cmistir. Kelt soylulugu ¢oktikce, bu ayni ai-
lelerin miras aldiklari gelenedi kendilerini icinde bulduklari
dusik kosullarda sirdurdiklerini varsaymak kolaydir ama
bunun kesinlikle bilinmesi imkansizdir. Eger durum gercek-
ten buysa, o zaman folklorcular tarafindan on dokuzuncu
ylzyildan itibaren Kelt diinyasinin farkli kisimlarindan topla-
nan hikayeler, ylzlerce, hatta muhtemelen binlerce yil geriye
giden bir gelenegin hayatta kalisini temsil ediyor olabilir.

Halk masallarinin icerigi bireysel hikdye anlaticisina ¢ok
baglidir, her cesit etkiye ve degisen kosullara da a¢ik olabilir.
Eski bir mitolojik hikayeyle modern halk masali arasindaki
icerik ve karakter benzerlikleri, olmayan bir iliskiyi belirtiyor
olabilir. Ornedin modern Finn MacCool hikayeleri savascl
kahraman Fionn mac Cumabhill’®e kadar geri gidiyor olabilir,
ya da tamamen hikayelerine bir derecede otantiklik katmak
icin ismi 6din¢ alan modern yazarlarin icadi olabilir. Bu ce-
kinceler akilda tutularak, bu bélimin geri kalan1 Kelt bdlge-
sinin halk masallarina bir g6z atmaktadir.

iskocya ve Man

iskocya’nm batisindaki Argyll ile Kuzey irlanda’nin kuzey-
dogu sahili arasindaki bogaz olan North Channel en dar oldu-
gu yerinde yalnizca on iki mil genisligindedir. irlanda Denizi’-
nin Atlantik Okyanusuyla birlestigi bu kanalin her iki tarafin-
daki insanlar arasindaki baglanti artik gegen birkag bin yillik
siirec icerisinde oldugu kadar aciktir. irlanda ile iskogya ara-
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smda hareket siradandi ve MS besinci yizyilda kanalin her iki
tarafindaki topraklar Dal Riata kralligi olarak birlesmisti. Bu-
nun irlandalilar’in iskocya’ya gecmelerinin mi, iskoclarin ir-
landaya ge¢melerinin mi sonucu oldugu, yoksa iki bélgedeki
insanlarin ayrimi anlamsiz kilacak kadar baglantili olmalari
nedeniyle mi oldugu tartisma konusudur. Fakat konusulan
Kelt dilinin irlanda kékenli olup, iskogyaya yayilarak, orijinal
bicimden simdi isko¢ Galcesi diye bilinen bicime doénistigi
kesin gorinmektedir.

iskogya’ya Hiristiyanlik da irlanda’dan gelmistir. Geleneksel
olarak, 563 yilinda lona adasindaki manastiri kuran ve irlan-
daca Colm Cille olarak bilinen Aziz Columba tarafindan geti-
rildigi soylenmektedir. Yaldizli elyazmalari burada dretilmis-
tir -The Book of Kells’in en azindan bir kisminin lona’da yazil-
mis oldugu iddia edilebilir- ama erken dokuzuncu asirda ma-
nastirin tehlikeye acik konumu onu Viking akincilari icin ga-
yet savunmasiz kilmistir. Belki The Book of Keils dahil, deder-
li esyalar irlanda’nin i¢c kisimlarindaki manastirlarin géreceli
emniyeti icerisine tasinmistir. O zamanlar lona’da kalan higbir
sey, kesislerin de agir zayiat verdigi Viking akmlarina dayana-
mazdi. 806 yilinda manastirdaki, muhtemelen Vikingleriin<
kurbani olan herkes katledilmis olarak bulundu.

irlanda ile bdylesine yakin baglar olduguna gére, Iskog-
ya’nin bati kiyisindaki isko¢ Gal topluluklarinin hikaye anla-
timinda eski irlanda hikayelerinin yankilarinin bulunmasi
pek de sasirtici degildir. Bu hikayelerin Nova Scotia’daki Cape
Breton’un Galce konusan topluluklari arasinda hayatta kaldi-
gindan bahsedilmisti, ama yurda daha yakin érnekler de bulu-
nabilir. On sekizinci yiuzyilin sonunda James Macpherson’un
Ossian siirlerinin muazzam basarisindan sonra ve bunlarin
belirsiz kokenin® ragmen, Kelt folkloru ragbet gérmistir. Bir-
kag folklorcu gergcek masallari o zaman oldugu sekilde kaydet-
mek iizere iskogya’nin batisina seyahat etmis ve bunlar Gal hi-
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kayecileri tarafindan onlara anlatiimistir.

Yayinlanan koleksiyonlarin en iyilerinden bir tanesi, John
Francis CampbeH’in 1860°da d&rt ciltlik bir uyarlama halinde
¢ikan Popular Tales oj the West Highlands [Bati Yaylalarinin
Halk Masallaradir.& Campbell’in aktardigi hikayeler Yaylala-
r’m ve Hebride Adalari’nin her tarafindaki bircok farkli insan-
dan gelmis olup, ¢ogu simdi peri masallari olarak tarif edebi-
lecegimiz, Yunan mitolojisinden Grimm Kardeslere kadar ¢e-
sitli etkileri gosteren seylerdi. Digerleri koken bakimindan da-
ha anlasilir bicimde Kelt idi ve irlanda dénemlerinin karakter-
lerini, 6zellikle de Fionn mac Cumhaill’i icermekteydi. Bir 6r-
nek, G¢lncl bolimde aktarilan Ulster D6nemindeki hikayeye
¢ok benzeyen bir Diarmuid ve Grainne hikayesi uyarlamasi-
dir. En uzun ve tek bir hikaye anlaticisi tarafindan anlatilmak
yerine, farkl birkac kaynaktan toplanan bir tanesi, irlandall
genc bir kralin yigitliklerinin karmasik ve kapsamli bir 6yki-
sii olan The Story of Conall Gulban’[Conall Gulban’in Hika-
yesi] dir. Istilalar Kitabi dahil, irlanda’nin s6zde-tarihce elyaz-
malari da onun tiim irlanda’nin dérdiinci yizyil sonundaki
Yice Krali Niall Noigiallachin (Dokuz Rehineli Niall) sekiz
oglundan biri oldugunu séyleyerek Conall Gulban’dan bah-
setmektedir. Bu anlatimlara gére Conall, simdi County Done-
gal olan yerde Tir Conaill kralligini kurmustu ve bircok bas-
kalari arasinda Colm Cille’nin ceddiydi.

Farkli bir folklor dizisi hem karada hem de suda yasamala-
rini saglayarak insandan foka, sonra da tekrar insana déniise-
bilen fok-insanlar olan selkilerle ilgili hikayeleri aktarmakta-
dir. 1954 yilinda seyahatlerini ve isittigi hikayeleri aktardigi o
harika The People oj the Sea [Denizin insanlari] kitabini yayin-
layan ingiliz yazar David Thompson, Orkney, Shetland, Heb-

37) Popular Tales of theMVesl Highlandsm ddrt cildinin de metinleri www.sacredtexts.
com/neu/celt’de bulunabilir.
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ride Adalari ve irlanda’nin bati kiyisindaki fok-insanlar dedigi
kimselerin bu hikayelerini arastirmistir.830rkney Adalarinda-
ki Kuzey Ronaldsay adasindayken, hikayelerden, bir toprak
sahibinin kizi olan uzun boylu, acik tenli ve muhtemelen Nor-
vec kokenli olarak tarif edilen Brita ile ilgili bir tanesi kendi-
sine Margaret Fea tarafindan anlatilmistir. Kiz babasi i¢in ¢a-
lisan bir adama kalbini kaptirir ama babasina sdylemeye kor-
kar, ¢clinkii adam fakir ve alt tabakadandir. Babasi 6ldikten
sonra Brita adamla evlenir ve birka¢ yil mutlu olur. Cocukla-
ri olmamasinin disinda aralarinda her sey iyidir. Brita kocasin-
dan memnun olmamaya baslar ve bir giin selkilerle konusmak
icin sahile iner. Denize yedi gbzyas! damlatinca bir selki basi-
ni suyun dstiine ¢ikarip meselenin ne oldugunu sorar. Mese-
leyi anlatinca o da ona, yilin en ylksek iki gelgitinden birisi-
ne iliskin bir vakit olan yedi akinti vaktinde kendisiyle ayni
noktada bulusmasini sdyler. Kadin randevuya uyar ve selki
ona erkek seklinde gelir. Bu ilk seferden sonra kadin selkiyle
bulusmak i¢in defalarca sahile gider. Sonra kadin hepsi de el-
leri ve ayaklari perdeli bircok ¢cocuk dogurur, bunlar ebe tara-
findan kesilir, yeniden biylmelerini engellemek icin de di-
zenli olarak kirpilmalari gerekir.

Diger selki hikayelerinin ¢ogu erkek ve disi foklarin insan-
larla olan cinsel iliskilerinden bahseder. Selkiler derilerini si-
yirarak kendilerini insana donustirurler ve birlikte oldugu in-
sanlar derileri saklayarak ya da kendileri giyerek onlarin kara-
da kalmalarini saglamaya calisirlar. Bu hikayeler ilk kez Ork-
ney Adalari’nda ¢ikmis gibi gérinmektedir ve Kelt dinyasi
kadar Norvec¢ hikayelerinden de etkilenmis olabilir. Oradan
iskog ve irlanda kiyilari boyunca yayilmis olup, irlanda Deni-
zinde muhtemelen bir isko¢ devine nisan alip iskalayan dev
Finn MacCool tarafindan firlatilmis bir tas yigini olan Man
Adasi’nda da bilinmektedir.

38) Thomson (yeni baski 1996).
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Man Adasi mitolojisi hakkinda, iskogya hakkinda olandan
daha az bilgi mevcuttur. irlanda Denizi’ndeki, irlanda, iskog-
ya ve ingiltere’nin kuzeyinden neredeyse esit uzakliktaki ko-
numu onun hikayelerinin tabiatinin glizel bir gdstergesini
sunmaktadir. Yirminci ylizyilda hemen hemen tamamen 6l-
miis olmaktan artik kurtarilan lisan, irlandaca ve iskoc Galce-
siyle ilintilidir ve bir zamanlar bununla Fionn’un ya da
Finn’in, ya da ismin hangi uyarlamasinin olursa olsun, yigit-
lik 6ykulerini isitmek kuskusuz miumkiindii. Mitolojisinin ir-
landa ve iskogya’ninkilere yakin oldugu fikri aslinda adanin,
bazilarinin deniz tanrisi Manannan mac Lir’in isminden geldi-
gini soyledigi, digerlerininse, dyle olmayip, adanin ismini tan-
riya verdigini ileri strdigiu isminde bulunabilir. Geleneksel
olarak, Man halkinin ilk hikimdari olan bu tanrinin, adaya
bugline kadar géz kulak oldugu da séylenmektedir.

Conrvvall ve Brittany

Cormvall’da mitoloji, Man’dan daha bliylk 6lcide, neredey-
se tamamen kaybolmustur. On sekizinci ylizyilda neredeyse
tamamen yok olan dilin bdlgenin Kelt hikdyelerini uzak bir
hatira seklinde birakan ¢okusi folklor toplamanin moda hali-
ne gelisinden 6nce olmustur. Folklorda ‘perili insanlar’ ya da
‘ciiceler’ gelenedi, piksiler ve buccalar (Kelt diinyasinin, irlan-
da’da leprechaunlar, Galler’de ise knockers olarak bilinen bir
ozelligi) biciminde bayatta kalmistir ama bunlar genellikle
gercek dinyada insanlarin yasamlarina midahale eden ve hi-
kadyelerde ender olarak ortaya c¢ikan dalaverecilerdir. Corn-
wall ayrica Arthur romanslarinin bircogunun sahnesidir ve
Tristan ve Iseult’daki ask tc¢geni temasi gibi, bu masallardan
bazilariyla Kelt mitolojisi arasinda paralellikler vardir. Fakat
bu kolaylikla, her gelenegdin uzak bir Kelt gegcmisinin yankisi
gibi digerini etkilemesinin bir sonucu da olabilir.

Cornvvall’daki Hiristiyanlik 6ncesi gelenek, bélgede yapilan
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ve bazilari yalnizca turist cekmenin hald cok daha 6tesinde bir
sey olan birkacg festival ve panayirda daha fazla bellidir. 1 Ma-
yis’ta Padstovv’daki ‘Obby ‘Oss gegit alayinin kokiunin Kelt,
Beltane festivalinde oldugu, kabaday! ve sarhos davranisini
tesvik ediyor olarak goérualdigu icin on dokuzuncu yizyil son-
larinda Kilise kurumu tarafindan durdurulana kadar AJusto-
sun basinda yapilan Morvah panayirininsa Lughnasa ile esan-
lamli oldu§u gorulebilir. Bir devin, hazine ve disi bir devin il-
gisini elde etmek icin diger birkagiyla dévistigi ‘Morvah
Devleri’ halk masali muazzam bir diagin soleniyle biter, ilk
kutlama, hikayenin soyledigine gére, daha sonra panayir ola-
yina dénusen ginde yapilir. Bu nispeten yeni bir hikaye de
olabilir, ancak bazi yorumcular bunun muhtemelen bir Corn-
wall destansi déneminin parcali sekilde hayatta kalisini bile
temsil eden ¢ok daha eski kéklere sahip olabilecegini éne sir-
mektedirler.®

Cormvall ve Brittany arasindaki benzerlikler, iki bélgenin
sarp yer sekillerine asina olan herkesin bilecedi gibi, yakin ak-
raba olan dillerden daha da ileriye gitmektedir. Her ikisi de
Atlantik’e giren yarimadalardir ve her ikisi de halkin tutumla-
ri ve fiziksel uzaklik bakimindan kendilerini iktidar koltukla-
rindan uzak hissetmektedirler. Belki de bu iki yerde de bagim-
sizlik ruhuna yol acan sey, her ikisinin de baski altinda kul-
turlere sahip olduklari algilamasiyla birlikte budur.

Breton dili, Fransiz Hikimeti’nin bundan vazgegirme caba-
larina ragmen Cormvall dilinden daha buyuk 6l¢lide hayatta
kalmistir. Folklorcular on dokuzuncu yuzyilda, ilki ve en iyi-
si 1830’larda Breton soylu bir Fransiz aristokrat Theodore
Hersart de la Villemaque tarafindan Barzciz Breiz (Breyon
Ozanlari) seklinde yayinlanan genis bir hikayeler ve sarkilar
dizisi toplamislardir. En fazla bilinen hikaye, Ys Kenti Efsane-

39) MacKillop (2003).
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si’ya da Bretonca ‘algak kent’anlamina gelen Ker Isdir. Hika-
ye kentin krali Gradlon ve annesi o dogduktan sonra geldigi
denize donen guzel altin sach kizi Dahut ile ilgilidir. Alcak
kenti denizden bir bent korumaktadir ve Dahut karsilastigi
asigl olacak bir yabanci tarafindan kral uyurken bent kapakla-
rinin anahtarlarini ¢almasi icin kiskirtilir. Dahut anahtarlari
alir ve kapaklari agar. Su iceri girer ve kenti sel basar. Atini sii-
ren Gradlon kizini selden kurtarmaya calisir, ama kiz elinden
kayip suda kaybolur, balikgilari kendisine ve dlime ¢ekmek
icin guzel sarkilar séyleyen bir denizkizi olur. Hersart de la
Villemaque'm uyarlamasi soyle bitmektedir:

As-tu vu, pecher, la fille de la mer, peignant ses che-
veux

blondes comme d’or, au soleil de midi, au bord
del’eau?

J’ai vu la blanche fille de la mer, je I'ai meme enten-
dre

chanter: ses chants etaient plaintefs comme les
flots.

(Gordiniz mi balikgilar, deniz kenarinda, 6glen
gunesinde altin sarisi saglarini toplayan denizin kizi-
ni?

Gordum denizin beyaz kizini, dinledim onun sarki-
larini, dalgalarin melodisi kadar hazin sesini.)4

Burada, ilk kez 1830’larda yazilan bu geleneksel Breton sar-
kisinda kapsananlar, Kelt mitolojisinin her yerinde tekrarla-
nan motiflerden bazilari, gizel acik renk sacli tanrica, onun
kendisini dénistirme, bu vakada denizkizi olma kabiliyeti ve

40) Villemarque’den (1923), benim kendi ceviri denememle.
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karadan denize, yasayanlarin diinyasindan Obiir Diinyaya ge-
cisidir. Sarkinin anlattigi hikaye basittir, ama yizeyin hemen
altinda dinya hakkinda atalardan bize kadar gelen disinme
sekline imalar bulunmaktadir. Bunlari dinlemeyi ya da dinle-
memeyi tercih etmemiz elbette tamamen baska konudur.
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