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Birinci Boliim

Tanrlarin Miicadelesi

Irlanda’ya gelen insan gruplar1 hakkinda, kimisi tamamen yok ol-
mak kimisi somiirgecilik {izerine olan tarihi anlatilar birbirini ta-
kip eder. Bu, bilim dis1 tarih¢inin kendi zamaninda yasayan veya
gelenegin bahsettigi farkll irklar agiklama girigsimini temsil eder.
O da Incil hikayesini géz 6niinde bulundurarak yazmstir ve pey-
gamberlerin soyundan gelenleri Irlanda halkiyla iligkilendirmistir.
Nuh'un soyundan iig farkh grup art arda dalgalar halinde geldi. Bu
ti¢ gruptan, Nuh’un torunu Cessair tarafindan yonetilen ilki yok
olmus, yalnizca Cessair’in kocasi kalmistir. Sonra Ham’in soyun-
dan Fomorlar gelmistir ve nihayet yine Nuh’un soyundan olan Ne-
medler gelmistir. Bir gelenege gore onlar da Cessair’in halkive Nuh
ile baglantis1 olmayan kabileler gibi yok oldular ve geride yalnizca
bir kisi kaldi. Ancak bagka bir efsane, Ispanya’ya geri déndiikleri-
ni anlatir. Tarihi hikayelerde siklikla rastlanan Ispanya ile irlanda
arasinda yakin bir baglanti oldugu kabul edilir. Bu, tarih 6ncesi
giinlerde iki iilke arasindaki ticaret yolunun eseri olabilir. Bununla
ilgili bazi arkeolojik veriler mevcuttur. Ilk Kelt somiirgeciler, Irlan-
da’ya Galya ve Ingiltereden ziyade muhtemelen dogrudan Ispanya
tizerinden ulast1. Yine bagka bir gelenek, hayatta kalan Nemedlere
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diinyay: gezdirir; onlarin soyundan gelenlerin bir kismi Britanyali
olurken, digerleri yeni bir sémiirgeci grup olarak Irlanda’ya geri
doner (Firbolglar, Fir-Domnann ve Galioin). Onlarin soyundan
biiyii yapmayi 6grenmis iigiincii bir grup irlanda’ya gelmistir: Tu-
atha Dé Danann. Son olarak, Irlandalilarin atalari olan Miletliler
geldi ve Tuatha Dé Danann yendi.

Anlatilarin gok az1 gergek tarih olsa da ne kadarinin uydurma
ve ne kadarinin gegmisten gelen efsanevi geleneklere dayandig
belirsizdir. Kesin olan sudur ki tarihgiler, kismen mitlerin gercek
olaylar iizerine kurulmasinin sonucu olarak kismen yanls anlama
yoluyla, tanr1 gruplarini kabileler veya insan irklariyla karigtirip
onlar1 bir anlamda insan olarak gordiiler. Bu gelenekler, daha 6n-
ceki bir tek catigma hikdyesinden genisletilmis iki Mag-Tured sa-
vaginin hikéyesine giris niteligindedir. irlanda’nin ayni ad tagryan
farkli yerinde (biri Mayo digeri Sligoda) yapilan iki muharebe ara-
sinda yirmi yedi yil vardir. ilk savas Firbolglara kargi, ikincisiyse
Tuatha Dé Danann tarafindan Fomorlara karg1 verilmistir.

Irlanda’ya ulagan Tuatha Dé Danann, Connaught'taki
Mag-Reine yerlesti. Firbolglar, onlarla goriigmesi igin biiyiik sa-
vasel Sreng’i gonderdi ve Tuatha Dé Danannlardan Elatha'nin oglu
Bres ona yaklagti. [ki savag¢1 uzun uzun birbirlerine baktilar. Son-
ra kargilikh olarak silahlarini takdir edip degis tokus ettiler; Bres,
Firbolg'un agir, genis uglu mizraklarini ve Sreng ise Bres’in hafif,
keskin uglu mizraklarini aldu. Isgalcilerin talebi Irlanda'nin yarisi-
nin teslim edilmesiydi, ancak Firbolglar bunu kabul etmeyecekti.
Bu arada, agir Firbolg mizraklarindan korkan Tuatha Dé Danann,
Mag-Turede gekildi. Badb, Morrigan ve Macha, Firbolglara kars1
kurbagalar, ates yagmurlar1 ve kan selleri génderdiler. Kargilikli
anlagsma icin bir ategkes diizenlendi. Her iki taraftan insanlar bir
firlatma miisabakasina bile katildi. O zamanin taktikleri boyleydi!
Her iki taraf da yaralilar igin sifali otlarin yerlestirildigi bir sifa ku-
yusu hazirladi. Tuatha Dé Danann’in yenildigi ilk giin kuvvetleri
Dagda yonetti. Ancak Ogma Midir, Bodb Dearg, Diancecht, Nor-
vegli Aengaba, Badb, Macha, Morrigan ve Danann komutasinda
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ikinci giin bagarili oldular. Ugiincii giin Dagda tekrar énderlik etti,
“zira benim i¢imde miikemmel bir tanrimz var”; dordiincii giin
badba, bledlochtana ve amaite aidgill (“6fkeliler”, “canavarlar”, “ki-
yamet cadilar1”) bagirdilar ve sesleri kayalarda, selalelerde ve yer-
yuziiniin oyuklarinda yankilandi. Sreng, Tuatha Dé Danann krali
Nuada’'nin kolunu kesti. Bres, susuzluga yenik diisiip Irlandada su
arayan Eochaid tarafindan o6ldiiriildii ama Tuatha Dé Danann’in
biiyiiciileri tiim dereleri Eochaidden sakladilar ve Eochaid 6ldii-
rildii. Sayica iig yiiz kisi kalan Firbolglar yine de savagmaya hazir-
di. Ancak Tuatha Dé Danann onlara baris ve Connaught eyaletini
teklif edince bu teklif kabul edildi.

Gorecegimiz iizere, Tuatha Dé Danann tanr sinifiyd: ve Kelt
olmayan Firbolglarla gekismeleri muhtemelen, isgalci Keltler ile
yerliler arasindaki bir savag gelenegine dayaniyor. Bu arada Tuat-
ha Dé Danann, Famorlarla ittifak yapti. Balor'un kizi Ethne, Di-
ancecht oglu Cian ile evlendi. Nuadanin kétiiriim olmasi, onun
kral olarak kalmasini engelledi, ¢linkii sakat biri hiikiim siiremez-
di. Kadinlar, Fomor kral Elatha'nin oglu oldugu igin, evlathklar
Bres’in tahti almasi konusunda 1srar ettiler. Elathanin kiz kardesi
Eri, Tuatha Dé Danann olarak kabul edildi; bu, belki de anneleri
de onlardan oldugu igin, kadin soyundan bir haleflik 6rnegidir. Bu
durum, Bres’in kral olmasini agiklar, ancak bu soy kiitiikleri hig
siiphesiz tarih yazarlarinin uydurmasidir. Bres, Elatha ve Erinin
ogluydu. Bu tiir erkek ve kiz kardegler (veya iivey kiz kardesler)
mitolojide yaygindir ve kraliyet hanelerinde bilinir (6rnegin ha-
nedani saf tutmanin bir yolu olarak Misir ve Peruda). Bir giin Eri,
giimis bir teknenin yaklagtigini1 gérdii. Altin bukleli asil bir savas¢1
kiyiya ¢ikt1. Islemeli bir manto giyiyordu ve boynunda miicevherli
altin bir brog ve bes altin gerdanlhik vardi. Bronz saph iki giimiisi
sivri uglu mizrak ve giimiis islemeli altin kabzali bir kilig tagiyor-
du. Eri, onun goriintigiinden o kadar etkilenmisti ki kolayca teslim
oldu. Ayrilmak iizere ayaga kalktiginda ac1 ac1 agladi. Sonra savage1
parmagindan altin bir yiiziik ¢ikardi ve ona, parmagina uyacak biri
disinda bu yiiziigii kimseye vermemesini soyledi. Adi Elatha’yd1 ve
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Eri, Eochaid Bres yani “Giizel” isminde bir oglan doguracakti. Bres
yedi yasindayken on dort yasinda bir ¢ocuk gibiydi.

Bres cimriydi ve Tuatha Dé Danannlararasinda memnuniyet-
sizlik yaratt1. “Bigaklarini yaglamiyordu ve onu ne kadar sik ziyaret
etseler de nefesleri bira kokmuyordu” Evinde higbir sair, ozan ya da
miizisyen ve yigitligini kanitlamis hi¢bir kahraman yoktu. Bir tek
Ogma vardi. Ogma’nin bir yigin yakit tagimak gibi bir gorevi vardi.
Deniz, bu yakitin tgte ikisini alip gotiiriiyordu ¢iinkii o, aghktan
dolay1 ¢ok zayifti. Bres, tiim kahverengi tiiysiiz ineklerin siitiinii
talep etti ve bunlarin sayisinin az oldugu ortaya ¢ikinca, tiiysiiz ve
kahverengi olsunlar diye Miinster soyunu bir atesten ge¢irdi. Bu
hikaye muhtemelen sigirlarin Beltanede (Mayis giinii) yanginlar-
dan gegme ayiniyle baglantilidir. Ancak hikayenin bagka bir yoru-
mu, durumu Bres igin daha tatsiz bir hale getiriyor. Bres, Irlandada-
ki her evden boynuzsuz bir boz inegin ya da bagka bir renk inegin
stitiinden yiiz erkeklik igki talep etti. Ama Lug ve Findgoll'un tav-
siyesi lizerine Munster krali Nechtan, inekleri egreltiotu atesinde
yakt1 ve onlar bir keten tohumu lapasina bulastirdi. Meme yerine
koyu kahverengi kovalari olan iig yiiz tahta inek yapildi ve kovalar
siyah batakhiga batirildi. Bres onlar1 incelediginde bataklik siit gibi
sikilmists; ama sagilan her seyi igmek igin geis yani tabu altinda ol-
dugu igin, bu kadar ¢ok bataklig1 yutmasinin sonucu, Irlanda’yl bir
tedavi aramak i¢in dolagirken yavag bir 6liim oldu. Stokes, Bres’in
karisinin kisirhgini ortadan kaldirmak igin tek renkli ineklerin sii-
tiine ihtiyag duydugunu tahmin ediyor.

Bres’in 6liimii hakkinda bir bagka hikéye, sair Corpre’nin
evine nasil geldigini anlatir. Evi dar, karanlk ve ategsizdi ve mi-
safire yemesi igin sadece ii¢ kiigiik yagsiz kek verildi. Ertesi sabah,
bir sairin kii¢iimsemesiyle dolu bir hiciv soyledi:

“Yiyecek bir tabak yemek olmadan,

Bir buzagiy1 biiyiiten inek siitii olmadan,
Gecenin karanliginda bir ev olmadan,

Bir hikédye anlaticis1 grubuna 6deme yapmadan,
Bres’in durumu béyle olsun.”
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Bu, Irlandada yazilan ilk hicivdi; ancak daha sonraki inancin hiciv-
le iligkilendirdigi tiim etkiye sahipti ve Bres bunun iizerine tahttan
indi. Egemenligini teslim etti ve annesine giderek kokenini sordu.
Annesi, yiiziigii onun parmaginda deneyince yiiziigiin uydugunu
gordii. Bres ve annesi, daha sonra Fomorlarin iilkesine gittiler. Bu-
rada babasi yiiziigii tanidi ve Bres’i kralligs terk ettigi i¢in azarlad.
Bres, yonetiminin adaletsizligini kabul etti ancak babasinin yard:-
mini istedi. Bunun tizerine Elatha onu, Fomor savag tanris1 Net'in
torunu Balora ve Tuatha Dé Danann’a kendi egemenliklerini da-
yatmak igin gii¢ toplayan Indeche gonderdi.

Burada bazi ilging olaylardan s6z edilebilir. Bres hiikiim sii-
rerken Fomor krallar1 (Indech, Elatha ve Tethra) irlanda’y1 haraca
bagladi ve Tuatha Dé Danann’in bir kismini hizmetkar konumuna
indirdi. Fomorlar daha 6nce Nemedlerden hara¢ alirlardi. Harag
onlarin kadinlarindan biri tarafindan demir bir kapta toplanird:
(elli guval musir ve siit, tereyagi ve un). Bunun adak sunma 6rnegi
oldugunu soyleyebiliriz. Ogma yakit1 tasimak zorundaydi ve Dag-
da bile rath yani kaleler inga etmek zorunda kaldi. Yasadig1 evde
Cridenbel adinda bir hicivci vardi. Cridenbel ondan payinin en iyi
li¢ pargasin istedi. Boylece Dagda’nin sagligi bozuldu; ama Dag-
da’nin oglu Oengus bunu duyunca, Cridenbel’in payina koymasi
i¢in ona ti¢ altin verdi. Bunlar 6liimiine neden oldu ve Brese Dag-
da’nin onu zehirledigini soylendi. Dagda, hikayeyi hicivcinin mi-
desinin agilmasina neden olacak Brese anlatmalidir. Orada altin
bulunmazsa Dagda 6lmek zorunda kalacakti. Devaminda Oengus,
Dagda’ya kale ingas1 igin 6diil olarak yalnizca siyah yeleli bir diive
istemesini tavsiye etti. Bu Brese zayiflik gibi goriinse de ikinci mu-
harebeden sonra diivelerin bogiirmesi, Fomorlar tarafindan zor-
la alinan sigirlar1 Dagda’ya getirince Oengus’un kurnazhig: ortaya
¢ikt1,

Bres’in egemenligine ve ilahi varliklarin koleligine iliskin bu
mitolojik hikaye, tanrilarin gegici diisiisiine iliskin diger mitlerle
(Babil'in yiice tanrilarinin Tiamat’tan ve onun soyundan kork-
tuklar1 ya da tufandan 6nce korku iginde sindikleri zamanki gibi)
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muhtemelen paraleldir. Ayn1 zamanda eski bir doga ikiligini de
temsil edebilir (kisin sogugunda giines 15181 ve bereket tanrilarinin
apagik felci). Kelt istilacilarinin, tanrilarinin bile paylastig: anla-
silan bir tiir gegici yenilgisine isaret ediyor olabilir. Fomorlar ne
olursa olsunlar, nihai yenilgileri yakindu.

Bres tahtan gekilince eli iyilestigi i¢in Nuada tekrar kral yapild.
Diancencht (bir sifa ilah1), demircilik tanrisi Creidne’nin yardimiyla
onun igin glimiis bir el yapti. Ancak Diancecht’in oglu Miach, bun-
dan pek de memnun kalmayarak sakat eli ald1 ve birgok irkta yaygin
olan bir biiyiiyle (eklemden ekleme, sinirden sinire) onu kiitiige yer-
lestirdi, derinin bilylimesini saglad: ve eli onardi. Hikayenin bagka
bir versiyonuna gére domuz gobaninin kol kemigiyle yeni bir kol
yapmustir. Diancecht kiskangliktan Miach’a dort defa vurdu, bunlar-
dan iigii Miach’ iyilestirdi ancak dérdiinciisii 6liimciil oldu. Babasi
onu gémdiigiinde mezarindan eklemleri ve sinirleri kadar bitki fig-
kirdi. K1z kardesi Airmed bunlar1 6zelliklerine gére ayirdi. Ancak
Diancecht kimse dogru degerlerini bilmesin diye onlar1 karistirds.
Bu olaylar, sihirli ve tibbi beceriler hakkindaki inanglar1 yansitir. So-
nuncusuysa insanin bilgi edinmeye dair ilahi kiskan¢hig1 hakkinda-
ki efsane olabilir. Nuada tanrilar igin bir solen verir. Onlar ziyafet
gekerken bir savagq1 kapiya gelip muhafizlara kendisinin Cian ve
Balor kizi Ethne ile Diancecht’in oglu Lug oldugunu bildirmeleri-
ni soyledi. O, samilddnach (sanatlarin tistad1) olarak da biliniyordu
ve ona ne yaptigi soruldugunda, marangoz oldugunu séyledi; ancak
mubhafiz, “Zaten bir marangozumuz var,” diye cevap verdi. Kendini
sirayla demirci, ovalye, arpg1, kahraman, sair, sihirbaz, hekim, kupa
tastyicisi ve piring isgisi ilan etti, ancak Tuatha Dé Danann bunlarin
her birine sahipti. Bunun iizerine Lug, tiim bu sanatlar1 bildigi icin
giris hakki kazandi ve diger becerilerin yan sira Irlanda metinle-
rinde ¢ok sik atifta bulunulan {ig sihirli arp nagmesini ¢aldi: uyku
nagmesi, agit nagmesi ve giilme nagmesi ki bunlar sirasiyla uykuya,
yasa ve neseye sebep oldu.

Lug'un gelisiyle ilgili, Tuirenn’in Cocuklarrndan alinan bagka
bir yoruma goére o, yaklagirken “yiiziiniin ihtigami batan giines gi-
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biydi” ve kimse ona bakamiyordu. Ordusu, Vaatler Diyaridan ge-
len peri siivarileriydi. Beraberinde Manannan’in ogullari olan iivey
kardesleri de vardi. Lug, Manannan’in at1 Enbarr’a biniyordu. Bu
at bahar riizgan gibi gidiyordu ve sirtindayken higbir binici 6ldii-
riilemezdi. Lug, Manannan’in zirhini giyiyordu ki bu zirh onu tiim
yaralardan koruyordu. Gégisligiinii higbir silah delemezdi ve ki-
liciyla agtig1 yaradan kimse kurtulamazdi. Ayrica bu kiligla karsi-
lagan kimse giiciinii koruyamazdi. Fomorlar hara¢ almaya geldik-
lerinde, Lug birgogunu 6ldiirdii. Karis1 Céthlionn, Balor’a, Lug’'un
onlarin torunu oldugu ve o geldiginde Fomorlarin giiciiniin yok
olacagina dair kehanette bulundu. Lug Fomorlar karsilamaya git-
tiginde Bres, giinesin batidan doguyor gibi goriinmesine sasirdi
Ancak Druidleri bunun harag olarak alinan sigirlara biiyii yapan
Lug’un yiiziindeki 1s1lt1 oldugunu séylediler. Bunun tizerine Tuat-
ha Dé Dananna geri dondiiler. Peri siivari alay: geldiginde Bres,
Fomorlar getirmesi sartiyla cani igin yalvarirken, bir daha savas-
mayacagina dair giivence olarak giinesi, ayy, denizi ve toprag teklif
etti ve Lug bunu kabul etti. Bu giivence, animist bir doga goriisiine
isaret eder; zira bu, Bres’in sadakatsiz davranmasi durumunda gii-
nes ve digerlerinin onu cezalandiracagi anlamina gelir.

Diger anlatiya dénecek olursak Nuada, tahtim Luga verdi ve
tanrilar bir yil boyunca konseyde kaldy; biiyiiciilere, hekimlere ve
demircilere damstilar. Biilyiici Mathgen, daglarin onlara yardim
edecegini ve onlar1 Fomorlar iizerine atacagini duyurdu; kupa ta-
styicl, giicii sayesinde Fomorlarin golde veya nehirde su bulama-
yacaklarini soyledi. Druid Figol, diismanin iizerine ates yagmuru
yagdiracagina ve giiglerinin igte ikisini onlardan alacagina soz
verdi. Yedi y1l savagsa yorulmayacak olan Tuatha Dé Danannlarin
ise giicii artacakt. Dagda, digerlerinin birlikte yaptigindan daha
fazlasim yapacagim soyledi. Yedi yil boyunca Lug’un sorumlulu-
gunda silahlar hazirlandi.

Sonraki boliim Dagdanin, bir ayag1 kuzeyde Ecumech'te, di-
geri giineyde Loscuinnde olmak iizere nehirde yikanan savas tan-
rigast Morrigan ile gorevlendirilmesi hakkindadi. Bu muazzam

13
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boyut, Kelt mitlerinde tanrisalhigin bir simgesidir ve Dagda ile
Morrigan’in bulustugu yer artik “ciftin yatag1” olarak biliniyordu.
Morrigan, ona bilgeleri ¢agirmasini1 emretti ve onlara onu mahrum
biraktig1 Indech’in kalbinin kanindan iki avug verdi. Bu adamlar
simdi Fomorlara kars: biiyiiler sdyliiyorlard: (Keltler arasinda sa-
vagtan once daima yapilan bir uygulama).

Bagka bir olay, Keltlerin de diger irklar gibi tanrilar1 hakkin-
da saygisiz hikayeler anlatabildiklerini gosterir. Dagda, Fomor-
larin kampini gozetlemek ve ateskes istemek i¢in gonderilmisti.
Onun igin bir siirii yulaf lapasi yapildi. Lapa kegi, koyun ve do-
muzla kaynatildi. Ardindan, karigim yerdeki bir delige dokiiliip
6lim tehdidiyle yemesi emredildi. Dagda, bir kadinla bir erkegin
yatabilecegi biiyiikliikte bir kepge alarak yemegine baslayip hep-
sini bitirdi. Nihayetinde uyku bastirdiginda Fomorlar sismis go-
begiyle alay ettiler. Uyandiginda tedirgin hareket ediyordu ama o
devasa ¢atalini veya sopasini cesurca tagidy; izi bir sinir hendegi
gibi olana kadar siiriikledi. Bu yiizden insanlar buna “Dagda’nin
sopasinin izi” diyorlardi. Bunu, babasinin ordusuna kars: sihir
yapmay1 kabul eden Indeck’in kiziyla olan agkina iligkin miisteh-
cen bir hikéye izler.

Savastan oOnce tiim sefler Lug’a kahramanlk, zanaatkarlik
veya sihir konusunda soz verdiler (tiikenmeyecek kadar ¢ok silah
ve zirh, diiymanin zayiflamasi ve yok edilmesi, iizerlerindeki hiciv
giicli, yaralilarin veya katledilenlerin sihirle iyilesmesi). Lug’'un iki
cadisy, “Agaglary, taslar1 ve topraktaki ¢imleri biiyiileyecegiz ki diis-
mana kargi silahlanmis bir ordu haline gelsinler,” dedi. Ama Lug’un
savaga katilmasini engellediler, ¢linkii “sanatlara olan diigkiinliigi
nedeniyle kahramanin erken 6lmesinden korktular” Tuatha Dé
Danann’in iistiin bilyiisiiniin baskin oldugu ilk déviisler gergek-
lesti. Goibniu, Luchtine ve Creidne silahlar1 gz agip kapayincaya
kadar onard veya yenileri yaptilar. Goibniu (Eski Irlandaca goba,
“demirci” demektir), savas yedi yil siirmesine ragmen, kirilan her
kilic1 veya mizrag: degistirecegine s6z vermisti. Onun dévdigii
higbir muzrak bag1 hedefi sagirmaz ve saplandig herkesi 6ldiriirdii.
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Goibniu soziinii tuttu; demir ocaginda silahlar yapt1 ve korelmis
veya kirilmis savag araglarini yeniledi. Baska bir yerde, Goibni-
u'nun Olimsiiz birasinin (nektar ve soma gibi) tanrilar1 6liimsiiz
kildigin1 6greniyoruz. Dolayisiyla o, ziyafetlerinde tanrilar igin
nektar yagdiran zanaatkarlarin tanrisi Yunan Hephaistosun ve
tanrilarin igtigi bardag yapan veda tanrisi Tvastr'in esdegeridir.
[lahi demircilerin neden tanrlarin igecegiyle iliskilendirilmesi
gerektigi acik degildir. Ancak muhtemelen burada Hint-Avrupa
halklarinda ortak olan farkl bir mitoloji bigimiyle karsi karsiyayiz.
Goibniu, Irlanda halk masallarinda hala hatirlanmaktadur.

Cerd yani piring is¢isi, mizraklar i¢in pergin, kiliglar i¢in
kabza ve kalkanlar igin baghk saglama sozii verdi; perginleri g
sekilde yapt1 ve halkalari onlara doktii. Ispanyadan irlanda’ya al-
tin cevheri getirirken boguldugu séylenen Creidne, Loch Leinde
yasayan ve Flidais’in kizi Fand'in parlak kaplarini yapan tann
Bodb’un hizmetcisi Len Linfiaclach ile karsilastirilabilir. Her ak-
sam Orsiini doguya, Indeoin na nDésedeki bir mezar hoyiigiine
kadar firlatiyor ve bu 6rs, mezara su, ates ve degerli mor tag saga-
nag1 yagdiriyordu.

Marangoz (saer) Luchta, savas igin gerekli tiim kalkanlar1 ve
cirit saplarinisaglamaya sz verdi. Bu saplar iig talagla yapti (iigiin-
ciisii onlar1 tamamliyordu) ve mizraklarin halkalarina yerlestirdi.
Veya bunlari, Goibniu'nun kap1 pervazlarina sapladigi mizrak ug-
larinin yuvalarina olaganiistii bir dogrulukla firlatti; bu, Feinnden
kurtulan Caoilte’nin hiineriyle tam olarak benzerlik gosteriyordu.

Oliimciil sekilde yaralanmus olanlar, Diancecht ve ¢ocuklarinin
biiyii soyledigi ya da sifali otlar koydugu bir kuyuya yerlestirildi ve
boylece biitiin oldular. Fomorlar, bu seylerin nedenini bulmasi igin
Bresile Brig’in (Dagda’nin kiz1) oglu Ruadan’ génderdiler ve Ruadan
ikinci defa ilahi zanaatkarlardan birini 6ldiirmeye gonderildi. Rua-
dan, sihirli mizraklardan birini ald1 ve Goibniu’yu yaraladi. Goibniu,
Ruadan’ 6ldiiriip sifa kuyusuna girdi. Brig ise irlanda'da duyulan ilk
o6liim agitiyla oglunun yasini tuttu. Burada, ¢ogu zaman oldugu gibi,
yas ilahilerinin ve riinlerin kokeni tanrilara atfedilmektedir.
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Savastan once Lug muhafizlarindan kagti. Bir gozii kapal
tek ayag iizerinde onlarin etrafinda dondii ve korunmalar igin
bir biiyii soyleyerek orduyu yiireklendirdi (barbar hekimlerin bu
davranis1 muhtemelen toplanma anlamina gelir). Sonra muharebe
gergeklesti; “nehir, kipkirmizi bir sekilde diisman cesetleri iginde
akt1” Nuada ve Macha, Keltler tarafindan ¢ok korkulan kem goz-
lere sahip veya nazarin kisilestirildigi Balor tarafindan éldiiriildi.
Bir keresinde babasinin Druidleri sihirli iksirler hazirlarken du-
manlar goziine zehirli bir giig verdi ve dort kisi, yalnizca higbir
ordunun kars1 koyamayacagi savas alaninda onun goz kapagim
kaldird1. Lug ortaya ¢ikinca Balor goz kapaginin kaldirilmasini is-
tedi, ancak Lug goziine bir tas atti, boylece tas kafasindan gegerek
adamlarindan bazilarini yok etti. Bu olay hakkindaki bir halk sar-
kisinda, Balor’'un bagi Lug tarafindan kesilir, ancak ondan bagini
kendi basina koyup kutsamasini ister. Neyse ki Lug bag1 bir findik
agacinin tizerine koyunca kafadan zehir akar. Zehir findik agacini
ikiye boler. Bu agag, uzun yillar akbabalarin ve kuzgunlarin mes-
keni olur. Ancak bir giin koklerinden ¢ikan zehirli bir buhar birgok
is¢iyi oldiriip yaraladiginda, Manannan kékiinii kurutturur. Lu-
chta, bu agacin ahgsabindan Manannan igin bir kalkan yapar ve bu,
Erindeki en {inlii kalkanlardan birisi olur. Bu kalkan savasta doku-
nulmazdir ve her zaman diiymanlarin1 bozguna ugratir. Sonunda
Fionn'un kalkani olur.

Savas tanrigas1 Morrigan, orduyu yiireklendirmek igin sihirli
bir riin sdyler ve Ogma ile Indech teke tek bir ¢arpigsmada yenilince
savag Fomorlar i¢in bir bozguna dénisiir. Bres, Lug ve digerleri
tarafindan korumasiz bulunur ve hayati igin ii¢ teklif sunar. Bun-
lardan ikisi (irlanda inegi her zaman siit iiretecek ve musir her iig
ayda bir hasat edilecek) reddedilir. Bununla birlikte Erin’in adam-
larina nasil siiriilecegini, ekilecegini ve bigilecegini 6gretirse cani-
nin bagislanacagi séylenir. Bres bunlarin hep sali giinleri yapilmasi
gerektigini soyleyince serbest birakilir. Bagka bir anlatimda dort
Fomor musir, siit, meyve ve deniz iiriinlerini mahvederek kagar;
ama Kasim Arifesinde (Samhain) bir daha talan yapamasinlar diye
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Bodb, Midir, Oengus ve Morrigan tarafindan kovulurlar. Bu, Fo-
morlarin felaket giigleri olarak algiladiklarina isaret eder. Bres’inki,
onlarin daha ziyade Kelt oncesi bereket tanrilar1 olduklarim dii-
stindiirir.

Keltlerin taptig1 silahlarin ve miizik aletlerinin sihirli giigle-
rini ortaya koyan iki ilging olay bu noktada gergeklesir. Ogma, sa-
vas tanrisi Tethranin kilicini ele gegirir. Kilig kinindan ¢ikinca, o
giinlerde kiliglarla gelenek oldugu iizere, yaptig isleri anlatir. Zira
Hiristiyan derleyicinin de ekledigi gibi, “seytanlarin silahlar vasita-
styla konusmalarinin nedeni, o zamanlar silahlara tapilmasi ve si-
lahlarin koruma gorevi gormesiydi” Diger olay, Dagda’nin arpinin
nasil gotiiriildiigiinii ve Lug, Ogma ve Dagda tarafindan Bres ve
arkadaslarinin bulundugu evde nasil bulundugunu anlatir. Dagda
bir tilsim soyleyene kadar arptan hi¢bir melodi ¢ikmaz. Ama sonra
arp ona gelir, yolda dokuz adami 6ldiiriir; ardindan uyku, yas ve
kahkaha olmak iizere ii¢ sihirli melodi ¢alar. Bu arp, Kulhwch ve
Olwer’in Galce masalindaki istendiginde kendi kendine ¢alan veya
¢almayi birakan Teirtu’'nun arpina benzer.

Béylece Tuatha Dé Danann galip gelir ve Morrigan, Irlan-
da’nin kraliyet tepelerine, sid' ordularina, sidin baslica denizlerine
ve nehir agizlarina zaferini ilan eder (animist goriisiin veya doga-
nin kisisellestirilmesine dair bir animsama). Sonra diinyanin sonu
ve gelecek kétiiliikkler hakkinda bir sarki séyler (Bu, Irlanda mi-
tolojisinde kiyamete dair birkag referanstan biri olmakla beraber
biiyiik olasilikla Hiristiyan kokenlidir).

Bu ilging hikaye kuskusuz eski ilahi savas mitlerine dayansa
da neyi ifade ettigi belirsizdir. Hem Tuatha Dé Danann hem de
Fomorlar insaniistiidiir. Efsanenin arkasinda kigin, karanligin,
felaketin ve diizensizligin giigleriyle birlikte, yaz, 151k, biiyiime ve
diizen gibi insan bigimli figiirlerin ¢ekismesini belli belirsiz sezi-

1 Sid, Irlanda kiiltiiriinde “peri diyar1”, “perilerin yasadig1 hoyiik” anlaminda kul-
lanilir; burada yasayan peri halkini ifade ederken ise side kelimesi kullanilir. (e.n.)
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yoruz. Bu tiir giigler birbirine diismandir. Aralarinda gekisme var-
dir; bilmeyenler igin, doganin savunduklar kisimlarinda gekisme
vardir ve bu apagik ikilik, doganin giiglerini temsil eden varlikla-
rin yasamina yansir. Tm mitolojiler bu ¢ekismeyi yansitir. Babilli
Marduk ve tanrilar, Tiamat ve onun yavrulariyla savagirlar; tanrilar
ve Titanlar (veya Jotunlar), Ra ve Apop kavga ederler. Aydinlik ve
gelisme tanrilarina diisman olanlar, insanlarca ¢ok sevilen tanrilar
seytan kiliginda temsil edilir. Tuatha Dé Danann ve Fomorlar, Ir-
landa Keltlerinin hem ilahi hem de diiyman gruplar olsaydj, ikin-
cisinin ugursuz karakteri, ikisine de sagkin gozlerle bakan ve onlar
olimliiler olarak tasavvur etmeye bos yere gabalayan tarihgiler ta-
rafindan unutulmayacakti. Veya yine, ikisi birbirine diisman tanr1
gruplar olabilir ¢iinkii bunlar sirasiyla Keltlerin ve yerlilerin tan-
rilaridir. Fomorlar, aslinda, degersiz Firbolglarin (siiphesiz ki yerli
bir irktir) tanrilar olarak adlandirilirlar. Diger taraftan daha son-
raki Hiristiyanlik doneminde, Tuatha Dé Dananndan farkl olarak
acimasiz ve seytani sekilde tarif edilirler. Ayrica pagan Keltler, on-
lar1 zaten seytani olarak gérmiis olmalilar. Galip bir irkin tanrilar
genellikle yerlilerin tanrilarina diisman olarak goriiliir ve bunun
tersi de gegerlidir ve simdi yeni mitler ortaya gikmaktadir. Her iki
durumda da gruplarin evlilik veya soy bagiyla birbirini destekledi-
gi yakin iliskinin derleyicinin bir icad1 olmasi gerekmez. Pagan mi-
tolojisi tutarsizdir ve uzlagma kaginilmazdir. Galipler ile magluplar
bir araya gelme egilimindedir ve bu tanrilar1 igin de gegerlidir; bir
rkin farkli kabileleri nasil 6nce kendi aralarinda evlenip sonra sa-
vagtyorlarsa, onlarin kotii ve dost tanrilar da 6yle olabilir. Zeus,
Titan Kronos'un ogluydu, ancak ayn1 zamanda onun diismaniydi.
Vile ve tanrilarin babasi Odin, bir devin ogullariydi ama tanrilar
devlerle savasiyordu. Bagka benzerliklerden de s6z edilebilir. Yine
de kesin olan sudur ki diizenli bir diinyanin tanrilar (gelisme,
ziraat, tip, siir ve hitabet ve ayrica sihir ve savag tanrilar1) genel
agidan zararli olarak tasavvur edilen varliklara kargidir. Bu savag-
ta bazi tanrilar katledilir. Eski mitlerde onlardan bahsedildiyse bu,
inanglarinin devamini muhtemelen etkilememigstir. Pagan tanrilar
olimli ve olimsiizdiir. Hayatlar, siirekli olarak baslayip biten ve
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her zaman yenilenen daimibir dramadir (bizzat doga siirecinin bir
yansimast).

Bagka bir hikayede, aydinlik ve gelisme giiglerinin karanlik ve
kotiiligiinkilerle ¢ekismesi ima edilmistir. Ancak ikincisi 6liimli
olarak tasvir edilir. Atinadan anneleri Carman’la birlikte ii¢ adam
gelir (Cesur, Siyah ve Kétii, Hastalik oglu Karanligin oglu Imhanin
ogullar1). Ogullar1 yagma ve sahtekarlikla yok ederken Carman da
biiytileriyle geldigi her yeri mahveder. Tuatha Dé Danann’in musir-
larini talan etmek icin irlanda’ya gelirler. Tuatha Dé Danann, on-
lara kars: gair Ai’yi, hicivci Cridenbel’i, biiyiicii Lugh Laebach’ ve
cad1Bechuille’yi gonderir. Bunlarin bir kismi1 Mag-tured’in hikaye-
sinde de rol oynar. Isgalcileri biiyiileriyle denizin 6tesine siirerler;
ancak isgalciler, 6nce hizmetinde ¢alistiklar1 Yedi Seye geri don-
meyeceklerine dair teminat verirler ve annelerini rehin birakirlar.
Kadin, tanrilara mezar yerinde yillik bir festival diizenlemeleri ve
buna kendi adin1 vermeleri igin yalvararak kederinden oliir. Bun-
lar1 koruduklar siirece Leinsterlilere bol miktarda musir, meyve,
siit ve balik vaat edilir. Gizemli “Yedi $ey”in ne olduguna dair bir
agitklama yapilmamustir.

Diger hikédyelerde tanr1 gruplarinin birbirleriyle gekistikleri
ve catigmalarinda bazen o kadar gigli olmadiklar1 i¢in
kahramanlarin yardimina basvurduklar1 gorilir. Bunun bir
ornegine Cuchulainn’in Elysium’a ziyaretiyle ilgili hikayede
rastlanir. Tanr1 Labraid’in tanriga Fand ve Liban tarafindan sarkisi
soylenen cesaretine ragmen, dogaiistii diiymanlara karsi savagsmasi
gereken zaman gelmistir (Korkung Senach, Eochaid, Eol ve Akarsu
Eogan). Bunlar goriiniije goére Manannan ile birlesmislerdi.
Manannan’in egi, Labraid’in kiz kardesi Fand idi ve onu terk
etmisti. Labraid korkuyordu, ¢iinkii ¢ekismenin ne olacag: belli
degildi. Kahraman Cuchulainn’in yardimi onu gergekten memnun
ederdi ve bu yardim igin ona kiz kardesi Fand’1 vermeye hazird1.
Cuchulainn tanrilarin hakimiyet alanina varip Labraid tarafindan
karsilandiginda diigmanin bilyiik ordularina baktilar. Druid
biyiilerinde yetenekli iki kuzgun, kahramanin varhigini orduya
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duyurdu. Ertesi sabah Eochaid, bir derede yikanmaya gitti ve orada
Cuchulainn tarafindan éldiiriildii. Cuchulainn ile Senach arasinda
biiyiik bir kavga ¢ikt1 ve Senach de 6ldii. Cuchulainn daha sonra
tiim giiciinii ortaya koydu ve katliam o kadar biiyiik oldu ki bizzat
Labraid buna bir son vermesi igin ona yalvardi ve sonra su sarkiy1
soyledi:

“Cok sayida athdan olusan yiice bir ordu.
Bana her taraftan saldirdy;

Onlar denizin oglu Manannan’in halkiydj,
Eogan’in yardimina ¢agirdig1”

Baska bir 6rnek, Connaught kralinin oglu Loegaire’in hikayesinde
karsimiza gikar. Connaught halky, Ai ovasindaki Kus Goli’niin ya-
kininda bir araya gelirler. O sirada, golden yiikselen sisin i¢inden
bir yabanci onlara yaklasir. Yabancinin mor bir pelerini ve omuz-
larina kadar uzanan san saglar1 vardir. Yaninda altin kabzali bir
kilig asilidir; sag elinde bes koseli bir mizrak ve sol kolunda altin
oymali bir kalkan vardir. Loegaire onu karsilar ve o, savaggilardan
yardim istemek igin tanrilarin topraklarindan geldigini anlatir. Ad1
Fiachnadir ve karisinin tecaviizciisiinii 6ldiirmiigtiir; ancak Mag
Mell kalesindeki kralin oglu, yegeni Goll tarafindan saldiriya ugra-
mis ve yedi savasta yenilmigtir. Dolayisiyla yeni bir savas goz 6nii-
ne alindiginda yardim igin gelmistir. Ulkenin giizelligini ve orada
gorkemli irkin insanlar arasinda yapilan kanli savaglar: anlatarak
ona yardim edecekleri giimiis ve altinin bekledigini séyler. Giiglii
goriisli mavi gozleri, cam gibi parlak disleri ve kirmizi dudaklariy-
la giizel ilahi savaggilar vardir. Savaslarda giiclii olan bu savaggilar
meclislerinde ilmi meseleler hakkinda ezgili misralarla sarki soy-
lerler. Fiachna gole girip gozden kaybolur. $imdi Loegaire adamla-
rina seslenir. Elli savag¢1 onunla suya dalar ve goliin altindaki ilahi
topraklarda diismanina karg1 verdigi savasta Fiachna’ya katilirlar.
Fiachna, karisinin tutsak oldugu Mag Mell kalesini kusatir. Kaleyi
savunanlar kadini serbest birakir ve kadin Golle olan agkini itiraf
edip galipleri takip eder. Fiachna, kizi Giineg’in Gézyasr'n1 Loegairee
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verir ve Loegaire’in adamlarinin her biri bir eg alir. Sila hasreti ¢e-
kinceye kadar bir y1l boyunca ilahi diyarda kalirlar; onun yanindan
ayrilirken Fiahna onlara, ona donmek isterlerse ata binmelerini ve
yeryuziinde inmemelerini soyler. Connaught halki onlar tekrar
gordiiklerine sevinir giinkii onlar igin gok yas tutmuslardi. Simdiy-
se Loegaire tanrilarin iilkesine dondiiklerini duyurur ve babasi ona
kralligy, altinlarin1 ve kadinlarini teklif etmesine ragmen o, orada
kalmaz. Aldirigsiz ogul, biralarin deli gibi aktig1, her ordunun yiiz
bin savas¢idan olustugu ve kralliktan kralliga gezerken tanrilarin
melodik miiziginin duyuldugu ilahi diyarin sarkisini soyler. Tan-
riga olan karisindan ve yoldaslarindan ve kaleden alinan kazanlar-
dan ve i¢ki kupalarindan bahseder. Sid gecelerinden biri i¢in baba-
sinin kralligini kabul etmeyecektir. Bu sozlerle kralliktan sonsuza
dek ayrilir ve egemenligi Fiahna ile paylagsmak tizere Mag Melle
doner (bir 6liimli icin asil bir ilahi 6diil). Fionn'un kahramanlik
dongiisiinde, tanrilara yardim eden bagka kahraman orneklerine
de rastlanacaktir.

Farkh ilahi gruplar arasindaki savasa, giizel birer kizlar1 olan
side krallan (ilahi veya peri halki) Caibell ve Etar’in hikayesin-
de de rastlanir. Geng kizlar1 evlendirmek isteyen iki krala, kizlar
i¢in savas teklif edilir. Ancak savas sidde yapilirsa sid kirlenecektir
(tannlarin tlkesindeki diger savas 6rneklerine aykir bir fikir). Sid
halki insanlara gériiniirse artik istedikleri zaman goriiniir istedik-
leri zaman goriinmez olamayacaklardir. Bu nedenle savas, onlarla
insanlar arasinda bir ayrim olmasin diye gece yapilir ve sid halki
geyik sekline biiriiniir. Miicadele o kadar korkungtur ki 6ldiiriilen-
lerin toynaklarindan ve boynuzlarindan dért tepecik yapilir. Sava-
sin 6niinii almak igin bir kuyudan su figkirarak Loch Riach goliinii
olusturur; beyaz koyunlar her yedi yilda bir uygun saatte bunun
i¢ine atilirsa kipkirmizi olurlar. Krallardan yalnizca Etar hayatta
kalir.

Hiristiyan katipleri Tuatha Dé Danan konusunda ne yapacak-
larin1 bilememislerdi. Onlara yapilan en eski gonderme, cennetten
kovulmalari, bulutlar ve sisler i¢inde Irlanda’ya ulagmalar hak-

21



Kelt Mitolojisi

kindadir. Eochaid ua Flainn, onuncu yiizyilda bunlar1 “hayaletler”
(siabhra) olarak adlandirir ve onlarin semavi mi yoksa diinyevi
mi olduklarini sorar; seytan mi1 yoksa insan midir bunlar? Onlar
Japhete bagliydilar. Yine de Istilalar Kitabrnda seytan olarak kabul
ediliyorlardi. Bagka bir gelenek onlari, kuzey adalarinda bityiicii-
liik 6grendikten sonra Irlanda’ya donen Nemed'in soyundan ge-
lenlerin bir kolu yapar. Tarih yazarlar1 onlar1 hemen hemen insan
olarak; resmi Hiristiyanlik kismen iblis olarak, halk inanc1 ve ro-
mantizm ise eski ilahi yonleriyle bir tiir giizel peri irki olarak kabul
ediyordu.

D’Arbois, Tuatha Dé Danann “annesinin ismi Danu olan tan-
rinin halki” olarak terciime eder. Stokes, “tanrica Danu’nun halk:
veya halklar1” olarak yorumlar bunu. Stern, Danann’ sonraki bir
ek olarak gormeyi ve ilk ismi Tuatha Dé veya Fir Dea (ilahi kabile
veya tanrinin insanlari) olarak kabul etmeyi tercih eder. Grubun
i¢ 6nemsiz lyesi (Brian, Iuchar ve Iucharba), bazen “Danu’nun ii¢
tanris1” olarak adlandirilir ve bu nedenle, belki de tiim grup “i¢
tanrinin insanlar1” olarak tanimlanir. Brian, Iachar ve Iacharba tri
dée ddna veya “ddmin iig tanris1” yani “bilgi” veya “kader” olarak da
adlandirilir. Dananddan (Danu) Béchuille ile ayr1 bir tanriga ola-
rak zikredilir. Ikisi de tanrilarin iivey anneleri olarak adlandirilir.
Cormac’in Sozliikge’si Danu hakkinda higbir bilgi vermez ancak bir
tanriga Anudan bahseder: mater deorum hibernensium (tanrilar
besledigi iyi oldu). Ayrica Kerryde iki tepeye “Anu’nun mamalar1”
olarak gonderme yapilir ki daha sonraki bir sozlitkkge buray: “Da-
nu'nun mamalari” olarak adlandirir. Irlanda, Iath n'Anann olarak
isimlendirilir ve Anu'nun ismi Macha, Morrigan ve Badb (savas
tanrigasi) ile zikredilir. Oysa diger pasajlar Danu’yu bunlarla bir-
likte sunar. Danu muhtemelen, Ddn (bilgi) ile Brian, Iachar ve Iuc-
harba'nin bir islevi olan bilginin birbirine karistirlmasindan dola-
y1 Anu ile karigtirlmaktadir ve Iucharba Danu olarak kisilestirilir.
Dolayisiyla onlara, Aslinda Brigit'in ogullar1 olmalarina ragmen,
Danu’nun tanrilar veya ogullar1 denecektir. Stern’in belirttigi gibi
Danu; Dagda, Ogma, Bres’in erkek kardesi Delbaeth’in kiz1 oldugu
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i¢in, tim grubun annesi olamaz. Anu grubun annesiyse, adinin
Danu’ya benzerligi de hataya yol agar. Tanriga olarak Anu, belki
de bir tiir toprak ana olan Irlanda’nin kisilestirilmesidir. Bir biitiin
olarak bakildiginda, tarihgiler tarafindan gergek kisilerden ilham
alinarak gelistirilen tanrilarin iligkisi, pagan hikéyeler kadar efsa-
nevidir.

Tuirenn’in Cocuklar: hikdyesinde Brian, Iuchar ve Iuchar-
ba, Ogma oglu Tuirenn’in ogullaridir. Onlara diiyman olan Cian,
bir giin onlarin yaklagtigini goriir. Kendine bir Druid degnegiyle
vurarak domuza doniigiir, ancak Brian bunu fark eder ve kendini
ve kardeslerini taziya doniistiiriir. Cian1 kovalayip taslarla 6ldii-
riirler ¢iinkii silahlarin bu isi ogluna anlatacagini sdyler. Toprak
onu reddetmekten vazgegene kadar viicudunu yedi kez gomerler.
Cian’in oglu Lug, bu olaydan toprak sayesinde haberdar olur ve
Tuirenn’in gocuklarin biiyiili hazineler getirmeye zorlar. Hazine-
leri toplarken birgok tehlikeyle karsilagirlar. Babalarinin tavsiyesi
lizerine Manannanin kanosuyla denizi gecip hazineleri ele ge-
girmeyi bagarirlar. Ancak simdi Miodhchaoin ve ogullarinin her
tirlii bagirmayi yasakladigs bir tepe olan “Cnoc Mlodhchaoine iig
kez bagirmak” zorundadirlar. Iste 0 zaman adamlar onlari yaralar
ve babalar1 Lug'dan tiim yaralar iyilestiren sihirli domuz derisini
ister. Lug, Brian onun huzuruna getirildiginde bile bunu reddeder
ve boylece katiller sefil bir sekilde telef olurlar.

Bas tanrilarin isimlerinin ¢ogundan daha 6nce bahsedilmistir.
Muhtemelen bir bereket ve dogurganlik tanrisi olan Dagda veya
Eochaid Ollathair; Oengus; Nuada; siir tanris1 Ogma; demircilerin
tanris1 Goibniu, piring ig¢ilerinin tanris1 Creidne; ilag tanrisi Di-
ancecht, Ler’in oglu Manannan; Midir; Bodb Dearg; giines tanrisi
diyebilecegimiz Lug ve diger daha 6nemsiz ilahlar. Tanrigalar ise
sunlardir: Anu veya Danu; siirin ve ilkel kiiltiiriin tanrigas: Brigit;
Etain ve savas tanrigalar1 Morrigan, Macha ve Neman. Badb bir
dordiinciiyii olusturur veya bazen tglii gruptan birinin yerini alir.
Tuatha Dé Danannlar tarim ve biiyiik bas hayvanlar tizerinde yet-
ki sahibiydi; ama hepsinin harika bir biiyii giicli olmakla birlikte
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baska iglevleri de vardi. Ne yazik ki bu islevler hakkinda ¢ok az mit
vardir ve bunlarin yapisi bir tahmin meselesi olmak durumunda-
dir. Tanrilarin esyalarimin mitolojik biiyiilii dogasi, onlar1 6liimlii
olarak kabul eden kayitlarda bile varhigim siirdiiriir. Mag-Tured
savagini anlatan hikayenin giris kismi, egemenligi iistlenecek her
kralin yonetiminde kiikreyen Fal taginin Falias'tan nasil getirildi-
gini anlatir. Lug’'un mizrag) Gorias'tan getirilir. Ona veya onu tasi-
yana kars1 higbir muharebe asla kazanilmamgstir. Nuada'min kilicx
(kinindan gikarilinca kimse ondan kagamaz), Findias’tan gelmigtir.
Tim birliklerin minnettar bir sekilde ayrildigi Dagda’nin kazani
Murias’tan gelmistir. Sihirli yiyecekleri ve diger esyalarindan daha
sonra bahsedilecektir. Hakkinda giiniimiize ulagan higbir efsane
olmayan bazi nesnelerin (Dagda’nin yatagi, Morriganin mamalari,
Dagda’nin esinin tarag: ve kutusu, yani iki tepe, Oengus’un tas du-
var1 ve benzerleri) Brug na Boinnede oldugu soylenir.
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Tuatha Dé Danann ve Miletliler

Tuatha Dé Danann’in Miletliler' tarafindan maglup edilmesini an-
latan tarihi kayit, Tuatha Dé Danann’in tanrisalligini veya Druid
bilyiisiine ve dogaiistii giice olan inancin kaliciigini gozler 6niine
serer. D’Arbois, Tuatha Dé Danann1 Miletliler gelene kadar yiiz
altmig dokuz yil boyunca Irlanda’nin efendisi yapan entrikanin,
1072de 6len Galli Coemain’in icadi oldugunu géstermistir. Istila-
lar Kitabi bunu benimsemistir ve tanrilarin MO 1700% kadar art
arda krallar olarak hiikiim siirdiiklerini varsayar. Bununla birlikte
Gilla Coemain’in zamaninda bile, bu plan her zaman kabul edil-
medi, giinkii Tigernach Yilliklarinda MO 305’ten 6nce tarihi bir
frlanda zamanindan bahsetmez; ancak mevcut hikayeler, tanrila-
rin ok daha sonraki bir tarihte (s6zgelimi Isa’nin Irlandali ¢agdas-
lar1 oldugu iddia edilen Conchobar ve Cuchulainn’in zamaninda)
hala hayatta oldugunu goéstermistir.

Miletliler geldiginde, Tuatha Dé Danann’in ii¢ krali hiikiim
siirliyordu: MacGuill (Findik Agacr'nin Oglu), MacCecht (Saban’in

1 Irlandadaki eski Kelt halklari. (e.n.)

25



Kelt Mitolojisi

Oglu) ve MacGréine (Giineg'in Oglu). Bunlar sirasiyla Banba, Fotla
ve Eriu (isimleri irlanda’nin antik isimleridir ve sonuncusu “Erin”
seklinde varligini siirdiirmektedir) ile evliydi. Bunlarin Irlanda’nin
bazi boélgelerinin isimlerini aldigi varsayilan eski tanrigalar mi
yoksa tarih yazarlarinin iilkeye verilen unvanlardan tiirettikleri
isimler mi oldugu belli degildir. Hikayedeki bir olay ilk fikri ima
etmektedir. Ug kral, doga ve tarim tanrilar olabilir ve Miletlilerle
savasirken sirasiyla Eber, Airem (Cift¢i) ve biiyii sarkicisi ve hii-
kiim verici Amairgen tarafindan 6ldirildiler. Miletliler, Misirdan
kovulan bir Iskit asilinin torunlariydilar. Bu soylu Ispanya'ya geldi
(Torunu Bergon burada bir kule insa etti) ve babasi kimi zaman
Bile diye adlandirilan Mile’nin babasi veya biiyiikbabasiydi. Bagka
bir ogul olan Ith, bir aksam kuleden bakarken rlanda kiyilarim
gordii. Doksan takipgisiyle oraya yelken agt1 ve bir anlasmazhg
¢Ozmesi igin yalvaran krallar tarafindan memnuniyetle kargiland:.
Onun kaderi, anlagmazliklar1 gidermek tizere gagrilan halk hikaye-
si kahramanlarinin kaderinden ¢ok farkliydi. Krallara adalete gore
hareket etmelerini buyururken topragin bereketini o kadar 6vdi
ki krallar toprak tizerinde planlar kurdugundan siiphelenip onu
oldiirdii. Miiritleri cesedini Ispanya’ya tagidi ve Miletlilerin sefle-
ri, onun intikamini almaya karar vererek Irlanda’ya yelken agtilar.
Ancak Tuatha Dé Danann sihirli bir sis olusturup adamin domuz
sirt1 gibi goriinmesini sagladi (Muic-Inis yani “Domuz Adasi” ad1
buradan gelmektedir). Sonunda karaya ¢iktilar ve Mile’nin oglu
sair Amairgen sarki soyledi:

“Ben denizde bir riizgarim,

Ben bir deniz dalgasiyim,

Ben denizin giirlemesiyim,

Ben giiglii bir okiiziim,
Ugurumda yirtic1 bir kusum,
Ben bir giines 151n1y1m,

Ben akilli bir gezginim,

Ben vahsi bir yabandomuzuyum,
Ben ovada bir goliim,
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Ben yetenekli bir sanat¢iyim,
Ben, bir orduyu bigen keskin bir kilic1 olan bir devim?”

Bazilar1 bunu bir gesit Kelt panteizmi olarak goriir. Eger dyleyse
bu, tuhaf bir panteizmdir ¢iinkii daha ¢ok Keltlere 6zgii 6viingen
siislii sozlerdir. Taliesin'in benimsedigi ardisik formlardan bahset-
tigi Galler siirlerinde benzerlik vardir. Bu kargilagtirma Irlandali
Erigenanin panteizmiyle degil, barbar tip adamlarinin 6viinen
sozleriyle yapilmalidir.

Miletliler sirayla Banba, Fotla ve Eriu ile bir araya gelip her
birinden adaya adlarin1 vermelerini istediler. Krallar daha sonra,
gostermelik olarak savas ya da teslimiyet sorununu tartigacak bir
ateskes i¢in yalvarsalar da asil amaglar1 Druidlerine sihirli sozler
hazirlamalari igin zaman tanimakti. Yanhgsa 6lmesi sartiyla Ama-
irgen'in hitkkmiinii kabul etmeye karar verdiler. Amairgen daha
sonra Miletlilere dokuz dalganin sihirli mesafesine gtkmalar1 ge-
rektigini soyledi ve geri donmeyi basarirlarsa iilke onlarin olacakti.
Bu, Irlandada verilen ilk karardi. Miletliler bunun iizerine gemi-
lerine dondiiler, ancak istenen mesafeyi kazanir kazanmaz Dru-
idler ve tanrilarin sairleri, bir firtina ¢ikardilar. Eber, onu bayrak
direklerinin ucunu ge¢meyen bir Druid firtinasi olarak tanidi ve
Amairgen simdi Erin’in dogal 6zelliklerinin yardimina bagvurdu
(sonraki hikayeye gomiilii ve ilkel bir diisiince agamasinin 6zellik-
lerini tagtyan eski animist bir riin):

“Sana sesleniyorum Erin,
Piril piril deniz,
Bereketli, bereketli tepe,
Vadileri olan orman,
Akan, akan dere” vb.

Simdi firtina durmugtu ve Eber sevingle Erin halkin1 mizrak ve
kiligla vuracagini soyleyerek oviindii; ama o anda firtina tekrar
patladi, gemileri dagitip harap etti ve birgok kisiyi bogdu. Hayatta
kalanlar Boyneye indi ve Tuatha Dé Danann’a savas agt1. Ug kra-
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licenin, Lug’un cadilarinin Fomorlara yaptig1 gibi, Miletliler i¢in
bir yanilsama olan sihirli bir ordu yaratti1 soylenmesine ragmen
Tuatha Dé Danann yenildi.

“Cesurca savastik
Banba adasinin ruhlari (siabhra) i¢in,
Bin kisiyi indirdik
Tuatha Dé Danann’in adamlarindan.”

Bagka bir ¢atigmada, ii¢ kral ve kraligenin katledildigi baska bir
bozgun gergeklesmistir; bu, Tuatha Dé Dananndan kurtulanlarin

yeralti siginagina sigindiklar1 zamandi, Miletliler Irlanda’nin efen-
dileri olarak kaldilar.

Bu anlatinin temeli ne olursa olsun, eski bir pagan miti degil-
dir ¢iinkii insanlarin taptig1 tanrilar, onlar ya da onlarin kurgusal
atalan tarafindan yenilgiye ugratilmaz. Tarih yazarlar tarafindan
gergek irklar, hayali irklar ve ilahi gruplar kismen tek bir bakig
agisina gore degerlendirilmigtir; bunlarin hepsi insand1 ve birbir-
leriyle savagmak igin yaratilmig olmalar1 miimkiindiir. $imdi su
soru sorulabilir: Eski tanrilar nasil terk edildi ve neden genel ola-
rak sidde yasadiklar1 disiiniiliyordu (hatta simdi bile boyle diisii-
niiliiyor)? Hiristiyanlagtirilmig kabilelerin, tanrilarini terk ettikleri
biliniyordu. Ancak bunlar, onlar tarafindan ihtiya¢ aninda gizlice
bagvurabilecekleri gozlerden uzak yasayan bir tiir peri irki olarak
goriilmeye basland1. O halde, Hiristiyanlik onlarin yenilgisine ne-
den olmus olmal1.

Bu fikir i¢in az 6nce 6zetlenen anlatinin kaynagini takip ede-
biliriz. Aslinda, Kadimlerle Soyleside (Acallamh na Sendrach) bah-
sedilen meseledir; burada, tarihi semadan bagimsiz olarak, tan-
rilar s6zde yenilgilerinden ¢ok sonra bile gii¢liidiirler. Féinnden
Aziz Patrick giinlerine kadar hayatta kalan Caoilte, Tuatha Dé Da-
nann’n giiciiniin yakinda azalacagini soyler; zira aziz “arada bir
onlardan fakir birinin gelip gegici olarak diinyay1 (yani insanlarin
ugrak yerini) tekrar ziyaret ettigini gormedigin siirece, onlar1 tepe-
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lerin ve kayaliklarin zirvelerine siirgiin edecektir” Bu nedenle bel-
ki de baska bir yerde Soylesi, onlarin kendilerini besleyecek kadar
fazla topraga sahip olmadiklarini gostermektedir. Aziz Patrick’in
Hayati’nda bu zafer dramatik bir sekilde temsil edilir. Aziz Patrick,
altin ve giimiigle kapl Cenn Cruaich’in (Hoyligiin Bag1) bir hey-
kelinin ve diger on iki kisinin bronzla kapli temsilinin bulundugu
Mag Slechte gitmistir. Bag heykel, asasini kaldirip yere dogru egilir
ve digerlerini toprak yutmustur ve aziz tarafindan lanetlenen igle-
rindeki iblisler tepeye kagmustir.

O halde bu yenilgi neden Miletlilere atfedildi? irlanda’nin
farkl1 bolgelerinde yasayan farkl diigman Kelt gruplarindan bii-
yiik hanedan aileleri tarafindan yonetilen ve sirasiyla Cashel ve
Tara’da hiikiim siiren ikisi, Aziz Patrickin zamanindan kisa bir
siire sonra 6ne ¢ikt1. Ancak tanrilar irlandada daha énceki irklar
fetheden giiglii bir irk olarak goriilmeye baslandigindan, Miletli-
lerin onlar yendigini gostermek gerekli hale geldi. Bu, Miletlileri
uzak antik ¢aga geri itti ve MO 1700'den beri Irlanda’nin efendi-
leri olduklarini gosterdi. Hiristiyanligin gelisiyle iktidara gegen
Tuatha Dé Danann’in artik onlar tarafindan maglup edildigi ileri
siiriildii. Dolayisiyla, Irlanda tarihini ortagagda yeniden yapilan-
diranlarin merkezi teorisi, “Iirlanda’nin, Hiristiyanlik dénemin-
den ¢ok 6nce Miletos irkina tabi olduklar1” y6niindeydi. Daha
sonra Ulster kahramanlari, sonunda tiim Irlanda aristokrasisi
gibi Mile ile iligki igine girdi.

Mile (Latince miles, “asker”) ve Bile, eski mitolojide yeri olma-
yan samandan adamlardir. Bu nedenle Rhys ve d’Arbois’in Bile’yi,
Balor ve bir Kelt Dispater’i ile 6liim ve ata tanris1 olarak denkles-
tirme girisimleri modern bir efsanelestirme girisiminden bagka bir
sey degildir. Fetih anlatis1 kugkusuz, daha 6nceki dogaiistii giig ve
sihir kavramlarina bagvururken, Tuatha Dé Danann’ insanlardan
kismen farkh (siabhra, “ruhlar”) olarak gérmeye egilimliydi. Bu,
yaygin goriistiir ve ayn1 zamanda eski mitleri igeren edebi hikaye-
lerde mevcuttur. Tanrilar, ara sira insanlara yardim eden sideler,
insaniistii bir irkt1 ve bu, resmi goriisii etkiledi; zira mitolojik bel-
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geler, yenilgilerinden sonra Tuatha Dé Danann’in yeralt1 sarayla-
rina nasll ¢ekildiklerini, zaman zaman o6liimliilere yardim etmek
veya onlara zarar vermek igin ortaya ¢iktiklarini anlatir. Miletliler
bile onlarin giiglerinden, 6zellikle Dagda'nin giiciinden heniiz kur-
tulmamislardi. Misirlar1 ve siitleri Tuatha Dé Danann tarafindan
yok ediliyordu ve gelecekte bunu 6nlemek i¢in Dagda ile arkadas
oldular, boylece simdi bu seyler onlara kaldi. Bu hikiye, misir ve
slitlin, insanlar tarafindan giicenildiginde bu nimetleri esirgeyen
tanrilara bagh olduguna dair eski mitolojik diisiincenin yeni ver-
siyonu gibi goriiniiyor. Bunlar ayrica fedakérlik yoluyla elde edi-
liyorlard: yani, gocuklarin1 ve hayvanlarin ilk yavrularim1 Cenn
Cruaiche kurban ediyorlardi. Bagka bir yerde Fomorlarin misir ve
stitlerinin tigte ikisini Nemedlerin yillik olarak aldiklarini gériiyo-
ruz. Belki de burada, armaganlarin verilmemesi ve bu tarz seylerin
sunulmas: fikriyle, afet tanrlan tarafindan yok edilmesi fikrinin
bir karigimiyla kargi kargiyayiz. irlandada ve bati daglik bolgesinde
periler igin yiyecek ve siit gibi adak birakilmasina héla rastlanmak-
tadur.

Bu karakterin referanslari ve ayn1 zamanda Galya anitlarinda-
ki semboller, dogurganlig kontrol eden bazi tanrilarin islevlerini
akla getirmektedir. D. Fitzgerald'in Limerick’te topladig: bazi folk-
lorik bilgiler, bu islevlerin hatirasinin romantik bir gériiniis altinda
belli belirsiz bir sekilde nasil devam ettigini géstermektedir. Cnoc
Aine (Knockainy yani “Aine’nin Tepesi”) her zaman Giiney Muns-
ter perilerinin kraligesi ve Tuatha Dé Dananndan Eogabal’in kiz
Aine’nin konutu olarak kabul edilmistir. “Simdiye kadar yagamis
en iyi kalpli kadin” olan Aine, hila Loch Guirr veya Cnoc Ainede
goriiliir. Aine, onu ele gegirdikten sonra (her zamanki peri gelin
olay1) Lord Desmond ile evlenip ona bir erkek ¢ocuk dogurur. O
ve oglu onu terk ederler, ancak daha sonra zaman zaman ortaya
¢ikarlar. Oglu vaktiyle Desmond Kontu olmugtur. Bir keresinde te-
penin ¢orakligi hakkinda annesiyle konusur ve kadin ertesi sabah
tepeye bezelye diker; bu, kadinin islevlerine dair 6nemli bir gon-
dermedir. Tarim ayininin kalintilari, Aziz John Eve tepesi iizerinde
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bir araya gelen bir gegit toreni seklinde gegen yiizyila kadar varli-
gin1 siirdiirmiistiir. Saman demetleri direklere baglanir ve yakilr,
bunlar daha sonra her ikisine de sans getirmesi igin tarlalardan
sigirlarla taginir. Bir yil bu ihmal edilmis ancak Aine liderligindeki
gizemli bir alay tepede goriilmistiir. Her zamanki gegit toreninden
sonra orada kalan kizlar baska bir 6nemli giinde Aine ile karsilas-
miglardir. Aine, kendisine verilen onur igin onlara tesekkiir ederip
gitmelerini rica eder. Ciinkii Aine’nin maiyeti tepeyi kendileri igin
ister ve bu varliklar, Ainein irettigi bir ytiziik sayesinde kizlar ta-
rafindan goériilebilirler. Aine bu sebeple agik¢a dogurganlik ayinle-
riyle iligkilendirilir.

Simdi tarihi anlatiya gore, yenilgilerinden ve derin tepelere
ya da side ¢ekildikten sonra, tanrilarin bunlar1 kendi aralarinda
nasil bolistiirdiiklerini ve aynizamanda iglerinden birinin kral ro-
linde oldugunu gorecegiz.
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Sidin Paylagllmam

Kelt tanrilari, putperest zamanlarda tepeler ve tarih 6ncesi tiimii-
lislerle, 6zellikle Boyne yakinlarindakilerle iligkilendirilmis ola-
bilir ve uzak adalarda yasayan tanrilarin yeralt: tilkelerini kapsar.
Durum bdyleyse, hoyiiklerin neden Tuatha Dé Danann’in inziva
yeri olarak goriildiigiinii ve oradan bir tiir peri olarak ortaya ¢iktik-
larina nigin héla inanildigim agiklamaya yardimci olacaktir. Halk,
eski tanrilarin her zaman hoyiiklerle iligkilendirildigine inaniyorsa
mitoloji yazarlarinin, Miletliler tarafindan maglup edildikten son-
ra oraya ¢ekildigine dair bir efsane gelistirmeleri kolaydi.

Bu tepelerin ve héyiiklerin iginde, cennetsi giizelliklerle dolu
muhtesem saraylar1 vardi. Bu igi bos hoyiik ya da tepeler, muhte-
melen Latince sedes ile ayn1 kokten gelen ve bu nedenle belki de
“tanrilarin koltuklar1” anlamina gelen sid olarak biliniyordu. Bu-
ralarin ilahi sakinleri des side, fir side mna side idi; yani sid halk.
Bunlar her yerde Tuatha Dé Danann veya onlarin soyundan gelen-
ler olarak kabul edilir. Aziz Fiacc ilahisi, insanlarin sideye taptikla-
rindan bahseder. Kral Loegaire’nin kizlar ise Aziz Patrick’i ve onun
beyaz ciibbeli rahiplerinin des side, yeryiiziinde ortaya ¢iktiklarin

32



Sidin Paylasilmasi

kabul ediyorlardi. Daha sonraki zamanlarda sidenin periler oldugu
kabul edildi ve ¢esitli isimlerle adlandirilds; ancak bu periler, illa
kisa boylu olmasalar da 6nceki sidelere yani Tuatha Dé Danann’a
yakindan benzerler. Bu bakimdan ortagag Fransiz inancindaki fée-
lere (ilk tanrigalara ait romantik kalintilar) ¢ok benziyorlar.

Side, baz1 hikayelerde hem sid hem de Eylsium adasiyla iligki-
lendirilir. Bunlar esanlamli olarak kabul edilir. Connla’nin kagtig
tanriga des sidlidir ama o, deniz otesindeki adadandir. Karigiklik,
tanrilarin gesitli meskenlere sahip olmasi gerektigi gerceginden
kaynaklaniyor olabilir; bir inancin digerinden eski olmasi zorun-
lu degildir. Ote yandan, Mesca Ulad veya Ulsterlilerin Sarhoglugu,
yenilgilerinden sonra Tuatha Dé Danann’in side ile konusmak igin
yeraltina gittigini soyliiyor. Ne var ki bu, sideyi taniyan ama Tuatha
Dé Danann insan olarak kabul eden bir tarih¢inin karmagik dii-
stincelerinden ibarettir.

Tarihginin karisitk romantik goriisii, Tuatha Dé Danann’in side
¢ekildigi yoniindeydi. Erken tarihli bir metin, (De Gabail int sida,
“Sid’in Fethi”), Dagda'nin sidi aralarinda nasil paylastirdigini, ora-
da bulunmayan oglu Oengus’un nasil ihmal edildigini anlatir. Bu
hikaye a¢ikg¢a, Babilli Marduk tanrilarin konaklarini hazirlayip on-
lar1 kaleleri olarak burada yagamalarini saglarken bas tanrinin ge-
sitli alanlarini tanrlar arasinda nasil boliistiirdiigiini anlatan daha
onceki bir mite dayanmaktadir. Dagdanin sidi hakkinda bagka bir
belge soyle der:

“Goziiniin 6nitindeki side bak,

Sert Dagda tarafindan yaptirilan

Bir kral koskii oldugu sizin igin apagik

Bir mucize, bir saray, takdire sayan bir tepeydi.”

Bu, Brug na Boinne idi. Oengus Mac Ind Oc veya “Genglerin
Oglu”, yani Dagda ve Boann, o sirada iivey babasi Midir ile bir-
likteydi, ancak kisa siire sonra Esavin kutsamasi gibi onun mes-
kenini talep etti. Ama talebi karsilanmady; bunun iizerine Oengus
geceyi Dagda’'nin sarayinda gegirmek istedi. Ertesi giin kalmasina da
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izin verildi ve babasi1 da bunu onayladi. Bu siire gegtikten sonra
Oengus’a gitmesi emredilse de zaman giindiiz ve geceden olustugu
i¢in kira siiresinin daimi olmas: gerekiyordu. Bu yiizden gitmeyi
reddetti. Dagda evinden gikarildi ve sid, Oengus’un hikimiyetine
gecerek ismini aldi: Brug Maic Ind Oc.
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Fermoy Kitabrndaki bu hikayenin Tuatha Dé Danann’in bazilari-
nin fani olarak 61diigii goriisiinden etkilenmis bagka bir yorumuna
gore Dagda vefat edeli ¢ok olmugtur ve hoyiikler, belki de kral-
larin buraya gomiildiigii gergeginin bir yansimasi olarak, mezar
yerleridir. Ancak bunlar, baglica hayatta kalanlar (Bodb Dearg ve
Manannan; ikincisi, gizli konutlar1 segme gorevine sahiptir) tara-
findan paylagtirilirlar. Manannan, bunlari giizel tepelerde ve vadi-
lerde buldu ve bizzat Tuatha Dé Danannlarin goriip iginden gege-
bilmesine ragmen, etraflarina goriinmez ve agilmaz bir duvar ¢izdi.
Onlar yaghliktan, hastaliktan ve 6limden koruyan Goibniu’nun
birasini ve bir giin 6ldiiriiliip yenen, ertesi giin canlanip tekrar kul-
lanima uygun olan kendi domuzunu verdi. Dolayisiyla bu mitolo-
jik anlatidan bile, kisiliklerinin gergek tanrisalligi ortaya ¢ikiyor.
Bu anlatimda Bodb Dearg, Ler’in Cocuklar: (Aided Chlain-
ne Lir) hikayesinde oldugu gibi, Tuatha Dé Danann’in hiikiimdar:
yapilir. Bu se¢imden hig hoslanmayan Ler inzivaya gekilir. Bunun
uizerine digerleri onu cezalandirmaya karar verir. Ancak bu karar,
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biat etmesi gartiyla Lere kizi Aobh’u e olarak veren Bodb tara-
findan hikimsiiz kilinir. Aobh, 6lmeden once ona iki kiz ve iki
erkek ¢ocuk dogurur ve Bodb onu teselli etmek i¢in simdi ona kiz
kardesi Aoife’yi verir. Aoife, iivey ¢ocuklarini kiskanip onlar ku-
guya donistiiriir (Konusmayi, diigiinmeyi ve enfes sarki sdyleme
yetisini korusalar da dokuz yiiz y1l boyunca kalmalar1 gereken bir
sekil). Bodb, bir ceza olarak Aoife’s “hava iblisi’ne doniistiiriir. Aziz
Patrick ve Aziz Mochaomhog zamanina kadar Ler’in gocuklari
kendi suretlerine geri donemezler. Solmus ve yaslanmig bir halde
Hiristiyan inancini kabul ederler ve babalarinin sarayini ¢atisiz bir
harabe halinde bulduktan sonra oliirler.

Elcmar’in Kitabrnda verilen yorumda Oengus’un iivey babasi
Fermoy, Brug na Boinne’i alir ve Manannan, Oengusa onu ondan
istemesini tavsiye eder. Manannan’in biiyii giicii sayesinde Elcmar
kovulur ve Oengus goriinmez bir sekilde yasadigi, domuzlar yiyip
olumsiizliik birasini igtigi sidi elde eder. Yine bagka bir yorumda
Oengus’un kokeni hakkinda Dagda’nin 6z oglu olduguna dair il-
ging bir agiklama vardir (annesi Elcmar’in karisidir). Dagda, Elc-
mar’1 bir yolculuga génderir ve biiyiiler yapar; iizerine karanlik ve
“sapikliklar” getirir ve ondan aghig ve susuzlugu uzaklastirir. Belki
de Uther ve Manannan gibi benzer durumlarda gergek koca go-
riniimiine biiriindiigii igin tanrigaya erigebilmistir. Oengus dog-
dugunda Elcmar hélé yoktur, ancak daha sonra gergegi kesfetmis
olabilir; ¢iinkii Oengus’la, Merlin gibi, ebeveyni olmadigi igin alay
edilir. Oengus, gozyaslar iginde tann1 Midire gider ve Midir, onu
Dagda’ya gétiiriir. Dagda onu ogluolarak kabuleder, ona Elcmar’in
sidine gitmesini ve ona “ililkesinde bir gecelik ve bir giinliik hiikiim-
ranligin1” vaat etmezse onu 6liimle tehdit etmesini buyurur (Oen-
gus'un ilk versiyonda Dagda’ya yaptig1 ayn1 numara). Bu hikaye,
daha sonra anlatilacak giizel Etain mitine giris niteligindedir. Sunu
belirtmek gerekir ki kesis Flann Manistrech’in bir siirinde Elcmar,
Midir’i katleder ve kendisi de Oengu tarafindan éldiiriiliir. Ancak
bunun daha 6nceki bir efsanenin pargasi olmasi gerekli degildir.

Yine, onuncu yiizyl sairi Cinded ua hArtacdin tarafindan
manzum olarak bagka bir anlat1 sunulur. Nechtain’in karis1 Boann,
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beyhude bir gekilde agkini arayan Dagda’nin kulu olan kardesi Elc-
mar’in yaninda kalmaya gelir. Druidleri ona Elcmar’ bir goreve
gondermesini tavsiye eder. Ancak Elcmar onu gece géndermemesi
i¢in onunla pazarlik eder, bunun iizerine Dagda “dokuz ayin sonu-
na kadar giinesi goklerin yiiksek sirtinda tutar” Elcmar sadece bir
giin gectigini diigliniir, ancak dondiigiinde ¢igeklerdeki degisim-
den ne kadar ¢ok zaman gegtigini anlar. Bu arada Dagda ve Boann
onu kandirirlar, ama simdi korkarlar ve giivensiz karis1 dogum
sancist ¢ekmektedir. Cocugu Oengus’u yol kenarinda Midir’in si-
dine birakurlar. Cocuk, arkadaslari tarafindan bilinmeyen koékeniy-
le alay edilerek burada biiyiir. Oengus tarafindan zorlanan Midir
gergegi soyler ve onu Dagda’nin sidine gotiiriir. Oray: bir gece bir
giin siireyle ele gegirerek onu kandirir.

Bu ister Dagda’nin isterse Elcmar’in evinden ¢ikarilmasiyla
ilgili en eski hikaye olsun, Oengus babasini ya da iivey babasim
kandiran bir tanridir ve belki de ikincisi ilkel bigimde ac1 ¢eken-
dir. Rhys, Dagda’y1 Kronos’un ve Oengus’u Zeus'un esdegeri yapar.
llgili Yunan ve Kelt hikiyelerinde tam olarak paralel olmayan mi-
rastan mahrum etme olay1 disinda, Dagda ve Oengus'un Kronos
ve Zeus ile bariz ortak o6zellikleri yoktur. Dagda’nin Kronos gibi,
kovulmadan 6nce veya sonra oliileri yonettigine dair en ufak bir
kanit da yoktur. Benim bagka bir yerde 6ne siirdiigiim gibi, hikaye-
nin temeli, bir tanr kiiltiiniin neden digerininkinin yerini aldigim
agiklayan bir mittir.
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Tannlarin Efsanevi Giigleri

Cogu mitolojide oldugu gibi Kelt tanrilari, kendilerine 6zgii giigle-
rin yani sira, tip adamlarinin sahip oldugu varsayilan giigleri yan-
sitir. Bunlar, 6liimsiiz tanrilarin giicii hakkinda pek ¢ok sey bilen
Druidler tarafindan 6gretilen mitlerin konusuydu. Tanrilar 6liim-
stizdii ve onlarin meskeni, hi¢ kimsenin 6lmedigi “ebediyen yasa-
yanlar’di. Caoilte, Tuatha Dé Danann Aziz Patrick’e, kendisinin
veya insanlarin aksine “solmayan ve uzun yasayan” varliklar olarak
tanimlar. Bagka bir deyisle “6liimsiizliikle donatilmig, bedensel bi-
gimlere sahip periler veya ruhlardir”. Yine de 6liimsiizliigiin onlara
Goibniu’nun 6liimsiiz birasim igmeleri yoluyla Manannan tarafin-
dan verildigi sdylenir, boylece “hi¢bir hastalik ya da illet onlara ug-
ramaz” ya da “onlar ne bozulurlar ne de yaglanirlar”. Aziz Patrick,
Bodb Dearg’in kizina tanrilar1 formda ve gekici kalmalarini sagla-
yan seyin ne oldugunu sorar ve kiz su cevabi verir: “Hepimiz Go-
ibniu’nun ziyafetine katildik; onlara ne ac1 ne de hastalik ugruyor.”
Baska bir yerde bu 6liimsiizliik, baz1 kokulu meyvelerin yenme-
sine bagh gibi goriiniiyor. Bu meyvelerden su sekilde bahsedilir:
“Onlar1 yiyenlere higbir hastalik gelmez, ama onlar sarabin ve eski
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bal lik6riiniin coskusunu hissederler ve bir asir yasinda olsalardi
tekrar otuz yasinda olurlardi” Tuatha Dé Danann, Féinn’le bir mag
oynayip Vaatler Diyar’'ndan kizil findik, elmalar ve giizel kokulu
meyveleri getirir. Meyvelerden biri topraga diiser ve meyveleri bu
erdemlere sahip olan bir iivez agaci gelisir. Tanrilar, agaglarini ko-
rumak i¢in adamlarindan birini gonderirler: Demir sopasiyla ii¢
darbe vurulana kadar éldiiriilemeyecek olan vahsi, tek gozlii dev
Searbhan Loch-lannach. Bu dev, agacin etrafinda bir gukur agar ve
geceleri bunun iginde uyur. Giindiizleriyse nobet tutar. Fionn, iki
savag¢idan bedel olarak ya Diarmaid’in bagini ya da bir avug dolu-
su bu meyvelerden talep eder. Ama Diarmaid onlar1 yener ve deve
meyveleri sorar. Searbhan onlar1 reddeder, ancak kahraman beceri
ve giigle sopasini ele gegirip onu 6ldiiriir.

Bununla birlikte tanrilar, kendi 6limsiiz topraklarinda bile
katledilir. Belki de bu, tanrilara iligkin tarihi goériisiin bir sonucu
degildi; zira mit, bagka yerlerdeki tanrilarin (Dionysus, Attis, Bal-
der, Osiris) yaptig1 gibi onlarin 6liimiinii anlatiyor olabilir. Tarihi
bakig agisi, mitlerin devamina engel olmamugstir. Oliimleri Tarih-
lerde kayith olan ilahlarin gok sonralar1 hayatta olduguna rastlan-
maktadir. Oysa pagan donemlerde dogan tanri ve tanrigalar, Hiris-
tiyanlik doneminde yasayan kisilere binlerce y1l sonra goriiniir. Bu
uzun siireye ragmen, geng ve giizel kalmislardir. Yine de tanrilarin
tilkesi 6liimsiiz, barigeil bir yer olarak resmedilirken, insanlar yine
de ona insan yasaminin bazi 6zelliklerini atfettiler. Bazi hikayelere
gore savas, yaralar ve 6liim vardi. Tanrilar bile insanlar tarafindan
katledilebilir ve tanrilarin insani tutkular1 oldugu gibi, insani za-
aflar1 da olabilir. Mitin her yerinde béyle tutarsizhiklar s6z konu-
sudur.

Goriinmezlik, dogustan gelen veya bir manto giyerek veya
Manannan’in biiyiisit Féth Fiadadan elde edilen basgka bir ilahi
glctii. Biiyi, bu sayede goriinmez hale gelen veya bagka bigimlere
biiriinen Druidler, sairler ve Hiristiyan azizler tarafindan da bilini-
yordu. Féinn tarafindan desteklenen Midir’in ogullar1 Bodb’a karsi
savasirken, Midir’in oglu ve Caoilte, Oscar’in yaralarini iyilestirecek
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bir hekim bulmak i¢in Oengus’un sidine gider. Sonra “gevremiz-
de bir Féth Fiada ortaya gikti, boylece goriinmez olduk,” der. Bir
pasajda Dagda goriinmez olarak tasvir edilir ve Midir, “Biz gorii-
yorduk ama goriilmiiyorduk,” der. Manannan, esi Fand’i almaya
geldiginde onu yalnizca tanriga goriir. Lug, Cuchulainne yardim
etmeye gittiginde, kahramanin diismanlar: tarafindan gériilmez.
Tuatha Dé Danann’in Irlanda’ya vardiginda yaptigi gibi, tanrilar
bazen sihirli bir sisin iginde saklanir; bagkalar1 tarafindan goriil-
meden kalarak arzularina gore 6limliilere goriinebilirler. Tanrilar
muhtemelen ruhsal varliklar olarak kabul edilmiyordu. Kelt inan-
cindaki oliiler gibi, goz kamastirici bedensel formlara sahiptiler ve
yiyip igiyorlardi. Ancak viicut bigimleri, gériinmez olabilmesi ve
yergekimi yasalarina tabi olmamasi bakimindan insanlarinkinden
farkliydi. Tanrilar havada seyahat ediyorlar veya insanlarin basla-
rinin lizerinde goriiniiyorlardi.

Oyleyse, goriiniir olduklarinda neye benziyorlardi? Bazen ila-
hi bir ihtisamlar1 olsa da insan bigiminde goriiniiyorlardi. Bazen
Morrigan veya Kutsanmis Bran gibi ¢ok biiyiik oluyorlardi, oysa
Fionn'un yardimini arayan bir tanriga, devasa Féinn ile kargilasti-
rildiginda bile devasaydi. Bazen sadece dliimliiler olarak goriiniir-
ler ve tanri olarak kabul edilmezler. Lug’un gizemli bir evde 6liimli
bir ev sahibi olarak goriildiigii Cuchulainn’in dogumu ve Merlin’in
babasiyla ilgili hikdyede bunun 6rnekleri bulunur (annesi disin-
da hig kimseye goriinmez ve daha sonra insan seklini alir). Bazen
bir kiliga girilir. Oengus ve Midir, Rib ve Eochaide, yularl bir yiik
atiyla sovalye seklinde goriiniir ve onlara gitmelerini soyler. Tan-
rilar ayrica, Midir’in Etaine sevgilisi Ailill olarak goriindiigii veya
Manannanin ikincisinin karisina Fiachna olarak gériindiigii veya
Pwyll ve Arawn’in sekil degistirdigi zaman oldugu gibi baz fanile-
rin suretine biiriiniiyorlardi.

Hayvan bigimlerine girdiklerine de rastlanir. Bunlardan en
sevileni kus sekliydi. Morrigan, Ctchulainne bir kus olarak gorii-
niir. Kahramana 4s1k olan Devorgilla ve hizmetgisi de 6yle. Llew
bir kartal seklini alir. Bude, as181n1 ziyaret etmek istediginde iivey
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kardesiyle birlikte kus seklini almistir ve agiginin kocasi Nar, onlar1
6ldiirmistiir. Midir ile Etain, Fand ile Liban birbirine bagh kuglar
olarak goriiliyordu. Tanrilar veya side, bir hikdyede geyik olarak
goriniit. Yine, “Doniisim Savagi’min iinlii halk masalinda ifade
edilen ilahi sekil degistirme fikri, Galler ve Irlanda masallarindaki
Keltlerin yeniden dogus fikriyle birlestirilir. Hanes Taliesin isimli
bir on altina yiizyil Galler hikayesi, bu fikrin yeniden dogus ola-
yinin oniine eklendigi daha onceki siirlere dayanmaktadir. $ekil
degistirmenin Taliesine atfedilmesi o kadar yaygindir ki bu fikrin,
Yunan Proteus mitinde ve Vikram ditya'nin Hindu hikéyesinde ol-
dugu gibi, onun hikayesine eklenmesi sasirtici degildir. Siirde Ta-
liesin, onun doniisiimlerini tasvir eder ve ekler:

“Kesfedilen bir tahil oldum

Bir tepe iizerinde yetistim...

Bir tavuk kizil pengeleri ve taragiyla
Ald1 beni.

Dokuz gece dinlendim

Karninda bir ¢ocuk?”

Hanes Taliesin, kahraman ve Cerridwen hakkinda daha 6nceki mit-
leri temsil eder, ikincisi bir Brython tanrigasidir. Bir goliin altinda
yasayan Cerridwen, oglu igin planladigi ilhami aldig igin Gwion
Bach’a diisman olmustur. Tanriga onu takip eder ama o kendini bir
tavsana doniistiiriir ve kadin bir tazi seklini alir. Ardindan ift art
arda balik ve su samuru, kus ve sahin, bugday tanesi ve tavuk olur.
Cerridwen, tavuk olup tahili yutar. Giizel bir ¢ocuk dogurup onu
denize atar. Ancak ¢ocuk Elphin tarafindan kurtarilir ve Taliesin
adini alir.

Doniisiim savaginin ¢ogu versiyonunda rakipler erkektir. Bu
nedenle biri digerini doguramaz. Ama Tdin B6 Cualnge igin bir giris
hikéyesi olan fki Domuz Gobam (Cophur in dd muccida) adli Irlan-
da mitinin derleyicisi ustaca bir yontemle bu zorlugun iistesinden
gelmistir. Domuz ¢obanlar1 ikincil tanrilardi (Munster sid krali tanri
Bodb’un gobani Friuch ve Connaught sid krali Ochall Oichni’'nin
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gobani Rucht). Bunlar her sekle girebilirlerdi ve aralarinda dostluk
vardi. Miinsterde mese palamudu oldugunda, Rucht domuzunu
orada besliyordu ve Friuch da ayni sekilde siiriisiinii Connaught’a
getiriyordu. Ancak insanlarin arasinda bir tartigma gikt1 ve Friuch,
Munster’in palamudunu yememeleri igin Rucht'un domuzuna biiyii
yapt, Rucht da Friuch'un domuzlarina aynisim yapti. Domuzlar za-
yifladiginda, tanrilar goérevlerini ¢obanlardan aldilar ve Friuch ile
Rucht'u kuzguna déniistiirdiiler. Ikisi birer yil boyunca Connau-
ght’ta ve Munsterda kavgaya tutustular. Kendi hallerine geri donerek
daha ¢ok ceset olacagim ve onlar yiiziinden feryatlar duyulacagini
ilan ettiler. Simdi su canavarlari seklini aldilar ve bir y1l boyunca Su-
irde ve diger bir y1l boyunca da Shannonda goériildiiler. Birbirlerini
yiyip bitirdiler ve tepeler kadar biiyiik goriindiiler. Sonunda insan
olarak karaya ¢iktilar ve Ochall’a gii¢lerini stnamak igin bagka sekil-
ler almalar1 gerektigini s6ylediler. S6valyeye doniisiip i giin lig gece
savastilar. Birbirlerini 6yle yaraladilar ki cigerleri disar1 ¢ikti. Sonra
iblise déniistiiler. Insanlarin iigte biri onlar1 gériince korkudan 6lii-
yordu. Bagka bir yorumdaysa geyiklere ve ejderhalara doniismele-
ri eklenir. Sonunda, biri Connaught’ta bir pinarda, digeri Ulsterde
Cruind nehrinde olmak iizere solucan oldular. Kralige Medb bir giin
su gekmek i¢in pinara gelir ve bu rengarenk kiigiik hayvan tabagina
atlar. Kadin onunla konustugunda hayvan birgok sekle biiriindiigi
soyler ve Ailill'i kocasi olarak almasini buyurduktan sonra nehre geri
doner. O giin Fiachna, Cruind nehrinde yikanirken kiigiik bir cana-
var goriince korkar. Bu kiigiik canavar ona isinin iyi gitmek tizere
oldugunu ve kendisinin Bodb'un goban1 oldugunu syler. Digerinin
Medbe yalvarmas: gibi, Fiachnadan onu bir y1l boyunca beslemesini
ister. Daha sonra ona diger canavarla gelecekteki bir doviisten s6z
eder. Ertesi giin, Medb’in ineklerinden birinin digerini yutmas gibi,
Fiachna'nin ineklerinden biri onu su igerken yutacaktir. Sonug ola-
rak Medb’in inegi Findbennach’1 (Beyaz Boynuz) ve Fiachna’ninki
Donn veya Cualnge’nin Kahverengi Bogasini1 dogurur. Daha 6nce
hi¢bir boga feryat etmeye cesaret edememistir ve irlandada onlar
yiiziinden biiyiik bir savas meydana gelir. Dindsenchas, domuz sii-
riilerinin aldig1 yedi sekilden bahseder, ancak yalnizca bes tanesini
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tanimlar (domuz ¢obanlari, kuslar, kurtlar, alabalik ve solucanlar) ve
ayrica Donn’un bogasinin Beyaz Boynuz tarafindan nasi oldiriil-
digini anlatir.

Bir Bati irlanda koleksiyonunda bu mite bezer bir halk hikaye-
si vardir. iki kahraman, belli bir yasa gelinceye kadar insan olarak,
sonra yaslanincaya kadar yavru kopek, geng boga, aygir ve kus ola-
rak birbiriyle savagirlar. En sonunda biri 6liir, cesedi digerinin tizeri-
ne diiser ve onu dldiiriir. Burada yeniden dogus olayina rastlanmaz.

Kral Mongan’in karisini Leinster kralindan nasil kurtardigini
anlatan hikayede, basarilar1 aslinda ilahi bir adaginin bagarilaridir.
Mongan, bir din adami kiligina biiriiniir ve hizmetgisini de bagka
bir din adaminin kiligina sokar, boylece kralin kalesine giris ve ka-
risiyla goriisme hakki kazanir. Onu 6per ama hizmetgi kadin ba-
girinca, sihirli nefesini ona dogru iifler ve gordiigii sey zihninde
artik net degildir, ardindan keskin bir ¢ivi olusturur ve kadin bu-
nun iizerine diisiip 6liir. Ancak karisin1 kurtarma girisimi bagarisiz
olur ve o, daha sonra Connaught kralinin oglu Aed kiligina girerek
bir cadiy1 Aed’in giizel karis1 Ibhell’in sekline doniistiiriir. Leinster
krali ona 4sik olur ve Mongan’in karisini onun igin sahte Aed ile
degistirir. Ama ¢ift kagar ve kralin Ibhell'i bir cad: seklinde bul-
masindan dolayi ¢ok nefret duyar. Mongan ayrica, iizerinde daha
once hi¢ kimsenin bulunmadig: kopriilii bir nehir yapar ve igine
sekillerine biiriindiigii iki din adamini yerlestirir.

Tanrilar da aym sekilde birbirlerini doniistiirebilirdi. Etain,
yeniden dogusuna 6n hazirlik olarak Fuamnach tarafindan bir bé-
cege doniistiiriiliir. Ler’in gocuklarinin da kiskang iivey anneleri
tarafindan kuguya donistiiriildiigiinii gordiik. Ler onlarin sark:
soyledigini duyar, ama tanr1 olsa da tipki Manannanin Aoife’yi
kiskang Iuchranin soktugu turna bigiminden degistiremedigi gibi,
onlarin biiyiisiinii bozamaz. Tanrilar {i¢ yiiz y1l boyunca kugula-
rin miizigini dinlerler ve bu miizigi duyan herkes mutlu olur. Bir-
¢ok eziyet ¢ektikten sonra kuslar, Bodb’un ogullariyla karsilagirlar.
Ogullar onlara tanrilardan s6z eder. Fionnghula eski donemdeki
mutluluklar hakkinda sarkisini soyler. Kadin da Manannan'in saf
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Ogretisinin, Bodb’un davetlerinin, Oengus’un sesi ve opiiciikleri-
nin tadini gikarir. Cocuklarin biiyiileri bozulduktan sonra Huristi-
yan inancina gore nasil 6ldiiklerini gordiik. Bu eski ve dokunakl
efsanenin Hiristiyanliga 6zgii bir sonu vardir: Ler’in ¢ocuklarinin
kaderini ilk bagta nasil anlattig1 bilinmez.

Tannlar fanilere de doniisiiyordu. Morrigan, Odrusun goz
kulak oldugu bir inege bir boga getirir. Marrigan, Cruachan maga-
rasina gittiginde inek bogayi takip eder. Odrus magaranin iginden
icerdeki side gider, ama orada uyuyakalir ve tanriga onu uyandirir.
Uzerine biiyiilii sézler sdyler ve ondan bir su birikintisi olugturur.
Bu kismen, elflerin Aige’i bir geyik yavrusuna déniistiirdiigii ve Ir-
landa’ya gonderdigi baska bir hikayeyle benzerlik gostermektedir.
Daha sonra 6ldiiriiliir ve ondan geriye nehre atilan bir su torbasin-
dan bagka bir sey kalmaz. Nehir o zamandan itibaren onun ismiyle
anilir. Daha ilging bir déniigiim, tanr1 Oengus’un dért épiiciigiinii
bir¢ok kusa déniistiirdiigii doniisiimdiir. Opiiciikler, Erin’in soylu-
larini hicvetsin diye yapar ancak bir Druid strateji yaparak onlara
engel olur. Goriildiigii gibi, Oengus’un opiiciikleri Fionnghula i¢in
¢ok degerliydi. Hiristiyan belgelerinde, adil kisilerin ruhlari bazen
beyaz kuslar, kétiilerin ruhlar1 da kuzgunlar olarak ortaya ¢ikar
(muhtemelen pagan kokenli bir anlayis).

Son olarak, Tuatha Dé Danannin anilarinin ve giiglerinin
sonraki yiizyillarda nasil hayatta kaldigini gostermek i¢in O’Don-
nell''n Kerni hikayesinden alint1 yapilabilir. Burada Manannan,
on altinci yiizyil Irlanda’sinin tarihi sahsiyetlerinin evlerindeki bir
koylii veya hizmetgi olarak goriiniir. Insanlar iizerinde uyutucu bir
etkisi olan hi¢ duyulmamais bir miizik ¢alar. O, harika bir sihirbaz-
dir. Cantasindan tazi, tavsan, kopek, ¢ocuk ve kadin ¢ikarir. Hepsi,
bir buluta dogru firlattig ipek bir ipe tirmanir. O, sifa mucizeleri
gergeklestirir; bir adamin kafasini ¢ikarip tekrar yerine takar. Git-
tigi her yerde birdenbire ortadan kaybolur, nereye kayboldugunu
kimse bilmez. Halk hafizasi, eski tanr1 anlayisinin ¢ogunu bu sekilde
korumugtur.
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Fanilere Yardlm Eden Tanr llal'

Yunan mitolojisinde tanrilar, insanlarin yardimina kosarken tem-
sil edilir. Hiristiyan efsanesinde azizlerin savagta bir ordunun iize-
rinde ugup orduya 6nemli 6lgiide yardim ettigi goriiliir. Ayni sekil-
de Kelt mitinde tanrilar genellikle insanlara kars: naziktirler ya da
bazen kendi amaglari igin onlara yardim ederler.

Boyle bir efsane, altinci ve yedinci yiizyillardaki tarihi Ulster
krali Mongan ile iligkilidir. Mongan, tanr1 Manannan’in ogludur ve
annesi fani bir kadindir. Goriildiigii iizere, sekil degistirme giigle-
rine sahiptir ve ilahi topraklarda yetistirilmis olmasinin yani sira,
oraya ozgiirce erisebilir. O, kahraman Fionn’un yeniden dogusu
olarak kabul ediliyordu; bu nedenle, Hiristiyan tarihi déneminin
bu krali hakkinda anlatilan hikayeler, belki de ayni ada sahip olan,
¢ok daha eski bir efsanevi kral veya tanr1 hakkinda zaten anlatil-
mis olmalidir. Bu efsanelerden ikisinde, tanrinin Mongan’in baba-
sina karisina duydugu arzu igin nasil yardim ettigi anlatihr. Kisa
hikayede Ulster krali Fiachna, Iskogyada yanlarinda korkung bir
savag¢l olan Sakson ev sahiplerine karsi yardim etmek igin Ae-
dan’a gider. Savag sirasinda Fiachna’nin karisina soylu bir yabanci
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goriiniir ve onun sevgilisi olmasini ister. Kadin onu kiigiimseyerek
reddeder, ancak daha sonra ziyaretginin, korkung savaggidan dola-
y1 tehlikede oldugunu soyledigi kocasinin hayatini kurtarmak igin
yumusar. “Oglumuz iinlii olacak ve adi Mongan olacak. Macerala-
rimiz1 ve beni onun yardimina génderdigini kocana anlatacagim.”
Yabanci bunu yapar, ardindan savag¢iy: 6ldiiriir ve Fiachna'ya zafer
kazandirir. Mongan dogdugunda Manannan’in oglu olarak bilini-
yordu ¢iinkii Manannan, safakta kraligenin yanindan ayrilirken
adin1 agiklamigti.

Daha uzun yorumda Fiachna, Lochlann krali tarafindan bir
kotii cadiya inegi (inegin eti iyilesmesi igin tek ¢areydi) igin tek-
lif edilen dort inegin takasinda teminat haline gelir. Daha sonra
cads, Fiachna'y: verdigi s6zii tutmayan kralla savagmaya zorlar. Lo-
chlann krali zehirli koyunlari salana kadar her sey yolunda gider,
sonrasinda Fiachnanin adamlarinin yiizlercesi 6liir. Giimiis bir
brogla tutturulmus yesil pelerinli, baginda altin bir tag ve ayakla-
rinda altin sandaletler olan bir savage1 belirip koyunlar1 kovacak
kisiye Fiachna'nin ne 6diil verecegini sorar. Fiachna, sahip oldu-
gu her seyi verecegini soylediginde savagei, “karinla yatmak igin
Irlanda’ya gitmenin nisan1 olarak” yiiziigiinii ister. Fiachna bunu
kayitsizca kabul eder. Yabanci (Manannan), Mongan Finn (Adil)
adinda muhtesem bir ¢ocugun dogacagini duyurur. “Oraya senin
suretinde gidecegim, boylece karin lekelenmeyecek.” Fiachna ay-
rica Lochlann krali olacaktir. Pelerininden zehirli bir tazi ¢ikaran
Manannan, taziy1 koyunlarin iizerine saldiginda kraliceye Fiach-
na olarak goriiniir. Mongan'in dogdugu gece kraligenin hizmetgisi
Mac an Daimh adinda bir erkek gocuk dogurur. Fiachna’nin raki-
bi Kara Fiachnanin karisi ise Dubh Lacha adinda bir kiz gocugu
diinyaya getirir. Bunlar, muhtemelen agk tanrisinin gocuklariyd.
Mongan ii¢ giinliikk oldugunda Manannan onu Vaatler Diyarr'na
gotiiriir ve on alt1 yasindayken geri getirir. Bu arada Fiachna Dub,
diger Fiachnay: 6ldiirdiikten sonra Ulsterliler, Mongan'in eyaletin
yarisin1 ve Dubh Lacha’y: karisi olarak elinde tutmasi konusunda
pazarlik yapar. Kraligesiyle oynarken, “koyu, siyah pergemli ve
ufak tefek din adamr”, Mongan higbir sey yapmadig igin azarlar
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ve topraklarini geri almasi i¢in ona yardim teklif eder. Mongan
onunla gider; Fiachnay: 6ldiiriirler ve tiim Ulster, Mongan’in olur.
Bu din adami Manannandir ama onun doniisiimi, diger yorumda
oldugu gibi, hikayenin bir Hiristiyan katip tarafindan degistiril-
mesinin sonucudur. Daha sonra Mongan, Dubh Lacha’y1 Leinster
kralinin inegiyle takas eder. Ancak o, kralin evinde yasarken bir y1l
beklemesi i¢in onu ikna eder. Mongan’in ilahi topraklarda 6gren-
digi sihirli giigleriyle onu nasil geri kazandig1 daha 6nce anlatildi.
Bran’in Yolculuguw'nda Manannan, Mongan hakkinda bir kehanette
bulunur. Bran’a Fiachna kraligesine nasil gidecegini, ondan sid hal-
kini ihya edecek bir oglu olacagini soyler. Sirlar1 agiga gikaracagi-
ny, her sekle girecegini (ejderha, kurt, geyik, somon, fok), tanrinin
yigit kahramanin yanina prensler verecegini ve onun 6gretmeni
olacagini anlatir.

Bu hikayeler, igerdikleri Hiristiyan unsurlarinin yani sira, pa-
gan kokenlidir ve tanrilarin yari tanri ogullari ve tanrilarin insan-
lara yaptig1 yardimlara dair pagan fikirlerini yansitir. Merhum Bay
Nutt, Mongan hikéyesinin herhangi bir gergek veya hayali kahra-
mana uyarlanabilecek bir Kelt mitinin (fani bir anne ve dogaiis-
tii bir babanin ¢ocugu olan, babasindan biiyiili 6zellikler almus,
ilahi topraklarda onunla iliskilendirilmis ve 6liim aninda oradan
gegen harika bir ¢ocuk hakkinda) bir bigimi oldugunu ileri siir-
dii. Mongan’in sonunda oraya gittigini varsaymigsti. Bu varsayimui,
Mongan’in Manannan’la “canli yiirekli diyarda” dolagmasindan ve
oradan Aziz Columba’y1 gérmeye gelisinden bahseden dizelere da-
yandirmaktadir. Mongan, Ulsterda boyle bir mitin kahramaniydi.
Daha sonra Irlanda’nin her yerinde popiiler olan bagka bir yerel
efsanede Fionn, benzer bir Briton mitinde ise Arthurdu.

Tanrilarin 6liimliilere yaptig1 yardimla ilgili efsane, ihtiyag
aninda ona yardim eden tanr1 Lug’'un oglu Cichulainn’in hika-
yesinde tekrar goriiliir. Cichulainn, Medb'in ordularina karg1 tek
basina savagsir; zira Medb, Ulster’in askerleri hastayken orayi isgal
eder. Cuchulainn, yiizlercesini oldiiriir ve simdi, araba siiriiciisii
Loeg; sar1 sagl, giimiis broslu yesil bir manto giymis, giizel, uzun
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boylu bir savag¢inin yaklastigim séylediginde Cuchulainn, 6fkeyle
ve bityiik bir sikintiyla yiiziinii burusturur. Elinde kalkan, bes ko-
seli mizrak ve cirit vardir. Savas¢1 gelince bunlar1 kullanir; ancak
Medb'in savas¢ilarina goriinmez oldugu igin “kimse ona saldirmi-
yor ve o da kimseye saldirmiyordu” Cuchulainn, bunun yardimi-
na gelen sidenin arkadaglarindan biri olmasi gerektigini haykirir
ve Oyle oldugu ortaya ¢ikar; zira savasgl, sidden babasi Lugdur.
“Yaralarim agir;” der Cichulainn, “iyilesmelerinin zamani geldi”
Lug ona ii¢ giin uyumasini sdyler. Ordularla savagirken bir yandan
tilsim mirildanir ve kahraman uyur. Lug sadece onun igin savas-
makla kalmaz, Mag-Tured savagi hikdyesinde iyilestirme giiciine
sahip oldugunu iddia ettiginden, oglunun yaralarini sifali bitkiler-
le iyilestirir ve Cuchulainn uyandiginda diri ve giigliidiir. Bununla
birlikte tanri, her ikisinin de yaptig1 islerin tinii Cichulainnde kal-
masin diye ona daha fazla yardim etmez. Kahraman simdi Vaatler
Diyarr'nin degerli bir giysisi olan gériinmezlik elbisesini giyer. Ona
bu elbiseyi Manannan vermistir. Manannan, Druidizm veya biiyii-
ciiliikte onun iivey babasi olarak da adlandirilir ve Cichulainn’in
“side arkadaslar1’, insan giigleri onlar1 basarisizhiga ugrattiginda
olumliilerle arkadas olan leannan sighe ile (periler) karsilastirila-
bilir. Rakibi Ferdia, side arkadaslarinin onlar1 diisiindiigiinde nasil
yardimina kostugunu séylemedigi i¢in onu azarlar; ancak Cuchu-
lainn, Féth fiada’nin Mile1n ogullar: tarafindan herkese gosteril-
diginden, Tuatha Dé Danann’in goriinmezligi kullanamayacagin
veya sihir yapamayacagini soyler. Bununla birlikte Tdin Bé Ciialn-
ge'nin Stowe elyazmasindan alinan bu pasaj, son ifadesinde diger
elyazmalarinda bahsedilen diger olaylarla tutarsizdir.

Diger kahramanlara Manannan yardim eder. Usnech’in
Ogullarimin Trajik Oliimii'nde (Longes mac nUsnig) Naisi'ye tanri
tarafindan verilmis bir kilic1 vardir. Bu kilicin erdemi arkasinda
hi¢bir darbe veya iz birakmamasidir. Bazi silahlar1 Féinn tara-
findan ele gegirilmistir. Diarmaid’in crann buidhesi (sar1 sapl
bir mizrak) vardir ancak bu silah, kirmizi saph bagka bir sihir-
li mizrak (gai dearg) kadar giiglii degildir. Diarmaid’i 6ldiiren
domuza kars: higbir sey yapamamistir ve Diarmaid, Grainne’in
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tavsiye ettigi gibi gaf Dearg1 yanina almadigina pisman olur. Bu
mizraklarin saplarini kullanarak etrafini saran diigmanlarin is-
tiinden sigrayarak onlardan kagar ve ayrica bagka bir durumda
bir ugurumdan atlamak i¢in “Manannan’in sihirli degneklerini”
kullanir. Bunlarin yani sira, Manannan'in veya Oengus’un kilici
olan moralltacha sahiptir.

Diarmaid hakkinda goyle denir: “En gii¢li Manannan mac
Ler ile sen galistin ve Vaatler Diyarr'nda ve korfezli kiyilarda bii-
yudiin; Dagda’nin oglu Oengus seni en iyi sekilde egitti” Oengus
ve Grainne, Fionn tarafindan takip edildiginde Diarmaide rahat-
¢a yardim eder. Oengus, etraflarinin bir ormanla gevrili oldugu-
nu Ogrenir ve Féinn tarafindan bilinmeyen diismanin i¢inden ge-
gerek, kagan ciftin pelerininin altina girmesini ister; onlar1 takip
edenin haberi olmadan onlar1 ortadan kaldiracaktir. Diarmaid
gitmeyi kabul etmez ama tanridan Grainne’i goriinmeyen uzak bir
ormana gotiirmesini ister. Oengus gorevi yerine getirir. Diarmaid
ormana yanina geldiginde bir ates ve Oengus tarafindan hazirla-
nan bir yemek bulur. Oengus onlar1 birakmadan 6nce Diarmaid’i
gitmemesi gereken yerler konusunda uyarir. Diarmaid ve Grain-
ne Dubhros’un canlandirici agacina sigindiklarinda Oengus eskisi
gibi goriinmez olarak gelir. Ancak her savag¢i sirayla Diarmaid’in
kellesini almak i¢in agaca tirmanmalidir. Diarmaid, onlar1 agag:
atarken onlara kahraman sekline sokar. Ancak Féinn kafalar1 kes-
tiginde, gergek suretleri geri gelir ve hile ortaya gikar. Oengus her
ikisini de gotiirmek ister ama yalnizca Grainne'i gétiirmekle yetin-
mesi gerekir. Onu sihirli pelerinii¢ginde goriinmeden Brug na Bo-
innek tagir. Burada Diarmaid, Fionn'un kendisine kars1 gonderdigi
cadinin bagini tagiyarak onlara katilir. Oengus simdi Diarmaid ve
Fionn arasinda iivey oglunun talep ettigi kosullar1 ayarlayarak ba-
r1§ yapar. Son olarak, Diarmaid’in 6liimiine Fionn’un hilesi neden
oldugunda Fionn, Oengus ve Tuatha Dé Danann’in onlar yaka-
lamamasi igin kagmalarini tavsiye eder. Trajediden haberdar olan
Oengus, ¢abucak gelip cesedi goriince bagirir: “Dokuz ayhikken
seni Brug na Boinnee gotiirdiigiimden beri, diin geceye kadar seni
gozetleyip diigmanlarina karg: dikkatle korumadigim bir gece bile
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olmadi, ey Diarmaid. Fionn'un sana karsi kalkistig1 ihanete, onun-
la barig iginde oldugun her seye yaziklar olsun.” Sonra bir agit soy-
ler ve cesedi Brug’una tagiyarak, “Onu hayata dondiiremeyecegime
gore, her giin benimle konugmasi i¢in ona bir ruh iifleyecegim,”
der. Oengus’un, efsanelerdeki oliileri hayata dondiiren vahsi tip
adamlar1 veya tanrilardan ya da Titanlar tarafindan pargalandik-
tan sonra Dionysos’a hayat veren Demeterden daha az giicii vardr.
Ancak bu hikaye, bir tanrinin bir faniye duydugu sevginin nere-
deyse esi bulunmaz bir 6rnegidir. Oengus’un, Brug’unda gocuk-
ken Diarmaide duydugu aska ve bir yabandomuzuna onunla ayn
yasam siiresine sahip olmasi igin bilyii yapildiginda, tanrinin asla
bir domuz avlamamasi i¢in onu biiyiiledigine Fionn bizzat taniktir.

Bir bagka ilging 6rnek, annesi tanriga olan Fraoch’'un hikéye-
sinde bulunur. Bir ejderhay1 6ldiirdiigiinde, sid kadinlar1 gelip tagir
ve yaralarini iyilestirirler. Ayni sekilde Cichulainn tarafindan bir
gegitte oldiriildiigiinde, yesillere biiriinmiis o ilahi kadinlar gelip
onun igin yas tutarlar ve cesedini side tagirlar. Fraoch suya yaklas-
mamalidir, ¢iinkii bu onun i¢in tehlikelidir ve annesinin kiz kar-
desi tanriga Boann, “Kara Suda yiizmesine izin vermeyin, ¢iinkii
oraya kanimi akitacak,” der. Bagka bir hikayede tanriga Morrigan,
Conaire’in Druid’i Tulchainde’ye yardim eder. Druid, Lugman-
nair’in kiz1 Dil'in kendisiyle birlikte Falga Adasrndan (ilahi top-
rak olarak kabul edilen Man Adasi) kagmasini dilemektedir. Dil,
kendisiyle ayn1 zamanda dogan bir okiizii sevmektedir ve Tulcha-
inde’nin onu yanina almasi konusunda 1srar eder; Morrigan ona
kars1 dost¢a davranir ve istegi iizerine onu Mag mBrege getirir.
Morrigan, Ctchulainne hem diigmanca hem de dost¢a davranir.
Dolayisiyla Arthur anlatisindaki dogaiistii ama belirsiz sahsiyete
benzer: Bazen yardim eden, bazen karg1 ¢tkan Goliin Hanimu.
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ilalli Diismanlll{ ve Ceza

Tain B6 Cualnge’ye giris niteligindeki Echtra Neraide veya Ne-
ramn Maceralarrnda ilging bir sekilde gosterildigi iizere tanrilar,
her zaman nedenleri acik olmamakla birlikte, bazen insanlara diis-
man oluyorlardi. Burada tanrilar, Samhainde biiyiik giigle ortaya
¢ikan iblisler olarak kabul edilir. Kral Ailill, o gece bir 6nceki giin
astlan bir tutsagin ayagina ip baglayan herkese 6diil teklif eder.
Birkag1 dener ama hepsi korkar. Nera daha cesurdur ama ¢ubu-
gu cesetten firlamaya devam eder. Sonunda ceset ona, gubugunun
i¢ine bir kazik yerlestirmesini sdyler. Sonra ceset, bir seyler icmek
i¢in kendisini en yakin eve sirtinda tagimasini ister. “Asildigimda
susamigtim,” der. Evin etrafi atesten bir golle gevrilidir. Denedik-
leri ikinci evi sudan bir gél evreler. Igeri girmezler. Ugiincii evde
ceset su bulur ve uyuyanlarm yizlerine figkirtarak onlar: 6ldiiriir.
Ardindan Nera cesedi daragacina tagir. Hikdyenin bu kismi vam-
pir inanciyla baglantilidir. Nera, Ailill'in kalesine geri doner, ancak
kalenin yanip kiil oldugunu ve yaninda bir yigin insan kafasi bu-
lundugunu goriir. Nera, kaleyi terk eden bir kafileyi takip ederek
Cruachan’in sidine gelir. Burada kral, onu evlerinden birinde bir
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kadina gonderir ve ona her giin kraliyet evine yakacak odun ge-
tirmesini teklif eder. Bu sirada, kor bir adami kuyuya tagiyan to-
pal bir adam goriir ve kor adam her giin “Orada mi1?” diye sorar.
Topal adam cevap verir: “Gergekten Oyle; birak gidelim.” Kadin,
Nera'ya onlarin kuyudaki kral tacinin koruyucular1 olduklarini
soyler. Nera maceralarini ve Ailill'in kalesinin yikimini anlatinca
kadin, bunun yalnizca bir elf ordusunun (sluag siabhra) biiyiisii ol-
dugunu, ancak arkadaslarini uyarmadig takdirde bunun gergekle-
secegini agiklar. Nera dondiigiinde onlar1 biraktig gibi bulacaktir;
bu, zamandan azade bir bélgede oldugunun agik kanitidur. Ilk énce
sidi yok etmedikge bir sonraki Samhain’e gz kulak olmalilardir ve
soziinlin kanit1 olarak da sidden yaz meyvelerini (yabani sarim-
sak, guha gigegi ve altin egrelti otu) almasi gerekir. Halki sidi yok
etmeye gelmeden 6nce, sigirlariyla ve doguracag: ¢ocukla birlik-
te hayatlarini kaybetmemesi i¢in onu uyarmasi gerekir. Nera geri
doniip 6dilini alir ve Ailill sidi yok etmeye karar verir. Bu arada
kadin, Nera’nmin hasta oldugunu iddia ederek odunlari tagir. Nera,
onu uyarmaya geldiginde kadin dogacak ogluna kalacak sigirlara
bakmasini soyler. Tanriga Morrigan, Nera uyurken bu inegi galar
ve onu Cualnge’nin bogasina gétiiriir. Ciichulainn, Morrigan ta-
kip ederek ve inegi canlandirarak hikayeye simdi dahil olur ve inek
canlaninca kadin, Nera'y1 halkina geri gonderir (ilk geri gonder-
menin bir tekrar1). Sid halki, sidin agilacagi bir sonraki Samhain
arifesine kadar Ailill'in kalesini yok edemez ve Nera halkina harika
sidi ve sakinlerinin kaleye nasil saldirmaya geldiklerini anlatir. Ai-
lill ona sidden kendine ait bir sey getirmesini buyurur ve oradan,
simdi inli Findbennach (beyaz boynuzlu boga) ile savasan ¢ocu-
gunun buzagisinin da iginde oldugu sigir siiriisiinii getirir. Caal-
nge’nin bogasina kars1 dikkatli olmasi konusunda uyarilan Medb,
bogasi onunla déviigene kadar dinlenmeyecegine dair tanrilan
tizerine yemin eder. Bu arada Ailill'in adamlary; taci, Loegaire’in
mantosunu ve Dunlaing’in gémlegini alarak sidi yerle bir ederler.
Nera sidde kalir ve kiyamete kadar gelmeyecektir. Diger oliimliiler
gibi o da tanrilarin topraklarinin sakini olur. Burada da Etain hika-
yesinde oldugu gibi, faniler diigman tanrilarla basarili bir savas yii-
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riitiirler. Ancak tanrilar hayatta kalir ve sadece onlarin sidlerinin
disaridaki igleri yok edilir.

Tdin B6 Regamnada (Regamon'un Sigir Baskini) Morrigan’in
kahraman Cuchulainne diigmanhg goriilir. Morrigan, uyurken
bityiik bir ¢iglik duyar ve arabacisi Loeg ile bunun anlamini kesfet-
mek i¢in yola ¢ikarlar. Tek bacakli bir atin gektigi bir arabaya rast
gelirler. Araba diregi atin viicudundan gegip kafasindan ¢ikmakta-
dir. Arabanin iizerinde kirmizi elbiseli giymis kizil sagh bir kadin
vardir. Arabanin yaninda kirmizi bir tunik giymis bir dev yiirii-
mektedir. Elinde bir mizrak, ¢atal seklinde kocaman bir dal tasir
ve yaninda yiiriimekte olan inegi vardir. Cichulainn, Ulsterdaki
tiim ineklerin kendisine ait oldugunu iddia eder, ancak kadin bunu
reddeder. Cichulainn, neden adam adina konustugunu sorunca
kadin adinin Uar-gaeth-sceo Luachair-sceo oldugunu agiklar. Son-
ra dev, kadinin adinin Faebor beg-beoil cuimdiuir folt scenbgairit
sceo uath oldugunu haykirir. Bu anlamsiz séze (ilahi isimlerin iyi
bilinen gizlenmesinin bir 6rnegi) sinirlenen kahraman, ayaklarin
kadinin omuzlarina ve mizragini kadinin basina dayayarak araba-
ya atlar ve gergek adini sorar. Kadin bir biiyiicii oldugunu ve ine-
gin, yazdig bir siir i¢in kendisine verilen 6diil oldugunu soyler.
Cuchulainn siir duymak igin yalvarir ve kadin, arabadan inmesi
sartiyla razi olur. $iir okunduktan sonra Cuchulainn tekrar araba-
ya atlamaya hazirlanir ki kadin, dev, inek ve savag arabasi ortadan
kaybolur. O sirada bir agacin dalindaki siyah bir kusu fark eder.
Kadin bu sekle biiriinmiistiir. Ciichulainn, simdi onu Badb ya da
savas tanrigast Morrigan oldugunu disiiniir ve kadin ona davrani-
sindan dolay1 pesine diisecegini sdyler. Ctalnge bogasi tarafindan
ortiilsiin diye, Cruachan’in sidinden inegi tagimaktadir. Buzagilar
bir yasina gelince Cuchulainn 6lecektir. Kadin, Cualnge saldirist
sirasinda gegitte rakibiyle yiiz yiize geldiginde ona saldiracak ve bir
yilan balig1 olarak ayaklarinin etrafina dolanacaktir. Cichulainn,
“Seni ge¢idin taglarina garpacagim ve benden asla sifa bulamaya-
caksin,” diye yanitlar. Kadin, “Bir kurda déniisiip sag elini 1sirip
seni yiyecegim,” der. “Sana mizragimla vuracagim ve goziinii
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¢ikaracagim ve benden asla sifa bulamayacaksin,” diye cevap verir
kahraman. “Kirmiz: kulakl beyaz bir inek olarak suya girecegim
ve beni yiiz inek takip edecek. Uzerine atlayacagiz. Oleceksin ve
kelleni koparacagim,” der kadin. “Sana bir sapan atacagim, to-
pugun kirilacak ve benden yardim alamayacaksin,” diye haykirir
Cuchulainn. Bunun iizerine Morrigan, Cruachan’in sidine dogru
kaybolur.

Bu hikéayenin bir yorumunda, bu diiymanhigin farkl bir nede-
ninden (inek siirme olayinin belki de Echtra Neraide bahsedilen
olay oldugu) bahsedilir. Morrigan, Cuchulainne asgkini, hazinele-
rini ve siiriilerini sunan giizel bir kadin olarak ortaya ¢ikar ama o,
umutsuz bir rekabete girdigi i¢in firsatin uygun olmadigini soyler
ve yardimini kiigiimseyerek reddeder. Onceki yorumda oldugu
gibi tehditler savurur. Gegitte doviisiirken elinde ezdigi bir yilan
balig1 tarafindan devrilir, yine bir kurt ve bir diive olarak Morrigan
yenilir. Artik Cichulainn tarafindan yaralananlari onun diginda
kimse iyilestirilemez. Bu nedenle Morrigan ii¢ meme ucu olan bir
inegi sagan topal ve kor yash bir kadinolarak goriiniir. Cichulainn,
her memeden kendisine verdigi siitii ister ve her gekimde ona “tan-
rilarin ve tanr1 olmayanlarin” kutsamasini séyler. Her kutsamada
yaralarindan biri iyilesince kendini ifsa eder. Eger bilseydi, ondan
asla sifa alamayacag s6ylenirdi. Belki de bu iyilesme yiiziinden ya
da daha sonraki bir uzlagma yiiziinden, Cichulainn son 6liimciil
doviise gitmeden Once tanriga, arabasini kirar, “¢linkii onun sava-
sa gitmesinden hoslanmiyordu, onun bir daha Emain Macha'ya
gelmeyecegini biliyordu” Bu hikdye ayni zamanda tanrilarin sekil
degistirme yetenegine sahip olduklarini da gostermektedir. Ancak
bu, kahramanin cesaretine kars1 her zaman fayda saglamaz.

Tanrilarin, emirlerine uymayanlar1 cezalandirdig: veya diger
giinahkar eylemlerin intikamini aldig fikri ¢ogu dinde bulunur.
Baz1 hikéyelerin bundan tiiretilmis gibi goriindiigiinii sdyleyebi-
liriz. S6zgelimi Gal efsanesi, Nynnyaw ve Peibaw’in giinahlari igin
Tann tarafindan okiize (bir pagan tanrisi igin muhtemel bir degi-
sim) donistiiriilmesinden bahsetmektedir. Misir ve siitiin tanrilar

55



Kelt Mitolojisi

tarafindan yok edildigine dair 6rnekler zikredilmistir. Bunlar belki
de tannlar1 ihmal etmenin cezasi anlamina gelir ¢linkii Dagdali
Miletliler 6rneginde bunu onunla yapilan bir anlagma takip etmis-
tir (Eski Ahit'teki umursamaz miiritler tarafindan tanriyla yapi-
lan yeni anlagmanin esdegeri). Tuatha Dé Dananndan Aillén mac
Midhna'nin, Taray1 yakmak igin her yil sidden ¢ikusiyla ilgili olan
hikayeler de muhtemelen ayni anlayisa isaret eder. Tanrilar, Bodb
tarafindan déniistiiriilen Aoife 6rneginde oldugu gibi, hata yaptik-
lar1 iin kendi gruplarinin iiyelerini bile cezalandirmigtir. Bécuma,
Manannan’in ogluyla girdigi giinah nedeniyle tanrilar iilkesinden
kovulmugstur. Kendi kendine hareket eden bir tekneyle diinyaya
gelir ve Irlanda’nin yiice krali Conn’y, iradesini yerine getirmesi ve
oglu Art1siirgiine géndermesi igin biiyiiler. Conn ile bir y1l boyun-
ca flort ederken, Irlandada ne musir ne de siit vardir. Bu, dogrudan
ilahi bir cezadir, zira kithik ve yikimin kétii bir kralin saltanatinin
isareti olduguna inanilmaktadir. Druidler Conn’a “giinahsiz bir ¢if-
tin oglunun” (yani Conn'un getirdigi ilahi bir tilkenin kraligesinin
oglu) kurban edilmesinden bagka hi¢bir seyin fayda saglamayaca-
gin1 soyler. Cocugu kurtarmak i¢in annesi goérkemli bir inekle ge-
lir. Bu inek kurban olarak kabul edilir. Kralice, Conn'a Bécumadan
vazgegcmesi gerektigini, aksi takdirde Irlanda misirinin ve siitiiniin
tigte birini kaybedecegini sdyler. Daha sonra sid halki, Bécuma'nin
Art ile oynadigi satrang taslarini galinca Bécuma, Delbchaem’i gi-
zemli bir adadan getirene kadar yemek yememesi igin biiyii ya-
par ve boylece onu 6ldiirmek ister. Bécuma, denize yelken agar
ve sonunda ilahi bir adaya ulasir. Bu adanin giizel kadinlar1 ona
oniindeki tehlikelerden nasil kurtulacagini ve Delbchaem’i nasil
bulacagini 6gretir. Ancak Tara'ya getirildiinde Bécuma, tiksin-
ti icinde Conn’u sonsuza dek terk eder. Manannan’in Fer Fedail’i
kabahati nedeniyle 6ldiirmesi ve Tuag’in bogulmasiyla sonuglanan
hikayesinde de ilahi bir varligin cezasi goriiliir. Con-chean, Dag-
da’nin oglu Aed’i karisini bastan ¢ikardig i¢in 6ldiiriir ve Dagda
onu 6ldiirmese de Aed’in mezarini iizerine koyacag bir tag bulana
kadar cesedi tagimasini saglar.
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Uvey annesiyle kagan Eochaid’in hikayesinde kutsal bir yere
izinsiz girilmesine deginilir. Kilik degistirmis Oengus ona ¢ayirin-
da kamp yapmamasini syler. Israrci oldugunda tanri ona belalar
gonderir; sigirlarini ve atlarini 6ldiiriir ve eger gitmezse ev halkini
oldiirmekle tehdit eder. Oengus daha sonra ona mallariyla birlikte
yola ¢ikmasi igin bir at verir. Boylece atin iiremesiyle olusan istii
agik kuyunun patlamasindan dogan gol, Eochaid’i ve kiz1 Liban
harig tiim ev halkinin bogulmasina neden olur. Bu, Oengus ve Mi-
dir topraklarina izinsiz giren Eochaid’in kardesi Rib hakkinda an-
latilan benzer hikayenin yani sira, Boann efsanesinde oldugu gibi,
kutsal bir kuyunun izinsiz giris yapanin iizerine patlatilmasi hika-
yeleriyle benzerlik gostermektedir.

Bagka bir hikayede Oilill, daha sonra sid halkinin yok ettigi ot-
laklarda sigirlarini otlatiyordur. Oilill Ferchess’le olanlari seyreder-
ken peri sigirlarinin sidden ayrildigini goriir; ardindan kralin oglu
Eogabal ve kiz1 Aine gelir. Eogabal, Ferchess tarafindan oldiiriliir
ve Oilill, Aine’yi gileden gikartir. Aine onun sag kulagina vurur
ve kulagin iizerindeki deriyi yok eder. Oilill, bu nedenle “Ciplak
Kulak” unvanin alir. Aine verdigi intikam soziinii tutar. Oilill'in
oglu Eogan ve Lugaid mac Con, intikam igin kullanilan araglarin
bir pargasi olarak biiyiiyle olusturulan bir porsuk agacindan gelen
miizigi duyarlar ve agacin iginde onlar tarafindan Oilille getirilen
kiigiik bir arpg1 bulunur. Ancak gitmeden 6nce Eogan ve Lugaid
arasinda bir gekisme yasanir. Lugaid 6ldiiriiliir ve bu, Mag Muc-
rime savasina neden olur ki bu savasta Qilill'in yedi oglu 6liir. Bu
hikayede tanrilar insanlarin iktidarina tabidir ama sonunda insan-
lar cezadan kagamaz. Midir'in kiz1 Macha veya zengin kéyli Cron-
nchu’nun evine gelip ona hizmet eden, karisi olarak refah getiren
Ler oglu Sainred hakkindaki hikdyede de durum boyledir. Cron-
nchu, Ulsterlilerin bir ziyafetine gider ama Macha ona ya dikkatli
konugmasini ya da adin1 anmamasini emreder. Ancak at yarisinda
karis1 atlardan daha hizh oldugu igin 6viiniir. Bunun iizerine Kral
Conchobar, kadinin gonderilmesi konusunda 1srar eder. Hamile
olmasina ragmen, onu arabasina karsi yarigmaya zorlar. Kadin,
goren herkesin bu olay igin iiziilecegini soyler ve bitis noktasinda
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ikizleri dogurdugunda, tiim Ulsterlileri, her yil bes giin dort gece
tim acilara maruz kalmaya ve giiglerini kaybetmeye mahkiim
eder. Bu lanetten yalnizca Ctchulainn kurtulur.

Cezanin kendiliginden islemesi, kisisel tabularin kirilmasinin
trajik sonuglarinda goriiliir, yani Cichulainn ve Fionn durumun-
da. Bu bazen kaderin ka¢inilmaz hiikmii veya tanrilara yapilan
yanlslarin (kurban tarafindan yapilmas: sart degildir) ilahi intika-
mu olarak goriiliir ve Da Dergamin Yurdu hakkindaki uzun hikéaye-
de gegen Conaire Mér’un kiyametinde en gizemli seklini alir. Bazi
versiyonlarda Conaire’nin kékeni, intikamci bir tanrinin neden ol-
dugu ensest iligkiyle baglantiliyken refahinin zirvesindeki 6liimii,
atasi tarafindan tanr1 Midirde (Karis1 Etain, Conaire’nin atasi Eoc-
haid tarafindan ondan gerialinir) agilan yaranin sonucu olarak ka-
bul edilir. Midir’in bir hilesi sayesinde Eochaid’in kiz1 Ess'ten Mess
Buachalla adinda bir ¢ocugu olur. Mess Buachalla, Conaire’nin
annesidir. O halde Conaire’nin babasi kimdi? Bir anlat1 onu Kral
Eterscel olarak kabul ederken Mess Buachalla burada, Ess’in kiz1 ve
sidelerden biridir. Bagka bir anlatim, Eochaid’in sidden siivari birli-
gi kralh Etar’in kuizi Etain ile nasil evlendigini anlatir. Kizlar1 Etain,
Cormac’in karisi olur ama erkek evlat veremedigi i¢in evden atilir.
Cormac kiz bebeklerinin 6ldiiriilmesini emreder ama kiz koéleleri-
ne o kadar tath giiliimser ki koleler, onu Kral Eterscel’'in ¢obanlari-
na goétiirmeye karar verir. Cobanlar, onu ¢atisindan giines 15181 alan
bir kuliibede saklarlar. Kizin ismi bu yiizden Mess Buachalla yani
“Cobanlarin Evlathigi"dir. Kiz bitytidiigii zaman Eterscel halki, onu
catidaki bosluktan goriip krala giizelligini anlatir. Simdi kralin bi-
linmeyen irktan bir kadindan bir oglu olacagi yoniinde bir kehanet
vardir ama kral onu ¢agirtmadan 6nce, bir kus ¢at1 penceresinden
iceri ugar ve tiiylerini dokerek bir adama doniisiir, Mess Buachal-
la’ya teslim olur. Adam yanindan ayrilmadan 6nce, Conaire adinda
bir oglu olacagim ve asla kus avlamamasi gerektigini anlatir. Co-
naire dogdugunda Eterscel'in gocugu olarak kabul edilir. Eterscel
oldiigiinde yeni kral “boga s6leninde” kehanet yoluyla segilecektir.
Muhtemelen kurban olarak bir boga 6ldiiriiliir ve kahin onun eti-
ni yedikten sonra riiyasinda gelecekteki krali goriir (bu durumda
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sapanli ¢iplak bir adam Tara’ya gelir). Bu arada Conaire, bir anda
silahl1 adamlar haline gelen harika bir kus siiriisii avlar; iglerinden
biri ona, kuglarin krali, babasi Nemglan oldugunu ve akrabalarini
avlarken geasasini (tabularini) ¢ignedigini soyler. Conaire, bu geis
hakkinda higbir sey bilmedigini séyler. Bunun iizerine Nemglan,
destekgileriyle bulusacagi Tara’ya ¢iplak gitmesini syler. Bu olay-
da, kuskusuz, klan totem mitlerine iliskin belirsiz bir an1 vardur.

Kral olmasiyla ilgili farkli bir anlati, Mess Buachalla’ya ona ilk
kez babasinin kim oldugunu (yani Eterscel) soyletir. Halefi, gorii-
niiste imkansiz olan bazi kosullar1 yerine getirmelidir. Her seye
ragmen Conaire sartlar1 karsilar ve kral olur. Annesinin yanina
getirdigi gizemli konuklar, bir siire yaninda kalip sonra ayrihirlar;
kimse onlarin nerede oldugunu bilmez. Onlar Midir’in sidi Bri
Léith'in sideleriydiler. Bu, Conaire’nin kral olmasi igin ilahi bir ge-
kilde yardim aldig1 anlamina geliyor gibi goriiniiyor. Boylece yak-
lasan felaket daha da biiyiik olabilir.

Diger anlatiya donersek Nemglan, Conaire’ye uymasi gereken
geasay1 soyler. Conaire, kral olur ve en miireffeh bir hiikiimdarli-
gin tadini ¢ikarir. Her sey ¢ok boldur, cinayet ve tecaviiz vakalari
sona erer. Ancak sonunda tanrinin intikami iglemeye baglar. Co-
naire, kars1 koyamadig bir yazgiyla bir giin iki kolesi arasinda bir
tartisma ¢ikarir, boylece geasalardan birini gigner ve doniisiinde
tim tlkeyi alevler ve dumanlar i¢inde bulur. Atesten korunmak
i¢in o ve adamlar1 Tara'nin gevresinde giines yoniinde ve Bregia'nmin
gevresinde saat yoniiniin tersine donerler. Bunlar tabulastirilmig
yonlerdi ve giderken, baska bir tabuya itaatsizlik ederek Cernanin
seytani hayvanlarini kovalar. Geg de olsa Derga'min (Kizil) yurdun-
da kalmaya karar verir ve kizillara biiriinmiis ii¢ kizil sa¢h siivari,
Red’in evine giderken onun 6niinde goriiliir (geasalarindan biri).
Geride kalsinlar diye yalvarmalari i¢in peslerinden ulaklar gonde-
rir ama onlar iyice hizlanip s6yle der: “Sidden Donn Tet-scorach’in
(Midir’in oglu) atlarina biniyoruz. Canh gibi olsak da aslinda 6li-
yiiz. [saretler harika. Hayatin yikim1. Kuzgunlarin doymas:. Karga-
larin beslenmesi. Katliam miicadelesi. Kilicin kenarinin 1slanmasu.
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Giin batimindan birkag saat sonra kabarmalar1 kirilan kalkanlar.
Ey oglum!” Bu kesin kehanetle birlikte ortadan kayboldular ve
boylece bizzat tanrilar Conaire’nin geasasimin ihlaline neden oldu.
Eve vardiktan sonra bir bagkasini daha ¢ignedi; zira bir eli havada
tek ayag izerinde duran ve Conaire ile adamlarina kétii bir bakig
atan korkung bir kadin gelir ve onlarin kaderini bildirir. Sonra Co-
naire’nin comertligine hitap ederek onu igeri almalar1 igin yalvarir
ve Conaire, “bu, benim igin geis olsa da onu igeri al,” der.

O sirada, tek goziinde iig¢ gozbebegi olan Ingcel, Conaire’nin
iivey kardegsleriyle Irlanda’y: iggal eder ve simdi konaga saldirmak
tizere yola ¢ikarlar. Ingcel’in ev halkin1 gézetlemek igin oraya git-
tigi anlatilir. Ingcel, gordiigii harikalar ve halk hakkinda raporlarla
geri doner. Bu halkin bazilar sihirli silahlar1 olan devler ve cana-
varlardir. Konak kusatildiginda korkung bir savag baglar. Conaire
susuzluktan kavrulur, ancak miittefiki MacCecht tiim Irlandayr
aramasina ragmen su elde edemez. Géller ve nehirler, ilk Mag-Tu-
red savaginda oldugu gibi, goriiniise gore tanrilar tarafindan kuru-
tulmugtur ve suyu kaybolmadan 6nce tek bir géle ulagilir. MacCe-
cht bir matarayla doner ama ¢ok ge¢ kalmistir. Conaire’nin ordusu
dagilip yok olur. Conaire’in ise iki diismani tarafindan bagi kesilir.
MacCecht onlar1 6ldiiriir ve suyu Conaire’nin agzina doker. Bas,
davranisi i¢in ona tesekkiir eder ve boylece Conaire, kendi hata-
s1 olmaksizin, kaderin ve bir tanrinin intikaminin kurbani olarak
olir. Bu hikaye, sanat agisindan yetersiz olsa da bir Yunan dramasi
kadar trajiktir.
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Tanrllar m A§|(lar1

Yunan ve Hint tanrilar1 gibi, Kelt tanrilarinin da birgok agk mace-
ras1 olmugtur. Bunlarla ilgili hikayelerin genellikle romantik bir an-
lamu1 vardir. Bu sinifla ilgili erken tarihli bir hikdyede anlatildigina
gore, bir gece Oengus uyurken yataginin yaninda giizel bir bakire
goriir. Oengus, tam onu yakalayacakken kiz ortadan kaybolunca
ertesi geceye kadar huzursuz ve hasta hisseder. Kiz yine ortaya ¢i-
kar, sarki soyleyip zil ¢alar; bu durum, Oengus agktan usanincaya
kadar bir y1l boyunca devam eder. Kurnaz bir hekim olan Fergne,
hastasinin rahatsizliginin nedenini teshis eder ve Oengus’un an-
nesi, Boanna kizi tiim irlanda'da aramasini emreder, ancak Boann
biitiin y1l boyunca aramasina ragmen kizibulamaz. Bunun iizerine
Fergne, Boanna Oengus’un babasi-Dagda’y1 ¢agirmasin1 emreder
ve ona bilgisiyle {inlii Munster sidesinin Krali Bodbdan yardim is-
temesini tavsiye eder. Bodb, kizi bulur ve Oengus onu taniyip tani-
yamayacagini gérmek igin yola ¢ikar. Deniz kenarinda, giimiis zin-
cirlerle ikiser ikiser baglanms bir¢ok kiz bulurlar ve digerlerinden
daha uzun olan biri, rityadaki kizdir: Sid Uamandan Ethal'in kiz1 Caer.
Bodbdan tavsiye alan Dagda, Connaught krali ve kraligesi Ailill
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ve Medbden yardim ister (fanilerin tanrlara yardim etmesinin
bir bagka 6rnegi). Ama Ethal, Ailill'in Caerden vazge¢me talebini
reddeder; bunun {izerine Dagda’nin ordusu Ailill'in giigleriyle bir-
likte onun sidini yok edip onu esir alir. Ama Ethal, yine reddeder;
¢iinkii kiz1 izerinde higbir giicii yoktur, o ve kizlar1 her iki yilda
bir Loch Bél Draccanda (Ejderha Agizlar1 Goli) kus seklini alirlar.
Dagda oraya Oengus’u gonderir. Hikayeye rasgele atifta bulunu-
lan kaynak, kizlarin doniisiimlerini gegirdikleri tiim yil boyunca
bu golde kalmaya aligkin olduklarini sdyler. Caer, tiim kuslarin en
giizeli olarak her biri altin bir kiire olan yiiz elli zincirin asih ol-
dugu altin bir kolye takar. Oengus kuslar1 gériince Caere seslenir.
“Beni kim ¢agiriyor?” diye bagirir. “Seni gagiran Oengus’tur; ona
gel ki seninle yikansin” Kus kiz gelir ve Oengus da bir kus seklini
alir. Birlikte gole ii¢ kez dalarlar ve sonra Brug na Boinnee ugarlar,
o kadar tath sarki soylerler ki herkes iig giin ii¢ gece uykuya dalar.
Caer simdi Oengus’un karisi olur.

Bu hikayede tanr1 Bodb bilgisiyle iinliidiir ve tesadiifi alinti-
da, kizinin elini arayan arpg1 Cliach’ sihirli giiciiyle bir y1l boyun-
ca uzak tuttugu séylenir. Giig ellerinde degilse, diger durumlarda
oldugu gibi, Caer ve kizlarinin sekil degistirmesi muhtemelen bir
lanet veya biiyiiniin sonucuydu. Efsane, ana olay1 eksik olmasina
ragmen, Kugu Kiz1 halk masali temasini kullanir, yani gikarmis ol-
dugu kus elbisesini alarak yakalanmasi.

Oengus'un Elcmari mirastan mahrum etmesi hakkindaki
hikayede Oengus, daha sonra, onu reddeden Ailill'in kiz1 Etaine
talip olarak goriiniir; ama Midir daha basarihidir, bu yiizden Oen-
gusile aralarinda diigmanlik s6z konusudur. Asagidaki uzun hika-
ye birkag elyazmasinda mevcuttur ve burada esas olarak Egerton
Elyazmasi ve Leabhar na Huidredeki versiyonlardan bir tanesi bir
araya getirilmistir. Midir’in Etainden bagka, onu kiskanan Fuam-
nach adinda bir esi daha vardir. Bir Druid’in biiyiilerinin yardi-
muyla ve kendi biiyiileriyle Etain’i bir bocege doniistiiriir ve sihirli
bir riizgarla onu yedi y1l boyunca ugurur. Ancak Oengus onu bu
boyle buldugunda ¢alilar ve gigeklerle (kiz bunlarla beslenir ve
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gelisir) dolu bir ¢ardak yapar. Oengus kizla yattig1 igin geceleri
gergek formuna donebilir. Fuamnach bunu duyunca, bir uzlagma
saglansin diye Midire Oengus’u gagirtir. Ancak bu arada Fuamna-
ch, grianana gider ve yine sihirli bir riizgarla Etain’i kovar. Etain,
Etair’in evinin ¢atisindan Etair’in karisinin altin kupasina diisene
kadar esintiyle ugar. Bocegi yutar ve daha sonra, bin yildan fazla
slire once bir tanriga olarak dogan Etain adinda bir bebek olarak
ilah1 dogurur. Etain biiylidiigiinde, o ve hizmetgileri yikanirken
Etain hakkinda sarki sdyleyen bir savag¢i belirir ve sonra ortadan
kaybolur. Bu, muhtemelen Midir veya Fuamnach’in ihanetini kes-
fedip onun kafasini vuran Oengusdur. Ancak burada, Oengus’un
degil, Manannanin onu ve torunu Siugmalll nasil 6ldirdiigini
veya yaktigini anlatan bir dize araya girmektedir.

Hikayenin bir sonraki béliimii iki sekildedir ve Etain’in Irlanda
krali Eochaid Airem’le nasil evlendigini anlatir. Kardesi Ailill Ang-
lonnach ona agik olur ve sonunda bunu Etaine agiklayinca, Etain
epey ikna gabalarindan sonra onunla bir bulugma yeri ayarlar. An-
cak belirlenen zamanda, Ailill gelmez ¢iinkii uyanamaz; ama ona
benzeyen biri, art arda Etaine goriiniir ve sonunda kendisinin Mi-
dir oldugunu agiklar. Ona, kendisinden sihir yoluyla koparilan esi
oldugunu anlatir. Ancak kadin onunla gitmeyi reddeder; ama Ai-
lille soylediginde Midir agkindan kurtulmustur. Egerton yorumu
daha sonra, Midir’in korkung bir bi¢cimde ortaya ¢ikarak Etain’i
ve onun hizmetgisi Créchan’, giines dogmak iizereyken Bri Léith
sidine nasil gétiirdiigiiniianlatir. Yolda ilk 6nce ilahi akrabas Sine-
ch’in sidinde kalir ve Créchan orada zaman kaybetmekten sikayet
edince, Midir sidin artik onun adim tagiyacagini séyler.

Leabhar na hUidrede bahsedilen yorumda Midir'in kendini
ifsa etmesi olay1 karakter olarak daha efsanevidir. Etain’i tanrilar
diyar1 “Biiyik Ova” yani Mag Mor’a davet eder (miizigin oldugu
harikulade bir iilke). Buranin halki comerttir ve hi¢bir seye “be-
nim” ya da “senin” denmez. irlanda ovalar1 giizeldir, ama burasi
bir bagkadir. Birasi Erin’inkinden daha sarhos edicidir! Cok iyi li-
korleri ve saraplar1 vardir ve gebe kalmak giinah veya sug degildir
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(dolayisiyla Bécuma'nin hikayesinde Segda giinahsiz bir ¢iftin og-
luydu). Halki goriinmezdir; goriirler ama goriilmezler ve higbiri
yaslanmaz. Tanrilar diyarinin sihirli yiyecegi Etain’inki olacaktir:
tuzsuz domuz eti, taze siit ve bal likori. Midir simdi Eochaid ile
tanisir ve ona bir satrang magu teklif eder. Kazanmasina izin verir.
Bunun iizerine Eochaid, Midir ve halkinin dort gorevi yerine ge-
tirmesini ister: Meath ovalarini temizlemek, ¢aliliklar1 kaldirmak,
Breag ormanini kesmek ve Lamrach bozkir1 boyunca bir gegit inga
etmek. Topografik bir inceleme olan Dindsenchasta yazana gore
bu gorevler, Eochaid’in karisini aldig1 i¢in Midire verilen bir eric
yani cezadir ve bunlari yerine getirirken ilahi halk, Erin'in adam-
larina yeni bir gelenek 6gretir: boyundurugu ékiizlerin alinlari ye-
rine omuzlarinin iizerine koymak (Eochaid, lakabi Airem’i (reng-
ber) buradan alir). ikinci oyunu Midir kazanir ve Etain’i tutup
opebilmeyi ister. Eochaid, bir ay gegene kadar buna razi olmaz ve
ardindan Midir, ordularla gevrili 6diilii i¢in gérkemli bir sekilde
gelir. Etain onun talebini duydugunda kizarir. Ama Midir, oyunu
kazandig i¢in onun s6z hakki olmadigim ona hatirlatir. “Eochaid
benden vazge¢meye raziysa al o zaman beni,” der. “Bunun igin is-
tekli degilim,” diye haykirir Eochaid, “ama kollarini sana dolayabi-
lir” Béylece Midir onualir ve birlikte ¢atidan yiikselirler. Topluluk,
ikiliyi side dogru kanat ¢irpan iki kugu olarak goriir.

Egerton yorumu, bir Druid’in kehanetiyle Eochaid’in Midir’in
sidinin onu nasil yok ettigini ve Etain’i nasil kurtardigini anlata-
rak sona erer. Leabhar na hUidrede anlatilan yorum, Eochaid ve
adamlarinin art arda birkag sidi nasil kazdiklarini anlattiktan son-
ra bozulur. Ama Dindsenchas, Etain’in kizi Ess’in hediye olarak si-
gir getirdigini ve bu sigirin dokuz yil boyunca Midir tarafindan
bityitildigiini, bu siire zarfinda Eochaid’in sidi kusattigini ve
kusatmanin onun giiciiyle engellendigini anlatir. Midir, aralarinda
Eochaid’in kiz1 Ess’in de bulundugu Etain suretinde altmis kadin
meydana getirir; ama Eochaid onu Etain ile karigtirir ve ondan
Mess Muachalla (Conaire’nin annesi) isminde bir kiz1 olur. Hatasi-
n1 anlayarak Midire gider ve Midir, ona Etain’i geri verir. Midir’in
torunu Siugmall daha sonra intikam igin Eochaid’i 61diirir.
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Bu hikdyede halk masal1 temalar1 bulunsa da bu hikéye, ilahi
agk ve sihir giiciiyle bir tanriganin 6liimlii olarak yeniden dogusu-
na dair mitlere dayanmaktadir. Midir’in tanrlar diyarina iligkin
siirsel tasviri eskidir ve ancak daha sonra yeralt: sidiyle iliskilen-
dirilmis olabilir. Yukarida belirttigimiz tanrilarin 6liimliilere tabi
olmasi (gorevleri yapmak ve konutlarinin bozulmasina veya onlar-
dan bir es alinmasina izin vermek) fikri de ilgingtir. Ama bu fikir,
tanrilarin bile boyun egmesi gereken biiyii giiciine dair inanci yan-
sitiyor olabilir. Bununla birlikte tanrilar kurtulurlar. Etain’in yeni-
den yakalanmasi ensest olayindan 6nce gelir. Midir oldiiriiliir ve
onun soyundan gelen Conaire, daha 6nce anlatildig: gibi, tanrinin
kurallar1 yikmasina neden oldugu igin 6lir.

Kahraman Cuchulainn’in dogum hikayesi, tanr1 Lug’un, Uls-
ter krali Conchobar’in kiz kardesi Dechtere’ye olan agkina dayan-
maktadir. Bu hikaye, biri Leabhar no hUidre ve digeri Egerton
Elyazmas‘nda bulunmak iizere iki versiyonda anlatilmaktadir.
Ikincisini (c) takip ederek onunla digerleri (a ve b) arasindaki bas-
lica farkliliklara dikkat ¢ekiyoruz. Dechtere, elli geng kizla birlikte
Conchobar’in evinden ii¢ yilligina ayrilir. Sonunda her seyi yiyen
kuslar seklinde geri doner. Bunun iizerine Conchobar akgsama ka-
dar basarisiz bir sekilde devam eden bir av diizenler. Diger yorum,
iki glimiis zincirle birlestirilen dokuz gizemli kus siiriisiiniin ya-
rattig1 yikimla bagslar. Her grubun 6nde gelen gifti ¢ok renklidir
ama bu kuglar Dechtere ve onun arkadaslar1 degildir ¢iinkii o, av
sirasinda Conchobar’a av arabasinda eslik eder. Bir sonraki olay,
¢ yorumunda belirsiz bir sekilde anlatilir. Ancak digeriyle karsi-
lastirildiginda, avcilarin bir erkek ve bir kadindan olusan kiigiik
bir eve girdikleri ve birdenbire biiytidiigi, giizellestigi ve tiim arzu
edilen seylerle doldugu agiktir, zira orasi tanrilarin diinya iizerin-
de gosterisle iiretebilecekleri sihirli meskenlerinden biridir. Adam
Lug, kadin Dechterdir. Gergi bunu yalnizca Bricriu bilir. Concho-
bar, onlarin kullar1 olduguna inanir ve kadinla yatma hakkin ta-
lep eder. Kadin, hamile oldugunu séyleyerek kagar. Sabah Dechte-
re’nin Lug’dan sahip oldugu bir bebek bulunur. Bebegin goriiniimii

66



Tanrilarin Asklan

Conchobar gibidir. Cocuga Setanta adi verilirse de sonradan Ctic-
hulainn olarak bilinir.

B yorumunda ev sahibi, konuklarina karisinin logusa oldu-
gunu soyler. Dechtere kadina yardim eder ve gocugu evlat edinir.
Ayni zamanda ev sahibinin kisrag iki tay dogurur (yaygin bir halk
hikayesi olay1). Sabah hepsi ortadan kaybolur ve Conchobar’in
grubu, kisa siire sonra 6len ¢ocukla eve doner. Cenaze bittiginde
Dechtere, i¢ki igerken gizemli kiigiik bir hayvani yuttugu gece Lug
ortaya ¢ikar. Ondan sahip oldugu ¢ocugun yaninda oldugunu s6y-
ler zira onu arkadaslariyla birlikte kuslar gibi alip gétiiren odur.
Bu, onun evlat edindigi ¢ocuktur ve simdi kiigiik bir hayvan olup
i¢ine girmistir. Cocugu dogdugunda adi Setanta olacaktir. Burada
Setanta hem Lug’un oglu hem de onun yeniden dogusudur. Ancak
kadim diisiinceleri hesaba katacak olursak bu iki diigiince 6zgiin
degildir. Eski Hint inancinda baba bir embriyo haline gelir ve ilk
dogan oglunda reenkarne olur. Baba igin hamileligin besinci ayin-
da cenaze térenleri yapilir ve dogumdan sonra yeniden evlenir. Bir
oliimliiden g¢ocugu olan bir tanrinin, kendisi ayr1 olarak varligim
siirdiiriirken yeniden dogdugu diisiiniiliiyordu (bu diisiince, muh-
temelen benzer bir nedenle artik 6liimliilere inanilmadiktan sonra
Kelt mitinde korunmugtur). Bu da Ulsterlilerin “yeniden dogusun
kendisinden olmasi1” igin nigin Cichulainne bir es aradigini agik-
lar. Cesitli metinlerde Ctchulainnden Lug’un oglu olarak bahse-
dilir.

Dechtere’nin hamile oldugu fark edildiginde Conchobar’in
gocugun babasi oldugu diisiiniiliir ¢linkii Dechtere onunla yat-
mustir (Irlanda’nin eski dénemlerindeki ilkel gorgii kurallarina
bir bakis). Baska bir yerde Cuchulainn, Conchobar’i babasi olarak
adlandirir ve bu, Conchobar’in kiz kardesi Dechtere tarafindan
Cuchulainn’in ebeveyni oldugu hikayenin bagka bir bigimini tem-
sil ediyor olabilir. Bu sirada Dechtere, Sualtam ile nisanlidir, ama
durumundan utanarak hayvani kusar ve tekrardan bir bakire olur.
Ancak Sualtam’a dogurdugu ¢ocuk, ii¢ yilik yoklukta meydana
gelmistir (Setanta veya Cuchulainn). Genel anlamda ¢arpitilmig
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bir efsane olsa da bundan iki sey ¢ikarilabilir: Lug'un Dechtere’ye
aski ve Setanta'nin babalig.

Hiristiyan ilaveleri olan bagka bir hikdye, MS 122'den 157’ye
kadar hiikiim siiren Conn’un oglu Connlanin bir gin Tir na
mBeddan (Yagayanlar Diyar1) oldugunu agiklayan garip bir kadin
gordiigiini anlatir. Orada 6liim yoktur, siirekli olen vardir ve halki
bityiik bir sidde yasamaktadir. Bu yiizden onlara des side yani “sid
halki” denir. Tanrigay1 Connla disinda kimse géremez. Bu yiizden
Conn, ona kiminle konustugunu sorar. Kadin, kendisinin 6liimsiiz
oldugunu, Connla’yr sevdigini ve onun muzaffer bir kralin hitkiim
stirdiigii Mag Melle (Sevimli Ova) gelmesini arzuladigim séyler.
Conn, Druid’ine kadina ve onun brichta banina yani daha sonra
Aziz PatricK’in kurtulmak i¢in dua ettigi “kadin biiyiilerine” kar-
s1 gilicli biyd kullanmasini emreder. Druid, Connla’ya bir elma
verdikten sonra geri ¢ekilen tanrigayr Connlanin gérmesini ve
digerlerinin duymasini engellemek i¢in bir biiyii sdyler. Connla,
bu elmadan bagka bir sey yemeyecek ve elma hi¢ bitmeyecektir.
Bir ay i¢inde, agkindan perigan hale gelen Connla, kizin camdan
bir kayikta yeniden ortaya giktigini goriir. Kiz onu yanina gagirir,
zira “sonsuz yasayanlar” Sliimden kurtulabilmesi i¢in onu davet
etmektedir. Conn tekrar Druid’ini ¢agirir. Bunun iizerine tanriga,
Druidlerin kisa siire i¢inde, diiriist Aziz Patrick’ten 6nce vefat ede-
cegini soyler. Conn chen, ogluyla konusur. Ama tanriga, dalgalar-
da Connla’nin arkadaslarini terk ettigi igin bir zamanlar duydugu
kederin unutulacagini ve kadinlardan baska kimsenin olmadig:
nese diyarina yakinda ulasilacagini soyler. Connla, denizi hizla
gegip bilinmeyene dogru giden tekneye atlar ve bir daha asla geri
donmez. Bu hikiyede kadinlar diyari, kral tarafindan yénetildigi
i¢in tanrilar diyarinin bir par¢asidir. Ayrica 6liimsiizlerin denizasi-
r1 bolgesi (Mag Mell) fikriyle yeralt: bolgesi sid diisiincesi arasinda
bir karmaga s6z konusudur. Connla’nin macerasi Céir Anmannda
yani Isimlerin Uygunlugu’'nda bahsedilir. Burada onun diismanlar
tarafindan 6ldiigii anlatilir. Marie de Francein bir perinin asik ol-
dugu Lanval sovalyesiyle ilgili siirlerinden birinde muhtemelen
Kelt kokenli benzer bir efsane bulunur. Peri kendisini tanitinca
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sovalye atina atlar ve giizel bir ada olan Avalon’a, Britonlu Keltlerin
Elysium’una gider.

Oliimsiiz Kadinlar Diyari, imm-rama yani romantik yolculuk-
larla (en iyi 6rnegi Hiristiyanlik doneminde yeniden olugturulan
Maelduir’in Seyahati isimli eski bir pagan hikayesidir) ilgili bazi
hikayelerde tekrarlanir. Maelduin ve arkadaglari, babasinin katille-
rini aramaya ¢iktiklarinda ¢ok tuhaf maceralar yagarlar. Bunlardan
birinde bir adaya yanasirken on yedi kizin banyo hazirladiklarin
goriirler. Kadin oldugu anlagilan bir savas¢ ortaya ¢ikar ve kizlar-
dan birini erkeklere kendi evine girmesini soylemesi i¢in gonderir.
Evde onlara muhtesem bir yemek verilir ve adanin kraligesi olan
kadin, her birinden kendisini en ¢ok memnun eden kizi almasi-
n1 ister ve Maelduin’i kendisine saklar. Sabah herkese kalmasi i¢in
yalvarir. Yaglanmayacaklar, 6liimsiiz olacaklardir. Kendilerine sii-
rekli ziyafet verilecek ve hi¢ zahmete girmeden agkin tadini sonu-
na kadar cikaracaklardir. O, adanin kralinin karisidir, kizlar onun
kizlaridir ve simdi tek basina hiikiim siirmektedir. Bu yiizden her
giin ada halki adina davalara bakmak igin onlar1 terk etmek zorun-
dadur. Yolcular orada ii¢ ay kaldiktan sonra Maelduin diginda her-
kes sila hasreti gekmeye baslar. Maelduin de onlarla gitmeye razi
olur ve hepsi kraligenin yoklugunda teknelerine binerler. Kralice
bir anda ortaya ¢ikip bir ip firlatir. Maelduin bu ipi havada yakalar.
Bunun sonucunda kiyaya geri donerler ve ii¢ ay daha kalirlar. Bu
siirede bir kez daha kagmaya ¢alisirlar. Bu defa, kraligenin firlattig
ipi Maelduin’in adamlarindan biri yakalar ama digerleri onun elini
keser. Kralige bunu goriince gidislerine ac1 ac1 aglar. Bu kadinlar
fani degillerdi ama erkek askiyla yanip tutugan tanrigalardi.

Baska bir efsane, bir tanriganin Cuchulainne olan sevgisini
anlatir. Ulsterde giizel bir kus siiriisii ortaya ¢ikar ve tiim kadin-
larin onlar1 6zlemesine neden olur. Cichulainn, avimi aralarinda
dagitirken kadini Ethne’yi ihmal eder ve onu yatigtirmak igin bir
sonraki en giizel iki kusun kendisinin olacagina sz verir. Kisa bir
siire sonra, birbirine bagl iki kug goliin iizerinde ugar ve Ctchula-
inn disgindaki herkesi uyutan bir sarki séyler. Cichulainn kusglarin
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pesinden kosar. Onlar1 yakalayamayinca ofkeyle bir tasa yaslanip
dinlenir. Uyurken, biri yesil, digeri mor pelerinli iki kadinin yak-
lagtigim goriir. Her birinin elinde kirbag vardir ve ona saldirirlar.
Cuchulainn 6lmek iizereyken arkadaslar1 onu bulur ve Cachulainn
uyandiginda bir y1l boyunca hasta kalir. Sonra Aed Abratin kizlari
Liban ve Manannan'in karis1 Fand tarafindan kendisine saglanabi-
lecek sifay1 soyleyen bir yabanci belirir. Fand onun agkini arzular;
onun harikulade diyarina gelip arkadas: olursa gordiigii seylerin
hi¢biri olmayacaktir. Yabanci yani, Aed Abratin oglu Oengus or-
tadan kaybolur ve Ulsterliler Ctichulainn’i riiyasini anlatmaya ikna
ettikten sonra ona tag siituna déonmesi tavsiye edilir. Cachulainn,
orada Libana rastlar. Liban ona Manannanin Fand’ terk ettigini
soyler ve ona kocasi Labraid'den bir mesaj getirir. Mesaj su sekil-
dedir: Labraid, diismanlarina karsi bir giinliik hizmet karsiliginda
ona Fand verecektir. Labraid, Mag Mellde yasar ve orada Cuchula-
inn giiclini geri kazanacaktir; ama kahraman, 6nce arabacisindan
gidip bu topraklar hakkinda rapor vermesini ister.
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Bu noktada Loeg’in ziyaretini ve doniisiinii okuyoruz. Ardin-
dan hikayeyle higbir ilgisi olmayan uzun bir pasaj gelir. Bu da sanki
Liban'in ziyaretinin ger¢eklesmedigi bagka bir yorumdan devam
eder. Cuchulainn hala hastadir ve karis1 Emere, side kadinlarinin
onun giiciinii nasil yok ettigini sdylemesi i¢in Loeg’i gonderir; ama
kadin zayifhig1 yiiziinden onu azarlayinca Loeg, ayaga kalkar ve si-
ginaga gider (birinci boliimdeki siitun tag1). Burada Liban ortaya
¢ikar ve Labraid’in kahramanligini ve onun Cuchulainne olan ih-
tiyaci hakkinda sarki sdyler. Kahramani side meskenine ya da Lab-
raid’in gol tizerindeki kadin birliklerinin gidip geldigi evine gotiir-
meye ¢abalar. Cuchulainn bir kadinin ¢agrisina uymay: reddeder,
bunun {izerine Liban, Loeg’in Labraid topraklar1 hakkinda haber-
lerini getirmesini 6nerir. Loeg’in iki ziyareti bu nedenle ayni olsa
da farkh sekilde tanimlanmugtir. Ilkinde Liban, Loeg’i omzundan
tutar, ¢iinkii bir kadimin korumasi alinda olmadig; siirece giivenli bir
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sekilde i¢inde gidemeyecektir. Bronz bir kayikla bir goldeki adaya
ulagirlar ve bir sarayda Loeg, kendisini kargilayan elli kadim {ig kez
goriir. Fand ile konusurken Labraid, yaklasan yarisma nedeniyle
kasvetli bir sekilde gelir ancak Liban, Loeg’in orada oldugunu ve
Cuchulainn’in gelecegini duyurarak onu neselendirir. $imdi Loeg
gordiiklerini anlatmak igin geri doner.

Diger yorumda, Loeg ve Liban'in Aed Abrat ve kizlarinin yasa-
dig1 Fidga ovasina nasil gegtigi anlatilir. Fand orada ona derhal Cu-
chulainn’i getirmesini buyurur. Zira o giin miicadele baslayacaktir.
Loeg geri doner ve gidip gordiiklerini anlatmasi i¢in Cuchulainn’i
cagurir. Bir evde yiiz elli adam vardir; dogu kapisinda kuslarin sarki
soyledigi ii¢ mor agag vardir. On avluda giizel dallar1 olan giimiig bir
aga¢ vardir; altmis agactan ii¢ yiiz kisiyi beslemeye yetecek kadar
yiyecek diiger. Bir de hig bitmeyen bira figis1 vardir. Fand’in hariku-
lade giizelligini tarif eder ve yine, herhangi bir yalan veya adaletsiz-
lik olmaksizin, tilkenin gekiciligi ve savascilarinin ve kadinlarinin
gorkemiyle ilgili agiklamalarla Cachulainn’i kigkirtir. Cachulainn
sonunda oraya gider ve tanrinin diiymanlarini giiciiyle bastirir. Fand
ve Liban simdi onu 6ven sarkilar sylerler. Ctichulainn bir ay boyun-
ca Fand'in yaninda kaldiktan sonra veda edet. Fand, onunla Erin'de
bir randevu ayarlar ama Emer bunu duyarak elli kadinla Fand’a sal-
dirmaya gelir. Ancak Cuchulainn, Fand’a korkmamasini séyler ve
Emeré hitap ederek tanriganin onun sevgisine daha layik oldugunu
soyler. Emer ona sinirlenip “Keske senin goéziinde degerli olabilsey-
dim,” diye eklediginde Cuchulainn’in sevgisi tekrar kabarir: “Ben
hayatta oldugum siirece iyilik bulacaksin.” Sonra Fand ve Emer ara-
sinda hangisinin digeri igin kendini feda etmesi gerektigi konusun-
da asil bir yarigma baglar ve Fand giizel bir agit séyler. O anda Ma-
nannan, Fand’in kétii durumunun farkina varir ve onu kurtarmaya
gelir; onu bir tek Fand ve Loeg gorebilir. Fand tekrar sarki soyler ve
“tepeli deniz dalgalarinin athsinin” gelisini tarif eder ve onun tanriya
dair eski sevgisini ve evliliklerinin gérkemini anlatir. $imdi, Cichu-
lainn tarafindan terk edilerek Manannan’a donecektir; ama Manan-
nan’a beraber ayrilip ayrilmayacaklarini sordugunda soyledigi gibi,
kalbinde hala kahramanin 6zlemi vardir. Yine de onu sikan bir sey
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vardir: Manannan'in kendine layik bir esi yoktur, Clichulainn’in ise
zaten Emer’i vardir. Fand bu ytizden gider ve kahraman bunu 6gren-
diginde, ti¢ kez sigrar ve giineye dogru ii¢ adim atar ve uzun bir siire
daglarda orug tutar. Emer, Druidlerini Cichulainn’i baglamas: igin’
gonderen Conchobara gider. Kahraman onlar dldiirecegi zaman
onlar, biiyii soyleyip onu engellerler. Ona unutkanlik vererek Fand
unutmasini saglarlar. Emer de bu iksiri ier ve kiskanghigini unutur
“ve Manannan, bir daha asla kargilagmasinlar diye mantosunu Cu-
chulainn ile Fand arasinda sallar” Bu hikayede Emer, Loege siirekli,
sidi arayan biri olarak hitap eder. Ilahi diyar1 ¢ok iyi bildiginden bah-
seder ve Manannan, o bagkalar tarafindan goriilmezken, gordiigii
anlagilmaktadir.

Manannan atesli bir dsiktir ve Aziz PatricK’in “karmasik bir
romantizm pargast” dedigi sey ona Caoilte tarafindan soylenir. Tu-
atha Dé Dananndan Aillén, Manannan’in karisina agik olur. Eoga-
bal'in kiz1 olan kiz kardesi Aine ise Manannan1 sevmektedir ve o,
onun igin tiim insanlardan daha degerlidir. Aine, erkek kardesinin
tzintistiniin nedenini sorar ve kardesi ona tanriga Uchtdelbh’i
(Sekilli Gogiis) sevdigini soyler. Aine bunun tzerine ilahi iftin
oldugu yere gelmesini buyurur ve Manannan’in yanina oturarak
ona tutkulu 6piiciikler verir. Bu arada Uchtdelbh, Aillén’i gériince
ona agik olur ve Manannan, Uchtdelbhe Aillén’i vererek kendisine
Aineyi alir. Bagka bir olayda Manannan, Tuag’ arzular. Tuag, Erin
kralinin kizlarinin ordusu tarafindan korunan bir bakiredir. Hig-
bir erkek onu géremedigi i¢in Manannan, ilahi bir Druid olan Fer
Fidail’i (Eogabal'in oglu) bir kadin bigiminde Tuag’a erigmesi igin
gonderir. Fer Fidail, ii¢ gece onun yaninda kalir ve sonra onu uyu-
tacak bir sarki sdyleyer. Uyudugunda onu kiyiya tasir. Ardindan
onu Oliimsiiz Kadinlar Diyarr’na veya bagka bir yoruma goére Ma-
nannana danigmaya gotiirmek igin bir tekne arar. Ama bir dalga
gelip onu bogar. Bir yoruma gére dalga deniz tanris1 Manannandir
(doganin kisisellestirilmesinin ilkel bir 6rnegi). Manannan, isledi-
gi su¢ yuziinden Fer Fidail’i 6ldiiriir. Sugun nedeni muhtemelen
Tuag1 sevmesidir; bu da Tuag’in neden hayal kirikhigina ugrams
tanri tarafindan boguldugunu agiklamaktadir.
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Diger sahsiyetlerle baglantil benzer bir efsane, Endamh Clid-
na'nin kivircik litleli Iuchna ile Vaatler Diyarr’nin Giizel Ovasi'n-
daki Iki Teker Tepesinden, Oengus Mac Ind Oc’a nasil gittigini
anlatir. Ama Iuchna miizigini kullanarak onu bronz teknede uyu-
tur; sonra teknenin basini ¢evirerek rotasini Clidna denilen yere
ulagana kadar déndiiriir. O zaman, tiim diinyaya yayilan ii¢ bityiik
deniz tagkinindan biri meydana gelir. Tagkin tekneyi altiist eder ve
Clidna bogulur. Bu yiizden bu deniz tagkin1 Clidna'nin dalgasi ola-
rak adlandirilir. Digerleri Tuag'in ve Rudraige’nin veya Ladru’nun
ve Baile'nin dalgasidir.

Crimthann Nia Nair’in hikayesi, ilahi topraklarda ikamet eden
ya da yemegini tadan birinin diinyaya cezasiz bir sekilde geri done-
meyebilecegini gostermektedir. Zira o 6teki diinya devletinin liyesi
olmugtur ve artik bu diinyaya uygun degildir. Buna, diger irlanda
hikayelerinde ve periler diyar1 veya bagka yerlerdeki 6liiler diin-
yas1 hakkindaki hikayelerde rastlanir. Crimthann, Kirmiz: Cizgili
Lugaid’in ogludur ilkel toplumlarda yaygin bir durum olan ensest
iliski hakkinda bir hikaye anlatilir. Bu, ensest iliskinin Kelt gelene-
ginde, belki de saltanat hanelerinde, bir zamanlar yaygin oldugunu
kanitlamaktadir. Lugaid’in annesi, Medb ve Ethne’nin kiz kardesi
Clothrudur. Clothru ve Ethne’nin, Medb onu Ailill i¢in terk ettik-
ten sonra Conchobar’in esleri oldugu soylenir. Kardesleri Bres, Nar
ve Lothar’a Emuin’in Ug Finlisi veya Beyazlar1 deniyordu. Clothru,
bir keresinde ¢ocuksuz durumundan dolay1 onlara yakinir ve yal-
varislar1 sonucunda iigiinden Lugaid isminde bir oglu olur. Clo-
thru Lugaide bir ¢ocuk daha dogurur, Crimthann Nia Nair veya
“Narin Adami” O, bu hikiyenin kahramani ve daha sonra, Nar
adinda bir tanriga veya cadiyla “muhtesem bir macera” denilen
seye katilan ytice kraldir. Bu gocuk, deniz agir1 bir iilkeye gider ve
orada bir buguk ay kalir. Ayrilirken birgok agk yadigarini berabe-
rinde getirir: bir savas arabasi ve altin bir satrang tahtasi, giizelce
stislenmis bir kilig, yaralar1 her zaman 6liimciil olan bir mizrak,
hedefini asla sagirmayan bir sapan, yiiz kadin kole degerinde iki
kopek ve giizel bir manto. Ancak dondiikten kisa bir siire sonra
atindan disiip 6lir (bu olay belki de ilahi topraklara dénmek i¢gin
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atlarindan inmemeleri konusunda uyarilmis olan Loegaire Liban
ve Qisin hakkindaki mitle agiklanabilir). Ote yandan Cuchulainn,
Elysiumdan Irlanda’ya kazasiz belasiz dénebilir ve Bodb Deargin
kizlar1 tarafindan side alinan Leinster kralinin oglu Aedh de aym
sekilde doner. Ug y1l boyunca sid halki ona bakar. Bu sirada babasi,
ilahi insanlarin onu nereye gotiirdiigiinii bilmeden yas tutar: gége
mi, yoksa yerin altina m1 gétiirmiistiir? Ancak o ve diger elli geng
kacar ve Aedh, onu babasina iade eden ve sonunda tanrinin iste-
digi gibi 6lecegini, yani Tuatha Dé Danann’in onun iizerinde daha
fazla giiciiniin olmayacagim soyleyen Aziz Patrick ile tanigir.

Bazen 6liimliiler veya sonradan 6liimlii olarak tasavvur edilen
tanrilar, tanrilarin kizlarini kagirir. Garman, Bodb'un kizi Mesca’yr
sidden alir ama o utancindan 6liir ve mezarinin kazildigi ovaya
onun adi verilir: Mag Mesca. Sid, ilahi veya yari ilahi varliklarin
insanlari, yalnizca insanlarin hizmetkar: olarak kabul edilirler
ve tanrigalarla ask iligkileri vardir. Sid Baineden Cliach, Ug Ross
kralinin arpgisi olur ve Bodb’un kizi Con chenn’i cezbetmek igin
Femen'in sidinde miizik yapar. Bodb’un biiyiisii bir y1l boyunca
as1gin yaklagsmasini engeller, boylece siddeki “kizlara higbir sey ya-
pamaz.” Ama yer agilip bir ejderha ortaya ¢ikincaya kadar arp galar
ve sonra korku iginde 6liir. Bu ejderha diinyanin sonunda orta-
ya ¢ikacak ve Irlanday1 Aziz John Baptist'in intikamu igin rahatsiz
edecektir (belki de eski bir kozmogonik mitin degistirilmis bir par-
¢as1). Bagka bir hikaye buna biraz benzer. Bir side prensi olan geng
Liath, Midir’in yanina yaklasirken hizmetgileriyle onu karsilamaya
giden kiz1 Bri'yi sevmektedir. Ama Midir’in sidindeki sapancilar
onu yaklastirmaz ve sapan taglar1 “giizel bir giindeki bir ar1 stiriisi”
gibi yagar. Liath’in hizmetgisi oliir ve Liath ona ulagamadig: igin
Bri, side geri doner ve goniil acisindan 6liir.

Bunlarin yani sira, bu cildin bagka yerlerinde de goriilebilecegi
gibi, cok sayida Irlanda ve Galler hikayesinde tanrilarin agklari be-
timlenmektedir.
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Britanya Keltlerinin Mitleri

Irlanda Keltlerinden (Goidels) farkhi olarak Britanya Keltleri-
nin (Britonlar) giiniimiize ulasan mitleri, Mabinogion ve benzeri
Galler hikayelerinde ve Arthur ile Taliesin literatiiriinde roman-
tik hikayeler seklinde bulunur veya bunlara Triadlarda ve Galler
siirlerinde atif yapilir. Orada krallar ve kraligeler, erkek ve kadin
kahramanlar, biiyiiciiler ve periler olarak tasvir edilen tanrilar, asil
ozelliklerinden ve islevlerinden herhangi birini korumuslar midir?
Bu sorunun yaniti, ayni romantik ve efsanelestirici siireglere ma-
ruz kalan Irlandal tanrilar érneginde oldugu kadar kolay degil-
dir. Dini ve toplumsal -degisimlerle birlikte tanrilarin ilah oldugu
unutulup kismen insanlagtirildilar. Zira ortagag hikaye anlaticisi
“sirrina tam olarak vakif olmadig: bir antik eseri yagmaliyordu.”
Mabinogion’un hikayelerinin bilesimi, biiyiik Irlanda elyazmalari
gibi, onuncu ve on birinci yiizyillara aittir. Ancak her iki durum-
da da materyaller ve sahsiyetler ¢ok daha eski tarihlidir; dogaiistii
unsur giiglidiir ve tiim degisikliklerden muaf olan efsanevi bir alt
katman vardir. Ayrica, Galler hikayeleri eski gelenekleri ele alirken
sistematik bir yontem kullanir ve Mabinogion'un edebi materyaline
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sahip ya da nitelikli bir ozan pozisyonuna taliptir. Galler edebiya-
tinda efsanelestirici tarihsel siireg, efsanelerde tarih¢i Nennius ve
Monmouthlu Geoffreyde oldugundan daha az isbaginda goriiliir.
Bu iki isimde bazi tanrilar, Irlanda yilliklarinda oldugu gibi kesin
bir tarihe sahip krallar olurlar.

Galler hikayesindeki bazi kisi ve olaylar Irlanda geleneginde-
kilere benzer. O halde, bir zamanlar Goidel ve Britonlularin ata-
lar1 arasinda, yeni yerel mitlerin sonradan ilaveler yaptig1 ortak
bir mitoloji var miydi? Goideller, Gallerde ya Britonlar tarafindan
fethedilen ilkel bir niifus olarak ya da daha sonraki bir Irlanda-
l1 gégiiniin bir sonucu olarak var olduklarindan dolayi Irlanda ve
Galler mitleri birbirine mi karigmisti? Muhtemelen Mabinogion
literatiiriiniin, Irlandali isimlerin ve bélimlerin onerdigi gibi,
agag1 yukar1 Goidelic kaynaklarindan etkilenen Briton mitlerinin
kalintilarini igerdigini varsaymakta hakliyiz. Arthur ve Taliesin
dongiileri tamamen Briton 6zellikleri tasir. Kesin olan sey, Ma-
binogion'un belirsiz tanrilarinin karakter olarak yerel oldugu ve
Gallerdeki belirli bolgelere ait oldugu, kabilelerin tanrilar1 oraya
yerlestirdigidir. Bazilar1 yaygin bir {ine sahip olsa da Kelt tanrilan
daha ziyade yerel 6zellikler tasiyordu. Yazitlarda adi gegen Ingiliz
tanrilarinin gok az1 Galler hikayesiyle bilinir. Nodons, Nudd veya
Lludddur; Maponos, Mabondur. Kita yazitlarinda adi gegen Bele-
nos ve Taranos sirasiyla Beli veya Galler hikayesinden Belinus ve
Taran olabilir. Ikincisiyse Dindsenchas’taki Heithiurun adli Ingiliz
figlirinii akla getirir.

Dyfed Prensi Pwyll'in Mabinogi’si, kendisine neden Pen An-
nwfn veya “Annwfn Lideri” (Elysium) denildigini anlatarak baslar.
Bir giin, bir geyigi takip eden garip bir siirii goriir ama onlar1 ko-
vup tazilarini salinca bir ath ortaya ¢ikar ve avina miidahale etti-
gi icin onu azarlar. Pwyll 6ziir diler, kisa siire sonra o ve yabanci
(Annwfn Krali Arawn), bigimlerini ve kralliklarini bir yilligina de-
gistirmeyi kabul ederler. Pwyll, Arawn’n giizel karisina sahip ola-
cak ve Arawn’in rakibi Havgan ile savasacak, onu tek bir darbeyle
o6ldiirecek ve hemencecik onu diriltecektir. Tiim bunlar tatmin
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edici bir sekilde gergeklesir; Pwyll'in krallig:1 hi¢ bu kadar iyi yo-
netilmemistir ve hilkiimdarlar arasinda tam bir dostluk saglanir.
Irlanda mitinde oldugu gibi bu, Oteki Diinyadaki tanriya yardim
eden 6liimlii temasidir. Yine de Pwyll, Pen Annwfn unvaninin be-
lirttigi gibi bir zamanlar bir tanridir. Daha sonra bir kral olarak
efsanelestirilmis ya da Pwyll adinda gergek bir hiikiimdarla kars-
tirllmigtir. Annwfn ise burada sadece diinya tizerindeki bir krallik
haline gelir.

Bir giin Pwyll, iizerinde oturanin bir darbe almasina veya
bir mucize gormesine neden olma 6zelligine sahip bir tiimsegin
tizerine oturur. Giizel bir kadin ona ve adamlarina dogru at siirer.
Adamlar1 onu takip ederler ama yakalayamaz. Bu, ertesi giin yine
yasanir; ancak iiglincii giin, bizzat Pwyll pesine diistiigiinde ka-
din, Pwyll'in buyrugu iizerine hareketsiz kalir. O, Heveidd Hen'in
kizt Rhiannondur ve nefret ettigi Gwawl yerine onunla evlenmek
istemektedir. Pwyll, bir yil i¢inde onun i¢in babasinin sarayina
gelmelidir. Pwyll geldiginde, aslinda Gwawl olan bir yabanc or-
taya ikip ondan bir iyilik ister. Istedigi sey Rhiannondur. Rhian-
non, bir y1l iginde Gwawl'in karis1 olmay1 kabul ederek bu zorlugu
¢ozer, ancak Pwyll'in o zaman bir dilenci olarak gériinmesini ve
sonrasinda yemekle doldurulamayacak sihirli bir ¢anta tagimasini
ister. Gwawl 6fkelenir ama dilenci, topraklari ve zenginlikleri olan
bir adam igindekileri damgalamadik¢a ¢antanin asla doldurula-
mayacagini soyler. Gwawl bunu yapar ve derhal ¢antaya hapsedi-
lir. Pwyll'in takipgileri ¢antay1 tekmelerler ve en sonunda Gwawl
6limden kurtulmak igin Rhiannon'dan vazgegtigini soyler.

Sihirli hoyiik burada side karsilik gelir. Bu tiir tepeler, Kelt
hikayesinde 6liimsiizlerin veya perilerin ortaya ¢ikmasi igin en uy-
gun yerlerdir. Aniden tepede beliren Rhiannon, Fand veya Conn-
la’nin sevgilisi gibi bir tanrigadir ve tema Peri Gelin temasidur.

Hikéyenin bu kismi, ¢ocugu dogar dogmaz ortadan kaybo-
lan Rhiannon’'un onu 6ldiirmekle suglanmasi hakkindadir. Sarayin
ahirinda oturmaya, hikéyesini her yeni gelene anlatmaya ve onu
igeri tasimaya zorladigini anlatir. Bu arada, Gwent-is-Coed Lordu
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Teyrnon’un mayis arifesinde taylar1 kaybolan bir kisrag: vardir.
Lord, bu may:s arifesinde yeni dogmus tay: tutan bilyiik bir penge
goriir. Pengeyi kiliciyla koparir ve davetsiz misafir ortadan kay-
bolur. Ama kapida Teyrnon'un biiyiittiigii yeni dogmus bir bebek
vardir. Bu bebek, Ctchulainn ve diger kahramanlar gibi, ¢ok hiz-
l1 bityiir ve Altin Sagh Gwri olarak adlandirilir. Gwri'nin Pwylle
benzerligini fark eden Teyrnon, ¢ocugu ona gotiiriir ve Rhiannon,
istirabinin (pryderi) ge¢mis oldugunu haykirarak eski haline don-
diiriliir. Bu yiizden Gwri'ye Pryderi ismi verilir ve Pwyll'in yerine
kral olur.

Bu boliimde halk hikayesi temalarina gokga rastlanir: Branwenli
Mabinogide bulunan terk edilmis kadin temasi ve kahramanla ayni
gece dogmus bir hayvan temasi. Penge olayiysa Fionn'un hikayele-
rinde geger. Hikdyenin 6nemi Pryderinin dogumudur. Teyrnon’un
kapisinda bulunan Pryderi ile ayni gece Teyrnon’un tayinin ortadan
kaybolmasi ve Teyrnon isminin Tigernonos (ytice kral) veya Tiger-
nos (lider) ve Rhiannon isminin Rigantona (yiice kralige) anlam-
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larina gelmesi, onlarin Pryderi'nin ebeveyni olduklar1 bir efsaneye
isaret ediyor olabilir. Rhiannon’un kocasi olan ve hem onu hem de
Pryderi’yi Gwawl'1n intikamindan kurtaran Manawyddan, bagka bir
efsanede onun babasi olabilir, ¢iinkii bir giir onu Annwfn’in pargasi
olan Caer Sidide Pryderi’yle iliskilendirir. Ancak hikéayede, aslen bir
Elysium lordu olan Pwyll, Pryderinin ebeveynidir. Bu, Rigantona
adini tasiyan, farkl tanrilarin egleri olan ve daha sonra Rhiannon
olarak bir araya getirilen bir dizi tanrigaya mi isaret eder? Baska
bir Mabinogide Pryderi, Arawn tarafindan kendisine génderilen
veya bir Triad’a gore kendisine Arawn tarafindan gonderilen veya
bir Triad’a gore gobanlhigim yaptigi domuz tarafindan yagmalanir.
Pwyll onlar1 Annwfnden getirip Pryderi’nin iivey babasina vermis-
tir. Pwyll ve Pryderi, bu nedenle, Elysium ve oradan getirilen hay-
vanlarla iligkilidir. Bir Taliesin siiri, Pen Annwfr’in (yani Pwyll) si-
hirli kazanindan bahseder. Sirlanmis kazan inci gibi yuvarlaktir ve
en 6nemli 6zelligi korkaklarin yemegini kaynatmamasidir. Iginden
sesler gelir ve dokuz bakirenin nefesiyle 1sinir. Arthur ve digerleri-
nin elde etmek igin denizagir1 uzun bir yolculuk yaptiklar1 “Annwfn
Ganimeti’nin bir par¢asini olusturur. Gweir, Annwfn’in lordlar1 ve
savunuculari olarak anilan Pwyll ve Pryderi’nin kiniyle Caer Sidi’ye
hapsedilir Annwfn Lordu Arawn, efsanevi Cath Godeu savaginda
Dén oglu Amathona maglup olur.

Mathonwy oglu Math'in Mabinogisinde Gilvethwy’nin, Mat-
h’in “ayak tutacag1” Goewine olan sevgisi anlatilir. Kardesi Gwydi-
on ona yardim etmek i¢in savas ¢ikarmaya karar verir. Mathla daha
once bilinmeyen domuzun Dyfeddeki Pryderi’ye Arawn tarafindan
gonderildigini soyler. O ve Gilvaethwy, ozan kiligina girerek Pry-
deri’nin sarayina dogru yola ¢ikarlar. Pryderi, sarkilarindan dolayi
Gwydion’u 6ver. Bunun iizerine Gwydion domuzu ister, ama ken-
dilerine iilkeyi terk etmeden 6nce domuzlarin sayilarini iki katina
¢itkarmalari gerektigi sdylenir. Gwydion simdi, mantardan sihirli bir
sekilde olusturdugu on iki aygir ve on iki tazi karsiiginda bu do-
muzlar: elde eder ama bunlar kisa siire sonra tekrar asil sekilleri-
ne donerler ve Pryderi Math'in bolgesini isgal eder. Ancak teke tek
bir doviiste Gwydion'un biiyiileri tarafindan yenilip katledilir. Math
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v

simdi Gwydion’un kiz kardesi Arianrhodda yeni bir “ayak tutacagi
bulur, ancak kizin bakire olmadigini ortaya ¢ikar ve Math onu sihirli
degneginin altindan gegirince kiz ikiz dogurur. Cocuklardan biri-
ni Math alir ve ona Dylan adini verir. Gwydion gabucak biiyiiyen
diger bebegi Arianrhod’un kalesine getirdiginde Arianrhod ona bir
isim vermeyi reddeder. Bir kunduraci kiigina giren Gwydion daha
sonra ¢ocukla birlikte gelir ve Arianrhod igin uymayan ayakkab-
lar yapar. Arianrhod, Gwydion'un sihirle yaptig1 gemisine biner ve
¢ocugun bir kug vurdugunu goriir. Onu tanimayarak “Kesinlikle
(llaw gyftes) lleu kusu vurur,” diye bagirir, bunun tizerine Gwydion
kendini gosterir ve gocuga Lieu Llaw Gyffes adin1 verdigini soyler.
Arianrhod ona silah vermek istemese de bir kez daha kilik degis-
tiren Gwydion, Lleu ile biiyiilii bir filonun ortaya ¢ikmasim saglar
ve Arianrhod her ikisini de silahlandirir. Tek amaci bu taktikle alay
etmektir. Yine Lleuw'nun bu diinyanin insanlarindan ona esi olma-
yacagim soyler. Bunun iizerine Math ve Gwydion ona ¢igeklerden
bir gelin yapip Blodeuwedd ismini verirler. Ne var ki Blodeuwedd,
Lieu'ya sadik kalmaz. Asig1 Gronw Pebyrden tavsiye alir. Pazar giin-
leri ayin sirasinda bir yil boyunca déviilen bir ciridin, bir ayag: bir
kovanin iizerinde digeri bir nehir kiyisinda, tuhaf yapili bir banyoda
ayakta duran kocasini 6ldiirecegini fark eder. Gronw ciridi yapar ve
Blodeuwedd tarafindan akh gelinen Lleu, karisina 6liimciil pozisyo-
nu gosterdiginde Gronw onu vurur ve kartal gibi ugup gider. Kisa bir
siire sonra Gwydion, bir agacin iizerinde duran yorgun bir kartaldan
diisen solucanlar1 yiyen bir domuz bulur ve ii¢ misra sdylerken her
birinde kartal yaklagir. Sihirli bir degnekle kartala vurunca kartal
Lleu olur. Lleu da Blodeuwedd'i bir baykugsa doniistiiriir. Gronw ise
viicuduna yerlestirdigi yassi tagi delip onu 6ldiiren bir mizragin dar-
besine boyun egmek zorunda kalir. Lleu simdi topraklarini geri alir
ve onlar1 mutlu bir sekilde y6netir.

Bu sahsiyetler, muhtemelen erkek degildir ve Gwydion,
Gilvaethwy, Govannon, Amathon ve Arianrhod’un annesi olan Don
adli belirsiz bir figiirle iligkilidir. Math, Dén’'un erkek kardesidir. Bu
grup, goriiniiste Tuatha Dé Danann’a esdegerdir ve Don, Danu’ya
paraleldir. Govannon (gof, “demirci”) Irlanda demirci tanrisi
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Goibniu'nun karsiligidir. Adinin Llew (Aslan) olarak okunmasindan
vazgegilmesi miimkiin olan Lleu, Lug ile es tutulmustur ve her iki
ismin de “151k” anlamina geldigi soylenmektedir. Bununla birlikte,
“Isik™1n isim verme olayinda higbir anlami yoktur ve muhtemelen,
Loth'un énerdigi gibi, Irlandaca kiigiik anlamuindaki Iu ile bir
baglantisi vardir. Grubun diger isimlerinin Tuatha Dé Danann ile
higbir benzerligi yoktur. Mitolojik 6zellikler; Math ve Gwydion'un
sihirli giigleri, sekil degistirmeleri ve domuzun ortaya ¢ikisidir. Math
Hen (Kadim Olan), Gwydion’a 6grettigi bilyiiyle hatirlanan Galler’in
kadim “yiice tanrisidir”. Nerede olursa olsun, riizgérlarin ona en
ufak bir konugma fisiltisim getirmesi ve acilara karg1 istiin iyiligi
ve zalimden intikam almadan adaleti yerine getirmesiyle hatirlanir.
Son ozellik, ytice bir tanrisallik idealini, ikincisiyse her seyi bilme
anlayisini gosterir.

Bir biiyiicii olarak Gwydion da 6ne gikar ve Gwynedd’i sihirle
yonetir. O, insanlarin en zekisidir ve korkung bir giice sahiptir; ka-
hinlik giigleri bir Triad’da vurgulanir. Hikaye anlaticisi ve ozan olarak
tstiin yetenekleri vardir. Annwfnden Pryderi’nin domuzlarina yaptig
basaril baskin, Ciichulainn gibi onun da tanrilar diyarindan diinyaya
evcil hayvanlan getiren kiiltiir kahramani oldugunu gostermektedir.
Belki de bu nedenle bir Triad, Britanya’nin binlerce inini koruyan iig
gobanindan biri olarak anar onu. irlanda efsanesi de sik sik sidden
getirilen sigirlardan bahseder. Gwydion'un adi, sozciiklere “deyim”
veya “siir” anlamlarim veren vet kékiinden geliyorsa (irlandaca fdith,
peygamber veya sair ve Latince vates ile soydas olan terimler) ilham
alan bir ozan olarak karakterini yansitir. Dolayisiyla Gwydion, belagat
ve edebiyat tanrilar1 olan Ogma ve Ogmiosa esdeger olacaktir ve ge¢
tarihli bir elyazmasi, onun ilk olarak Anglesey ve Irlanda Galyalilarina
kitap okumay1 ve tiim bildiklerini 6grettigini sdyliiyor. Bununla bir-
likte kiz kardesi Arianrhod’un bakire oldugunu iddia ettiginde diiriist
degildir. Zira Arianrhod, onun metresi ve ogullarinin annesidir. Bu,
Irlanda hikayesine benzerlik gosteren bir ensest olayidir.

Arianrhod bu dolandiriciliga riza gosterir ve bagka bir iffet
bahanesi olarak Lieu’yu reddeder. Bir Triad Lieu’yu Britanyamin
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ti¢ kutsanmug1 ya da ak hanimindan biri olarak adlandirir. Mit ona
farkli bir karakter verirken, bakire bir tanriga olarak mi tapiliyordu?
Matres gibi Kelt tanrigalar1 dogurganlikla iliskiliydi ve bereket ya da
toprak tanrigalari, ayn1 zamanda bakire olarak kabul edilen biiyiik
Frig Ana gibi ikili bir karaktere sahip olmaya meyilliydi. Arianrhod,
Afrodit gibi giizeldi. Bir sair onun hakkinda “yazin safaginin 6tesin-
deki tinlii giizellik” demistir. Ad1 “giimiis tekerlek” anlamina gelir.

Rhys onun iizerine biiyiik bir giines, safak ve karanlk yapisi
inga etse de Lieu hakkinda séylenenlerin ¢ogu mitoloji i¢in 6nem-
sizdir. Bunun biiyiik bir kismi, ismine eklenmis iyi bilinen bir halk
masali temasidir: Sadakatsiz Es. Amcalar sirastyla Govannon ve
Gavida (Goibniu) oldugu (her ikisi de “demirci” anlamina gelir) i¢in
Lieu’'nun gergekten Luga esit olup olmadigs siiphelidir. Zira Gavida,
Lug’u beslerken ve Lug, Balor’u ¢ldiiriirken, Lieu, Govannon tara-
findan biiyiitiilmemigtir. Ikinci olayin onun hikéyesinde bir kargiligi
bulunmaz. Ayrica Lug, biiyiik Kelt festivali Lugnasad (agustos ayinin
ilk giinii kutlanur) ile baglantih 6ne gikarken Lieu ¢tkmaz. Boylece
bizim i¢in mitolojik 6nemini kaybeder.

Math, Dylan vaftiz ettirir ve bu erken gelismis bebek, denize
dogru ilerleyip balik gibi yiizer. Altinda higbir dalga kirilmaz ve ona
“dalganin oglu” denilir. Oliimiine neden olan darbe Govannon'dan
gelir (Ingiltere’nin ii¢ hain darbesinden biri), ama bagka tiirlii agik-
lanamaz. Dalgalar onun 6liimiine agit yakip karaya dogru baski ya-
parken her zaman onun intikamini almaya ¢aligirlar. Belki de Dylan,
bir zamanlar Manannan gibi dalgalarla 6zdes kabul edilen bir deniz
tanrisiydi. Gelenek, 6lmekte olan inilti olarak Conwaye dokiilen su-
larin giiriiltisiinden bahseder veyine Ler’in (deniz) oglu Manannan
gibi, Dylan Eil Ton veya Mor (Dalganin Oglu veya Deniz) olarak
adlandirilir. “Denize girer girmez dogasina biiriindii”

Govannon'un demirci tanr1 olarak islevleri, Kulhwch ve
Olwendeki bir referansta gosterilmistir. Kulhwch, demirleri temiz-
lemek igin onun yardimina bagvurmak zorundadir, ancak bunun
anlamu belirsizdir. Bir Taliesin siirinde o ve Math, sanatgiyla iligki-
lendirilir. Amethon’un ady, islevlerinin tarimla (amaeth, “sabanc1”
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veya “ig¢i”) baglantilh oldugunu gosterir ve bu, higbir gift¢inin Kul-
hwch icin belirli bir tarlay1 isleyemeyecegi veya giibreleyemeyecegi
gercegiyle agiklanir. “Dén oglu Amathon harig, ¢ok vahsidir. Ozgiir
. iradesiyle seni takip etmeyecek ve onu zorlayamazsin” Ayrica tanri-
lar diyarindan hayvanlar getirir (bir karaca, enik ve Arawnya ait kiz
kusu) ve bu, Godeu savasina yol agar. Gwydiondan yardim alarak
Arawn ile doviisiir. Gwydion, mantarlari tazilara ve atlara doniis-
tirdiigii gibi o da agaglar1 ve sazlar savasgilara doniistiiriir. Her iki
tarafta da isimleri kesfedilene kadar maglup edilemeyecek kisilerle
savagir. Ancak Gwydion, Arawn’in gizemli yardimcisi Bran’in adini
bularak savasin gidisatini etkiler (bir kez bagka biri tarafindan bilinir
hale geldiginde gizli adin giiciine dair efsanevi bir 6rnek).

Ister efsaneden ister daha sonraki halk inanislarindan bir kalin-
t1olsun y1ldizlar bazi tanrilarla iligkilendirilir. Kralige takimyildizina
“Don’un Sarayr” ismi verilir. Arianrhod, Kuzey Tac1 takimyildiziyla
baglantihdir ve Samanyolu, Blodeuwedd’i gokyiiziinde kovalarken
takip ettigi i¢in “Gwydion'un Kalesi” olarak adlandirilir.

Branwen ve Manawyddan’in Mabinogion’u birbirine baghdir ve
Pwyll ve Llyr aileleriyle ilgilidir. Llyr grubu, ogullar1 Bran ve Ma-
nawyddandan; kiz kardesleri Branwenden ve iivey kardesleri Nissyen
ve Evnissyenden olusur. Bran, Harlech’te bir kayanin iizerine oturur-
ken, Irlanda krali Matholwych'i tagiyan gemiler gelir. Kral Branwene
taliptir. Kabul edilir ve ona ¢adirlarda bir ziyafet verilir ¢iinkii higbir
ev Bran’1 tagiyamaz. Arabozucu Evnissyen, Matholwych’in atlarini
parqalar ve kral 6fkeyle ayrilir. Ancak Bran ona hediyeler verdigin-
de geri doner. Bu hediyeler arasinda aptal kalsalar da oliilere hayat
veren bir kazan da vardir. Bu kazan, irlandada bir gélden gikan iki
gizemli varliktan elde edilmistir: kazani tagiyan adam ve silahli bir
savagglya dogum yapmak iizere olan kadin. Ama onlar ve onlarin
soyundan gelenler o kadar belaliydilar ki alevler i¢indeki demir bir
eve hapsedilmiglerdi. Cift buradan kazanlariyla birlikte Ingiltere’'ye
kagmustir (muhtemelen Ulstere ait Mesca Ulad hikayesinden 6diing
alinmug bir olay). Matholwych, Branwen ile irlanda’ya déner ve iki
yil sonra, Evnissyen’in davranigina misilleme olarak mutfaga yerles-
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tirilir. Burada her sabah kasaptan dayak yer. Bu yiizden Brana bir
mesajla bir sigircik gonderir. Bran bunun iizerine Irlanda’ya dogru
yuriiyerek yola gikar. Adamlar1 gemilerle onu takip eder ve Shan-
non’u viicuduna basarak gegerler. Irlandalilar anlagmaya varip Bran
i¢in kocaman bir ev yaparlar. Evin i¢inde savagcilari guvallarda sak-
larlar. Evnissyen bunu fark eder ve onlar1 birer birer ezer. Artik barig
saglanmistir ama Evnissyen Branwen’in gocugunu atese atarak yine
soruna neden olur. irlandalilar, kazandaki dliilerini geri getirdikleri
i¢in galip gelecekken Evnissyen kazani pargaladig sirada oliir. Bran
oldiriliir ve Pryderi, Manawyddan ve Taliesin de dahil olmak tizere
yalnizca yedi kisi kagar. Bran onlara kafasini kesmelerini ve Fran-
sa’'ya bakacak sekilde Londra’ya ggmmelerini emreder. Branwen ile
Anglesey’e ulagirlar. Branwen burada kalbi kirik bir sekilde oliir. Bu
arada Beli'nin oglu Caswallawn krallig1 gasp etmistir, Bran'in oglu da
acisindan 6lmektedir. Bran'in tavsiye ettigi iizere, bas tasiyicilar1 yedi
yil boyunca Harlech’te kalirlar. $6len verip ve Rhiannon’un kuslari-
nin uzaklarda sarki soylemesini dinlerler. Bag, Gwales’te kapisi mii-
hiirlii olan bir evde onlar1 seksen y1l boyunca agirlar. Yillar bir giin
gibi geger. Sonra bir giin adamlardan birisi kapiy: agar. Katiiliikleri
hatirlanir ve kafay1 gommek igin Londra’ya giderler.

Manawyddan topraksiz oldugundan yakininca Pryderi, ona
Dyfedde toprak ve annesi Rhiannon’u e olarak verir. Ugii de Pry-
deri’nin karisi Kicva ile bir tepede otururken bir gok giiriiltisi du-
yulur. Ona eslik eden bulut uzaklastika tilkeyi 1ss1z, hayvansiz ve
yerlesimsiz bir halde bulurlar. Yiyecek kithig1 onlar: sirasiyla eyerci,
kalkanci ve ayakkabici olarak geginmeye zorlar ama her meslekten
zanaatkarlar tarafindan kovulurlar. Bir giin bir yabandomuzunu tu-
haf bir kaleye kadar kovalarlar ve Pryderi kaleye girer. Ancak altin
bir kupay1 kaldirmaya ¢alisinca elleri ona yapisir ve ayaklarini hare-
ket ettiremez. Manawyddan, Rhiannona Pryderi'nin ortadan kay-
boldugunu soyler ve Rhiannon onu ararken ayni1 kaderi paylagir. En
sonunda bagka bir gok giiriiltiisiiyle kale ortadan kaybolur. Ayakka-
bicilhik yapan Manawyddan ve Kicva, kiskang ayakkabicilar tarafin-
dan yine engellenir. Manawyddan {i¢ tarla ektiginde bir fare siiriisii
tahillarim1 yer. Manawyddan, farelerden birini yakalar ve Kicva'nin,
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bir katibin ve bir rahibin yalvarmalarina ragmen fareyi asmak iize-
reyken bir piskopos belirir. Manawyddan piskoposla pazarlik yapar.
Buna gore piskopos, Pryderi ve Rhiannon'u serbest birakirsa, Dy-
ved iizerindeki biiyiiyii kaldirirsa ve ona farenin kim ve ne oldugu-
nu sdylerse Manawyddan fareyi birakacaktir. Piskopos, Pryderi'nin
babasi Pwyll'in hakaret ettigi Gwawl'in bir arkadagi olan Llwyddir.
Her sey bunun intikamu igin olmustur: fare Liwyd’in karisidir, diger
fareler sarayin hanimlaridir. Artik her sey halledilmistir; Pryderi ve
Rhiannon yeniden ortaya ¢ikar ve Llwyd daha fazla intikam isteme-
digini soyler.

Branwen’in gergevesi, ister Nutt'un varsaydig: gibi dokuzuncu
ve onuncu yiizyillarda Galliler tarafindan Iskandinav miittefikle-
rinden ya da Iskandinavlar tarafindan Gallilerden 6diing alinmig
olsun, Iskandinav ve Alman destanlariyla baglantilidir; kisilikleri
Kelttir ve bir¢ok yerli unsur igerir. Kekeme Llyr ve Manawyddan,
[rlanda deniz tanrilar1 Ler ve Manannan’in esdegerleridir, ikinci-
si aym1 zamanda Elysium ile iligkilidir. Bu ikisinin Goidel ve Bri-
tonlular i¢in ortak olup olmadig: veya ikincisi tarafindan 6diing
alinip alinmadig belirsizdir. Ama her haliikarda diger iki Llyr
(Llyr Marini ve Llyr, Geoffrey’nin Tarih'inde Cordelianin babas:),
Shakespeare’in Lear'ini bilen Galler geleneginde kesin bir konuma
sahiptir. Bunlar muhtemelen bir deniz tanrisinin temsillerdir. Llyr
bazen Lludd Llaw Ereint veya “Gilimiis EI” ile karistirilir. Bir Triad,
Gweir, Mabon ve Llyr’i Britanyanin li¢ 6nemli tutsag: olarak tem-
sil etse de Kulhwch'de bunlar Greit, Mabon ve Cordelianin babasi
Lludddur. Llyr ve Lludd ayni kisi midir? Bazen Manannan’in baba-
st olarak adlandirilan irlandal bir Alloit, Lludd’un esdegeri midir?
Bu detaylar belirsizdir. Rhys ve Loth, Lludd’u Nudd (ses tekrar-
lamasi yoluyla Lodens [Lludd] Lamargentios olarak degistirilen
daha 6nceki bir Nodens Lamargentios yani “Glimiis Elli Nudd,”)
olarak diizeltmeye ve onu Irlandali Nuada Argetlam ile ayni kefeye
koymaya meyillidirler. Ancak boyle bir ses tekrar1 degisikligi ihti-
mali kabul edilmemistir. Nuada, Ingiliz tanris1 Nodons ile 6zdes-
lestirilir ama Llyr bir deniz tanrisi olmasina ragmen, Nuada veya
Nodons’un bdyle olduguna dair bir kanit yoktur. Bununla birlikte
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Severndeki Nodons tapinaginin kalintilarindaki bazi sembollerin
buna isaret ettigi diigiiniilmistiir. Ancak bunlar belirleyici degildir
ve tanrinin Neptiinden ¢ok Mars’la denk tutulmas: da ayni dere-
cede miimkiindiir. Ismi Galce Manawdan (Man Adas1) tiiretilen
Manawyddan, Galler hikayesinde Bramin Yolculugu’ndaki ilahi
Manannanda oldugundan ¢ok daha insanidir. Yine de bir zanaat-
kar olarak sihirli giiglere ve biiyiik bir wistiinliige sahiptir. Bir siirde
Arthur ile iligkilendirilir ve bilge 6giitleri igin 6viiliir. Pryderi’yi ge-
sitli el sanatlarinda egitip ona yardimci olur (irlandali Diarmaid’in
Manannan tarafindan biiyitiiliip egitilmesi gibi). Rhiannon hika-
yeye yanhslikla dahil edilmis olabilir (anlaticinin anlatiya etki ver-
mek i¢in uydurdugu bir sey). Muhtemelen Manawyddan’in gergek
esidir, ona oglu tarafindan verilmemistir. Durum buysa Pryderi,
Pwyll'in degil Manawyddan’in oglu olacaktir ve Rhiannon ve Pry-
deri’yi bityiicii diigmanindan kurtarmasi 6nemli olacaktir. Rhian-
non sihirli bir sekilde, Irlandali Elysium tanrigalar1 gibi gériiniir ve
bu nedenle, Elysiumdaki Manawyddan ile iliskilendirilmis olabi-
lir; o, bir Taliesin siirinde Pryderi ile Annwfn’in lordudur:

“Caer Sidideki koltugum tamamlandy;

Veba ve yaslilik, onun iginde olana zarar vermez,
Manawyddan ve Pryderi'yi biliyorlar;

Bir atesin etrafindaki ii¢ organ onun 6niinde sarki soyler,
Ve noktalar1 ¢evresinde okyanusun akarsular1 bulunur.
Ve onun istiindeki bolluk

Icecegi beyaz saraptan daha tathdir”

Rhiannon’un, Ler’in kus ¢ocuklarininki gibi, yedi y1l boyunca nese
ve umursamazhk getiren ve 6liileri uyandirip yasayanlar uyutan si-
hirli kuglarinin ilahi bir melodisi vardir. Bu, cennete ait bir tanriga
oldugu yoniindeki varsayimi tasdik eder. Bunun 6tesine gegmemize
gerek yok. Ne safakla ne de ayla bir baglant1 kurabiliriz.

Branwen veya Bronwen (Beyaz Kucak) belirli 6zelliklere sahip
degildir. Matholwych ile evliligi ve sonrasinda ¢ektigi acilar Gudrun,
Kriembhild ve Signy’nin hikayelerini hatirlatir. Ama erkek kardesinin
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diriltme kazaniyla bir bereket tanrigasi olarak baglantili olup olma-
dig1, Mabinogi tarafindan desteklenmeyen déahiyane bir varsayim
olarak kalmaldir. O, bir deniz tanrisimin kizi olarak, Eltonin var-
saydig1 gibi “kuzey denizinin Veniis™ii olabilir. Caermarthen’in Kara
Kitabn ise denizi “Veniis'in pinar1” olarak adlandirir. Ancak bu, belki
de klasik bir hatiradan bagka bir sey degildir. Daha sonraki romantik
eserler onu Tristram ve Yseult'un sirdasi Brangwaine olarak yansitir.
Sovalyeye kendisini Yseult ile yasak bir agk iligkisine sokan bir agk
iksiri verir.

Bran daha agik bir sekilde mitolojik bir figiirdiir ve devasa bo-
yutu, tanrisalligim belirtmenin daha erken veya daha sonraki bir
yontemidir. Gomiilii basi toprag istiladan korur (gergek gelenegin
efsanevi bir ifadesi) ¢iinkii savaggilarin bedenleri ve kafalar1 kem
gozlerden koruyucu ozelliklere sahiptir ve bazen tehlikenin beklen-
digi yonde sergilenir veya gomiiliir. Dolayisiyla, ilahi bir bas heyke-
linin daha biiyiik giigleri olabilir ve bu, bir tanrinin basinin tasvir
edildigi Kelt heykellerinin, genellikle Giglii bigimde olmasimi agikla-
yabilir. Rhys, Galya'da bulunan bu figiirlerin Kelt yeralt: diinyasinin
bir tanrisi olan Cernunnos’un heykelleri olduguna inaniyordu. Rhys,
topladigimiz her seyin aksine buray: karanlik bir bélge olarak gorii-
yordu. Bran, Cernunnos’un Briton esdegeridir ve bir giines kahra-
mani tarafindan katledilir. Irlanda’ya yiiriiyerek gitmesi, Yama gibi,
orada oliilerin efendisi olarak hiikiim siirmek i¢in denizleri gegisi-
ni temsil eder. Ancak kafalar sadece tahmini olarak Cernunnos’un
kafalar1 olarak agiklanabilir. Hikayenin gereklilikleri Irlanda’nin ka-
zanilmasin gerektiriyordu ve Bran’in bir sekilde ona ulagmas: ge-
rektiginden, devasa tanriy1 oraya yiiriitmek en kolayiydi. Yama ile
benzerligi dogru olsayd: Bran 6lim denizini gegmeden 6lmeliydi.
Yama'nin diyar1 “karanlik” degil, bilakis Keltlerin ahireti gibi semavi
bir 151k bolgesiydi. Ancak ikincisi, ilkinin aksine, yeraltindadir. “Ka-
ranlik” olmaktan ¢ok uzak olan Bran, parlak ve neselidir, Semavi
ozelliklere sahiptir. Buradaki seksen yil bir giin gibidir ve insanlar
onun etrafindayken yalnizca ziyafeti ve mutlulugu diisiiniirler, bu da
onlar i¢in Bran’in hayatta olmasi kadar hostur. Yeryiiziinde bir cen-
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net yarattigini syleyebiliriz. Bu, tipki digerlerinin onu kaybettigi ve
toprakla temas yoluyla yiprandig gibi, bir kapimin agilmasiyla kay-
bolur. Dolayisiyla, Harlech’teki kayanin {izerinde oturan ya da daha
sonra resmi bir sekilde gomiilmiis (Orpheus’un kutsal bir yere go-
miilen sarki sdyleyen bagi gibi) konusan bir kafa olarak Bran, ¢gémel-
mis Galya tanris1 Cernunnos’un esdegeriyse belki de tek ya da tiglii
bir kafa olarak temsil ediliyordu. Bunun nedeni her ikisinin de ister
oliiler bolgesi ister ilahi bir toprak olsun, parlak bir diger diinyanin
efendileri olmasi olabilir. Bran kesinlikle karanlik bir kotiiliik tanrisi
degil, tam tersidir ¢iinkii kazani éliileri diriltir. Irlanda’ya gegerken
miizisyenlerini sirtinda tagimistir. Bu onun miizisyen ve ozanlarin
tanrisi olduguna isaret ediyor olabilir. Durum buysa o, Urdaw! Ben
(Soylu Bas) olarak, bir Taliesin siirindeki Uthr Ben (Harika Bas)
(ozan, arpg1 ve kavalci olmakla 6viiniiyordu ve yiiz kirk profesyone-
le esitti) ile karsilagtirilabilir. Arthur, Britanyanin savunmasini ona
borglu olmak istemedigi i¢in Bran’in kafasini pargalamustir.

Bran, MO 390da Romanin yagmalanmasinda Galyalilarin li-
deri Brennus ile karigtirilan bir Ingiliz kraliyla efsanelestirilip Galya
ve Romanin fatihine doniistiiriildii. Ayn1 zamanda bir aziz (eger bu
zaten bir pagan sifat1 degilse Kutsanmig Bran) olarak da tasvir edilir
ve oglu Caradawc ile yedi yil Romada rehin olarak kalarak Hiris-
tiyanlig1 oradan Cymry’ye getirdi. Caradawc burada, Roma’ya esir
gotiiriilen tarihi Caratacus’tur; ama bir Caradawc (Biiyiik Kollar
veya Savas Prensi) ile bir karigiklik s6z konusudur. Bu Caradawc,
Llyr Marini'nin ogludur ve onunla ilgili bir destan olmus olabilir.
Her haliikarda Bran, Britanya'nin ii¢ aziz ailesinden birinin bagi ola-
rak goriiliyordu.

Branwen’in Mabinogi'sinde Caswallawn, goriinmezlik peleri-
ni giyip Britanya’nin kahramanlarini bertaraf eder ve krallig1 gasp
ederek Manawyddan’ topraksiz birakir. Kiz kardesi, Llyr ile evli ol-
masina ragmen Caswallawn, Llyr’in soyundan gelenlere diiyman-
dir. Caswallawn, Lludd, Llevelys ve Nynnyaw, Beli’'nin ogullariydi,
ancak Geoffrey, Lear’in1 kral olarak Beli veya Helinin ¢ok 6niine
koyar. Ayrica bir Belinus takdim eder ve Caswallawn Sezarin
diigmani Cassivellaunus ile karigtirir. Beli ve Belinus, Apollon ile

89



Kelt Mitolojisi

ozdeslestirilen tanr1 Belenos'u temsil ediyor olabilir ve Beli, sarki-
cinin kendisine yalvardig: bir Taliesin siirinde topragin muzaffer
sampiyonu ve niteliklerinin koruyucusudur (belki de daha 6nceki
ilahi 6zelliklerin bir hatirasi). Bir Triad, Beli’yi Arianrhod’un baba-
s1olarak adlandirir. Rhys, bunun Dén’'un kizi Arianrhod oldugunu
varsayarak Don’u Beli'nin esi yapar; Don’u Danu ile ayni kefeye
koyar ve en ufak bir kanit olmaksizin, Irlandali tarihgiler tarafin-
dan uydurulan Mile’nin babasi olan belirsiz figiir Bile’yi Danu’ya
es tayin eder. Beli ve Bile boylelikle Kelt irkinin ilahi atasi olan Kelt
Dispater’inin karsihg olur. Rhys, onun “karanlik” bir yeralt: diin-
yasini yoneten “karanlik” bir tanr1 oldugunu varsayar. Tiim bunlar
modern efsanelestirmedir.
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Caswallawn, Triad’da adin1 ondan almig olabilecek bir savagei
olan Cassivellaunus ile karigtirllmistir ve ona “savag krali” denir.
Bu, ilahi islevlerini hatirlatabilecek bir sifattir. Ordular1 goriinmez
bir sekilde savasa yonlendiren ve onun adini tagiyan seflerde viicut
bulan islevleridir bunlar. Yine de Alman imparatorunun kendisine
“savas lordu” demesi gibi, bu sifat gergek savagcilarinki olabilir.

Lludd, kral olarak, Londra’y1 veya Caer Ludd’u yeniden insa
eder ve Ludgate Tepesine gomiiliir. Burasi boylelikle onun adini
korur ve bu yerde daha 6nceki bir Lludd kiiltiine isaret eder. Ayn1
zamanda zindana kapatildig: da séylenir (simdi kayip bir hikayeye
yonelik agiklanamayan bir gonderme). Lludd ve Llevelys'in hika-
yesinde, Ingilteredeki iilkesi ii¢ belaya maruz kalir. Math Hen gibi
her fisiltiy1 duyan Coranyalilarin basina gelen iig bela soyledir; ya-
banci bir ejderhanin iilkenin ejderhasina saldirmasi ve genis ¢aph
bir perisanlk yaratmasinin neden oldugu may:s arifesi qighg: ve
bir yillik yiyecek arzinin gizemli bir sekilde ortadan kaybolma-
si. Llevelys, Lludd’a bazi1 bocekleri suda ezmesini ve bu karigimi,
toplanmig halkin ve Coranyalilarin {izerine atmasini emreder ve
yalnizca Coranyalilar bu karigimla zehirlenirler. Ejderhalar bal li-
koriiyle sarhos edilip gomiilecektir. Ugiincii belaya, herkesi uyut-
tuktan sonra erzaklar1 alip gétiiren bir biiyilicii neden olur ama
Lludd soguk suya dalarak uyanik kalacak ve devi yakalayip onu
kulu yapacaktir. Bu son bela, yagla meshedilip tutusturularak bir
hirsizi gériinmez kilan ve hirsizin girdigi evde herkesin uyumasina
neden olan yeni dogmus bir bebegin ya da bir suglunun eli olan
“zafer elini” hatirlatir. Hazine de onun yontemleriyle kesfedilir ve
Scott'in Antikacr’sinda Dousterswivel'in dedigi gibi, “Hazine ara-
yan Kkisi asla hi¢bir sey bulamaz,” ve Antikaci, “Bu sonuca yonelik
kutsal yeminimi etmeye ciiret ediyorum,” yanitin1 verir. Hikaye-
nin bu béliimiiniin béyle bir halk inanigina dayanip dayanmadig:
net degildir. Biitiin bir ulus vebalardan mustarip oldugundan ve
ikisi dogurganlig1 ve bollugu etkilediginden bu anlatinin kékeni,
Mag-Turedde oldugu gibi, ilahi giiglerin diiyman felaket giiclerine
kars: verdigi efsanevi savasta bulunabilir. Bir Triad'da Coranyali-
larin vebasi, denizin 6tesinden gelen March Malaen vebasi olarak
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adlandirir. March, kasim arifesinde Nemedler’in gocuklarinin
tigte ikisini, misir1 ve siitii vergilendiren Fomor More’u akla getiri-
yor. Bununla birlikte Galler vebalar1 Beltanede yani beklendigi gibi
kis yerine yaz basinda meydana gelir. Lludd, et ve i¢ecek vermek-
teki (nazik bir tanrinin niteligi) comertligiyle 6viiliir. Coranyalilar
Gallerli cOr (ciice) ile baglantilidir ve hila yaramaz periler olarak
bilinir.

Bu tiir ciicelerle baglantili olarak, bir ciice peri halkinin Giral-
dus Cambrensis (1147-1223) tarafindan tanimlandigini belirtmek
ilgi gekicidir. Bu ciicelerden ikisi, rahip Elidurus’u yeralt1 gegit-
lerini kullanarak enfes bir bolgeye gotiiriir. Buranin halki siit ve
safranla yasar, yemin etmez, insan hirsini ve tutarsizhigini kiigim-
serler. Elidurus sik sik onlar ziyaret eder. Bir giin annesi oglunu
onlarin altinlarini ¢almaya ikna eder. Elidurus’un pesine diiserler
ve altinlar1 geri alirlar. Bunun iizerine Elidurus, peri diyarina giden
yolu bir daha asla bulamaz. Boyutlar1 harig, bu periler sidde yasa-
yan Tuatha Dé Danann’1 hatirlatir.

Nudd’'un oglu Gwyn hem Annwfn ile hem de daha sonraki
inaniglarda periler diyariyla baglantihidir. O biiyiik bir biyiicii
ve gii¢lii bir savaggiydi (ordularin umudu); at1 ise “savag azabiy-
dr”. O ve Du adinda bir at olmadan, canavar yabandomuzu Twrch
Trwyth, Kulhwch tarafindan yakalanamazdi. Gwyn, Lludd’un kiz1
ve Gwythur’un nisanlis1 Creidylad’1 (Cordelia) kagirir. Ardindan
yasanan kavgada Gwyn galip gelir ve diismanlarindan birini 6l
babasinin kalbini yemeye zorlayarak adamu delirtir. Ancak Art-
hur araya girip Creidylad’in babasiyla kalmasin1 emreder; Gwyn
ve Gwythur ise kizin galip olana verilecegi kiyamet giiniine kadar
her giin onun i¢in savagmalidir. Bu hikaye folklorik 6gelerle tas-
vir edilmigtir. Mayis giinii Man Adasr’nda mayis kraligesini temsil
eden bir kiza bir kaptan ve birkag kisi daha katilir. Yanlarinda kig
kraligesi de vardir. ki grup gostermelik bir savagta kargsi kargiya
gelir. Mayis kraligesi yakalanirsa adamlar1 ona fidye 6demek zo-
runda kalacaktir. Her yerde halk arasinda yaz ve kis temsilcileri
arasinda gostermelik savaslar temelde kisin yenilgisini sembolize
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eder. Ayrica 151k ve biiylime tanrilarina fiilen yardim eder. Creidy-
lad’'in hikayesi, gergek amaci unutuldugunda béyle bir yarigmanin
nedenini agiklayan eski bir mitin kalintisi olabilir.

Bagka bir ilahi gahsiyet grubu, on altinci veya on yedinci ytiz-
yilda yazilmig Hanes Taliesinde bulunur. Ancak buradaki olaylara
yapilan géndermelerin Taliesin Kitabr’'ndaki ¢ok daha eski siirlerde
yer almasi yazildiklar1 déneme dair bir varsayim yapmayi kolay-
lagtirir. Eski tanrilar, bir kiiltiir kahramani veya tanrisi Taliesin’i
ve ilham, yeniden dogus ve sekil degistirme kavramlarini tanitan
mitolojik 6geler igerir. Sekil degistirme, siirlerden birinde oldugu
gibi, Doniigiim Savas’nin halk masali temasinda ifade edilmekte-
dir. Taliesinden Bran’in kellesini tasinmasimin disginda Mabinogi-
onda bahsedilmez. Bu durum onun yerel karakterini akla getirir.
Efsane muhtemelen Dyfi nehrinin giineyindeki bir bolgede gelis-
tirilmistir. Hikaye veya siir yazilmadan 6nce, onun efsanevi tari-
hiyle ilgili i¢ ger¢ek hatirlanmis olmalidir: ilhamu, sekil degistirme
giigleri ve Gwion’un yeniden dogusu. Altinc yiizyilda veya onun
en son terciimani ve yorumcusu J.G. Evans’1in diisiindiigi gibi, on
tiglincii ylizyillda yagamis Taliesin adinda bir sairin olup olmadig:
o6nemli degildir. Siirlerinin, bir zamanlar kendisiyle ayn1 ad1 tagi-
yan efsanevi bir varlik hakkinda s6ylenmis olmasi gereken birgok
mitolojik génderme igerdigi kesindir.

Kel Tegid, karis1 Cerridwen, giizel kizlar1 Creirwy ve ogullar1
Morvran ve Avagddu ile Tegid Goli'nde (Bala) yasiyordu. Morvran’in
(Deniz Kargasi) bagka yerlerde de itici bir yonii oldugu sdylense de
Avagddu erkeklerin en goézdesidir. Cerridwen, Avagddu’ya bilgelik
bahsederek saygin insanlarin arasina girmesini saglamak ister. Ffergll
(Vergil) kitaplarinin yardimiyla bir y1l boyunca kaynatmak iizere bir
ilham ve bilim kazani hazirlar. Erdem bitkilerini toplamaya giderken
kér Mordu’yu, atesi yakmak ve Gwion'u da tencereyi karistirmakla
gorevlendirir. Tencereyi karigtirieken parmagina ii¢ damla sigrar.
Parmagini agzina gotiirdiigiinde bilginin efendisiyle kargilagir. Bu
usta ona Cerridwen’in 6fkesinden kagmayi 6gretir. Bunu, tanriganin
sonunda tavuk olup tahila donniisen Gwion’u yuttugu Doéniisim
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Savagi takip eder. Tanriga daha sonra onu dogurur ve bir deriye
sararak denize birakir. Gwydno'nun su bendinde her mayis aymnin
ilk yarisinda yiiz sterlinlik hazine bulunur. Elphin, bir sonraki
seferde kesfedilen her seyi elde edecekken bunun ¢ocuk oldugu
ortaya gikar. Paket agildiginda Gwydno, “Iste giizel ya da parlak
bir kag,” ya da “lyi kazang!” (tal iessin) diye haykirir. Elphin bu
yiizden gocuga Taliesin adin1 verir. Bebek sarki soyler ve bilgisinin
ne kadar derin oldugunu gosterir. Elphin tarafindan biiyiitiiliip
en bilyiik ozanlardan biri olur. Elphin sarayda, oradaki herkesten
daha erdemli bir karisi ve daha iyi bir ozani oldugu igin 6viiniir. Bu
yuzden iddiasi dogrulanana kadar hapse atilir. Rhun, onun karisini
bastan ¢ikarmak igin gonderilir. Ancak Taliesin onun yerine bir
hizmetgi yerlestirir ve bu hizmet¢i Rhun’a kurban gider. Rhun, evin
hanmiminin yiiziigiyle hizmetginin parmagini keser. Elphin bununla
kargilastiginda, parmagin karisinin olmadigimi kanitlamak igin
Sherlock Holmes'unkine esit bir ustalik gosterir. Yiiziik ¢ok sikidr,
tirnagi kesilmemistir ve parmaginda yaptigi ekmekten kalan unlar
vardur. Karisinin higbir zaman ekmek pisirmedigini tirnaklarini her
hafta kestigini ve yiiziigiiniin bagparmagina bile biiyiikk geldigini
bilen Taliesin 6ne ¢ikar ve biiyiileriyle diger ozanlar1 komik duruma
disiiriir. Kokeni (yaz yildizlar1 bolgesi), ¢ok eski ¢aglardaki varlig
(Lucifer’in diisiisiinden Patriklerin giinlerine kadar), Isanin dogusu
ve garmiha gerilmesi hakkinda sarkilar soyler ve Cerridwenden
dogusuna atifta bulunur. Sonra kale sallanir. Elphin gagrilir ve Talies
sarki soylerken zincirleri diiger.

Hikayenin bundan sonraki kismi tamamen romantiktir ama
Taliesine atfedilen siirlerde ve bir Triadda “ozanlarin sefi” olarak
biiytkliigi ortaya koyulur:

“Muhtesem sandalye benimledir,
Akia ve kaginilmaz sarkinin ilhami”

Tanrilarla birlikte oldugundan kendini onlardan biri olarak goriir;
o6limsiiz olmadan 6nce onlar tarafindan nasil yaratildigini ve bii-

yilendigini anlatir. Sadece diinyada degil, tanrilar diyarinda da bir
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kiirsiisii vardur. Taliesin ideal ozandi, Ogma gibi bir ilham tanrisiydi
ve reenkarnasyonunun yani sira Cerridwenden dogmasi onun ila-
hi dogasina isaret eder. Ancak, ilham veya kiiltiirle baglantili diger
yar1 ilahi sahsiyetler gibi o, giiglerini tesadiifen veya zorla elde eder.
Kazan efsanesi, ilkine 6rnektir ve Fionn ile somon balig1 hikayesine
benzer. Ama bir siirde belirsiz bir sekilde atifta bulunulan bir diger
hikdyede o, Arthur ve birgok arkadagiyla birlikte, Pen Annwfn kaza-
nida dahil olmak tizere Annwfn ganimeti igin denizagir1 Caer Sidi'ye
gider. Burada, basarili olsun ya da olmasin, gii¢ ya da biiyii sayesinde
kiiltiir ve ilhamin armaganlarini arar. Bu iki mit (biri Taliesin’i ilahi
topraklarda meskeni olan tanriganin oglu yapar, digeri onu tanrilar
diyarindaki hediyeleri alan ve bu yiizden Cerridwene gore igreng
olan bir kiiltiir kahramani olarak gériir) Hanes Taliesinde bir ara-
ya mu getirilmigtir? Durum buysa bu mitler “bir tanr1 kiiltiiniin bir
tanriga kiiltiine saldirisini, tapinanlarin onu oglu olarak gérmesini,
tapanlarin yeni tanriya diiymanliklarini ona diismanlig: hakkindaki
bir mitte yansittigin1” mi aktarmaktadir?

Taliesin, sekil degistirmede ve yeniden dogusta tstiindi. Bag-
ka higbir Briton tanrisi veya kahramani sekil degistirmede ondan
tistiin olamaz. Birkag siirde doniistiigii gesitli bigimleri belirsiz bir
sekilde siralar ve maceralarini anlatir. Ancak onun adina konusan
sair, kendisinin bir kilig, gozyasi, soz, kitap, kertenkele vb. oldu-
gunu iddia ettiginde bunun, bazilarinin 6ne siirdiigii gibi pante-
izm degil, ozanlarla ilgili bir sagmalik oldugu aciktir. Taliesin’in ve
Irlandali Amairgen’in iddialari, 6teki diinyaya giris hakkina sahip
olan ve istedigi zaman bigim degistirebilen Eskimolarin angako-
kunun iddialarina benziyor. Doniisiim ve yeniden dogus yetenegi
Hanes Taliesinde ilhamla iliskilendirilir. J. G. Campbell tarafindan
zaten not edilen ve Rhys tarafindan kabul edilen Fionn ve Oisin
esitligi gozlemlenmeye degerdir. Fionn ve Gwion ilhami kazara
elde eder. Fionn, Oisin olarak degil, Mongan olarak ve Gwion ise
Taliesin olarak yeniden dogar. Oisin ve Taliesin ozandir. Oisin’in
ad1 belki de Taliesindeki -essin veya -eisine esdegerdir. Taliesin’in
sekil degistirmesinin Fionn veya Oisin ile hi¢bir benzerligi yok-
tur. Ancak Oisin’in annesi ve bir gelenekte Fionn'unki de bir geyik
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yavrusu olur. Dolayisiyla ilham, yeniden dogus ve sekil degistirme
farkli kisiliklere farkli sekillerde baglanarak Kelt irkinda ortak olan
efsanevi unsurlarin kullanildigini gosterir.

Tegid, sular altindaki diinyanin tanrilarindan biri olsa da mev-
cut efsanelerde farkli sekillerde de bilinir. O ve kazan sahibi Cerri-
dwen, belki de Branwende kazanlariyla bir gélden ¢ikan dev gifte
denktir; Cerridwen, bilgi kazaninin gosterdigi gibi yerel bir ilham
tanrigasidir. Bilgi, bolluk (Dagda’minki gibi) ve yagam (Bran’inki
gibi) bahseden efsanevi Kelt kazani, tanrilarin topraklarinin mah
olarak kabul edilebilir. Ama tehlikelidir ve bir ozan, sandalyesinin
Cerridwen’in kazanindan korunmas: hakkinda sark: séyler. Cer-
ridwen, Ogyrven’in kiz1 olarak kabul ediliyordu. Kazanindan iig
ilham perisi ¢ikar. O, ozanlarin tanris1 oldugu kadar, belki de dil
ve siir unsurlarinin, ogyrvens denilen alfabe harflerinin isimsiz bir
tanrisiydi. Cerridwen, “gesitli tohumlarin ogyrveni, siirsel uyumun
tohumlari, 4s181n yiice ruhu” olarak tanimlanir. Ancak ogyrven
ayni zamanda “ruhani bir sekil”, “kisilestirilmis bir fikir” anlam-
larina da gelir ve burada “tanriga”nin karsilig: olabilir. Dolayisiyla
Cerridwen, Brigit gibi bir ilham tanrisiydi. Ancak diger Kelt tan-
rigalari gibi asli islevinin dogurganlikla ilgisi olabilir. Bolluk sag-
layan ve hayat veren kazan da bunun simgesidir. Ayn1 zamanda
“tahil tanrigasi” olarak da adlandirilir.
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Tegid’in su diinyasi, Irlanda efsanesinde gegen dalgalarin al-
tindaki diyardir (6rnekleri zaten degerlendirilmis olan cennetin
bir yonii). Bagka bir 6rnege Maelduin’in Seyahati'nde de rastlanir.
Burada yolcular; altinda kaleler, insanlar ve sigirlarla dolu bir iilke
olarak tasvir edilen bir denize ulasirlar ama agagta 6kiiz yiyen bii-
yiik bir canavar vardir. Bu manzara onlar1 o kadar korkutur ki hiz-
la oradan uzaklagirlar. Bagka bir hikdyede Murough sularin altina
inmeye davet edilir. Murough dalar ve altin bir tahtta oturdugunu
gordiigii “dalgalar altinin krali”nin topraklarina ulagir. Orada s6len
yaparak bir yil gegirdigini sanir ama aslinda yalnizca birkag giin
gecnistir. Gal geleneginde su diinyalarinin yani sira peri gelinler,
goliin efendisinin kizlar1 ve oradan gelen sigirlar hakkinda da bir-
ok hikaye vardir. Bu anlayigin Hiristiyanlagtirilmig irlanda yoru-
munda bir piskopos, bir goliin sularinin altindaki bir manastir1 za-
man zaman ziyaret eder. Sonunda kendi manastirindan kaybolur,
kimse nerede oldugunu bilmez.

97



Dokuzuncu Béliim

ilahi Diyar

Birbirinden giizel Kelt isimleriyle anilan Elysium tanrilar diyaridir
ve asla oliilerle iligkilendirilmez. Bununla birlikte faniler ara sira
oraya davet edilir. Insanlar, orada ya daimi olarak kalir ya da bazen
diinyaya geri doniip yaslandiklarini fark ederler. Onlar igin zaman
bir ritya gibidir ¢iinkii 6liimsiizler diyarinin 6liimsiiz yemegini tat-
muslardir. Burasi hakkinda farkli yorumlar, daha 6nce bahsedilen
birgok hikéayeyle gosterilmistir (sidde, gizemli bir adada veya su-
larin altinda ya da tanrilar onu yeryiiziinde yaratir ya da onu fani
gozlere gekici gelen biiyiiyle iiretirler). Bazen bu tiir kavramlar ka-
rigtirthir. Bu efsaneler onun harikulade giizelligini, dogatiistii meyve
agaglarini ve miizigini, sagsmaz ve doyurucu yiyecek ve iceceklerini
ve halkinin 6liimsiiz gérkemini ve gengligini gozler 6niine sermis-
tir.

Bu boliimde 6zetlenecek hikéyeler, buranin dogasina daha faz-
la 151k tutacaktir. Bunlardan ilki olan Branin Seyahati, tarihe me-
rakli bir editor tarafindan yedinci veya sekizinci yiizyilda diizyaz:
ve siir olarak yeniden anlatilan eski bir pagan efsanesidir. Febal’in
oglu Bran, bir giin bilinmeyen diyarlardan, yani Elysiumdan, bir
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kadinin ¢aldig1 miizigi duyar. Miizigin tath tinilariyla kendinden
geger. Uyandiginda yaninda beyaz gigeklerle bezeli giimiis bir dal
bulur. Dal1 kraliyet evine gétiirdiigiinde kadinla kargilagir. Kadin
dali getirdigi harika ada hakkinda bir sarki sdyler. Ada, bir metre
uzunlugundaki beyaz bronzla destekleniyordur ve ovalarinda par-
lak, renkli siislemeler vardir. Burada ilahi bir miizik vardir. Feryat,
ihanet, kabalik, keder, aci, hastalik, yaglanmak ve 6liim nedir bilin-
mez. Adanin istii goz kamastirici bir sisle kaplidir ve ada halki hos
miizigi dinleyerek sarap iger. Kahkahalar ve nese hig eksik olmaz.
Batisinda, her biri Erin’in iki veya ii¢ kati biyiikliigiinde olan yiiz
elli ada uzanir. Kadin daha sonra Isa’nin dogumu hakkinda keha-
nette bulunur ve Bran Tir na m-Ban’a (Kadinlar Diyar1) ulasana
kadar yelken agmaya tesvik ettikten sonra Bran’in elinden dali alip
ortadan kaybolur.

Ertesi giin Bran yirmi yedi adamuyla yola gikar ve yolculuk
sirasinda Manannan’in dalgalarin {izerinde savag arabasini siirdii-
glini goriirler. Tann yolculara sarki séyler ve ¢igekli bir ovadan
nasil gectigini anlatir; zira Bran’in deniz olarak gordiigii yer Ma-
nannan i¢in bir ovadir. Denizdeki benekli somonlar aslinda dana
ve kuzudur ve Bran’in géremedigi atlar vardir. Insanlar sarap igip
dans ederler ve giinaha girmeden sevisirler. Bran’in kayig dalga-
larin iizerinde degil, meyve ve koku veren 6liimsiiz bir ormanin
iizerindedir. Adem’in soyundan gelenlerin aksine, o diyarin halki
o6liimsiiz ve giinahsizdir; diyarin irmaklarindan bal akar. Sonunda
Manannan, Bran'a giinbatiminda ulasacag1 Tir na m-Ban’a kiirek
¢ekmesini emreder.

Bran 6nce Seving Adasr’na gelir ve adamlarindan birini karaya
gonderdiginde bu adam, adanin giilen halkindan ayrilmak iste-
mez. Kadinlar Diyarr’'nda kraligeleri Bran’ kargilar. Kralige, Bran'in
eline bir iplik yumag firlatir ve adamlar tekneyi bununla karaya
gekerler. Ardindan, herkes i¢in birer tane yatak bulunan yirmi yedi
yatakh bir eve girerler. Burada ne kadar yeseler de azalmayan yi-
yecekler herkese istedigi tad1 verir. Uzun yillar gegtigini sansalar
da aslinda bir y1l kalirlar. Sonunda iglerinden biri, Nechtan, sila
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hasretine kapilir. O ve digerleri geri donmek igin Bran'a yalvarirlar.
Kralige buna pisman olacaklarini soyler. Ancak gitmeye kararli ol-
duklarindan, Erine ayak basmamalarini ve Seving Adasr’'ndaki yol-
daslarini yanlarina almalarini buyurur. Erine ulagildiginda, Bran
kiyida toplanan adamlara adini sdyler ama su cevabi alir: “Eski
hikdyelerimizde Branin yolculugundan bahsedilmesine ragmen
onu tanimiyoruz.” Nechtan karaya atlar ama ayag karaya degdi-
ginde bir kiil yiginina doniisiir. Bran daha sonra seyahatlerini an-
latir ve kalabaliga veda ederek muhtemelen ilahi diyara geri doner.
“Bundan sonraki seyahatlerine dair higbir sey bilinmez”

Manannan’in denizagir1 topraklari, ilkel bir kaynak olan Ka-
dimlerle Soyleside (Acallamh na Sendrach) gegen geleneksellesti-
rilmis bir hikayenin konusudur. Fionn'un adamlarindan biri olan
Ciabhan, Hindistan ve Yunanistan krallarinin ogullar1 Lodan ve
Eolus adli genglerle yola ¢ikar. Bir firtina sirasinda dalgalarin iize-
rinde at siirerken Manannan goriiniir. “O, dokuz dalga boyu ka-
dar denize batt1 ama onuncu dalganin tepesinde yiikseldi ve bunu
gogsiinii bile 1slatmadan yapt1.” Manannan, kendisine baghlik ye-
mini etmeleri sartiyla onlar1 kurtarir ve atina bindirerek Vaatler
Diyarr'na getirir. Ciiceler goliinii gegerek Manannan’in tag kalesine
gelirler. Burada yemegin, sarabin ve miizigin tadina varirlar. Ma-
nannan’in halkinin, kendilerinin de taklit edebildikleri pek ¢ok
numara yaptigini goriirler. Vaatler Diyarr'nda iig giizel kiz kardes
vardir: Clidna, Aeife ve Edaein. Kizlar, iki tekneye binerek ziya-
retgilerle kacarlar. Clidna, Ciabhdn’la gider. Ciabhan Erine ulas-
tiginda avlanmak igin karaya ¢ikar. Ve simdi, bu olaydan sonra
Clidna'nin dalgasi olarak bilinen biiyiik bir dalga kiz1 bogar. Ayni
zamanda Manannan’in adamu Ildathach ve onun oglunu kahreder.
Ikisi de Clidna'ya agiktir ve onu takip etmektedir. Clidna hakkin-
daki farkh bir anlatidan daha 6nce bahsedilmisti.

Bran’in hikayesinde kralige tanriga, Bran'a asik olur ve (Conn-
la efsanesinde oldugu gibi) onunla evlenmesini saglamak igin onu
ziyaret eder. Bagka sakinlere dair izler olsa da bu adada yalnizca ka-
dinlar veya tanrigalar vardir (orada adanin bir krali olmasina rag-
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men Connlanin hikdyesine; Maelduinde bahsedilen olaya ve Tuag
Inbir’in Dindsenchasinda gegen “Oliimsiiz Kadinlar Diyar1” ismine
ek bir benzerlik). Bagka bir 6rnege bir Fionn hikayesinde rastlanir.
Fionn ve adamlary, avlanirken iri yapili ve giizel bir kadinla karsila-
sirlar. Kadinin yiizitk parmagy, ii¢ tivendire kadar kalindir. Kadin,
batidaki Bakireler Diyarr'ndan gelen Bebhionndur. Buranin tiim sa-
kinleri, babalar1 (buranin kralidir) ve onun iig oglu disinda kadindur.
Bebhionn, igiincii kez komgu Men Adasi kralinin oglu olan koca-
sindan kagarak Fionndan koruma talep etmeye gelmistir. Ancak
kadin, Fionn ve Goll'un yaninda otururken devasa boyuttaki kocasi
gelir ve onu 6ldiiriir. Katil, kahramanlarin takibinden kurtulur ve iki
kiirekgisi olan bir tekneye binerek denizde kaybolur.
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Kadinlar Adasr’'na dair gelenek, Kelt folklorunda varligini hala
stirdiirmektedir. Boyle bir ada, ilahi diyarin yalnizca bir pargasiydi
ve kokeni gercek geleneklere dayaniyor olabilir. Bu gelenege gore
kadinlar ufak adalarda yasar veya genellikle erkekler igin tabu olan
ayinleri (Strabo ve Pomponius Mela'nin atifta bulundugu bir adet)
yerine getirmek i¢in belirli donemlerde buraya giderler.

Lug ve Dechtire’nin hikdyesinde tanrilarin yeryiiziinde bir
Elysium yaratabileceklerine rastlanir. Bagka bir 6rnek, igiincii
yiizyiin Irlanda krali Cormac mac Art'in hikdyesinde karsimiza
¢ikar. Bir tarihgi, kralin 248de yedi ay boyunca ortadan kayboldu-
gunu kaydeder ve bu, s6z konusu hikayedeki olaylara bir génder-
medir. Dokuz altin elmanin asili oldugu dala sahip geng bir adam
Corcmac’a goriiniir. Dalin sallanigi garip bir miizik iiretir; 6yle ki
bu miizigi duyan herkes dertlerini unutup uykuya dalar. Bu geng
adam; yalanin, yaglanmanin, bozulmanin, kasvetin, kederin, kis-
kanghgin, hasedin ve gézyaslarinin olmadig bir iilkeden gelmek-
tedir. Cormac, dala sahip olmak igin ne istenirse verecegini soyler.
Bunu iizerine yabanci, “Egini, oglunu ve kizim istiyorum,” diye
cevap verir. Cormac bunu kabul eder ve yaptig1 pazarlig1 karisina
anlatir. Karisi, kocasinin onlar bir dal pargasina tercih etmesine
¢ok iiziiliir. Yabancy, sirastyla kizi, oglu ve kadini gétiiriir. Tiim Ir-
landalilar, onlar ¢ok sevdigi igin ¢ok iiziiliirler; ama Cormac dal
sallar ve yas biter. Kral, aradan bir y1l gectikten sonra karisini ve
¢ocuklarini gormek ister. Yola ¢ikar ve yoldayken etrafinda sihirli
bir sis belirir. Cormac harika bir ovanin ortasinda bir ev gériir. Pek
¢ok mucizeye taniklik ettikten sonra baska bir eve ulagir. Burada iri
yarigiizel bir adam ve kadin onu evlerine davet eder. Cormac yika-
nir, banyo suyunda sicak taglar vardir ve adam bir yabandomuzu
getirir. Cormac bu sirada atesi hazirlar ve hayvanin bir bolimiini
atesin ustiine koyar. Ev sahibi ondan bir hikdye anlatmasini ister,
hikdye dogruysa et pisecektir; ama Cormac 6nce onun baglama-
sin1 ister. “Peki, dyleyse,” der ev sahibi. “Bu domuz, yedi taneden
biridir ve onlarla biitiin diinyay: besleyebilirim. Biri yendiginde,
kemiklerini ahira koyarim ve domuz ertesi giin tekrar canlanir”
Hikaye dogru ¢ikar ¢iinkii et ¢oktan pigmistir. Atese domuzun
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diger pargasini atarlar. Ev sahibi, biyiiylip kendi kendine topla-
nan ve asla azalmayan misirindan bahseder. Boylece ikinci par¢a
da piser. Sonra {igilincii parga atege atilir. $imdi kadin, yedi ficiyr
dolduran yedi ineginin siitiinden ve bunun tiim diinyaya yetecegi-
ni anlatir. Onun hikayesi de dogru ¢ikar ve Cormac simdi, Manan-
nan ile esinin huzurunda oldugunu fark eder ¢iinkii onun domuz-
larina kimse sahip degildir. Adam karisini ve karisinin ineklerini
Vaatler Diyarrndan getirmistir. Bunun iizerine Cormac, karisini
ve gocuklarini nasil kaybettigini anlatir. Bu da dogru bir hikayedir,
zira dordiincii parga da piser. Manannan ona yemesini buyurur
ama Cormac asla iki kisiyle yemek yemeyecegi i¢in bunu reddeder.
Bu yiizden tanri, bir kap: agip karisini ve gocuklarini getirir. Hepsi
biiyiik bir mutluluk yagar. Manannan gimdi ilahi sekline biiriiniir
ve Cormac’in buraya gelmesini istedigi i¢in dali nasil getirdigini
anlatir. Cormac’in gordiigii harikalarin gizemini de agiklar. Yemek
i¢in oturduklarinda Manannan, {izerinde istenilen yemeklerin be-
lirdigi bir masa ortiisii ve bir fincan yaratir. Biri yalan sdylerse bar-
dak kirilacak, dogru séylenirse tamir olacaktir. Bunu kanitlamak
i¢cin Manannan, Cormacia kayip karisinin yeni bir kocasi oldugunu
soyler ve bunun iizerine kupa kirilir. “Kocam yalan soyledi,” diye
bagirir tanriga ve onun sozleriyle fincan onarilir. Manannan daha
sonra masa Ortiisiiniin, fincanin ve dalin Cormac’in olacagim ve
o gece onunla dostluk i¢inde olabilmek igin biiyii yaptigini séyler.
Bir gece uykusundan sonra sabahleyin, Cormac ve ailesi kendileri-
ni artik ilahi diyarda degil, saraylar1 Tarada bulurlar. Cormac’in ya-
ninda kupa, dal par¢asi ve tanrinin masasini kaplayan masa ortiisii
vardir. Cormac’in domuzu araciligiyla tanriy1 tanimasi, tanrilarin
yiyecegi efsanesinin bilgisini gosterir: Mucca Mhanannain, “6ldii-
riilecek ve yine sonsuza kadar hayatta kalacak.”

Mongan hakkinda anlatilan bir hikdye Cormac’inkine biraz
benzemektedir. Mongan, zavall bir bilgine merhamet eder. Ona
Lethet Oidni’nin sidine gitmesini, oradan kendisine ait degerli
bir tag1 getirmesini buyurur. Oidni, kendisi igin de yarim kilo ka-
dar giimiis ve sidin yanindaki dereden altin alacaktir. Yolunun
tizerindeki iki sidde asil bir goriiniise sahip bir ¢ift, Morgan’in ha-

103



Kelt Mitolojisi

bercisi olarak bilgini karsilar. Muhtesem bir odanin bulundugu
Lethet Oidni’'nin sidinde ise digerlerine benzer bir ¢ift onu agir-
lar. Bilgin odanin anahtarini sorar, odadan tag1 ve giimiisii alir.
Nehirden altin1 alarak Mongana gotiiriir. Mongan giimiisii ona
bahseder. Mongan hakkinda bagka bir hikiyede Mongan’in, ka-
risinin ve diger bazi kisilerin bir firtina sirasinda gizemli bir eve
girerek igeride yedi “dikkat gekici adam”, bir¢ok harika yorgan,
muhtesem miicevherler ve yedi fi¢1 sarap buldugu anlatilir. Gii-
zelce agirlanirlar. Mongan sarhos olur ve karisina maceralarini ya
da “gilginhginr’, daha 6nce yedi yillik bir siire istedigini anlatir.
Ertesi sabah uyandiklarinda, bir gece gibi gelse de tam bir yildir
evde olduklarini fark ederler. Ancak bu 6rnekte ev ortadan kay-
bolmamistir. Safakta kaybolan giizel yerlere dair 6rneklere, Fi-
onn masallarinda ve Kase romanlarinda rastlanir. Kaseyi arayan
kisi, sabahlar1 kendisini artik Kase kalesinde bulmaz ve kalenin
kendisi goriinmez hale gelir. Bu tiir g6z alic1 eserler, muhtemelen,
“kisi uyandiginda” hem giizelligi hem de korkunglugu gegen ri-
yalar tarafindan telkin edilmigtir.

Tanrilar diyarinda, dallarinda kuslarin siirekli 6ttiigii meyve
veren zarif agaglar yetisir. Oengus’un sidinde her zaman meyve
veren ii¢ aga¢ vardir. Ayrica biri her zaman canli ve digeri her
zaman pisirilip yemeye hazir olmak tizere iki domuz (Mucca
Mhanannain yani “Manannanin Domuzlar”nin esdegeri) ve
bir kavanoz miikemmel bira (Goibniu’nun birasi) vardir. Orada
kimse 6lmez. Ilahi bira, malttan (Galyalilarin bu malttan olugan
Braciaca isimli bir ilah1 vardir) yapilan Irlanda cuirmi veya brac-
catinin siiphesiz tistiin bir bigimidir ve Vedalarda gegen somaya
ve Dionysos’un garabina benzer. Sidde ya da tanrilarin diyarinda,
bagka evcil hayvanlar, 6zellikle de inekler vardir. Bunlar bazen
oradan ayrilanlar tarafindan getirilir veya kahramanlar ya da bir
sid sakinleri tarafindan digerininkinden ¢alinir. Oliimliilerin on-
lar1 galmasi olayinda, insanlarin uygarlik unsurlarini tanrilardan
gasp ettigine dair efsanevi fikre dair bir ¢agrisim s6z konusudur.
Kazanlar, Keltler tarafindan giinliik, kurbanlik ve ayinle ilgili bas-
ka amaglar i¢in kullaniliyordu. Bunlar ayn1 zamanda Dagda’ninki
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gibi “higbir yoldasin nankoérliik gormedigi” harika ilahi kazan-
larla ilgili mitlere de yol agmustir. Igindekiler, dliileri geri geti-
riyor veya ilham veriyordu ve Cichulainn ve Arthur tarafindan
tanrilarin diyarindan ¢alinmigti. Arthur ve adamlarinin aradig:
incilerle kapl kazan, bagka bir hikayeye gore, bir peri kadininin
yikandigi, kenarinda lal tas1 dizileri olan legeni andirr.

Bilgelik ilhamy, tanrilar diyarindan ya bir kuyudan su igile-
rek ya da kuyunun igindeki somon balig1 yenilerek elde edilse de
bu, ilahi diyarin bazi iiyeleri igin bile tabuydu. Dalgalarin Altin-
daki Diyarda Connla'nin kuyusu denilen boyle bir kuyu vardir ve
Ler’in torunu Sinend, Vaatler Diyarr’'ndan oraya bu kuyuyu gor-
meye gider. Kuyunun iizerinde; yapraklari, gigekleri ve yemisleri
bir arada tagiyan bilgelik agac1 bitylimiistiir. Bunlar suya diigmiis
ve somon balig1 (diger anlatilardaki bilge somon) bunlar1 yemis-
tir. Kuyudan yedi bilgelik irmag: figkirmigtir ve anlam pesinde
olan Sinend bunlardan birini takip eder; ancak pinar onun pe-
sinden gidip onu bogar. Bazen bu findik agaglarinin Erin’in bag-
lica nehirlerinin kaynaginda biyiidiigii disiiniiliiyordu. Cormac,
Manannanlarin evinin yaninda sulari fanilerin miiziginden daha
melodik olan bes akarsulu boyle bir pinar goriir; iizerinde findik
agaci ve iginde bes somon vardir. Kabuklu yemisler de Diarmaid
ve Grainne hikédyesinde tanrilarin yiyeceginin bir pargasini olus-
turuyordu ve Dindsenchas’ta gegen bir hikiyede bunlarin “Erin’in
mutlu halki ve peri ev sahipleri” tarafindan yenildigi sdylenir. Sid
Nech-tain’in gayirlarinda bagka bir gizli kuyu daha vardir. Nech-
tan ve onun kupa tagtyicilari harig hi¢ kimse gozleri patlamadan
ona yaklagsamaz. Nechtan'in karis1 Boann, bu kuyunun giiciinii
test etmeye veya baska bir yoruma goére Dagda ile zina ettikten
sonra iffetini ispatlamaya karar verir. Kuyunun etrafinda saat yo-
niin tersine ii¢ defa déner ama ortaya ¢ikan ii¢ dalga onu sakat
birakir. Kadin kagsa da sular onu takip etmeyi birakmaz ve so-
nunda bogulur.
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Tanrigalar, bazen evrensel mitler ve halk masallarindaki kugu
kizlar1 gibi kus sekline biiriiniirler ve insan1 uyutan enfes melo-
diler soylerler. Bununla birlikte tatli, bitmeyen kus miizigi, tipki
Rhiannon’un kuslarinin 6tiigiiniin seksen yil boyunca tiim zaman
duygusunun unutulmasina ve kaybolmasina neden olmas: gibi,
Elysium’un degismez bir notasiydi. Teigue'nin Elysium’a yolculu-
gunu anlatan geg tarihli hikdyede agaglarinin lezzetli meyveleriyle
ziyafet geken kuslarin, saglikli bir uyku saglayan “ahenkli ve iistiin
halk siiri” sakidiklar1 s6ylenir. Bagka bir hikdyede Doon Buidhe
sidinin ozan tanrigasi, Vaatler Diyarrnin egsiz miizikler sdyleyen
kuglariyla birlikte diger sideyi ziyaret eder.

Sid Elysiumun pek ¢ok efendisi vardir ama baglica efendiler,
Briton hikayesinde Arawn’in Annwfn krali olmas: gibi, Dagda,
Oengus ve Midirdir. Bununla birlikte genel olarak, her sidin kendi
hiitkiimdar1 vardir ve bu eski bir gelenekte bir tepedeki yerel bir
tanr (tanrinin bu tepede meskeni olduguna inaniliyordu) kiiltii-
ne igaret eder. Manannan, Elysium adasinin tiiriiniin en iyisi olan
lideridir ve bir deniz tanrisinin “yiiz elli ada” igeren ilahi bir bol-
geyi yonetmesi uygundu. Manannanin o topraklarda, ziyafet sa-
lonu olan tagtan bir kalesi vardi. Belki bir giines tanrisi olan Lug,
Yunan mitindeki giines tanrisi gibi bazen ilahi toprakla ve ayrica
Manannan ile iliskilendiriliyordu. Lug, iivey erkek kardesleriyle
(Manannan’in ogullar) birlikte, Manannan’in atina binerek “Va-
atler Diyarrndan gelen peri siivari kafilesi’nden 6nce Tuatha Dé
Dananna yardima gider. Diinya yiizeyindeki ihtisamin yarattig
bir Elysium’un sahibi olarak da karsimiza ¢ikar. Yiiz Savag Gormiis
Conn, burada gelecekteki isleriyle ilgili bir kehanet duyar. Bu ke-
hanete 6zgii didaktik hikdyenin, kugskusuz daha eski bir mitolojik
ornegi vardir.

Briton Elysium’u Irlandalilarinkine ¢ok benziyordu. Adlarin-
dan biri olan Annwfn veya “6te diinya” (diinyanin altinda anla-
mindaki elfydd), Gwyn’in hikdyesinde oldugu gibi daha sonradan
Hades yani cehennemle ayni1 kefeye konuldu. Burasi Pwyll'in Ma-
binogi’sinde, daha gagaali olsa da bu diinyanin bir bolgesidir ve
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Irlanda hikayelerinde oldugu gibi halki savasc1 olan bélgeleri var-
dir. Ancak diger Mabinogion'da, Taliesin siirlerinde ve daha son-
raki halk inancinda oldugu gibi, Annwfn veya Caer Sidi (“uglan
okyanus akintisidir”) adinda bir deniz st Elysium’u ve suyun
altinda bir diinya vardir (okyanusun dalgalar1 altinda bir savun-
ma caeri, yani kalesi). Halki sihir ve sekil degistirme konusunda
yeteneklidir. Faniler, buranin “ganimetlerini’ni (evcil hayvanlar ve
harika bir kazan) arzular. Buras:i hastaligin, 6limiin ugramadig
bir iilkedir. Sular1 sarap gibidir ve tanrilar burasiyla iliskilendirilir.
Arthur efsanesindeki Avalon Adasi, irlanda Elysium’una daha da
yakin bir benzerlik gosterir.

Boylece Irlandalilar ve Galliler, Elysium’u gesitli bolgeler-
de (yerel diger diinyalar) tepelere, diinya yiizeyine, deniz altina
veya denizasin yerlere yerlestirdiler ve bu kuskusuz, Kelt halki-
nin farklh ortamlarini yansitir. Burasi ne oliiler bolgesidir ne de
herhangi bir sekilde azap veya kefaretle iligkilendirilir. Bu, bazen
sularin altinda bazense iistiinde goriilen Yesil Ada hakkindaki
daha geg tarihli halk hikéyeleri igin de gegerlidir. Buranin halk:
6liimsiiz ve biiyli konusunda yeteneklidir. Sular, 6lileri diriltip
hayattakilere saglik verir. Burada sihirli elmalar yetisir ve fani-
ler, burada gelisigiizel bir sekilde bastan ¢ikarilir veya dolagirlar.
1014’te Clontarf’ta savagan Dunlang O’Hartigan hakkindaki ge¢
tarihli bir hikayede ayni anlayisa rastlanir. Bir peri kadin ona,
savagl bir giin ertelerse keyifle gegecek iki yiiz yillik bir 6miir
teklif eder (“6liim, soguk, susuzluk, aglik, bozulma olmayan bir
yasam”); ama o, serefine leke siirmektense savasta 6liimeyi tercih
ederek 6n 6nde carpisir ve oliir.

Keltlerin ve erken donem Yunanlarin Elysium anlayislar1 son
derece benzerdir. Her ikisi de 6lmeden 6liimsiiz kilinan ayrica-
likl1 insanlara agiktir; ikisi de fevkalade giizel ama tensel ve ah-
lakdigidir. Her ikisinde de bazen dliimliilere 4sik olan tanrigalarin
yonettigi adalar bulunur. ikisi de denizagirnidir. Diger taraftan ye-
raltindaki sid Elysium’una bir benzerlik, daha sonraki Yunan gele-
neginde kokleri muhtemelen 6nceki dénemlere uzanan Hades’in bir
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bolgesi olarak Elysiumda bulunabilir. Ikisi arasindaki temel fark,
Keltlerin Elysium’u bazen tanrilarin savag halinde olduklar1 bir yer
olarak tasarlamalaridir. Bunun nedeni Kelt yasaminin savagg1 yon-
leri olabilir; daha bariggil anlayis ise yerlesik, tarimsal yagami yan-
sitir, ancak Iskandinav etkilerinin bazen ilkinden kaynaklandig:
o6ne siiriilmektedir.
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Efsanevi Hayvanlar ve Diger Varhklar

Keltler, hayvanlara veya onlarin insan benzeri temsillerine tapi-
yorlardr: at, domuz, geyik, boga, yilan, ay1 ve ¢esitli kuglar. Epo-
na adinda bir at tanrigasi, Rudiobus adinda bir at tanrisi, Mullo
adinda bir katir tanrisi, Moccus adinda bir domuz tanrisi, Artio ve
Andarta denilen bir ay1 tanrigasi vardi. Fransa ve Ingilterede bun-
lara veya bunlarin heykellerine sunulan adaklara rastlanir. “Ayinin
oglu” veya “kopegin oglu” vb. anlamlarina gelen sahis isimleri, bi-
zim bilmedigimiz hayvan soylar1 hakkindaki efsaneleri akla getir-
mektedir. Ancak bunlar, geyige doniismiis bir kadinin oglu olan
Oisin’inkine benzer hikdyelerde kismen karsimiza ¢ikarlar. Tan-
rilarin ve biiyiiciilerin hayvan bigimlerine biiriindiiklerini ya da
bunlar1 bagkalarina dayattiklarin1 gordiik. Diger hikayelerse evcil
hayvanlarin tanrilarin diyarindan geldigi inancina isaret eder.

Simdi, baz1 hayvanlarin efsanevi bir yonii oldugu, belki de
bunlarla ilgili bir kiiltle baglantili oldugu hikéyeleri inceliyoruz.
[lahi bir boga ya da domuz, kolaylikla ¢ok biiyiik ya da giiglii veya
biiyii giiciine sahip veya aksi bir durumda segkin olarak kabul edi-
lebilir. Bunlar, simdi ele alinacak hikayelerde bu tiir hayvanlarin
sahip oldugu yonlerdir.
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Mac Ddéthénun Domuzu (Scél Mucci Maic Ddthd) isimli Irlan-
da hikdyesinde Leinster krali Mac Dathé’nun tiim iilkede iin salmig
bir kopegi vardir. Bu kopek, bir giinde Leinster’in ¢evresini dola-
sabilmektedir. Connaughtlu Ailill ile Medb’in ve Ulsterli Concho-
bar'in bu kopekte gozii vardir. Mac Dathé kopek igin ikisine de
s6z verir ve hiikiimdarlar1 ve maiyetlerini bir s6lene davet eder.
Aralarinda ¢ikmasi kesin olan tartismadan kurtulacagini umar.
Ana yemek, Mac Dathé’nun torunu Lena tarafindan yetistirilen bir
yabandomuzudur. Lena, domuzunun eseledigi bir hendege gémiil-
mesine ragmen, hayvam kiliciyla 6ldiirmeyi bagarir. Bu domuz,
yedi y1l boyunca elli inegin etiyle beslenmistir; oliisiinii siiriikle-
mek igin altmis 6kiiz gereklidir ve kuyrugu altmis kisinin tasiya-
bilecegi agirliktadir. Yine de Conall Cernach hepsini yiyip bitirir!
Hikaye, bu olaganiistii hayvandan daha fazla bahsetmez ama ilahi
olarak kabul edilen ve efsanevi niteliklerle donatilmis bir hayvan
i¢cin yapilan eski bir ayin ziyafetini hatirlatiyor olabilir.
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Nennius'un Tarih adl eserine eklenen Mirabilia, Arthur tarafin-
dan avlanan Porcus Troit veya Twrch Trwythden bahseder. Bu,
Kulhwch ve Olwer’in hikayesiyle ilgili bir boliimdiir. Doniistiiriil-
miis bir sovalye olan bu yaratik, yenilmeden 6nce birgok avciyi
katletmis ve kulaklarinin arasindan ¢ok arzu edilen ii¢ ganimet
alinmustir. Porcus Troit, Gulban’in yabandomuzuna (bu domuz as-
linda déniistiiriilmiis bir gocuktur ve Féeinn ondan 6nce kagtigin-
da Diarmaid tarafindan avlanir) benzer ve gelenek onun iki metre
uzunlugunda oldugunu anlatir. Fionn, torunu Oscar tarafindan
oldiriliinceye kadar herkesi dehsete diigiiren dev bir domuzu ko-
valar. Domuzun rengi mavi ve siyahtir, sert killar1 vardir. Kulaklar
ve kuyrugu yoktur. Disleri korkung bir sekilde disar1 ¢ikiktir ve ag-
zindan gikan her kopiik tanesi, giiglii bir selalenin kopiigiine ben-
zer. Dindsenchas’taki toprag israf eden bir domuzla ilgili hikayede
Arthur’un avina daha yakin bir benzetmeyle karsilagiriz. Manannan

112



Efsanevi Hayvanlar ve Diger Varliklar

ve Mod’un tazilar1 onu takip eder. Domuz bir géle dalar ve bura-
da takipgi tazilar: sakatlar veya bogar. Sonra Muic-Inise (Domuz
Adast) geger. Burada Mod'u disleriyle katleder. Bir bagka sihirli do-
muz avi, bagka yerlerde tanrilarla iligkilendirilen Cruachan maga-
rasindaki hayvanlarla ilgilidir. Bu domuzlarin gittigi yerde higbir
sey yetismez, musir1 ve siitii yok ederler. Kimse onlar1 dogru bir
sekilde sayamaz ve vurulduklarinda ortadan kaybolurlar. Medb ve
Ailill bunlar avlar. Bu domuzlardan biri Medb'in arabasina atla-
diginda Medb domuzun bacagini yakalar, ama derisi sokiiliir ve
domuz deriyi Medb'in elinde birakir. Bundan sonra kimse nereye
gittiklerini bilmez, ancak farkli bir yorumda artik sayilabildikleri
anlatilir. Bu magaradan zararl yaratiklar gelir: Amairgen onu 6l-
diirene kadar Erin’i mahveden ii¢ bagh biiyiik bir kus ve Ulsterliler
onlari 6ldiirene kadar her seyi nefesleriyle solduran kirmizi kuglar.
Bu tiir hayvanlarin bu ilahi magarayla iligkilendirilmesi ilgingtir;
ancak bu gelenek muhtemelen, herhangi bir kétii ruhun yasaya-
bilmesi i¢in bu magaranin “Irlanda’nin cehennem kapisi” olarak
kabul edildigi zamandan kalmadir.

Efsanevi domuzlar avlayan tanrilar veya kahramanlarla ilgili
bu hikayelerde, hayvanlarin bitki ortiisti i¢in tehlikeli, zararh bir
giicti temsil etmesi miimkiindiir. Zira domuzlara genellikle ugur-
suz bir gozle bakilir ve domuzlar, seytani varliklarin viicut bulmus
hali olabilir. Ote yandan, bir tanriya kurban edilen veya tanrinin
insan bi¢imli bir yoniinii temsil eden hayvan, bazen o tann tara-
findan 6ldiiriilen tanrinin diigsmani olarak kabul edilir. Bu hikaye-
lerin ardinda bu anlayigin bulunup bulunmadig belirsizdir ve ayni
zamanda sihirli 6liimsiiz domuzun (tanrilarin yiyecegi) baslangig-
ta onlara kurban edilen hayvan olup olmadig sorusu da belirsizdir.
flahi domuza bir Fionn hikayesinde rastlanir. Féinn, Oengus’un
verdigi bir ziyafetteyken Tanri, Fionn'un en iyi tazilarinin kendisi-
nin domuzlarindan birini 6ldiiremeyecegini, aksine biiyitk domu-
zunun onlari dldiirecegini soyler. Bir y1l sonra yiiz bir tane domuz
ortaya ¢ikar. Bunlardan biri komiir gibi karadir ve her biri bir geyik
kadar uzundur. Ancak Féeinn ve kopekleri hepsini oldiiriir. Bran
ise siyah olani1 6ldiiriir. Bunun iizerine Oengus, ogullarinin ve birgok
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Tuatha Dé Danann’in 6liimiine neden olduklarindan sikayet eder,
zira onlar domuz bi¢imindedir. Bir tartigma ¢ikar ve Fionn, Oen-
gus’un bruguna saldirmaya hazirlanirken Tann barig yapar. Bag-
ka bir 6rnekte bir peri, yabandomuzu olarak Féinnden kurtulur;
ancak Fionn, kadinlarin se¢imini domuzun katiline sunar ve ona
agik olan “tanidik bir ruh™un yardimiyla Caoilte, “seytani canavar1”
oldiiriir. Fionn, Caoilte karisin1 almasin diye kadinlarin baglarin
orter ama hilesi bagarisiz olur.

Yine bagka bir ornekte, Oengus’un ilk agki Derbrenn’in alt1
evlathik ¢ocugu vardir ama anneleri onlar1 domuza déniistiiriir ve
Oengus onlarin sorumlulugunu Buichete verir. Buichet’in karisi
onlardan birinin etini yemek ister. Yiizlerce kahraman ve tazi on-
lar1 avlamaya hazirlanir. Domuzlar yardim i¢in Oengus’a kagarlar
ama Oengus yardim kargihiginda onlardan Tarbga agacini sallayip
Inver Umaill'in somonunu yemelerini ister. Bunu bir yil boyun-
ca yazamazlar ve simdi Medb onlar avlar ve biri disinda hepsini
oldiriir. Avcilar igin daha talihsiz gegen diger domuz avlarindan
da bahsedilir ve bir pasajda Derbrenn’in domuzunun sihirle se-
killendirildigi soylenir. Hem Irlanda hem de Galler hikayesinde
domuzlar, tanrilar diyariyla iligkilendirilir ve oradan kahramanlar
veya tanrilar tarafindan getirilir. Tuatha Dé Danann’in domuzlari
ilk kez Irlanda veya Munster’a getirdigi sdyleniyor.

Tain B Cualgnede gegen efsanevi bogalar, tanrilarin reenkar-
nasyonlaridir. Bu nedenle muazzam bir giice sahiplerdir ve Kahve-
rengi Boga ¢ok bityiiktiir. Sirtinda yiiz elli gocugu tagir ancak bir giin
onlar atar ve ellisi diginda hepsini oldiiriir. Yiiz savagg1 golgesinde
sicaktan veya onu siperlik olarak kullanarak soguktan korunabilir.
Aksam vakti herkesin hoglanacag: bir melodiyle bogiiriir ve girkin
olan higbir sey ona yaklasmaya cesaret edemez. Her giin elli diiveyle
giftlesir ve her sabah bir buzag) sahibi olur. Tanr1 Lug ile birlikte olan
bir prenses tarafindan Conna verilen iki hediye, bir domuz kabur-
gas1 ve sekiz metre uzunlugunda ve iki buguk metre yiiksekliginde
bir kemer olugturan bir 6kiiz kaburgasidir ama bu devasa kemiklere
sahip olan hayvanlar hakkinda bagka bir sey anlatilmaz.
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Sigir, tanrilar diyarinin degerli bir miilkiidiir ve domuzlar gibi
oradan kahramanlar tarafindan getirilir. Insan, kendisi igin yararh
olan hayvanlarin tanrilar igin de yararl oldugu sonucuna kolayca
varir, ancak onlar1 biiyiilii olarak kabul eder. Fraoch’un ilahi annesi
insanlara sidden inekler verir. “Tanr1 halki kabilesinin bir tyesi”
olan Flidais, Giizel Ailill'in karisidir ve tek gecelik sagimla ii¢ yiiz
kisiye yetecek siit veren bir inegi vardir. Tdin dénemine ait baska
bir anlati, Flidais’in her yedi giinde bir Ailill'in ordusunu besleyen
birkag inegi oldugundan bahseder. Flidais, Fergus'u sever ve onu
inegiyle birlikte alip gotiirmeye tesvik eder (bu, inegin degerli ol-
dugunun bir kanitidir ve ilahi ya da insan olsun, arzu edilen bir
kadinla ineklerin yakalanmasiyla ilgili hikayelerde de goriiliir).
Birgok Galler 6rneginde sigirlar, bir goliin altinda yasayan peri
halkinin miilkiidiir ve beslenmek igin sik sik karaya gelirler. Fli-
dais’in inegi, Manannan’in karisinin yedi inegine benzer. Bu yedi
inegin siitii, Vaatler Diyar’'min halkina ya da tiim diinya niifusuna
yeterken, yedi koyununun yiinlerinden herkese yetecek kadar ki-
yafet ¢ikar.

Dalgalar “Ler’in oglunun bir deniz firtinasindaki atlar”
olmasina ragmen Manannan, Lug’a verdigiati1 Enbarr’in iizerinde o
dalgalari agar. Bu at, “Baharin kuru soguk riizgar gibi donanmistir,”
ve binicisi onun sirtindayken asla 6lmez. Laeg, Elysiumda “biri gri
benekli yeleleri olan ve digeri kizil-kahverengi olan” damizlik atlar
goriir ve ona oliimliileri diinyaya geri tagimasi igin benzer atlar
verilir. Boylece eger attan inmezlerse diinyadan Elysium’a sag salim
geri donebilirler. Gilla Decair, Fionn ve onun adamlarina boyle
bir at getirir. Bu at, zavall1 gibi goriinse de Féinn'in atlar1 arasina
kondugunda onlar1 1sirip pargalar. Conan, onu Olesiye siirmek
i¢in hayvanin iizerine biner ama at hareket etmez. On ii¢ kisi
atin uzerine atladiginda, Gilla kagar ve atlar, binicileriyle birlikte
gabucak onun pesinden gider. Onlari, kuyrugunu tutan bagka bir
kahramanla karada ve denizde tagiyarak Vaatler Diyarr'na getirir
ve burada Fionn sonunda onlar1 kurtarir. Bu, efsanevi bir temele
dayanan geg tarihli uydurma bir anlatinin ilk boliimiinii olusturur.
Diger efsanevi atlar bir su diinyasindan gelir; mesela Cuchulainn’in
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yakaladig atlar. Bunlardan biri Gri Golden ¢ikan Gri Macha’ydu.
Cuchulainn gizlice onun arkasina geger ve at ustalagana kadar
Erir’in ¢evresinde onunla giiresir. Cuchulainn’in 6ldiigii sirada
yaralandiginda, iyilesmek igin gole girer. Diger at, Muhtesem
Vadi'den Dubsainglenddir ve benzer sekilde yakalanur.

Hizli akarsular muhtemelen bir at olarak kisilestiriliyordu ve at
tanrigas1 Epona zaman zaman nehirlerle iliskilendiriliyordu. Gol-
lerden veya nehirlerden ¢ikan atlarsa su tanrilarinin efsanevi bi-
gimleri olabilir. Daha yakin tarihli halk inaniginda, Fransa ve Is-
kogya’nin canavar su ati, kendi kendini doniistiirme ve yolculari
yoldan ¢ikarma yetenegine sahipti veya insan formuna biiriinerek
kadinlarla sevigiyor ve onlar1 felakete siiriiklityordu. Bu tiir seyta-
ni atlar putperest donemlerde zaten var miydi? Yoksa Iskandinav
inancindan mi miras kalmiglardi? Yoksa bunlar Hiristiyanhk d6-
neminde bu sekilde degistirilen daha 6nceki doneme ait atla iligkili
su tanrilar1 miydilar? Bu sorular cevapsiz kalmak durumundadir
ama ne olursa olsun bunlar, Hiristiyan azizlerinin giiciine tabiydi-
ler. Zira Forelu Aziz Fechin, savag arabasinin atlarindan bir tanesi
bir yolculukta 6ldiigiinde, bir su atin1 onun yerini almaya zorlar
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ve daha sonra atin suya geri donmesine izin verir. Gallilerin afanci
bunlara benzer. Biri Hu Gadarn'in okiizleri tarafindan bir golet-
ten ¢ikarilmus, digeri ise zehirli mizragiyla canavardan kendisini
saklayan bir gériinmezlik miicevheri elde ettikten sonra Peredur
(Percival) tarafindan katledilmigtir.

Side gibi faniler de geyige doniisiiyordu ve perilerin bu hay-
vanlardan siiriileri vardi. Caoilte ise uzun zamandir avcilardan
kagmay1 basaran ii¢ boynuzlu (boynuzlardan biri gridir) vahsi bir
geyigi 6ldiirmistiir. Kelt anitlarinda ti¢ boynuzlu hayvanlar (boga
veya yabandomuzu) tasvir edilir ve tigiincii boynuz tanrisallig ya
da ilahi giicli sembolize eder; “boynuz” kelimesi genellikle kud-
ret, ozellikle ilahi giicle esanlamli kullanilir. Paris’te Notre Dame’da
kesfedilen bir sunakta, tanr1 Cernunnos’un (“boynuzlu’, “boynuz”
anlamindaki cernu-dan mu tiiretilmistir?) geyik boynuzlar1 vardir
ve diger isimsiz tanrilarda da boynuz izleri goriilmektedir. Muh-
temelen bu tanrilar, boga boynuzlu diger Kelt tanrilan gibi, erkek
geyik tanrilarinin insan bigimli tiirevleriydiler.

Golleri istila eden ve bazen péist veya béist (Latince bestia, “ca-
navar”) olarak adlandirilan yilanlar veya ejderhalara, Kelt ve diger
mitolojilerde rastlanir. Bunlar, sulak yerlerde yasayan daha 6nce-
ki siiriingen formlarini andirirlar ve su ruhlarinin somut halleri
veya denizlerin koruyucular olarak kabul edilirler. Daha sonraki
geleneklerde, bu tiir canavarlarin géllerde hapsedildigi veya Kelt
azizleri tarafindan yok edildigi anlatilir. Goriildiigii tizere, may:s
arifesindeki ejderhanin ¢i1ghig1, Lludd onu ve rakibini bal likoriiyle
sersemlettikten sonra diri diri gomene kadar toprag: ¢oraklagtir-
mustir. Snowdondaki Dinas Emreis’te bir sandukaya yerlestirilirler
ve ¢ok sonra, onlar Vortigern'in insaat faaliyetlerine engel olduk-
larinda Merlin onlardan kurtulur. Burada ejderhalar, insana ve
berekete diisman giiglerin somut 6rneklerini temsil ederler; ancak
Lludd ve Merlin gibi tanrilara yenik diiserler.

Péist hakkinda bagka bir hikaye, Tdin Bo Frdich’te gegmektedir.
Fraoch, Erin kahramanlarinin en giizelidir ve annesi ilahi Bébind,
kiz kardesi ise tanriga Boanndur. Ailill ile Medb'in kiz1 Findabair
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onu sever ama kizi istemeye gitmeden dnce ona, Boanndan kizin
ona bolca verdigi sid hazinesini aramasi tavsiye edilir. Fraoch, Ai-
lill'in dununda dost¢a kargilanir. Orada bir siire kaldiktan sonra,
Findabair’in kendisiyle kagmasini ister. Ancak reddedilir; bunun
tizerine kiz1 Ailillden ister ama istenen baglik parasini vermez. Bu
yiizden Ailill ve Medb onun 6liimiinii planlar. Kar1 koca; Fraoch,
Findabair’i zor kullanarak alirsa kiz1 isteyen krallarin onlara saldir-
malarindan korkarlar. Fraoch nehirde yiizerken Ailill, ona kiyida
yetisen bir ivez agacindan bir dal getirmesini séyler. Fraoch dalla
birlikte doner, bu arada Findabair viicudunun giizelligine hayran
kalir. Ailill onu daha fazlasi i¢in gonderir, ancak agacin canavar ko-
ruyucusu ona saldirir. Fraoch, bir kilig isteyince Findabair kiligla
suya atlar. Ailill kiza bes uglu bir mizrak firlatir. Fraoch mizrag ya-
kalay1p geri firlatir. Canavar bu sirada Fraoch’un bogriinii 1sirsa da
Fraoch kiliciyla canavarin kafasini kesip onu karaya ¢ikarir. Onun
i¢in et suyu banyosu hazirlanir ve sonra bir yataga yatirilir. Sonra
agitlar duyulur ve sideden yesil bashiklar takan kipkirmizi giyinmis
yiiz elli kadin ortaya ¢ikar. Ayni yasta ve ayni viicuda sahip bu se-
vimli kadinlar sidenin biricigi Fraoch’a dogru yaklasir. Onu tasir-
lar ertesi giin ve yarasini iyilestirip geri getirirler. Findabair simdi,
Cualnge baskinina yardim etme s6zii vermesi iizerine Fraoch ile
nisanlanir. Boylece bir yar1 tanr1 olan Fraoch, peistin iistesinden
gelir. Lismore Papazimin Kitabr'nin siir yorumunda Medb, onun
askini kiigimsedigi i¢in onu dut toplamaya gonderir. Agag, bir
adadaki bir golde biiylimiistiir, koklerinin etrafinda péist dolan-
mustir. Her ay ¢ok tatli meyve verir ve bir meyve, aghg1 uzun siire
gidermektedir. Meyvesinin suyuysa dmrii bir y1l uzatir, hastaliklar
iyilestirir. Fraoch péisti 6ldiiriir, ancak yaralarindan dolay: kendi-
si de oliir. Bu agag, tanrlarin agacidir ve Diarmaid’in dldiirdiigii
tek gozlii bir dev tarafindan korunan Dubhros’un ¢abuk gelisen
agacina benzer. Bu hikayeler, Hesperides'in elmalarinin ejderha
koruyucusunu 6ldiiren Herakles’le ilgili Yunan mitini (Babil mi-
tolojisiyle belirgin bir paralellik s6z konusudur) animsatmaktadir.
Gilgamis, Oliim Denizi’nin bu yakasindaki bir bolgede ¢ok degerli
meyveler veren harikulade bir aga¢ goriir. Bu sularin 6tesindeki
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kutsanmiglarin tarlalarinda, dallar1 insanin gengligini yenileyen
sihirli bir bitki bulur. Dallar:1 toplar ama bir yilan onu yakalayip
gotiiriir. Fraoch ve Diarmaid’in hikayeleri, tanrilarin kendilerinin
ilahi yiyeceklerini paylagan insanlar1 kiskandigini gosteren mitlere
isaret eder. Ayrica hayat agaglari fanilere karsi korunur; ancak yar
ilahi kahramanlar agaca erigebilir ve insanlar igin faydal iriinler
elde edebilir. Koruyucu péist, Lucan’in tasvir ettigi koruda mese
agaclarina dolanmig ejderhalar1 animsatmaktadr.

Fionn, bu tiir Kelt peistlerini 6ldiiriir ve bir siirde Fionn ya da
bir digerinde oglu Daire canavar tarafindan yutulur, ancak onun
yolunu keserek yanindakileri kurtarir. Onlar, Kelt hikayesinde
dunlar1 savunurlar ve Fraoch hikayesinin devaminda o ve Conall,
¢alinan sigirlarinin bulundugu bir diina ulagirlar. Conall'in kemeri-
ne bir yilan girer, ancak daha sonra yilan, Conall tarafindan serbest
birakilir ve “birbirlerine zarar vermezler” Cuchulainn’in Scath’a
yaptig1 yolculukla ilgili anlatida, diinun her biri demir parmaklik-
Ii yedi duvari vardir. Bunlar: yok ettikten sonra yilanlar tarafin-
dan korunan bir gukura ulagir. Yilanlarinin yan sira birgok kara
kurbagasini, keskin ve gagali hayvanlari ve girkin, ejderha benzeri
canavarlar1 yumruklariyla 6ldiiriir. Sonra, bu tiir hirsizliklarin an-
latildig1 diger masallarda oldugu gibi, denizin Gtesindeki tanrilar
diyarinda oldugu farz edilen diindan bir kazan ve inekler alir.

Dindsenchas’taki ilging bir hikaye, Morriganin oglunun “ig-
lerinde yilan sekilleri” olan veya “yilan kafalar1 seklinde” tig kalbe
sahip oldugunu anlatir. MacCencht onu 6ldiirmeseydi yilanlar bii-
yiyip diger tiim hayvanlar: 6ldiirecektir. Kalpler yakilir ve kiiller
bir nehre atilir. Bunun {izerine nehrin en hizl akan yerleri yavas-
lar ve tiim hayvanlar iginde oliir. Bagka bir hikayede Cian, kendisi
bityiidiikge genisleyen bir zarla dogar. Sgathan zar yirtip agar ve
icinden Cian ile ayni yagsam siiresine sahip oldugu diisiiniilen bir
solucan ¢ikar. Hayvan etrafina bir odun koyulup beslenir ama ¢ok
biiyiik bir boyuta ulagir ve insanlar1 biitiin olarak yutar. Odunlar
atege verilir ve solucan bir magaraya kagip etrafi ¢6l haline getirir.
Ama sonunda Oisin onu Diarmaid’in sihirli mizragiyla 6ldiiriir.
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Kogbagh yilanlar, Kelt anitlarinda ayr1 ayr1 veya bir tanrimin yar-
dimcisi olarak sik¢a goriilen bir motiftir ama anlamlar1 tam olarak
bilinmez. Onlarla ilgili higbir efsane giiniimiize ulagmamigtir.

Hayvanlarin yani sira diger doga unsurlar: da efsanevi olarak
kabul ediliyordu. Daglarin, denizlerin, nehirlerin, kuyularin, gol-
lerin, giinesin, ayin ve diinyanin kendilerine ait bir kisiligi vardi ve
bu anlayis baska fikirler ortaya ¢iktiginda varligini siirdiiriiyordu.
Morrigan ve Amairgen tarafindan soylenen riinlerin gosterdigi
gibi onlara yalvariliyor ve bunlar kefil olarak kabul ediliyordu. Aed
Ruad’in kahramani onun kargisina deniz, riizgar, giines ve gokkub-
besi suretinde ¢iktiginda oldugu gibi, onlarin giicii zarar vermek
i¢in kullaniliyordu. Oyle ki giinesin 1sis1 Aed’in yikanmasini sag-
lar, yiikselen deniz ve siddetli riizgar onu bogar. Bagka bir 6rnekte,
Ennanin (sidenin) karis1 Dub’in denize yaptig1 bir bilyii, Ennanin
diger karis1 Aide’nin ve ailesinin bogulmasina neden olur. Deniz
karakterine Lindgadan ve bir ugurumda duyulan yanki hakkin-
daki hikdyede de rastlanir: Lindgadan, kendisine sorulmadan ko-
nusan birine 6fkelenir. Konugmacidan 6ciinii almak i¢in uguru-
ma doéndiigiinde bir dalga onu bir kayaya ¢arpar. Yani deniz de
insana ya da belki bir tanriya itaat ediyordu. Goban Saer’in babasi
Tuirbe Tragmar, baltasini Balta Tepesinden gelgitin tam ortasina
firlatarak denizin baltanin 6tesine gegmesini yasaklar (Keltlerin
“dalgalarla savagma” ayinine benzer bir hareket). Birgok 6rnegin
gosterdigi gibi, dalgalarin seslerinde onlar1 dogru duyabilenler igin
uyarici, kehanet niteliginde veya sempatik bir tin1 vardur.

Bagka yerlerde oldugu gibi doganin kisilestirilmis kisimlari-
nin, insanlar gibi ruhla can bulan varliklar oldugu kabul edilmeye
baglanmigtir. Bu tiir ruhlar, bu varliklardan zamanla az ya da ¢ok
kopmuglardir ve yanlarinda beliren ilahi varliklar olarak goriile-
bilirler. Bunlardan bazilar1 daha biiyiik tanrilar olurken, digerleri
belki de doganin ugursuz yonleriyle veya oliilerle iliskilendirildik-
leri i¢in daha karanlik bir karaktere biiriindii. Keltler bunlari bili-
yorlardi ve bunlarin bazilar1 halk inancinda hala mevcuttur. Akar-
sularda, ¢esmelerde, ormanlarda, gollerde veya nehirlerde yagayan
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peribenzeri veya yari ilahi kadinlar; nehir, gl veya yeryiizii ruhla-
r1 ve tanrigalarindan geriye kalanlardir. Bunlara Kelt halk hikayele-
rinde bonnes dames, dames blanches, fées veya Irlanda hikayelerin-
de Bé Find olarak ¢okga rastlanir. Erken dénem Irlanda inancinda
denizkizlar gibi varliklar vardi. Ruad’in gemileri durduruldugun-
da Ruad, bordaya gider ve “diinyanin en giizel kadinlarinin” iig
tanesinin her bir tekneyi alikoydugunu gériir. Onu gétiiriirler ve
o, sirayla her biriyle yatar. Birinin ondan ¢ocugu olur. Doniis yol-
culugunda onu durdurmak igin bronz bir tekneye binerler, ancak
bagaramazlar, anne ¢ocugunu o6ldiiriir ve bagim Ruad’in ardindan
firlatir. Digerleri “Bu korkung bir sug,” diye bagirir. Bagka bir hika-
yede Rath, denizkizlarinin sarkisini duyar ve “suyun iizerinde sar1
sagli, beyaz tenlj, fizik ve karakter bakimindan harika olan yetiskin
kizlar goriir. Ama alt kisimlar1 canavar gibidir, killi pengeleri var-
dir” Sarkilariyla onu uyutur ve etrafinda toplanip uzuvlarini kopa-
rirlar. Diger deniz sakinleri bir.tiir ciice olan luchorpdindir. Fergus
bunlardan ii¢ tanesini yakalar ve istegini yerine getirmeye ve ona
gollerin ve denizlerin altindan nasil gegecegini soylemeye zorlar.
Kulaklarina otlar koyarlar ya da iglerinden biri ona bagin1 6rtmesi
i¢in bir pelerin verir ve béylece Fergus onlarla suyun altinda gider.

Tuhaf varliklardan olugan bir grup, Cuchulainn’in ¢agrisina
cevap vererek diigmanlarinin kafasini karigtirir. Bazen de yola ¢ik-
tiginda ya da savagin ortasindayken etrafinda qighk atar. Cuchu-
lainn, Ferdia ile savasirken, “cevresinde Bocanachlar, Banachlar,
Geniti Glinneler ve hava iblisleri ¢igliklar atar zira her savasta onun
adin1 haykirmak Tuatha Dé Danannin adetiydi” boylece insanla-
rin ondan daha gok korkmasini saghyorlardi. Ya da kahramanin ve
Ferdia’nin kalkanlarinin ve kiliglarin kabzalarinin ve mizraklarinin
saplarinin kenarlarindan gighklar atiyorlardi. Burada Ciichulainn
ile dostturlar, ancak Kagak Bricrendde veya Bricriu Bayramr'nda,
Conall ve Loegairee yiiklenen gorevlerden biri Geniti Glinne ile
savagmakti. Cuchulainn tek bagina birgogunun istesinden gelir
ve onlar1 oldiirir. Bunlarin ne tiir varliklar olduklan belirsizdir,
ancak Geniti Glinne “Glen’in Hanimlar1” anlamina geliyorsa bun-
lar belki de bir tiir doga ruhlariydi. Bu ayn1 zamanda Aziz Patrick
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tarafindan uzaklagtirilan “hava iblisleri” yoluyla ima edilir. Bunlar,
doga ruhlari olarak, aslinda yukarida anilan pasajda goriindiikleri
gibi, Tuatha Dé Danann ile ayni sinifa konulabilirler. Tdin B6 Ciial-
ngede gegen bir ciimlede, Medb’in ev sahibinin kafasini karigtiran
Némain veya Badb ile iligkilendirilirler. Ote yandan Cualnge boga-
styla ayn1 bolgede goriinmeye cesaret edememislerdir.
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Kokenlerle ilgili Mitler

Vahsi ve uygarlagmamig halklar, doganin gesitli bolimlerinin ko-
keni hakkinda pek ¢ok tuhaf efsaneye sahiptir. Son zamanlarda
mevcut olan Kelt halk hikayelerinde ve esas olarak Dindsenchas’ta
korunan hikayelerde bunlara benzer anlayislar bulunur. Bunlar
siphesiz ister Kelt ister Kelt 6ncesi olsun, Hiristiyanlik 6ncesi do-
neme dayanir. Ancak bazi durumlarda bir aziz daha yagh bir pa-
gan sahsiyetin yerini alir. Brittanyde ve Fransa’nin bagka yerlerinde
dogal ozellikler (nehirler, goller, tepeler, kayalar) tipk: diger Kelt
bolgelerinde ve aslinda diinyanin her yerinde oldugu gibi, koken-
leri agisindan devler, periler, cadilar veya seytanla iligkilendirilir.
Ancak birgok gelenek, onlari, Rabelais’in yaratimi degil, halk inan-
cindan 6diing alinan dev Gargantua ile iligkilendirir. Gargantua,
eski bir Kelt tanris1 veya kahramani olabilir, ragbet gérmiis ve bu
nedenle halk hafizasinda kolayca varligim siirdiirmiis olabilir ve
ayrica Giraldus Cambrensis tarafindan bahsedilen Britanya krali
Belinus’un oglu Gurgun-tius olabilir. Birgok tepe veya 1ss1z kayalik
veya diizensiz kaya pargalari, disleri veya onun tarafindan atilan,
kusulan veya firlatilan taglar olarak tanimlanir. Onun kanindan
veya idrarindan nehirler veya géller olugsmugtur. Sébillot, bunlarla
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ilgili say1s1z gelenegi Gargantua hakkindaki kitabinda bir araya ge-
tirmigtir.

Irlanda hikayesinde benzer gelenekler bulunur ve bunlar saf
bir karaktere sahiptir. Manannan, merhum oglu i¢in “ii¢ damla ke-
der” doker ve bunlar, Fin destani Kalevalada bir annenin gozyasla-
rinin nehirlere doniismesi gibi iig gol olusturur. Bagka bir hikayede
bir kralin kizi, sevgilisi onu yikanirken goriince utancindan 6liir ve
ivey annesinin gozyaslar1 Gile Goli'nii olusturur. Diger durumlar-
da goller, bir mezarin kazilmas: sirasinda dokiilen suyla olusturu-
lur. S6z gelimi, savasta dldiiriilen Manannan’in ya da Glas'in oglu
Garman’in mezari gibi. Veya bir kuyu; biri i¢inde boguldugu veya
sular1 iggalcilerin tizerine dokiildiigi veya kapagim kapali birak-
mak gibi onunla baglantili bir tabu ¢ignendigi i¢in bir géliin kay-
nagidir. Daha 6nce iki drnekte, bir tanriya ait bir atin idrarinin bir
gol olusturdugundan bahsetmistik ve Morrigan’in bir su havuzuna
doniistirdiigii kadin, Odras ef sanesi daha ilgingtir.

Bir ormanin sihirli yaratilis siirecini anlatan ilging bir hikaye
vardir. Nuada'nin oglu Gaible, bir demet dal ¢alar. Bu dallar1 Dag-
da’nin kiz1 Ainge, bir kiivet yapmak i¢in toplamigtir; ¢linkii Dagda
sel sirasinda biriken sularla bir kiivet yapmis ve kiz daha iyisini
istemistir. Gaible demeti firlatip dort yana genisleyen bir orman
yaratir. Bu hikaye ¢ok basit bir yapiya sahiptir ve doniisiim ugusu
olayiyla ilgili halk hikayesini andirir. Hikdyede firariler tarafindan
atilan bir dal, tarak veya kamus, takip edenleri engelleyen sik bir or-
man veya ¢ali haline gelir. Bir tepenin iizerinde iivey oglu Eriu’yu
(Erivnun Adasi, Irlanda, ismi buradan gelir) besleyen Codal'in
hikayesi de ilgingtir. Eriu biiyiidiik¢e tiimsek de onunla yiikselir ve
giinesin sicakligini ve soguk riizgar1 Codal’a sikayet etmeseydi bu
tiimsek, Irlanda daglarla dolana kadar biiyiiyecekti. Avustralyal
Bunjel'in toprag: bir bigakla derelere ve vadilere ayirmasini hatir-
latan bagka bir hikéye, Fergus'un ii¢ dagin tepesini Ctichulainn’in
kiliciyla (sidden yapilma caladbolg) nasil kestigini anlatir. Simdi
burasi “Meath’in ii¢ ¢iplak tepesi” olarak anilir. Cuchulainn, kar-
s1 saldir1 olarak aynisini1 Athlonedaki ii¢ tepeye yapar. Baska bir
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hikayede Conchobara sinirlenen Fergus, yere iig kez vurur. Boyle-
ce sonsuza dek var olacak ii¢ tepenin ortaya ¢ikmasina neden olur.

Ates, tuzak, altin gibi 6nemli seylerin ortaya ¢ikisi genellikle
bir efsanenin konusudur. Atesin kokeni hakkinda pek ¢ok efsane
vardir ve Irlanda hikayesinde ilk kamp atesini Aidne, Miletliler
i¢in ellerini sikarak eklemlerinden elma biiyiikliigiinde pariltilar
¢ikartarak yakmugtir. Bu bir azizin elinden ¢ikan 15181n veya ate-
sin anlatildig: efsanelere benzer. Nemnach’ta, Taranin sidinin ya-
kininda, irlandada inga edilen ilk degirmenin iizerinde durdugu
bir dere yiikseliyordu, ancak higbir efsane onun kokenini anlat-
maz. Ote yandan ilk tuzagin hikayesi, giyotin ve mucidi hakkinda
anlatilana benzer. Coba, Mile oglu Erem’in tuzakgisiyd: ve Erinde
tuzak hazirlayan ilk kisiydi; ancak tuzagi denemek igin bacagim
icine sokunca incik kemigi ve kollar1 kirilarak oliir. Brea, Partho-
lan zamaninda, bir ev insa eden veya bir kazan (Kelt mitlerinin ve
ayinlerinin 6nemli aleti) yapan ilk insandi. Altinin ilk eritilmesiy-
se efsanevi bir Irlanda krali olan Tigernmas'n isiydi. Okiizle tarla
sirmenin ilahi kékeninden (tarimla ilgili ilging bir efsane) daha
once soz edilmigti. $iir tanrigasi Brigit, oglu Ruadan Mag-Turedde
oldiigiinde, Irlandada duyulan ilk “agit” ile yas tutar ve gece sinya-
li i¢in bir diidiik icat eder. Korkung etkileri olan ilk hiciv de tan-
rilarin gairi Corpre tarafindan soylenmistir. Bagka bir ¢alg1 olan
arp, tesadiifen kesfedilir. Firbolglar zamaninda her sey uyusmazhk
icindeydi. Canola kocasindan kagar ve kiyidayken, bir balinanin
iskeletine yapigmig kas tellerinden riizgar estikge tathi bir mirlta
duyar. Bunu dinleyerek uykuya dalar. Kocasi onu bu sekilde bu-
lunca sesin onu uyusturdugunu 6grenir kas telleri igin ahsap bir
gergeve yapar. Bunu calar ve gift barigir. Ancak Irlandalilar, Yiiksek
Sesli Geide'nin saltanatinda herkesin birbirine karsi besledigi ba-
ns ve dostlugun biiyiikliigiinden dolay: herkesin digerlerinin se-
sini ut telleri kadar tatli buldugu altin ¢aga da bakabilirler. Bolluk
ve refahin eklenmesiyle, Midir’in intikami onu alt edinceye kadar
Conaire’nin saltanati igin de agag1 yukari ayni sey sylenir. Irlan-
dadaki her iyi kralin saltanatinin refahla bagdastirilmas: gereki-
yordu. Bu, belki de onun daha 6nceden ilah olduguna dair inanca
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ve bereketin ondan kaynakli olmasina isaret eder ama sonug tam
olarak her yerde altin ¢aga damgasini vuran seydir. Bagka yerlerde
oldugu gibi, tanrilar da festivaller diizenler; bir efsane, Lug’un ilk
defa Lugnasad’in kutlamasini kendi onuruna degil, iivey annesinin
serefi i¢in nasil kutladigin anlatir.

Elysium’un efsanevi agaglari, orada giivenli bir gekilde koru-
nuyor olsa da diinyada bilinmiyor degildi. Daha 6nce anlatilanla-
rin disinda bagka bir 6rnege Mugna mesesinde rastlanir. “Giiglii
Destekgi (bir tanr1?) onun iizerine meyveler koymugtur. Uzerinde
li¢ meyve vardir: mese palamudu, elma ve findik. ilk meyve diigtii-
giinde, bir bagkasi biiyiirdii” Bu yararh agag¢ her daim yemyesildi
ve sair Ninine onu devirene kadar ayakta kaldi. Belki de Yggdrasil
gibi bir diinya agaci hakkinda algaltic1 bir efsane, Guirr Golii agaci
hakkindaki hikayede bulunur. Agacin biiyiisii onu terk ettiginde
her yedi yilda bir goliin kurudugu goriiliir. Agaci yesil bir ortii kap-
lar ve altinda bir kadin 6rgii 6rer ama bir defasinda adam kumag
¢alar, bunun iizerine kadin g6yle soyler:

“Uyan, sessiz gelgit;
Olii Kadimin Diyarr’ndan bir siivari geliyor,
Yesil 6rtii kafamin iistiinden galiniyor”

Bu sozler iizerine sular siivariyi takip eder, atinin yarisini ve giysi-
sini ondan alir.

Mitler sayica az ve daginik olsa da daha 6nce sozii edilen kla-
sik mitlerlebirlikte eski Keltlerin ne kadar zengin bir kozmogoniye
sahip olmalar1 gerektigini kanitlar.
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Kahraman Mitleri

I. Cichulainn ve Maiyeti

Keltlerin, ideal kahraman figiirleri veya efsanevi olma egiliminde-
ki gergek kahramanlar hakkinda birgok efsanesi vardi. Bunlardan
bazilar1 hakkinda bir tiir destan olusturulmustur. Bu destanlarda
onlarin dogumlari, yaptiklar: isler, agklari, tanrilar diyarindan
insanlar igin ganimetler elde etmeleri ve 6liimleri veya Elysium’a
gidisleri anlatilir. Maiyetlerinde baska sahsiyetler vardi. Onlarin
yaptiklar1 da anlatilir ve hikayeler ayr1 destanlara konu olmus ola-
bilir. Kabile gruplarinin her birinin, zaman zaman daha gok rag-
bet goren ve diger kabileler tarafindan benimsenen kahramanlari
vard1. Bu kahramanlara sihir ve dogaiistii isler atfedilir. Bunlardan
bazilar tanrisal kokenlidir (tanrilarin ogullar: ya da tanrilarin re-
enkarnasyonlar1) ve siradan insanlardan birgok bakimdan (boyut,
goriintii ya da gii¢) farkhdirlar. Bunlar, bir bakima tanrisaldirlar ve
bir zamanlar bir kiiltiin 6znesi olmus olabilirler. Ancak mitlerde
diinyada yasayip dolanirken tasvir edilirler ve bazilar: igin kesin
bir tarih verilir. Her biri bir grubun merkez figiirii olan en mes-
hur ti¢ kahraman Cuchulainn, Fionn ve Arthurdur. Krali Concho-
bardan daha se¢kin olan Cuchulainn hakkindaki hikayeler Ulster
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kabileleri arasinda yaygindi. Fionn hakkindakiler 6nce Leinster
ve Munsterda, ardindan tiim Irlanda ve West Highlandsde ragbet
goriiyordu. Arthur hakkinda olanlaraysa Britonlar arasinda rast-
lantyordu.

Cuchulainn, Hiristiyanlik doneminin baginda Ulster krali ol-
dugu iddia edilen Conchobar sarayinin bas figiiriidiir. Bu kahra-
manlar, Conchobar'in Emain Machadaki sarayindaki bir odadan
esinlenerek adlandirilan “Kizil dalin sampiyonlar1”ydi ve g, di-
gerlerine gore daha ok goze garpar ve bazi durumlarda rakip ola-
rak karsimiza cikarlar: Cachulainn, Muzaffer Conall ve Muzaffer
Loegaire. Grubun diger iiyeleri sunlardir: Conchobar’in kiz kar-
desi Dechtire, babalar1 Druid Cathbad, Fergus mac Roich, Ferdia,
Ciroi mac Daire ve Bricriu. Ailill ve Connaughtli Medb de destan-
da yerini alir. Bunlarla ilgili hikéayelerin sayis1 yliziin iizerindedir.
Ancak burada yalnizca Cuchulainn’in belirgin bir sekilde rol oyna-
dig1 hikayelere atifta bulunulabilir.

Grubun bir kismi Tuatha Dé Danann soyundan gelmektedir
veya kokenleri dogaiistiidiir. Bir hikdye Conchobar’t Nessanin 6z
oglu (babasi Cathbaddir) yapar. Daha sonra kral Fergus mac Roi-
ch onunla evlenmek ister ve Nessa, taht1 bir yilligina Conchobar’a
birakmasi gartiyla bunu kabul eder; ama bu siire gegtiginde Fergus
tahttan indirilir ve geng, birgok ayricalikla kral olarak kalir. O, eya-
letteki her kizin iizerinde ilk gece hakkina sahiptir ve hangi evde
kalirsa kalsin o evin hanimi onun hizmetindedir. Yine de o, in-
sanlarin en bilgesidir, birgok yetenegi olan biiyiik bir kahramandr.
Bagka bir hikayede Nessa, Cathbad tarafindan su bulmaya gonde-
rilir ve suyu Conchobar nehrinden getirir. Bunun {izerine Cath-
bad, suyun i¢inde iki solucan oldugu i¢in Nessay1 suyu igmeye
zorlar. Nessa solucanlar yuttuktan sonra hamile kalir ve dogumda
¢ocugunun her iki elinde de bir solucan vardir ve ¢ocuk ismini ne-
hirden alir. Ancak bazilar1 onu Nessanin sevgilisinin (Ulster kral
Fachtna Fatach) oglu olarak gériiyordu. Conchobar’a bu sekilde iig
koken atfedilir: Cathbad’in veya Fachtna'nin oglu ya da kisilestiril-
mis bir nehrin veya solucan sekline biiriinmiig bir nehir tanrisinin
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oglu. Conall'a da benzer bir koken atfedilir. Cathbad’in kiz1 olan
annesi Findchoémpe, bir Druid tarafindan iizerine biiyiler yaptigi
bir kuyuda yikanmasi ve oradan igmesi emredilir. Findchoém bir
solucan yutar ve hamile kalir. Cocuk anne rahmindeyken elinde
solucan vardir.

Cuchulainn tanr1 Lug’un ogludur ve Dechtire’nin kocasi Sual-
tam’in oglu olarak da adlandirilsa da burada bile kékeni yari tanri-
saldir. Sualtam’in annesi sid halkindandir; ona Sualtam sidech (peri
yuvalarindan) denilir ve “bir elfin sihirli giiciine” sahiptir. Bazi
sahsiyetlerin dogaiistii yonii, Ctichulainn’in kahramanliklarinda
veya onun “bigim bozulmasinda” goriiliir. Bunlara, yedi yiiz adam
giiciinde, bir oturusta yedi domuz ve inek yiyen, bir gékkusag:
kadar uzun bir kilig kullanan Fergus'ta da rastlanir. Onun yedinci
bir pargasi, herhangi bir siradan insanin tamamindan dstiindiir.
Bir pasajda Conchobar’a dia talmaide (diinyevi bir tanr1) denirken
Dechtire bir tanriga olarak adlandirilir. Yine de Cichulainn mutla-
ka bir giines tanrisi ya da giines kahramani degildir. Eger dyleyse,
en biiyiik etkinligi Samhainden baharin baglangicina kadar siirer-
ken, neden bu kadar biiyiik bir rol oynadig: Tdin kisin gerceklesir?
Onun her esi bir safak tanrigas1 olmadig gibi her diigmani da ka-
ranhk bir giig degildir.

Cuchulainn’in gocuksu isleri, Fergus ve digerleri tarafindan
Tdin sirasinda Medbe anlatiliyordu. Cuchulainn, ¢oktan bir adam
giiciine sahip oldugu bes yasindan 6nce amcasi Conchobar’in “¢o-
cuk birliklerini” duyar ve onlar1 sinmaya gider; yanina sopasini,
topunu, mizragini ve ciridini alir ve yoldabunlarla oynar. Emainde
oyun oynayan ¢ocuklara izinlerini almadan katilir, ama bu bir ha-
karetir ve ¢ocuklar {izerine sopa, mizrak ve top atarak ona saldir-
dilar. Ciichulainn, bunlarin hepsini savusturur ve elli gocugu yere
serer. Bu sirada sekli bozulur. Bu tuhaf olaya yapilan ilk gonderme
budur. Conchobar miidahale eder ama Cuchulainn tiim ¢ocuklar
onun korumasi ve giivencesi altina girene kadar vazgegmez.
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Cuchulainn, Conchobar’in sarayinda olaganiistii bagarilar sergiler
ve Ulsterliler zayif diistiigiinde bir grup istilacty1 kovar. ilk olarak
Setanta olarak bilinir ve anlatacagimiz olay sonrasi Cuchulainn
olarak anlandirilir. Demirci Culann, Conchobar igin bir ziyafet
hazirlamigtir. Conchobar ziyafete giderken, top oyununda ii¢ yiiz
elli kisiye kars: tistiinliigiinii koruyan genci goriir. Gence kendisini
takip etmesini sdyle ama Setanta oyun bitene kadar gitmeyi kabul
etmez. Ziyafet devam ederken, Culann yiiz kopek giiciinde biiyiik
bekgi kopegini serbest birakir ve Setanta kaleye ulastiginda hayvan
ona saldirir. Setanta, topunu hayvanin agzina sokar ve arka ayak-
larin1 tutup bir kayaya vurur. Culann, siiriilerinin koruyucusunun
oldirilmesinden sikdyet eder; ancak ¢ocuk, kendi tiiriinden bir
yavru olana kadar bekgi kopegi olarak davranacagini soyler. Boyle-
ce Druid Cathbad ona bir isim verir: Cti Chulainn yani “Culann’in
Kopegi” Bu macera, o yedi yasina gelmeden 6nce gergeklesir. Bau-
di$, Cuchulainn isminin kahramanin dogum adi olmadigina gore,
bir képegin onun manitosu' olabilecegini 6ne siiriiyor. Daha sonra
Culannin Tazis1 adli efsanevi hikdyede adinin ona ergenlik ¢aginda
torensel bir sekilde verilmesi agiklanmaktadir.

Bir giin Cuchulainn, Cathbad’'in $6yle dedigini duyar: O giin
silahlanacak geng kim olursa olsun kisa bir 6mrii olacak ama sa-
vaggilarin en biiyiigii olacaktir. Bunun iizerine Cuchulainn, Con-
chobardan silah ister ama Conchobar’in kilicin1 ve kalkanini alana
kadar kendisine verilen her silah1 kirar. Ayrica on yedi savas ara-
basini da yok eder, Conchobar’in kendi arabasindan bagka higbir
sey ona yeterli gelmez. Ctchulainn, Nechtan ogullarinin diinuna
ulagana kadar arabaciya hizla uzaga siirmesini soyler. Burada bu
ogullarla déviisiir ve kafalarini keserek onlar1 6ldiiriir. Dénerken
iki bityiik geyigi oldiiriir ve sonra yirmi doért vahsi kugu yakala-
yarak hepsini arabaya baglar. Kahin Levarcham, Emain’e yaklagan
garip siivari alayini uzaktan goriir ve herkese tetikte olmasini

1 Diinyaya yayilan ve hem ruhlarda hem de insanlarda farkl: derecelerde bulunan
dogatistii bir giig. (¢.n.)
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emreder; yoksa savas¢l onlar1 oldiirecektir. Ama onun kim oldu-
gunu bir tek Conchobar bilmektedir ve katliam hevesi kabarmis
bir gengten gelen tehlikenin farkina varir. Cichulainn’in herkes-
¢e bilinen algakgoniilliiligiine dayanan bir strateji benimser. Onu
karsilamaya gogiisleri agik yiiz elli kadin génderilir ve Cichulainn,
yuziinii ¢evirdigi sirada yakalanir ve soguk suyla dolu kaplara dal-
dirtlir. {lki paramparga olur. ikinci kaptaki su, viicudundan gikan
1styla kaynar. Ugiincii kap 1sinir ve béylece Cuchulainn’in éfkesi
yatisir. Bu hikdyeyi anlatan Fiacha, simdi kahramanu tarif eder. Al-
tin bukleleriyle ¢ok yakigikli olmasinin yani sira onun, her ayagin-
daveherikielinde yedi parmagi ve her bir goziinde yedi gozbebegi
vardir. Uzerindeyse altin iplikten bir gémlek ve giimiis tokal: yesil
bir manto vardir. Fiacha, Tain B6 Cualngede on yedi yasindayken
pek ¢ok kisiyi katletmesine sasmamali diye ekler.

Cichulainn’in giizelligi kadinlar1 cezbeder, bu yiizden Con-
chobar’in savascilar, eslerinin erdeminden korktuklar1 i¢in onu
Forgalln kiz1 Emer’i etkilemek i¢in gonderirler ama Forgall, bunu
engellemek i¢in onun Albada Savaggt Domnal’ bulmasin ister. Bir
daha asla geri donmeyecegini ummaktadir. Conchobar, Loegaire ve
Conall ile yola ¢ikar ve Domnal onlara olaganiistii yetenekler 6gret-
tikten sonra, onlar1 Alba’nin dogusunda yasayan Scathach’tan egitim
almalar igin gonderir. Bu arada Cuchulainn, Domnal’in girkin kiz
Dornollanin agkini reddetmistir. Kiz intikam yemini eder ve kah-
ramanlar gidince, Ctichulainn’in yoldaglarinin 6niine Emain’in bir
gorilintiisiiniin gikmasini saglar. Bu onlarda 6yle bir sila hasretine
sebep olur ki Cuchulainn yoluna tek bagina ilerlemek zorunda kalir.
Bir geng tarafindan yonlendirilerek, Kétii Talih Ovasi'ni giivenli bir
sekilde gecer. Ovanin ilk yarisindaadamlarin ayaklari yere sikica ya-
pisir ve ikinci yarisinda ayaklar gimenlerin uglarina yapigir. Once bir
tekerlegin izini, sonra da dniinde yuvarlanan bir elmanin izini takip
etmelidir. Bir vadiden gegen dar bir yol, onu Scathach’in evine gotii-
riir. Burasi yakininda yilan baligi kuyrugu kadar kaygan veya baska
bir yoruma gore ortasi yiiksek olan dar bir képriiniin bulundugu bir
ada tizerindedir. Ne zaman biri iistiine atlasa kopriiniin diger ucu
yukari kalkar ve onu geriye dogru firlatir. Hikéyenin eski niishala-
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rinda bu ada ve kopriiden bahsedilir. Birgok denemeden sonra Cu-
chulainn “somon sigramasi” ile diger tarafa ulagir. Scathach’in kizi
Uathach ona asik olur ve annesinden nasil cesaret alacagini soyler.
suk agacina atlamali ve kilicin1 onun gégiislerinin arasina koymali-
dir. Boylece Scathach’tan tiim isteklerini elde eder; onun basarilarini
Ogrenir, ¢eyiz vermeden Uathach ile evlenir ve kiz kendini ona tabi
kilarken gelecegi hakkinda bilgi alir. Ctichulainn bir yil boyunca
Scathach ile kalir. Silah kullanma becerisini 6grenir ve ardindan,
kadinin onu engelleme girisimlerine ragmen, amazon Aife ve onun
savagcilariyla miicadelesinde Scathach’a yardim eder. Aife'nin her
seyden ¢ok arabacisini ve savag arabasi atlarini sevdigini fark eder.
Onunla savagsirken bunlarin 6ldiiriildiigiinii haykirir. Aife yana ba-
kar ve o anda Cuchulainn onun hakkindan gelir. Aife, bir daha asla
Scathach’a karsi ¢itkmamaya soz verir. Cichulainn ile Aife birlikte-
liginden Conlaoch isimli bir ¢ocuk dogar. Bu ¢ocuk babasinin ona
biraktig1 bir yiiziigii takar ve yedi yasinda bir savas¢i oldugunda ba-
basini aramak iizere yola ¢ikar. Kimseye kendini tanitmamaly, kimse
i¢in yolundan sagmamali ve savasmamalidur.

Cuchulainn, Scathach’a doniisiinde, sigrama kopriisiiniin ge-
¢ilmesine izin vermeyen bir cadiy: 6ldiiriir. Scathach, onu ve egit-
tigi Ferdiad, Fraoch, Naisi ve Fergus'u asla birbirlerine karsi sa-
vagmamalar igin baglar. Ctchulainn, irlanda’ya donerken, adalar
kralinin kizi Devorgilla'nin harag olarak verilecegi Fomorlar: 61dii-
riir (Perseus ve Andromeda hikayesinin erken bir Kelt yorumu).

Devorgilla, 6diil olarak Cuchulainne verilse de Cuchulainn,
Emer ile evlenecegi igin Devorgilla'y1 daha sonradan es olarak Lu-
gaide verir. Bunun tzerine Devorgilla ve hizmetgisi, kus sekline
biiriinerek kahramani ararlar. Kahraman onlar yaralayinca ger-
ek halleri ortaya ¢ikar. Cichulainn sapan taginin tizerindeki kani
emdigi i¢in onunla evlenemez (kan kardesligi ayininin efsanevi
yorumu). Simdi, Forgall'n muhalefetine ragmen Emer’i kagirir ve
Conchobar, kraliyet ayricaligini onun iizerinde kullansa da Emer
karis1 olur.
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Cuchulainn’in Scathach’tan 6grendigi yetenekler bu noktadan
sonra agtk degildir ve muhtemelen abartili ya da hayali savas yigit-
likleridir. Scathach ve Aife, gercek Kelt kadin savaggilarinin kalin-
tilar1 olabilir ama kahramanin Scathach’in adasina yaptig: ziyaret,
Fand’a yaptig1 yolculuga benzer. Bu, halki bazen savag halinde olan
(Fand ve Loegaire hikayelerinde oldugu gibi), ancak dliimliiler ta-
rafindan bilgelik, cesaret ve diger seylerin elde edebildigi ilahi bir
diyara yapilan ziyarettir.

Conlaoch Irlanda’ya geldiginde, babasi olaganiistii mizrag: gai
bolganin bilincinde olmadan kendi oglunu 6ldiriir. Cuchulainn,
oglunun taktig yiiziigii fark edince yikilir. Bu, Siihrab ile Riistem
hikayesinin Kelt yorumudur.

Cuchulainn, bir anda Ulster kahramanina doniigmez. Daha
once atifta bulunulan Mac Ddthénun Domuzu hikayesinde kah-
raman, her giin bir Connaughtl 6ldiiren veya dizinin altinda bir
Connaughtlinin bag1 yoksa uyumayan Conalldir. Kavgayr kigkir-
tan Bricriu, her erkegin domuzdan savas yeteneklerine gore pay
almasini tavsiye eder. Connaughtli Cet, Conall gelip onu rezil ede-
ne kadar seftir. Sonra, domuzun kuyrugu onu tagimak igin altmis
adam gerekse de Conall domuzu yiyip bititir ve Connaughtlilara
¢ok az pay diiser. Ardindan ¢ikan kavgada, Mac Dathé’nun tazisi
Ulsterlilerin yaninda yer alur.

Fled Bricrendde (Bricriu $6leni), Conchobar ve onun adam-
lar1 i¢in Bricriu tarafindan bu amag icin inga edilmis kocaman bir
evde diizenlenen bir g6lenden bahsedilir. Bricriu kendisi igin bir
balkon hazirlar. Balkonun salonu géren bir penceresi vardir giinkii
Bricriu, Ulsterlilerin kendisinin oraya girmesine izin vermeyecegi-
ni bilir. Yine de aralarinda miinakasaya yol agmasin ve dliilerin sa-
yisi dirilerden fazla olmasin diye Ulsterliler, daveti kabul etmekten
korkarlar. Bunun iizerine Bricriu, daveti reddederlerse daha kétii-
slinii yapacagini ileri siirer. Tartismadan sonra gitmeleri ama Bric-
riv'nun ziyafete girmesine karg1 korunmasi gerektigi konusunda
anlagirlar. Ancak sonrasinda Bricriu; Loegaire, Conall ve Cichula-
inn arasinda kahraman payini kimin alacagi konusunda bir tartiyma
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¢ikarir. Bunun tizerine her biri bu pay1talep eder ve salonda kavga
cikar. Bu, gergek Kelt gelenegini yansitmaz. Zira Poseidonius, en
cesurlarin domuz etinin dértte birini aldig1 festivallerden soz eder.
Bagka biri hak talep ederse biri oldiiriiliinceye kadar savagirlar.
Conchobar kahramanlar: ayirir ve Sencha, meselenin Connaught
kral Ailille sunulmasi gerektigini séyler. Bu arada Bricriu, her bi-
rine sirayla ilk giris hakkina sahip olmasi gerektigini soyleyerek
salonu terk etmis kahraman egleri arasinda gekisme yaratir. Bu, her
biri kendi kocasini 6ven kadinlar arasinda bir tartigmaya yol agar.
Loegaire ve Conall, kap1 kapali oldugundan 6nce karisi girsin diye
duvarda bir gedik agarlar; ama Cuchulainn evin yan tarafim soker
ve esi Emer onceligi elde eder. Bricriu daha sonra hasarin onaril-
masini ister ama bunu Cuchulainnden bagkasi yapamaz. Hatta o
bile olaganiistii gabalardan sonra bagarir. Conchobar simdi sorunu
¢ozebilmek i¢in kahramanlara, kararlar1 her zaman adil olan Ciroi
mac Daire’ye gitmelerini soyler.

Loegaire, yolda giderken, eli sopali igreng bir devle karsilagir.
Dev onu dover ve onu atlari, at arabasi veya arabaci olmadan geri
donmeye zorlar. Conall ayn1 kaderi paylasir, bir tek Cuchulainn
devi alt edebilir; silahlar ve atlarla gurur iginde geri doner. Bunun
tizerine Bricriu, sampiyon lokmasinin Cuchulainne ait oldugunu
agiklar. Rakipleriyse side arkadaglarindan birinin onlar1 yendigini
soyleyerek itiraz ederler. Ulsterliler simdi Ailill'in hitkmiinii ister-
ler, ancak Cuchulainn, kadinlar1 kahramanliklariyla eglendirmek
i¢in geride kalir. Epey sabrettikten sonra arabacis1 Loeg onu azar-
lar. Arabalarin1 geken atlarin hizi sayesinde Ailill'in sarayina ilk
onlar gelirler. Burada kahramanlarin banyo yapmasi igin yiiz elli
geng kiz tarafindan su getirilir ve kizlarin en giizeli onlara kanepe-
lerine kadar eglik eder. Cichulainn, Ailill'in kizi Findabair’i seger.
Ailill meseleyi diisiinmek igin {i¢ giin {i¢ gece siire ister ve ilk gece
lig kedi (Cruachan magarasindan “druid benzeri hayvanlar”) gelir.
Conall ve Loegaire yiyeceklerini onlara birakir ama Cuchulainn
onlara saldirir ve kediler, tan vaktinde ortadan kaybolan diger do-
gaiistii varliklarin yaptig: gibi, ortadan kaybolur. Ailill, sampiyon-
luk meselesini nasil ¢6zecegi konusunda umutsuzluga kapilir. Ama

135



Kelt Mitolojisi

Medb onunla dalga geger ve her bir kahraman igin 1smarlatarak
digerlerinin haberi olmadan ona bir kupa verir. Bu kupanin Con-
chobar heyetindeki sampiyon lokmasini garanti edecegini soyler.
Bu arada Cuachulainn, ¢émlek yapma yarigmasinda digerlerini ye-
ner. Ayrica igneleri dyle bir atar ki her bir igne digerlerinin goziine
girerek bir hat olusturur.

Medb simdi onlar1 hiikiimlerini 6grenmek igin Ercol ve Gar-
mna’ya gonderir; onlar da Samira’ya havale eder. Samira Geniti
Glinni'ye gitmelerini soyler. Loegaire ve Conall silahsiz ve giysisiz
donerler; Cichulainn ilk basta yenilir ama Loeg onu kinayinca sey-
tani ofkesi bag gosterir ve onlara saldirarak vadiyi kanlariyla dol-
durur. Sancaklarini alir ve bir fatih olarak, sampiyon lokmasin al-
masi gerektigini soyleyen Samera’ya doner. Ercol'a donen savasgilar,
Cuchulainn ve onun atiyla savagmak zorunda kalirlar. Loegaire’in
at1 Ercol'un at1 tarafindan 6ldiiriiliir ve Cachulainn, digerlerinin
Ercol tarafindan oldiiriildiigiini sdyleyerek Emaine kagar. Conall
da kagar ama Cuchulainn’in at1 (Machanin Grisi) Ercol’u 6ldirir
ve daha sonra Ercol’ii Emaine tasir ve orada herkesin 6liimiine agit
yaktigim goriir. Yolda Ctichulainne agik olan Samera'nin kizi Buan,
arabasinin arkasindan atlayip kayaya ¢arparak oliir. Emain Mac-
hada bir ziyafet hazirlanir ve simdi her kahraman 6diil beklenti-
siyle kupasini yapar. Bununla birlikte Ctchulainn’in altin ve degerli
taglardan yapilmis kupasi en degerli ve giizel oldugunu kanitlar. Ra-
kipleri bunun dogru bir yargi olmadigini iddia etmemis ve kahra-
mani saldirmakla tehdit etmemis olsalardi hepsi ona sampiyonlugu
verirdi. Bu nedenle Conchobar onlar1 Adil'in oglu Sarr'ya gonde-
rir; o da onlan Biiyitk Korku'nun oglu Dehsete gitmelerini soyler
(istedigi her sekle girebilen bir dev). Dehset, Loegaire ve Conall'in
reddettigi “balta anlagsmasini” 6nerir, Cuchulainn ise istiinligiini
kabul etmeleri sartiyla bunu kabul eder. Anlagmaya goére Cuchula-
inn, bugiin Dehgset’in kafasini kesecek ve ertesi giin de Dehset onun
kafasim kesecektir. Cuchulainn istiine diiseni yaptiginda Dehget,
bagini ve baltasini alip géliine girer. Ertesi giin ortaya ¢ikar. Cuc-
hulainn yerini aldiginda Dehget, baltay: {i¢ kez boynuna vurur ve
cesaretinin bir gostergesi olarak ayaga kalkmasini ister. Rakipleri
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yine de boyun egmez. Bunun iizerine Ulsterliler onlara Ciroinin
hitkmiine bagvurmalarini sdylerler. Bu balta oyununa, Sir Gawayne
ve Yesil Sovalye hikayesindeki Arthur romantizminde rastlanir. Bu
oyun anlasildig1 kadariyla, bir eglenceden sonra cesaret gostergesi
olarak bir kiligla bogazinin kesilmesine izin veren bir adamla ilgili
gercek bir Kelt gelenegine dayanmaktadir.

Karis1 Blathnat, Ciroi’nin kalesinde kocasi yokken onlar1 kar-
silar. Ama Curoi geleceklerini bilir ve Blathnat, onlara nébetlese
olarak nobet tutmalarini emreder. Ciroi diinyanin neresinde olur-
sa olsun gece vakti kaleye biiyiilii sozler soyler ve kale bir degirmen
tag1 gibi hizl1 déndiigii igin girig bulunamaz (Kelt romantizmine ait
bagka bir olayda karsilagilan bir olay). Loegaire ilk nébeti devralir.
Denizden, gok kadar yiiksek ve elinde mese agaglar1 tagiyan bir
devin yaklastigin goriir. Dev, bu agaglar1 Loegaire’ye firlatir ama
hedefi tutturamaz. Bunun {izerine canavar elini uzatir ve Loegaire
yar1 6lii hale gelinceye kadar onu sikarak kalenin disina firlatir. Er-
tesi gece Conall ayn1 kaderi paylagir. Cuchulainn’in nobet tuttugu
gece, Sescind Uairbeoil'in i goblini, Bregianin ii¢ gobani ve De-
nizkiz1 Bityiik Yumruk’un iig oglu kaleyi almak igin birlesirler. Ya-
kinlardaki géliin ruhu kaleyi oldugu gibi yutabilir. Ama Cuchula-
inn geldiklerinde dokuz diiymani ve dokuz kisiden olusan diger iki
grubu 6ldiiriir, baglarindan ve kollarindan bir hoyiik yapar. Yorgun
ve tizgiin bir haldedir; simdi goliin deniz gibi kiikredigini duyar ve
goliin i¢inden bir canavarin giktigini ve agz1 agik bir sekilde kale-
yi yutmak igin yaklastigin goriir. Bir sigrayisla canavarin arkasi-
na geger, kalbini soker ve kafasini kesip yiginin izerine yerlestirir.
Safak vakti dev gelir ve elini uzattiginda Cuchulainn somon sig-
rayigini yapip kilicini baginin etrafinda dondiiriir. Bunun iizerine
canavar g dilegini yerine getirmeyi kabul ettikten sonra ortadan
kaybolur: Irlanda kahramanlar iizerinde egemenlik, sampiyon
lokmasi ve Emer’in Ulster kadinlar izerindeki 6nceligi. Cucha-
lainn’in atlayist onu kalenin digina ¢ikarmigtir, ancak Cuchalainn
birka¢ denemeden sonra onu bir nefeste igeri ¢eker ve Blathnat,
“Bu bir zafer i¢ ¢ekisi,” der. Curoi geldiginde, ganimetleri kalesinin
disinda bulur ve Cichulainn’in lehine karar verir.
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Daha sonra, iigii de Emain Machada degilken kocaman bir
adam gelir. Adam; bir agag, biiyiik bir direk ve ancak bir saban
takimiyla taginabilecek biiyiikliikte bir balta tagir. Her yerde ken-
disiyle doviisebilecek birini aradigini ilan eder ve balta anlagmasini
onerir. Bu pasaj, onceki olay giiliing bir sekilde tekrarlanir ama
burada bir farklilik s6z konusudur. Kaba adamin kafasini kesen
Sisko-Boyun, geri dondiiklerinde Loegaire ve Conall'n yaptigi
gibi, sézlesmenin kendisine diigen kismin1 yerine getirmeyi red-
deder. Cuchulainn onun yerini alir, ama kaba adam onu bagsslar,
onu savaggilarin en cesuru olarak adlandirir ve onun tuttugu g
dilegi yerine getirir; zira o, 6nce dev, sonra da kaba adam gekline
biiriinen Curoiden bagkas: degildir.

Unutulmugs Doel’'in Ogullarimn Siirgiinii (Longes mac nDuil
Dermait) hikayesi, Bricriunun Ziyafetinin bir yorumuyla bagslar.
Cuchulainn, Doel’in ogullarinin iilkelerini neden terk ettigini 6-
renene kadar durmamak iizere Eocho Rond tarafindan lanetlen-
migstir. Cichulainn yanina Loeg ve Lugaid’1 alarak Alba kralinin
oglunun gemisini ele gegirir. Cocuk ona bir tilsim verir. Béylece
gimis surlar1 ve bronz parmakliklari olan bir adaya ulagirlar. Ada-
da, iig giizel kiz1 olan bir kraliyet ¢iftinin (Riangabair ve Finnabair)
yasadig bir kale vardir. Bu ift onlar1 hos kargilar ¢iinkii Loeg on-
larin ogludur ve Riangabair, Cichulainne Doel'in ogullarinin, kiz
kardesinin ve kizin kocasinin giineydeki bir adada oldugunu soy-
ler. Sabah Cuchulainn, kendisiyle yatan kizlardan biri olan Etan’a
bir yiiziikk verip adaya dogru yola gikar. Doel’in kizi Achtland’'in
kocasi Connla, adanin batisindaki bir taga bagini, dogudaki bagka
bir taga da ayaklarin1 dayamigtir (Misir mitolojisinde yerin iistiin-
de Nut'un temsil edildigi pozisyona benzer bir konum). Achtland
saglarini taramaktadir. Gemi yaklagirken, Connla o kadar siddetli
bir sekilde patlar ki bir dalga olusur, ancak higbir kahin Cachula-
inn’in tehlikeli olduguna dair bilgi vermedigi i¢in karaya gikmasi-
na izin verilir. Achtland ona bir igaret yapar ve sonra kardeslerinin
nerede oldugunu bildigini ve onunla gidecegini, ¢iinkii onlar1 kur-
taracaginin 6nceden soylendigini dile getirir.
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Bir adaya gelirler. Iki kadin hasir otlarini kesmektedir ve ile-
rinden biri aday1 yoneten yedi kral hakkinda sarki sdylemektedir.
Cuchulainn onun kafasina vurur, bunun iizerine digeri ona krallarin
isimlerini soyler. Bunlardan biri Doel'in erkek kardesi Coirpredir.
Coirpre, Cichulainn®e saldirir ama merhamet dilemek durumunda
kalip onu kaleye tagir. Burada ona kizini verir ve Doel'in ogullarinin
hikayesini anlatir. Ertesi giin Eocho Glas, Coirpre ile savagmak igin
gelir. Cichulainn onun kalkaninin kenarina atlar, ancak Eocho onu
denize firlatir. Simdi kalkanin kabartasina, sonra Eocho’nun {izeri-
ne atlar ve her iki seferde de okyanusa ugar; ama sonunda gai bolga
ile digmanin 6ldiidiir. Sonra, Eocho’nun kétii davrandigy side ge-
lir. Onlar arasinda Doel’in ogullar1 da vardir ve utanci temizlemek
i¢in kaniyla yikanir. Cichulainn, Riangabair adasina doner ve bu-
rada Finnabair ile yatar. Sonunda Emain Macha’ya ulagir. Buradan,
Eocho Rond’un getirilmesini saglayan Ailill ve Medbe gider. Eocho
Rond, Cuchulainn ile savagmistir ¢iinkii kizi Findchoém onu sev-
mektedir ve kahramana biiyiiler bile yapmigtir. Kahraman da tiim
gorevleri tamamladiktan sonra kiza talip olup onu elde eder.

Bu hikayelerin her ikisi de daha 6nceki Kelt halk inanglarina
onemli 6l¢iide 151k tutan birgok ilkel 6zellik ve mitolojik olay igerir.

Bricriu'nun ziyafetinden 6nce, Clroi'nin Cachulainn’i alt et-
tigi bir hikdyeden de bahsedilmelidir. Ctchulainn, Falga Adasi'n-
daki (Vaatler Diyar1) Tanr1 Midir’in kalesine saldiran kahramana
ve digerlerine katilip onlara onderlik eder. Kaleyi savunanlarin
sihri yiiziinden amaglarina ulagamazlar. Ciroi, segtigi miicevhere
sahip olmasi gerektigini sart kogar. Isgalciler Midir’in ii¢ inegini,
kazanini ve kiz1 Blathnat’1 gétiiriirler. Ancak Clichulainn’in canini
stkmak igin, Curoi onu seger ve biiyilyle alip gétiiriir. Kahraman
onu takip etmesine ragmen, Curoi el ve ayaklarin1 baglayip kili-
ciyla tirag eder. Bu maceranin veya belki de benzer bir bagarinin
anlatildig1 bagka bir yorumda, Cichulainn’in Scath’a nasil yolculuk
ettigi ve kralin kizinin yardimiyla bir kazan, ii¢ inek ve ¢ok fazla
altin ¢aldig1 anlatilir. Ama kayig harap olur ve ona sadik kalan
adamlariyla birlikte eve yiizmek zorunda kalir.

139



Kelt Mitolojisi

Cuchulainn, Curoi'nin hitkmiinii 6grenmeye gittiginde, Blat-
hnat ile bir anlagma yapmug olabilir ¢iinkii Keating’in yazdigina
gore Blathnat, onu tek bagina bulup sevdigini sdylemistir. Dind-
senchas’taki bir hikayeyse kadimi onun sevgilisi olarak tanimlar
ve kadinin gelip intikamini almasini istedigini bildirir. Ciroi'nin
satosunda yalniz oldugunu ve bir isaret olarak Cachulainne dog-
ru siit akittigim giindeme getirir. Bunun iizerine Cuchulainn igeri
girer ve Curoi'yi 6ldiiriir. Blathnat, Curoi'nin kilicini alir. Ancak
bagka bir yorumda, ayrilabilir ruh olayi gergeklesir. Cliroi'nin ruhu
bir elmanin igindedir ve bu elma, belirli bir kuyuda her yedi yilda
bir ortaya ¢ikan bir somon baliginin i¢indedir. Elmayiysa yalniz-
ca Curoi'nin kilic1 bolebilir. Caroi'nin karisi, benzer hikayelerde
oldugu gibi, bu bilgiyi 6grenir. Kadin, kilici Cichulainnia verir o
da boylece kadinin kocasinin 6liimiinii planlar. Curoi, iinii Galli
ozanlar tarafindan bilinen gergek bir Kelt kisiligi olsa da halk hika-
yesi temas1 boyle tamamlanmigtir. Muhtemelen, bagka bir hikayeye
gore, sihirli degnegiyle irlanda’y1 ve biiyiik diinyay: ele gegiren bu
biiyiik kahraman veya ilah ve biiyiicii hakkinda eksiksiz bir destan
vardi. Ciroi'nin dldiriilmesi, Blodeuwedd’in ihanetiyle giindeme
getirilen Lieu cinayetiyle ve Searbhan’in kendi sopasi tarafindan
oldiiriilmesiyle karsilagtirilmalidir. Blodeu (gigekler) kelimesinden
tireyen “Cigek Surat” anlamindaki Bloduewedd ismi, muhtemelen
bldth (gigek agmak) kokiinden gelen Blathnata benzer. Devaminda
Curoi'nin sairi, Blathnati kollarina alarak bir ugurumdan atlayarak
6limiiniin intikamini alir.

Cuchulainn’in kariyerindeki en biiyiik macera, bir dizi 6ns6z
niteligindeki hikayenin (bazilar1 daha 6nce alintilanmgtir) par-
¢as1 olan Tdin B6 Ciialnge’de (Cualnge’nin Sigir Baskini) kargimi-
za ¢ikar. Burada bu uzun hikayenin ancak kisa bir 6zeti verilebilir.
Connaught kraligesi Medb, Kocas: Ailill'in bogasi Findbenna-
ch’in (Beyaz Boynuzlu) dengine sahip olabilmek i¢in Donn’u yani
Ulsterdaki Cualnge’nin Kahverengi Bogasini ister. Bu bogalar,
daha 6nce bahsedildigi tizere yari ilahlarin yeniden dogmus hal-
leridir. Boganin sahibi Daire, bogay1 vermeyi kabul etmeyince
Medb, Ulsterlilerin “giigsiiz” oldugu (Macha’nin lanetinin sonucu)
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bir zamanda Ulster’a yiiriimek {izere muazzam bir ordu toplar. An-
cak Cuachulainn ve Sualtam bu lanetten etkilenmemiglerdir ve Us-
nech’in ogullarin haince 6ldiirdigi i¢in Conchobar’la yasadiklar
bir anlagmazlik yiiziinden Cormac, Conall, Fiacha ve Fergus gibi
Ulster’in bazi kahramanlarinin siirgiine génderildigi orduya kars:
gelirler. Medb yola koyulurken, at arabasinda birdenbire giizel bir
kiz belirir ve kendini Medb halkinin hizmetkar olarak ilan eder.
Bu kiz, Cruachan sidinden (dolayisiyla Medb de sidedendir) kadin
peygamber Fedelmdir (banfaid). Riiyasinda gordiigii Cuchulainn
yuziinden felaketin gelecegi kehanetinde bulunur.

Cuchulainn bir ormana girdikten sonra tek ayaginin iizerinde
durur. Bir elini ve bir géziinii kullanarak bir mege fidanini kesip
halka haline getirir. Uzerine adini yazar ve bunu bir siitun tagi-
nin {izerine yerlestirir. Bu, ordunun ilerlememesi igin bir geis’tir
(tabu). Sonunda onlar da aynisini yaparlar. Cuchulainn, bu ara-
da Conchobar’in kiz1 Fedelm veya onun hizmetgisiyle goriigmeye
devam eder. Yine bir ormana girerek bir agacin ¢atalini keser ve
oldiirdiigii dort diismanin bagini iizerine koyup arabalarin gegme-
sini 6nlemek igin nehrin s1g yerine yerlestirir. En sonunda o da sii-
riikklenip gider. $imdi Cuchulainn, yiizlerce diiyman 6ldiirmiistiir;
ancak ordunun ilerlemesine izin verirken, her giin bir savagginin
onunla teke tek ¢arpigmada karsilagmasi gerektigine dair bir an-
lagma yapilir. Cichulainn’in diger cesur eylemlerinin yani sira bii-
yiik bir ruhla tarif edilen bu doviisler, Tdin’in bityiik bir boliimiinii
olusturur. Ama bunlardan higbiri, Ferdia ile doviigiiniin anlatildig:
uzun boliim kadar ilgi ¢ekici ve duygu dolu degildir. Scathach, Fer-
dia ve Ctchulainn’i birlikte egitmistir ve Ctichulainn onu dldiirdii-
giine tiziilmiigtir.

Bir olayda, tanriga Morrigan’in bir kus sekline girerek boga-
ya Medb’in adamlarina dikkat etmesi igin verdigi uyar1 anlatilir.
Boga boylelikle elli diiveyle Heifer Vadisi'ne kagar ancak nihaye-
tinde yakalanarak Medb’in ordusuna getirilir. Bagka bir pasajda,
Cuchulainn’in Morrigan’in ilerleyisini reddetmesi ve Morrigan’in
yaralanmasi ve daha sonra onun tarafindan iyilestirilmesi anlatilr.
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Bagka bir anlati1 da soyledir: Medb, savasgis1 Loch bu sakalsiz geng-
le savagmayi reddedince, ona takma sakal takmasini sdylemesi i¢in
kadinlarini gonderir. Bunun iizerine savagg1 ¢gimenlerin {izerine bir
biiyii sdyler ve gimeni genesine vurur bdylece herkes onun sakalli
oldugunu distiniir. Lug’'un Cuchulainne yardimi daha 6nce anla-
tilmigts. Tuatha Dé Danann da ayni sekilde yaralarinin temizlendi-
gi nehirlere sifali otlar ve bitkiler atarak ona yardim eder. Emain’in,
“¢ocuk birliklerini” katlettikleri i¢in 6fkesini Connaught'in adam-
larindan gikarmadan 6nce, onun riastradi (garpilmasi) hakkindaki
uzun anlat1 da ilgingtir. Ayaklari, bacaklar1 ve dizleri ters doner;
devasa boyuta ulagir ve her uzvu titrer. Bu, Levarcham ve Dorno-
ilanin daha 6nce s6zii edilen kalic1 halidir ve Levarcham her giin
tiim Irlanda’y1 gectigi igin gabukluk ve gii¢ anlamina gelir. Cuc-
hulainn’in goézlerinden biri, balik¢il ona ulagamasin diye kafasinin
igine girer, digeri ise bir kazanin kenar1 kadar biiyiik olan yuvasin-
dan disar1 portler. Agzi kulaklarina kadar agilir ve agzindan alev-
ler figkirir ve saganak halinde baginin iistiinde yiikselir. Bir gemi
direginden daha yiiksek ve daha sert olan biiyiik bir kan fiskiyesi,
saglarinin geri gekildigi ve her yerde bir sis olugturdugu kafa de-
risinden yukar firlar. Cachulainn, bazen viicudunun otuz metre
derinligindeki kar1 eritmeye yetecek kadar yaydig1 miithis 1s1 gibi,
bu ¢arpikliga sik sik ugruyordur.

Tdin’in ilerleyen boliimlerinde Ailill, Cichulainne haberciler
gondererek ordudan uzak durursa ona kiz1 Findabair’i teklif eder.
Sonunda soytarisi, Ailill'in sekline biiriinerek Findabair ile kah-
ramana yaklagir, ancak Cichulainn doniigiimii fark eder ve onu
oldirir. Ayrica Findabair’in mantosu ve tunigine bir tag sokar.
Findabair, Cichulainn’i yenmeleri halinde Ferdia ve digerlerine
teklif edilmistir. Findabair daha sonra, kendisine vaat edilen reis-
lerle sevgilisi Reochaid ve adamlar1 arasindaki savagta savaggilarin
katledilmesi nedeniyle utancindan 6liir. Ancak Lecan Kitabrnda
verilen yorumda, baris yapildiginda Cuchulainn ile kalir. Bu, yu-
karida anilan Fraoch hikéyesinin kahramani olan ve Ciichulainn’in
tevecciithiinii goktan kazanmig oldugu ayni Findabairdir.
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Bu arada Ulsterliler giigsiizliiklerinden kurtulmus ve diisman-
la savagmak {izere toplanmigken tanriga Morrigan ordular arasin-
daki bir katliam hakkinda bir sarki sdyler. Medb’in ordular: yeni-
lir, ancak Medb, bogay1 dolambagh yoldan Cruachan’a gonderir.
Boga, oniindeki yolsuz araziyi goriince korkung bir sekilde iig defa
bogiiriir, bunun {izerine Findbennach hizla ona dogru gelir. Bric-
riu, ¢ildirmis hayvanlar arasindaki vahsi doviisii goriir, ama on-
lar miicadele ederken gifte yiyerek yere yigilir. Bogalar Irlanda’nin
her yerine siiriiklenir, giderken birbirleriyle savasirlar. Ertesi giin
Kahverengi Boga, Findbennach ile Cualnge’ye gelirken goriiliir.
Findbennach, boynuzlar iizerindeki bigimi bozulmus bir 6begin
i¢cindedir. Kadinlar ve ¢ocuklar onu goriince aglar ama boga onla-
r1 0ldiiriir. Sonra sirtini bir tepeye doner; muazzam ¢abalarindan
dolay1 kalbi paramparg¢a olur. Tdin bu sekilde biter.

Cuchulainn simdi on yedi yasindadir ve 6liimiinden 6nce ge-
¢en birkag yi1l muhtemelen tanrica Fand’a ve Blathnat’a olan askiyla
ge¢mistir ¢iinkii Curoi, Tain sirasinda ona karsi ¢tkmay: amaglar.
Ancak Medb tarafindan geri gonderilir.

Ros na Righdeki adil bir savasta Ciiroi’nin, Cairbre Niaper’in
ve Calatin’in yani sira Tdin sirasinda onun yirmi yedi oglu ve kiz
kardesinin oglunun 6ldiiriilmesi, kahramanin 6liimiine yol agar.
Calatin’in karis1 6liimiinden sonra canavar gibi i erkek ve iig kiz
dogurur. Bunlar Medb tarafindan beslenirler ve Cuchulainn’in
olimiinii tasarlamak tzere biiyli sanatlarinda egitilirler. Sonun-
da Curoi'nin oglu Lugaid ve Cairbre’nin oglu Erc ile birleserek
Ulster''n adamlar1 giigten diismiisken Ulster’a dogru yiiriirler.
Cuchulainn’i, onun igin olimcil olacagim herkesin bildigi bir
savastan alitkoymak icin bilyiik ¢abalar sarf edilir. Sonunda Cuc-
hulainn, Sagirlar Vadisi'nde gizlenir. Ama Calatin’in kizlar1 bunu
ogrenirler ve kurt mantarlarindan ve solmus yapraklardan haya-
li bir ordu yaratirlar; Lug’un cadilar ise asker agaglara, otlara ve
taslara ve Gwydion agaglarina ve sazlarina déniisiir. Bu ordu ve
diger korkung seyler vadiyi garip seslerle doldurur ve Cichulainn,
diiymanlarin Ulster’r rahatsiz ettigini diisiiniir, ancak Cathbad ona
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bunun yalnizca sihirli bir yanilsama oldugunu soyler. Sonra tuhaf
kizlardan biri Celtchar’in kizi Niamh’in sekline biiriiniir ve onun
adina konusarak Cachulainne Ulster’1 yikan diigmanlara saldirma-
sin1 emreder. Ne ger¢ek Niamh'in ne Dechtire’nin ne Conchobar’in
itirazlar1 ne de Cathbad’in ordularin birer yanilsama olduguna
dair soyledikleri onu engelleyebilir. Cichulainn, Emaine giderken
Badb'in kizinin bir savasginin elbisesindeki kani yikadigim goriir
(kendi 6limiiniin bir kehaneti olan “Forddaki Yikayic1”) ama ken-
dini adadig1 umutsuz savas igin kararli ve neselidir. Morrigan, ge-
celeyin, onu savastan uzak tutmasini umarak savas arabasini par-
calar, ancak ertesi sabah Cuchulainn, arabay1 Macha'nin Gri'sine
baglamasini soyler. At bu yiizden ona yakinir. Yolda, képegin etini
zehirler ve biiyiilerle pisiren iig yash kadin ona seslenir. Ama oca-
ga yaklasmak veya kendiyle ayni isimdekinin (c# “kopek”) etini
yemek Cuchulainn igin tabu oldugundan aslinda gegip gidecektir
ama kadinlar ona sitem ederler. Cuchulainn yana déniip eti sol
eliyle alir ve elini kalgasinin altina koyarak eti yer. Bunun iizerine
kal¢asindaki ve elindeki gii¢ kaybolur. Ciichulainn, savasta pek ¢ok
diiyman o6ldiiriir ama en sonunda Lugaid mizragim ele gegirip at1
yaralar. At iyilesmek igin gole girer. Sonra Cuchulainn, su i¢gmek
i¢in gole stiriinmek igin yalvarir. Kendini bir siitun tagina dayar ve
sadik at1 oraya gelir ve diiymanlarinin gogunu disleri ve toynakla-
riyla 6ldiiriir. Sonunda Lugaid, Cichulainn’in kafasini ugurur ama
kahramanin kilici elinden diiserken diismaninin elini koparir. Bu
arada at, Conall1 karsilar ve birlikte Cichulainn’in cesedini arayip
bulurlar. Gri, bagini efendisinin gogsiine koyar. Conall, Lugaid’i ta-
kip eder ¢iinkii Cichulainn ve o, kim hayatta kalirsa digerlerinin
intikaminin alinmas gerektigine dair yemin etmistir. At1 ona yar-
dim eder, Lugaid’1 yanindan 1sirir. Bu sirada Conall kafasini keser
ve boylece kahramanin intikami alinir.

Curoi'nin oglu Lugaid, Mac na Tri Con veya “Ug Kopegin
Oglu”, yani Curoi, Ctichulainn ve Conall olarak adlandirilir (con,
cunun [kopek] iyelik durumunu gosteren halidir) ¢ilinkii Ciroi'nin
karisi olan annesi Blathnat'in bu ikisini kocasi kadar sevdigine ina-
niliyordu. Dolayisiyla Lugaid, babasi oldugu varsayilan biri tara-
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findan oldiiriiliir ve kendisi de bir diger babasi tarafindan 6ldi-
riliir. Onuncu yiizyildan kalma bir siir, mezarindaki ii¢ bayragim
Cinayet, Utang ve Thanet olarak adlandirir. O, muhtemelen Cuc-
hulainn’in arkadag1 Kirmizi Cizgili Lugaid degildir. Kirmiz1 Cizgili
Lugaid’in Bres, Nar ve Lothar isimli {i¢ babasi vardir ve annesi de
bunlarin kiz kardesi Clothrudur.

Conall, yaglaninca onu Ailill'i 6ldiirmeye ikna eden Medb’in
sarayina gekilir. Bunun igin ti¢ kurt onu 6ldiiriir ve Curoi'nin Cu-
chulainn tarafindan 6ldiriilmesinin 6ciini almak i¢in kafasini ke-
ser.

Conchobar kaderiyle tuhaf bir sekilde karsilagir. Emain Ma-
chadaki zafer hatiralar1 arasinda Conall tarafindan oldiiriilen
Leinster krali Mesgegranin beyninden yapilmig bir sapan topu
vardir. Conall''n, Mac Dathé’nun Domuzu ziyafetinde 6ldiirdiigi
Cet, topraga bulanip sertlesen topu galar. Daha sonra Connau-
ght kadinlarini1 Conchobar’1 onlara gostertmeye ikna eder. Bunun
tizerine Cet, topu Conchobar’in alnina firlatir. Top oradan ¢ika-
rilamazsa Conchobar 6lecektir. Yillar sonra bir deprem meydana
geldiginde Druid bunun efendimizin ¢armiha gerilmesi anlamina
geldigini sdyler. Artik tanriya inanan Conchobar, Isanin intika-
min1 alamadigy igin 6yle bir duygulanir ki top bagindan gikar ve
Conchobar 6liir.

D’Arbois, Cuchulainn destaninin Galyada bilindigini ileri
siirmigtiir. Cuchulainn’in adi1 Setanta, Setantiilerinkiyle (Ribble
ve Morecambe Korfezi arasindaki bolgede yasayan Kelt kabileleri)
benzerdir. Rhyse gére bu, irlandali kahramanin Ingiliz soyundan
geldigini gostermektedir. Ote yandan D’Arbois, bu halki ve Brigan-
teleri koken olarak Bel¢ikali Keltler olarak kabul ederken, ikincisi-
nin Irlandada kolonileri vardi. Esus isminde iinlii bir tanrilar1 var-
di. D’Arbois onu Cuchulainn ile 6zdeslestirir. Dolayisiyla bu hikaye
Kelt kokenlidir, belki de Druidler tarafindan 6gretilmistir. Niha-
yetinde Ustere ulasmis ve burada biiyiik bir cogkuyla benimsen-
migstir. Bu teshis, D’Arbois’in destanda gordiigii kisilerde, isimlerde
veya boliimlerdeki baz: gekilli anitlara dayanir. Bir sunakta Esus
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bir agag keserken, ayn1 sunakta ii¢ kusun tiinedigi bir boga tasvir
edilir. Bu hayvanin adi1 Tarvos Trigaranos'tur: eger turnalar, ilahi
hayvanlarin ii¢ boynuzu (karenos) hakkinda bir bilmece degilse
“li¢ turnali boga” (garanus). Tréves'ten bagka bir sunakta bir tann
bir agaci keser ve agacin dallarinda bir boga bag1 ve iki kug vardir
(diger sunakta tasvir edilen olaylarin olas1 bir birlesimi). D’Arbois,
bunun Tdin’i 6rnekledigini diisiinmektedir. Oduncu Esus, Cuc-
hulainndir; eylemleri kahramanin ne yaptigini gosterir: Medb'in
ordusunun yolunu kesmek i¢in agaglar1 kesmek. “Esus”, Ctichula-
inn’in siklikla sergiledigi gibi “6fke”, “hizli hareket” anlamina ge-
len kelimelerden tiiretilmistir. Boga, Kahverengi Bogadir. Kuslar,
Morrigan ve kiz kardeslerinin biiriindiikleri sekillerdir, ancak bu
kus formlar1 turnanin degil karganinkilerdir. Donnotaurus ismine
Galyada rastlanir ve Donn Tarb’in (Kahverengi Boga) karsihigidur.
Yine Diodorus, Dioskuri’nin, yani Castor ve Pollux, Galyanin ba-
tisindaki Keltlerin en gok taptig1 tanrilar oldugunu soyler. D’Arbo-
is bunlari, Cichulainn ve Conall Cernach’ta goriir. ilki, digerinin
tivey erkek kardesidir ve Conall'n annesi Findchoém tarafindan
emzirilir. D’Arbois, bu teghisi dort tarafinda Romali Castor ve Pol-
lux ve iki Kelt tanrisinin temsil edildigi Paris'te bulunan bir sunaga
dayandirir. Bu sunakta Smertullos, bir sopayla bir yilana ve isimsiz
boynuzlu bir tanriya, belki de tanr1 Cernunnos’a (cernu- “boynuz”)
saldirir. Dolayisiyla Smertullos, Pollux’un yerel esdegeri, Castor-
lu Cernunnos’tur ve ayni zamanda Smertullos, Cichulainndir ve
Cernunnos, Conall Cernach’tir. Tdginde Ctchulainn, Morrigan’ bir
yilan balig1 (anittaki yilan) olarak yener ve yine gengligini gizlemek
i¢in genesine takma sakal takar (smérthain, bu yiizden Smertullos).
Unvani “muzaffer” anlamina gelen Conall Cernacha gelince, d’Ar-
bois onu ayn1 zamanda farazi cernu- (boynuz) ile de iligkilendirir.
Ancak Conall'n boynuzlu oldugundan higbir zaman bahsedilmez.
Cuchulainn’in babasi Lug, yaygin olarak tapilan bir Kelt tanrisiyds;
Galyadaki esdegeri, farazi bir Lugus’tur ve adi oradaki yer adlarin-
da geger. Lug, samilddnach (birgok sanatta yetenekli) olarak ad-
landirildig1 igin Lugus, Sezar'in Merkiir’le denklestirdigi Kelt tan-
ris1 olabilir. Sezar, onu “tiim sanatlarin mucidi” olarak adlandirir
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ve Galya'nin simulacrasi yani dikili taglariyla iliskilendirir. $imdi
bunlarin, Kervadelde bulunan bir kopyasinda Gallo-Romen do-
neminde oyulmus dért algak kabartma vardir. Bunlardan birinde,
daha kiigiik ¢ocuksu bir figiirle birlikte tanr1 Merkiir tasvir edilir.
D’Arbois, oglu Cuchulainn ile tanr1 Lug’u temsil ettigini varsayar.
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Bu teshisler ne kadar cezbedici olsa da nispeten zayif kanitlara ve
tesadiifi durumlara dayandiklarini itiraf etmek gerekir. Zira son
derece siipheli bir taraflar1 vardir.
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I1. Fionn ve Féinn

Tarih yazarlari, Fionn ve adamlar1 Féinne tarihsel bir boyut kazan-
dirip belirli bir tarih ve soy verdiler. Ancak varliklar1 6limsiizdiir
ve ekseriyetle halkin kahramanlara iligkin diisiincelerinin iiriini-
diirler. Bir zamanlar insan olsalar da hakkinda higbir yazili kaydin
kalmadig1 bir donemde yasamislardir. Ana hikayelerinin bir iske-
leti vardir ve hikayede bazi olaganiistii olaylara rastlanir. Destanin
sahip oldugu uzak gergeklik ne olursa olsun, yogun bir sekilde ha-
yal iiriinleriyle oriilmiistiir. Dolayisiyla Féinn hakkindaki herhangi
bir hikayeyi okudugumuzda abartili bir eylem ve sihir diinyasiy-
la karsilagiriz. Tarihsel sema, destanlara higbir sey eklememistir;
daha ziyade, anlatinin belirsiz kisiliklerine bir tarih, isimler ve
uzun bir soy dizisi atfedilmis gibidir. Bu durum fantezi severler
i¢in halk hikayesini bozsa da siradan zihinleri memnun edebilir.

Tarihsel semanin izlerine, Gilla Caemhain’in kronolojik sii-
rinde (1072) ve Tighernach Yilliklar'nda (1088) rastlanur. Ikincisi,
Féinn'i Irlanda’y1 savunan kiralik bir milis olarak resmetmektedir.
Bu milis, her biri bir komutanla birlikte ti¢ bin adama sahip yedi
lejyondan veya Fiannadan (ayrica Féinn, tam olarak “birlikler” de-
mektir) olusur. Leinster ve Meathli Féinn, destanlarimizi olustu-
rur: sonraki sefleri Cumhal, Goll (Morna klanindan) ve Fionn olan
Baoisgne klani. Bize onlarin silahlari, kiyafetleri, ayricaliklar1 ve
saflarina kabul edilme kosullar1 anlatilir (bazilar1 neredeyse insa-
niistiidiir). Ogrendigimize gore haraglar1 o kadar agirlagir ki kral
ve halk ayaklanip onlar1 Cnuchada bozguna ugratirlar. Burada Fi-
onn’'un babasi Cumhal hayatimi kaybeder. Daha sonra rakibi Goll,
Féinn'in basina geger ardindan Fionn lider olur ama yeni iddialari-
nin sonucu olarak, Féinn nihayet Gabhrada yok edilir.

Birgok Féinn hikayesi, kendilerine erken bir dénemde uygu-
lanan bu semayla renklendirilir. Yine de ona yapilan en eski refe-
ranslarin yani sira, yaratici yoniin daha sonra oldugu kadar giiglii
oldugunu gosteren hikéayeler veya imalar buluyoruz. Cok erken bir
tarihte Fionn literatiirii o kadar iyi biliniyordu ki sadece kisilerine
veya olaylarina atifta bulunmak yeterliydi.
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Son donemlerden bir yazar, Fionn’un aslen, Kuzey Leinsterda
yasayan ve siirekli olarak Firbolglar ve Fir Domnann ile iligkilen-
dirilen Galidinlere tabi bir irkin bir kahramani oldugunu 6ne sii-
rityor. Bunlar Irlandadaki Kelt 6ncesi niifustan geriye kalanlar gibi
goriiniiyorlar ve kotii nitelikleri nedeniyle, etkili biiyii giiglerine
sahip olmalarina ragmen, genellikle hor goériiliirler. Bu durum, fa-
tihlerin yerli irklary, eger ikinci derece insanlarsa, genellikle iistiin
biyiiciiler olarak gormelerine benziyor. Bu Fiannalardan Fionn
(ad1 “beyaz” anlamina gelir ve fianna ya da féinn ile higbir ilgisi
yoktur), gercekten var olsun ya da olmasin, sef olarak kabul edili-
yordu. Bir on yedinci yiizy1l yazar1 olan Mac Firbis, Fionn'un Ga-
liéin kabilesinin bir pargasi olan Ui Tarsig’in boyundan oldugunu
soyleyen daha onceki bir yazardan alint1 yapar. Baoisgne klanin-
dan babasi Cumhal, Fionn'un Cocukga Islerinde (Macgnimartha
Finn) bas Fiann (Fiannuigeacht) olmak i¢in Cnuchada Uirgreann
ve Morna klaninin destekledigi Luagni klani (her ikisi de tabi ka-
biledir) ile miicadele ederken anlatilir. Yiice kral (Ardri) Conn, yal-
nizca savagla ilgili daha sonraki anlatilarda devreye girer. Tarihsel
anlays, aksi halde efsanevi olan bu anlatinin girisini renklendirse
de bu anlati, 6zellikle Fionn daha sonra Uirgreann klaninin iiye-
leri tarafindan oldirildiigi igin ¢ikan klan savaglarina dair arta-
kalanlara dayaniyor gibi goriiniiyor. Conn, artan popiilaritesiyle,
diger Irlanda kabilelerine, 6zellikle Ulster kabilelerine kars: sava-
san bir Leinster irlanda kahramani olmugtur. Ancak birgok yerel
gelismeyle birlikte, Kelt halki arasinda Irlanda'nin biiyiik bir bélii-
miine yayllmis olan Fionn hikayesi, hdkim kabilelerin edebi sinifi
tarafindan orta irlanda déneminde benimsendi. Zira onlar daha
onceki bir donemde Ulsterlilerden Cuchulainn destanini devral-
mislardi. Irlanda tarihini ¢agdas olaylara ve kendi hirslarina gére
yeniden yaziyorlards; boylelikle onlara siirekli gelisen bir edebi
yap1 kazandiran Fionn efsanesini degistirip yeniden sekillendirdi-
ler. Fianna’nin zorunlu hizmeti, hayali yiice krallarin yonetimin-
de olduk¢a gelismis bir milis giicii haline geldi. Fionn'un ikinci
ve iigiincii yiizyillarda bu hitkiimdarlarla (Conn, Cormac, Art ve
Cairbre) iligkili hale geldigi hikayelerin yiikselisi buradan kaynak-
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lanir. Fianna, yabanci istilasina karg1 irlanda’nin savunucusu oldu;
Iskandinavlarla savagstilar, irlanda'nin digina bile giktilar ve Avrupa
veya Asya krallarini yendiler.

Fionn asl itibariyle, Cumhal gibi, Kelt olmayan bir irkin ideal
kahramanlariydi ve bunlar Almhada (Allen Tepesi) yasiyordu. Bu-
nunla birlikte, 6ncelikle boyle bir irkin zorunlu hizmetiyle, ikincil
olarak daha sonraki efsanevi ulusal milislerle iligkili tarihi gahsi-
yetler olma egilimindeydiler; ama buna ragmen, efsaneler dongii-
sti siirekli olarak genisletilirken, bagindan sonuna kadar efsanevi
bir yonleri vardi. Fionn'un oglu Oisine Féinn hakkinda pek gok
siir atfedilir. Dolayisiyla, geleneksel olarak sanat egitimi alan ve
bilgi somonunu yiyen babasinin yerine ziimrenin gairi olarak go-
riilmiis olmahdir. Oisin’in oglu Oscardan cesur ¢ok az kisi vardur.
Fionn'un yegeni Caoilte mac Ronan, ¢abukluguyla iinliidiir; tam
hizina ulagtiginda iig kisi gibi goriiniir ve hizli mart riizgarini gege-
bilir. Diarmaid ui Duibhne’nin bir “giizellik beni” (ball-seirc) var-
dir ve onu goren higbir kadin, “kadinlarin sar1 sagli Diarmaid”inin
“is1kl1 gehresine” karg1 koyamazdi. Fionn'un 6nce diigmani ve son-
radan arkadagi olan ama 6liimiiyle sonuglanan bir kan davasinin
basladig1 Morna klanindan Goll, muhtemelen ayr1 bir destanin son
derece giigliy, asil ve cesur ideal savaggisidir. Conan Maol da Morna
klanindandir ve babasi, Cnuchada Cumhal’in 6ldiiriilmesine yar-
dim eder. Fionn buyiizden daha sonra ona bir eric yani para cezasi
verir. Féinnden olmasina ragmen, siirekli olarak kiifiirla bir dille
talihsizliklerine sevinir. “Féinn’in yikicisi ve son derece huzursuz-
luk yaraticis1” olan bu Kelt Thersitesinin ciiretkarlig1 ve pervasiz
cesareti nedeniyle bagi siirekli olarak beladadir (“Conan’in geytana
dedigi gibi, pengeye penge ve seytan en kisa tirnaklar1 alir”). Daha
sonraki anlatilarda daha ¢ok bir ¢izgi roman karakteri olarak go-
riiniir. Korkung Elli MacLugach da 6ne ¢ikan bir figiirdiir. Bilge
kahin, riiya yorumcusu ve sair Fergus True-Lips de 6yledir. Di-
gerleri gelip gegicidir, bu kahramanca destanin nefes kesici etkisi
bu ziimrelerin etrafinda doéner. Mesguliyetleri genis ¢apta ¢akigir;
onlar hakkinda anlatilanlar Cuchulainn destanininkiler gibi, ge-
nellikle bezdirici ve tirkiitiiciidiir. Fionn’un bir tepenin zirvesinden

152



Kahraman Mitleri

gozetledigi zorlu avlar, son derece romantik bir giizellik esliginde
keyifle tarif edilir. Ormanlar, dereler, akarsular veya hos vadilerde
avlanilir. Son olarak sevisirler ¢iinkii bu savasgilar sefkatle ve ikna
edici bir yetenekle kur yapabilirler. Muazzam giigleri ve biiytikliik-
leri (kafataslarindan bir tanesi, oturmusg bir insan kadar yer tutar)
onlar1 ciliz insan irkindan farkl kilmaktadir. Yine de ilahi koken-
li olmalarina ragmen 6liimsiiz degildirler. Caoilte bir tanrigadan
soz eder: “O, solmayan ve ebedi Tuatha Dé Dananndandir; bense
oliumlii ve gegici Miletlilerin gocuklartyim.”

Cuchulainn efsanesinde belirli sayida hikaye varken ve belirli
bir tarihten sonra oldugu gibi kalmigken, Fionn dongiisiine siirekli
bir seyler eklenmistir. Nispeten yakin zamanlara kadar yeni hika-
yeler yazildy, yeni olaylar uyduruldu veya mevcut halk hikayelerin-
den veya destanlardan 6diing alindi. Yine, Cichulainn destanindan
farkliolarak, Fionn dongiisii ¢ok sayida siir igerir; birincisinde edebi
hikayelerinin halk hikayesi yorumlari ikincisinden daha azdir.

Fionn'un atalarimin soyu Cumbhal ile baglar. Cocuk¢a Islerde,
Morna'nin sefi oldugu klanin yardimiyla Luagni klaniyla savaga
girerken tasvir edilir. Morna’nin oglu Aodh savagta 6nemli bir rol
oynar. Daha sonra Goll (Tek Goézlii) adiyla 6ne gikar ¢iinkii orada
bir goziinii kaybeder; Cumhal da onun darbesiyle 6liir. Leabhar na
hUidhrede savagin farkli bir anlatimi bulunur. Burada, bir Druid
olan Tadg, ayn1 zamanda bir Druid olan babasi Nuadamin kalesi
Almha’nin varisi olur. Cumbhal, Tadg’in kizi Muirne ile evlenmek
ister ama kiz reddeder. Zira Tadg onun yiiziinden Almha’y1 kay-
bedecegini 6ngoriir. Cumhal kiz1 kagirinca Tadg, yiice kral Conna
sikdyette bulunur. Kral, Cumhal’a kizdan vazge¢mesini veya tilkeyi
terk etmesini emreder. Ancak Cumhal bunu reddeder ve bir ordu
toplayarak Conn’un adamlariyla savagir. I¢lerinde Uirgreann, Mor-
na ve Goll da vardir. Cumhal, Goll'u 6ldiiriir. Cumbhal ile Goll'un
torunlari arasinda bu yiizden bir kan davas ¢ikar.

Tadg ve Nuada'ya Druid denilse de Nuada bagka bir yerde
Tuatha Dé Danann’in bir iyesidir ve muhtemelen Mag-Turedde
savagan tanr1 Nuadadir. Tadgin hem ilahi bir konut hem de bir
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kale olarak kabul edilen Almha'nin sidinden oldugu séylenir. Do-
layisiyla Fionn tanrilarla iligkilidir ve bagka bir gelenek, annesinin
babasi Bracan1 Tuatha Dé Danann’in bir savasgisi yapar. Cumhal,
Galya ve Iskogyadaki yazitlar sayesinde bilinen Camulos isimli bir
tanriyla 6zdeslestirilmistir. Bu tanrinin ismine Camulodunumda
da rastlanir. Camulos, Mars ile es tutuldugundan, o bir savag¢i
tanriydi. Bu, Cumhal'inkine uygun bir karakterdir. Ikincisi Kelt ol-
mayan bir kahramansa ve ad1 Umall olarak okunacaksa bu tespit
yerinde degildir.

Babasinin dliimiinden sonra dogan Fionn, ilk bagta Deimne
olarak adlandirilir. Bodhmbhall ve Liath Luchra, giivenligi i¢in onu
yanlarina alirlar ve Fionn vahsi dogada biiyiitiiliir. Burada daha
¢ocukken bir sansar1 bogar ve baska maceralar yasar. On yagin-
dayken, Liffeyde gocuklarin hurling oynadig: bir kaleye gelir ve
onlar1 yener. Cocuklar onu “adil” olarak nitelendirdiklerinde adi-
nin Fionn (Adil) olmas: gerektigini ama donerse onu 6ldiirmeleri
gerektigini soylerler. Yine de ertesi giin yedi tanesini 6ldiiriir ve bir
hafta sonra yiizmede ona meydan okuduklarinda dokuzunu daha
bogar. Bu olay, Cichulainr’in ilk eylemlerindeki bir olay1 andirir-
ken, digerinde, muhtemelen daha sonraki anlatilarda mag, gocuga
“Fionn” adin1 veren yiice kral Conn’'un huzurunda gergeklesir. An-
cak Kadimlerle Soylesi'de bagka bir olay bulunur. Goll, Cumhal’in
6limiinden sonra Féinn'in bagina getirilir. Fionn on yagindayken
Conn’a gelir ve onunla barigmak ve onun hizmetine girmek istedi-
gini agiklar. Conn simdi ona hakli mirasini teklif eder. Fionn, her
yil peri miizigiyle herkesi uyutan ve ardindan kaleyi atese veren
Tuatha Dé Dananndan Aillen mac Midhna tarafindan yakilmak-
tan Tara’y1 kurtaracaktir. Fionn, babasinin yoldaslarindan biri ta-
rafindan kendisine verilen bir silahin sihirli giicii sayesinde miizi-
ge yenik diismez. Ayrica mantosu ile Aillen’in agzindan ¢ikan alevi
savusturur ve kafasini kesmeyi bagarir. Boylece Goll'un pozisyonu
ona verilir, Goll siirgiine gitmek yerine onunla arkadas olur. Leab-
har na huidhre’de anlatildigina gore Cumbhal’in 6liimiiyle ilgili ola-
rak Conn, Moirne’ye kiz kardesi Bodhmhall'a (Fionn onun evinde
dogmustur) gitmesini tavsiye eder. Fionn daha sonra Tadg’a teke
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tek veya pek ¢ok kisiyle déviigmek iizere meydan okur veya Cum-
hal'in 6liimii igin diyet 6demesini ister. Tadg bir hiikiim talep eder
ve Almha’y1 Fionna birakmak zorunda kalir. $imdi Fionn ile Goll
arasinda barig saglanir.

Fionn'un “bilge bagparmagi” hikdyesi bazi yorumlarda bu
doneme aittir. Fionn, siir sanatin1 6grenmek igin yedi y1l boyunca
kendisine dogaiistii bilgi (bilge somon) aktaracak olan bir somon
balig1 yakalamaya ¢aligan Finnécese gider. Finnéces, balig1 yakala-
diktan sonra Fionna onu pisirmesini sdyler ama balig1 tatmasini
yasaklar. Finnéces herhangi bir sey yiyip yemedigini sordugunda
Fionn, “Hayir ama bagparmagim yaninca baligi agzima koydum,”
yanitin1 verir. Bunun iizerine Finnéces ona Fionn adim verir,
giinkii kehanet Fionn'un somonu yemesi gerektigini bildirmis-
tir. Fionn balig1 gergekten yemistir. Bundan boyle, bagparmagin
agzina koydugunda bilinmeyen seylerin, dogaiistii bilginin veya
hayvanlarin dilini 6grenmenin bir hayvanin, genellikle de bir y1-
lanin, bir kismini yiyerek edinildigi evrensel fikrine dayanan bu
hikaye, Gwion’un Avagddu’ya yonelik ilhami elde etme hikayesiyle
ve Iskandinav Sigurd’unkine benzerdir. Ciice igin ejderha Fafnir’in
kalbini kavuran Sigurd, parmagin yakar, agzina koyar ve boylece
dogaiistii bilgeligi elde eder. Alman masallarinda bu hayvan Ha-
selwurmdur. Bu, findik agaglarinin altinda yagayan bir yilandir.
Bilgilik agacindan diigsen findiklar1 yiyen Kelt somonuna benzer.
Fionndan bahsedildigi gibi, hikaye ona uygulanan bir halk hika-
yesi diizenidir, ancak bu anlayis nihayetinde, insandan daha iistiin
bilgiye sahip kutsal bir hayvanin ayinle yenerek elde edilen faydal
sonuglara olan inanca dayanir. Amerikan Kizilderilileri, Maoriler-
ve Solomon Adalilarda 6rnekleri vardir. Ayrica dili kendi diline
bagl bir siiriingen ve bir hekimin resimli temsilleri mevcuttur.
Amerikan yerlilerinin asil inandig1 sey sudur: Aday biiyiicii gizem-
li bir su samurunu yakalayip dilini alir ve bir ¢antayla boynuna
asar. Boylece tiim yaratiklarin dilini anlar.

Fionn dogaiistii bilgiyi aradiginda, bagparmagini ¢igner ya
da gelecegi gorme yetenegi verilen diginin iizerine koyar. Boylece
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bilgi parmagina geger. Sidden Culdub, Féinn'in yemegini art arda
li¢ gece ¢alar, ancak Fionn onu yakalar. Fionn, su almak igin ge-
len sidli bir kadini takip eder. Kadin kapiy1 bagparmaginin tizerine
kapatir. Fionn bunu gii¢ bela ¢ikarir. Sonra, onu emdikten sonra,
gelecekteki olaylar: bildigini fark eder. Ancak bagka bir anlatima
gore, bilgisinin bir kismini, Tuatha Dé Danann’in sahip oldugu bir
kuyudan su igerek elde eder.
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Fionn'un gengligi hakkindaki halk hikayesi yorumlari, ayrintilar-
daki farkliliklarla birlikte edebi bicimlere benzer. Cumhal evlen-
mez ¢linkii kehanete gore evlenmesi halinde bir sonraki savasta
olecektir. Yine de kralin kizina agik oldugu igin onunla gizlice
evlenir. Oysa bir Druid, hiikiimdara kizinin oglunun onu tahttan
indirecegini séylemistir, bu yiizden Cumhal kiz1 saklar (halk ma-
sallarinda ¢okga gériilen bir olay). Oliimii yaklagtiginda Cumbhal
annesine ¢ocugunu biiyiitmesi i¢in yalvarir ama ¢ocuk bir gole
atilir. Buradan biiyiikannesi tarafindan kurtarilir. Kadin, bir ada-
ma onlar igin agacta bir oda yaptirir ve sirr1 korumak igin adami
oldiiriir. Cocuk on bes yasindayken, onu bir hurling miisabakasina
gotirir. Oradaki kral, “Bu fin cumhal (beyaz sapka) kim?” diye
bagirir. Kadin, “Ad1 Fin mac Cumbhal olacak,” diye seslenir ve tek-
rar kagar; bunu Odysseus ve Cyclops bagintisiyla (Finnéces’in ye-
rine tek gozlii bir devin gegtigi olay) bagparmak olay: takip eder.
Daha sonra Fionn, yapim asamasinda olan bir dunu diigiiren var-
liklarla savagir ve bu sayede kralin kizini elde eder. Bu varliklarin
oldiirdiigii kahramanlar onun tarafindan hayata geri dondiiriiliir
ve takipgisi olurlar. Iskog tiirkiileri ve halk masali yorumlar1 bu
olaylarin bazilarini kapsar ama mevzu Cumbhal olunca gesitlilik
gosterirler. Cumhal bunlardan birinde Iskogya’ya gider ve Iskandi-
navlar1 maglup ederek orada kral olur ama Irlanda ve Iskandinav
krallari, Irlanda i¢in onun aklini gelerler, onu evlenmeye ikna edip
karisinin kollarinda éldiiriirler. Oliimiinden sonra dogan oglu,
bakicisi tarafindan vahsi dogaya gotiiriiliir. Sonra isim koyma ve
bilge bagparmag olayi gelir. Burada Cumhal’in katili Kara Arcan,
Finnéces’in yerini alir ve sugunu parmagi sayesinde 6grenen Fionn
tarafindan 6ldiiriiliir. Sonunda Fionn hakki olani elde eder. Dogu-
mu ve sonraki tarihi Nutt'un isaret ettigi gibi Aryanlarin “Siirgiin
ve Geri Doniis” formiiliiniin bir 6rnegidir ve diger Kelt 6rnekleriy-
le benzerdir.

Fionn'un Cocukca Isleri’inde Cruithne, Fionn'un karisi olur.
Ancak diger hikayelerde onun bagka esleri veya metresleri vardir.
Kadimlerle Soyleside tanr1 Bodb Dearg’in kiz1 olan karis: Sabia, Fi-
onn’un adamlar1 Goll ve Morna klaniyla savagirken meydana gelen
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katliamin dehsetinden dolay: éliir. Bir Irlanda baladi Dearg’in kiz1-
n1 ayn1 zamanda Oisin’in annesi yapar, ikinci bir kiz ise digerlerin-
den vazgegmesi sartiyla kendisini bir yilligina Fionna teklif eder.
Bundan sonra Fionn’un halkinin yarisindan faydalanacaktir ama
Fionn reddeder. Bunun iizerine kiz, ona qilginhga sebep olan bir
iksir verir. Oisin’in annesi Sabia, bir Druid’in geyige doniistiirdiigii
anlatidaki Saardir. Fionna tanistig) ilk disi yaratikla evlenmesi igin
biiyiiler yapilir ve bu geyik seklindeki Saardir. Ancak bilgisi saye-
sinde onun déniigmiis bir kadin oldugunu anlar. Daha sonra saka-
ginda geyik tiiyii olan bir gocuk bulur. Zira Saar kendi yavrusunu
yalarsa yavru bir geyik seklini alir ama yavru yalanmadiginda in-
san suretinde olur. Yavruyu bir kez bile yaladiginda alnindaki tiiy-
ler bityiir. Bu yiizden adi Oisin yani “Kiigiik Geyik Yavrusu'dur. Bu
olay, birgok halk tiirkiisiinde anlatilir. Ancak bir tanesinde geyik,
bagska yerlerde Blai olarak adlandirilsa da hikayesi birazdan anlati-
lacak olan Grainnedir. Fionn'un bagka bir ilahi ya da peri esi birgok
hayvan sekline biiriinebilir ve bu yiizden Fionn ondan vazgegcer.
Bersanin karis1 Mair de ona 4gik olur ve agk tilsimiyla dolu do-
kuz tane findik yapip yemesi i¢in ona génderir. Ama Fionn, onlar1
reddedip gomer ¢iinkii bunlar “igeni 4sik eden bir tilsstm’dir. Bas-
ka bir agk iliskisi Fionn'un sagini grilestirir. Tuatha Dé Danann’in
demircisi Cuailnge’nin, her ikisi de Fionn'u seven Miluchradh ve
Aine adinda iki kiz1 vardir. Ancak Aine, gri sagh bir adamla asla
evlenmeyecegini soyler. Bunun iizerine Miluchradh tanrlarin
bir gol yapmasini saglar. Orada yikanan herkesin gri olmas: igin
bityii yapar. Bir giin Fionn bir geyik tarafindan bu gole siiriiklenir
ve kiyida oturan bir kadinin yiiziigiinii almak i¢in suya dalmaya
ikna edilir; ama sudan ¢iktiginda, kadin ortadan kaybolmustur ve
kendisi de saglar1 agarmus yash bir adamdir. Féinn, Miluchradh’in
sidine dogru kazarak agagiya iner ve boynuzdan yapilmis bir ka-
dehle gikar. Bu kadeh Fionn'un gengligini geri getirir ama saglar
gri kalir. Conan ise onun talihsizligiyle alay eder. Bir siir, trajik son
olmaksizin, Cichulainn ve Conlaoch olayina kismi bir benzerlik
sunar. Babasina kizgin olan Oisin, bir yilligina gider. Daha sonra
baba ve ogul karsilagir ama birbirlerini tanimazlar. Fionn, Oisine
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bir darbe indirir ve sonra birbirlerine hakaret ederler. En sonunda
aralarindaki bagi fark ederler ve anlagmazlik tathya baglanir.

Fionn'un tazilar1 Bran ve Sgeolan, kendi yegenleridir ¢linkii
Illan, Fionn'un karisinin kiz kardesi Tuirrean ile evlidir. Illan’in
peri karisi Tuirrean’1 av kopegine doniistiiriir. O da bu iinlii tazilan
dogurur. Sonrasinda, Illan Tuirreandan vazgegecegini soyleyince
peri kadini eski haline getirir.

Fionn'un maceralar1 gogunlukla dogaiistii olaylar igerir. Iskan-
dinav veya diger yabanc giigler disinda tanrilar; devler, hayaletler
ve diger fantastik varliklarla savagir. Bu yorum gerektirmeyen bir
anakronizmdir. Bir olayda Fionn, Oisin ve Caoilte, gizemli bir eve
gelirler. Burada bir dev onlarin atlarina el koyup onlara igeri gir-
melerini soyler. Evde iig bash bir cad1 ve gogsiinde gozii olan bagsiz
bir adam vardir. Onlar devin emriyle sarki soylerken, bir yanda
dokuz beden, diger yanda dokuz kafa, uyumsuz bir sekilde ¢18-
liklar atarak ayaga kalkar. Dev, atlar1 6ldiirerek etlerini iivez agaci
dallarinda pisirir ve pigmemis bir kismi Fionna ikram eder, ancak
Fionn yemeyi reddeder. Sonra bir kavga baglar ve Fionn kilicini
giin dogumuna kadar sallar. Bu noktada ii¢ kahraman da bayilr.
Kendilerine geldiklerinde ev ortadan kaybolmustur. Kahramanlar
boylelikle li¢ “hayalet”in, kiz kardesleri Koca Agiz Culenn’in yara-
lanmasinin intikamini alan iig suret oldugunu fark eder.

Uvez Agaglari Peri Sarayrnda (Bruighean Caorthuinn) Fionn,
Lochlann kralin1 maglup edip 6ldiiriir. Ancak oglu Midac ba-
gislayip onu evinde biiyiitiir. Midac ciinii alir. Zira Shannon bo-
gazinin iki yaninda ordularin karaya inebilecegi topraklar seger.
Sonra Fionn ve adamlarini iivez agaglar1 sarayina davet eder. Oi-
sin, Diarmaid ve diger dort kisi disarda kalir. Midac, sarayin tiim
gorkemi kayboldugunda ve Féinn hareket edemez hale geldiginde
saray1 terk eder. Bu arada bir ordu gelir ama Diarmaid ve diger-
leri uzun bir garpigmadan sonra orduyu geri piiskiirtiirler. Diar-
maid, Fionn'u ve digerlerini ii¢ krahin kaniyla serbest birakir. Bir
halk hikayesi yorumunda, Conan’a ulagilmadan 6nce kan biter ve
Conan, Diarmaide, “Ben giizel bir kadin olsaydim, beni en sona

159



Kelt Mitolojisi

birakmazdin,” der. Bunun iizerine Diarmaid, derisi koltuga yapisa-
cak sekilde onu ¢ekip ¢ikarir. Bu hikayelerde biiyiiyle yaratilan ve
safakta ortadan kaybolan eve diger hikayelerde de siklikla rastlanir.

Féinn, Tuatha Dé Danann ile bazen miittefik bazense savag
halindedir. Ancak daha sonraki hikayelerde Tuatha Dé Danann,
tanrisalliklarindan epey bir sey kaybetmis gibi goziikiir. Onlar
neredeyse seytan olarak resmeden bir hikaye vardir. Tuatha Dé
Danann’in sefi olan Conaran, ii¢ kizina avi i¢in Fionn'u cezalan-
dirmasin1 emreder. Kizlar, bir magaranin 6niinde ii¢ kutsal ¢ubu-
ga iplik ¢engeller asip saatin tersi yoniinde dondiiriirler. Bu sirada
igreng cad1 sekline girerek magaranin iginde otururlar ve Fionn'u
ve igeri giren digerlerini sihirle baglarlar. Simdi, Fionn’'un eski diis-
man1 Goll gelir ve cadilar onunla savagirlar. Goll, temiz bir kilig
darbesiyle ikisini ortadan ikiye boler ve tigiinciisii yenildikten son-
ra kahramanlari teslim eder. Ancak daha sonra, kiz kardeslerinin
6limiiniin intikamin1 almak igin yeniden ortaya ¢iktiginda Goll
onu 6ldiiriir ve ardindan Conaran’in sidini yakarak sidin servetini
Fionn’a verir. Fionn da kizi1 ona bahseder. Goll burada, cesur bir
savunmadan sonra Fionn tarafindan kesin olarak 6ldiiriilmesinin
yasini tutan birgok siirde oldugu gibi bir kahraman olarak kabul
edilir. Bunlarda Goll, Fionndan iistiindiir ve Donegal ile Conna-
ught'ta Féinn'in gozde kahramanidir. Sanki merkez figiir oldugu
bolgelerde bir masal dongiisii vardir.

Fionn, tek gozlii korkung bir cadi olan Muireartach ile de sava-
sir. Bu cadinin kocasi okyanus demircisidir, kendisi de Lochlann’in
tivey annesidir. Cads, Féinnden onlarin “zafer kupasini” (igeriginin
onlar1 muzaffer kildig1 kilden bir kap) ele gegirir ama Lochlann
kralinin 6ldiirildiigi bir savastan sonra kupa geri alinir. Ne var
ki cad1 geri doniip Féinn'in bir kismini 6ldiiriir. Fionn da cadinin
altindaki zemini yok eder ve onu 6ldiiriir. Ad1 belki de “dogu de-
nizi” anlamina gelen bu cady, firtinali sularin viicut bulmus hali
olarak kabul edilmistir ve bir yorumda okyanus demircisi, onun
“derin, piiriizsiiz denizde” (bu sanki dinlenmeye ¢ekilen bir firtina
tanimu gibidir) bogulana kadar 6lemeyecegini soyler. Yere indiril-
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diginde suyun, i¢i bos bir alana hapsolmus oldugu gibi bir izlenim
uyandirir ve durum buysa bu hikéye, Keltlerin yiiksek gelgitlerde
silahlarin1 kullanarak “dalgalarla savagma” ayininin romantik bir
uyarlamasidir.

Lochlann krali bu caduyla iliskilendirilirken o ve Lochlannli-
lar, dogu denizini gegerek Irlanda’y1 isgal eden ve Fionn'un sihir-
li egyalarini, képeklerini veya karisini ele gegiren Iskandinavlarla
neredeyse bir tutulurlar. Yine de onlarda genellikle dogaiistii bir
seyler vardir. Bu nedenle, muhtemelen Iskandinavlar Irlanda’ya
gelmeden 6nce, Lochlann insaniistii insanlariyla dogaiistii bir bol-
geydi. Rhys, buray1 Gallerlilerin Llychlyn’i (géllerin veya denizin
icinde gizemli bir iilke) ile bir tutar. Bu yiizden Fionn'un miica-
delesi denizle iligkili dogaiistii varliklarla olacaktir. Bu, Muirearta-
ch'in agiklamasiyla uyumlu bir yorumdur.

Fionn bir defasinda, yaninda arkadaghk kurdugu dev Seach-
ran oldugu halde, devden nefret eden annesi ve erkek kardesinin
kalesine gotiiriiliir. Dans ederken Seachran, ¢atidan sarkan tiiylii
bir pencge tarafindan yakalanir. Ancak Fionn'un annesini kendisi
i¢in hazirlanan kazanin igine atarak kagar. O ve Fionn kagarlar. Fi-
onn'un erkek kardesi onlar: takip edip Seachran 6ldiiriir, Fionn da
onu 6ldiiriir. Fionn bagparmagindan, savasgilar tarafindan koru-
nan bir yiiziigiin, iistiinden ii¢ kez igenleri iyilestirecegini 6grenir.
Diarmaid ytiziigii alir ama Seachran’in karisimin o6ldirdiigii savas-
¢ilar tarafindan takip edilir; ardindan dev hayata doner.

Diger hikayeler, biiyiilii veya korkung hayvanlarin avlanma-
sindan bahseder. Oisin, Balor domuzu tiiriinden biiyiik bir domu-
zu Oldiriir. Bu hayvan insanlar ve tazilar igin bir haftalik yiyecegi
kargilar. Bu arada, sidelerden biri olan Donn, Aodh’un sidinden
yiiz geng kizi alip gotiiriir. Aodh’un Donna gizlice 4sik olan karis
kizlar1 geyige doniistiiriir ve sevgisine karsilik vermeyince Donn’u
geyige donustiiriir. Bu sekle biiriinen Donn, Féinn'in onu alt ede-
meyecegiyle 6viiniir. Ancak yanina Bran ve Sgeolan’ alan Oisin,
zorlu bir karsilagsmada onu 6ldiiriir. Bagka bir hikdyede, silahlarin
yalnizca siyirabildigi devasa bir yabandomuzu birgok tazi 6ldiiriir
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ama sonunda, “dagh koyli” ortaya ¢iktiginda Bran domuzu kor-
feze gotiiriir. Bu koylii domuzu alip gotiiriir ve Féeinn'i kendisini
takip etmeye davet eder. Bir side ulagirlar, burada kéyli, domuzu
yakisikli bir gence, ogluna déniistiiriir ve sidde pek ¢ok giizel ka-
din ve soylu geng vardir. Bu koyli, sid krali Eannadir. Karis: ise
Manannan’in kizidir. Fionn, kizlar1 Sgathach ile bir yilligina evlen-
meyi teklif eder ve Eanna, avin Fionn'u side getirmek igin ayar-
landigin1 soyleyerek kizi vermeyi kabul eder. Bunun iizerine ona
ve adamlarina hediyeler verilir. Gece vakti geldiginde Sgathach,
arpla uyku getirici bir melodi galar. Bu melodi Fionn ve digerleri-
ni uyutur. Sabahleyin kendilerini sidden ¢ok uzakta bulurlar ama
hediyeler yanlarindadir. Bununla birlikte gecenin heniiz gelmedigi
anlagilir. Bu, Nera hikdyesindekiyle kiyaslanmasi gereken bir olay-
dir. Féinn’in cazibe ve sihirle iistesinden gelinmesi, bu hikayelerde
sik¢a goriilen bir olaydir.

Gilla Dacker ve Atimin Hikdyesi'nden (Ghilla Dhecairde Torui-
ghecht) daha 6nce bahsedilmisti. At, bes Féinn mensubuyla birlikte
ortadan kaybolduktan sonra, Fionn ve adamlar1 onlar1 denizagir1
tilkelerde ararlar ve bir uguruma ulagirlar. Diarmaid, Manannan’in
sihirli degneklerinin yardimiyla buray tek bagina tirmanur. Bir ku-
yuyla karsilasir ve kuyunun suyunu iger. Bunun iizerine bir biiyii-
cii ortaya ¢ikar, onunla déviisiir ve sonra kuyunun iginde gézden
kaybolur. Bu, birkag giin tekrar eder, ama sonunda Diarmaid onu
kollar1 arasina alir ve birlikte kuyuya atlarlar. Diarmaid, burada
kendisini kocaman bir iilkede bulur ve pek gok diisman ordusunu
yener. Ama bir dev ona daha giizel bir iilkeye, Tir f6 Thiunna yani
“Dalgalarin Altindaki Diyar”a gelmesini tavsiye eder. Buras: bir
tiir tanrilar diyaridir. Diarmaid burada krallara yakisir bir sekil-
de agirlanir. Buranin kral bityiiciidiir. Dev ve halkinin biiyiicily-
le kan davasi vardir. Elysium’un diger hikayelerinde oldugu gibi,
sakinleri birbirleriyle savagir. Bu arada Fionn ve adamlar1 Sorcha
Kral ile karsilagir ve diger hiikiimdarlara verdigi savasta ona yar-
dim ederler. Bunlar arasinda Yunanistan krali da vardir. Fionna
asik olan kizi Taise, Fionn onun erkek kardesini 6ldiirdiigiinde ona
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daha da hayranlik duyar! Kiz kimseye belli etmeden Fionna ka-
¢ar ama kralin kaptanlarindan biri onu yakalar. Kisa siire sonra,
Fionn ve Sorcha kral, aralarinda Diarmaid’in de bulundugu bir
ordunun kendilerine yaklastigini goriirler. Diarmaid, Gilla'nin Va-
atler Diyarr'min krali Alchad’in oglu Abartach oldugunu ve Conan
ile digerlerinin onun elinden kurtarildigini Fionna bildirir. Goll ve
Oscar simdi Taise’yi Yunanistandan Fionn'a getirir ve Abartach’tan
tazminat istenir. Conan, tazminatin Abartach’in karis1 da dahil ol-
mak iizere on dort kadindan olugmasini ister. Ama Abartach sihirli
bir sekilde ortadan kaybolur ve Conan 6diiliinii alamaz. Romantik
olaylar1 siradan bir sekilde ele alan hikayede, mitoloji ve sonra-
ki tarihi olaylar birbirine karigtirilmaktadir. Tir fo Thiunn, Sorcha
ve Vaatler Diyarrnin tanrilar diyarinin bir pargasi oldugunu asla
unutmadan, bunu yapmak igin elinden gelenin en iyisini yapar.

Kadimlerle Soyleside, Féinn'in Elysium halkina yaptig yar-
dimlarin diger birka¢ drnegine rastlanir. Féinn, sakinleri Donn ve
Midir’in diger ¢ocuklarindan olugan bir side kadar bir geyigi ko-
valar. Féinn, Amcalar1 Bodb Dearg, Tuatha Dé Danann'in efendisi
olunca Midir’in ¢ocuklarindan rehineler ister, ancak onlar bunu
reddeder ve Bodb'un Midirden intikam almasini 6nlemek igin
tenha bir sid ararlar. Ancak Tuatha Dé Danann, her yil buraya ge-
lip onlarin adamlarini 6ldiiriir, geriye yalnizca yirmi sekiz tanesini
birakir. Kadinlarindan biri Fionn'un yardimini almak igin bir ge-
yik yavrusu olarak onu side yonlendirmistir; domuz ise Pryderi’yi
biiyiilii kaleye gétiiriir. Féinn, Bodb, Dagda, Oengus, Ler ve Mor-
rigan’in ¢ocuklar1 da dahil olmak iizere bir dizi tanriya kars1 savas-
ta Midir'in ogullarina yardim eder ve tanrilarin ¢ogu 6ldiiriiliir.
O yil iginde ii¢ savag daha yapilir, Féinn yardim etmek igin kalr.
Oscar ve Diarmaid yaralanir ve Donn’un tavsiyesi iizerine Fionn,
tanrilarin hekimini ele gegirip yaralarimin iyilestirmesini saglar;
ardindan Midir’in ogullar baris i¢inde yasayabilsin diye Tuatha
Dé Dananndan rehineler alinir. Caoilte bunu yiizyillar sonra Aziz
Patricke soylemistir ve Donn'un kendisi ortaya gikip azize saygi
duydugunda anlatis1 heniiz bitmemisti. Eski tanrilar, bu tiir hika-
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yeleri derleyenler veya aktaranlar i¢in hla gizemli insanlardir. An-
cak kahramanlar tarafindan maglup edilebiliyorlardi ve azizlerle
iyi iligkiler iginde olabilirlerdi. Aziz Patrick doneminde bile, side
veya Tuatha Dé Danann, fani diigmanlar tarafindan rahatsiz edi-
liyordu ama yasli ve yorgun haliyle Caoilte onlara yardim etmis
ve 6diil olarak hastaliklar iyilegmistir. Ustelik uzun zaman énce,
tanr1 Ler'in dogaiistii kusunu 6ldiirmiistii. Bu kus, sidde her gece
yikima sebep oluyordu ve Ler bunun intikamini almak igin geldi-
ginde Caoilte onu 6ldiiriir. Dolayisiyla, Hiristiyanlik doneminde
sadece birbirleri tarafindan degil, kahramanlar tarafindan da 61dii-
riilmeleri miimkiin oldugu diisiiniilen tanrilar vardi.

Bununla birlikte tanrilar bazen Féinne yardim ederler ve Fi-
onn’un ilahi soyunu goz 6niinde bulundurursak bu gayet normal-
dir. Diarmaid, Manannan ve Oengus’un 6grencisidir ve onlarin
himayesi altindadir. Ayrica Oengus ona yardim eder. Oengus, Cor-
mac mac Art ile girdigi bir miinakasada Fionna yardim eder. Cor-
mac, Conn'un Cumbhale karg1 kazandig: zaferle ilgili onunla dalga
geger. Bunun iizerine Fionn ve digerleri Oengus’la olan ¢ekisme-
lerinden vazgegerler (bunun nedeni bilinmiyor) ve Fionn, Tara’ya
kars bir saldirida onlara rehberlik yapar. Savasa yardim eder ve ga-
nimeti tek bagina alip gétiiriir. Yine Féinn zor durumdayken, dev
gibi bir varlik onlara yardim eder ve onun side sefi oldugu ortaya
¢ikar. Dindsenchas'ta anlatilan bir hikdyede, sidli Mongan'in kizi
Sideng, Fionn’a altin zincirli yass: bir tag getirir ve Fionn bununla
ti¢ diigmanim 6ldiirir. Féinne ait diger sihirli seyler bir zamanlar
tanrilarin miilkiidiir. Manannan’in turna derisinden yapilmig bir
“turna ¢antasi” vardir; bu kus, kiskang bir rakip tarafindan déniis-
tirilmiis tanrica Aoifedir. Manannan, hazinelerini orada saklar
ancak bunlar yalnizca tam gelgit oldugunda gériilebilir. Bu ¢antayi
Cumbhal sahiplenir. Daha 6nce bahsedilen Manannan’mn sihirli kal-
kani Cumbhal ve Fionn'un mali olur. Tuatha Dé Danann’in Féinne
yardim ettigi Ventry Muhaberesi (Cath Finntraga) hikayesinde si-
lahlar Fionna, Nuada'nin oglu Tadg'in sidinden Druid biiyiileriyle
“day1” Labraid Lamfhada tarafindan gonderilir. Bu silahlar, ates
toplari firlatir. Digerleri bir demirci ve iki erkek kardesi (Roc ve sa-
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dece bir bacagi ve bir gozii olan okyanus ustasi) tarafindan déviiliir.
Bu varliklarin Iskandinavlardan mi1yoksa eski Kelt mitolojisindeki
dogaiistii karakterlerden mi alindig1 belirsizdir. Fionn'un Vaatler
Diyarrnda sihirli bir baghg da vardi. Baghk i¢in soyle deniyordu:
“Onu ¢evirip degistirdikge tazi, insan ya da geyik olacaksin.”

Artik biitiin dongiiniin en hareketli kismina geciyoruz: Di-
armaid ve Grainne’in Pesinde (Toruigheacht Dhiarmada agus Gh-
rdinne). Bu, pek ¢ok mitolojik ima, birtakim halk siirleri ve halk
hikayelerini iceren ve ilk donem Kelt edebiyatina gok sayida atif
yapilan bir konudur. Burada yalnizca kisa bir 6zeti verilebilir ama
edebiyati en iyi seviyede 6grenmek isteyen herkes hikayenin kendi-
sini okumalidir. i1k kayitlar, Grainne ile evlenmek isteyen Fionn’un
gorevlerini yerine getirmek zorunda olusunu anlatir ama bunlarn
basarip Grainne ile evlenince kiz Diarmaid ile kagar. Daha uzun
anlatida, Fionn ve arkadaglar1 Grainne'i istemeye geldiklerinde kiz,
Oisin ve Diarmaid disinda hepsine bir uyku iksiri verir. Her iki-
sinden de art arda onunla kagmasini ister. Teklifi kabul edilmeyen
Grainne, Diarmaid’in giizelligine deliler gibi vuruldugu igin onu
kagmaya zorlar. Diarmaid, istemese de onunla kagmak zorunda
kalir. Hayal kirikhigina ugrayan talip Fionn bunu 6grenince onlar1
takip eder ve bir ormanda onlara rastlar. Bu sirada Diarmaid, Gra-
inne’yi 6pmektedir. Bu noktada tanr1 Oengus onlar1 gériinmeden
gotiirmek icin ¢ikagelir. Diarmaid yardimini reddedince Oengus,
Grainne’i ahip gétiiriir; kahramanimizsa zekasini kullanarak kagar.
Fionn; Oengus ve Diarmaid ile tanigtig1 icin kalbi neredeyse ag-
zindan ¢itkan Grainne’ye ulagtiktan sonra, tanridan tavsiye alir ve
daha sonra yanlarindan ayrilir. Peslerinden gonderilen kuvvetler
Diarmaid tarafindan etkisiz hale getirilirken, onlar Fionn'un pe-
sinden kogsmaya devam ederler. Fionn, uzun siire Grainnee karis
gibi davranmaya razi olmaz. Ancak karisinin sitem ettigini duydu-
gunda boyle davranir. Fionn, babalar1 Cumhale karsi savasta yar-
dim etmis olan iki savagcidan ceza olarak ya Diarmaid’in kafasim
ya da Dubhros’un iivez agacindan bir avug bogiirtlen talep eder.
Savasgilar Diarmaide geldiginde, onlarla uzun siire goriisiir ve so-
nunda onunla savagmaya kararl olduklar igin ikisini de baglar.

165



Kelt Mitolojisi

Hamile olan Grainne bu harika meyvelerden ister, bunun iizerine
Diarmaid dev muhafizlar1 6ldiiriir ve savas¢ilar1 meyvelerle bir-
likte Fionna gonderir. O ve Grainne daha sonra agaca tirmanir ve
Fionn geldiginde, Diarmaid’in kafasin1 kesecek kisiye biiyiik 6diil-
ler teklif eder. Oengus tekrar ortaya ¢ikar ve Féinnden dokuz kisi
agaca tirmanip 6ldiirildiigiinde Oengus, her birine Diarmaid’in
formunu verir ve cesetleri yere atar, gercek suretleri ancak kafala-
r kesilince geri gelir. Oengus simdi Grainne€’i sihirli mantosunun
icinde Brug na Boinne’ye tagir. Diarmaid, Féinn ¢emberinin gok
uzaginda mizraklarinin saplarina bir kus gibi konar ve ona kars: ¢1-
kan herkesle savasir. Bagislanmak igin yalvaran Oscar, Oengus’un
sidine kadar ona eslik eder. Bu arada Fionn, Vaatler Diyarr'ndaki
bakicisindan yardim ister ve kadin Féinn'i bir sis bulutuyla sarar,
kendisi de bir niliifer yaprag izerinde, Diarmaide ok attig1 bir de-
likten geger. Fionn yenilmez mizragini (gai Dearg) delikten igeri
firlatip cadiyi 6ldiiriir. Bunun iizerine Oengus, Fionn ile Grainne’i
elinde tutmasina izin verilen Diarmaid arasinda baris1 saglar.

Bununla birlikte Fionn, Diarmaidden 6ciinii almaya devam
eder. Diarmaid, bir gece uykusunda tazi havlamasi duyar. Tazinin
pesinden gitme imkén1 vardir ¢iinkii bu, s6z konusu sesi duydu-
gunda her zaman takip etmesi gereken geasalarindan biridir. Ama
Grainne, Oengus'un dostluguna ragmen bunun Tuatha Dé Da-
nann’in isi oldugunu soyleyerek onu engeller. Yine de giin 15181nda
gider, Grainne’in arzusuna ragmen Manannan’in kilicini ve gai de-
arg almay1 reddeder. Fionn, Ben Gulbanda ona Gulban yabando-
muzunun her zamanki gibi bos yere avlandigini séyler. $imdi Di-
armaid i¢in domuz avlamak tabudur ¢iinkii babasi Roc’un oglunu
Oengus’un sidinde 6ldiirmiistiir ve Roc, cesedi bir domuza doniis-
tirmiigtiir. Bu domuz Diarmaid ile ayn1 yagam siiresine sahiptir.
Oengus simdi ondan yabandomuzu avlamamasini rica eder. Ancak
Diarmaid, Fionn'un hileleriyle bu duruma getirildigini anlasa da
Gulbann domuzunu yani déniigiim gegirmis ¢ocugu oldiirmeye
karar verir. Ardindan gelen biiyiik avda “yash vahsi sihirli domuz”
oldiirilir ama 6lmeden 6nce kahramani 6liimciil sekilde yaralar.
Diger yorumlarda Diarmaid yaralanmaz ama Fionn, uzunlugunu
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o6grenmek i¢in ona domuzu yiiriitmesini sdyler. Bunun iizerine
Diarmad’in topuguna giren bir kil 6liimciil bir yaraya sebep olur.
Diarmaid 6lmek iizereyken Fionn onunla alay eder. Diarmaid su
diye yalvarir ¢iinkii Fionn'un elinden su igenlerin her tiirlii yaras
iyilesir. Fionn, Diarmaid’in onun igin yaptig1 her seyi hatirlar bu
sirada Oscar da onun igin yalvarir. Fionn bir kuyuya gidip eliyle
su getirir ama yavag¢a damlamasina izin verir. Diarmaid ona tek-
rar yalvarir. Fionn bir kez daha su getirir ama her seferinde suyu
birakir. Lug’'un Brana davranisinda oldugu gibi kahramana kars
acimasizdir. Boylece Diarmaid 6liir ve herkes yas tutar. Oengus da
onun yasini tutar, 6liimii hakkinda kederli bir sekilde sarki soy-
ler. Onu hayata dondiiremediginden cesedi sidine gétiiriir, boylece
Diarmaid onunla her giin biraz konusabilsin diye cesede bir ruh
iifler. Grainne’in ogullarina Diarmaid’in intikamini aldiracagim
bilen Fionn, daha sonra korkar ve gizlice ona gider ama kétii s6z-
lerle karsilanir. Bununla birlikte nazik, sevgi dolu konugmasinin
bir sonucu olarak, “onu ikna eder ve kizin ruhunu elde ederek gon-
linden gegeni elde eder” Grainne, Fionn'un karisi olur. Fionn ile
ogullar1 arasinda baris: saglar ve ogullar1 Féinne kabul edilir.

III. Richarddaki bir sahneyi andiran giiliing sonucuyla bu tra-
jik hikdye boyle sona erer. Bununla birlikte Takip hakkinda bir halk
sarkisi, Diarmaid’in kiz1 Everytach’in erkek kardeslerini ¢agirdigi-
n1 ve Fionn ile savastigini, onu ciddi sekilde yaraladigini, Fionn'un
dort yil boyunca iyilesmedigini anlatir. iskog dilinde yazilmug bir
Galler halk masalinda Grainne, Diarmaid ile birlikteyken, yash
bir adamla onu 6ldiirmek i¢in komplo kurar ama affedilir. Fionn,
akint1 yoniinde yiizen talaslarin arasinda Diarmaid’i goriir ve av
¢1ghg1 atar. Kahraman buna cevap vermek zorundadir. Daha sonra
yabandomuzu onu 6ldiiriir. Dindsenchas’taki bu olay Oisin hak-
kindadir. Oisin, Fionn'un diigmanlar tarafindan yakalanir ve bir
magarada saklanir. Oradaki varligs, onu kurtaran Fionna ayn1 ge-
kilde s6ylenir. Halk sarkisi yorumlari, Diarmaid’in sitemlere veya
kendisine yapilan biiyiilere ragmen, Grainnee karisi gibi davrandi-
gin1 kabul etmez ve Fionn, gostergelere ragmen masumiyetini ve
sadakatini ancak 6limiinden sonra fark eder. Gelenekte, bu takipten
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A«

uzun yillarbahsedilir ve Irlandadaki mezar anitlar1 hala “Diarmaid
ve Grainne yataklar1” olarak bilinir. Takiple ilgili baz1 olaylar ayr1
ayr1 da anlatilir. S6zgelimi, bir hikdyede yash bir kadin, ifti Fi-
onna ihbar etmesinin ardindan giftin, iginde giizel giysileri olan
bir adam (tanr1 Oengus) bulunan bir tekneyle kagtiklarini anlattir.

Fionn ve Goll arasindaki nihai kavga igin gesitli sebepler veri-
lir. Ama sonunda Goll, bir deniz kayaliginin iizerinde korfeze sii-
riiliir. Yaninda sadece sadik karisi vardir. Aghiga ve susuzluga yenik
diismiis olsa da kadinin siitiinii reddeder. Daha 6nceki eylemlerini
anlatan birkag siirde yalmzhigindaki asilligiyle temsil edilir. Sonra
Fionn'la son kez yiiz yiize geldiginde yigitce savasarak oliir, viicudu
yaralarla kaphdir.

Fionn'un éliimiiyle ilgili anlatilar gesitlilik gosterir. Bu olay, ki-
misinde tarihi anlatiya gore Féinn'in gasplarinin sonucu olan Ga-
bhra muharebesinin 6ncesine kimisindeyse sonrasina yerlestirilir.
Irlanda’nin yiice krali Cairbre, soylularini ¢agirir ve hep birlikte
yikimlari lizerinde karar verirler. Bunun iizerine her iki tarafta da
biiyiik ordular toplanir ve bunu “Irlandada o zaman kadar yapil-
mus en biiyiik savag” takip eder. Birka¢ Féinn hayatta kalir ve en
tiziicii olay Oisin'in oglu Oscar’in Cairbre tarafindan 6ldiiriilmesi-
dir. Oisin tarafindan yazildig: iddia edilen gok sayida agit konusu,
gecmisteki cesur giinlere atfen acikli olaylar ve korkung bir aglikla
doludur. Fionn yaslandiginda her seyi kupadan iger ¢iinkii karisi
Smirgat, boynuzdan bir sey igerse 6lecegini ongérmiistiir. Fionn
bir giin bunu unutup boynuzdan bir sey igtiginde bilge bagparma-
g1 sayesinde sonunun yakin oldugunu 6grenir. Uzun zaman 6nce,
Uirgreann elinden diismiistiir ve simdi Uirgreann’in ogullar kars:
¢ikip onu oldiiriir. Ancak bagka bir yoruma gére Goll'un torunu,
onu Uirgreann’in ogullari ve digerleriyle birlikte 6ldiirmeyi planlar
ve bunu basarir. Burada yiice kraldan bahsedilmez ve bu, uzun sii-
redir devam eden klan kan davasindan bagka bir sey degildir.

Daha sonraki edebiyatta hakkinda bir¢ok 6vgii dolu s6z s6y-
lenen (bununla birlikte bunlar, Caoilte’nin Aziz Patricke ovgiile-
rinin yaninda 6nemsiz kalir) bu cesur, comert, kibar yiice kahra-
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man boylelikle 6liir: “O bir kral, peygamber, sair ve bir ozandy; gok
yonlii ve iyi egitimli bir efendiydi; bizim biiyiicimiiz, bilgemiz, ka-
hinimizdi. Agzindan ¢ikan her sey hostu. Bununla birlikte Fionn
hakkinda, benden iistte olan kralin tanikhgim disiiniirseniz, o,
kuvvetle muhtemel, ii¢ kat daha iyiydi” Yine de istenmeyen ozel-
likleri vardi: Kurnazlik ve kincilik, Diarmaidden aldig nihai inti-
kam karakterine bir lekedir. Bir gelenek, Fionn'un, Arthur gibi, bir
yerlerde, tepede veya bir adada héla gizlice yasadiginy, iilkesinin
ihtiyag duydugu anda adamlariyla birlikte gelmeye hazir oldugunu
ileri siirer. Cesur kisiler saklandig) yere girip dinlenen kahramanla
konusmuglar. Bu baglantida kayda deger olan, daha eski bir efsa-
nevi Mongan’ temsil eden yedinci yiizyil krali Mongan Fionn'un
ikinci yasamu olarak tasvir eden hikayedir. Bu, Mongan’in sairine
kralin Fothad Airglech’in 6liimiiyle ilgili ifadesinin dogrulugunu
kanitlamak igin Caoilte’nin yeniden ortaya ¢ikmasiyla gosterilir.
“Biz seninle, Fionn ileydik,” der Caoilte. “Sus,” der Mongan, “bu
adil degil.” “O zamanlar Fionnla birlikteydik,” bununla birlikte an-
latici, “sdylenmesine izin vermese de Mongan, Fionndu,” diye ek-
ler. Diger hikéyeler, gordiigiimiiz gibi, Mongans Manannan’in oglu
olarak tasvir eder.

Féinnden geriye kalanlardan merkezi figiirler Oisin ve Caoil-
tedir; Caoilte, Aziz Patrick’in gelisine kadar bazi savas¢ilariyla ya-
samini idame ettirir. Daha sonraki tarihlere ait hikaye ve siirlerde,
ozellikle Michael Comyn’in on sekizinci ytzyil siirinde, Oisin bir
side ya da Tir na nOge (Genglik Diyar1) gider. Diger taftan Kadim-
lerle Soyleside annesi Blainin bulundugu Ucht Cleitich’in sidine
gittigi anlatilir. Ancak daha sonra, doniigiine dair higbir agiklama
yapilmadan Aziz Patrickin kafilesinde rastlanir ve Caoilte ona ye-
niden katillir. Bu, giizel bir kadinin yaglihginda Oisin ile tanigtig
ve “Annenle gitmeyecek misin?” diye sordugu Iskog efsanesiyle or-
tigmektedir. Bunun tizerine kadin kayada bir kapi agar ve Oisin,
ona sadece bir hafta gibi gelse de yiizyillarca kadinin yaninda kalir.
Ama Féinne dénmek istediginde, kadin Féinnden geriye higbir sey
kalmadigini séyler. Bir Irlanda yorumunda Oisin, bir magaraya
girer ve orada bir kadin goriir. Bu kadinla iig yiiz y1l yagamasina
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ragmen ona yalnizca birkag giin gibi gelir. Féinn'i tekrar ziyaret
etmeye gittiginde, beyaz atindan inmemesi konusunda uyarilir
ama bir arabayi kaldirmaya yardim ederken inip yash bir adama
doniigiir. Genglik Diyarrna yaptig1 ziyaret hakkindaki hikayeler
gesitlilik gosterir. Bazilarinda bu ziyaretin daha genglik giinlerin-
de oldugunu anlatilir, ancak Michael Comyn, bu ziyareti Gabhra
savasindan sonrasina yerlestirirken muhtemelen daha saglam bir
temele dayanmaktaydi. Ancak bunlarda onu oraya gotiiren annesi
degil, Tir na nOg kralinin son derece giizel kiz1 Niamh'tir. Niamh,
ona bir tabu koyar. O, bu tabuyu yerine getirirse 6liimsiiz olacaktir.
Onunla denizi gegerek, Tir na m-Beo kralinin (Yasayanlar Diyar1)
kizini kagiran bir devi 6ldiiriir ve Tir na nOgde ii¢ yiizyil kaldig
Niambh ile evlenir. Bir hikdyede damad: onu tahtindan edinceye
kadar Niamh’in babasina iistiin geldigi icin fiilen kral olur. Bunu
onlemek i¢in kizina bir domuz kafasi vermistir ama Oisin, Niam-
h’1in hikayesini duyduktan sonra kizi kabul eder ve béylece kiz asil
sekline geri déner. Siirde Tir na nOg’in 1siltili giizelligi ve nesesi
geleneksel terimlerle anlatilir ama bunlara ragmen Oisin, yoklugu-
nun kisa siirdiigiinii diisiinse de Erin’i 6zlemistir. Niamh onu git-
mekten vazgecirmeye ¢alisir ama bagaramaz ve simdi ona atindan
inmemesini soyler. Oisin, Erine vardiginda Féinn unutulur; eski
kaleler harabeye donmiis ve yeni bir inan¢ dogmustur. Bir vadi-
de, mermer bir kaldirim tagini kaldirmaya ¢alisgan adamlar ondan
yardim isterler ve Oisin atindan egilerek tas1 kaldirir ama bunu
yaparken ayag) yere deger. Bunun iizerine at1 gézden kaybolur ve
kendisi yipranmus, kor bir ihtiyara doniisiir. Bu halde Aziz Patrick
ile tanisir ve onun comertligine bagiml hale gelir.

Bu hikayeler, ilahi ya da peri eslerle ilgili tim Kelt hikayele-
rinde bulunanlar1 gostermektedir (onlar kur yapmay: severler ve
faniler, sevgililerinden biktiklarina kiyasla onlardan ve kutsal top-
raklarindan daha ¢abuk bikarlar). Oliimliiler bu topraklari sikici
bulmaya meyillidirler, zira iglerinden birinin dedigi gibi, “Sidde-
ki hayatimdansa Féinn’in hayatin1 yasamay tercih ederdim.” Ha-
des’te oliileri yonetmektense yeryiiziinde kiralik olarak hizmet et-
meyi tercih eden Akhilleus’un feryadi ya da “Bu diinyada bir giin
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Srahmandazide bir yila bedeldir,” seklindeki Afrika atasoziindeki
yakaristir bu.

Azizin Féinnden geriye kalanlarla bulugsmasi, imkansiz olsa
da ilging bir durumdur ve hem Kadimlerle Soyleside hem de bir-
¢ok siirde rahatga gelistirilmigtir. Soyleside din adamlar1 ve Féinn
arasinda nazik bir iligki bulunurken, orada bile Caoilte ve Oisin
ge¢misten pigsmanlik duymaktadir. Aziz Patrick hem burada hem
de siirlerde eski giinlere gok fazla ilgi gosterir, ancak bazilarinda
Oisin’in inatg1 putperestligine karsi pek nazik degildir. Oisin’in,
zaman zaman inanci kabul etmeye “neredeyse ikna oldugu” dog-
rudur. Ancak bu paganizm siirekli ortaya ¢ikaverir. Oisin, ciiret-
kar kiifiirler savurup yeni diizeni ve bu diizenin getirdigi sorun-
lar1 lanetler (savaggilar yerine tragh rahipler, gegmisteki miizik ve
nese yerine ¢an ve ilahiler). Yine de bu siirlerde trajik bir acima ve
korkung bir pismanlik vardir: Féinn ve onlarin yigitlikleri igin, bir
daha asla hatirlanmayacak sevingler igin, biiziilen kaslar, solgun
gozler, yorgun ayaklar ve titreyen eller i¢in, Oisin’'in uzun sessiz
arpi i¢in, her seyden 6nemlisi asil oglu Oscar igin.

“Fionn oglu i¢in aglamadi,

Kardesi igin bile aglamady;

Ama oglumun 6lii yattigini goriince aglads,
Geri kalan herkes Oscar igin aglarken.
Gabhra savaginin o giiniinden itibaren
Cesurca konugsmadik;

Ne gece ne giin gegti

Derin nefes alamadik.”

Giizel bir halk siirinde, Oisin’in yeni diizene kars1 nasil umutsuzca
savastigini, Hiristiyan ayinlerini ve inanglarini kiigiimsedigini, so-
nunda tanridan merhamet diledigini ve nihayetinde zayif ve yor-
gun bir halde nasil 61diigi anlatilir:

“Bir zamanlar ¢ok giiglii ve ding olan Oisin’i 6liim iste boyle
alip gotiirdi,
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Yerytiziinde kendisinden sonra gelecek her savas¢iya yapacagi
gibi”

Digerlerinde Féinn cehennemde tasvir edilir ve Aziz Patrick
onlarin kaderine sevinir. Oisin, cehennemdeki higbir seytanin onu
ele gegirmesine izin vermemesi i¢in bazen Fionna yalvarir. Bazen
zayif yagh bir adam olsa da Aziz Patrick’i lanetlemesi giinah itira-
fina ve Fionn'un iyiligi i¢in ettigi dualarla karisir ve kurtarilama-
yacagina uziilir.

“Ah, ne kadar acikli bir haber
Bildiriyorsun bana, ey din adam;

Dindar davranislarda bulunmama ragmen,
Féinn cennete giremedi.”

Gelenek, Oisin’in vaftiz edildigini ileri siirer. Roscommondan bize
ulasan ilging bir hikédye, Aziz Patrick’in cehennemdeki Féinn'in te-
selli bulmasi igin ettigi duasinda, serbest birakilamazlarsa da Os-
car’in bir giirz aldigini ve yere bir avug kum serildigini anlatir. Ib-
lisler kumu gegip Féinne eziyet edemezler ¢iinkii denedikleri anda
Oscar onlari kiliciyla takip etmeye baslar.

II1. Arthur

Arthurdan ilk bahseden kisi, dokuzuncu yiizyil yazar1 Nennius’tur.
Bu kahraman, on iki kez kendisini sef olarak se¢mis krallarla bir-
likte Saksonlara karsi savas yiiriiten dux bellorumdur. Arthur, on
iki bagarili savas vermigtir. Bu savaglardan sonuncusu Arthur’'un
tek basina dokuz yiizden fazla adamu 6ldiirdiigii Badon Dagr'nda
gergeklesmigstir. Gildas (altinc1 yiizyil), Arthur'un adin1 anmadan
bu miicadeleye atifta bulunur. Bu ¢atigmalardan birinde Arthur,
omzunda Bakire’nin bir suretini ya da Kudiis'te yapilmis bir hag
tasir. Nennius'un Tarik’ine sonradan eklenen Mirabilia, Arthur ve
Builth yakinlarinda bir taga ayagimin izini birakan kopegi Caball'in
(veya Cavall) Porcus Troit'i avladigimi belirtir. Nennius, Arthur
hakkinda sade, muhtemelen yari tarihsel bir anlat1 sunar. Annales
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Cambriae (onuncu yiizyil), Arthur’un, yegeni ve diigmani Medraut
(Mordred) ile Camlan'da 6ldiigiinii soyler.

Giiney Gallerde bilindigi sekliyle Arthur efsanesini aktaran
Monmouthlu Geoffrey (1100-54), Britanya krali Uther Pendra-
gon’un Cornwall Diikii Gorlois’in karis1 Igerna’y1 sevdigini belirtir.
Ama Gorlois giivenlik i¢in onu Tintagele kapatir. Merlin simdi Ut-
her’in yardimina gelip “ilaglar” araciligiyla ona Gorlois’ini sirda-
s1 Ulfine de Diik’iin arkadasinin seklini verir. Merlin de bagka bir
kiliga biiriiniir. Béylece Uther Igerna’ya girebilir. Gorlois’in 6liim
haberi geldiginde haberciler onu Tintagelde gordiiklerine hayret
ederler. Uther kendini ifsa ederek derhal Igerna ile evlenir. Bu evli-
likten Arthur ve Anne diinyaya gelir. Arthur, Uther’in 6limii iize-
rine kral olur. Saksonlara kars1 maceralar1 ve Hz. Meryem'in bir
tasviri olan Pridwen kalkaniyla Avalon Adasi’nda yapilan kilici Ca-
liburnus’u nasil tasidig1 anlatilir. Fetihleri Irlanda, Izlanda, Goth-
land, Orkney Adalari, Norveg ve Galya'ya kadar uzanmaktadir; tag
giyme toreni ve sarayi tasvir edilir, Roma’y: fethetmeye nasil karar
verdigi anlatilir. Arthur yolda bir devi 6ldiiriir. Dev, Duke Hoel’in
yegeni Helena'y1 Aziz Michael Dagr'ina kagirir ve sakalini (sakal,
devin diger krallarin sakallarindan yaptig: bir kiirkte gok 6nem-
li bir yere sahip olacaktir) gondermeyi reddetmesinin ardindan
Arthura meydan okur. Bu canavar, Arthur’'un Aravius Dagr'nda
savastig1 dev Rithodan daha biiyiiktiir. Arthur, Romallan yendik-
ten sonra, yegeni Mordred’in taht1 gasp ettigini haber alir. Kralige
Guanhumara (Gwenhwyfar, Guinevere) onunla evlenmistir. Art-
hur geri doniip Mordred’i yener ama dliimciil sekilde yaralanir ve
Avalona goétiiriiliir. Taci Konstantine birakir. Guanhumara ise bir
rahibe manastirina girer.

Geoffrey hakkindaki bilgilerin bir kismi Ingiliz dilindeki bir
kitaptan, bazilar1 da Oxford Basdiyakozu Walterdan alinmigtir.
Bunun yaninda, Malmesburyli William’in (O. 1142) “nafile masal-
lar” olarak adlandirdig), tutarsiz gelenekleri de biinyesine katmig
olmalidir. Bu anlatinin mitolojik bir y6nii vardir ve dénemin tar-
zina gore siislenmistir. Arthur’'un genis ¢apl fetihleri ve devlerle
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savaglar1 Fionn'unkine benzer. Bi¢im degistiren bir babadan dogu-
su, ayni seyi yapan Manannan oglu Mongan’in dogumunu animsa-
tir. Dolayisiyla Uther bir Briton tanrisi olabilir ve Arthur, Mongan
veya Cuchulainn gibi yari ilahi bir kahraman olabilir. Bir anlatida
Monganin reenkarnasyonu olan Fionn, karis1 Grainne ve yegeni
Diarmaid, Arthur ise karis1 ve yegeni tarafindan ihanete ugrar.
Mongan’in Elysiuma gitmesi gibi, Arthur da Avalona gider. Ge-
offrey ve mevcut tiim yerel Galler hikayeleri, Kase veya ilk olarak
1155’te tamamlanan Wace'in Brut adli eserinde goriinen Yuvarlak
Masa hakkinda higbir sey sdylemez.

Simdi ii¢ soru akla gelir. Muhtesem bir sahsiyetle ilgili mitleri-
nin temeli olan tarihi bir Arthur var miydi? Geoffrey, Arthur’la il-
gili mevcut bir mitolojik hikayeyi sovalye tarzinda rasyonellestirip
giiclendiriyor mu? Arthur’la ilgili mevcut bazi gelenekleri athyor
mu? Bu sorularin hepsinin cevabi muhtemelen evettir. “Arthur”
ismi Latince Artorius’tan geliyorsa Britanyaya Roma doneminde
girmis olmalidir. Dolayisiyla, mitin tamami1 muhtemelen altinci
yiizyilda yasamus tarihi Arthurdan sonrasina dayanmadikga ef-
sanevi Arthur'un boyle adlandirilmas: gereksizdir. Ayrica, Latin-
ce tiiretme dogruysa, varsayimsal bir Kelt artorundaki (sabanci
veya saban i¢in kosum takimi) varsayilan kaynak ¢iiriimiis olur.
Mitolojik kisiligin Artoriusa benzeyen bir ad1 var miydi? Galyada
Merkiire denk diisen Artaios isminde bir Kelt tanrisi oldugundan
bu miimkiindiir. Artaios, artos (ay1) kokiinden bir ay1 tanriga olan
Artio’ya benziyor olabilir ama Rhys bunu giftgilikle ilgili kelimeler-
le iligkilendirir: s6z gelimi Galce ér (siiriilmiis toprak). Artaios bu
durumda Mercurius cultor ile esdeger olacaktir. Yine de Artaios ve
Arthur’un baglantis: siiphelidir.

Her haliikarda Arthur’un hikayesi, Ctichulainn veya Fionn'un-
ki gibi bilyiik 6l¢iide mitolojiktir. Nennius, tarihi bir Arthurdan
kismen haberdar gibi goriiniiyor ama zamaninda efsanevi bir Art-
hur destani varsa, neden bundan bahsetmiyor? Erisebildigi “ka-
dim gelenekler” bu efsanevi kahramani bilmiyor muydu, yoksa o,
“gorkemli Arthur’un bu yoniiyleilgilenmiyor muydu?” Daha ilging
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olani ne Gildas ne de Bede’nin Arthurdan bahsetmesidir. Geoft-
rey’in anlatis1 yayginlagti ve Wace'in Brut'unun temelini olugturdu.
Brut’ta Yuvarlak Masa, 6ncelik konusundaki tartigmalar1 6nlemek
i¢in Arthur tarafindan yapilmig gibi goriiniiyor ve Britonlarin bu
konuda pek ¢ok hikayesi oldugu séylenir. Layamon (takribi 1200)
ise bu masanin kurnaz bir ig¢i tarafindan yapildigini ve bin alt1ytiz
kisilik oldugunu, romanslardakinin ise Merlin tarafindan yapildi-
gin1 belirtir. Ayrica Layamon, ii¢ hanimin Arthur’'un dogumunda
gelecegi hakkinda kehanette bulundugunu ileri siirer (Kelt inan-
cindaki ii¢ Matre veya Fée, diger mitolojilerde de bulunur. Yine de
Geoffrey’in zamanindan dnce Arthur, Britanyalilarin Saksonlar-
dan kagtig1 Bretonyada biliniyordu; Normanlar, MS 1100den énce
[talya’ya gétiirdiikleri destani orada dgrendiler. Oyle ki Alanus ab
Insulis (yaklagik 6liim tarihi 1200), kendi zamaninda, Arthur’un
beklenen déniisiiniin reddedilmesinin Bretonya'da kiiskiinliige yol
agacagini soyliiyor.

|

i A
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Arthur hakkindaki romantik Gal hikayeleri arasinda en
o6nemlisi, Kulhwch ve Olwer’inkidir. Arthur ve savascilari (bazilar
sihirli giiglere sahiptir) farkli gorevlerde Kulhwch’a yardim eder-
ler. Geoffreyden onceki bir tarihe uzanan ve onun zamanindan
once bir Arthur efsanesinin var oldugunu kanitlayan hikaye, iivey
oglundan nefret eden bir kadin hakkindaki halk hikayesine daya-
nir. Kadin, Kulhwch’a Yspaddaden Penkawr’in kizi Olwen’i karisi
olarak istemesini emreder. Yspaddaden Penkawr’in goz kapakla-
r1, Balor’unkiler gibi, hizmetgileri tarafindan kaldirilmahdir, an-
cak onun nazara geldigi sdylenmez. Bu gorev zordur ve Kulhwch,
Yspaddaden’in kalesini buldugunda, Olwen’in bir¢ok taliplisinin
oldiiriildiiginii 6grenir; zira Yspaddaden, kiz evlendiginde ole-
cektir (ayrilabilir ruh temasinin bir yorumu). Yspaddaden Kul-
hwch’a bazilar1 birbiriyle baglantili birgok gérev verir ve bunlarin
¢ogunda kuzeni Arthur ona yardim eder. Bunlar arasinda Yspad-
daden’in istedigi makas, tarak ve kulaklar1 arasindaki jiletler igin
Twrch Trwyth'in yakalanmasi vardir. Bu yabandomuzu, giinahlari
yuziinden tann tarafindan déniistiiriilen bir sovalyedir ve onu ele
gegirmek i¢in Modron’un oglu Mabon’un yardimina bagvurulmasi
gerekir. Ancak 6nce hapishanesi bulunmalidir ¢iinkii dogumun-
dan ii¢ gece sonra kagirilmistir ve kimse nerede oldugunu bilmez.
Cesitli hayvanlarin yardimiyla esir tutuldugu yer bulunur ve Art-
hur tarafindan serbest birakilir. Yspaddaden, digerlerininkiyle bir-
likte Arthur’'un yardiminin asla elde edilemeyecegini soylemistir.
Arthur simdi yabandomuzunu avlamak igin bir ordu toplar ve bu
kovalamaca Fionn’la ilgili pek gok hikayeyi hatirlatir. Domuzla bii-
yiik bir miicadele verilir ve Arthur dokuz giin dokuz gece savagsa
da domuzu o6ldiiremez. Ardindan domuzlardan birini kendisiyle
konusmaya davet etmesi igin kus seklindeki Gwrhyr Gwalstawt1
gonderir. Ancak davet reddedilince Arthur, kopegi Cavall ve bir
dizi kahramanla domuzu kovalamaya baslar. Bir¢ogu bu yolda 6lse
de sonunda domuz ele gegirilir, ustura ve makas alinir. Tarak elde
edilmeden 6nce domuz, Kernyu’ya (Cornwall) kagar ve burada ele
gegirilir. Daha 6nce olup bitenlerin hepsi, taragin alinmasiyla kar-
silastirlldiginda sadece bir avdir. Yabandomuzu simdi denize dogru
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kovalanir ve Arthur, cehennemin sinirlarindaki bityiicii Gord-
du’nun kanini almak igin kuzeye gider. Bu Yspaddaden’in bir diger
talebidir. Arthur, Gorddu’yu 6ldiiriir ve Prydeinli Kaw (Pictland)
Gorddu’nun kanini alir ve diger harika nesnelerle birlikte Yspad-
dadenke gétiiriiliir. $imdi o da 6ldiiriilir.
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Bu hikdyede Kulhwch, birgok savascinin ve dogaiistii sahsiyetle-
rin katildig1 Arthur’un sarayina gelir. Bunlardan bazilar1 (6rnegin
Conchobar, Ctiroi) romanslarda tekrarlanir veya Briton veya Irlan-
da efsanelerinin diger boliimlerinden alinir. Ziyafet devam ederken
iceride yalnizca bir kralin oglu ya da bir sanat ustasi vardir (Mag-Tu-
red savagindan dnce “birgok sanatin ustasi” Lug’'un Tuatha Dé Da-
nann'in meskenine yaklagmasini animsatan bir olay). Digerleri ye-
mek, miizik ve yatak arkadagiyla disarida agirlanir. Bu hikayenin
romanslarda tekrarlanan sahsiyetleri arasinda Kei, Bedwyr (Bedive-
re), Gwalchmei (Gawain) ve Gwenhwyfar vardir. Mabinogion veya
diger masallardaki karakterler Manawyddan, Morvran, Teyrnon,
Taliesin ve Lludd’un kizi Creidyladdir. Modron'un oglu Mabon,
Apollo ile eg tutuldugu Ingiliz ve Galya yazitlarindaki Maponos'tur.
Annesinin adi, Matronae (Matres ile iliskilidir) denilen tanricalarin-
kine egdegerdir. Matronae’nin anlami Marne’ninkinde ortaya ¢ikar.
Mabon “bir geng” anlamina gelir ve Maponos “yiice (ya da ilahi)
geng” anlamina gelir. Dolayisiyla geng bir tanr1 oldugunu soyleyebi-
liriz. Oliimsiizliigiinii uradan anliyoruz: hapishanede o kadar uzun
stire kalmistir ki efsanevi ¢aglara kadar ulagan hayvanlarin onun
hakkinda bilgisi yoktur. Sadece hepsinden daha yasli bir somon ba-
l1g1 hapishanesinin nerede oldugunu bilir. Balik, Kei'yi ve Gwrhyr’i
omuzlarinda oraya tagir ve Arthur kaleye saldirdiginda, duvarda bir
gedik aqip tutsag: serbest birakan Kei ve Bedwyr’i destekler. Ma-
bon, dalgalardan daha hizli bir ata biner ve o, Mezar Dértliiklerinde
“hizly” olarak adlandirilir. O olmadan domuz avi gergeklesemez. At,
domuzu Bristol Kanal'ina kadar takip eder ve orada ondan usturay:
ahr. Bir Triadda Mabon’'un hapsedilmesinden bahsedilir. Arthur ve
adamlar1 hakkindaki bir Taliesin siirinde hapishanesinden bahsedi-
len o ve Gweir, Llyr Lledyeith ile {i¢ 6nemli mahktimdur. Yine de
daha dikkate deger birisi vardir: Caer Oeth ve Anoeth'de ii¢ gece ha-
pis yatan Arthur; Gwenn Pendragon tarafindan hapishanede iig gece
ve Llech Echymeint yonetimindeki biiyiili bir hapishanede iig gece.
Ama kuzeni Goreu onu teslim eder.

Kulhwchdeki diger efsanevi veya biiyii kullanan sahsiyetler
sunlardir. Kuslarla ve hayvanlarla konusabilen, domuzla konusmak
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icin kendini kusa doniistiiren Gwrhyr. Menw de bu sekle biiriiniir
ve yabandomuzunun hazinelerinden birini ¢ikarmaya ¢alisir, do-
muz zehriyle onun canini yakar. Ayrica Arthur ve adamlarini gé-
riinmez yapabilir ve onlar diger insanlar: gorebilirler. Tegid Voel’in
oglu Morvran, geyik tiiyleriyle kapl bir iblis gibidir. Tipki Sandde
Bryd-meleK'in giizelligi yiiziinden kimsenin ona vurmamasi gibi,
Camlan muharebesinde ¢irkinligi yiiziinden kimse ona vurmaz.
Hafif Ayak Sgilti, aga¢ dallarinin uglarinda yiiriiyebilir. O kadar
hafiftir ki ¢imenleri ezmeden onlarin tizerinde yiiriiyebilir. Drem,
sivrisinegin Cornwalldaki Kelliwic'ten Iskogyadaki Pen Blathaon’a
kadar giinesle birlikte yiikseldigini goriir. Gwadyn Ossol, en yiik-
sek dag1 ezerek onu ova haline getirir ve Sol biitiin giin tek ayak
tizerinde durabilir. Gwadyn Odyeith, ayaginin tabanindan, kizgin
demirin kat1 bir cisme ¢arptig1 zamanki kadar ¢ok kivilcim gikarir;
Arthur ve adamlarinin 6niindeki tiim engelleri kaldirir. Gwevyl,
tizgiinken, dudaklarindan birini karmina kadar biiker, digeriyle
basini orter. Ychdryt Varyvdraws sakalin1 Arthur’un salonunun ki-
riglerinin iizerine firlatir. Gwenhwyfar'in hizmetkarlar1 Yskyrdaw
ve Yseudydd, diisiinceleri kadar hizli ayaklara sahiptir. Bes metre
yerin dibine gomiilen Klust, karincanin seksen kilometre 6teden
yuvasini terk ettigini duyabilir. Medyr, ¢alikusu bacaklariyla goz
agip kapayincaya kadar kisa bir siirede Cornwalldan Irlandadaki
Esgeir Oervele gegebilir; Gwiawn, bir tatarcik goziindeki bir lekeyi
tek vurusta, ona zarar vermeden ¢ikarabilir. Ol, dogumundan yedi
yil 6nce ¢alinan domuzun izini bulur. Kiymetli sahsiyetlerin bir¢o-
gunun Kelt ve diger halk hikédyelerinde benzerleri vardir. Bunlar,
kahramanin tek basina yapmasi imkénsiz gorevleri yerine getiren
zeki arkadaglardur.

Rhonabwy’in Riiyasrnda kahraman, Arthur’un sévalye saray1-
nin Kulhwchde oldugundan farkh bir gériintiisiinii goriir ve ken-
dini oraya taginmig olarak bulur. Arthur’un giilii ordulari vardir.
O ve digerleri devasa biiyiikliiktedir ve mantosu kullaniciy1 goriin-
mez yapar. Hikiye, Arthur'un Owein ile satrang oynamasini ve
Owein’in kargalarinin 6nce nasil kotii muamele goriip ardindan
kargalarin kendilerine iskence edenleri nasil 6ldiirdiigiinii anlatir.
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Bu kargalardan Galler siirinde sik¢a bahsedilir ve Arthur’un onlar-
dan ve efendilerinden korktugu soylenir. Bu hikayeye (Triadlarda
ad1 gegen) Iddawcda da rasthiyoruz. Arthur’un ati, nefesini verirken
takip ettiklerini uzaga iifler ve nefes aldik¢a onlar1 kendisine geker.
Iddawc, Camlan'da Arthur ve Mordred arasinda ara bulucudur.
Arthur’un zarif sozleriyle gonderilerek Mordrede Arthur’'un onu
nasil besledigini hatirlatir ve barig yapmak istedigini sdyler. Ancak
Iddawc bu mesajlar tehditlere gevirerek savasa yol agar. Arthur’un
saray1, Chrétien’in Yvain adl eserinin (on ikinci yiizyil) esdegeri
bir Galler masali olan Cesmenin Hanimr'nda tekrar goriiniir. Bu-
rada yine, Kulhwchdekinde oldugundan ¢ok daha sovalyelige 6zgii
ve romantik ele alinir. Bu hikayedeki dogaiistii figiir, Kelt olsun ya
da olmasin, tek ayakh ve demir sopal tek gozlii kara devdir. Bu
dev, vahsi hayvanlarin beslendigi bir orman1 korur. Kynon’a, bir
firtina patladiginda, ardindan kuslarin miizigi duyuldugunda, bir
fiskiyenin yanindaki bir levhaya bir kase dolusu su atmasini sdy-
ler. Siyah zirhli bir sovalye ortaya ¢ikip Kynon ile savasacaktir. Bu
iki hikayede, Galler edebiyatinda ve romanslarda bilinen agagidaki
sahsiyetler goriiniir: Mordred, Caradawc, Llyr, Nudd, Mabon, Pe-
redur, Llacheu, Kei, Gwalchmei, Owein, Meirchion'un oglu March
(Cornwall krali Mark) ve Gwchyvar.

Erken dénem Galler siirlerinde Arthur ve maiyetine birgok
gonderme yapilir. Caermarthen’in Kara Kitabr'nda (on ikinci yiiz-
yil) Arthur’un kuzey seferini anlatan bir siirde, kilic1eline tam otu-
ran Keiden, Basarili Bedwyrden, Mabondan, ciddi 6giitler veren
Manawyddandan ve Arthur'un oglu Llacheudan bahsedilir. Kei
dokuz cadiy1 bigaklar (muhtemelen Peredur’da bahsedilen dokuz
Gloucester cadis1), Arthur bir cadiyla savagir ve Paluc Kedisini iki-
ye boler. Bir Triad, bu yaratigin bir domuzdan dogdugunu beyan
eder. Bu domuz Arthur tarafindan avlanir ¢iinkii kehanet edildi-
gine gore ada, bu domuzun dokiintiisiinden zarar gorecektir. Ko-
ruyucusu Coll, kediyi Menai Bogazr'na atmasina ragmen, Paluc’un
¢ocuklar1 onu bulur ve Mon’un (Anglesey) ii¢ belasindan biri hali-
ne gelene kadar onu besler. Ciichulainn’in savastigi hayvanlarla ki-
yaslanmasi gereken bu iblis kedi, Merlinde tekrar ortada giktiginda
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kataya yerlestirilir. Bu siirde Arthur’un hediyeler dagittig1 da s6y-
lenir. Llacheu, 6liimiinii anlatan bagka bir siirde “sarkidaki muhte-
sem sey” olarak ifade edilir ve orada Bran, Gwyn ve Creidylad ile
anilir. Mezar Kitalari; Gwythur, March ve Arthur’'un mezarlarina
atifta bulunur. Arthur’unki anoeth bid olarak kabul edilir (zor bir
arastirma konusu). Bagka bir siirde, Arthur’un képegi Cavall veya
Caball degil (Bedwyr'in onu tasmal1 olarak tuttugu Nennius ve
Kulhwch’ta oldugu gibi) ama at1 Cavalldan bahsedilir.

Arthur'un Kulhwchdeki (burada Annwfn, cehenneme denk-
tir) Annwfne yaptig1 kesif gezisi, daha 6nce atifta bulunulan bir
Taliesin siirindekiyle benzerlik gosterir. Arthur ve digerleri Penn
Annwfn’in sihirli kazani da dahil olmak tizere “Annwfn ganimet-
leri” igin Prydwen (goz agip kapayincaya kadar uzun bir mesafe
katettigi Kulhwchdeki Prytwenn) adli gemisiyle Caer Sidi’ye gider-
ler. Anlasildig1 kadariyla bir diger amaglari, Pwyll ve Pryderi’nin
habercisi araciigiyla oraya gekilen Gweir’i serbest birakmaktir.
Annwfn yagma edilirken Gweir, “ac1 bir sekilde sarki soyler ve o
andan itibaren kiyamete kadar ozan olarak kalir” Ama bu sefer,
devam eden birgok kisi i¢in 6liimciil olur ¢iinkii “pek ¢ok Prydwn
nakliyesi” Caer Sidi’ye gider. Fakat yalnizca yedi tanesi geri doner.
Bu, Cuchulainn’in kazan ve inekler igin Scath’a yaptig1 benzer yol-
culugu animsatir. Kulhwch’ta da bir benzerlik vardir. Burada, kah-
ramanin Yspaddaden tarafindan arzulanan hazinelerinden biri,
Arthur onu ¢agirttiginda teklifi kabul etmeyen Irlandali Diwrna-
ch’in kazanidir. Arthur daha sonra gemisiyle irlanda’ya dogru yola
¢ikar ve Bedwyr kazani ele gegirir ve Arthur’un kazan tagiyicisinin
omuzlarina koyar. Kazan tagiyici, kazani igi para dolu bir sekilde
geri getirir. Kulhwch'in elde etmesi gereken, ancak daha fazla bah-
sedilmeyen bagka bir hazine, Gwyddneu’nun sepetidir. Tiim diinya
bu sepetten diledigi gibi yiyebilir. Bu sepet, Dagda’nin kazanina
benzer.

Geoffreyde bahsedilen Guinevere olayi, Galler geleneginde
farkli sekilde yorumlanir. Bir Triad, Gwenhwyfach’in (Kulhwch'te-
ki kuz kardesi) Guinevere’ye vurmasinin Camlan savasina neden
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oldugunu soyler. Baska bir Triad, Medraut'un onu Kelliwic'teki
kraliyet koltugundan indirip ona bir darbe indirdiginden bahse-
der; Medraut’'un ona tecaviiz ettigi de soylenir. Medraut ayn1 anda
tiim yiyecek ve icecekleri tiiketir. Arthur da ayni seyi Medrautun
sarayinda tekrarlayarak misilleme yapar; tiim insan ve hayvanlarr
katleder. Medraut, Culhwch’teki Hir Erwne ve Hir Atryme ben-
zer. Onlar da nereye gitseler verilen her seyi yiyip toprag: ¢iplak
birakirlar. Arthur tarafindan kendisine indirilen darbeden “kétii
bir darbe” ve kendisinden nazik, kibar ve adil olarak bahseden bir
Triadda onunla ilgili bagka bir tasvir bulunur. Guinevere, Galler
geleneginde kotii bir karaktere sahipmis gibi goriiniiyor; ondan
“gencken kotii, daha sonra daha da kotii” olarak bahseden kindar
bir beyit bulunmaktadir. Adi, gwen (beyaz) ve hwyvardan “beyaz
hayalet” anlamina gelir. Bu, irlandaca siabur, siabhra (hayalet, peri)
ile ayn1 kokten gelen bir kelimedir. Irlandaca muadil ismi Finnaba-
irdir. Tipki1 Midir’in Etain’i bé find (beyaz kadin) olarak adlandiril-
mas! gibi onun ilahi yoniine isaret eder. Bir Triad, hepsi Arthur'un
esleri olan ve farkl babalara sahip ii¢ Guinevereden bahseder ama
Kelt efsanesi iiglii formlar1 sever ve farkli Guinevereler, Llyrler,
Mana-wyddanlar vb.ler ayni tanrinin yerel formlari olabilir.

Yarali Arthur’un Avalona gitmek tizere ayriligi, Geoffrey tara-
findan bahsedilmis olsa da yerli Galler hikdyesinde yer almaz. Yine
de ona atifta bulunan diger kaynaklarda muhtemelen konuyla ilgili
bir Briton gelenegi bulunabilir. Geoffrey’e atfedilen Vita Merlinide
Avalon, Insula Pomorum yani “Elma Adas1” olarak karsimiza ¢1-
kar; burada toprag islemek igin emek sarf etmeye gerek yoktur
zira doga ¢ok comerttir. Uziim ve misir bolca yetisir ve Morgen’in
sef oldugu, kus ve ay1 sekline biiriinebilen dokuz kiz kardes orada
hiikiim siirer. Bu dokuzlu nefesleriyle Annwfn kazanini kaynatan
dokuz gen¢ kizi ammsatir. Kug kardeslerse belki Perceval hikaye-
sinde tekrarlanir. Bu hikayede siyah kuslarin saldirisina ugrayan
Perceval, bir kusu oldiiriir ve kus giizel bir kadina doniisiir. Di-
ger kuslar kadin1 Avalon’a tagir. Bagka bir agiklamaya gore adanin
higbir kétii yan1 yoktur ve diiymanlar tarafindan ziyaret edilmez.
Barig, uyum, sonsuz bahar ve ¢gigekler oradadir; insanlar1 gengtir;
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yaslilik, hastalik veya keder yoktur; her ey mutluluk verici ve or-
taktir. Burayi bir regia virgo yonetir. Bu kadin, kendisine hizmet
eden hos geng kizlardan daha giizeldir. Arthur, kral Avallo’nun sa-
rayina getirildiginde onu iyilestirir ve artik birlikte yagarlar. Ismi
Morgendir, ama bagka yerlerde Morgen, Arthur’un kiz kardesi-
dir ve Giraldus Cambrensis onu dea phantastica olarak adlandi-
rir. Malmesburyli William, Avallocin (Avallo) kizlariyla birlikte
Avalonda yasadigindan bahseder. Bu adanin Irlanda Elysium’una
ne kadar benzer oldugu hemen goriiliir. Burasi esas olarak bir ka-
dinlar diyaridir. Burada kimse ¢alismaz ama bolluk vardir. Buraya
ne hastalik ne 6liim ugrar, sonsuz genglik hakimdir. Oradaki ilahi
kadinlar Fand, Liban ve digerleri gibi kus sekline biiriinebilirler.
Vita Merlinide Arthur’u ziyaret edenlerin burada her tiirlii zevki
buldugunu yazmaktadir. Arthur, Avalon’a kiz kardesine gittiginde,
bir anlatiya gore annesiyle Elysium’a giden Oisine benzer. Didot
Perceval'da Arthur, geri donecegini ilan eder, dolayisiyla Britonlar
onu beklerler ve bazen, onun ormanda avlandigini duyarlar. Briton
geleneginin bol oldugu bir boélgede yasayan Layamon soyledigine
gore Arthur yaralandiginda, tiim bakirelerin en giizeli olan Ava-
londaki kralige Argante’ye gittigini ilan eder. Argante onu iyilesti-
recektir. Iginde iki kadin olan bir tekne belirir. Kadinlari onu tek-
neye yerlestirirler. Arthur artik, Avalon'da elflerin en giizeli, diger
geleneklerdeki féeler yani tanrigalarla birlikte yasar; Britonlar ise
onun gelisini bekler. Malory’de tekne, Arthur’un kiz kardesi Mor-
gen ve “her zaman Arthur’un dostu olan” Géliin Hanimi Nimu-
e’nin de aralarinda bulundugu kraligelerle doludur. Excalibur kilict
Nimueden gelmistir ve evi, goldeki bir kayanin igindeki harika bir
sarayda bulunur (bir Elysium su diinyas1). Tiim bunlar, diger diin-
ya varliklarinin bir kahramana gosterdigi ilgiye isaret eder.

Glastonbury’nin Avalon ile 6zdeslestirilmesinin iki sebebi ola-
bilir. Glastonbury ve buranin Tor’u batakliklarla gevrilidir ve bu,
onun bir ada olarak kabul edilmesine neden olur. Muhtemelen Tor,
Gwyn efsanesinin one siirdiigii gibi, side benzer ilahi bir meskendi.
Bazi yerel efsaneler, bu “adanin” Elysium olarak kabul edilmesine
yol agacaktir. Arthur’'un durumunda Avalon olarak adlandirimistir.
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Bunun sebebi ya Elysium’un yerli efendisinin adinin Avallo olmasi
ya da Irlanda Elysium’'undakiler gibi burada biiyiidiigii farz edilen
sihirli elma agaglaridir (avall, “elma agac1”). Bir sid Elysium olarak
Glastonbury, bagka bir erken Arthur gelenegi tarafindan destek-
lenmektedir. Bunun bir sekli Normanlar tarafindan Italya’ya go-
tiriilmistiir. Zira Tilburyli Gervase, kendini Etnadaki bir satoda
bulan bir damattan bahseder. Arthur burada yatakta uzanir. Mord-
red’in sebep oldugu yaralardan dolayi ac1 geker. Bu yaralar her yil
tazelenir. Bununla birlikte daha genel haliyle efsane su sekildedir:
Arthur ve sovalyeleri, Fionn gibi, bir tepenin iginde biiyiili bir uy-
kuda hizmetlerinin gerekecegi zamani beklerler. Bu hikaye Eildon
tepeleri ve diger yerlerle iliskilidir.

Galler edebiyati, Geoffrey ile gagdas bir donemde ve belki de
daha eski bir déneme uzanan elyazmalarinda, Gallerde bir Art-
hur geleneginin oldugunu gostermektedir. Bu gelenek, tarihginin-
kinden 6nemli dlgiide farkliyd: ve ¢ok daha bilgi doluydu. Arthur,
degisken mitlerin ve geleneklerin baglanabilecegi bir figiir haline
geldi ve Fionn gibi, cadilarin, canavarlarin ve yilanlarin katiliydi.
Oyle ki, Aziz Carannog'un Yasami'nda, iilkeyi harap eden devasa
bir siiriingen onun tarafindan avlanip 6ldiriilir. Arthur donemi
hakkinda biiyiik Fransiz siirleri yazilmadan 6nce, Arthur'un hem
Britanyada hem de Bretonya'da revagta oldugu kesindir.

Anglo-Norman yazarlarinin Arthur romantizminin gergek
anlamda patlamasi, on ikinci yiizyllin sonlarinda ve on iigiincii
yiizyilinda baslarinda gergeklesir. Bu siireg, Marie de France'in La-
is’i ve Chrestien de Troyes’in Tristan, Erec, Chevalier de la Charette
ve Conte del Graal adl1 eseriyle baslar. Arthur romantizminin ana
fikrinin kaynagi neydi? Bazilary, tarihi Arthur’la ilgili yetersiz tari-
hi gergeklerin 6tesinde, hepsinin Armorica kaynaklarindan alindi-
gin1 ve oradaki hikdye anlaticilar: tarafindan popiiler hale getiril-
digini ileri siirmektedir. Zimmere goére bu gelenekler aslen Gallere
aitti, ancak Armorica’ya Britanyadan gelen gégmenler tarafindan
getirilmisti. Bununla birlikte Gaston Paris ve A. Nutt gibi bagkalari,
bu kaynaklar1 Galler gelenegi ve yerli Kelt hikayelerinde bulurlar.
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Bunlar, Ingiltere’nin fethinden sonra Normanlar tarafindan gre-
nilmis olup ya dogrudan ya da Anglo-Norman siirleri aracihgiyla
Fransa'ya aktarilmustir. Bu, romanslardaki béliimlerle Irlanda des-
tanlarininki boliimlerin benzerligiyle desteklenir. Bayan Weston,
yeni kanutlar ileri siirdii; Wauchier’in Perceval’i (Elucidation) ve
Ingilizce Gawain siirleriyle ilgili soyle demektedir: “Arthur roman-
tik gelenegine iligkin en eski derlenmis formdan degerli bir kalin-
tiya sahibiz” Wauchier de Denain, Galler dogumlu bir Bleherise
(hamisi Poitiers Kont'udur) isaret eder ve anlatinin kaynagini ona
atfeder. Bleheris muhtemelen, Elucidation’in Kase hikayesinin kay-
nag olarak bahsettigi Blihis’tir. Bledheriuc, Giraldus tarafindan fa-
mosus ille fabulator olarak tarif edilir. 1170 dolaylarinda Thomas
isimli Anglo-Norman bir sair, Breriden bahseder. Arthur roman-
tizmi, bu sekilde, kesinlikle en gen¢ on ikinci yiizyilin baslarinda
yildiz1 parlayan bu yazar araciligiyla dogrudan Galler kaynaklarina
kadar izlenir.

Arthur ve Arthur’un sarayi, hikayelerin birlestigi veya giktig
bir merkezdir. Diger sahsiyetleri ondan daha ilging olarak kabul
etme veya onlara gok sayida eylem atfetme egilimi vardir. Erkek
¢ocuklarin yetistirildigi ve ilk silahli maceralarina ¢iktiklar1 Con-
chobar’in sarayi, kahramanlariyla, ortagag sovalye diisiinceleriyle
degistirilmemis Keltlere 6zgii ilkel Arthur sarayini akla getirir. Cu-
chulainn hikayelerinde Conchobar, her zaman arka planda olma-
sina ragmen, Cuchulainn kadar 6nemli bir figiirdiir. Arthurdaki
Gawain ve Perceval gibi figiirlere kargilik gelir. Arthur’'un Kase ile
pek ilgisi yoktur ve ilk Kelt grubundan olmasi sart olmayan yeni
o6nemli sahsiyetleri hikayeye dahil etmek gibi bir egilim s6z konu-
sudur.

Cuchulainn’in Conchobar’in yegeni olmasi gibi Gawain de Art-
hur’un yegeniydi ve onun hikayeye onceki dahil edilisi sonrakinden
daha uygundur. “Higbir gorevi tamamlamadan geri dénmedi; o,
piyadelerin ve siivarilerin en iyisiydi,” der Kulhwch. Triadlara gore,
altin bir dili vardir ve konuklar ve yabancilar igin Arthur’un sarayi-
nin en iyi ovalyelerinden biridir. Clichulainn’in iki ata sahip olmasi
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gibi onun da Gringalet isminde degerli bir at1 vardi. Avalonda yapi-
lan kalic1 Escalibur (Latince Caliburnus), kendisine ilk sahibi Arthur
tarafindan verilmistir. Galce ismi Caledvwich, Cichulainn’in sidde
doviilmiis olan caladbolg ismiyle 6zdes gibi goriiniiyor. Gawain ef-
sanesinde onun bir adaya gidisi anlatilir. Bu kalede birbiriyle asla
konugmayan pek ¢ok s6valye ve geng kiz vardir. Burasi, bityiiciilerin
lideriyle (bu sovalye ve geng kizlarin esiridir) miittefik olan gizem-
li bir kadin tarafindan yonetilir. Buraya kim giderse sonsuza kadar
orada kalir. Gawain, onunla bir ¢esmede karsilasan kadinin rehber-
liginde oraya ulagir. Bu; Bran, Connla ve Cuchulainn’in efendisiyle
baglantili bir tanriganin daveti tizerine Elysium’a (6liiler bolgesi de-
gil) ziyaretini diisiindiiren bir ziyarettir. Gawain 6li olarak teslim
edilir ve bu efsane, o Arthur’a geri donmesine ragmen devam eder.
Muhtemelen Connla gibi o da Elysiumda kalmistir, bu yiizden or-
tagag gelenegi onu periler diyarinda yagiyor olarak kabul ediyordu.
Ikinci bir olayda &teki diinya bir an igin ortaya ¢ikar. Guinevere,
Meléagant (Melwas) tarafindan higbir yolcunun geri dénmedigi bir
adadaki bir kaleye kagirilir. Buraya bir kilig ve bir su alti1 kopriisiiyle
yaklagilmaktadir, Lancelot ilkini kullanarak geger; Gawain ikincisini
tercih eder. Chrestien’in Le Chevalier de la Charette’inde Lancelot,
Guinevere’i kurtarmasina ragmen, Gawain’i maceranin gergek kah-
ramani olarak gosteren kanitlar vardir. Bagka tiirlii bir kih¢ képrii-
stine Kelt mitinde rastlanmaz. Burada suya inerek ulagilan bir dlem
bilinir ve Gawain su altindaki saraya gelip burada garip maceralar
yasar. Gawain, kardesi Mordred gibi, muhtemelen Guinevere’nin
sevgilisiydi. Bu, Lancelot'un daha sonradan gelistiginde basardig: bir
durumdur. Malory’nin Mordred igin ileri siirdiigii gibi, Gawain ve
Mordred’in Arthur’un kral Loth’un karisi olan kiz kardesinden do-
gan ogullar1 olup olmadigi sorusu da ortaya gtkmaktadir. Bu imkan-
sizdan ziyade bir gelenegin Cichulainn’i Conchobar’in kiz kardesi
Dechtireden dogan oglu yapmasina benzer. Westona gore Gawain,
Kése’nin en eski kahramanidir ve konumu, Bleheris’in bir yorumuna
dayanarak Wauchier tarafindan vurgulanmustir. Perceval daha sonra
bu gorevin kahramani olur. Onu Lancelot ve sonunda gérevi basa-
ran Galahad takip eder.
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Galler edebiyatinda bilinen ve romanlarda bahsedilenler ara-
sinda Kei de vardir. O, Kulhwch’a kapiyr agmamasini tavsiye eder
ama Arthur nezaket gosterilmesi gerektigini soyler ve Kulhwch igeri
girerken ondan yardim talep eder. Kei, Kynyr Keinvarvawc’in soyun-
dan kabul edilir. Keinvarvawc, karisina eger oglu kendisine gekerse
gocugun kalbinin ve ellerinin her zaman soguk ve karakterinin de
inatg1 olacagim soyler. Bir yiik tagirken ne arkadan ne 6nden gorii-
lebilir, kimse atesi ve suyu onun kadar giiglendiremez. Kei, dokuz
giin dokuz gece su altinda nefes alabilir ve hi¢ uyumadan durabilir.
Kilicinin darbesini higbir sey iyilestiremez. Dilerse en yiiksek aga¢
kadar uzun olabilir. Siddetli yagmur yagdiginda, elinde tuttugu her
sey bir el genisligi kadar yukar1 ve agag1 mesafede kuru kalir. Viicut
1s1s1 o kadar ytiksektir ki arkadaglar1 soguktan ¢ok etkilendiklerinde
onlari isitabilir. Bu 6zellikler, yagish havalarda kuru kalan ve ellerin-
den 151k iiretebilen Kelt azizlerinin 6zelliklerini ve ayrica Ctichula-
inn’in “bozulmasin1” ve 1s1s1n1 hatirlatir. Kei, Kulhwch igin Olwen’i
bulma goérevinde Bedwyr ile 6nemli bir rol oynar. Bedwyr, Yspad-
daden tarafindan onlara atilan zehirli ciritlerden birini yakalar. Ayni
zamanda hazineleri avciliginda da etkin bir rol oynar. Arthur’un ka-
lesi ve Tuatha Dé Danannda oldugu gibi, bir sanat ustasindan bas-
ka kimsenin giremedigi Gwrnach Gawr kalesine ulagir. Kei kendini
diinyanin en iyi kili¢ parlaticisi ilan eder. Mizragin bas1 gévdeden
aynlip riizgan yalayacag) ve govde iizerindeki yerine geri donecegi
i¢in kapt muhafizimin taniyacag bir arkadags: oldugunu séyleyerek
kaleye giris saglar. Bu Bedwyrdir. Kei daha sonra Gwrnach’ ken-
di kihayla 6ldiiriir ve domuz tek bagina kiligla oldiirebilecegi igin
kilic1 alip gétiiriir. Kei ve Bedwyr, Mabon’'un serbest birakilmasina
yardimci olurlar ve Dillus Varvaw’in hayattayken sakalindan yapilan
tasmay1 alirlar. Bu tasma, Greit'in kiigiik kopegini tek bagina zapt
edecek saglamliktadir. Arthur bununla ilgili alayci bir sarki soyler ve
Kei'yi o kadar sinirlendirir ki aralar1 zar zor diizelir. Yabandomuzu
avinda Bedwyr, Arthur’un kopegi Cavall1 tasmayla tutar.

Kulhwchde, Caermarthen’in Kara Kitabr'nda oldugu gibi, Kei
sadece yiiz kisiye kars: savasan giiglii bir savase degil, ayn1 zaman-
da iyi bir igicidir. Daha sonraki siirlerde asaleti ve bilgeligi kadar
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cesaretinden de bahsedilir. Arthur ve Guinevere arasinda Guine-
vere’in kagirilmasindan sonra gegen ilging bir diyalogda Guineve-
re, ona Kei'nin Arthur da dahil olmak iizere yiizlerce kisiyi yenebi-
lecegini sdylerken Arthur’u uzun boylu Kei'ye kiyasla kiigiik olarak
tanimlar. Burada muhtemelen Guinevere’in rahibi, Melwas’tan zi-
yade Kei idi. Geoffreyde Kei, Arthur’un dikis¢isidir ve ondan bir
eyalet alir; Bedwyr usak ve Normandiya Diikiidiir ve her ikisi de
maceralarinda Arthur’a yardimci olur ve birlikte anilir. Kei, ingiliz
ya da Fransiz romanslarinda oldugu gibi, 6viingen, kavgaci doga-
sinin ortaya ¢iktigi, Kita Avrupas: etkisinin izlerini gosteren Galler
romanslarinda (Peredur, Olwen ve Lunet) da dikis¢idir. Her zaman
savagmaya hazirdir ama hep maglup edilir. Fionn ve Cuchulainn
i¢cin Conan ve Bricriu neyse, Arthur destani i¢in odur. Kulhwchda
Gwddawc tarafindan oldiiriilmesine atifta bulunulur. Arthur bu-
nun intikamini alir. Ancak Galce yazilan Aziz Graalda Kei, Art-
hur’un oglu Llacheu’yu éldiiriir ve Arthur’a savag agar.

Kulhwch, Bedwyr hakkinda Kei'nin gonderildigi hi¢bir goreve
katilmakta asla tereddiit etmedigini sdyler. Kosmada, Drych digin-
da kimse onunla yarigamaz. Bir eli olmasina ragmen, ii¢ savasgl
onun kadar hizli kan akitamaz. Girerken bir yara olugturan miz-
ragl, dokuz kisinin geri gekilmesine sebep olur. Bagka bir deyisle
mizragn, geri gekerken ete dokunmasi igin uglar1 geriye dogru
bakan givileri vardir. Benzer sekilde Ctichulainn’in gai bolgas: di-
sar1 gekilirken otuz farkli yara agar ve benzer yapidaki sivri uglu
muzraklara siklikla atifta bulunulur. Bedwyr, Galler siirinde 6viiliir
ve romanslarin Sir Bedevere’sidir. Geoffreyde devin yasadig1 farz
edilen tepeyi aragtirmig ve kagirdig1 6lii kadinin bakicisini teselli
etmigtir ve ayrica Romalilar tarafindan 6ldiiriildiigii de séylen-
mektedir.

Nennius'un anlattigina gore, Vortigern'in bir sehir inga etme
girisimleri gizemli bir sekilde basarisiz olmugtur. En sonunda akil
adamlar babasiz bir ¢ocuk edinmesini ve temele kanini serpmesi
gerektigini soyler. Bu kurban sonunda bulunur, zira top oynarken
bir arkadaginin onunla “babasiz bir ¢ocuk” oldugu konusunda
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alay ettigini duyar. Annesi, onun 6liimsiiz bir babasi oldugunu id-
dia etmistir ve gocuk, temelin altinda ne bulunacagini soyleyerek
akil adamlarin cehaletini ortaya gikarmistir: bir havuz, iki vazo ve
i¢inde iki y1lan. Bunlardan biri digerini kovar. Tiim bunlar diinya-
nin, Vortigern’in kralliginin, Britonlarin ve Sakson iggalcilerinin
simgesi olarak agiklanmaktadir. Adin1 Ambrose (Embreis gwle-
dig yani “prens”) olarak veren ve babasinin bir Roma konsolosu
oldugunu séyleyen gocuk, buray1 kendi kalesi Dinas Emrys igin
bir yer olarak alir. Prens Ambrosius Aurelianus, besinci yiizyilda
Saksonlarla savagan gergek bir kisiliktir ve onun tarihine bu mitler
ilistirilmistir. Geoffreyde bu ¢ocuk Merlin veya Ambrosius Mer-
lindir, annesi genellikle giizel bir gencin ortaya ¢iktigini, onu 6piip
ortadan kayboldugunu séyler. Bu geng bazen goriinmez bir sekilde
onunla konusur ve sonunda kendisiyle yatip onu ¢ocuguyla yalniz
birakip gitmistir. Vortigern'in akil adamlarindan biri onu bir ka-
rabasan (Keltlerin dusiusu) olarak agiklar. Merlin, iki ejderhanin
iki oyuk tasta nasil uyudugunu ve oyuk kazildiginda savastiklari-
n1, sonunda kirmizi ejderhanin yenildigini anlatilir. Ambrosius'un
kral olarak gelisi de dahil olmak iizere birgok can sikici kehanette
bulunur. Daha sonra, yerli kahramanlar i¢in bir anit dikmek is-
teyen Ambrosius’a, “Devlerin Dansi’n1 Irlanda’ya gondermesini
tavsiye eder. Afrika devleri onu oraya tasimistir. Merlin’in yarati-
cilig1 sayesinde sifa ve biiyii erdemleri olan taglar Stonehengee go-
tiriiliir. Geoffrey daha sonra Merlin'in Igerna’ya erigebilmesi igin
Uther’i nasil doniistiirdiigiini anlatur.

Galler edebiyatinda Merlin veya Myrddin, kuzeydeki Briton-
larla baglantilidir. Bu Merlin'in Geoffrey’ninkiyle ayni olup olma-
dig1 belirsizdir, ilki Vahsi Merlin veya Caledonius olarak adland:-
rilir, ancak her haliikarda ikisi daha sonraki edebiyatta birlestirilir.
O, kiz kardesinin oglunun 6liimiinii 6grendikten sonra gildirarak
Kaledonya Ormanr’na kagan bir ozan ve kdhindir. Orada bir elma
agacinin altinda domuzuna kehanette bulunur ve romantizmin Vi-
viane’si olan Chwimbian adinda bir arkadag1 vardir. Daha sonraki
tarihgiler ve romantik anlatilar Merlin'in biiyiiciiliigiinii gelistirir;
s0z gelimi sekil degistirmesi, taslarin kaldirilmasi burada dogaiistii
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hale gelir. Dogumu seytani giice atfedilir; vaftiz edilmese bir tiir
deccal olurdu. O, ¢ocuk Arthur’u alir ve Arthur kralken farkinda
olmadan kiz kardesiyle bir agk yasadiginda Merlin bir ¢ocuk ola-
rak ortaya ¢ikip kralin dogumunun sirrin1 agiklar. Ardindan yash
bir adama doniisiip Arthur’a, kiz kardesiyle yanlislikla nasil giinah
isledigini agiklar. Triadlarda o ve dokuz ozan bir cam evde deni-
ze girerler ya da o, Britanya hazinelerini onunla Bardsey adasina
gotiriir. Bununla birlikte diger anlatilarda, kaybolmasinin nedeni
peri kadinin ihanetidir ¢iinkii kadin onun sihirli giiciiniin sirrin1
ve bir adami duvarsiz bir kuleye nasil hapsedecegini 6grenir. Onu
kuleye kapatip her giin ziyaret eder. Burasi digerlerine bir “sis du-
man1” gibi goriiniir. Bagka bir yorum, onu kayalik bir mezara hap-
sedilmis tasvir eder: Galce bir siirdeki “mezardan konugan adam”
ifadesinin kaynag belki de budur. Yine bagka bir gelenekte, kendi
yaptig1 bir Esplumeor ile diinyadan ayrilir.

Bunlarin ne kadarimin saf romantizm ne kadarinin gergek
Briton miti oldugu belirsizdir ve Merlin basit bir sihirbaza indir-
genmis eski bir tanri olabilir. Nennius ve Geoffrey anlatilarinda
iyi bilinen “Cikma ve Geri Doniis” diizenini akla getirir: top oy-
narken alaya alinan babasiz ¢ocuk, neden kale yapilamayacagin
gosterdigi igin gok sevilir. Bu, Fionn'un gengligini ve bir diinu yok
eden varliklar1 yenerek mirasini nasil yeniden kazandigini animsa-
tir. Merlin'in babasi kugkusuz bir tanriydi, ancak “babasi olmayan
ogul” olarak, Bécuma'nin hikayesindeki “giinahsiz bir iftin oglu”-
nu ve babasi olmadig: i¢in alay edilen Oengusu animsatir. Kendi
istegiyle ortadan kaybolmasi olayy, tepelerde uyuyan kahramanlar-
la ilgili efsaneleri akla getiriyor; karisi tarafindan hapsedilmesi ise
Plutarch’in aktardig Ingiliz mitindeki Kronosu ve éliimsiizlerin
sevgisiyle 6biir diinyaya baglanan 6liimliiler hakkindaki hikayeleri
hatirlatir. Merlin, Geoffrey ve Romanslarda Arthur ile baglantili
olsa da Kulhwch’taki kahramanin etrafindaki giiruh arasinda yer
almaz.

Kéase romanslarinin tartismali temeli, 6zellikle de bu boliim,
Galler kokenli en eski Perceval romanslarina girmedigi i¢in burada
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ayrintil olarak ele alinamaz. Bu olay, Perceval-Kase hikayelerinin
tam bilgisiyle yazilmig Galce Peredur'da ve Ingilizce Syr Percyvel-
lede eksiktir. Perceval, Kase’nin kahramani olarak muhtemelen
Gawain’in yerine geger. Galahad da onun yerine geger. Wauchier’in
yazdig1 Chrestien’in Perceval'inin devaminda Gawain, Arthur’'un
kralliginin 6tesinde, ¢orak bir araziden deniz kiyisindaki bir kaleye
gider ve burada, bir tabut iizerinde gégsiinde bir kilig olan bir §6-
valye gériir. Oliilerin Vesperlarini sdyleyen bir din adamlar: alay:
gelir ve bunu bir solen takip eder. Bu s6lende kimsenin tutmadi-
g1 “degerli bir Kase” ziyaretgilere yemek ikram eder. Daha sonra
Gawain, giimiis bir kupaya kan akitan bir mizrak gériir. Sonun-
da kalenin krali igeri girer ve Gawaine kirik bir kilicin iki yarisini
birlestirmesini emreder. Bunu yapamayinca gorevde basarisiz olur.
Ama mizrak ve kilig hakkinda soru sordugunda, mizragin Isa'nin
bogriinii delen mizrak oldugunu 6grenir. Kiligsa Logres’i ve tiim
tilkeyi yok eden Kederli Darbedir. Burada Gawain uyuyakalir ve
ertesi sabah kale yok olurken kendini kiyida bulur. Ancak toprak
artik verimlidir, ¢iinkii mizrag1 sormustur; Kase'yi sorsaydi, Kase
tamamen eski haline getirilmis olurdu.

Chrestien’in Perceval’inde bir toren alay1 vardir. Alayda bir ki-
lig, bir damla kanin aktig1 bir mizrak, mumlarin 151g1n1 sondiirmek
i¢in parlayan Kase ve son olarak giimiig tabakl1 bir bakire vardur.
Kiése altindan ve degerli taslardan yapilmistir. Diger yorumlarda
bu, son aksam yemeginin tabagi ya da fincani veya Yusuf’un Me-
sib’in kanini aldigy bir kap, kadeh ya da bir kutsal emanet, hatta
hi¢bir maddi olmayan bir sey ya da sihirli bir tastir. Yiyecekleri
sihirli bir gekilde, herkesin arzuladig1 lezzette saglar, ancak bazen
sadece giinah islemeyenleri besler. Koku ve 1s1k verir, yaralilar
iyilestirir ve bagarili gorevden sonra topragin ¢orakligini yok eder
ve koruyucusunu iyilestirir veya 6liimden diriltir. Onu gorenleri
kandirilmaktan, seytanlar tarafindan giinaha yonlendirilmekten
alikoyar veya arayana manevi bir sezgi kazandirir. Peredurda Kase
yoktur ancak kahraman, iginden {i¢ damla kan gelen bir mizragin
ve bir kafa igeren bir tepsinin oldugu bir alay goriir.
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Kise ve beraberindeki nesnelerin, pagan ve Hiristiyan olmak
tizere iki pargali bir yonii ve kaynagi vardir. Kase ve mizrak, Hi-
ristiyan tarihinin olaylariyla iliskilidir, ancak pagan Kelt benzer-
liklerine sahiptir: herkesi doyurmaya yeten ve oliileri dirilten ilahi
kazan, Fionn'un masallarinda ondan igen kisiyi iyilestiren veya
ona arzu ettigi tad1 veren ve bazen bir maceraya konu olan biiyiili
kupa. Peredurdaki kafa Bran'in kafasini, mizrak ve kiliciysa onu
oldiren mizrag: ve kafasini kesen kilici, ayrica Lug’un yenilmez
mizragini, Nuada'nin kars1 konulmaz kilicini, Manannan’n sihirli
kilicini, Tethra'nin konusan kilicini hatirlatir. Fal Tag1, Kase’nin bir
tag oldugunu diigiindiiriir ve tipki Dagdanin kazani ve Lug, Nua-
da ve Manannan’in mizrag ve kiliglar1 gibi, Tuatha Dé Dananna
aittir. Kése, kilig ve mizrak, Hiristiyan sembolleriyle oldugu kadar
bunlarla da ilikilidir. Yine de higbir teori iki grubun benzesmesini
tam olarak agiklamaz. Kase sihirli 6zelliklere sahipken, mucizevi
gida liretme ve hastalar iyilestirmenin, emanetlere olan inancin
bir sonucu olarak, onunla baglantili nesnelerle kolayca iligkilen-
dirilebilecek efendimizin eserleri oldugunu unutmamaliyiz. Kase
hikayesinin gergek kaynaklarinin bulunabilecegi erken dénem bir
elyazmasi bulunamazsa varsayima agik ¢ok fazla mesele vardur.
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Bitki ayinleriyle ilgili yaygin ¢aligmayla baglantili bir teori, bu nesne-
lerde ve bunlarin etkilerinde Adonis veya Tammuzunkine benzeyen
Kelt ayinlerinden geriye kalanlar1 goriir; amag topragin verimliligini
korumaktir. Bununla birlikte bu tiir ayinlerde mucizevi bir yiyecek
tedarik kabinin herhangi bir rolii olduguna dair higbir kamt yoktur;
bu tiir kaplar mit alanina aittir. Kase hikayesi daha ¢ok, muhtemelen
bu tiir ayinlere dayanan bir mitten tiiretilmis gibi goriiniir. Biiyii-
li-mucizevi giigler ayinlerde degil, mitlerde gelisir ve boyle bir mit
Hiristiyanlagtirilabilir. Ustelik bu teori, ayinin “gizemli” bir yapiya
sahip oldugu konusunda daha ileri bir varsayimda bulundugunda,
bunun igin de higbir kanit yoktur. Bitki ayinleri, Hiristiyanhigin be-
nimsendigi yerlerde bile tarlalarda herkese agik sekilde yapilir. Bu-
nunla birlikte teori, halk i¢in agik ve basit bir anlami olan (yasam ve
tireme giigleriyle iligkili) ve tiye i¢in bagka anlamlar1 olan (erkeklik
organiyla ilgili, felsefi, manevi) bir gizem kiiltiinii varsayar. Ug diiz-
lemi veya diinyay: (bir yasam kiiltiiniin iiglii gizemleri) ifade eden
bu pagan gizemiyle ilgili hikaye, anlamin1 bilmeyenler tarafindan
yavag yavas Hiristiyanlagtirilmigtir. Sonunda Robert de Borron (on
ikinci ytizyil), karsilik gelen geleneksel ezoterik Hiristiyan gizemi
agisindan onu gelistirdi. Kase vb. ile toren alayi, gizemin gosterge-
siydi, anlami kabul derecesine gore ifsa ediliyordu tiim aragtirmala-
rina ragmen Borron goérevinde bagarisiz olur. Yazar, barbar Keltler
arasinda bu tiir gizemlerin ve kabul térenlerinin var olduguna veya
erken orta ¢aga kadar varliklarin siirdiirdiiklerine ya da mizrak ve
kupanin fallik bir anlam1 olduguna (en diisiik seviyenin yagam sem-
bolleri) ya da her ¢agdan gatlak kimselerin zihinleri disginda gelenek-
sel bir ezoterik Hiristiyanligin var olduguna tiimiiyle inanamuyor.
Neden sadece iiyelerin bildigi bir gizem bir hikayenin konusu olsun
ki? Uyelerin bunu ifga etme ihtimali var miydi? Kése hikayesine fal-
lik, okiilt bir bakis agistyla bakmak ve onu mistik bir dille yorumla-
mak onu kiigiik diisiirmektir. Modern okiiltist, ilahi bir sirra sahipse
diinya onun i¢in daha iyi gériinmez ve bu tiir sirlar sadece “gaz ve
toz” olmaya uygundur. Gergek su ki okiiltizm ister Hiristiyanlik ister
Budizm isterse Kase’nin romantik hikayeleri olsun dokundugu her
seyi ahlaki agidan algaltur.
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Efsaneye giren sayisiz ve 6nemli karaktere ragmen, Arthur ana
figlirdiir. Gegmisteki Briton kabilelerinin ideal kahramanidir. Ona
yurtta ve iilke disinda liderlik atfedilebilir ve her savagsta varlig: ile-
ri siiriilebilir. Giiney Iskogya'daki Britonlarin gercek veya efsanevi
bir kahramani olarak ortaya ¢ikan Arthur’un efsanesi, gogmenlerle
birlikte Gallere gegmistir ve burada popiiler hale gelmistir. Goidel-
ler arasindaki Fionn gibi, Brythonlar arasinda da Arthur, sayisiz
yer adinin gosterdigi gibi her bolgede bulunuyordu. Nasil ki Fionn
ilk bagta Goideller tarafindan benimsenen Kelt olmayan bir kahra-
mansa Arthur da Anglo-Normanlar tarafindan en gergek roman-
tik figiir olarak benimsenen Briton kahramaniydi.
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On Ugiincii Bliim

Paganizm ve Hiristiyanhk

Efsaneleri daha az itiraz edilebilir kilmak i¢in mitlerin ara sira Hi-
ristiyanlagtirilmasi veya bunlara Hiristiyan pasajlarinin eklenmesi
diginda Irlandali yazarlar da sik sik yeni durumlar yarattilar veya
masallar uydurdular. Bunlarda mitolojik sahsiyetler, pek ¢ok o6r-
negin gosterdigi gibi, azizler ve misyonerlerle temasa sokulmus-
tur. Bunu yaparken sadece pagan hikayelerini kabul etmekle ya da
onlarin kavramlarini kullanmakla kalmadilar, bazen Hiristiyanhig
eski dinle ters diigsecek bir gekilde kargilagtirdilar.

Tanrilarin oliimsiizligii veya yeniden dogusu fikri, somutlag-
tirildig1 ve bazen belirli bir amag igin kullanildig1 anlatilarda varli-
g siirdiirmiigtiir. Nuh’un torunu Cessair’in tufandan énce Irlan-
da’ya gelisi hakkindaki hikaye, bir Hiristiyan yazarin icadiyd: ve
tufandan 6nce Irlandada kimsenin bulunmadigini séyleyen pasaj-
larla gelisiyordu. Cessair’in Finntain harig boliigii yok olmugtur ve
Finntain’in bizim ¢agimizin altinc1 yiizyihna kadar hayatta kaldig:
soyleniyordu. Béylesine uzun 6miirlii bir sahsiyetin yaratilmasinin
nedeni agiktir; Cessair’in ya da Partholan’in ve Irlanda’ya ulagan
diger insanlarin gelisi bagka higbir sekilde bilinemezdi. Finntaine,
sonunda yeni inanci kabul edene kadar uzun yagaminda gordiigii
olaylar1 anlattig: siirler atfedilir.
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Bununla birlikte bu erken dénemde bile, pagan mitlerinden
tiiretilen olaylar1 tecriibe eden uzun 6miirlii bagka bir sahsiyet
hakkinda bir hikdye vardi. Finntain'inki kadar uzun bir 6miir, ya-
ratibgtan alinmig olabilir. Ancak Tuan MacCairil’in ardigik doni-
stimlerinin kokenleri yalnizca efsanede aranabilir. Sagirtici olan,
boyle bir 6gretinin Hiristiyan din bilginleri tarafindan kabul edil-
mis olmasidir. Tuan, Partholan’in yegenidir ve yiizyillar boyunca
irkindan hayatta kalan tek kisidir. Irki, Partholan’in giinahlan yi-
ziinden bir hafta iginde vebayla trajik bir sekilde yok olup gider.
Isteksiz ev sahibi, tuhaf ama yanilmaz bir “orug tutma” siireciyle
biiyiik bir savag¢inin kalesine giren Aziz Finnene, kendisinin Tuan
MacCairill oldugunu ve Partholan déneminden beri Irlandadaki
tiim olaylara tanik oldugunu soyler. Yaslanip bir ayaga ¢ukurday-
ken, bir sabah uyandiginda, genglik ve dinglik dolu bir erkek ge-
yige doniistiigiinii fark eder. Bu Nemed zamanidir ve Nemedle-
rin gelisini anlatir. Bir geyik olarak, onu sefleri olarak taniyan gok
sayida geyik tarafindan takip edilmistir. Ama yine yaslanmigs ve
simdi bir gece uykusundan sonra bir gencin dingligine sahip bir
yabandomuzu olarak uyanmigstir ve yabandomuzlarinin krali ol-
mugtur. Ayni gekilde bir akbaba, somon olup balikgilar tarafindan
yakalanir. Kral Caraill'in evine gotiiriiliir. Caraill'in karisi onu yer,
boylece bir ¢ocuk olarak yeniden dogar. Rahmindeyken olup biten
konugmalari isitir ve olup bitenlerin farkindadir; biiyiidiigiinde bir
kéhin olur ve Aziz Patrick zamaninda vaftiz edilir. Irlandada paga-
nizm tek bagina varken, tanr1 hakkinda bilgi sahibi oldugunu iddia
eder.

Bu hikayenin efsanevi temalar1 yeterince agiktir. Bagkalagim
ve yeniden dogus, daha 6nce bahsedilen mitlerde siklikla rastlanir
ve bunlar Tuan MacCairill'in mucitleri tarafindan kullanilmigtir.
Ona en yakin benzerlikler iki Domuz Cobani ve Gwiondur.

Bazen, pagan kahramanlarin ya da efsanelestrilmis tanrilarin
Hiristiyanhga déniistiiriilmesi anlatilir. Oengus, Elcmar’in sidini
aldiginda, ikincisinin kahyasi onun hizmetinde galigmaya devam
eder. Karisinin, Ethne isimde bir kiz ¢ocugu olur. Bu kiz daha
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sonradan Manannan’in, kendisiyle ayn1 zamanda dogmus kizi
Curcog’un hizmetgisi olur. Ethne’nin ilahi domuzlardan higbiri-
ni yemedigi ve Goibniu'nun birasin1 igmedigi fark edilir, ancak
saghgi yerinde kalir. Bir tanr1 onu agir bir sekilde lanetledigi igin
Ethne artik yemek yiyemez, ancak tanrinin gonderdigi bir melek
onu hayatta tutar. Bu arada Oengus ve Manannan Hindistandan
inekler getirirler ve bu ineklerin siitleri tanrilarin 6liimsiiz yeme-
ginin seytani dogasin igermedigi i¢in Ethne bunu iger ve Aziz
Patrick Irlanda’ya gelene kadar bin beg yiiz y1l boyunca bunun-
la beslenir. Ethne, bir giin Curcog ve arkadaslariyla yikanmaya
gider, ama onlarla side donmez, ¢giinkii lilkedeki Hiristiyanligin
etkisiyle, kiyafetleriyle goriinmezlik biiyiisii olan Féth Fiada’y:
bir kenara birakmigtir. Artik insanlar onu gorebilir ve o, ilahi
yoldaglarini veya goriinmez side giden yolu artik algilayamaz.
Onlar1 aramak igin dolagirken, bir kilisenin yaninda oturan bir
kesige rastlar ve ona hikayesini anlatir. Kesis onu Aziz Patricke
gotiriir. Aziz Patrick de onu vaftiz eder. Ethne, bir giin kilisenin
kapisinda otururken onu arayan ve onun igin aglayan goriinmez
sid halkinin gigliklarin1 duyar. Bayilip diiser, bas1 Aziz’in gogsiin-
deyken oliir. Bu hikéayede, tanrilara karsi genel Hiristiyan tutumu
kendini zorla 6n plana ¢ikartir. Bu tanrilar, 6liimsiizliikleri ve go-
riinmezlikleri kabul edilse de seytandirlar ya da onlardan yardim
alirlar. Ethne’nin, melek geldiginde ve iffetinin bir sonucu olarak
onu terk eden bir iblis koruyucusu vardir. Bu hikaye, ailesi bir ku-
yunun patlamasiyla bogulan Eochaid’in kiz1 Liban’in hikayesin-
den farkl degildir. Liban ve siis kopegi bir y1l suda tutulur, ancak
Liban daha sonra bagi hari¢ somona, kopegi ise bir su samuruna
déniigiir. Ug yiiz yil sonra kendi istegiyle yakalanir ve Aziz Com-
gall tarafindan vaftiz edildikten sonra oliir.

Cuchulainn destaninda Conchobar, Mesih’in dogdugu saatte
dogar ve Cathbad iki dogumla ilgili bir kehanet hakkinda sark:
soyler. Ayrica Conchobar’in “ac1 ¢eken tanrinin intikamini alir-
ken 6lecegini” anlatir. Bununla birlikte kahraman, Erin inanca ka-
vusmadan 6nce, tanriya inandiktan sonra 6liir. Onun bu sekilde
cennete giden ilk pagan oldugu séylenir ama ruhu 6nce cehen-
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neme gider. Carmiha gerilme hadisesinden hemen sonra 6ldiigii
i¢in, Mesih tarafindan diger ruhlarla birlikte taginir. Ciichulainn
oliinceye kadar pagandir ama onu seven yiiz elli kralige, ruhunun
Emain Machanin iizerinde ruh arabasinda suzildigini tesadii-
fen goriir. Suiziilirken Mesih’in gelisi, Patrick’in varigi, dazlak ke-
sisler ve kiyamet giinii hakkinda sark: soyler. Erin krali Loegaire,
Patrick tiim haysiyetiyle Ctichulainn’i ¢agirmadik¢a inanci kabul
etmeyi reddeder. Ertesi giin Loegaire, kahramanin gelisinden 6nce
cehennemden gelen siddetli bir riizgardan sonra, hava kuglarla do-
luyken (Cichulainn’in arabali atlarinin firlattigy otlar) nasil eskisi
gibi goriindiigiinii anlatir. Keltlerin dliimsiizliik anlayisina uygun
bir sekilde, hayalet olmaktan ziyade bir bedeni vardir ve savas¢t
gibi giyinir. Savag arabasi Loeg tarafindan siiriiliir ve {inlii atlan
tarafindan gekilir. Loegaire simdi Cuchulainn’in geri donmesini ve
onunla daha uzun siire konusmasini ister. Bunun iizerine Cuchu-
lainn tekrar ortaya ¢ikar. Havada dogaiistii hiinerlerini sergilerken
yaptiklarini anlatir. Patrick’ten kendisini sadik olanlariyla birlikte
cennete getirmesini rica eder ve Loegaire’e inanc1 kabul etmesini
tavsiye eder. Kral simdi Cichulainnden maceralarini anlatmasi-
ni ister ve o da anlatir. Cehennemdeki acilar1 tarif eder, Loegaire’i
Hiristiyan olmaya tegvik eder ve azize onu ve kendisini cennete
getirmesi igin yalvarir. Sonra cennet, Cuchulainn igin onaylanir ve
Loegaire buna inanir.

Féinn oykiilerinden bazilari, 6zellikle on tgiincii yiizyilldan
kalma Kadimlerle S ylesibasta olmak iizere, eski putperestlige kars:
bu nazik tavr1 da gésterir. Oisin side gittiginde, Caoilte on sekiz ki-
siyle birlikte Aziz Patrick ve din adamlariyla tanisacak kadar uzun
slire hayatta kalir. Bunlar, “biiyiik kurt kopekleri olan uzun boylu
adamlara” hayret ederler. Ancak aziz {izerlerine kutsal su serper ve
tizerlerinde siiziilen iblis birliklerini tepelere dagitir. Patrick’in ar-
zusu lizerine Caoilte ona bir pinar gosterir ve Féinn'in hikayelerini
anlatir. Aziz su sozlerle araya girer: “Basar1 ve kutsama, Caoilte,
bu benim igin ruhun ve zihnin aydinlanmasidir” Ancak baglihgin
ve duanin bir yikimi olabileceginden korkar. Ancak gece boyunca
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koruyucu melekleri, Caoilte’nin anlattif tiim hikayeleri yazmasim
ister ve ertesi sabah Caoilte ve arkadaslar vaftiz edilir. Kahraman,
ayin ve “kendi ve komutanimin ruhunun iyiligi i¢in” bir 6deme
olarak Patrick’e bir yigin altin (Fionn’un ona son hediyesi) bahge-
der. Aziz ona sonsuz mutlulugun ve dualarinin ige yarayacaginin
soziinii verir. Soylesiler, Patrick ve takipgilerinin Féinn ile yaptigi
yolculuklar1 anlatirken, Caoilte farkh hikayeler anlatir. Ayrica Fi-
onn’un bilgi parmagiyla tanr1 hakkindaki gergegi nasil anladigini
ve ona olan inancimi nasil bildirdigini, Hiristiyan misyonerlerin
Irlandaya gelisini ve oradaki ayin kutlamalarin1 énceden bildir-
digini anlatir. Bunun i¢in tanrinin onun sonsuz kedere diigme-
sine izin vermeyecegini de sozlerine ekler. Féinn de aym sekilde,
bir gece eglence diiskiinlerinin bagina gelen bazi korkung olaylar
nedeniyle tanrinin varligini1 ve onun herkes iizerindeki egemen-
ligini anlamustir. Ler’in Cocuklarr'nda buna bir benzerlik bulunur.
Bu ¢ocuklar gektikleri acilarla, tanriya ve ondan gelecek teselliye
inanmaya yonelirler. Boylece insan formuna geri dondiikten sonra
vaftiz edilirler.

On dordiincii yiizyila ait bir elyazmasinin bazi boliimlerinde
bir aziz ve kahramanlarin bu bulugmalarinin bir benzerine atifta
bulunulur. Ya bu ismin pagan krali ya da onun efsanevi prototipi
olan Aziz Columba ve Mongan hakkindadir. Babas1 Mannan gibi,
Elysium ile iligkilendirilir (Canli Kalbi Olan Diyar) ve “siiriilerle
dolu Vaatler Diyari’ndan azizle sohbet etmeye gelir. Bagka bir siir,
Mongan’in bu vesileyle Columba’ya selamini iletir ve onu 6verken
kullandi1 zarif ifadeler egsizdir. Ugiincii bir siir, Mongan’in azizin
korumasi altinda cennete nasil gittigini anlatir: “Bas1 Columcil-
le'nin ciibbesinin altinda!”

Hiristiyan katiplerin ve editorlerin eski efsanevi kahramanlara
kars1 gosterdikleri sayginin en az bunun kadar ilging yoni, anlat-
tiklar1 Hiristiyanlik kehanetlerinde bulunur. Bunun baz: 6rnekle-
rine atifta bulunulmustur, ancak dikkate deger bir 6rnek, Bran’in
Yolculuguwnda goriilir. Bran ziyaret eden tanriga, “caglar sonra
bityiik bir dogumun gelecegini” soyler:

201



Kelt Mitolojisi

“Esi belli olmayan bir kadinin oglu,

Binlerce kisinin yonetimini ele gegirecek.
Gokleri yaratan odur,

Kalbinde hi¢ katiiliik yoktur onun, mutludur o,
Kitleleri saf su altinda arindiracaktir,
Hastaliklarinizi iyilestirecek olan odur”

Ayni sekilde Manannan da diisiisten bahseder ve bunun nasil
olacagini hakkinda kehanette bulunur:

“Asil bir kurtulus gelecek

Bizi yaratan kraldan,

Denizlerin iizerine beyaz bir kanun gelecek,
Tanr1 olmanin yan sira, insan olacak”

Hiristiyan Keltler, Aziz Clement ve Origen’in asil 6gretisini hatir-
latan bu tiir araglarla, onlar hakkinda efsanevi hikayeler anlatip
“olu bir gliniin tiim sefkatli zarafetini” korurken yeni inanca saygi
duyan tanrilar ve kahramanlar mi yarattilar? Daha dikkat gekici
olani, Tdin anlatisinin nasil kurtarildigini anlatan bir hikayenin
bir yorumudur. Cuchulainn grubunun bir kahramani olan Fergus
mac Roich mezarindan kalkip (sadece sairlere degil, ayni1 zamanda
mezarinin yakininda bulusan Erin’in azizlerine de goériinmiigtiir)
onu okuyana kadar Tdin sadece pargalar halindeydi. Diger taraftan
o, Aziz Ciaranin onun emri iizerine yazdig hikaye kadar gergek
bir kisiliktir. Bu azizler arasinda Columba, Brendan ve Caillin var-
d1 ve Senchan ve diger sairlerle birlikte Fergus'un ortaya ¢ikmasi
i¢cin mezarinda orug tutuyorlards, ardindan bu hikaye Ciaranin
inek derisinden kitabina yazildi.

Ayni1 hayirsever bakis agisi, tanrilarin ve kahramanlarin sidde
halé kendi mistik diinyalarina sahip olmalar1 ve nadiren cehenne-
me yerlestirilmelerinde goriiliir. Yine de istisnalar vardir; ¢iinki
gordigiimiiz gibi Cuchulainn cehennemden gelir ama Aziz Patri-
ck onu cennete nakleder. Bununla birlikte cehennemde bile, yine
de muzaffer kahraman olur. iblisler ruhunu “kizil kémiire” gétiir-
diigiinde, kilicini ve gaf bolgasin iizerlerinde Oscar’in savurdugu
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gibi sallar. Oyle ki onu atege atsalar bile seytanlar azap geker. Cao-
ilte, kiz kardeginin cehennemden ¢ikarilmasi i¢in yalvarir. Patrick,
eger bu tanrinin goziinde iyi bir eylemse, onun, babasi, annesi ve
Fionn’un serbest birakilacagini soyler. Ancak diger siirlerde, Féinn
daha 6nce de goriildiigii gibi cehennemdedir ve cehennemde kalur.

Boylece kilise, eski inanglara kars1 ¢ikarken (nitekim bunlar-
dan yalnizca belirsiz izler mevcuttur) veya onlari azizlerin giinleri
veya kutsal yerlerle iligkilendirerek popiiler geleneklere Hiristiyan
bir yon verirken, genel olarak gegmisin kahramanlariyla ok gurur
duyuyordu ve kadim tanrilarin littufkar yonlerinin ¢oguyla birlikte
onlarin anilarini1 koruyordu. Bunun istisnalar1 vardir ve var olma-
ya mahkdmdur. Sézgelimi birgok Irlanda ve Iskog Ossian baladin-
da, ozellikle Galler efsanelerinde Elysium’u cehennemle karigtirma
egilimi de vardi. Elysium mitlerinin hala yerel bir kiiltle baglantili
oldugu yerlerde bu kaginilmazdi. Gwyn, Glastonbury Torda bu-
lunan Annwfn’in efendisi veya periler diyarinin krahdir ve Aziz
Collen burada onunla bulugmaya davet edilir. Harika bir kale ve
bir siirii giizel insan goriince onlar1 seytan, muhtesem kiyafetlerini
alev, yiyeceklerini kuru yapraklar olarak gériir. Uzerlerine kutsal
su doktiigiinde her sey yok olur. Muhtemelen tepede bir Gwyn
kiiltii vardir. Gwyn’in ayn1 zamanda koétii ruhlarin avast oldugu
disiiniiliir. Ancak hakkinda tanrinin, bu diinyanin insanlarini yok
etmelerini engellemek igin Annwfn iblislerinin giiciinii (burada
cehennemin egdegeri) yerlestirdigi de sylenir.

Pagan doneminin mitolojik hikéyelerini, romantik efsanele-
rini ve siirlerini yazan veya yeniden diizenleyen, boylece onlarin
bize ulagmasini saglayan erken ortagag Irlanda ve Galler’in Huristi-
yan yazarlarina ve sairlerine ¢ok sey bor¢luyuz. Bunlarhalk arasin-
da ya da edebiyat sinifinda varliklarini hala siirdiirityor. Yikimdan
kurtarilmalari muhtemelen, irlanda ve Galler’in hi¢bir zaman ro-
manlagtirlmamis olmasindan kaynaklanmaktadir. Galya'da, s6zli
bigimde ¢ok uzun siiredir aktarilan mitleri ve hikayeleri yok eden
bazi etmenler vardi ve yaziya gegirilmedikleri i¢in unutuldular.
Bagka yerlerde bu etmenler yoktu ya da Irlanda paganizminin sem-
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bolik olarak yeni bir giiniin safag1 olarak betimlenmesinde oldugu
gibi, eski zamanlarin hikéyelerine tamamen diiyman olmayan bir
Hiristiyanhk tiirii gelisti. Elysium™un kuglar1 “Vaatler Diyarr'nin
kus siiriisitydii” ve bir hikdyede Aziz Patrick ile iliskilendirildi. Kug
slirisii onu kargilar, suyu galkalayarak siit beyazi haline getirir ve
soyle seslenir: “Ey Galyalilarin ¢aresi, gel, gel, gel ve buraya gel!”

Bu, su dizelerde anlatilanlardan bile daha etkileyici olan enfes
bir hayal giictidiir:

“Yalniz daglar iizerinde
Ve yankilanan kiyida,
Bir aglama ve yiiksek sesli bir agit duyuldu”

Bu, Isanin dogusu aninda “Biiyiik Pan 6ldii” diye yash haykiris-
tir. Kelt putperestligi, Galce ve Britonca, Hiristiyanliga eski ihti-
saminin ¢ogunu kesinlikle aktarmigtir. Zira kilisenin tarihi higbir
yerde, Ninian ve Columba ile Kentigern ve Patrick’in uzun zaman
once yasadig1 ve ¢aligtigi bolgelerden daha romantik olamaz.
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Mitolojiler tamamen hayal {irtinii mitydd,
yoksa bagka diinyalarin hikayeleri miy-
di? Bir¢ok farkli kiiltiiriin ve cografyanin mi-
tolojisini tek tek ele alacak dizimizin on ikinei
kitabi, kuzeyin savasci ve avel toplumunun

ruhunu yansitan Kelt Mitolojisi.

elt halkinin inanc ve geleneklerine dair bilgiler az da
Kolsa cesitli Roma ve Hiristiyan kaynaklar1 sayesinde
giiniimiize kadar ulagmistir. Ote yandan, kimliklerini ko-
ruyabilmis olan Keltler de atalarindan miras kalan mito-
lojilerini nesilden nesile iletmeye ¢caligmiglardir. Konunun
uzmani olan bir arastirmac: tarafindan yapilan bu calisma,
irlanda ve Galler'in eski hikayelerini anlatiyor. Yalin anla-
timiyla, romantizm, agk, savas, katliam, asalet ve alcaklik
hakkinda canli hikéyeleri ve Kelt mitolojisinin temel yapi
taslarini birlestiriyor. Kelt mitlerine asina olanlarin yani
sira konuya merakli okurlari da memnun edecek.
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