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Oz

Yilan imgesi bir¢ok diinya mitolojisinde kendisine yer edinmistir. Kimi
zaman bir figiir kimi zaman ise bagat bir karakter olarak mitoslarda yer edinen
Yilanlarin dogadaki kimi 6zellikleri edebi betimlemeler ve sembolik ifadeler
ile kadim metinlerde kaydedilmistir. Tasvirlerde kullanilan 6zellikleri yilanin
biyolojik niteliklerini yansitmaktadir. Yilanin bir sembol, motif ya da karak-
ter olarak mitolojideki anlami, ya da kargilagtirilabilirligi burada 6rnek olarak
ele aldigimiz Hint ve Viking mitolojilerine temel yaklagimimiz1 ortaya koy-
maktadir. Viking mitolojisinin i¢inde yer aldig1 Germen kolu tizerinde Hint-
Avrupa’ya baglanmas 6teden beri arastirilmaktadir. Ote yandan, aralarinda
kurulmaya c¢alisilan tarihsel ya da ontolojik bagi simdilik gz ardi edilerek
sadece Yilan figlirii tizerinde s6z konusu tartismaya kiiciik bir katki yapilmaya
caligilmustir.
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Serpent Image in Viking and Indian Mythology
Abstract

Snake or serpent is one the most widespread and oldest symbols which
is known among different cultures folklore and mythology. As the role of
symbolic notions is at the centre of understanding any mythology, we would
like to determine imagery meanings of a snake which could help researchers
for knowing the myths more accurate and descriptive. Sometimes this motif
represents the cycle of time and sometimes it does refer to Evil and even could
be the symbol of divinity and eternity. So this should be noted that how we
can grasp any meaning from the narrations in which applied snake notion.
These properties had roots in what they could be aware of snake nature and
its biological attributes. As the same time, these properties are meaningful
under the conditions of that culture only and, in some cases, religious thoughts
prepared by mixing. The mixture of these ends to some image that could be
found in the mythology of their region.

This article discusses mythological aspects of snake notion in Indian and
Vikings folklore, similarly to those which is researched on the Indo-European
and Vikings cultural relationship and connections; except that our research is
not focused on ontological and historical context but only on the descriptive
analyzing of mythological semantics. Meanwhile, it can be counted as some
bases which useful for who likes to dig up relations between two far distance
cultures of Indians and Vikings.

Keywords: Mythology, Indian, Viking, Symbol, Serpent.

Summary

Snakes or serpents are the most widespread and oldest symbols in the
mythologies of different societies which were known among different cultures,
folklores and religious beliefs. As the role of symbolic notions is at the centre
of understanding any mythology, we have tried to determine imagery meanings
of the snakes, serpents and in some cases dragons in this paper. Therefore, we
have tried to help further researchers for exploring the myths more accurate
and descriptive. As we indicated before, sometimes these motifs represent
the cycle of time and sometimes they do refer to Evil and even could be the
symbol of divinity and eternity. All possibilities have been argued and showed
in this paper respectively. So as the authors of this paper, we would like to
note that how we can grasp any meaning from the narrations in which applied
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snake notion. These properties have roots in what they could be aware of
snake nature and its biological attributes. In some examples, these properties
only are meaningful under the conditions of that culture. On other examples,
there are some mixed and complicated properties. And this mixture of it ends
to some image that could be found in the mythology of their region.

We have tried to acknowledge all known mythological narratives to start
our research. In the mythologies of different societies, plenty of examples
indicating snakes, serpents or dragons might have found such as Tiamat in
Mesopotamian Mythologies, Leviathan in Old Testament, Aesculapius from
Ancient Rome and Oceanids of Greek Mythology. All these creatures in all
those mythological narratives have obvious common aspects, such as, all these
creatures lived under the deep waters, and were enveloping the living world. On
the other hand, these animals were also seen as the symbols of transcendental
behaviours, emotions and experiences not without the companionship of other
animals. There were also many examples of serpents, snakes and dragons
in world mythologies. But we have also examined, compared and analyzed
here Scandinavian and Indian beliefs about serpents. Descriptions on the
narratives and illustrations on the rune stones and implicated functions on
the myths of serpents have a leading role inside the mythology of Vikings.
In addition, images of snakes and serpents were seen on the coinages of
ancient civilizations of Indus Rivers. Therefore, we may assume that, there
was enough material evidence to comparison of both mythologies over the
representations of serpents.

Comparative analysis of mythological notions is not new idea on the study
of Mythologies of course. Myths, legends and pantheons are always compared
between different mythological systems. Theology and Mythology can be
surveyed better with this method. So, we have fallowed the earlier ways of
research. Respectfully, we have followed the foot prints of Georges Dumézil.
In his magnificent work, Mythe et Epope’e (1: 1968, 11:1971, 111:1973), he
compared some heroes of Mahabharata legend with gods and kings of
Scandinavian mythology. Specifically, he compared Loki with Duryodhana;
Hodr with Dhritarastra; Baldr with Yudhisthira. And in his conclusion, he
defined some similarities between Indian and Viking narratives. In our paper,
we have not only detected same diagnoses; but also explained imaginaries of
serpents with known figures and concepts of Indian mythology. For example,
snake motifs were used many ancient texts, from Rigveda to Itihasas. For the
sake of comparison, we have used general genealogy of Nagas and not without
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some specific snake names as Vrtra, Ananta and Vasuki, etc. All these snake-
shaped sanctified characters were demonstrated on the ancient narratives of
Vikings, especially with Eddas. We have focused on primary sources to build
our hypothesis.

Indians and Vikings observed nature for a long time, comparatively.
Therefore, they transformed a natural phenomenon to their mystical
knowledge within creating forms of gods, legends and myths. Scary nature
of snakes turned into myths for inspiring respects in the minds and hearts of
locals. Similar memory was produced on similar fear and respect for same
animal. Geographically distant areas, such as Scandinavia and India, was
a not obstacle for this similarity. And this similarity was appeared itself on
the ancient records of mythologies and beliefs of Vikings and Indians. Both
curious societies examined snakes and serpents biologically and understand the
dichotomous concept of forked tongue. Literary and mythological descriptions
were based on observations of the nature, and inevitable instinct of curiosity
of humankind, as seen on our examination of mythologies of Vikings and
Indians comparatively. Of course, this curiosity was not restricted with forked
tongue of snakes. Both mythologies used images of snake for representing
cyclic time notion. Both Scandinavian and Indian Mythologies didn’t limit
themselves with time and space. Therefore, they both created same symbol for
their understandings of cyclic time. And also, they had similar mythological
fictions about “end of time” in; killing of Indra by Vrtra and Jormungandr’s
narrative in Ragnardk, a serpent ofMidgardr. Joint motif was showed up itself
in both mythologies of Indians and Vikings generally and also, in specific
examples which we have handled. Consequently, in this article, we have
discussed mythological aspects of snake notion in Indian and Vikings folklore,
but we haven’t focused on ontological, etymological and historical debates
about origins of these motifs and themes, only on the descriptive analysis of
mythological semantics.

Giris

Diinya mitolojilerinde ¢okca karsimiza ¢ikan yilan imgesi tanrisal ya da
seytani glicleriyle betimlenmistir. Mezopotamya’da Tiamat, Eski Ahit’te Le-
viathan Antik Roma’da Aesculapiusya da Kadim Yunan’da Okeanidler olarak
anilan yilanlaribaglica ortak 6zelligi sularda yasamalar1 ve en yalin haliyle
diinyay1 sarmalamalaridir. Bazen de yilanlar, diger bagka hayvanlar ile birlik-
te diger askinlik sembolleri arasinda sayilmistir (Henderson 2015:150). Keza
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Afrika Topluluklarinda da yilan 6nemli bir figiirdiir ve yilanlara adanmus tapi-
naklar bulunmaktadir (Arslan 2017:12-13). Diinya mitolojilerinde bircok yi-
lan figiiriine ve mitosuna rastlamak miimkiindiir. Buradaki karsilagtirmamizda
ise Hint ve Viking mitolojilerini 6rnek edindik. Yilan betimlemeleri, run tagla-
rindaki tasvirleri ve mitoslardaki ortiik islevleriyle yilan, Viking mitolojisinde
basat bir yer edinmektedir (Stoner ve Renterghem 2014:19). Hint kiiltiiriinde
ise Indus medeniyetinden kalma sikkelerin iizerinde yer almasiyla Hint tari-
hinde oldukg¢a geriye giden bir yer edinmistir. Patanjali’ninYogasutra isimli
eserinde yilan kétii varliklar arasinda sayilmaktadir (Ilhan ve Arslan 2013:51).
Dolayisiyla hem Viking hem de Hint mitolojisinde yilan tasvirleri bulunmak-
tadir. Boyle bir calismaya benzer sekilde -Iskandinav Hint karsilastirmasini-
George Dumezil’in ii¢ ciltlik Mit ve Destan adli bagyapitinda gérmekteyiz
(Dumezil 2012). S6z konusu eserinde Dumezil, Iskandinav ve Hint mitoloji-
lerinde yer alan bazi kahramanlarin kargilagtirmasini yapmis' ve kitabinin ana
konusu olan Mahabharata destanindaki bazi kahramanlarm Iskandinav mito-
lojisinde yer alan kahramanlarla benzer 6geler tagidigini dile getirmistir.

Bu calismada Iskandinav destanlarinda ve Viking mitlerinde siklikla kar-
stlagilan yilan tasvirleri, Hint mitolojisiyle karsilastirilarak agiklanmaya cali-
silacaktir. Hint mitolojisinde yilan motifi, Rigveda’dan Itihasalara(destanlara)
kadar bir¢ok kadim metinde yer almaktadir. Bu calismada, Nagalar gibi genel
bir yilan soyundan ve Vrtra, Ananta, Vasuki gibi 6zel yilan isimlerinden bah-
sedilecektir. Viking mitolojisinde ise gerek Eddalarda gerekse de Sagalarda
bir¢ok kez Yilan figiiriine rastlanmaktadir. Burada yilan figiiriinii ele alan hem
Hint hem de Viking mitolojisin birincil kaynaklar1 karsilagtirilmaya ¢aligil-
migtir.

1. Viking Mitolojisinde Yilan Figiirii

Viking inanglarinda yilanin konumu Tiirk mitolojisindeki gibi tali degil-
dir. Fanilerin yasadig1 diinya olan Midgardr’in tasvirinde ve tanrilarin ahir
zamant olan Ragnar¢k’te bagat bir rol sahibidir (Roux 2015:139). Viking et-
kisindeki Britanya’da dahi yilan tasviri 6nem kazanmistir. Ornegin, onuncu
yiizy1lda Cumberland’daki Gosforth Kilisesi’nin bahgesine Viking mitolo-
jisindeki yilan betimlemelerinin islendigi devasa bir ha¢ dikilmistir (Cross-
ley-Holland 1980:208). Yilan’in Viking mitolojisinde sahip oldugu 6nem
Vikinglerin yonetimi altindaki kolonilerde de sahiplenilmistir. Yilanla ilgili
anlatimlar oncelikle Viking Mitolojisi’nin temel metinleri olan Eddalarda
toplanmistir. Calismamizda kullanacagimiz Eddalar nesir ve manzum olmak
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tizere iki kitaptan olugmaktadir. Hint-Avrupa dil ailesinin Germen kolunun
kuzey kanadini olusturan Norse dilinde yazilan bu metinler, Ortagag boyunca
Iskandinavya’da yayginlagmus, daha sonrasinda ise Hiristiyanlagma ile birlikte
yerelleserek giiniimiizdeki Iskandinav dillerine yerlesmistir. Izlandaca, Norse
kokenlerinden en son ayrilan dil olmasi sebebiyle en yakini olarak kabul edilir
(Ozkan 2018:68). Eddalar da zaten Izlanda’da yaziya gecirilmis ve giiniimiize
kadar ulasabilmigtir. Buradaki ¢alismamizda da Viking Mitolojisinin bu iki
temel metni kullanilmistir.

Vikingler diiz, yass1 ve dairesel bir diinyaya inanmaktadir. Bu diiz, yass1
ve dairesel diinyanin etrafi derin sularla kaplidir ve bu derin sularda devasa
bir yilan yatmaktadir. iskandinavya kozmogonisinde, diinyanin etrafini do-
lagan bir yilandan bahsedilmektedir. Jormungandr olarak anilan dev yilanin
anlatisina gegcmeden 6nce Vikinglerin mitlerinde yilanin bagka kullanimlari da
vardir. Yilan imgesinin bir bagka 6riintiisii, karsimiza hemen oykiiniin baginda
cikmaktadir. Viking mitolojisinin el kitabr olan ve on ikinci yiizyilda Snorri
Sturluson tarafindan derlenerek yaziya gecirilen Nesir Edda’nin ilk bolimiu
olan Gylfaginning’te bir bagka yilan daha bulunmaktadir. Daha sonra ele ala-
cagimiz yilandan cok farkli olarak Gylfaginning’teki isimsiz yilanin Viking
mitleri i¢in olduke¢a dikkat ¢ekici bir yani vardir. Gylfaginning’te, Gylfi isimli
bagkahraman ki kendisinden Gangleri olarak bahsedilmektedir. Gylfaginning,
Gylfi’nin yonelttigi sorulara Harr, Jatnhdrr, ve Pridi isimli varliklarin verdigi
cevaplardan meydana gelen mitolojik bir diyalogdur. Bu diyalogun hemen
baginda bagkahramani Gylfi yolunu yilanlarin izini takip ederek buluyor (Gy-
Ifaginning I: II). Gylfaginning’in baginda Gylfi, havada tutabilecek kadar to-
puz ¢eviren bir adam goriir. Bu adam ona adini sordugunda bu kisi kendisini
Gangleri olarak tanitir. Bundan sonra Gylfi’nin artik Gangleri olarak anildigini
goriiyoruz. Artik Gangleri olarak anilan Gylfi ile iki karakter birlesmistir. Ana
karakterin kisilik degistirmesi ve geldigi yere yilan izi takip ederek gelmesi,
yilanin mitteki nitelikli yeri ortaya ¢ikmaktir.

Gylfaginning’te anlatilan bir diger yilan da Oliiler Sahili isimli mitos-
ta karsimiza ¢ikmaktadir. Nesir Edda’nin Gylfaginning isimli ilk bSliimiinde
anlatilan Néstrand isimli yerin, Oliiler Sahili olarak anildigin1 gérmekteyiz.
Buna gore kapilart kuzeye bakan bu yerde muhtesem korkunclukta bir saray
vardir. Anlatiya gore bu saray, yilan sirtindan 6riilmiis bir ¢cadir gibidir. Sara-
yin duvarlari yilan omurgalariyla yapilmis, 6rgtide kullanilan yilanlarin kafasi
bu saraya bakmakta ve mucizevi bir sekilde zehir sagmaya devam etmektedir.
Edda’1 derleyerek giiniimiize ulastiran Snorri Sturluson’a gore, saray1 olustu-
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ran yilanin zehrinden nehirler olusacaktir. S6z konusu yilandan yayilan zehir-
ler 6yle ¢oktur ki yeminlerini bozanlar ve katiller iste bu nehirden gececektir
(Gylfaginning I: LII). Viking mitolojisinde belki de en 6nde gelen yilan be-
timlemesi, Midgardr’in Yilani olarak bilinen Jormungandr ile ilgili olanidir.
(Voluspd: 49) Vikingler, yi1lan1 diinyalarinin etrafini saran kutsal ve korkung
bir varlik olarak tasvir etmigtir. Midgardr’t saran sularda yasayan Jormun-
gandr, Gilgamis’in 6liimsiizliik otunu ¢alan yilandan ¢ok farklidir (Beydiz
2016:249). Nesir Edda’ya gore, fanilerin yasadigi Midgardr i etrafini ¢epe
cevre dolagsan denizlerde yasayan bir yilan vardir ve adi1 da Jormungandr’dir.
Ancak bu s6z konusu yilan 6yle buytiktiir ki yasadig sulara sifamaz ve ken-
di kuyrugunu 1sirmaktadir. Jérmungandr, biiytikliigii ve vahsiligi ile fanilerin
yasadig1 diinyay1 sarar ve insanlarin denizlere acilmasina mani olacak kadar
korkulur (Gylfaginning I: XXXIV). Bu haliyle Jormungandr’in, Ortagag’da
Avrupa’daki yaygin inanglari1 besleyen yaygin bir mitos oldugunu da soyle-
yebiliriz. Ortacag insan1 heniiz gelistiremedigi tistiin gemicilik yeteneklerinin
yoksunlugunda okyanuslar1 asabilecek durumda degildir. Bu donemde yapilan
neredeyse tiim haritalarda da goriilebildigi gibi, Asya, Avrupa ve Afrika’nin
kesigsmesinden olugan Eskidiinya, Ortagag insaninin dogal sinir1 kabul edili-
yordu. Jormungandr gibi varliklarin bu dogal sinirlar1 korudugu distintilmek-
tedir.

Jormungandr, Viking mitolojisinin en ayriksi karakterlerinden olan
Loki’nin “Elem-Getiren” olarak bilinen karis1 Angrboda’dan dogal cocugudur.
Jormungandr korkulan ve saygi duyulan bir varliktir. Faniler onun ¢evreledi-
&i diinyanin siirlar1 kabul ederler ve disina ¢ikmak istemezler. J6rmungandr
daha sonra Vikinglerin Ahir Zamani olan Ragnardk’te 6nemli roller tistlene-
cektir. Ragnardk’teThor tarafindan 6ldiiriilmeden 6nce son bir hamle ile rakibi
Thor’u zehirlemistir (Gylfaginning I: XX VI, XXIV). B6oyle iki rakip birbirle-
rini 6ldlirmiiglerdir. Jormungandr, rakibi Thor’un her seyin babasi, babalarin
en biiyiigii olan “Alfadir” Odin’in oglu, tiim fanilerin en 6nemli koruyucusu
olan Thor tarafindan ancak 6ldiirebilecektir. Bu Jormungandr’in giiciiniin gor-
kemini gostermektedir. Bu iki rakibin karsi karstya geldikleri ilk miicadele
degildir. Biitlin ihtisamiyla J6rmungandr isimli yilan ile tanrisal giiciiyle fa-
nilerin koruyucusu Thor Nesir Edda’da anlatilan bir savasta karsilasmiglar ve
savagsmiglardir (Gylfaginning I: XLVIII). Nesir Edda’da yer verilen ilk siir
olan Gylfaginning’te anlatildigina gore kaderlerinde daha sonra Ragnarck’te
birbirlerini 6ldiirecekleri varsa ikisi de birbirleriyle savasmak istemektedir.
Anlatiya gore Jormungandr isimli yilan ile yapacagi savas Thor un miicadele-
lerinden en biiyiiklerinden birisidir. (Gylfaginning I: XLVII, Voluspa: 49-59,
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Hymiskvida: 22-23) Bu ikili miicadeleyi biiytikliigii ve mitolojik etkileriyle
Hitit efsanelerindeki Firtina Tanrisi ile {lluyanka arasindaki savasa benzete-
biliriz (Beydiz 2016:257). Nesir Edda’nin ilk boliimii olan Gylfaginning’te
Jormungandr ile Thor’un olaganiistii miicadelesi soyle anlatilmaktadir (Gy-
Ifaginning I: XLVIIL.). Buradaki anlati tipik bir sekilde Hint-Avrupa destan
gelenegindeki gokler tanrist ile seytani giiciin karsilasmasidir. Her ne kadar
Germen destanlarindaki devlerin Sldiirtilmesi sahnesini animsatsa da gok-yer,
tanri-seytan, iyi-koti dikotomisi daha carpicidir (Fee 2001:32).

Metnin tiimiinde oldugu gibi burada da anlatiya Nesir Edda’nin soru so-
ran kahramani1 Gangleri’nin aciklayici sorulariyla baglanmaktadir. Buna gére
Gangleri konustugu ticlii olan canlilara Thor’un intikam alan bir varlik olup
olmadigini sorar. Zaten tiim anlati Gangleri’nin Hdrr, Jafnhdrr ve Pridi tgli-
stinden Viking mitolojisinin dgretilerini 6grenmesinden olugmaktadir. Burada
da aynis1 olur ve Gangleri’nin sorusu ile Thor un Jormungandr ile olan mii-
cadelesinin anlatisina girisilir. Harr, Jafnhdrr ve Prioi iicliistinden her birisi
Gangleri’nin sorularina sirasiyla cevap verirler, bazen hepsi sirasiyla konu-
sup anlatiy1 daha da giiclendirirler. Burada 6nce Harr cevap vermistir. Harr’in
anlattigina gore Thor yurdunda ¢ok kalmamis, hizla hazirlanip yeniden yola
cikmigtir. Ancak bu kez Gyle hizla hazirlanmigtir ki arabasini, stirekasini ve
tekelerini yanma almayi unutmustur. Béyle olunca yanina almadiklarinin
acigin1 kapatmak ve intikam almasini kolaylagtirmak icin kilik degistirerek
Midgardr’a gitmigtir. Harr’in anlattigina gére Thor gencg bir delikanli sekli-
ni almig ve fanilerin arasina karigmistir. Alacakaranliga dogru Hymir olarak
bilinen Dev’e rastlamistir. Giyinmis ve balik tutmak icin kiireklere asilan
Hymir’i géren Thor da hemen ondan bu deniz yolculugunda onunla birlikte
kiirek ¢ekmesine izin vermesini istedi. Ancak Hymir Thor’a yardiminin bir
yarar1 olmayacagini sdyledi, boylesine geng ve kiiclik goriindiigiinden dolay1
Thor’un kim oldugunu anlamadi ve Thor un kendisine yardim edemeyecegini
sOyledi.

Thor’u kiicimseyen Hymir, Thor’a ‘hem donarsin orada, adet edindigim
lizere ya birde uzun uzadiya kalirsam orada’ diye alayci bir ifade kullandi.
Faniler arasinda yasayan ve tlim tanrisal giiciine ragmen olabildigince insani
kibir ile donatilmig Thor onunla birlikte karadan olabildigince uzaga kiirek
cekebilecegini sdyledi, aralarindan ilk kimin geri gelmek isteyeceginin ise bi-
linemeyecegini soyleyerek Thor, Hymir’i bir yarisa davet etti. Thor Hymir’e
Oyle cok sinirlenmistir ki Hymir’in kafasina tinlii ¢ekici Mjolnir’i gecirme-
mek icin kendisini zor tuttugu Nesir Edda’nin bu béliimiinden kaydedilmistir.
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Ama yine de tanrisal onuru agir bast1 ve insani kibrine yenik diismeyerek ya-
risacagi Hymir’e nasil bir yem kullanacaklarini sordu, ancak Hymir ona kendi
yemini kendisi bulmasi gerektigini sdyledi. Sonra Thor yoniinii ¢cevirdi, orada
bir okiiz stirtisti gordii ki sahibi yine Hymir’di, en biiytik okiizii ald1 ve “Cen-
net-inleyen” Himinbrjotr adin1 verdi. Anlatiya gére Thor buldugu bu 6kiiziin
bagini kesti ve bu balikcilik yaparken yem olarak kullanmaya calisti. Buradaki
dogaiistii tasvirler ile Thor’un tanrisal giiciiniin aktarilmaya calisildigini dii-
stinebiliriz. Bu noktaya kadar anlatilanlar Thor ile Jormungandr’un nasil kars1
karsiya geldiklerini anlamak i¢in verilmis bir arka plan olarak anlagilmalidir.
Oykiiniin ana temas1 Nesir Edda’nin ilerleyen asamalarinda asagidaki gibi
kaydedilmistir (Gylfaginning I: XLVIII). Bu temanin Viking mitolojisindeki
tanrisal giiclin kaynaginin sorgulandigi hicivli bir metin olarak yorumlanma-
st gerektigi diistiniilmelidir. Tanri ile Dev’in kapigmasinda yilan araci bir rol
tistlenmistir (Ross 1989:8). Adeta tek tanrili dinlerdeki yaratilis mitlerindeki
yilana atfedilen roller bu kez burada tanrisallig1 sorgulayici bir nitelikte kale-
me alinmustir.

Thor ve Hymir denize atildiktan ve birbirilerine karsit olarak kiireklere
asildiktan sonra balik¢ilik iddiasi tizerinden iki biiyiik giic arasinda bir yarig
baglamistir. Ancak Dev kabilinden bir varlik olan Hymir bu sularda yasayan
Jormungandr’den korkmaktadir. Thor’a da aralarindaki rekabete ragmen daha
fazla devam etmeden 6nce Jormungandr’den olan korkusunu Thor ile paylas-
muistir. Ancak Thor Hymir’in bu korkusunu paylasmiyordu. Zaten bu ikilinin
yukarida bahsi gecen daha sonraki maceralari da aralarindaki iligskiyi anlamak
icin yeterlidir. Hymir’in bu korkusun ragmen Thor biraz daha ilerleyebile-
ceklerini soyledi ve 6yle de yaptilar, Thor’un gozii pekligine ragmen bu es-
nada Hymir ¢ok korkuyordu. Sonunda Thor kiireklerini biraktiginda, oldukg¢a
gliclii bir avlanma alan1 agar, dokuz adimlik bir mesafede avlanmaya baglar
(Voluspa: 55). Thor bu av sirasinda daha once yakalayip basini kestigi okiiz
bagini oltasinin ucuna yem olarak baglamistir. Sonra da oltasina bagladigi bu
Okiiz-basini kayiktan agagiya atti. Bu atisin sudaki yilan olan Jérmungandr’t
aldatmay1 yetecegi kaydedilmistir (Gylfaginning I: XLVIII). Ancak yasadigi
sulara atilan oltay1 géren Jormungandr agzini actig1 gibi 6kiiz-bagini1 kapmis-
tir. Fakat Jormungandr yemi kapinca, olta da ¢enesine saplanmistir. Olta ce-
nesine saplanan Jormungandr bu aciyla korkuyla uzaklagir. Jormungandr’in
uzaklagmast Thor’un ugraglarini bosa ¢ikarir. Thor sinirlenir ve yumruklari
savurur. Tanrisal giiciiyle yeniden toparlanan Thor gemileri ayagina gegirerek
deniz tabanina ulagsmay1 basarir. Deniz tabaninda uzaklasan Jormungandr’i
tuttugu gibi ayaklarina gegirdigi gemilerin giivertesine cikarir. Anlati burada
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dogaiistii tasvirleriyle sasirtmaktadir. ThorJ6rmungandr’a tiim hiddetiyle go-
ziinii dikmistir. Asagidan Thor’a bakan Jormungandr de olanca zehrini ona
dogru akitmaktadir. Bu ¢etin miicadeleyi géren Hymir’in korkudan beti benzi
attig1 ve sapsari kesildigi kaydedilmistir. Ote yandan bir de boyle bir hadisede
Thor’a avantaja yol ac¢tig1 i¢in Jormungandr’a 6fkelenmistir. Thor ile Jormun-
gandr arasindaki miicadelede Hymir de kendisini kollamaya caligsmaktadir.
Thor, tanrisal gliglere sahip sihirli ¢ekicini kavrayip havaya kaldirinca, dev de
balik¢t bicagini aramaya baglamis, buldugu bicagiyla Thor un oltasinin agini
keser. Jormungandr bdylece denize geri donmiistiir. Jormungandr’in ardindan
sinirlenen Thor ¢ekicini sallar, dev yilani yaralar ama yine de onu 6ldiiremez.
Ikili arasindaki bu korkung rekabet Vikinglerin ahir zamanindaki karsilagma-
ya kadar bekleyecektir (Gylfaginning I: XLVIII).

Vikingler ahir zamani olarak niteledigimiz Ragnardk tek tanrili dinlerde-
ki kiyamet senaryolarini aratmayan bir goriidiir. Kelime anlami olarak tanrila-
rin akibeti ya da alacakaranligi olarak dilimize aktarabilecegimiz Ragnarok’te
yasanacaklar Viking mitolojisinin temel anlatilarindan birisini olusturmakta-
dir. Bu anlatilara gore dogal felaketler, biiyiik savaglar ve 6nde gelen bir¢ok
tanrimin 6liimii gerceklesecek ve yasam bu biiytik apokaliptik olayin ardindan
yeniden canlanacaktir. (Ozkan 2018:72) Yasanan tiim olaylar arasinda Jor-
mungandr ile Thor arasindaki amansiz miicadelenin de nihayete erdirildigi-
ni gormekteyiz. Boylece Ragnardk’iin nihai zamansalliginin alt1 ¢izilirken,
belki de oncesinde yasanan ve yenisemedikleri i¢in yarim kalan ilk miica-
delenin Thor’un Ragnarok’ii engelleme ¢abasi olarak yorumlanabilir (Ross
1989:10).

Viking mitolojisinin bu gorkemli yapisinin aktarildigi anlatilara gore
Ragnarok’te denizler karaya vurur. Zira Jormungandr 6fkeyle kipirdanir, deli-
ce hareket etmeye baslayan Jormungandr zehrini tiim sular ve karalara sacar,
tiim canli yasami zehriyle son bulmaya baglar. Thor dogudan gelip olaylara
karisir ve Jormungandr ile yeniden doviismeye baslar. Bu kez istedigini baga-
rir, Thor, J6rmungandr’in canimt alir ve oradan dokuz uzun adimda uzaklagir,
yilanin sagtif1 zehir nedeniyle sonra o da canini kaybederek yere yuvarla-
nir. Boylece Viking mitolojisine gore tanrilarin ahir zamani olan Ragnarok’te
eski dligmanlar Thor ve Jormungandr’in miicadelesi her ikisinin de 6liimiiyle
sonuglanir (Gylfaginning I: LI). Béylece fanilerin yasadigi Midgardr’1 koru-
yucusu olan Thor’un bir yilan olan Jérmungandr tarafindan 6ldurtldiigiint
gormekteyiz. Giiciin ve insanlar arasindaki adaletin saglayicisi olan Thor’un
ancak bir yilan tarafindan 6ldiirtilebildigi sonucuna varmaktayiz. Ragnardk tin
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kendi i¢sel 6zellikleri bir kenara birakilirsa yilanin gii¢ ile olan iligkisi bu mi-
tos ile iligkilendirilebilir. Tehlikeli bir sekilde kurnaz ve giiciin simgesi bir
tanriy1 Oldiirebilecek kadar giiclii yilan fikri bu mitos ile Viking diigiintindeki
yerini almigtir (Stimer 2016:283). Bu nedenle de Viking mitoslarindaki yilan-
larin mitolojik bir siniflandirmayla seytan yilan tanimlamasina uygun diigece-
&i soylenebilir. Hem iyi hem de kétii olmak yilanla ve onun catalli diliyle 6z-
deslestirilen bir diializmdir (Erden 2016:91). Viking anlatilar1 da bu 6zdegligi
ortaya koymaktadir. Vikinglerin yilani bir yaniyla kotiiliik, gii¢, galibiyet ya
da seytanilik ile iligkilendirmesi onun yayilmaciligiyla da ilgili olabilmektedir
(Stanley 2008:7).

2. Hint Mitolojisinde Yilan Figiirii

Hint mitolojisinde ise yer alan onemli yilanlardan biri Vrtra’dir. Vrtra
@,Vr (cevrelemek) fiil kokiinden tiiretilmis bir isimdir ve “tutan, kisitla-
yan” anlamina gelmektedir. O, bir dagin tepesinde yasayan, goksel ve diin-
yevi nehirleri elinde tutan ilkel bir varliktir (Ferrai, 2008:974). Rigveda’da
Ahi (G‘F%) olarak kullanimi da mevcuttur (Rigveda 1.32.1; 2.11.5). Vrtra,
“Asuralardan birisinin, muhtemelen en giicltsiiniin ad1 olup, bas1 gokytizii-
ne degecek kadar biiytlik ejderha ya da yilan formunda tasvir edilmektedir. O
ayn1 zamanda, Indra’nin (%) en biiylik diismani olup yeryiiziine kuraklik
getirmektedir” (Oztiirk 2009:975). Diger ejderha/yilan mitlerinde oldugu gibi
bu mitte de yilan Vrtra, yasamin kaynagi olan suyu hapsetmektedir. (Rigveda,
1.32.11) Dolayisiyla mitte su kaynaklarini elde edebilmek i¢in bir dizi savag
verilmektedir. Eliade bu miti sdyle yorumlamaktadir: “Indra ve Vrtra arasin-
daki bu kavga, diinyanin yenilenmesini saglayan Yeni Y1l bayramlarinin mit-
sel senaryosunu olusturmaktadir” (Eliade 2012: 250).

“Bir zamanlar diinyada Vrtra adinda bir ejderha yasardi. Vrtra tanrilarin
ve insanlarin diismanidir. Bir giin diinyanin yedi nehrini yutar ve onlart bii-
ylik bir daga hapseder. Onlar1 korumak icin de baginda ndbet tutmaya baglar.
Zamanla agaglar, otlar ve diger bitki tiirleri gerekli nemi saglayamadig1 icin
kurur ve oliir. Halk tanrilardan yardim diler. Ciinkii aglik ¢eken insan sayisi
gittikge artar. Tanrilar bu giiclii canavar karsisinda bir sey yapamaz. Fakat ind-
ra insanlara yardim etmek ister. Tanrilarm en genci olan Indra, cesaretini ve
giiciinii herkese kanitlamak ister. indra ii¢ kise soma icer ve gittikce giiclen-
digini hisseder. Silahi olan yildirimini eline alir ve Vrtra ile savagsmaya gider.
Indra’y1 géren Vrtra, sisli dumanlar piiskiirtiir ve kor eden 1s1k ile sagir eden
bir gok giiriiltiisii yayar. Indra higbir korku belirtisi géstermez ve yildirimini
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ok gibi ejderhanin etine saplar. Bu vurus, ejderhay1 paramparca eder ve yere
serilir. Oglunun Ociinii almaya gelen Vrtra'nin annesine de yildirimini atar ve
o da oglunun yanina serilir. Indra hapsedilen sulari kurtarir ve yildirimi ile
dagin yamacin ikiye boler. Miihiirli ¢ikist acarak yedi nehri kurtarir. Sular
dagin kenarindan asag1 dogru akmaya baslar. Olen agaclarin ve bitkilerin ko-
kiine tekrar su gider. Insanlar da sularini icerler ve yeni iiriinlerle yasamlarina
devam ederler” (Rosenberg 2006:516-518).

Vrtra, Rigveda’da adi gecen en tinli kétii ruhtur ve uzuvlart yoktur (Rig-
veda 1.32.7). Dolayisiyla bir yilan bigiminde tasvir edilmektedir. Vrtra’nin
annesinin ad1 Danu’dur (Rigveda 3.30.8) Bir¢ok kotii ruhla savagmak zorunda
kalan Tanr1 Indra’nin bags diismanidir. Dolayisiyla mitte Indra, Vrtra’y1 6ldiiriir
ve onun hapsettigi sular1 onun elinden kurtarir. Ciinkii Vrtra “sulari tutan kéti
ruh” olarak ge¢gmektedir (Rigveda 5.32.2). Aslinda Vrtra kuraklig1 sembolize
eden bir karakterdir ve bu yiizden yagmur/simsek Tanris1 Indra’ya, Vrtrahan
yani “Vrtra’y1 Oldiiren” denmektedir. indra, Dadhyac’in kemikleriyle doksan
dokuz Vrtra’y1 oldiiriir ve Vrtra’nin doksan dokuz kalesini yok eder (Rigveda
6.16.14). Indra’ya, Vrtra’y1 6ldiiren anlaminda Vrtrakhada da denmektedir.
Arilerin bir diger kolu olan ve Iran cografyasinda kalan kismidaki mitlerde
yani Avesta’da ise Verethra ismi ge¢cmekte ve “zafer” anlaminda kullanildig:
gortilmektedir (Kaya 2003:212).

Hint mitolojisinde bir de Nagalar (T1T) olarak tabir edilen varliklar var-
dir. Nagalar, insan ytizlii, kobra gibi genis enseli ve yilan kuyruklu bir yar
tanridir (Jones ve Ryan 2007:300). Ayrica tarihte bu isimde bir toplulugun
yasadigindan da s6z edilmektedir. Bu topluluk icin ¢esitli teoriler bulunmak-
tadir. Bu teoriler icerisinde en gecerli olani; bu insanlarin Hindu asilli olma-
yip Iskitler ile bir baglantis1 oldugu ve adlarini da biiyiik ihtimalle bu Kisi-
lerin yilana tapmis olmalarindan aldiklaridir. Mitolojide Nagalarin iilkeleri,
asagi diinyada yer alan Patala’dir. Burada en 6nemli mekanlariBhogavati’dir.
Mahabharata’nin baglangicinda, kral Canamecaya’nin yaptirttig1 kurban t6-
reni (Sarpa Satra) sirasinda, yilanlarin 6ldiirtiliisiinii anlatan bir yilan oykiisti
yer almaktadir. (Mahabharata 1.95) Mahabharata’nin Astika Parva boliimiin-
de ad1 gecen Nagalar sunlardir: Airavata, Vasuki, Takshaka, Sesha. Sesha’nin
diger ad1 Ananta’dir ve bu yilan, iclerinde en ytiksek seviyede olandir. Anan-
ta, sismis boynuyla diinyay1 korumaktadir ve Visnu’nun hizmetgisidir (Kaya
2003:129). Nagalar, Kasyapa’nin asil esi Kadru’nun ogullar1 olan yilanlardir.
Esasinda Nagalar, mahkiim edilen Garuda’nin annesi olan Vinasa’nin yer al-
tindaki muhafizlaridir. Bazilariin geytani varlik olduguna inanilan Nagalarin
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bir kismi Amrta’nin (3{Hd) birka¢ damlasini yaladigi igin 6liimsiiz oldugu-
na inanilmaktadir (Mahabharata, 1.18; Vishnu Purana 1840:77). Dolayisiyla
Nagalardan biri olan Ananta’nin bu yiizden 6liimsiizliigiin sembolii olarak ka-
bul edilmektedir (Yondemli 2006:61).

“Yerin altindaki sonsuzluk aleminde Naga kral1 Taksaka’nin tilkesi var-
dir. Burada gormiis, gecirmis,, kudretli yilanlar yasamaktadir. Bu yilan kral-
ligin1 sadece oliimlii geng Utanka gorebilmistir. Bir glin genc bir c¢irak olan
Utanka bir¢ok zorlu miicadeleyi asarak ustasinin karisina bir kraliceye ait
olan iki miicevher getirir. Miicevherleri gotiirmek icin kralicenin yanindan
ayrilan gen¢ Utanka susayinca bir ¢esmenin basinda durur ve miicevherleri
de yanina birakir. Bu esnada yanindan gecen dilenci kilikli adam Taksaka’ya
dontisiir ve miicevherleri kapip kacar. Her seyi anlayan Utanka yilanin pesine
diiser. Yerdeki bir deligin icine giren yilami tanri Indra’nmn yardimiyla takip
etmeyi basarir. Deligin igine giren Utanka gegit bitince kendini bir tilkede
bulur. Buras: gorkemli saraylarla ve bahcelerle doludur. Tilsimlt bir tilkeye
geldigini anlayan Utanka tilsimli s6zler sOylemeye baglar ve atin tstlinde bir
adam bunu duyunca kendisinden bir sey dilemesini ister. Utanka da yilanlara
egemen olmayi diler ve adamin atina iifler. Ufler iiflemez iilkeyi yakacak de-
recede biiyiik alevler yiikselir agzindan. Bunlar1 goéren Takgsaka miicevherleri
birakir. Utanka’ya miicevherleri alip ata binmesini séyler. At onu ustasina go-
tiirecektir. Ata binen Utanka an gecmeden kendini ustasinin karsisinda bulur.
Taksaka’nin diyarmdan Oliimsiizliik tilstmini icmeyenlerin sag ¢ikamayaca-
g1 6grenen Utanka yilanlarin soyunu bitirmek icin krali ikna etmeye ka-
rar verir. Eskiden yilan halki hem kendi aralarinda hem de insanlarla savasir.
Gokteki tanrilar yilanlarin insanlari yok edeceginden korkmaya baglar. O giin-
lerden birinde Ana Yilan Kadru cocuklari onu dinlemedigi icin sdylenmekte-
dir. Hepsinin kral Canamecaya’nin diizenledigi kurban atesinde yok olmasini
diler. Bunlar1 duyan tanrilarin ise yiiregi sizlar ve onlar Brahma’dan yardim
ister. Brahma da sadece kétii yilanlarin yok olacagini sdyleyerek herkesin igi-
ni rahatlatir. Sonra ayaginin dibinde bulunan kiictik bir yilanin duyabilecegi
kisik bir sesle Naga soyundan 6liimliilerin en kutsaliyla evlenecek bir kizin
dogacagini soyler. Bu evlilikten dogan Astika adindaki erkek cocuk da yilan-
larin koti yazgisini yenecektir. Takgaka’nin tilkesi bunu duyunca rahatlar ve
sabirla beklemeye baglarlar” (Mahabharata, 1. PaushyaParva, 3).

Bu mitte dikkat ¢eken iki husus bulunmaktadir. Bunlardan ilki Nagalar
ile miicadeleye girismek i¢in Indra’dan yardim alinmasidir. Hint mitolojisinin
bilindik en eski yilan motifi Indra ile Vrtra’nin miicadelesi oldugu igin smriti
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metinlerde de ge¢mise yani Rigveda’ya atif bulunmaktadir. Bir diger konu
ise Astika adinda bebegin dogmasidir. Hindular nezdinde astika ve nastika
anlayisinin yani ytice bir ruhun olup olmadig diistincesidir. Astika adinda bir
cocugun yilanlarin kétii yazgisini degistirebilmesi ancak Hindu diisiincesinde
temellenen Astika inanciyla miimkiin goriilmesidir. Nitekim yukarida da be-
lirtildigi tizere teorilerden birinin Hindu olmayan topluluga Nagalar denilme-
sini cagristirdig1 g6z 6niine alinirsa Hindu inancina sahip olan kisiler kottligii
yok edecek ya da karsisinda olacaktir.

Hint mitolojisinde yer alan Ananta, “Nagalarin krali, Kasyapa ile
Kadru’nunoglu ve kimine gére Manasa’nin kardesi olan 7 (veya 1000) kafali
yilanin adidir. (Mahabharata, 1. SambhavaParva, 65) Ananta Mani-Mandapa
sarayinda yasamakta olup Patala tilkesinin kralidir. Baz1 6ykiilerde Vasuki ile
6zdeslestirilmigsken digerlerinde ise Vasuki’nin babasi olarak yer almaktadir”
(Oztiirk 2009:89). “Sonsuz” anlamina gelen Ananta, Nagalar icerisinde yer
alan en 6nemli varliklardan biridir. Onun bir ad1 da Sesa’dir ve “artik, tor-
tu” anlamina gelmektedir. (Zimmer 2004:74) O, siskin boynuyla tiim diinya-
y1 korumaktadir. Evreni yaratip dinlenen Vigsnu’nun arkasinda, kivrilmig bir
vaziyette tasvir edilmektedir (Kaya 2003:37). Bir kalpa devrinin sonuna ge-
lindiginde Visnu evreni tamamen yok edecek atesin suretine biirtinmektedir.
Bu kizgin ates her seyi yok ederken ufukta bir bulut kiimesi belirir. Saganak
yagmur olarak bosalan bu bulutlar alevleri bastirir ve her seyi koca bir denizin
sulart altinda birakir. Sonra Vignu, yilan Sesa’nin iistiine uzanir haldeki Nara-
yana suretine biirliniir. Etrafi saran karanlikla birlikte derin bir uykuya dalar.
Boylece yeni bir yaratilis, baslamaktadir. Narayana’nin gébeginden aniden
bir niliifer filizlenir ve yaratilig, siirecini yeniden harekete geciren dort yiizli
tanrt Brahma belirmektedir (Dallapiccola 2013:28-29). Nagalarin hiikiimdar:
olan Sesa, yaratiligin ana kahramanlarindan biridir. Nitekim bu mitte de yilan
su unsuruyla birlikte gézlemlenmektedir. Yaratiligin 6ziinii olusturan temel
maddelerden biri olan su her zaman yilan ile yakindan bir iligki igerisindedir.
Yasamin ve yenilenmenin kaynagi olan su gibi yilan, yasami ve yenilenme-
yi dolayisiyla da verimi ve bereketi sembolize etmektedir (Sivri ve Akbaba
2018:63).

Kadim Hint metinlerinde bir sonraki yilan figiirii ise Vasuki adiy-
la anilmaktadir. Vasuki, Nagalarigersinde ti¢ biiytik yilan (diger ikisi Sesha
ve Takshaka’dir) kraldan biridir. Tanrilar ve ifritler okyanusu c¢alkalarken
Vasuki’yi Mandara daginin etrafina dolayip calkalama ipi olarak kullanmis-
lardir. Kimi aragtirmacilar bu yilandan ipin diinyanin egik eksenini sembolize
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ettigini, tanrilarla ifritlerin farkli kutuplari, ¢calkalanma hareketinin de diinya-
nin yalpalanma hareketini temsil ettigini 6ne stirerek, ciddi astronomik he-
saplamalara girismektedirler (Kaya 2003:201-202). indra ve rsiDurvasa ara-
sinda talihsiz bir olay gecer ve bu duruma giicenen Durvasaindra’yi lanetler.
Indra takatten diisiince agaclar bitkiler 6liir, tanrilara adak sunulmaz olur ve
bir belirsizlik hiikiim siirmeye baslar. Bu durumu firsat bilen diismanlar tanri-
lara kars1 gelmeye karar verir. Indra ve digerleri Visnu’ya bagvururlar ¢linkii
glicleri ellerinden alinmistir. Bir plan yapan Vignu, tanrilardan ve diismanla-
rindan ayni anda iyilestirici tiim ¢esit bitkileri Siit Okyanusu’na atmalarini
ister. Sonrasinda ise Mandara Dagi’n1 ¢cubuk yapip yilanlarin krali Vasuki’yi
de bir halat olarak kullanarak karistirmalarini ve boylece 6liimsiizliik nekta-
rina ulasacaklarini soyler. Fakat bunun 6ncesinde tanrilar diismanlariyla ba-
rismalidir. Her iki taraf da anlagarak sifali bitkileri toplayip Siit Okyanusu’na
atarlar. Mandara Dag1’n1 sopa yaparlar fakat yilan Vasuki’yi kimin kuyrugun-
dan kimin bagindan tutacagi konusunda anlagmazlik yasarlar. Vignu tanrilar
kuyrugundan, diigmanlar1 bagindan tutmalar1 konusunda ikna eder. Calkalama
islemi baglayinca Vasuki’nin basinda diismanlari gii¢stiz birakacak duman-
lar ve sicaklik yayilmaya baglar. Kuyrugundan ise, tanrilarin iistiine yagmur
yagdiracak bulutlar ¢ikar. Bunu géren Mandara kimildamadan durur ve Vig-
nu kaplumbaga yani “Kurma” avatari halini alarak Mandara’ya destek olmak
icin okyanusa dalar. Vasuki’yi cekmeleri i¢in tanrilara yardim eder. Okyanus
bircok hediye bahseder (Dallapiccola 2013:43-44). Siit Okyanusu’nu karigtir-
mada yardime1 bir unsur olan yilan Vasuki Nagalar’in 6nemli {i¢ tanrisindan
biridir. Bu mitte de Vasuki su unsuru sayilabilen siit ile iligkilendirilmektedir.
Okyanusta 6liimsiizlik nektarini karistirabilmek icin Vasuki’ye ihtiya¢ duyul-
maktadir. Ciinkii yilan gekli itibariyle bir ipi andirmakta ve kendini yenileyen
dogasiyla da 6liimsiiz olduguna inanilmaktadir.

Indra ve Vrtra mitinde de sonsuz dongii ve dualite bulunmaktadir. Eril
bir gii¢ olan Indra ve disil bir gii¢ olan Vrtra birbirlerine iistiinliik saglama-
ya calisan karsit iki karakter olarak yer almaktadir. Keza Indra-Vrtra mitinin
bereket ile kuraklik arasindaki karsithigr da sembolize ettigi goriilmektedir.
“Vrtra, hem Tanr1 Tvastr’nin hem de bir disi ifritin ogludur, yar1 brahmin yar1
seytandir” (O’Flaherty 1996:66). lyi giicleri icinde barindiran tanr1 6zellikle-
rinin bulunmas1 ve disi bir ifritin oglu olmasiyla seytani 6zelliklerinin de var-
11 onun ikili bir durus sergilemesine neden olmaktadir. Gylfaginning’te ise
Jormungandr ile Thor’un olaganiistii miicadelesi soyle anlatilmaktadir (Gy-
Ifaginning I: XLVIII.) Buradaki anlati tipik bir sekilde Hint-Avrupa destan
gelenegindeki gokler tanrist ile seytani giiciin karsilasmasidir. Her ne kadar
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Germen destanlarindaki devlerin 6ldiirtilmesi sahnesini animsatsa da gok-yer,
tanri-seytan, iyi-koti dikotomisidaha ¢arpicidir (Fee 2001:32).

Sonug¢

Viking ve Hint kadim anlatilar1 kargilagtirildiginda insanligin ¢ok uzun
zamanlardan bu yana dogadaki varliklar1 gézlemledigi, yilan gibi korkutucu
buldugu kimi hayvanlaradair saygi uyandiracak mitoslar kurguladig: anlasi-
lacaktir. Yilana dair beslenen korku ve saygi duygulari ortak bir hafizanin
tirtiniidiir. Hindistan ve Iskandinavya gibi birbirinde uzak iki cografyada dahi
ortak duygular gelistirilmis ve kadim mitolojik metinlerde islenmigstir. Hem
Hint hem de Viking mitolojisini yaratan halklarin ortak bir merak duygusu ile
yilani biyolojik olarak irdeledigi, catal dilli bu hayvandaki dikotomik bir an-
lami1 yakaladig1 anlagilmaktadir. Merak gibi insanligin ortak i¢gtidiileri, doga-
daki varliklarin incelenmesi ve biyolojik yapilarinin kesfedildigi bu edebi ve
mitolojik betimlemelerde kendini gostermektedir. Bu merak, kendini sadece
s0z konusu hayvanin biyolojik 6zelligi (¢atal dillilik) ile sinirlamamigtir. Ayni
zamanda yilanlara kars1 sahip olunan bu merak, yilanin dogadaki dongiisel
yasamini andirir bigimde, her iki mitolojinin dongiisel zaman algisinin yara-
tilmasinda kendisini gostermektedir. Zaman ve mekan ile sinirlandirmadiklari
mitolojik varliklariyla Hint ve Viking diisiincesi, yilanin simgeselliginde ken-
dine ortak bir dongiisel zaman algis1 yaratmistir. Bu ortak algini kurgusunda
zamanin sonuna dair tasvirlerde hem Vrtra’nin Indra tarafindan 6ldiiriilmesin-
de hem de Midgardr’in yilani olarak bilinen Jormungandr’in Ragnarok’taki
anlatis1 birbiriyle ortiigmektedir. Nihayetinde hem genel degerlendirmemizde
hem de 6zel olarak belirgin olaylar i¢indeki rolleri inceledigimizde Viking
ve Hint mitolojisinde ortak bir yilan temasint gorebilmekteyiz. Dolayisiyla
Dumezil’in Iskandinav-Hint mitleri arasindaki benzerlikler hakkindaki®...
Hint-Avrupa zamanlarindan miras kalmig ayni mitin ¢cok farkli zaman, mekan
ve uygarlik kosullarinda aldig iki bi¢cimdir.” (Dumezil 2012:244.)yorumuna
ek olarak yilan figtirtinii de ekleyebilmek miimkiin gortinmektedir.

Notlar

I Loki ile Duryodhana’yr; Hodr ile Dhritarastra’y1; Baldr ve Yudhisthira’y: karsilastirmak-
tadir. George Dumezil, Mit ve Destan L., cev. Ali Berktay, Yap: Kredi Yayinlari, Istanbul,

2012, s. 125 199-204; 236-251.
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