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ONSOZ

Uluhiyeti ve kutsah yalmzca askin bir metafizik tistiin gtice hasret-
meyip tim evrene yayginlastiran ve doga merkezli bir din anlayisiyla do-
gal varliklara tapinmanin ifadesi olan paganizm, bilinen en erken dé-
nemlerden giintimuze kadar dinyanin hemen her tarafinda yaygin olan
bir gelenegi temsil etmektedir. Insanin icinde yasadig1 evreni ve giinii-
birlik irtibat i¢erisinde oldugu dogal varliklan tanrilastiran veya bunla-
r1, tanrisal giiciin tezahtr ettigi alanlar/objeler olarak géren ve bunlara
tazim etmeyi 6n plana ¢ikaran pagan geleneklere karsi, tarih boyu en
biiytk miicadeleyi, ibadet ve tazimin yalnizca tek bir askin giice yapil-
masi gerektigini savunan tektanrici gelenekler vermistir. Ornegin, taviz
vermez monoteizmiyle diger tektanrici gelenekler arasinda da belirgin bir
yere sahip olan islam, bastan sona tarihi, tevhid ile girk miicadelesi ola-
rak degerlendirmektedir. Kur'an, Allah'in, ibadet edilmesi ve yardim is-
tenmesi gereken tek ilah ve rab oldugunu vurgulamakta; buatin varhk-
lann Allah'in yaratiklar: oldugunun altim ¢izmektedir. Bu inan¢ dogrul-
tusunda Kur’an, ulithiyeti herhangi bir yaratikta aramanin ve ona tazim
etmenin bir olan Allah’a ortak kosma olacag: konusunda uyanda bulu-
narak, insanlar bdylesi davramslardan uzak durmaya cagirmaktadur.

Paganizm ve pagan inanglar denildiginde birgok kisinin aklina énce-
likle antik déneme ait gesitli dinsel gelenekler gelir. Oysa paganizm yal-
nizca tarihin derinliklerinde kalmus bir gelenek degildir; dolayisiyla pa-
gan kult ve ritaeller, yalnizca antik déneme ya da gecmise ait bazi top-
lumlarda gériilmez. Zira paganizm, ¢esitli inamslar ve davrams bigimle-
riyle giiniimiizde de yasatilmaktadir. Oyle ki Eski Asur, Babil, Yunan,
Roma, Kelt ve benzeri kadim pagan dinlerin yam sira, -bu kitapta degi-
nilecegi gibi- Wicca akimi, Druidler ve benzeri yeni (ya da neo) pagan ha-
reketler de séz konusudur. Bundan baska paganizm, giinimiizde gesit-
li evrensel din baghlarimin “halk inanglar1” baglaminda stirdardiikleri bir
dizi inang ve rittielde de varhgim devam ettirmektedir. Ornegin Miislii-
man halklar arasinda, Kur'an'daki temel yaklasima muhalif olmasina
ragmen, gesitli su kaynaklarimn, agaglarin, taslarin, yatirlarin, mezar-
liklarin, dGstte tasinilan birtakim objelerin ve benzeri seylerin tapinma
unsuru olarak kullamilmasi, kutsiyetin onlarda bir sekilde tezahir etti-
gine inamlmasi, onlara tazimde bulunulup yakarilmasi ve duanin kabu-
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linde onlarin araci unsurlar olarak degerlendirilmesi, islam éncesi dé-
nemlere ait pagan geleneklerin halk arasinda hala sardiraldiginin
kanmitidir. Biitiin bunlar, paganizmin giiniimiizde de dogrudan ya da do-
layl olarak var olmayi strdiren bir olgu oldugunu gostermektedir.

Medeniyetler besigi Anadolu, tarih boyu sayisiz topluluga ve bir o ka-
dar ¢ok inang sistemine besiklik etmistir. Bu inang sistemleri arasinda
pagan gelenekler, uzun yillar Anadolu’da egemen olmuslardir. Hitit, St-
mer, Urartu krallklan basta olmak tizere Anadoluda yasayan birgok
halk, politeist tanri inanglariyla, pagan kiilt ve ritiielleriyle taninmakta-
dir. Inanilan tannisal varliklar, metafizik agkin varhklar oldugu gibi, yil-
diz ve gezegenlerle iliskili gok cisimleri ya da hayvanlar, bitkiler veya di-
ger tabii nesnelerleilgili varliklar da olabilmektedir. Antik dénemde Ana-
dolu pagan inanglan arasinda yerytzi ile 6zdeslestirilen ana tanriga
kilta (Kibele ya da Kubaba) énemli bir yer tutmaktadir. Ancak bu kiilt,
daha ziyade Anadolu'nun orta ve kuzey kisimlarinda yaygin olarak go-
rilmekte, kitapta 6zel olarak inceleyecegimiz Harran ve Urfa civarinda
ise, verimlilik tanngalar kalta gercevesinde bir baska sekilde varhigin
strdurmektedir. Yukarida isimlerini verdigimiz kadim geleneklerin di-
sinda, Hiristiyanlhk oncesi donemde ve Hiristiyanhgn ilk ytzyillarinda
Anadolu’'da oldukca yaygin olan sir dinlerinde de pagan kilt ve ritteller
dikkati cekmektedir. Anadolu genelinde goriilen Mitra kalta ile Tarsus
civarindaki Sandan kiltii gibi coktanric1 sir dinlerinde, sihir-bayt ve
ekztazi seremonileriyle i¢ ice yapilan pagan ritteller oldukg¢a 6nemlidir.

Anadolu’daki gesitli pagan kiilt ve ritaeller, tarihin ilerleyen dénem-
lerinde Anadolu'nun yaygin dinsel gelenekleri haline gelen Hiristiyanhk
ve Islam inancinda da, halk inanclan ve dindarligi diizleminde yasatil-
maya c¢ahsilmistir. Nitekim sihir, biiyq, fal, gesitli dogal nesne ve objele-
rin ugurlu ya da ugursuz oldugu inanci ve benzeri tasavvurlar, ashnda
Islam’in temel akidelerine ters olmasina ragmen Anadolu halk inangla-
rinda var olmay: sardirmistar.

Bu calisma, ge¢misten gliniimiize tim Anadolu pagan geleneklerini
ve kultlerini degil, yalmizca Harran ve Urfa érneklerinde kadim Anadolu
paganizminin 6zelliklerini ele almay1 amaglamaktadir. Anadolu'daki pa-
gan gelenekler tizerinde yapilacak bu ve benzeri incelemelerin, Anadolu
halk dindarhginda gézlemlenen kimi Islam dis1 kit ve ritiellerin muh-
temel kaynaklarinin bilinip anlasilmasina katkida bulunacag kesindir.

Sinasi Gindiiz
Nisan 2005, istanbul



1. BOLUM
GIRIS: PAGANIZM

Latince pagus ve pagani sozciiklerinden tiretilmis olan ve
sozlik anlami itibariyla “kirsalda yasayan, kéyld, tasrali” an-
lamlarina gelen pagan terimi,! erken dénemlerden itibaren Hi-
ristiyan geleneginde dinsel anlamda “6tekini” ifade etmede kul-
lamlmistir. Buna gore Hiristiyan inancinin disinda kalanlar pa-
gan olmakla itham edilmislerdir.2 Hiristiyan gelenegi yuzyillar
boyu bu tutumunu devam ettirmis ve yalnizca Hiristiyanlasma-
ya direnen Romali ve Yunanl politeistleri degil, tim Hiristiyan
olmayanlan bu terimle adlandirmay: stirdirmuslerdir.

llerleyen dénemlerde, ozellikle din bilimlerinin bilimsel bir di-
siplin halinde tesekkiil etmesiyle birlikte, pagan terimi 6zel an-
lamda, diinya genelindeki tim putperest toplumlar i¢in kullanil-
maya baslanmistir. Bu dogrultuda paganizm kavraminn, polite-
ist/cok tannci dinsel geleneklerde tanrisal varliklarni sembolize
eden sekil ve suretlere tapinma ritiielleriyle yakindan iligkili bir
anlamda kullanildig: goriiliir. Bu baglamda geleneksel puta tapi-
cilig: ifade eden pagan terimi, ¢ok tanricilik ve atalar kiltii ile ya-
kindan irtibath olan naturalizm/doga tapicilif1 ve animizm/ruh-
culuk ile iligkilidir. Dolayisiyla Babil, Asur, Mezopotamya, Eski
Misir ve Iran gibi bircok eski Ortadogu dinsel gelenegi ve Eski
Avrupa dinleriyle Hinduizm, Tibet Budizmi ve benzeri giniimiiz
inang sistemleri pagan gelenekler olarak incelenmektedir.

Pagan terimi, giiniimiizde, geleneksel paganizm olarak ad-
landirdigimiz ve yukarnida érneklerini verdigimiz geleneksel yapi-

1 Pagan teriminin, Eski Roma’da, asker olmayan halka yénelik “sivil” anlamina
kullamldig1 da bilinmektedir.

2 Bkn. RL. Fox, Pagans and Christians, New York: Alfred A. Knopf 1987, ss. 30-
31.
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lar yaninda, bazi yeni kultler ve inang sistemleri icin de kullanil-
maktadir. Bu baglamda, ayni zamanda terim, yaygin kurulu
dinsel geleneklere, ozellikle de Hiristiyanlik, Yahudilik ve Islam
gibi dinlere kars: biiytictiliik ve cok tanricilik ile doga ve ruh ta-
piciig gibi eski kiiltleri yeniden ihya etmeye ¢alisan bir dizi aki-
mi1 da kastetmektedir. Birazdan ayrintili olarak tizerinde dura-
cagimiz gibi, Neopagan gelenekler olarak adlandirilan bu akim-
lar, ABD ve diger Bati tilkelerinde bir taraftan modernizm ve se-
kulerizme diger taraftan da kurulu dinsel geleneklere karsi ade-
ta postmodern bir baskaldir hareketini temsil etmektedirler.

Pagan teriminin bir diger kullanilisi ise genellikle dindar gev-
relerce yapilan bir tanimlama dogrultusundadir. Buna gére pa-
gan, materyalizm, modernizm, sekiilerizm ve bunlar dogrultu-
sunda gelisen ve akilcilik, liberalizm, bireysellik ve benzeri para-
metrelere dayali anlayisi adeta tUistiin deger olarak kutsayan Ba-
t1 paradigmalarinin Urettigi insam ifade etmektedir. Bu dogrul-
tuda maddenin, bireysel cikarin, sermayenin ve teknolojinin
alabildigine esiri olan glinimiz insani1 pagan bir birey, bdylesi
bireyler tireten ¢agdas Bati kultiirl ise pagan/paganist bir kul-
tar olarak degerlendirilmektedir.”

1. Monoteist Gelenekler ve Paganizm

Din tarihinde monoteizmden politeizme ya da tek bir Gistiin
glice tapinma ve tazimden birgok metafizik glice, dogal varlikla-
ra ve ata ruhlarna tazim etmeye kadar sayisiz érnekler bulu-
nur. Tann veya istiin gii¢ diistincesi agisindan ya da tapinma-
daki farkhi degerler dikkate alinarak hangisinin digerlerinden
daha &nce oldugu veya dinsel inanclann tarihsel acidan nasil
bir gelisim cizgisi gosterdigi 6teden beri tarisma konusu olmus-
tur. Omegin, kiliseye ve kilisenin deger yargilarna kars: verilen
miicadelenin bir Griinti seklinde ortaya ¢ikmus olan ve yaklasik
olarak yirminci ytizy1l ortalarina kadar etkisini stirdiiren poziti-
vist bakis acisi, strekli degisim ve gelisimi temel alan cizgisel ta-

* Bu baglamda Yusuf Kaplann zaman zaman uzerinde durdugu tekno-paga-
nizm terimini hatirlatmakta yarar var.
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rih anlayisi ve evrimci gelisim teorisi dogrultusunda dinsel inang
ve degerlerde de bir tekamul 6ngérmektedir. Buna gére, ruhcu-
luk, atalar kultii ve buyt, geleneksel din ve tann diistincesinin
temelinde bulunmaktadir; tann inancinda ise ¢oktanrnciliktan
tektanriciia dogru bir gelisim séz konusudur. Bu baglamda
Hegel, insanlk tarihinde “din ¢ag1” éncesi bir “sihir ve biyt do-
nemi” olmasi gerektigi tizerinde durmus; Frazer ise insanhgin
erken donem tarihinde, biiyli ve sihir giiciiyle insanhgin dogay:
kontrol altina alabileceginin diistinildigia bir zaman diliminin
varligindan s6z etmistir. Ona gore insanlhigin bu ¢abasi dogru-
dan etkili olmayinca, insanlar bu defa kendilerinden daha tistiin
saydiklan ruhlara, tannlastinlmis atalara ve diger tanrsal var-
liklara yonelmeye baslamislardir. Tamamiyla hipotetik olan bu
yaklasima gore, sihir-biiyti dénemindeki biyiiciilerle biytici-
hekimlerin yerini bu defa rahipler ve din adamlan almaya bas-
lamis; erken donemlerdeki sihir-biiyti sanatinin yerini ise rahip-
lerce yonetilen kurban ve dua térenleri gibi rittieller almistir.3
Bu ve benzeri yaklasimlara gore, insanhgin din tecriibesinin te-
melinde i¢cinde yasadigi1 dogal ¢evreyi kontrol altina alma ve do-
ganin olumsuz etkilerinden sakinma dustncesi bulunmaktadir.
Dolayisiyla bu bakis acisi, sihre, biytiye, doga tapinmacihigina
ve ruhculuga dayal paganizmin, insanhgin erken dénemlerine
ait yaygin din anlayisim ifade etmekte oldugunu ileri stirmekte-
dir. Bu teori, 19. yy'da ve 20. yy baslarinda ¢esitli antropologlar-
ca Polinezyalilar ve Aborjinler gibi Okyanusya yerlileri tizerinde
yapilan sinirh (ve gercekte oldukca dnyargill) gozlemlere dayan-
dinlmaya ¢alisilmistir.4

3 E.O. James, History of Religions, London 1956, s. 2.

4 Dinlerin kdkenine ve erken déonem tarihine iliskin bu evrimci din teorisi, dogal
olarak ashnda metafizik varhklann mevcudiyetine ve onlara tazime dayah
kaltlerin, insan Grani oldugunu, insanin iginde yasadig: dogal cevreyle olan
iliskilerinin bu inanclan urettigini ileri sirmektedir. Bu evrimci teoriye gore,
insanhgin en erken tarihsel donemlerinde dinsel inancin hig olmadig donem-
lerin de olmasi gerekmektedir. Nitekim bazi din tarihi uzmanlan ve antropo-
loglar, eserlerinde, hicbir dine inanmayan ya da yasantilannda herhangi bir
dinsel inanisa yer vermeyen topluluklar/kabileler bulundugunu iddia etmis-
lerdir. Omegin G.T. Bettany, The World's Religions: A Popular Account of Reli-
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Tek tanncihg esas alan monoteist dinsel gelenekler, dogal
olarak g¢oktanriciifa ve bunun uzantisi olan kiilt ve ritiellere
karsi verdikleri miicadele ile dikkati ¢ekerler. Tektanncilik, -her
ne kadar Yahudi geleneginde oldugu gibi zaman zaman tann ile
ilgili antropomorfik ve antropopetik tamimlamalar yapiyor olsa
da- tanrinin mutlak birligini, askinligin, Gstiinlagind, yuceligi-
ni ve baska hicbir seye benzemezligini temel almaktadir. Dolay-
siyla tann ile ilgili inang ve tutumlarda, bu inanclara ters olabi-
lecek bir diistince ya da tavra monoteist gelenekler kesinlikle ya-
saklama getirmekte; aksi bir durumu tanriy: inkar ya da tanr-
ya baska seyleri ortak kosma olarak degerlendirmektedirler. Or-
negin bu aksi davranislardan birisi tannmn sekil ve sureti-
ni/suretlerini yapmak, bir digeri ise ylice tanrn yam sira baska
Gistiin gliclerin mevecudiyetini kabul etmektir. Israilogullan gele-
neginde oldukc¢a 6nemli olan 10 emirden birisi yalnizca ytice
tann Yahve'yi tann olarak kabul etmek bir digeri ise herhangi
bir put (tannsal sekil ya da suret) yapmamak ve onlara tazim et-
memektir.5 Yine -kabul edilen tanrisal ticlemeden/teslisten do-
lay1 her ne kadar tam bir monoteist gelenek olup olmadig tar-
tismali olsa da- Hiristiyanlikta da benzer sekilde putlara ve su-
retlere tapinma ve tazimde bulunma yasaklanmaktadir.6

gions Ancient and Modern (London 1890) bashklh eserinde bunlara bazi 6rmek-
ler verir. Oysa ilerleyen donemde, diinya genelinde eski ve ¢cagdas dinsel gele-
nekler uzerinde yapilan sayisiz aragtirma, her dénemde ve her toplumda bir
din anlayisinin mevcut oldugunu ve dinin, Smartn hakh olarak vurguladig
gibi, tarih boyu insan yasaminin aynlmaz bir pargasim olusturdugunu ortaya
koymustur (N. Smart, The Religious Experience of Mankind, New York 1969,
s.11). Aynca M. Eliade gibi arastincilann yaptiklan ¢alismalarda, kimi antro-
pologlarca “ilkeller” olarak tammlanan yerlilerin inanglannin hi¢ de evrimci
pozitivist teorilerin iddia ettigi gibi iptidai olmadigl, tam tersine gelismis olarak
tammlanan dinsel geleneklerde var olan ozelliklerin bu geleneklerde de mev-
cut oldugu ortaya konuldu (6megin bkn. M. Eliade, Patterns in Comparative
Religion, London 1958, s. 30vd.}. Bundan baska, yapilan arastirmalarda, geg-
misten giintiimuze tam topluluklann inang sisteminde bir Gstiin gag¢ inancimin
var oldugu ve politeist geleneklerde bile, ¢cok tanncilikla bu astin gag inanci-
mn yan yana varhgim sardirdaga goralda.

5 Cikis 20: 1-7; Tesniye 5: 6-21.

6 Omegin bkn. Koloselilere Mektup 3:5.



Giris: Paganizm 13

" Monoteist dinler, insanin tapinma ve tazimini iceren biitiin
ibadetlerin tek ytice varhiga yonelik olarak yapilmasini sart kos-
makta ve bu dogrultuda yalnizca diger metafizik varhklara degil,
canli ve cansiz dogal varliklara ve ruhlara tapinmay: da yasak-
lamaktadir.

Monoteist bir gelenek olarak islam, en dikkat ¢ekici bir ézel-
lik olarak inan¢ sisteminde Allah’in mutlak birligi ve tekligine
dayali tevhid inancina yer vermektedir. islamin diger dinlerle, -
hatta Yahudilik ve Hiristiyanlk gibi dinlerle- karsilastinldiginda
en carpicl karakteristik 6zelligidir tevhid. Tek tstin gili¢ olarak
Allah'in kabul edilmesi, ona hicbir seyin/varligin denk tutulma-
masl ve yalnizca Allah’a ibadet edilmesi ilkelerini iceren tevhid,
Kur'an'a gore, tarih boyu Allah’in dinini insanlara teblig etmek-
le yiikiimld olan peygamberlerce insanlara anlatilmis; Allah ta-
rafindan insanlara génderilen ilahi mesajlarin 6ztin tevhid aki-
desi olusturmustur. Kur'an, tarihin baslangicindan itibaren in-
sanlan tevhide taraf olan miiminler ve tevhide ya da Allah’n
mutlak birligine karsi cikarak ona gesitli varliklari/degerleri or-
tak kosanlar seklinde iki gruba ayirmaktadir. Dolayisiyla,
Kur'an’a gore tarih, aslinda bir tevhid ve sirk miicadelesidir ve
bu micadele insanlik varoldukca strecek gozikmektedir.
Kur'an'da sik¢a anlatilan kissalarda bu miucadeleden érmekler
verilmekte; tevhide karsi cikan insanlarin tavir ve tutumlan ki-
nanmakta ve onlarin sonunda nasil hiisrana ugradiklar vurgu-
lanmaktadir. Bdylelikle insanlara, gecmisten ibret alarak Al-
lah'in mutlak tstiinligiing, biricikligini ve askinligin1 kabul et-
meleri, ona hicbir konuda hicbir seyi ortak tutmamalan, yani
sirkten sakinmalarn anlatilmaktadir.

Tevhid inanc1 dogrultusunda islam, Allah'in disinda baska
tanrilar, Gstiin gagcler (ilahlar) kabul etmeye, bunlarn put ve su-
retlerine tapinmaya, gok cisimlerine ve diger dogal nesnele-
re/varliklara tazim etmeye siddetle muhalefet etmektedir. Yine
Islam, genellikle atalan yticelterek kérti kériine onlarin yolun-
dan gitmek seklinde ortaya ¢ikan atalar kiiltiine ve hatta kisinin
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kendi cikar ve menfaatlerini ilahlastirmasina da karsi ¢ikmakta-
dir. Islamin bu taviz vermez ve kimilerine gore radikal monote-
izmi, Hiristiyanlarin ve Yahudilerin inanclarin da tevhid ilkesi
cercevesinde sorgulamaktadir. Ormegin Kur'an, bugiin kendile-
rini monoteist olarak tanimlayan ve teslisi tek tanr inanci dog-
rultusunda tevil etme konusunda &teden beri sikinti yasayan
Hiristiyanlarin Baba, Ogul ve Kutsal Ruh’un tannsalligina daya-
I inanclarin, bir olan Allah’a ortak kosma olarak degerlendir-
mektedir.” Aym sekilde Kur'an, kimi Yahudilerin Uzeyr'i “Al-
lah’in oglu” olarak degerlendiren yaklasimlarina da kars: ¢ik-
maktadir.8

Kur'an, pagan geleneklere yonelttigi bircok elestiri ile paga-
nizmin en temel referanslarini ortadan kaldirmay: hedefler. Ta-
rih boyu bu gelenegin temsilcilerinin inang ve tavirlarindan or-
nekler vererek ve onlarca tapinma objesi olarak kullanilan nes-

7 Nisa, 171. Bura(\a. kimi Hiristiyan arastincilann Kur'anin Hiristiyanlarla ilgi-
li yanhs bir teslis anlayisina sahip oldugu: zira Kur'an'da adeta Meryem'in, tes-
lisin bir parcasi gibi gosterildigi, ancak aslinda Hiristiyanhgn teslis inancinda
Meryem'e yer verilmedigi iddialarina deginmekte yarar var. Dogrusu bu bakig
agisi, oldukga onyargih goziikmektedir. Zira Kur'an'in higbir ayetinde Mer-
yem'in teslisin bir unsuru oldugu zikredilmemekte; fakat Meryem'in Isa ile bir-
likte ilahlastinldig: belirtilerek buna kars: gikilmaktadir. Aynca Hiristiyanlann
teslis inancina atifta bulunulmakta ve “Allah, tgtin Gguncusudur diyenler ka-
fir olmuslardir. ...” dehilerek teslis inanci reddedilmektedir. Kur'an terminolo-
Jjisinde ilah terimine yliklenen anlamlara dikkat edildiginde Meryem'in ilahlas-
tinlmas: ile ne kastedildigi-daha iyi anlasilacaktir. Kur'an ilah terimini genel
anlamda “kisiyi yoneten ve yonlendiren tstiin gii¢” seklinde kullanmakta ve
omegin “kendi nefsinin arzusunu ilah edineni gordiin ma?...” diyerek ¢ikar ve
menfaatlerini ilah edinenlerden bahsetmektedir (Furkan, 43). Bu durumda
Meryem'in ilah edinilmesi, onun, kendisine dua edilen ve tazimde bulunulan
bir tistiin gii¢ haline getirilmis olmasidir. Nitekim Ortacagdan glintimtze Hi-
ristiyanlk tarihini inceledigimizde Kur'an'in bu yaklagimin ne kadar dogru ol-
dugunu anlarnz; zira Ortagagdan itibaren Meryem, kimi Hiristiyan toplumlar-
ca kendisine dua edilen bir ustiin gii¢ haline getirilmistir.

8 “Yahudiler, “Uzeyr, Allah'in ogludur” dediler. Hinstiyanlar ise, “Isa Mesih Al-
lah’in ogludur” dediler. Bu onlann agizlaniyla séyledikleri (gergegi yansitmayan)
sozleridir. Onlarin bu sdzleri daha dnce inkar etmis kimselerin séylediklerine
benziyor. Allah onlan kahretsin. Nasil da haktan gevriliyorlar!” Tevbe, 30.
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nelerle varliklarin da ashinda Allah'in mutlak egemenliginde olan
seyler oldugunu vurgulayarak paganizmi elestirir. Ornegin miis-
riklerin tapindiklan ve tanrsal ruhlar ya da gugler tasidiklarim
dustindiikleri suretler, semboller ve sekiller (asnam), aslinda,
birakin baska seyleri, kendilerine bile zarar ya da fayda vermek-
ten aciz olan nesneler olarak tamimlanir;® biitiin bunlan yarata-
nin Allah oldugu vurgulanir. Buna gére Allah'in izni, bilgisi, ira-
desi ve kudreti olmadan hicbir seyin olmasi s6z konusu degildir.
Yine Kur'an, atalar kilti gercevesinde hemen her firsatta ken-
dilerine basvurulan ve referans alinan atalarin/ge¢cmis babala-
rn, ashinda, inang ve ibadetler agisindan referans alinamayaca-
gin1; dolayisiyla onlar korii koriine taklit etmenin kisiye fayda
saglamayacagini belirtir. 10

2. Geleneksel Paganizmin Ozellikleri

Gerek Eski Mezopotamya, Yunan, Roma, iran ve benzeri ka-
dim pagan geleneklerde, gerekse bircok yerli dininde ve gesitli
Hindu akimlarda oldugu gibi, inang sistemlerinde pagan kiilt ve
ritiiellere yer veren dinsel gelenekler, geleneksel paganizmin
temsilcileri olarak bilinirler. Bu inang sistemlerinin pagan kiilt
ve ritlielleri arasinda doga tapiciligimin énemli bir yeri vardir. Bi-
linen cok eski dénemlerden itibaren insanlar, icinde yasadiklan
dogal cevrenin, kutsalin su ya da bu sekilde tezahtr ettigi bir
mekan oldugunu diisiinmusler, dolayisiyla gesitli dogal varhikla-
ra tanrisal ya da yan tanrisal bir deger atfetmislerdir. Dogrudan
ya da dolayl tannsallik atfedilen dogal varliklarin neler oldugu
konusunda her paganist toplumun kendi yasam kosullariyla
ekonomik ve dogal cevre acisindan bagh olduklan sartlar belir-
leyici olmustur. Oyle ki 6rnegin, ormanda yasayan topluluklar,
basta ormanlar, koruluklar ve buralarda yasayan canhlar olmak
uzere ormanda yasayan cesitli hayvanlarn ve bitkileri kutsallas-
tirmis ve bunlara tazim etmeyi 6n plana ¢ikarmislardir. Buna

9 Omegin bkn. Yunus, 18; Furkan, 3; Rad, 16; Enbiya, 43; Hac, 62.
10 Omegin bkn. Maide, 104; Enam, 148; Araf, 173; Hud, 62, 109; {brahim, 10;
Suara, 74; Neml, 68; Yusuf, 40.
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karsihik deniz veya su kenarinda yasayan halklar cesitli deniz
varliklarini, daglarda ya da ¢éllerde yasayan halklar ise burala-
ra 6zgi dogal varlik ve nesneleri kutsallastirmiglardir. Kutsalin
bu varliklarda tezahiir ettigi (Eliade’nin ifadesiyle hiyerofani) dii-
stincesi, bu varliklara yénelik bir tapinma ve tazimin olusmasi-
n1 da saglamistir.

Pagan geleneklerde, tabii varhklarin kutsallastirilmasi ve on-
lara tapimlmas: geleneginin bazi yerli kiiltiirlerde gorildigii gi-
bi totem ve mana inanciyla yakin ilgisi bulunmaktadir. Tapini-
lan ya da tazim edilen her varlik, kendisinde kutsalin ya da ila-
hi giictin az ya da ¢ok tezahtir ettigi bir varhk olarak kabul edi-
lir. Kendisinde tezahtir eden bu kutsal gii¢ ya da ruh, o varliga
benzerlerinden ayn bir deger saglamakta ve ona sira dis1 ya da
olaganiistii bir nitelik kazandirmaktadir. Ornegin Cahiliye déne-
mi Arap putperestleri icin tanrnca Lat1 temsil eden yontulmus
tas/kaya parcasi ya da Uzza'y1 temsil eden dikenli agaclar, bu
nitelife sahip olmakla diger tas veya kaya parcalarindan ya da
agaclardan aynlmaktadir. Onlara tapinan Araplar, aslinda o tas
ya da agactan ziyade onlarda tezahir ettigine inandiklan kutsal
glice tazim ederlerdi. Benzer durum, doga tapicilifina gelenegin-
de yer veren biitiin pagan gelenekler icin de gecerlidir. Biitiin
pagan geleneklerde kutsal ruhun (mana’min) evrensel bir ilke
olarak, insanin kendisi de dahil ttim varhklarda az ya da cok te-
zahur ettigine inanilmaktadir. Tapinma objesi olarak kullanilan
nesnelerde ya da varliklarda ise kutsalin tezahiirtiniin digerle-
rinden daha yogun oldugu disiiniiliir. Yine pagan geleneklerde,
kutsalin varliklarda tezahiirtiniin olumlu ya da olumsuz sekilde
olabilecegine, dolayisiyla kutsal giiclin olumsuz tezahiirleri ola-
rak degerlendirilen durumlarda, ilgili nesnelerden ya da varlk-
lardan uzaklasmak ve onlarla temas kurmamak gerektigine ina-
nilir. Bu durum dogal olarak tabu inanci ¢ercevesinde bir tavrin
ortaya cikmasina neden olmaktadir.

Bazi pagan topluluklarda ise tazim edilen gesitli hayvanlar ve
bitkiler gibi dogal varhklar ya da nesneler, o toplulugun veya ka-
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bilenin soyu ve kokeni ile irtibath olarak gortlir. Dolayisiyla
bdylesi geleneklerde insanlar, kendi soylarini gesitli dogal nesne
ve varliklarla agiklanmaya ¢alisiimaktadir. Bu inang, o varlikla-
r1 kutsamaya ve onlara yonelik bir tazimin ortaya cikmasina ne-
den olmaktadir. Bu sekilde kutsanan varliklar baz yerli gelenek-
lerinde totem olarak adlandirilmaktadir. Totem olarak degerlen-
dirilen varhga yonelik genellikle bir tabu inanci dikkati ¢ceker. Bu
inanca gore totem olarak kabul edilen hayvan, bitki ya da nes-
ne, o kadar kutsaldir ki ona karsi asin bir sayg1 gostermek ge-
reklidir. Dolayisiyla o varhgin siradan bir varlik gibi algilanmasi,
6megin onun ele gecirilmesi, 6lduartilmesi, kesilmesi, hatta ona
dokunulmas: bile yasaklamir. Bununla birlikte, gesitli pagan ge-
leneklerde gorildiigii gibi belirli zamanlarda totem olarak kabul
edilen varhigin térenle yenilmesi ve bu yolla kutsalla mutlak an-
lamda birlikteligin hedeflenmesi gibi ritellere de rastlanir.!!

Dogal varliklar yani sira gesitli gok cisimlerinin kutsallastirl-
masina dayali yildiz-gezegen kiiltii de geleneksel paganizmin
inang ve ritiellerinde 6nemli yer tutmaktadir. Basta ay ve glines
olmak tizere diger gezegenler, yildizlar ve burclar, bir¢cok pagan
gelenekte tapimlan ve tazim edilen objeler olarak dikkat ceker.
Cesitli gok cisimlerinin tanrisallastinnlmasi ve onlara tazim iki
sekilde gerceklesir. Birinci olarak, bir¢ok gelenekte bu varhklar
birer tann ya da tanriga olarak diistinaltr. Eski Harran ve Urfa
inanglarinda inceleyecegimiz gibi, bu geleneklerde tanrnlastirilan
gok cisimlerinin cinsiyetleri veya birbiriyle iliskileri de gelenek-

11 Burada, Hiristiyanhkta Tann Oglu isa Mesih'le birlesip biitiinlesmeyi amacla-
yan Komiinyon ya da ekmek-sarap ayininde de kurtarici olduguna inanilan isa
Mesih'in carmihta 6liimi ya da kurban edilmesi tekrarlanmaktadir. Bu ayinle
yenilen ekmek (kimi mezheplere gore sembolik kimisine gére gergek olarak)
[sa'min etine, igilen sarap ise {sa'nin kanina déntismektedir. Boylelikle ayine
katilan insanlar, bir bakima Isa’nin etini yiyip kamni igerek, ona istirak etmek-
tedirler. Bu inangla, Eski iran Mitra kiiltiinde, Mitra'y:1 temsil eden kutsal bo-
ganin inisiyasyon ayininde kesilip inananlarca yenilmesi toreni arasindaki
benzerlik dikkat gekicidir. Mitra gelenegi.ile Hiristiyanhk arasindaki bu ben-
zerlik icin bkn. M. Eliade, A History of Religious Ideas, tr. W. R. Trask, Chica-
go: The University of Chicago Press 1982, c. 2, s. 328.
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ten gelenege degisir. Ornegin Eski Misirhlar, Babilliler ve Har-
ranhlar érneginde oldugu gibi bir¢ok dinde glines bir tann ola-
rak, Sintoizmde oldugu gibi, baz1 geleneklerde ise bir tanrica
olarak kabul edilir. Diger taraftan ay ise genellikle eril bir tabi-
ata sahip olarak diistintliir. Bunlarin birbirleriyle iliskileri ko-
nusundaki yaklasimlar da farkh farkhidir. Bazi geleneklerde (or-
negin ileride gérecegimiz gibi Harranhlarda) giines, ay tanrisinin
oglu olarak kabul edilip, ayin ytce tann olduguna inanilirken,
Eski Misir 6rneginde oldugu gibi baz1 geleneklerde ise giines,
ylice tann olarak goriliir. Yildiz gezegen kiilti ile ilgili ikinci
yaklasima gore ise bu gok cisimlerinin bizatihi kendileri birer
tannsal varhk degil, gesitli tann ya da tanricalann veya tabiat-
lann agisindan kot karakterli olduklarina inanilan metafizik
guclerin ve yoneticilerin ikamet ettikleri cevherler olarak gorii-
lirler. Ornegin Maniheizm ve Sabiilik gibi gesitli Ortadogu din-
lerinde gok cisimleri, “arkonlar” adi verilen kétii tabiath yoneti-
cilerin ikamet ettikleri konaklardr. Aynca bunlarn, yerytizii ve
beden hapishanesinden kurtulmaya calisan 1sik varliklar-
nin/ruhlann ilahi dleme dogru seyahatlerinde zorunlu olarak
gecmeleri gereken birer istasyon (matarata) olduklarina inanilir.
Giinahkar ruhlar, giinahlan oraninda, bu istasyonlarda ikamet
eden kotii varliklarca ahkonulacak ve eziyet edileceklerdir.!2

Geleneksel pagan inani; sistemlerinde, atalar kiiltiine daya-
I1 inang ve rittellerin de 6nemli bir yeri olmustur. Pagan gele-
nekler agisindan kutsal gii¢ -yukarida degindigimiz gibi- insan
da dahil hemen her varlikta az ya da ¢ok tezahiir etmektedir.
insanlar arasinda “glicin tezahtiri” (Eliade’nin ifadesiyle kre-
tofani) her zaman ayni oranda degildir. Ornegin kabile reisleri,
liderler, din adamlan, hatipler, sanatkarlar ve benzeri kisilerde
kutsal giictin tezahtirii diger siradan insanlardan daha fazladir.
Bu durumda bu insanlarla iligkilerde bunun géz éniinde bu-
lundurulmas yeglenir. Nitekim Eski Babilliler, Iranllar ve Mi-

12 Bkn. $. Glndiiz, Sabiiler Son Gnostikler, Ankara: Vadi, 2. basim, 1999, s. 16 1.
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sirhlardan Romalilara kadar bir¢ok toplumda, kral-tann kiilti
cercevesinde kral ve yoneticilere tazim edilmesi gelenegi dikka-
ti cekmektedir. Buna gore kral ve yoneticiler, yasamlan esna-
sinda adeta yasayan birer tannsal varhk olarak gorilir ve
oliimleri sonrasinda da onlar: temsil eden heykeller, suretler ya
da semboller vasitasiyla onlar da tanrilar panteonundaki yerle-
rini alirlar. Sintoizm ve Eski Roma gelenegi gibi bazi inanglarda
gorildiigi lizere, imparatorlarin tannlarin soyundan geldikleri
ya da bazi tanrilarin yerytiziinde bedenlesmis hali olduklarn dii-
siiniilmektedir. Ormegin Sinto gelenegine gére Japon impara-
torlarn tannga Ameterasu'nun torunlandir; Eski Roma gelene-
gine gore ise imparator Augustin, tanrisal misyonu insanlar
arasinda ifa etmek tizere faaliyette bulunan “tanrn ogludur (the-
ou hyios)".13 Yoneticilerle ilgili bu yaklasimlara benzer deger-
lendirmelerin, sira dis1 sayilan diger insanlarla ilgili olarak da
diistiniildiigi gorilmektedir. Ornegin, Kuzey Amerika yerlileri,
biiylicti-hekimlerin ve kahramanlarin, kutsal giicii (wakan)
kendilerinde daha fazla tasidiklan kanaatindedirler.14 Kendile-
rine tanrisal ya da yan-tanrnsal bir nitelik verilmesinden dola-
y1, baz1 geleneklerde, kraliyet hanedan1 mensuplarinin siradan
halktan birileriyle evlilik yapmalan dogru goriilmemekte; bun-
larin kendi aralarinda (hattan bazi durumlarda kardeslerin bir-
birleriyle) ya da kendilerini tapinaklara ve tanrisal varliklara
adayan ve bu cercevede dzel olarak yetistirilen (iknalarin Aclla
ad verilen “glines bakireleri” gibi) kisilerle evlenmeleri uygun
gorulmektedir.

Atalar kiiltii baglamindaki bu inang ve gelenekler dogrultu-
sunda pagan toplumlar, éldtiklerinde atalarimin (krallar, impara-
torlar, din 6nderleri, rahipler, biiyticii-hekimler, kahramanlar,
kabile reisleri ve benzeri sahsiyetlerin) ruhsal olarak da yeryti-
zlinde varliklarmn surdiirdiiklerini ve kendi halklarina yénelik
koruyuculuk, 6nderlik gibi tasarruflarina devam ettiklerine ina-

13 Bkn. R Helms, Gospel Fictions, New York 1988, s. 25.
14 Eliade, Patterns in Comparative Religion, s. 21.
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nirlar. Dolayisiyla ata ruhlar, tapinma ve tazimde 6nemli bir un-
sur olarak karsimiza ¢ikar. Bu tapinma ve tazim, ata ruhlarina
dogrudan yakaris ve ibadet seklinde olabilecegi gibi, onlar tem-
sil eden resimler, suretler, heykeller, idoller ya da semboller (bit-
ki, hayvan, cansiz varliklar vb) 6ntinde ya da onlar i¢in tanzim
edilen kiilt merkezlerinde tapinma ve yakans seklinde de olabi-
lir. Pagan topluluklar, ihtiya¢ duyduklarn her zaman ata ruhlan-
n1 yardima ¢aginrlar ya da onlarla irtibat kurarak izlemeleri ge-
reken yol, verecekleri bir karar ve benzeri durumlarda onlardan
yardim isterler. Onlar, tapindiklar diger tannsal varliklar, 6zel-
likle de ytice tann ile kendileri arasinda birer araci olarak gortir-
ler. Pagan geleneklerde atalar kiiltii, en az doga tapicihig) ya da
yildiz-gezegen kiiltii kadar 6nemlidir. Bu nedenle Kur'an, pagan
Araplara karsi ifadelerinde, zaman zaman onlann atalarina yo6-
nelik ileri stirdtikleri argtimanlara dikkat cekmektedir. !5

Geleneksel paganizmde tanrisal varliklar, genellikle herhan-
gi bir sekil, suret ya da dogal varlikla temsil edilir. Tannsal &le-
mi ve varliklan sembolize eden ya da tanrnsal varliklarin inkar-
ne olduklari/hiilul ettikleri diistiniilen bu obje ve varliklar, kiilt
merkezlerinde ya da tapinaklarda sergilenir/bulundurulur ve il-
gili tannsal varhk adina bunlara tapinma térenleri yapilir. Tan-
nisal varliklan temsil eden idoller ve putlar, bazen bir heykel ya
da bir suret seklinde olabilecegi gibi, sekilsiz bir tas veya kaya
parcasi ya da bir bitki de olabilir. Omegin cahiliye dénemi Arap-
larinin, yapildiklan maddelere ya da yapilis tarzina gore putlar-
na cesitli isimler verdikleri bilinmektedir. Onlar, kaya ve taslar-
dan 6zel bir sekil verilerek yontulan, ancak bir insan suretinde
olmayan putlara nusub, belirli bir suret seklinde olanlara ise ve-
sen adim vermislerdir. Herhangi bir maden ya da ahsaptan ya-
pilmis insan suretindeki putlara ise sanem demislerdir. Aynca,

15 Omegin Maide, 104'te “Onlara, “Allah'n indirdigine (Kur'an'a) ve Peygamber'e
gelin® denildiginde onlar, “Babalanmiz: tizerinde buldugumuz din bize yeter”
derler. Peki ya babalan bir ey bilmiyor ve dogru yolu bulamamig olsalar da
m?” denilmektedir.
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Uzza ve Zat1 Envat érneklerinde goriilecegi gibi, Araplarin sira-
dan bitkilerle (agaclarla) temsil edilen tannsal varliklan da var-
dir. Benzer sekilde Filistin-Urdiin bolgesi paganlarnin asera
(asheroth) adi verilen ve tanrnicalan temsil eden agactan dikitle-
ri bilinmektedir.1® Giinimtizde yaygin olarak kabile dinlerinde,
cesitli Hindu ve Budist akimlarda ve benzeri inang sistemlerin-
de stirdtiriilen pagan geleneklerde de tapinilan tanrnsal varlikla-
rnn insan ya da hayvan suretli idoller ve heykellerle ya da bazi
soyut tasvirlerle temsil edildikleri dikkati cekmektedir.

Bunun disinda, teorik olarak paganizme karsi ¢ikan baz ev-
rensel dinlerin geleneklerinde, cesitli agillardan pagan gelenege
paralel unsurlar barindirdiklan gézden kagmamaktadir. Orne-
gin Hiristiyanlkta, azizler kiiltii ve isa ve Meryem'le ilgili inang-
lar baglaminda bu sahsiyetlerin resim, suret ve heykellerine bii-
yik deger verildigi ve zaman zaman bunlarin birer tapinma ob-
jesi olarak kullamilmakta oldugu dikkati cekmektedir. Benzer
sekilde, Islam’'da kesin olarak yasaklanmasina ragmen halk din-
darhg diizleminde yatirlar, tirbeler, su kaynaklan, baz1 agaglar
ve benzeri seylerin dua ve tazim amaciyla kullanildig1 bilinmek-
tedir.

3. Neopaganizm

Neopaganizm, genellikle son dénemlerde ABD basta olmak
tizere Kuzey Amerika ve Avrupa tilkelerinde ortaya ¢ikan bir di-
zi yeni dinsel akima/kiilte verilen ortak bir addir. Kurulu yaygin
dinsel geleneklere muhalafet etmeleri, eski Avrupa kiilt ve riti-
ellerini yeniden ihya etmeyi amaclayan yapilan, doga merkezli
inanclan ve 6zgirlikcli dustinceleri Neopagan akimlarin ortak
ozellikleri olarak on plana gikmaktadir. Genel 6zellikleri dikkate
alindiginda Neopaganizm, ¢oktanrciligl, samanizmi,!? sihir-bii-

16 Bkn. Ibnii'l-Kelbi, kitabu'l-asnam, Kahire 1343, s. 49; H. Ringgren. Religions
of the Ancient Near East, London: SPCK 1973, s. 158vd.

17 Burada Samanizm terimiyle kastedilen tann Baytilgen inancina dayah gele-
neksel Tirk dini degil; buyticti hekim ve doga tapicihgina dayah diinya gene-
lindeki yerli geleneklerdir.
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yu kultlerini ve ekztazik ritiielleri iceren cagdas eklektik bir din
gorinimiindedir. Bu dinsel hareketlerin temel karakteristik
ozellikleri arasinda su dort husus 6n plana ¢ikmaktadir: (i) Hi-
ristiyanhk o©ncesi Avrupa dinsel inancglarinin ve ritiiellerinin
temsil edilmesi, (ii) biitiin inanglarda dogal gevreyle uyumu go-
zeten doga merkezliligin vurgulanmasi, (iii) bireysel 6zgiirliige ve
inang fakhliklarina 6nem verilmesi ve (iv) din adamlarina dayalh
dinsel bir kurumlasmanin énemsenmemesi ya da karsisinda
olunmasu.

Orta Cagin cadilik gelenegine dayal1 Wicca hareketi, eski Kelt
inang ve kiltlerini yeniden ihya etmeye calisan Druidizm, kaos
ilkesine ve tanrica Eris'e tazimi 6n plana cikaran Discordianizm
ve Kabbalah kultiine dayal sihir-bliyti anlayis1 etrafinda bir
araya gelen kimi akimlar gibi neopagan hareketlerin ortak 6zel-
liklerinden birisi, geleneksel dinlere (6zellikle de Hiristiyanlhga)
kars: bir bagkaldin gelenegini ve anarsizmi temsil etmeleri; 6zel-
likle Hiristiyanlia kars: cesitli Orta Cag kiiltlerini yeniden ihya
etmeye calismalandir. Bu cercevede 6rnegin Wicca hareketi, Or-
ta Cagin cadilk gelenegini yeniden gelistirmeye calismakta,
Druidler akim ise eski Kelt doga tapicihgini temsil etmektedir.
Bu yoniiyle Neopagan akimlar, din de dahil tiim kurulu gelenek-
lere karsi bir sorgulama ve baskaldin gelenegini ifade eden post-
modern anlayisla uyum igerisinde bir yap:1 arz etmektedir. Ne-
opagan akimlar, kurulu/yaygin dinsel geleneklerin hegemonya-
c1 bir tavir sergiledikleri, insanin doga ile uyumlu yasamasina
fazla 6zen gostermedikleri ve baskici bir tutum izledikleri di-
stincesindedirler.

Neopagan akimlarn bir diger énemli ézelligi, evrensel ve is-
tiin bir tann yerine dinsel inan¢ ve tutumlarin merkezine insa-
n1 ve dogayl, daha yerinde bir ifadeyle insan-doga iliskisini yer-
lestirmeleridir. Buna goére, kutsal kavrami evrensel bir boyutta
diisiiniilmekte ve tiim dogal varhklar kutsallagstinlmaktadir.
Onemli olan insanin dogal gevresiyle dengeli bir yasam stirmesi;
dogay tahrip etmemesidir. Dolayisiyla Neopagan akimlar, in-
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san-doga uyumu konusundaki fikirleriyle orttistigt gerekgesiy-
le Orta Cagin doga tapiciligini ve bununla yakindan ilgili olan
coktanrncilii oldukca 6nemsemekte; Orta Cagin naturalist ve
ruhcu geleneklerini yeniden insa etmeye caligmaktadirlar.

1971'de Londra’'da kurulmus olan ve halen yilda dort kez ya-
yimlanan Pagan Down baghkh bir dergi cikaran “The Pagan Fe-
deration”, Neopaganizmin 3 temel ilkesinin altim1 cizmektedir.
Bunlar, (i) tabiati sevmek ve ona karsi saygil olmak, (ii) dis diin-
ya ve toplumla uyum esasina dayal bir ahlaka sahip olmak ya
da “baskalarina zarar vermedigi stirece diledigini yapma” ilkesi-
ne bagh olmak ve (iii) ulithiyetin hem eril hem de disil vecheleri-
ni kabul etmektir.18

Neopagan akimlar arasinda, 1950’1 yillarda Gerald Gardner
tarafindan gelistirilen Wicca ya da Cadilik akimi, kendisini “yer-
yiizii merkezli neopagan bir din” olarak tanimlamaktadir. Bu-
nunla birlikte kendilerinin bir kiilt olmadigini ve Wicca inancim
dile getirenlerin herhangi bir ilahi mesajin temsilcileri ya da bu
hareketi izleyenlerin énderleri veya bir ¢esit din adamlan olma-
diklarim da belirtirler.

Ozellikle ABD'de belirgin bir taraftar topluluguna sahip olan
Wicca hareketi ile irtibath 73 cadi, 1974’te Amerikan Cadilar
Birligini (Council of American Witches) kurmus ve ayni y1l Min-
neapolis'te yaptiklann bir “Cadi toplantisi’nda savunduklan
inanglariyla ilgili 13 maddelik bir metin hazirlamislardir. Bu me-
tinde baslhca dile getirdikleri inanglar arasinda, dogal dengenin
korunmasina ydnelik olarak tabiatla uyum icerisinde yasama is-
tegi 6nemli bir yer tutmaktadir. Ayrica onlar, Cadilik ya da Wic-
ca Yolu denilen anlayisin din, biiyii ve hikmeti birbiriyle uyum
icinde goren bir diinya gortisii olugunu belirtmekte ve Hiristi-
yanlik ya da diger herhangi bir dine, bunlarn, kendilerini, “tek
yol” olarak goriip bunu dayattiklari, insanlarn 6zgir secimleri-
ne karsi giktiklar ve diger inanclar bask: altina aldiklan icin iti-

18 http://www.paganfed.org.
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raz ettiklerini ifade etmektedirler. Yine onlar, mutlak “kétilik”
kavramina kars! ciktiklarini ve Hiristiyan geleneginde tanimla-
nan Seytan'a ya da Iblis'e tapinmadiklarini israrla vurgulamak-
tadirlar.t9

Genel ozelliklerine bakildiginda Wicca hareketinin Hiristi-
yanhk éncesi irlanda, iskocya ve Galler dinsel gelenegini yeni-
den yapilandirmay1 amagclayan bir inan¢ sistemi oldugu anlasi-
Iir. Orta Cagda kilisenin siddet yoluyla yok ettigi eski inams-
lar/kiiltler ve rittieller Wicca hareketi ile yeniden ihya edilmeye
calisiimaktadir. Bu hareket mensuplan, Wicca akiminin, Bati
toplumunda olusturulmaya ¢alisilan kanaatin aksine tamamen
banseil ve sagduyulu bir hareket oldugunu ve hareketin temel
amacinin tanrisal alemle/kutsalla var olan diger her sey arasin-
daki birligi ve uyumu saglamak oldugunu ifade ederler.

Wicca inancina gére bir Tanrnga ile bir Tanrinin ruhu her
seyde, agaclarda, yagmurda, denizde ve biitiin dogal yaratiklar-
da mevcuttur. Dolayisiyla yerytizindeki her seye ilahi alemin
goriinen ve goriinmeyen vecheleri olarak sayg gosterilmelidir.
Cadilik gelenegi, doga ve ondaki ilahi ruhla uyumlu sekilde ya-
samanin yollarini aramaktir.

Wicca mensuplar, 1srarla kendilerinin Satanistlerden ayn
degerlendirilmeleri gerektigini vurgularlar. Kendilerinin asla
hayvan ya da insan kurbani gibi siddet iceren eylemlerde bulun-
madiklarini; zira kendilerinin “hi¢ kimseyi incitmeme” ilkesine
sadik olduklarim belirtirler. Stiphesiz bu yaklasim, o6zellikle
ABD'de cesitli kilise cevrelerinin kendilerine yonelik bu ve ben-
zeri birtakim suglamalar yoneltmelerine bir kars: ¢ikistir. Yuka-
nda ifade edildigi gibi, Wiccacilar 1srarla, kendilerinin seytana
tazim etmediklerini, tapinmadiklanni; aslinda seytanin Hiristi-

19 http://www.religioustolerance.org/wic_statl.htm. Onlann bu hassasiyetinin
arka plaminda, bati topluntlaninda, ozellikle kilise gevrelerince kendilerine yo-
neltilen suclamalar bulunmaktadir. Zira kilise cevreleri her firsatta, Neopagan
anlayislarin scytani fikirlere dayandigini dile getirmektedir.
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yanhgin urettigi ve kurguladigi bir kavram oldugunu sdéylerler.
Onlara gore insanlarn iyi olmalan ve iyilife yonlendirilmeleri
icin mutlaka evrensel bir kotiiliik figlirtiniin (seytanin) tretilme-
sine gerek yoktur. Bununla irtibath olarak onlar, kendi hareket-
lerinin Satanizmden tamamyla farkh ve bagimsiz oldugunu ve
kendilerinin kesinlikle Satanist olmadiklarini da belirtirler.20 -

Wiccacilar, Hiristiyan geleneginin cadilikla ilgili oldukca yan-
lis bir imaj olusturdugunu ve cadilar, ¢esitli olumsuz nitelikler-
le itham ederek halka yanhs tamttiklar1 kanaatindedirler. Onlar,
ashinda cadiligin eski dénemlerin “bilgelik sanati” oldugunu ve
cadilarin doga ile uyum icinde yasamanin yolunu bilenler ve 6g-
retenler olduklarnni, insanlara dogadan sifa kaynaklarini 6gret-
tiklerini ifade ederler.2!

Neopagan gelenekler arasinda 6ne cikan bir diger hareket
olan Druidizm ise, Hiristiyanlik éncesi dénemde Kelt toplumun-
daki 6zel bir simifi temsil eden Druidlerin inanglarim yeniden ih-
ya etmeye calisan bir hareket olarak dikkati ¢eker. Orta Cag Kelt
toplumunda Druidler, Keltlere ruhsal yénden rehberlik eden ra-
hipler, sairler, hekimler ve hakimlerdi. Bunlar dogadaki tannsal
gicli anlamaya ve onunla irtibat kurmaya cahsirlardi. Giini-
‘muzdeki Druidler de Orta Cagdaki Druidleri izleyerek dogadaki
ilahi unsurlan izlemenin, agaglarla ve diger dogal varliklarla ilgi-
li rittieller yoluyla kutsal tecriibe etmenin énemini vurgularlar.22

Druid rahibesi olan Emma Restall Orr, Druidizmi soyle ta-
nimlar: “O, bir davranis bicimi, bir anlayis ve basit bir dogal ya-

20 Neopagan akimlann kendileri ile Satanistler arasina 1srarla bir mesafe koyma-
lanna ragmen, Neopagan akimlara benzer sekilde, yaygin kurulu dinsel gele-
neklere ve onlarca temsil olunan degerlere kars: genel anlamda bir baskaldin
seklinde 20. yy'da Anton Szander LaVey tarafindan gelistirilen ¢agdas Sata-
nizm akimu igerisinde de “Sol-el Paganlan™ gibi, kendilerini “pagan” ismiyle ad-
landiran gruplann varhg bilinmektedir.

21 http://www.wicca.com/celtic/wicca/wicca.htm.

22 C. Baker, “The cultural significance of plants to Druids, ancient and modern”,
6 April 1999, http://www.druidsgrove.org/Essays/plantessay.htm.
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sam felsefesidir. Bircok yonden o, zengin ve kadim bir din, mis-
tik bir ruhsalliktir.”23 Tim yasamin kutsallig: fikrini temel alan
Druidler, Druidizmin modern bir akim olarak, yaklasik 300 yil
kadar 6nce basladigim ve hareketin, ruhsal bir yol ya da felsefe
olarak Bati ruhsal gelenegini temsil etmekte oldugunu vurgular-
lar. Agaclar, bitkiler, hayvanlar, taslar, atalarla ilgili inaniglar ve
ritleller aracihigiyla tabiatla, atalarla ve insanin kendi fiziksel ve
ruhsal yapisiyla saglikl birlesmesinin, ruhsal ve fiziksel yon-
temlerle sifa aramanin, sihir ve btiyt yoluyla hikmet, sifa ve ila-
hi esine ulasmamn hedeflendigi belirtilir.24

Wicca ve Druidizmden baska bircok Neopagan akim vardir.
Ornegin eski Viking pagan gelenegini canlandirmaya ¢alisan A-
sartu, Yunan sihir ve biiyti kiiltlerine bagh olan Hellenismos,
Eski Misir tann kiiltlerine baghhig 6n plana ¢ikarak Kemetikler,
hayvanlara tazimi yegleyen Animalistler, aynca Dianikler, Stra-
ga, Warrior, Ecclectic ve benzeri gruplar gibi... Neopagan akim-
lar, gesitli Bati tlkelerinde hizla yayilmakta, giiniimtizde, mo-
dernizmin ve asin teknoloji kullaniminin dogurdugu sikintilar-
dan ve Hiristiyanligin dayatmaci anlayisindan endise eden, cev-
reci ve bireysel 6zgurlik yanlsi insanlarn kendine ¢cekmeyi str-
durmektedir. Neopaganizmin, her zaman dogal dengenin goz
6ninde bulundurulmasim ve zararh olmadikca olabildigi kadar
6zgur davranmay: savunan sdylemleri, moderniteden ve baskici
toplumsal yapidan bunalan insanlan cezbetmektedir. Kimi
arastirmalar, bugln, yalnizca ABD'de ytiz bin civarinda Neopa-
ganistin oldugunu ortaya koymaktadir. Hatta kimi yazarlar bu
yeni dinsel hareketin ABD'de en hizli yayilan dini akim oldugu-
nu iddia etmektedir.

23 Bkn. http://www.druidry.org.
24 Bkn. http://www.druidry.org.



II. BOLUM
GELENEKSEL HARRAN PAGANiZMi

Dinsel, siyasal ve kiiltiirel bir merkez olma agisindan Anado-
lu tarih boyu énemini korumustur. Sayisiz dinsel ve kiilttirel ge-
lenek Anadolu'da ortaya ¢itkmis ya da orada kendisine bir si8i-
nak ve yasam firsati bulmustur. Evrensel dinlerden pagan gele-
neklere, sir dinlerinden Gnostik akimlara kadar bir¢ok inang
sistemi Anadolu'da kendisine barinak ve taraftar bulabilmistir.
Her ne kadar 7. yiizyildan itibaren Anadolu hizla Islam kiiltiiri-
niin etkine girmis ve yoére halki biiyiik oranda Islamlasms olsa
da Anadolu'da yasayan halk inanclarinda, Anadolu’'nun bu zen-
gin ve karmasik dinsel ve kiltirel mirasinin etkileri -bir sekilde
bunlar adeta Islamlastinlmis olsalar da- devam etmistir.

Anadolu'nun glineydogu bdlgesinde yer alan Urfa (Orhay, E-
dessa ya da Ruha), Nusaybin (Nisibis, Nasibina) ve Harran gibi
yerlesim merkezleri, tarih boyu yalmzca bulunduklan bélgenin
degil, Suriye'nin ve kuzey Mezopotamyanin da dnemli siyasal ve
dinsel merkezleri olmuslardir. MO 4. yy'da Selevkidler haneda-
ninca kurulan! ve ozellikle Hiristiyanhin bir site dini olarak be-
nimsendigi MS 3. yy baslarindan itibaren yidiz1 parlayan Ur-
fa'nin aksine, Nusaybin ve Harran'n tarihleri ve elde ettikleri s6h-
ret cok daha éncelere, MO ti¢iincii bin yila kadar uzanmaktadur.

Dinsel ve kultiirel bir merkez olma agisindan Harran tarihi-
ni t¢ kategoride degerlendirmek mimkiindur. Temsil ettigi din-
sel/kiltirel yapi agisindan Harran tarihinde yer alan ilk dénem,
MO tciincii bin yildan MO 4. yy’a kadar stiren geleneksel Asur-
Babil politeizminin ve buna bagh paganizmin egemen oldugu za-
man dilimidir. Geleneksel Harran politeizmi ve paganizminin

1 H.J.W. Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, Leiden: E.J. Brill 1980, s. 9.
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giiclit Helenistik etkiye maruz kaldigi MO 4. yy sonrasi devir ise
ikinci dénemi olusturmaktadir. MS 7. yy'a kadar devam eden bu
dénemde MS ikinci ytizyildan itibaren, Helenizm yam sira Her-
metisizm ve Hiristiyanlikla da yogun bir etkilesim s6z konusu-
dur. MS 7. yy’dan Harran'in yikihis tarihi olan MS 13. yy'a kadar
stiren Giglincli donem ise Harran kiiltlirtiintin ve dininin giclia
Islami etkiye acik oldugu dénemi teskil etmektedir.

1. Kutsal Sehir Harran

Harran, gesitli dinsel metinlerin kendisinden bahsettigi bir
yerlesim merkezidir. Kitab1 Mukaddes'e gore Harran, ailesiyle
birlikte Ur'dan go¢ eden Hz. Ibrahim'in bir miiddet konakladig
ve Olen babasi Terah’ topraga verdigi yerdir.2 Yine bu sehir, Hz.
Yakub'un kardesi Esav'in 6lim tehdidinden kurtulmak amaciy-
la bir miiddet yanina sigindig) dayis1 Laban'in yasadig sehirdir.3
Diger taraftan her ne kadar ismen Kur'an'da gecmese de baz is-
lam alimleri, Ankebut 26 ve Enbiya 71 gibi ayetlerde soz edilen
“Hz. Ibrahim'in hicret ederek ulastifi miibarek yerin” de Harran
oldugunu disiinmektedirler.

Ayrica Harran, Sabii dinsel gelenegi ve literatiirii acisindan
da 6nemli bir sehirdir. Her ne kadar gercekte Sabiilikle bir ilgi-
leri olmasa da Abbasiler déoneminde zimmilik statiisiinii devam
ettirebilmek amaciyla “Sabii” ismini adapte etmis olan Orta Cag
Harranilerinin Sabiilikle irtibati kurulur ve dolayisiyla Harran,
bir zamanlar Sabiilerin vatanin olusturan bir sehir olarak gori-
lar.* Gunumiiz Sabiilerince de oldukga 6nemsenen ve genel ka-
bul géren bu fikir, Sabii tarihiyle ilgili baz1 metinlerde gecen ifa-
delerin yorumu ile de desteklenmeye cahsilir. Sabiiligin kutsal
metinlerinden Haran Gaveyta, Filistin-Urdiin yéresinde Yahudi-

2 Tekvin 11:27-32.

3  Tekvin 27:42-43.

4 Harran sehri ve Harranilerin Sabiilikle iliskisi konusunda bkn. $. Giindiiz, The
Knowledge of Life: The Origins and Early History of the Mandaeans and Their
Relation to the Sabians of the Qur'an and to the Harranians,, Oxford University
Press 1994, ss. 192-232.
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lerin baski ve katliamindan kacan Sabiilere bir miiddet siginak
olan bir Haran'dan bahseder:

...ve Yahudi ydneticilere yol olmadig i¢in, Haran Gaveyta, icinde Na-
suralar olan sehir onu kabul eder. Onlarnn basinda kral Ardban var-
di. Ve altmus bin Nasura (Sabii) yedinin isaretini terk etti ve diger bu-
tin wrklann tahakkimuinden uzak, 6zgir oldugumuz bir yer olan
Medye'nin tepelik bolgesine girdi (gitti). Ve onlar (orada) kiilt kultibe-
leri yaptilar. Ve-hayatlanimin sonuna kadar Hayat'in ¢agnsi ve ytice
Isik Kral'min giiciiyle yasadilar. Ve onlar Rabbi, yani Adonay sevdi-
ler.5

Bu ifadede gecen Haran Gaveyta'nin neresi oldugu konusu bi-
lim adamlar arasinda ciddi bir tartisma konusudur. Bazilar bu-
nun Anadolu'nun giiney dogusunda yer alan Harran oldugunda
1srar ederler.6 Fakat Haran Gaveyta'nin Harran ile 6zdes olmasi
pek miimkiin gézikmemektedir. Zira metinde burasmin daghk
bir bolge oldugu ifade edilmektedir. Harranin etrafinda bir iki
kiicik tepe yer almakla birlikte bu bélge daghk bir arazi degildir.
Ayrica bir diger husus olarak Yahya'dan itibaren Sabii toplumu
akarsuda vaftiz olmaya hayati derecede énem veren bir yapiya
sahiptir. Dolayisiyla bu 6zellikte olan bir toplumun, Harran gibi
cok erken devirlerden beri su sorunu c¢eken bir yerde yerlesmis

*olmas1 miimkiin degildir. Ote yandan Haran Gaveyta isimli Sabii
kutsal kitabinin sonraki bir béliimiinde bu terimin daghk Med-
ye'ye isaret ettigi su ifadelerle acik¢a vurgulanmaktadir:

Anus Uthra, Haran Gaveyta olarak adlandinlan Medye daglarina git-
ti.?

Dolayisiyla Sabiiler go¢ esnasinda ilk durak olarak kuzey do-

gu Mezopotamya'da yer alan daghk Medye bolgesine yerlesinis-
lerdir. Sonraki devirlere ait baz1 Siiryanice kaynaklardan bura-

5 HG,s.3.

6 Ornegin Drower ve Yamauchi bu fikirdedirler. Bkn. E.S. Drower, The Secret
Adam A Study of Nasoraean Gnosis, Oxford 1960, ss.xiii-xiv; E.M. Yamauchi,
Gnostic Ethics and Mandaean Origins, Cambridge 1970, ss.69 n.340, 87.

7 HG, s.10.
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nin Musul civarinda bulunan daghk Adiabene yoéresi oldugu an-
lasilmaktadir. Zira MS 8-9. ytlzyillarda yasayan Siiryani yazar
Theodor bar Konai eserinde, Gliney Mezopotamya’'da yasayan
Sabii cemaatinin aslinda Adiabene bdlgesinden buraya go¢ eden
bir grup Sabii tarafindan kuruldugunu yazmaktadir.8

2. Kiiltirel ve Dinsel Bir Merkez Olarak Harran

Tarihte ismine ilk kez Eski Babil dénemine ait bazi kitabeler-
de rastlanan Harranin (harranu, uru kaskalki ne zaman ya da
kim tarafindan kuruldugu konusunda herhangi tarihsel bir bil-
gi bulunmamakla birlikte, dogudan batiya uzanan yol Gizerinde
bulunan bu kervan sehrinin bilinen en eski dénemlerden itiba-
ren Kuzey Mezopotamya'min énemli bir yerlesim merkezi oldugu
kesindir. Yapilan arkeolojik kazilar, Harran’a yerlesimin MO
6000 yillarina kadar uzandigini ortaya koymaktadir. Bununla
birlikte Harrann ilk sakinlerinin yerel Sami kavimler, belki de
eski Babilliler olmasi ve sehrin bir kervan konaklama merkezi
olarak kurulmus olmasi biiytiik ihtimaldir. Zira sehre verilen
Asurca harranu (yol seyahat, kervan durag) ismi de bunu des-
tekler mahiyettedir.® Aynica Kitab1 Mukaddes'te Harran icin Pad-
dan Aram (Aram diyan) isminin kullaniliyor olmasi da Harran
halkinin MO 2. bin yilda Sami kavimlerden birisi olan Aramiler-
den olustuguna isaret etmektedir.10

Harran’la ilgili ilk yazih referanslar, MO ikinci bin yillarina
aittir. Yaklasik olarak MO onsekizinci yiizyila ait olan bir mek-
tup, Beniyamin kabilesiyle bazi civar kralliklar arasinda Har-
ran'in Uinld Sin tapinaginda yapilan bir anlasmadan bahseder.!!

8 R Hespel, R. Draguet, Théodore bar Koni Livredes Scolies (recension de Séert)
1. Mimré VI-XI, Louvain (1982), ss.257-59.

9 1J. Gelb (ve digerleri), “Harranu” maddesi, Chicago Assyrian Dictionary, Uni-
versity of Chicago Press 1956, c. 6, s. 106.

10 Bkn. Tekvin 28:5.

11 H. Lewy, “Points of Comparison Between Zoroastrianism and the Moon Cult of
Harran”, A Locust’s Leg: Studies in Honour of S.H. Tagizadeh, ed. W.B. Hen-
ning, London 1962, ss. 139vd. '



Geleneksel Harran Paganizmi 31

Harran ismi ve Harran'daki ay tannsi Sin anisina yapilmis olan
mabetler, 6zellikle MO onuncu yiizyildan itibaren Asur ve Babil
kaynaklarinda sikga zikredilir. Harran'in Asur-Babil kralliginin
kuzeydeki merkezi olmasindan ¢ok, bu sehrin “Harran'da ika-
met eden Sin"in merkezi olmasi, Harran’i yérede ayncahkh bir
konuma getirmistir. Bu 06zelligi nedeniyle Harran, Asur-Babil
dénemlerinden Roma dénemine kadar siirekli ilgi merkezi ol-
mus, yoredeki kralliklar arasinda imzalanan bans anlasmalan
torenleri icin Harran'daki Sin mabetleri kutsal mekan olarak se-
¢ilmis ve tann Sin anlagmalara sahit kiinmistir. Harran, yore-
deki dinsel merkez olma 6zelligini ytzyillarca strdiirmuistiir.
Her ne kadar ilerleyen dénemlerde, MO dérdiincii ylizyildan iti-
baren yérede bir yerlesim merkezi olarak biiyiimeye baslayan
Urfa'ya siyasal ve askeri acidan stratejik olma inisiyatifini kap-
tirmis olsa da kendine 6zgl dinsel kimligini ve cazibe merkezi ol-
ma &zelligini Islami dénemlere kadar devam ettirmistir.

Harran paganizminin tarihi, Harranin bilinen en eski dé-
nemlerinden MS 13. ylizyilda sehrin Mogollarca yikilmasina ve
halkin dogudaki civar illere stirtilmesine kadar uzanir. Dért bin
yih askin bir siire Harranhlar, yérede paganist 6zellikleriyle 6n
plana cikmislardir. Hatta Hiristiyanhk déneminde Harran sehri,
bu 6zelligi nedeniyle Kilise Babalarinca Hellenepolis, yani “put-
perest sehir” diye adlandirilmistir.12

Harran ve civarinda yapilan kazilardan anlasildigi kadariyla
Asurlular 6ncesi dénemde Harran, Mezopotamya'nin ay kulti-
nin kuzeydeki merkeziydi. Ay kiltiintin giineydeki merkezi ise
Ur sehriydi. Bu cercevede Ur sehrinde ay tannsi Nannar kilti,
Harran'da ise Sin kiiltii oldukca revagtaydi.13 Hatta bu nedenle
Ur, “ay tannsi Nannar sehri” diye adlandirnilirken, Harran da “ay
tannsi Sin sehri” seklinde adlandinlmaktayd.!4

12 G.Fehervari, “Harran”, Encyclopaedia of Islam, New Edition (1960 -),c.3,s.227.

13 J. Lewy, “The Late Assyro-Babilonian Cult of the Moon and Its Culmination at
the Time of Nabonidus”, HUCA, c. 19, 1945-1946, s. 482.

14 S. Smith, Babylonian Historical Texts, Oxford 1924, s. 53.
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Asur-Babil dénemine ait kitabelerden, bu dénemde Har-
ran'in gerek kulturel gerekse ticari ve cografi acidan oldukga ve-
rimli bir yérenin merkezinde oldugu da anlasilmaktadir. Dogu-
dan batiya, hatta glineyden kuzeye uzanan kervan yollarinin ke-
sistigi bir noktada olmasinin, buray: 6nemli bir konaklama ve ti-
caret merkezi haline getirdigi kesindir. Ayni sekilde bu vesileyle
farkl kiiltiirel yapilara ait insanlarn bir araya gelip bulustukla-
r1 ve bu yolla kendi kiiltirlerinden bir seyleri buraya tasidiklan
da aciktir. Harran'in uzun siire devam eden bu 6zelligi, onu ta-
rih boyunca kiilturel acidan oldukca énde gelen bir merkez ha-
line getirmis ve tarihten gelen bu kaltirel birikimle ilerleyen do-
nemde Harran'da ceviri, felsefe, tip, astronomi ve benzeri alan-
larda bircok tinltiniin yetismesine uygun zemin hazirlamistir.

Kiiltiirel ve ticari agidan verimlilik yani sira bu dénemde Har-
ran dogal acidan da oldukega verimli bir bélgede bulunmaktadir.
Her ne kadar giiniimiizde Harran ismi bazilarimizin aklina ku-
rakhg, susuzlugu ve sicagi ¢cagristirsa da Asur dénemine ait ge-
sitli kitabeler, buranin, bir donemler fillerin yasayabilecegi oran-
da sulak ve verimli topraklara sahip olduguna isaret etmektedir.
Nitekim giiniimiizden yaklasik 3100 y1l 6nce, gesitli Asur kralla-
rnnin Harran ve civarinda fil avi partileri diizenledikleri bilin-
mektedir. Ornegin bir vesikada, I Tiglat-Pileser'in yaklagik MO
1100 civarinda Harran ve Habur yoresinde fil av1 partileri di-
zenledigi ve bir seferinde on erkek ve guiclu fili 6ldardaga, dort
fili de canl olarak yakaladig) anlatilmaktadir. Vesikaya gore Tig-
lat-Pileser, canlh yakaladig fillerle birlikte, 6ldurdtigu fillerin de-
rileriyle dislerini de Asur'a getirmistir.!3> Bundan basgka Tiglat-
Pileser'in oglu Asur-Bel-Kala'nin da yoreye seferler ve av partile-
ri diizenledigi anlatilmaktadir.

Kisaca, Asur-Babil doneminde Harran'in hem Kuzey Mezopo-
tamya’'nin siyasal ve dinsel merkezi, hem de kervan/ticaret yol-
lan tizerinde bulunan ve cesitli kilttirlerin kesistigi bir merkez
oldugunu sdyleyebiliriz.

15 L.W. King, First Steps in Assyrian, London 1898, s. 20.
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MO dérdiincii ytizyilda Buyiik iskender (MO 331-323), Yu-
nan sehir devletlerini ve Pers imparatorlugunu fethederek Ana-
dolu ve Misirdan Hindistan’a kadar olan bdlgeye egemen oldu-
gunda, yoredeki diger yerlesim merkezleriyle birlikte Harran da
Yunan egemenligine girmis oldu. Kuzey Afrika ve Suriye bdlge-
sindeki bircok yerlesim merkezinde oldugu gibi, bu tarihten iti-
baren Harran kisa zamanda istilacilar ve Yunanh gé¢menler sa-
yesinde bir Yunan kolonisi haline geldi; Harranlhlarin yerel ko-
nusma dili olan Siiryanicenin yaninda Yunanca da sehirde rag-
bet gébrmeye basladi.

Harran'in Yunan egemenligine girmesiyle geleneksel Harran
dinsel/kiiltiirel yapisi Yunan kiltiirti (Helenizm) ile tanisma or-
tamina kavustu ve bu zorunlu tamsikhk iki kaltir arasinda za-
manla senkretist bir yapinin olusumunu kaginilmaz kildi. Nite-
kim ilerleyen stirec icinde (6zellikle Orta Cagda) Harranllar,
kendi geleneksel yildiz-gezegen kiiltiine dayal politeist/paganist
din anlayislarin1 Helenizm etkisinde bilincli ya da bilingsiz sekil-
de yeniden yorumlama yoluna gittiler. Bu ¢ercevede, Hermes, A-
gathodaimon, Aratus, Solon, Eflatun, Euhemerus, Pisagor ve
benzeri Eski Yunan gelenegine ait bir¢ok tarihsel veya mitolojik
sahsiyet, Harranilerin inan¢ sistemlerinde kutsal varlik ya da
peygamber olarak kabul gérmeye basladi Ayrica Yunancaya
asinalik gosteren Harranllar, tanm, alem, insan ve benzeri ko-
nularda eski Yunan filozoflarinin yaklasimlarini iceren cesitli
eserlerle tanistilar. Bu durum, zamanla Harranllarin bir taraf-
tan tanmn, alem ve insana yonelik kendi din anlayislarinda yeni
yaklasimlar gelistirmelerine ve kagmnilmaz olarak mezheplesme
hareketlerinin ortaya c¢ikmasina, diger taraftan ise ozellikle
onuncu yuzyildan sonra meyvesini vermeye baslayan cgeviri, bi-
lim ve felsefe geleneginin olusmasina zemin hazirlad.

Helenizm etkisindeki Harranllar, her ne kadar dinsel agidan
Eski Yunan geleneginden etkilenseler de binlerce yildir adeta
kendileriyle 6zdeslesmis olan gezegen kultiine dayal politeizm-
den asla 6diin vermediler. Ay tannsi Sin liderligindeki gezegen-
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sel ulahiyetler, bu dénemde de Harran panteonunun zirvesini
olusturdu. Tipk: Asur-Babil dénemlerinde oldugu gibi, bu dé-
nemde de tann Sin ve onun Harran'daki Ginli tapmagi, cesitli
devlet adamlarinin stikran ve saygilarini iletmekte kusur etme-
dikleri bir cekim merkezi olmay siirdiirdii. Omegin Romalilarin
Harran’a egemen olduklar1 dénemde, putperest Roma impara-
torlar1 Harran'a ugradiklarinda buradaki meshur tapmag ziya-
ret etmeden . gitmezlerdi. MS 217’de imparator Caracalla
(211-217) Harran'daki ay tapmagim ziyaret edip ay tannsina
ibadet ettikten sonra ikametgahina-doénerken kendisine karsi
dizenlenen bir suikastta oldiriildi.® Caracalla’dan yaklasik
bir buguk ytizyil sonra, Harran sehrini o zaman daha énemli bir
konumda olan Urfa'ya (Edessa’ya) tercih ederek Harran' ziyaret
eden imparator Julian da tipki Caracalla gibi Harran'daki mes-
hur ay tapinagina giderek tanrn Sin’e ibadet etti.!?

MO birinci ytizyila kadar Selevkid hanedaninin egemenligin-
de kalan Harran, Iran'daki Arsakid kraligmmin Urfa ve Harran
da igine alan Osrhoene bolgesini ilhak etmesiyle bir middet Iran
egemenligine girdi.!8 Ancak MO 65 yihindan itibaren Romalilar,
yaklasik 400 yil stirecek bir stire igin yéreye hakim oldular.

Hiristiyanhgin yéreye yonelik misyon faaliyetleriyle birlikte
Harran, gigli Hiristiyan misyonuna maruz kaldi. Hiristiyan ya-
zarlar ve misyonerler, calismalarinda antik dénemin bu énemli
yerlesim merkezine 6zel bir yer verdiler. Zira burasi, bir taraftan
tclinct ylizyl baslarindan itibaren yoérede Hiristiyanligin kalesi
konumundaki Urfa’nin hemen yani basinda olan ve Hiristiyan-
lastinlmas: gereken putperest bir merkez, diger taraftan da mo-
noteizmin énemli simas1 Hz. Ibrahim'in -Kitab1 Mukaddes'e gore-

16 J.H. Stuart, The Roman Empire, London 1908, s. 262.

17 H.J.W. Drijvers, “The Persistence of Pagan Cults and Practices in Christian
Syria”, N. Garsoian, ve digerleri, (ed.), East of Byzantium: Syria and Armenia in
the Formative Period, Dumbarton Oaks 1982, s. 37. '

18 T. Green, The City of the Moon God; Religious Traditions of Harran, Leiden
1992, ss. 45-46.
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bir miiddet konaklayip ikamet ettigi yerdi. Bardaysan (154-222),
Addai (y. 400), Ephrem Syrus (306-373) ve Yakub (Suruclu Ya-
kub, y. 451-521) gibi Hiristiyan kaynaklar, yérenin yildiz-gezegen
kilti hakkinda bilgi verdiler; Addai ve Yakub, 6zel olarak Har-
ran'mn gezegen kultiini tamimlamaya calistilar.!® Cesitli Hiristi-
yan misyonerler, Harranllann Hiristiyanlastirabilmek amaciyla
yogun bir ugras i¢ine girdiler. Ancak Hiristiyan yazarlarn ifade-
siyle bu “putperest sehir” (Hellenepolis), yérede hizla yayilma sii-
recine giren Hiristiyanlhia karsi var giictiyle direndi ve ¢ok kuigiik
bir azinlik disinda Harranhlar geleneksel dinlerine (yildiz-gezegen
kiiltiine) siki sikiya baglanmayi surdtrdiiler. Nitekim MS 4. ya da
5. yuzyilda Harran’ ziyaret eden Egeria isimli bir Hiristiyan ka-
din yazar, sehirle ilgili izlenimlerini su ¢arpici ifadelerle anlatir:

Sehrin kendisinde, sehir surlarinin disinda ikamet eden birkag rahip
ve kesis disinda bir tek Hiristiyan bulamadim; hepsi de putperestti-
ler.20

Yine tnlt Harranh bilim adam Sabit ibn Kurra (6l. 900),
farkll din mensuplaria karsi Harran1 ve Harran paganizmini
6ven bir konusmasinda “bu sehir asla Hiristiyanlikla kirlenme-
mistir” diyerek,2! Hiristiyan misyonerlerin Harran'a yonelik fa-
aliyetlerinin olumsuzlukla sonuclandigini ima etmekte ve Har-
ranlilarin geleneksel dinlerine baglhliklarini vurgulamaktadir.

3. Harran'm Onemini Kaybedisi ve Yikiligi

Hiristiyanhigin Harran civarinda hizla yayilmasi, Harran mer-
kezli geleneksel yildiz-gezegen kiiltiiniin aleyhine bir gelisme

19 Bkn. Bardaisan, The Book of the Laws of Countries, tr. H.J.W. Drijvers, Assen
1964, s. 29, 40-41; Addai, The Teaching of Addai, tr. G. Howard; Scholars
Press 1981, s. 49 Ephrem Syrus, The Book of the Cave of the Treasures. A His-
tory of the Patriarks and the Kings, Their Successors from the Creation to the
Crucifixion of Christ, tr. EAW. Budge, London 1927, s, 153; Drijvers, Cults
and Beliefs at Edessa, ss.-43-44.

20 J.B. Segal, “Mesopotamian Communities from Julian to the Rise of Islam”,
PBA, c. 41, 1955, s. 124.

21 Bkn. Bar Hebraeus, The Chronography, tr. E.A.W. Budge, London 1932, s. 153.
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sagladi. Gergi yorede politeizm ve paganizm aleyhtar: hareketler
Hiristiyanlik éncesi de mevcuttu. Bu cercevede 6zellikle Nusay-
bin'de ve Musul'u da iceren Adiabene yoéresinde yerlesik olan Ya-
hudi yerlesimcilerden s6z edilebilir. Ancak Yahudilerin genellik-
le misyonerlik faaliyetlerinden uzak durmalar1 ve dini Israilogul-
lar1 merkezli (etnosentrik) bir anlayis cercevesinde degerlendir-
meleri, Yahudiligin yoéredeki politeist/paganist yap1 aleyhine
ciddi bir tehdit unsuru olmamasi durumunu ortaya koymustur.
Fakat 2. yy'dan itibaren bélgede hizla yayillma siirecine giren Hi-
ristiyanlik, kisa zamanda yéredeki Harran merkezli politeizm le-
hine olan dengeleri degistirdi.

MO 2. yy'dan itibaren otonom bir sehir kralligina sahip olan
Urfa,?2 Hiristiyanhgin bir sehir dini olarak kabul edilmesi 6nce-
si donemde, gerek dinsel ve kultiirel agidan gerekse siyasal aci-
dan Harran'in gerisinde olan bir merkezdi. Harran'da oldugu gi-
bi burada da yildiz ve gezegen kiiltiine dayah politeizm ve paga-
nizm hakimdi. Yalnmzca Harran'dan farkl olarak Urfa panteonu-
nun basinda -ileride ayrintil olarak inceleyecegimiz gibi- Jupi-
ter’i sembolize eden Bel (ya da Ba’al) ile Merkiir'ii sembolize eden
Bel'in oglu ilahi katip Nebo (Nabu) bulunmaktaydi. Bundan bas-
ka kendisi adina ici kutsal baliklarla dolu havuz igeren bir tapi-
nak insa edilen, verimlilik tanricasi Atargatis (Tar’ata) kaltt de
sehirde oldukega yaygindi.

Her ne kadar sehirde ay tanrisi Sin ytce tanri olarak kabul
edilmese de Urfa civarinda bulunan Sogmatar’da, mar alahe un-
vanini taglyan ay tanrisi Sin kiilttiintin egemen oldugu bilinmek-
tedir. Burada bulunan MS 164-165 yillarina ait cesitli kitabeler-
de zamanin Urfa krallifina bagh bircok yéneticinin Sin kultii
baghlar1 oldugu anlagilmaktadir.23 Dolayisiyla bu dénemde Har-
ran merkezli dinsel yapinin, bolgedeki 6nemini ve Gstiinligini

22 J.B. Segal, Edessa the Blessed City, London 1970, ss. 16vd.
23 $. Giindiiz, “Arkeolojik bulgular 1s1§inda Sumatar mar alahe kiltii”, OMUIFD,
c. 6, 1992, ss. 149-159.
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korumayi stirdirdigiint goriyoruz. Ancak Urfa kral VIII. Ab-
gar'in (177-212) Hiristiyanlig1 kabul etmesiyle bu durum degis-
meye basladi. Oyle ki kralhig1 doneminde Urfa’y1 bolgenin énem-
li bir giic merkezi haline getiren Abgar, Urfa merkezinden basla-
yarak yorede politeizme ve paganizme savas agt1. Nitekim onun
cabalariyla Urfa'da bir sehir dini olarak egemen olan Hiristiyan-
lik, Samasota ve Suruc gibi Ufra civarindaki yerlesim merkezle-
rinde de kisa stirede yayildi ve buna paralel olarak bolgede poli-
teizme dayal y1ldiz gezegen kiilti hizla diistise gecti. Kuskusuz
bu durum, asirlardir sahip oldugu politeist ve paganist dinsel
yapi sayesinde yorede tistinliigl elinde tutan Harran ve Har-
ranllan oldukca sarsti.

Hiristiyanhk déneminde Harran, yalnizca dinsel acidan 6ne-
mini kaybetmekle kalmads; siyasal agidan da tistiinligii kom-
susu Urfa'ya kaptirdi. Selevkidler hanedaninca bir garnizon
kenti olarak kurulan Urfa yoredeki stratejik degerini siirekli ar-
tirirken, Harran, bu agidan da giinden giine gozden disti. Bu
donemde kendisi tizerinde siyasal egemenlik kurmaya ¢ahsan
guclu rakibi Urfa'ya kars: timitsiz bir miicadeleye giren Harran,
cesitli zamanlarda Urfa’nin karsisindaki dis giicleri destekleme
yoluna gitti. Ornegin; Islam 6ncesi dénemde Romalilara karsi
genellikle fran’la ortak hareket eden Urfa'ya karsihk Harran,
Roma’nin sadik bir miuttefiki olarak kalmis ve bu nedenle Ro-
malilarca “Roma’nin Dostu” unvanina layik gorilmustar. Aym
sekilde Islami dénemin baslarinda da Urfa, Miisliimanlara kar-
st Hagllar safinda yer alirken; Harran Muslimanlar: destekle-
mistir.

Islam 6ncesi dénemde eski itibarim biiyiik élciide komsusu
Urfa'ya kaptiran Harran, su kaynaklan ve benzeri hususlarda
da elindeki degerleri Urfa'ya vermek zorunda kalmistir. Nitekim,
MS ftglinci yiizyllda yasadig: tahmin edilen Harranh Baba, ge-
lecege yonelik kehanetlerini konu alan eserinde, Harran'dan ali-
narak Urfa'ya gétiirilen su kaynaklarindan ve Harran'in tahrip
edildiginden bahsetmekte; ileride bu suyun tekrar Harran'a ge-
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tirilecegi, ayrica Urfa'dan getirilecek taslarla Harran'n yeniden
onarilacagl kehanetinde bulunmaktadir.24

Kuzey Mezopotamya'nin Misliimanlar tarafindan fethedildi-
gi 7. yy'dan itibaren yérede, Yahudilik ve Hiristiyanlik yani sira
Islam da etkili olmaya basladi. Heniiz islam éncesi dsnemde y6-
reye Kuzey Arabistan bolgesinden goc ederek gelip yerlesen ve
o6nemli bir kism Hiristiyan olan cesitli Arap kabileleri, Harran'in
demografik yapisini paganistlerin aleyhine déndirmus olsalar
da bu durum, Harran'in yerli halkinin kendi geleneksel kiilt ve
ritlellerine baghhklarini degistirmemistir. Paganist Harranhlar,
Islami dénemde de pagan 6zelliklerini siirdiirme konusunda ka-
rarh olmuslardir. ikinci halife Hz. Omer déneminde Harran, Iyad
ibn Ganem tarafindan islam egemenligine sokuldugunda, Har-
ranlilar da tipki -Kadi1 Eba Yasufun eserinde belirttigi sekilde2?
o dénemde siyasal merkez olarak bagh olduklar1 Urfallar gibi,
savas olmaksizin bir anlasmayla (zzimmilik aktiyle) Islam impa-
ratorlufuna baglandilar. ilerleyen dénemde Harran'daki Arap
kabile mensuplarinin énemli bir kismi Miisliiman oldu; ancak
Harran’in pagan yerlileri biiyiik 6l¢tide kendi dinlerine bagh kal-
dilar. 639'da Harranlilar, Iyad ibn Ganem komutasindaki Islam
ordusuyla savasmaksizin, “zzmmilik” statiisti cercevesinde Is-
lam devletinin egemenligine girdiler.26 Harran'in fethinden bah-
seden kaynaklar, bu esnada Harrann siyasal acidan Urfa'ya
bagh oldugunu ve Harran halkimn Stryanice konusan Har-
ran'in yerlileri ile Yunanh gé¢menlerden olustugunu vurgula-
maktadir.?? Yérenin fethini izleyen donemde cesitli Miisliiman
yerlesimciler bolgeye akin etmeye basladilar. Bu cercevede Kays
kabilesi fertlerinin de Harran'a yerlestikleri bilinmektedir.

24 F. Rosenthal, “The Prophecies of Baba the Harranian”, W.B. Henning (ed.), A
Locust's Leg; Studies in Honour of S.H. Tagizadeh, London 1962, ss. 221-225,
228-231.

25 Bkn. Ebi Yisuf, Yakub ibn ibrahim, Kitabu'l-Harac, Kahire 1396 (hicri), s. 43.

26 Belazuri, Futuhu'l-Buldan, Beyrut 1978, s. 179.

27 Bkn. Ebu Yusuf, Kitabu'l-Harac, Kahire h.1396, s. 43.
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Islami dénemde Harran merkezinde, politeizmle monoteiz-
min, yildiz-gezegen tapiciify ile tek tanrici din geleneginin yan
yana varligini devam ettirdigini gériiyoruz. Bu dénemde Misli-
man yéneticiler, cizye anlasmasiyla Islam imparatorlugunun va-
tandashk hakkimi kazanan Harranli putperestlere genellikle
hosgérii ve toleransla yaklastilar; onlarin dinsel ve kiiltiirel agi-
dan kendilerini ifade etmelerine imkan verdiler. Cesitli kaynak-
larin verdikleri bilgilere gore,28 Harranh paganistlerce gercekte
uygulanip uygulanmadigi oldukga tartismal olan “insan kurba-
n1” toéreni gibi bazi ritieller haricinde, Harranhlar genis bir inang
ve ibadet 6zgiirliigl igerisinde olmuslardir. Her ne kadar sahip
olduklar1 zimmilik statiisii inang, diistince ve ibadet 6zgurltkle-
rini garanti altina alsa da zaman zaman Harranlilara karsi cere-
yan eden bazi hosgériisiiz/toleranssiz davranislar karsisinda,
devletin resmi giivencesinin alindifi da olmustur. Omegin
975'te Halife Muti'nin sekreteri gérevini siirdiiren Harranh s-
hakibn Hilal'in girisimiyle, Harranh putperestlerin dinsel dzgiir-
lagiinh garanti altina alan resmi bir karar ¢ikarilmistir.29

Orta Cagda Mes'adi, Sehristani ve Ibnu'n-Nedim gibi cesitli
.Misliman yazarlar, paganist Harranlhlarin inan¢ sistemleri,
ibadetleri ve mabetleri ile ilgili genis bilgiler verirler. Buna gore
bu dénemde de Harranllarin tanri inanci politeist bir karakter
tasimaktayd: ve gezegensel tanrilar yine 6n plandaydi. Ay tanri-
s1 Sin, “tanrilarin tanrsi” ve “tanrilarin efendisi” gibi unvanlarla
bu dénemde de Harran panteonunda énemli bir yer tutmaktay-
di. Harranhlar, Harran ve civarinda bulunan Deyr Kadi, el-Mu-
darrak, Maglitiya ve Beyt el-Bugdariyyin (ya da Beyt el-Badariy-
yin) isimlerini tasiyan cesitli tapinaklarda yildiz ve gezegenleri
simgeleyen tanrisal varhklara tapinmayi stirdiirdiiler. Gezegen-
sel tanrilar yam sira ikinci derece éneme sahip cesitli tanrisal

28 Ibn Nedim, Kitabu'l-Fihrist, ed. G. Fligel, Leipzig 1872, s. 323; Birtini, The
Chronology of Ancient Nations, ed. ve tr. C. E. Sachau, London 1879, s. 187;
J. -M. Chabot, Chronique de Denys de Tell-Mahre, Paris 1895, ss. 68-69.

29 De L. O'Leary, How Greek Science Passed to the Arabs, London 1949, s. 175.
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varliklara da Harran teolojisinde yer verildi. Cin ve seytanlar
tanris1 Samal, sans tanrisi1 Gad ve yagmur tanrisi1 Adadi gibi var-
liklar da Harranhlarin tapindiklar: ulihiyetler arasindaydi.

Bu dénemde Harran teolojisinde biitiin bu tanrisal varhklar
yaninda bir usttin gt fikrine yer verildigi de gortilmektedir. Bir
yonden Eliade'nin3? deus otiosus kavramiyla tanimlamaya calis-
t181 “kendi kosesine ¢ekilmis, insanlardan uzak olan ytice tanr-
sal varliga” benzeyen bu tstiin varlik, Orta Cag Harranllarinca
her seyin “ilk nedeni” olarak gortliirdii. Harranhlar bu ytice var-
Iigin tam olarak bilinemeyecegini ve kavranamayacagini savu-
nurlar; onun her seyi yaratip diizenledikten sonra kendi kdsesi-
ne cekildigine, diger isleri (insanlara yonelik olanlar da dahil)
ikinci dereceden tanrisal varliklara biraktigina inanirlardi. Ayn-
ca onlar, bu varliktan bir ¢esit sudurla diger varliklarin meyda-
na geldigini diistiniirler; ondan sudur eden ilk bes varhgn (ila-
hi unsurun) ise akil, nefs ya da ruh, diizen, sekil ve zaruret ol-
dugunu ileri stirerlerdi. Son olarak Harranllar, bu ytice varhgin
ancak olumsuz niteliklerden sakindirma seklindeki sifatlarla
(selbi sifatlarla) nitelenebilecegini diistintrlerdi.

Orta Cag Harranhlarinin tann inanclarinda yer verdikleri ve
belki bir cesit monoteizm olarak degerlendirilebilecek olan bu
yaklasimin, Helenizm cercevesinde Harran’da etkili olan Yunan
felsefe geleneginin, 6zellikle de Yeni Eflatunculuk akiminin bir
uzantis1 oldugu aciktir. Diger taraftan Harranhlarin ytice varliga
iliskin bu inanci ile Eski Tiirk dinindeki Tengri ve Islam 6ncesi
donem Orta Arabistan (Hicaz bolgesi) dinsel gelenegindeki Allah
diisiincesi arasindaki benzerlik de dikkat cekicidir. Zira, tipki
Harranhlarin inandig1 ytice varlik gibi, gerek Eski Turklerin
Tengri'si gerekse Hicaz Araplarinin inandigi Allah, deus otiosus
karakterli bir varhktir.3! Hicaz bolgesi Araplarinin politeist tan-
I dﬁsﬁncel/eri arasinda yer verdikleri bu tstiin varligl, alemi ya-

30 M. Eliade, The Sacred and the Profane, New York and London 1957, s. 122.
31 Eliade, A History of Religious Ideas, c. 3, s. 4,
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ratma ve diizenleme sonrasi kendi kdsesine ¢ekilmis ve yaratti-
g1 alemle ilgili isleri ikinci dereceden tanrisal varhklara birakmis
olan, dolayisiyla dogrudan kendisine ulasilmasi miimkiin olma-
yan bir Gstiin varlik seklinde diistindiikleri bilinmektedir.

Bu dénemde Harranhlar arasinda oldukga yaygin olan Her-
mes kiltu ile Hermetik gelenegin Harraniler tizerindeki etkileri
de dikkati ceken bir diger 6nemli unsurdur. Eski Yunanllarca,
insanlarla ytice tanri arasindaki araci bir tanrisal varlik oldugu-
na inanilan, Hermetica adiyla bilinen ve Gnostik diistinceleri ice-
ren sihir yazmalan ve felsefi kitaplarda ise bu literatiiriin yazan
olan hikmet &greticisi bir Misirh olarak goériilen Hermes ya da
Hermes Trismegistus (li¢ kez biiylik Hermes), Harranhlarca hem
bir tanrisal varhik hem de hikmet &greticisi bir peygamber olarak
distinalirdii.32 Harranlilar dinlerinin kendilerine Hermes tara-
findan ogretildigine inanmaktaydilar. Bu durumda Orta Cag
Harranllarinin Hermes kiiltiiniin hem eski Yunan panteonunun
hem de Hermetica’'ya dayali Hermetisizm geleneginin etkisiyle
olustugu soylenebilir. Hermetik gelenegin inang esaslan ve ritii-
elleri Harranlilar arasinda oldukca yaygindi. ilerleyen dénemde
Harranllar Hermetik dokiimanlarin Siiryanice aracihgiyla Arap-
caya cevrilmesi faaliyetinde 6énemli rol oynadilar.

Eski devirlerde oldugu gibi bu dénemde de Harranllar, ast-
rolojiyle sihir ve biuiytide mahirdiler. Nitekim astroloji, sihir ve
biiyti Hermetik gelenek icinde de 6nemli bir yer tutmaktaydi.
Cesitli Orta Cag kaynaklan, Harranhlarin 6zel yontemlerle 6ldi-
rillen hayvanlarin karaciger ve gesitli i¢ organlarin incelenmesi,
kus fali ve benzeri bircok sihir, fal ve kehanet metotlarindan
bahsederler. Harranhlarin kurban térenlerinin en énemli kismi-
n1 bayu ve falcilikla iligkili ritiieller olustururdu. Bar Hebraeus
gibi yazarlar, eserlerinde Harranhlarin biiyiciiliik ve falcihikta
yorede ne kadar meshur olduklarina isaret eden cesitli rivayet-

32 S. Gindiz, “Harranilerde Peygamberlik ve ‘Harranh Baba™, insan Bilimleri
Arastirmalan Yeni Harran Cevresi, 7-8, 1994, ss. 5-6.
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lere yer verirler.33 Yine bu dénemde Harranllar arasinda ozellik-
le dine giris (initiation) térenleriyle iligkili sir ayinleri de oldukga
onemliydi. Beyt el-Bugdariyyin gibi mabetlerin yeralt: dehlizle-
rinde gozlerden uzak dine giris térenleri diizenlenir ve bu téren-
lerde dinin tam bir iiyesi olmaya hak kazanan genclere inang
sisteminin esoterik esaslan 6gretilirdi.

Islami dénemde Harranlilar, énceki dénemlerde yérede hic
kullanilmayan Sabiiler ya da daha dogru bir ifadeyle “Harranh
Sabiiler” adiyla cagrilmaya baslandilar. ibnu'n-Nedim, Biruni,
Hamza Isfahani gibi kaynaklar bu ismin onlar tarafindan Abba-
siler ddneminden itibaren zimmilik statiistinii devam ettirebil-
mek amaciyla kullanilmaya baslandigini, daha 6nceleri ise onla-
rin “putperestler” veya kisaca “Harraniler” seklinde adlandiril-
diklarini belirtirler.34 Ote yandan bu dénem yazarlarinca Harra-
nilerin, bazen “Keldaniler” ve “Nibtiler” adlariyla amlmalarn da
dikkati cekmektedir.35

Abbasi halifesi Me'mun déneminin sonlarinda, basta ibnu'n-
Nedim olmak tizere Birtini, Hamza Isfahani ve benzeri cesitli
Musliiman kaynaklara gore, Harranh paganlarla Halife Me'mun
arasinda gecen bir olay, Harranh paganlarin bir kisminin din
degistirmesi, geleneksel dinlerinde kalanlarin ise bir basgka din-
sel kimligin semsiyesi altina siginmalar1 durumunu ortaya ¢1-
kard. fbnu'n-Nedim'in Hiristiyan bir kaynaktan genisce aktar-
digina gore halife Me'mun'un tehdidi karsisinda paganist Har-

33 Bar Hebraeus, The Chronography, tr. E.A.W. Budge, London 1932, s. 110.

34 Krs. ibnu'n-Nedim, Muhammed ibn ishak, Kitabu’l-Fihrist, ed. G. Fliigel, Leip-
zig 1872, s. 320; Hamzah el-Isfahani, Tarih Sini Mulitku'l- Arz ve’l-Enbiya, Ber-
lin 1340 (hicri), s. 7; Bimini, Abu'l-Reyhan Muhammed, The Chronology of An-
cient Nations, ed. Ve tr. C. E. Sachau, London 1879, s. 315; el-Havarizmi, Ebt
Abdillah Muhammed, Mefatihu'l-Uliom, ed. V. Vloten, Leiden 1968, s. 36.

35 Siiphesiz buradaki Nibtiler isminin, MO 4-MS 4. yiizyillarda Kuzey Arabistan-
da yasayan Nebat kralhg: halk ile bir ilgisi yoktur. Harranhlarla ilgili olarak
kullanmlan Nibtiler terimi, -Mes'idi'nin de belirttigi gibi- yérenin Arap olmayan
ve Sturyanice konusan yerli halkim kastetmektedir. Bkn. Mes’ udl. Kitabu't-
Tenbih ve'l-Israf, M.J. de Goeje, Leiden 1967, s. 31.
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ranlilann bir kismu Hiristiyan ya da Musliiman oldu; digerleri ise
Sabii ismini adapte ettiler.3¢ Halife Me'mun déneminde yasanan
ve biiyiik ihtimalle Me'mun’un Islam hukukundaki zimmilik
statiistiyle ilgili kisisel kanaatlerinden kaynaklanan bu tutu-
mun aksine, Islami dénemde Harranh paganlar yoneticilerden
genis bir hosgérii ve tolerans gordiiler.

Harran, Islami dénemde, tam bir bilim merkezi hiiviyetine
biiriinmiistiir. Emevi halifesi Omer ibn Abdiilaziz tarafindan
Harran’da bir tip okulu kurdurulmustu. Aynca felsefe, edebiyat
ve 0Ozellikle ceviri calismalarina yer verilen merkezlerin de yine
Islami dénemin baslarindan itibaren Harran'da faaliyette oldu-
gu bilinmektedir. Tarihten gelen kiiltiirel zenginlik ve faaliyette
olan bu bilim merkezleri sayesinde Harran, bircok tinlii bilim
adamiyla cevirmenin yetistigi bir sehir haline geldi. “Harranh
Sabii” ad1 altinda birgok Harranli, Abbasiler doneminden itiba-
ren yalmzca Harran'da degil Bagdat, Basra gibi 6nemli merkez-
lerde, hatta halifelerin saraylarinda boy goéstermeye basladi
Bunlarin bir kismi halifelerin 6zel doktorlugu, saray danisman-
lig1 ve devlet sekreterligi gibi 6nemli gorevlere getirildiler. Ormne-
gin, meshur Sabit ibn Kurra (835-900), matematige ve astrono-
miye dair eserlerin Arapcaya cevirisi ile felsefe ve tip alanlarin-
daki uzmanhgiyla taminan Harranh bir bilim adamiydi. Onun
mantik, matematik, astronumi ve tibba dair 150 kadar Arapca,
15 civarinda da Stiryanice ¢alisma yaptig1 sdylenmektedir.37 Za-
manin halifesinin 6zel doktorluunu da yapan Sabit, 1srarla
kendisine yapilan Miisliiman olma tekliflerini geri ¢evirmis ve
Harran'in geleneksel yildiz-gezegen kiiltline inanan bir kisi ola-

36 Harranhlarin Sabii ismini adapte edigleriyle ilgili bu rivayette bazr kugku
uyandiracak noktalar olmakla birlikte Harranh paganlarin ge¢ bir donemde
(muhtemelen Abbasiler doneminde) S&bii ismini adapte ettiklerini destekleyen
bircok delil bulunmaktadir. Konuyla ilgili genis bir tartisma i¢in bkn. $. Gan-
diiz, “Kur'an‘daki Sabiilerin Kimligi {Jzerine Bir Tahlil ve Degerlendirme”, Tiir-
kiye I Dinler Tarihi Arastimalart Sempozyumu (24-25 Eylal 1992), Samsun
1992, ss. 43-81; aym yazar, Sabiiler Son Gnostikler, ss. 26vd.

37 O'Leary, How Grek Science Passed to the Arabs, ss. 173vd.
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rak olmiistiir. Cesitli kaynaklar, onun sarayda halifenin huzu-
runda yapilan dini tartismalarda Islama ve diger monoteist din-
lere karsi 1srarla Harran politeizmini ve paganizmini savundu-
gunu anlatirlar. Sabit ibn Kurra'nin disinda Sinan ibn Sabit, Ib-
rahim ibn Sinan, ishak ibn Hilal, Ebii Cafer el-Hazin ve [bn Vah-
siyye gibi bircok Harran asilh bilim adam c¢esitli bilim dallarin-
da meshur oldular. Bunlardan énemli bir kismi sonradan Miis-
liiman oldu, ancak bazilar1 -Sabit ibn Kurra'nmin yaptig1 gibi-
Musliimanhg) reddederek kendi dininde 1srarci oldu. Harranhlar
Yunan felsefi ve bilimsel kaynaklarinin Stiryanice vasitasiyla A-
rapgaya cevrilmesinde ve bunun sonucu olarak Messailik ve Ye-
ni Eflatunculuk gibi felsefi ekoller cercevesinde islam felsefe ge-
leneginin tesekkiiliinde inkar edilemez énemli bir rol oynadilar.

Geleneksel Harran dinine bagl olan ya da bu gelenekten ge-
len Harranh diistintir ve bilim adamlar disinda, Harran'da bir-
cok Ginlii Misliiman alim de yetismistir. Astronomi ¢calismalariy-
la taninan tinli el-Battani, Eba Katade, ibn Hemdan ve benzeri
Harranh Misliiman bilim adamlan ve diistiniirler arasinda stip-
hesiz en 6nemlisi, ¢esitli alanlarda 500'den fazla eser yazdigl ri-
vayet edilen inlii islam alimi Takiyiiddin Ahmed ibn Teymiy-
ye'dir (1263-1328).

Kiiltiirel faaliyetler disinda islami dénemde Harran, siyasal
bir merkez olma acisindan da énemini korumaya calismistir. Is-
lam o6ncesi donemde Hiristiyanhg1 bir sehir dini olarak kabul
eden ve gerek bu yeni dinin verdigi dinamizmle gerekse artan
stratejik onemi nedeniyle gittikce yorede on plana c¢ikan Urfa
karsisinda Harran surekli ikincil planda kalmist:; hatta Miislii-
manlar yoreyi fethettiinde bir yerlesim merkezi olarak Urfa'ya
baglyd1. Ancak islami dénemde Harran, Miisliiman yéneticile-
rin de yardimiyla yeniden eski ihtisamini elde etmeye ve komsu-
su Urfa karsisinda prestijini tekrar kazanmaya ¢alist1. Hz. Ali ile
Muaviye arasindaki ¢cekismede Muaviye yanlisi bir tutum izleyen
ve dort halife donemi sonrasi koyu bir Emevi yanlisi olan Har-
ran’a Emeviler &zel bir ilgi gosterdiler. Bu donemde sehir gerek
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egitim kurumlan gerekse genel goriiniim acisindan gelistirilme-
ye calisild. Halife Hisam ibn Abdiilmelik doneminde Kuzey Me-
zopotamya’'nin énemli bir kismini kapsayan Cezire bdlgesinin vi-
layet merkezi haline getirildi. Hatta Emeviler hanedanina Abba-
silerce son verilmesinin hemen 6ncesinde, son Emevi halifesi II.
Mervan (744-750) devlet merkezini de Harran’a tasidi. Boylelik-
le Harran, tarihinde ikinci kez, yikilmak tizere olan bir devletin
baskenti olma niteligini kazandi. II. Mervan'in sehri gelistirip gii-
zellestirmek icin higbir masraftan kaginmadigy, yalnizca ikamet-
gah olarak yaptirdig bir saray i¢in yaklasik on milyon dirhem
harcadigi rivayet edilir. Abbasiler déneminde de -6zellikle Harun
Resid zamanindan itibaren- Harran'in imar faaliyetlerine hiz ve-
rildigini biliyoruz. Abbasiler sonras: donemde, Harran'in yikihg
tarihi olan 13. yy’a kadar Numeyriler, Hemdaniler, Fatimiler ve
Selcuklu Tirkleri egemenliginin s6z konusu oldugu devirlerde
de Harran’a gosterilen bu ilginin strdirildigini goériyoruz.
Ancak biitiin bu ¢abalara ragmen Harran, degisen sartlar nede-
niyle olsa gerek yoredeki eski ihtisamina asla dénemedi ve Ur-
fa'min yani1 basindaki kiigiik bir yerlesim merkezi olma duru-
mundan hi¢bir zaman kurtulamadi.

1259/1260'da sehri kusatan Mogol ordusuna Harranlilar sa-
vasmaksizin sehir kapilarin agtilar. Sehirde Mogollara kars: di-
renen kucuk bir grup kisa siirede imha edildikten sonra Mogol-
lar tarihte ender gorilen sekilde sehri bastan asag tahrip etti-
ler ve halki tamamiyla sehirden cikararak civar yerlesim mer-
kezlerine stirdiler. Mogollar, sehirle birlikte yoredeki yildiz-ge-
zegen kiltiniin ayakta kalan son tapmagi ve Harranl Miislii-
manlara hizmet eden Cuma mescidini de yakip yiktilar. Mogofla-
rin Harran'a yénelik uyguladiklar siddeti, eserini 13. yiizyilin
ikinci yansinda yazmis olan Ibn Seddad séyle tanimlar:

Onlar, halkt Mardin’e ve diger sehirlere siirdiiler; Cuma mescidini ytk-
tilar, ... ve onu bos bir kabuga cevirdiler.38

38 D.S. Rice, “Medieval Harran. Studies on its Topography and Monuments I”,
AS, c. 2, 1952, s. 45.
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Boylelikle Mogol istilas1 yalnizca yerlesim merkezi olarak
Harranin sonu olmad, bu istila ayni zamanda politeizmi ve mo-
noteizmiyle, paganizmi, Hiristiyanig1 ve Islamiyla tarih boyu
Harran’in yansittig1 dinsel ¢ogulculugun/zenginligin ve kualtiirel
harmoninin de bir sonu oldu. Asirlar boyu adeta Harran'la 6z-
deslesmis olan Harran'in yildiz-gezegen kultii bu hadiseden son-
ra tamamuyla tarihe karisty; Harran'in egitim ve bilim merkezle-
ri yok edildi. 14. yy baslarindan itibaren Memluk egemenliginde
sehre yeniden yerlesilmeye baslandiysa da yikilan sehrin yeni-
den iman asla s6z konusu olmad.

Genel olarak bakildignda Harran, ge¢misi/gelenegi stirdiiren
ancak yeni dinsel/kultiirel etkilesime de acik kapi birakarak es-
ki ile yeni arasinda 6nemli bir koprii gorevini ifa eden yapisiyla
tarih boyu bircok kultiirel 6geyi bagrinda barindiran ve degisik
bir¢ok inanca kucak agan 6nemli bir dinsel ve kiiltiirel merkezi
olmustur.

4. Harran Paganizmi ile flgili Kaynaklar

Konuyla ilgili kaynaklann baslica {i¢ ana grupta toplamak
miimkindur. Bunlardan ilk grubu, bizzat Harranilerin kendile-
rine ait literatiir olusturmaktadir. Bunlar arasinda en énemli
olani, Stiryanice ve Arapca iki degisik niishasi giintiimtize kadar
ulasmis olan “Harranli Baba'nin Kitabi (ya da Kehaneti)"dir.39
Harranhlara ait bir diger kaynak, ibnu'n-Nedim ’in eserinde,
kendisinden uzun alintilar yapilan “Bes Sir Kitab1"dir.4% Bu me-
tin 6zellikle Harranilerin dine giris térenleri ile bazi sir rittelleri
hakkinda énemli bilgiler icermektedir. Harranilerle ilgili olabile-
cek olan bir diger 6nemli eser ise meshur “Fellahatu'n-Nibtiy-
yun” dur.4! Yanhslikla Ibn Vahsiyye'ye atfedilen, ancak biiyiik
ihtimalle Aramice bir niishadan Ibn Vahsiyye tarafindan Arap-
caya cevrilmis olan bu eser, ibn Vahsiyye'nin Gayetu’l-Hakim'in-

39 Bkn. Rosenthal, “The Prophecies of Baba the Harranian”, ss. 220-232.

40 Bkn. ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 326-327.

41 Macriti, Ebul-Kasim Mesleme (Pseudo-Majriti), Gayetu'l-Hakim ve Ahakku'n-
Neticeteyn bi't-Takdim (Picatrix), ed. H. Ritter, Leipzig 1933.
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de yer alir ve Harranilerin kiilt ve ritielleriyle, mabetleri ve ce-
sitli dinsel gelenekleri hakkinda 6nemli bilgiler icerir. Bunlardan
baska Harranilere ait olan bircok eser, ibnu’'n-Nedim ve Maimo-
nides gibi cesitli Orta Cag yazarlarinca ismen zikredilir. Ancak
maalesef bunlarin metinleri giiniimiize kadar ulasmamistir.

Harran paganizmiyle ilgili kaynaklann ikinci grubunu Har-
ran ve yoresinde yapilan arkeolojik kazi1 ve ¢alismalarda elde
edilen cesitli materyaller olusturmaktadir. Bunlar, kisaca 20.
yiizyilda H. Pognon, D.S: Rice ve N. Yardimci gibi arastirici ve ar-
keologlarca yorede yiirutilen kazi ve inceleme calismalarinda el-
de edilen bulgulara dayanmaktadir. Bu bulgular arasinda Har-
ran'in meshur Sin tapmagi Ehulhul'a iliskin gesitli referanslar,
Harran tannlar panteonuna atiflar ve cesitli hiyeroglif yazitlarla
Siiryanice metinler bulunmaktadir. Ayrica Harran ve civarinda
yer alan ve Harran'in pagan dénemini yansitan cesitli yap: ka-
lintilan da Harranhlann dinsel yapisiyla ilgili Orta Cag kaynak-
lanndaki bilgileri test etmek agisindan énemlidir.

Konuylailgili tictincti grup kaynaklar, cesitli Orta Cag yazar-
lanna ait olan ve Harranilerin inang sistemleri ve gelenekleriyle
ilgili bilgi veren eserlerdir. Bunlar arasinda ibnu'n-Nedim, Bira-
ni, Mes'adi ve Sehristani gibi yazarlarca kaleme alinan Arapca
eserler, Dionysius Tell-Mahre ve Bar Hebraeus gibi Siiryani kay-
naklar ve Maimonides gibi diger yazarlar sayilabilir.

5. Harranilerin Tann inanclan

Harran'in erken dénemlerinden islami devirlere kadar Har-
ranh paganlarn tann inanci her zaman politeist bir karakter ta-
simistir. Bununla birlikte Orta Cagda, bu politeist yap1 yam s1-
ra Harranlilann inang sisteminde her seyin kendisinden sudur
ettigi bir tstiin varlik diisiincesi de gériilmektedir.

Asur-Babil déneminde Harran tanrnlar panteonun zirvesinde
yer alan tannsal gii¢ Sin’di. Esasen ay tannsi Sin, her zaman
pagan Harranlilarin en ytce tannlan olma konumunu stirdir-
mustir. Simerlilerce Zu-en ya da En-zu diye adlandinlan ay
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tanris1 Sin, Sami kavimlerce Nannar, Ugaritlerde ise Yerah adiy-
la taminmaktadir.42 Asur ve Babillilerce Sin’e, Bel-ilani (tanrila-
rin rabbi/efendisi) ya da Sar-ilani (tanrilarin krah) gibi unvanlar
verilmistir. Asur-Babil déneminde Harran'da Sin, kral Naboni-
dus dénemine ait kitabelerden anlasildigina gore, kraliyet tanri-
s1 olarak kabul edilmig?3 ve Hatti krali Suppiluliuma ile Mitanni
krah Sattivaza arasinda yapilan anlasmada (MO 14. yy) oldugu
gibi, sik sik yorede yapilan politik anlasma metinlerinde, anlas-
manin sahidi ve koruyucusu olarak adi zikredilmistir.#* Bu do-
nemde Sin, genellikle “Harran’in rabbi/efendisi” olarak anmlmis
ve Harran yakinlarindaki Sogmatar’da bulunan ve Batihilarca
“Pognon Magaras!” olarak adlandirilan magaradaki kabartma-
larda ya da Harran Ulu Camisinin avlu girisinde yapilan kazi ¢a-
lismasinda elde edilen Nabunaid stelesinde goruldigi gibi bir
hilal ile sembolize edilmistir.

Asur-Babil déneminde, Nabunaid kitabelerinde goértildiagi
gibi, Sin’le birlikte, Sin’'in oglu giines tanris1 Samas ve kiz1 Ve-
niis gezegeni tanricasi Istar ilahi bir tilii (teslis) olusturmaktay-
dilar.#5 Nitekim, meshur Nabunaid stelesinde Sin ile birlikte
1sinlar sacan bir daireyle temsil edilen $Samas ve bir daire iceri-
sindeki y1ldiz figtiriiyle temsil edilen Istar yan yana yer almakta-
dirlar. Bu tanrisal liclemeden baska, Sin'in esi Ningal, ates tan-
ris1 Nusku ve Nusku'nun esi Sadarnunna, yazi ve hikmet tanri-
s1 Nabu, yagmur tanrisi Adadi ile Ter, Ser ve Allai gibi tanrisal
varliklar da Harranlhlarin panteonunda yer almaktayd.46

Hiristiyanhgin baglangicindan Islami dénemlere kadar Sin,
Samas ve Istar ticliisii, Harran panteonunun zirvesinde yer al-

42 Bkn. K. Tallqvist, Akkadische Gétterepitheta, Helsinki 1938, s. 442; J.F. He-
aley, “The Akkadian Pantheon List from Ugarit”, SEL, 2, 1985, s. 118.

43 A.T. Clay, Miscalleneous Inscriptions in the Yale Babylonian Collections, New
Haven 1915, s. 74.

44 Bkn. D.D. Luckenbill, Ancient Records of Assyria and Babylonia, Chicago
1926-1927, s. 267; Smith, Babylonian Historical Texts, s. 39; J.N. Postgate,
“Harran”, Reallexicon der Assyriologie, 4, s. 124.

45 C.J.Gadd, “The Harran Inscriptions of Nabonidus”, AS, 8, 1958, s. 47.

46 Bkn. Gadd, “The Harran Inscriptions of Nabonidus”, ss. 47, 49, 65.
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may stirdiirdi. Harran'da bu déneme ait paralarda (MS 2. ve 3.
yy), bayuk ihtimalle bu ilahi G¢layt sembolize eden uglan yuka-
riya dogru olan bir hilal ve iki y1ldiz motifi kullamlmisgtir.4?

Harran yakinlarinda yer alan Sogmatar’'da bulunan ve Selev-
kid takvimiyle 476 (yani MS 164/165) yilim iceren cesitli Stirya-
nice kitabelerde de ay tanrisi Sin'le ilgili ifadeler bulunmaktadur.
Asagida da ele alacagimiz gibi, bu kitabelerin bir kisminda Sin,
ismiyle yer alir.48 Omegin kutsal tepe olarak adlandirilan kaya-
Iigin kuzey yamacinda yer alan bir biistiin yanindaki kitabede
“tanr1 Sin” ibaresi bulunur. Bundan baska kitabelerin bir kis-
minda gecen Mar Alahe (Tannlann rabbi/efendisi) ifadesi de
-ileride tartisgacagimiz gibi- biiyiik ihtimalle Sin'i kastetmekte-
dir. Zira, yukarida belirttigimiz gibi, daha 6nceki dénemlerde de
Sin'e verilen unvanlar arasinda bu tanimlama yer almaktadir.
Aynca Orta Cagda da Sin yine bu sekilde anilmay1 stirdiirmiis-
tir. Zira Orta Cag kaynaklarinin verdigi bilgilere gére, islami dé-
nemde Sin, “ilahu’l-aliheh” ve “rabbu’l-dliheh” gibi unvanlarla
taltif edilmektedir.

Roma déneminde, Harran ve Harran'in Sin kultd, putperest
Roma imparatorlarinin bircogunu cezbetmistir. Omegin impara-
tor Caracalla, Harran'daki ay tanrisiyla irtibath bir tapinaktan
donerken éldﬁrﬁlmﬁstﬁr; aym sekilde Julian da 363 tarihinde
Harran'daki ay tanrisina tazimde bulunmustur.4® Ayrnca bu do-
nemde, Addai'nin Ogretileri ve Suruclu Yakub'un “Putlarin Yiki-
lis1 Uzerine” baslikli eseri gibi kaynaklar da Harran panteonu

47 Bkn. G.F. Hill, Catologue of the Greek Coins of Arabia, Mesopotamia and Per-
sia, London 1922, ss. xcii, 82-90.

48 Sumatar kitabeleri H. Pognon, J.B. Segal, H.J.W. Drijvers ve yakinlarda Drij-
vers'la birlikte J.F. Healey tarafindan yayinlanmistir. Bkn. J.B. Segal, “Pagan
Syriac Monuments in the Vilayet of Urfa”, Anatolian Studies, 3, 1953; HJ.W.
Drijvers, Old Syriac (Edessan) Inscriptions, Leiden 1972; H.J.W. Drijvers, J.F.
Healey, The Old Syriac Inscriptions of Edessa and Osrhone: Texts, Translations
and Commentary, Leiden 1999. )

49 Bkn. Segal, “Mesopotamian Communities from Julian to the Rise of Islam”, s.
124.
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arasinda ay tanrisi Sin'den bahsederler.?® Aynca Addai, Bath-
Nikkal (“Nikkal'in kiz1”; muhtemelen istar-Venﬁs kiltiiniin yerel
bir karsiligy) ile giinesin de Harranhlarca tanrisal varliklar ola-
rak gorilduklerini belirtir. Bu doneme ait kaynaklarda, Harran-
hlarin panteonunda yer alan tanrisal varliklar arasinda, Tar'ata
(tanrica Istar'in Suriye bolgesindeki ismi olan Atargatis’in yerel
bir formu), Baal $amen ya da Baal Samin (gdglin efendisi), muh-
temelen ates tanris1 Nusku'nun yerel bir formu olan Bar Nemre,
Gadlat (muhtemelen sans tanris1 Gad ile Arap tanricas: Allat'in
bir kombinasyonu) ve “kopekli efendimiz/rabbimiz” diye adlan-
dirilan bir varhk da sayilir.5! Bu son tanrisal varlik, buiytk ihti-
malle tanr Nergal'in yerel bir ismi olmaldir; zira Nergal, Hatra
bolgesindeki kabartmalarda ti¢ kopekle tasvir edilmektedir. Ko-
pek motifi eski Harran harabelerinde de bulunmaktadir. Giini-
muize kadar gelen Harran kalesi harabelerinde, kalenin dogu ka-
pisimin her iki yaninda bulunan siitunlarda zincirlenmis ikiser
kopek kabartmas: yer almaktadir. Kesin olmamakla birlikte bu
figirler, Roma déneminde Harranhlarin “képekli efendimiz/rab-
bimiz” diye adlandirdiklar: tanrisal varhg sembolize edebilir.

islami dénemde, ézellikle onuncu yiizyildan itibaren Harran
paganizminin gerek tanrilar panteonu hakkinda gerekse diger
kilt ve ritdelleriyle tapinaklar1 hakkinda oldukca genis bilgi
mevcuttur. Bu dénemde gerek Miisliiman gerekse gayrimiislim
yazarlarca kaleme alinan eserlerde Harranilerin dinsel gelenek-
leri detayh olarak betimlenir.

Bu doneme ait kaynaklarda Harranllarin tanr tasavvurla-
rinda iki dikkat cekici husus 6n plana ¢ikar. Bunlardan birinci-
si, daha 6nceki dénemlerde de gordiigiimiiz coktanrici gelenegin

50 Addai, Sin'inismini zikretmez, yalnizca Harranhlann ay: tannlastirdiklanndan
bahseder. Bkn. Addai, The Teaching of Addai, s. 49. Aynca bkn. Drijvers, Cults
and Beliefs at Edessa, s. 38.

51 Bkn. Ephrem Syrus, The Book of the Cave of the Treasures. A History of the Pat-
riarks and the Kings, Their Successors from the Creation to the Crucifixion of
Christ, s. 153; Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s.43.
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bu dénemde de -biraz daha ayrintili boyutlarda da olsa- siirme-
sidir. Digeri ise Harranhlarin inancinda politeizm yam sira bir
ustin varlik diistincesinin de bulunmasidir.

a. Ustin Varlik inanca

Bu déneme ait kaynaklar, Harranlilarin, her seyin yaraticisi
ve idarecisi olan ezeli ve ebedi bir varliga inandiklarini anlatir-
lar. Onlara goére bu varlik, yaratilan hicbir seye benzemez, onla-
ra ait sifat ve niteliklerle tanimlanamaz; yarattig1 varliklara yol
gosterici olarak peygamberler gondermis ve insanlar1 yapip et-
tiklerinden sorumlu tutmustur.52 Harraniler, bu tstiin varligin
ancak olumsuz niteliklerden tenzih edilmekle nitelenebilecegini,
aksi takdirde onunla ilgili hi¢bir tanimlamanin yapilacagina ina-
nirlardi.53 Ayrica Harranllar, bu yiice varhg “ilk neden” olarak
adlandirirlar ve ondan bir dizi asli ilkenin/prensibin stidur etti-
gini dastnirlerdi. Yice varhktan stdur eden bu asli ilkeler;
akil, ruh, dizen, suret ve zaruretti. Harranilere gére bu asli var-
liklar da askin bir 6zellie sahiptiler; insanlar onlara, ancak ba-
z1 aracilar vasitasiyla ulasabilirlerdi.5*

Bu tistiin varlik.ve ondan sudur eden varliklar diisiincesine
dayal bu inang, Harran ve Harranllarin Helenistik etkilesime
maruz kaldiklar1 dénemlerden itibaren ortaya cikmaktadir. MO
4. yy'da Biiyiik iskender’in doguya gerceklestirdigi biiytik sefer-
le birlikte, yoredeki bircok merkez gibi Harran da kisa zamanda
bir Yunan kolonisi haline gelmis ve buraya Batidan cesitli yerle-
simciler ikamet etmeye baslamislardir. Roma imparatorlugu do-
neminde de bu siire¢ devam etmistir. Nitekim, sehir Miisliiman

52 Bkn. ibnu'l-Nedim, el-Fihrist, s. 318; Birani, The Chronology of Ancient Nati-
ons, s. 187; el-Makdisi, Mutahhar ibn Tahir, Kitabu'l-Bed'u ve't-Tarih, Paris
1899-1919, el-Dimaski, Semseddin Ebi Abdillah, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi'l-
Benii ve'l-Bahr, St. Petersburgh 1866, s. 47.

53 Biruni, The Chronology of Ancient Nations, s.187.

54 Bkn. Sehristani, Ebu'l-Feth Muhammed, Kitabu'l-Milel ve'n-Nihal, ed. W. Cu-
reton, London 1842, ss. 250-251; Mes’iidi, Ebu'l-Hasan Ali, Muriicu’z-Zeheb ve
Ma’'adinu’l-Cevher, ed. C.B. de Meynard, Paris 1861-1877, c. 4, ss. 61-62.
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egemenligine girdiginde, Eba Yusufa gore sehir sakinleri Yu-
nanli gé¢cmenlerden ve Nibtilerden olusmaktadir.55 Diger bazi
kaynaklar da Harran civarinda gesitli Yunanl goé¢menlerden
olusan kdéylerin bulundugundan bahsederler. Dolayisiyla paga-
nist Harranhlar, bu yeni komsulariyla zorunlu bir efkilesim or-
tam1 yasamislar ve zamanla bunlarin bazi inang ve geleneklerin-
den etkilenmislerdir. Bu etkilesimi tanr1 dastincesinde oldugu
gibi peygamber inanci konusunda da gérmek miimkiindiir. Asa-
gida deginecegimiz gibi, Harranilerin peygamber olarak kabul
ettikleri sahsiyetlerin 6nemli bir béliimii Eski Yunan gelenegine
ait kisilerden olusmaktadir.

Harranilerin bu ustiin varlik inanciyla Yeni Eflatunculuk
akimi arasinda da yakin bir irtibat oldugu gériilmektedir. MS
Gglincli yazyilda yasayan Plotinus'un fikirleri temeline dayal
olan Yeni Eflatunculuk akimina bagh bir¢ok dastntir, MS altin-
c1 ylizyllda Yunanistan’ terk ederek dogu boélgelerine yerlesmis-
lerdir. Altinc ytizyihin ilk yansinda imparatorun, 6teden beri Ro-
ma Imparatorlugunda énemli bir pagan egitim merkezi olan Ati-
na Akademisinin kapatilmasini emretmesi tizerine, bu merkez-
de calisan diistintirler imparatorluktan ayrilmislar ve Perslerin
davetiyle iran egemenligindeki dogu bélgelerine gitmislerdir.
Bunlarin bir béliimiiniin de Harran’a yerlestikleri bilinmekte-
dir.56 Dolayisiyla bu donemden itibaren Harran'da Harran'in ye-
rel pagan kiiltii ile Yeni Eflatuncu yaklasimlar arasinda senkre-
tik bir iliskinin oldugu gértilmektedir. Yeni Eflatunculuk akim,
her seyin kendisinden sudur ettigi bir yiice varlik kabul etmek-
te ve bunu “Bir”, “Hakikat” ve “Mutlak lyi” gibi isimlerle isimlen-
dirmektedir. Tipki Orta Cag Harranilerinin inancinda oldugu gi-
bi Yeni Eflatunculukta da bu askin varliktan énce akil ve ruh gi-
bi bir dizi asli ilke sudur etmis, daha sonra bu sudur silsilesi
maddi alemin ortaya cikisina kadar stirmiistiir. Yeni Eflatuncu-
luga gore, ytice varhktan sudur eden varhklarin tekrar ona do-

55 Ebu Yusuf, Kitabu'l-Harac, s.43.
56 Bkn. P. Chuvin, A Chronicle of the Last Pagans, Cambridge 1990, ss.137-139.
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nisa de s6z konusudur. Dolayisiyla hem ytice askin varliktan
maddenin olusumuna dogru stiregelen bir tezahtir hem de yeni-
den yiice varhga dogru bir hareket oldugu var sayilmistir.57"

b. Politeizrn

Orta Cag Harranilerinin inang sisteminin dikkat ¢ekici 6zel-
liklerinden birisi de politeizmdir. Harran tanrilar panteonunda,
yukarida degindigimiz tistiin varlik inanci ve birazdan ele alaca-
gimiz yildiz-gezegen kilti baglaminda cesitli gok cisimlerinin
tanrisal varlklar olarak kabul edilmeleri yam sira, bir dizi ikin-
cil tanrisal varlik bulunmaktadir. Bunlarin bir kismi, yedi geze-
geni temsil ederken digerleri genellikle cesitli Semitik ulthiyet-
lerin yerel karsiliklarindan ibarettir. Bunlar arasinda en dikkat
cekici olani, seytanlar ve cinler tanris1 Samal'dir. Ayni zamanda
sans ve iyi talihle de iligkili gértilen bu tanrisal varlik, siklikla si-
hir ve buiyi térenleriyle irtibath olarak anmilmaktadir.58 Samal
kiltd, genellikle kesilen ya da yakilan kurbanlarin sunuldugu
festivallerle irtibatliydi. Bazi Orta Cag kaynaklarinda ise, Harra-
nilerin cinler ve seytanlar tannsinin adi Saluga olarak geger.59
Samal ile Saluga muhtemelen aym tanrisal varhig kastetmekte-
dir; zira her ikisi de “seytanlarin prensi” unvamyla anilirlar ve
her ikisi i¢in de Mayis ayinda diizenlenen bir festivalden bahse-
dilir.5° Samal'in hangi Semitik tanrisal varhgin karsilig1 olabile-
cegi konusunda gesitli gorisler ileri stirtilmustiir. Samal ismi-
nin, Arapca'daki kuzeyin karsiif1 olan “simal” terimiyle iliskili
olabileceginden hareketle baz1 arastiricilar, bu tanrisal varlign,
ismini kuzeyden alan ve Memfis'te “Kuzeyin Efendisi” olarak ta-
pmilan Saphon ya da Zephon ile 6zdes olabilecegini savunur-

57 Harranilerin inanclan tzerindeki Yeni Eflatuncu etki konusunda bkn. M. Tar-
dieu, “Sabiens Coraniques et Sabiens de Harran”, JA, 274, 1986.

58 Ibnu'ni-Nedim, el-Fihrist, ss. 322-323; J.B. Segal, “The Sabian Mysteries: The
Planet Cult of Ancient Harran”, E. Bacon (ed.), Vanished Civilizations: Forgot-
ten Peoples of the Ancient World, London 1963, s. 216.

59 Bkn. Birani, The Chronology of Ancient Nations, ss. 316vd.

60 Krs. Birtni, The Chronology of Ancient Nations, s. 317; ibnu'n-Nedim, el-Fih-
rist, s. 322.
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ken, bazilan ise daha farkli tammlamalarda bulunmuslardir.6}
Diger taraftan Samalin seytanlar ve cinler tanrisi ve efendisi
olarak goriildigi dikkate alindiginda, bunun Yahudi gelenegin-
deki Samael ile iligkili olabilecegi tartisilabilir. Zira Yahudi kay-
naklarinda Samael, seytana verilen bir isim olarak kullanilmak-
tadir.62

Orta Cag Harran politeizminde yer verilen bir diger tanrisal
varlik Tatiz, Tammiizd ya da Tammiiz'dur.63 Bunun, Siimer-
Akad gelenegindeki bitki tanris1i Tammuz ya da Dumuzi oldugu
aciktir. Tammuz kultiintin en dikkati ceken 6zelligi, bu tanrsal
varligin yillik olarak 6ltip dirilisi inanci1 baglaminda yapilan kut-
lamalar ve tanrinn 6liimi igin yapilan agitlardir.

Fosfor ve Kastor (Kustir) da Orta Cag Harranlhlannin tapm-
diklan tanrilar arasindadir. Harranhlar Fosfor'u “iyi, miitkem-
mel” olarak, Kastor'u ise “secilmis seyh” unvamyla anarlar.64
Muhtemelen bu iki tanrisal varlik, Akad mitolojisinde aksam ve
sabah yildiz1 seklinde Merkiir gezegenini temsil eden Bilgi (alev,
151k tasiyicl) ve Nusku'nun Harran'daki yerel karsiliklandir.65

Harran panteonunda yer alan bir diger tanrisal varlik Haman
adh verilen ve “tanrilarin ve insanlarin babasi ve lideri” olarak ni-
telenen varliktir. Baal Samin'in Tyre bdlgesinde “Hammon'un
Efendisi/Rabbi” adiyla tapimldig: bilinmektedir. Ayrica Palmira

61 Bkn. B. Dodge, “The Sabians of Harran”. F. Sarruf, S. Tamim (ed.), American
University of Beirut Festival Book (Festschrift), Beirut 1967, s. 69; D. Chwol-
sohn, Die Ssabier und der Ssabismus, St. Petersburg 1856, c. 2, s. 219; Segal,
“The Sabian Mysteries: The Planet Cult of Ancient Harran", s. 217.

62 Bunun disinda Yahudi literatiiriinde bu terim, gezegenlerden Marsla sorumlu
olan (bu gezegenin yéneticisi olan) melek ya da élim melegi i¢in bir isim ola-
rak da kullanilmaktadir. Bkn. G. Scholem, “Samael”, EJ, c. 14, ss. 719-722.

63 Bkn. ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 322; Biriini, The Chronology of Ancient Nati-
ons, s. 317; M. Maimonides, The Guide of the Perplexed, tr. S. Pines, Chicago
1963, ss. 519-520.

64 Ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 325.

65 Bkn. Lewy, “Points of Comparison Between Zoroastrianism and the Moon Cult
of Harran”, s. 142.
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bolgesinde tazim edilen tanri Hamon da vardir.6¢ Dolayisiyla
Harranilerin tapindig1 Haman, bunlardan biriyle irtibath olabilir.

Harranllar, Namriya, Rabbu’l-Baht, “Rabbu’s-Saat” ve “Zat
Cenahu'r-Rih” adlan verilen tanrisal varhklara da inanmaktay-
dilar.6? Bunlardan Namriya, daha 6nczleri Suruglu Yakub tara-
findan bahsedilen Bar Nemre olmaldir. Harranhlar Temmuz ay1
icerisinde bu tann igin cesitli takdimlerde bulunurlardi. Rab-
bu’l-Baht (Talihin Efendisi) talih ve sansla iliskili bir tanrn olma-
hdir. Dolayisiyla bununla gesitli Sami kavimlerin sans ve tiret-
kenlik tanrisi1 Gad arasinda bir irtibat olabilir. Harranlhlar Rab-
bu’l-Baht icin ekmek, yag, yesil bitkiler vb yiyeceklerin kullanil-
dig bir rit yemegi hazirlarlardi. Rabbu’s-Saat’in kim olabilecegi-
ni kestirmek zor gériinmektedir. Ancak bu tanrisal varhgin ge-
nellikle gezegensel tanrilarla birlikte anilmasi dikkati cekmekte-
dir. Baz1 arastiricilar, Rabbu’s-Saatin Eski iran gelenegindeki
zaman tanris1 Zurvan’la ya da Kronus'la 6zdes olabilecegini tar-
tismaktadirlar.68 Zat Cenahu'r-Rih (Riizgarin Kanadinin Sahibi)
ise, Stimer geleneginde “Rab Riizgar” olarak da karakterize edi-
len Enlil ile iliskili olabilir. .

Harranhlarla iliskili olarak adlan anilan tanrisal varlklar
arasinda Sarah ve Rabbetu’s-Sil de bulunmaktadir®® Sarah,
“rahminden varliklar dogan Fakrin kiz1” seklinde de nitelenir.
Bu niteleme bu tanricanin verimlilik ve tretkenlikle iligkili ola-
rak goriildiigiine isaret etmektedir. Bu durumda Sarah, Harran-
lilarca “sahane tanriga” ve “tanrilarin anasi” gibi unvanlarla da
amlan tanrica istar'a verilen bir diger isim olmaldir. Rabbbe-
ti’s-Sil (Stirtintin sahibesi) ise ayn1 zamanda “Tammitiz'u alan
tanriga” olarak da nitelenir. Ayrica o, kutsal kegilerle iligkili ola-

66 Bkn. ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 323. Aynica bkn. J. Texidor, The Pagan God:
Popular Religion in the Greco-Roman Near East, Princeton 1977, ss. 40-41; J.
Tubach, Im Schatten des Sonnengottes, Wiesbaden 1986, ss. 175vd.

67 ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 323-325.

68 Bkn. B. Dodge, The Fihrist of al-Nadim, New York 1970, c. 2, s. 757 n. 56.

69 ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 325.
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rak da goriiliir. Dolayisiyla Rabbetu’s-Sil ismi de tanrica Istar ile
ya da bunun Eski Yunan gelenegindeki karsiig1 olan Ventis ile
irtibath olabilir. Zira Istar'n Mezopotamya gelenegine gére tanri
Tammiiz ya da Dumuzi'nin partneri oldugu bilinmektedir. Aym
sekilde Eski Yunan geleneginde tanriga Veniis, kegi tizerine bin-
mis bir figiirle temsil edilmektedir.

Orta Cag Harran panteonunda yer alan tanrisal figtirlerin-
den birisi de Sanamu’l-Ma’dir.”® Harran'da bu tanri icin her yil
Nisanin yirmisinde gérkemli térenler diizenlenirdi. Ibnu'n-Ne-
dim tarafindan verilen bilgiye gore Harranllar, bu tanrinin Har-
ran’1 terk ederek Hindistan'a gittigine ve onun geri donmesi i¢in
halkin yogun dua ve niyazina karsin tanrinin sehre gelmeyi red-
dettigine inanirlardi. Dolayisiyla her yil Nisan ayinda kadin er-
kek toplanarak sehrin disinda bir yerde tanrinin yeniden doénii-
sl icin cgesitli toérenler yaparlardi. Sanamu’l-Ma (su putu/idolii)
ile ilgili bu inanig, onun bitki tanris1 Tammiiz'un bir diger ver-
siyonu olabilecegini géstermektedir. Zira gerek paganist Har-
ranhlarca gerekse diger Eski Mezopotamya halklarinca, Tam-
miiz’un da her sonbaharda yer alt1 diinyasina gittigine ve ba-
harda yapilan gérkemli térenlerle yeniden yeryiizii alemine ¢ik-
tigina inamhrdi. Bir bagka ihtimal olarak Sanamu’l-Ma, Har-
ran'in Uinld ay tanrisi Sin'e verilen bir diger isim olabilir. Zira
Sin i¢in Harranhlar, asagida deginecegimiz gibi, Babil'in Akitu
festivaline benzer kutlamalar yaparlardi. Sin i¢in yapilan bu
kutlamalarla Sanamu’l-Ma icin Nisan'da yapilan téren arasinda
benzerlik bulunmaktadir.

ibnu's-Salm ya da ibnu’s-Selam ile Abii Rim ya da ibnu’r-
' Rim de Harranlilarin tanrilan arasindadir.?! ibnu’s-Salm (giin-
batimmnin oglu) ya da Ibnu’s-Selam (esenlik 6glu) herhangi bir
tanrinm lakabi olabilir. Bununla birlikte Ugarit panteonunda
Salimu ya da Salimu adinda bir ginbatimi tanrisi oldugu bilin-

70 ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 325.
71 ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 322, 325.
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mektedir.72 Bundan baska Hatra yazmalarinda tanrica Sal-
ma’dan da bahsedilmektedir.”3 Abti Rim ya da Ibnu’r-Rim ile il-
gili olarak arastiricilar, bunun Hz. ibrahim ile ya da Eski Suriye
bolgesi tanrisi Rimmon (ya da Rammon) ile iliskili bir isim olabi-
lecegini ileri stirerler.”4 Ancak bunun Hz. Ibrahim ile iliskili ol-
mas! miimkiin degildir; zira, ileride de ele alacagimiz gibi, Har-
ranllar, Hz. ibrahim’e inang sistemlerinde olumlu bir yer ver-
mezler; onun bir sapkin ya da bir heretik oldugunu diistintrler.
Diger taraftan bu isim, Harran'in ay tanrisi Sin veya Sin’in oglu
olduguna inanilan Samas ile iliskili de olabilir. Zira tanr Sin’in
bir lakabinin da Rim oldugu bilinmektedir.”>

Son olarak Harran tanrilar panteonunda Ara ve Hitanu'l-Fa-
risiyah adlariyla anilan tanrisal varliklar da yer almaktadir.’®
Ari'nun Eski Yunan panteonundaki Hera ya da ibrahim’in ba-
bas1 Azer olabilecegi ileri stirtilmiistiir. Ancak, Arami dillerde
“arva” ya da “arya” teriminin “aslan” anlamina geldigi ve Harran-
lilarin burglan da tanrnsal varhklar olarak kabul ettikleri dikka-
te alindiginda, A, aslan burcuna (Leo'ya) isaret eden bir lakap
olabilir. “Kendisiyle birlikte sahile giden alt1 kétti ruhun annesi”
sifatiyla anilan Hitanu'l-Farisiyah ise, muhtemelen Sin'in esi
ana tanrica Ningal olabilir. Zira Ningal'in, Samas ve Istar'n an-
nesi olduguna inamlmaktadir.

6. Yildiz-Gezegen Kiiltit

Tarih boyu Harranh paganlar, Eski Mezopotamya yildiz-geze-
gen kiiltiine bagh kalmuslardir. Bilinen en eski tarihten Har-
ran'n yikiisina kadar yildiz-gezegen kiiltii, yérede komsulan
arasinda onlar en fazla popiilerlestiren husus olmustur. Orta
Cagda Harraniler, teolojilerinde yer verdikleri, her seyin kendi-

72 Bkn. Healey, “The Akkadian Pantheon List from Ugarit”, ss.119vd.

73 Bkn. F. Vattioni, Le Iscrizioni di Hatra, Naples 1981, s. 74.

74 Bkn. Chwolsohn, Die Ssabier und der Ssabismus, c. 2, ss. 287-288; Dodge,
The Fihrist of al-Nadim, c. 2, s. 766 n. 106.

75 Bkn. Tallqvist, Akkadische Gétterepitheta. s. 445.

76 Ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 325.
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sinden sudur ettigi agkin/dstiin-varlik inanc1 yam sira ay, gi-
nes ve diger gezegenlerin, yaratici, diizenleyici ve yeryiizi tize-
rinde yonetici tanrisal varliklar olduklarimi diistinmiuislerdir. Ge-
zegenlerden baska onlar, 12 burcun da ilahi birer mahiyet tasi-
diklarina inanmislardir. Aynica Harraniler, yildizlann, cesitli
tanrisal varliklarin ruhlarini tasiyan semavi cisimler olduklarim
diisiinmiisler ve dolayisiyla bunlara ya dogrudan ya da yeryii-
zlinde onlan temsil eden cesitli araci varhklar (suretler, heykel-
ler ve kiilt merkezleri) vasitasiyla tapimmiglardir.

Harranh paganlarin inancina gore yildiz ve gezegenler, tanri-
sal varliklar olarak insanlar ve yerytizii iizerinde iyi veya kotii
etkide bulunabilirler, insanlara yonelik iyi ya da kétii talih vere-
bilirler. Ayrica onlar kendi aralarinda eril ve disil nitelikler tas:-
yabilirler ve -diger cesitli politeist kiiltiirlerde de goruldigu gibi-
birbirleriyle olumlu veya olumsuz iliskilerde bulunabilirler.??

Daha onceleri oldugu gibi, Orta Cagda da Harranhlarin yil-
diz-gezegen kiiltiinde énem agisindan en fazla yer verilen tann-
sal varlik aydir (al-Kamer). Harran panteonunun zirvesinde bu-
lunan ve -yukarida hakkinda bilgi verdigimiz- tann Sin ile 6z-
deslestirilen ayin, eril bir tannsal varlik oldugu dustntlirdi.
Ay tannsy, esi Ningal, oglu giines (Sems = $Samas) ve kizi Ventis
gezegeni (Ziihre = i§tar/Atargatis] ile birlikte, tanrilar panteonu-
nun zirvesinde ilahi bir aile olusturmaktaydi. Ay tanris1 Sin adi-
na insa edilen tapmaklar (eski dénemlerde yapilan tinli Ehul-
hul ve Uzumu ile Orta Cagdaki Mudavvar ve Dayr Kadi gibi), her
zaman Harran'daki 6nemli dinsel merkezler olmustur.

Ay tanrsi Sin'in Harran'daki tinlti mabedi Ehulhul'un nere-
de oldugu konusunda cesitli ihtimaller bulunmaktadir. Har-
ran’da bulunan kral Nabonidus yazitlarindan birisinde “... ve

77 Bkn. Macriti, Gayetu'l-Hakim ve Ahakku'n-Neticeteyn bi't-Takdim (Picatrix), s.
225; Theodor Abu Kurra, Traktat tiber den Schépfer und die wahre Religion, tr.
G. Graf, Munster 1913, s. 24; Maimonides, The Guide of the Perplexed, s. 514;
Ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 325
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Harran'in ortasindaki, goniillerin mutluluk ve sevincle rahatla-
dig1 mekan Ehulhul'a onlan yerlestirdi” denilmektedir.”8 Dola-
yistyla bu ifadelerden Ehulhul'un Harran'in ortalarinda bir yer-
de oldugu anlasilmaktadir. Nitekim bu mabedin, Harran'm fet-
hi sonrasi Anadolu'da ilk cami olarak kurulan (tadil edilen)
Harran Ulu Camisinin bulundugu mekanda, bunun hemen gii-
neyinde bulunan hdéyiikte ya da Harran kalesinde oldugu yo-
niinde gorisler bulunmaktadir. Diger taraftan Eski Harran
sehrinin Asur-Babil dénemindeki yeri konusunda, bilim adam-
lar1 arasinda bazi tartismalar bulunmakta; bazilarn sehrin eski
yerinin giinlimiizde Eski Harran olarak bilinen mekanin etra-
finda bir yerler olabilecegini ileri stirmektedirler. Buna bagh
olarak, Ehulhul'un yeri konusunda da farkh iddialar ortaya
atilmaktadir.

Ay tanrisimin oglu olan Sems ise, ayn1 zamanda Rabbu’l-
Azim (Yace Rab), Rabbu'l-Hayr (iyi Rab) ve Ayliyts (Helios) un-
vanlariyla da bilinmektedir.”® Harranhlar, giinesin de eril bir ila-
hi varhk olduguna inanirlardi. Ay tanrisinin kizi olduguna ina-
nilan Venus/Ziihre ise zaman zaman Balti (ya da Balsa) ve Sah-
miyah (parlayan) diye de isimlendirilirdi.80 Ventis'e verilen Balti
ismi, acik¢a Babil panteonunda ana tanrica Ninlil i¢in kullani-
lan “Belit Matate” (tilkelerin hanimefendisi) ve “Belit ile” (tanr-
larin hanimefendisi) terimiyle irtibathh oldugu agiktir. Bundan
baska Orta Cag Harranlhlari, Venis igin Uzaz ve Tirratha isim-
lerini de kullanmislardir.8! Uziz, Hicaz bdlgesi Araplarinin pan-
teonunda yer alan Uzza'dir.82 Uzza, Ventis gezegenine Araplarca
verilen yerel bir isimdir. Harranh Baba tarafindan Harran'daki
tapmaklar arasinda sayillan Azzaz da biiytik ihtimalle tanrica U-

78 Gadd, "The Harran Inscriptions of Nabonidus”, s. 49.

79 Bkn. Ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 321, 324.

80 [bnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 321, 324; Binini, The Chronology of Ancient Nati-
ons, s. 316. o

81 Ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 324; Birtini, The Chronology of Ancient Nations, s.
316. '

82 Ibnu'l-Kelbi, Kitabul-Asnam, ss. 18-19.
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ziz'la (Venis, Atargatis) iliskili bir tapinak olmahdir.83 Tirratha
ise, Istar-Ventis kiiltii baglammnda Kuzey Mezopotamya'da kul-
lanilan Atargatis/Tarata teriminin Harran'daki versiyonu olma-
hidir. Nitekim hem Azizos seklinde Uzza ismi hem de Tar’ata (A-
targatis) terimi ileride gérecegimiz gibi paganist dénemde Urfah-
larca da kullamlmistir. Harranllarca Ventis i¢in kullamlan diger
isimler ise, Tarsa, Bilyan ve Daylafatan'dir.8¢ Tarsa, muhteme-
len Tar'ata/Atargatis isminin bir baska yerel karsilig1 olabilir;
Bilyan ve Daylafatan ise, Akadllarca aksam ve sabah yildizi ola-
rak Ventus gezegeninin gesitli vechelerini-ifade etmekte kullani-
lan Bilyan teriminin yerel karsiliklar1 olmahdir.

Elimizdeki kaynaklara gore, Harranlhlar, “gtines ve ayin esi”
olarak tammladiklar1 Vents i¢in, sik sik gesitli taze meyve ve
sebzelerle su bitkileri sunduklari ritiieller diizenlerlerdi.85 Bu da
onun, tipki Eski Mezopotamya'da oldugu gibi, bir verimlilik tan-
ricasi olarak algilandigim gostermektedir.

Mirrih ad1 verilen Mars gezegeni, aym zamanda Aris ya da
Laris diye de adlandirilir ve onun kot tabiath bir tann oldugu-
na inanihr.86 Harranllarca “Kér Tanr” (Mara Samya ya da ila-
hu'l-A'ma) olarak da adlandirilan Mars, savas ve felaketlere ne-
den olan bir tannisal varlik olarak kabul edilir.87 Bir bagka kott
tabiath gezegensel tanr ise Ziihal ad: verilen Satiirn’'diir.88 Sa-
tiirn, “saygideger yash adam” nitelemesiyle de betimlenir ve ta-
pmaginda yash insan suretinde heykeller bulundurulurdu.

83 Bkn. Rosenthal, “The Prophecies of Baba the Harranian”, ss. 221-225.

84 Biruni, The Chronology of Ancient Nations, ss. 316-318.

85 Dimaski, Nukbetu'd-Dehr fiAcaibi’l-Berri ve'l-Bahr, s. 42; ibnu'n-Nedim, el-Fih-
rist, s. 324.

86 Bkn. Macriti, Gayetu'l-Hakim ve Ahakku'n-Neticeteyn bi’t-Takdim (Picatrix), s.
199; ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 321vd.

87 Harranh Baba, gelecege yonelik kehanetlerinde, ileride Harran'da dogu ile ba-
t1 kapilan arasinda yer alan kapida, bir tapinak inga edilecegi 6nsezisinde bu-
lunur. Bkn. Rosenthal, “The Prophecies of Baba the Harranian”, ss. 221-225.

88 Macriti, Gayetul-Hakim ve Ahakku'n-Neticeteyn bi't-Takdim (Picatrix), s. 198;
ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 321-322.
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Gezegenlerden Jupiter (Miisteri), Bal ya da Bayl ad: altinda
tazim edilir ve ona “Seyhu’l-Vakar” unvamn verilirdi. Merkiir'e (U-
tarid) ise Nabik adiyla tapimilird1.89 Nabik'in, Eski Mezopotamya
gelenegindeki tanrn Nabu'min yerel bir ismi oldugu agiktir.

Harranh paganlar, yildiz gezegen kiiltii baglaminda kutsah
tim dogal varliklara, nesnelere ve insan yasamindaki bitin
kavram ve niteliklere yaymislardir. Bu gercevede onlar haftanin
gunlerinden renklere, iklimlerden madenlere kadar her seyi bir
sekilde kutsalla iliskilendirmislerdir. Omegin Harranllar hafta-
nin ginlerini gezegensel tannlar arasinda paylastirmislar; pazar
giininu glinese, pazartesini aya, saliy1 Mars’a, carsambay1 Mer-
kiir'e, persembeyi Jiipiter'e, cumay: Veniis'e ve cumartesini ise
Satiirn’e hasretmislerdir. Ayrica onlar madenleri, renkleri ve ik-
limleri de bu gezegenler arasinda taksim etmiglerdir. Omegin,
siyah renk ve kalay Sattirn’e, yesil ve bakir Jupiter'e, kirmizi ve
demir Mars'a, san ve altin Gilines'e, kirmizi ve bakir Ventis'e, la-
civert ve pismis toprak Merkiir'e ve giimis aya ait olarak gortil-
miistiir.90

iklim ve genel karakteristikle ilgili olarak da Harranllar, Sa-
tirn'in soguk, kuru ve kot tabiath oldugunu, bircok felakete
yol actiginy; Jiipiter'in soguk ve iyi oldugunu, verimlilik ve bol-
luk sagladigini; Mars'in sicak ve kuru oldugunu, savaslara,
olim, yikim ve kan dokiicilige neden oldugunu; Giines'in de
sicak ve kuru oldugunu, ancak Mars'in aksine hem iyi hem ko-
t bir karakter tasidifini; Ventistin soguk ve sakin tabiath oldu-
gunu, verimlilik, mutluluk ve zafer tasiyan iyi tabiath bir geze-
gen oldugunu; Merkir'iin de iyi tabiath bir gezegen olarak bilgi

89 Ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 321; Birini, The Chronology of Ancient Nations, s.
316.

90 Bkn. Makdisi, Kitabu'l-Bed'u ve't-Tarih, c. 4, s. 23; ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s.
321; Dimagki, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi'l-Berri ve’l-Bahr, ss. 40-43; Maimoni-
des, The Guide of the Perplexed, s. 516. Harranhlann her gezegenle bir rengi
iligkili gormesi konusundaki gelenek, eski Babil diniyle irtibathdir. Bkn. S.H.
Langdon, Semitic Mythology, Boston 1931, s. 159.
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ve ilmin kaynag) oldugunu; son olarak Ay'n ise yine iyi tabiath
ve soguk bir gezegen oldugunu, zeka, mutluluk ve basar: getir-
digini diisiintirlerdi. Bundan bagka paganist Harranhlar, her ge-
zegenin bir insan grubu tizerinde etkin/etkili olduguna inanir-
lar ve Satiirn'iin otoriter kisiler, Jipiter'in bilge kisiler ve filozof-
lar, Mars'n siddet tabiath kisiler, Gilines'in miistesna kisilik sa-
hibi olan ayricalikh kimseler, Ventis'tin kadinlar, cocuklar ve sa-
natcilar, Merkiir'iin ilim adamlari ve son olarak Ay'in ise topra-
g1 isleyenler ve gezginler Uizerinde ozel bir etkiye sahip oldugu
kanaatini tasirlardi.®!

Orta Cagda Harraniler genelde yildiz ve gezegenlerle iliskili
tanrisal varhklarin daha ytce tannlarla insanlar arasindaki ara-
clar olduklarmna inanirlardi. Orta Caga ait kaynaklar, Harranh-
larin, yildiz-gezegen kultii cercevesinde iki ayn mezhebe ayrildik-
larii ifade etmektedir. Sehristani (61. 1153) ve Dimaski (61. 1326)
gibi Islam alimleri, Harranli paganlarin Ashabu’l-Hayakil (y1ldiz
tapicilary) ve Ashabu'l-Ashas (put tapicilan) seklinde iki mezhebe
béltindiiklerinden s6z ederler.92 Bu mezheplerin temel karakte-
ristikleriyle ilgili verilen bilgiler incelendiginde, bunlar arasinda
onemli bir farkhhgin olmadii, yalmizca tanrisal varhklara tapin-
maya iliskin bazi farkh bakis agilarinin bulundugu anlasilmak-
tadir. Bunlardan Ashabu’l-Hayakil ad1 verilen grup, azizlerin ve
goksel varlklarla (yildizlar ve gezegenlerle) iliskili ruhlarin ytice
varliklarla, yani tannlar panteonunun daha tist katmanlarinda
bulanan tannsal varhklarla insanlar arasinda aracilar olduklari-
na inanmakta ve bunlara dogrudan tapimilmas gerektigini sa-
vunmaktadir. Ashabu’l-Ashas ad verilen diger grup ise, bu gok-
sel varhklarla iligkili ruhlara dogrudan tapmilamayacagini, an-
cak onlan temsil eden suretler (objeler, idoller ya da heykeller)
vasitasiyla onlara ulasmanin miimkiin oldugunu diistinmekte-

91 Macriti, Gdyetu'l-Hakim ve Ahakku'n-Neticeteyn bi't-Takdim (Picatrix), ss.
195vd. 198vd. .

92 Sehristani, Kitabu'l-Milel ve’'n-Nihal, pp.244, 246; Dimaski, Nuhbetu'd-Dehr fi
Acaibi'l-Berr va'l-Bahr, pp. 44.
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dir. Bu mezheplerden ilkinin, tanrisal varliklan temsil ettiklerine
inanilan cesitli sekil ve suretlere tapinmay: reddettigi ve tanrila-
ra dogrudan ibadet etmenin daha dogru olacagim distindigi
ortadadir. Muhtemelen Sabit ibn Kurra® gibi tinlit Harranllan
da arasinda barindiran bu mezhebin, tarih boyu Harranh pagan-
larin temel 6zelligi olan ve Orta Cagda da Harranilerin biiytik co-
gunlugunca baglanilan tanr tasvirlerine (sekil ve suretlerine) ta-
pinmaya karsi ¢ctkmasi oldukca ilgingtir.

Bir baska islam alimi Abdulkahir el-Bagdadi de (6l. 1037)
Harraniler arasindaki bir diger mezhep ayrilifindan bahseder.%
Ancak, Bagdadi'nin bahsettigi mezhepler arasindaki aymnlk, yu-
karidakilerden farkh olarak teolojik agidan tanrinin sifatlariyla
ilgilidir. Bagdadi'nin “Yunanhlardan bir grup” diye tammladig:
mezhep, evrenin sonradan olduguna ve bunun hicbir seye ben-
zemeyen bir yapicisinin bulunduguna inanmaktaydi. Evrenin ve
goksel varliklarin yaraticisi “hayat sahibi”, “konusan”, “géren” ve
“alemi diizenleyen” yiice varhikti. Bu mezhebe gére yildizlar me-
leklerdi. Bagdadi'ye gore, diger mezhep de hemen hemen ayni
seylere inanmaktaydi; ancak bunlar, tanrinin nitelenmesi konu-
sunda digerlerinden ayrilmaktaydi. Bunlara gore ytice tanri, an-
cak olumsuz niteliklerden ve eksikliklerden sakindinlmak sure-
tiyle tamimlanabilirdi. Dolayisiyla tanriyi, hayat sahibi, konu-
san, goren ve benzeri sekilde nitelemek dogru degildi. Bunun ye-
rine tanr, “6li degil”, “cahil degil”, “hicbir sey onun i¢in imkan-
s1z degil” seklinde eksikliklerden tenzih etmekle nitelenebilirdi.
Bagdadinin verdigi bu bilgilere goére, Orta Cag Harranilerinin
gok cisimlerini tann ile insanlar arasindaki bir cesit araci varlk-
lar olan melekler olarak goérdiikleri anlasiimaktadir.

93 Kaynaklara gore Harran'da sarraflik yapan Sabit ibn Kurra, bazi dinsel konu-
larda Harranh din adamlanyla gériis aynhgina digmus ve sonunda Muham-
med ibn Musa adh bir Misliiman bilim adaminin yardimiyla Harran'dan ayn-
larak Bagdat'a gitmistir. Bkn. ibn Ebi Usaybia, Uyiinu'l-Anba fi Tabakati'l-Etib-
ba, Beyrut (t.y.), s. 295.

94 Abdulkahir Bagdadi, Ustilu'd-Din, istanbul 1928, ss. 324-325.



64 Anadolu’da Paganizm

7. Sopmatar ve Maralahe Kalta

Harran'in yaklasik 50 km kuzeydogusunda yer alan Sogma-
tar, sahip oldugu arkeolojik degerlerle, antik dénemde yodrede
o6nemli bir dinsel merkezdir. Her ne kadar gtiniimiizde kiictik bir
koy olarak varligin stirdiirse de Sogmatar’da bulunan tapinak
kalintilar1 ve dinsel metin icerikli yazmalarla kabartmalar, bura-
nin, bir zamanlar Harran ve Urfa’nin da bulundugu yérenin yil-
diz-gezegen kiiltiiniin ve paganist gelenegin merkezi oldugunu
kamtlamaktadir. Bugiin Sogmatar, “Musa Kuyusu” (B'ir Musa)
adi verilen ve Hz. Musamin Hz. Suayb'in kizlarinin stirtlerini
sulamalarina yardimci oldugu kuyu olduguna inanilan (ve hala
Sogmatar halki tarafindan kullanilan) kuyu ile de yérede bir ca-
zibe merkezidir. Civar bolge halki, hem Sogmatar'daki bu kuyu-
yu géormek hem de Sogmatar'n 16km giineyinde bulunan Su-
aybsehri'ndeki “Hz. Suayb Makami” denilen yer alt1 magarasim
ziyaret etmek amaciyla bolgeye gelmektedirler.

Sogmatar’daki arkeolojik kalintilar ve yazitlar, ilk kez yirmin-
ci ytizy1l baslarinda yoéreyi iki defa ziyaret eden Fransiz diplomat
H. Pognon'un dikkatini ¢ekti. Pognon, 6zellikle yoérede bulunan
bir magarada bir¢ok Stiryanice yazit ve rolyef kesfetti.®> Bu ma-
gara daha sonralar bilim adamlarinca “Pognon Magaras1” olarak
adlandirildi. 1950’1 yillarda yére Ingiliz oryantalist J.B. Segal ta-
rafindan yeniden incelendi. Segal, Pognon'un kesfettigi kitabe ve
rolyeflerin yani sira Sogmatar'’daki merkezi tepenin (tapinak tepe-
sinin) tizerinde bulunan harabelerde, kayaliklar tizerine kazinmis
yeni bazi Stiryanice yazitlar ve kayaligin yamaglarinda bazi rolyef-
ler buldu. Aynca Segal, sonradan bilim adamlarinca “tapmak te-
pesi” olarak adlandirilan bu merkezi tepenin etrafina dagilmis va-
ziyetteki harabelerin tanimim da yapmaya ¢alist1.% Sogmatar ha-

95 Bkn. H. Pognon, Inscriptions sémitiques de la Syrie, de la Mésopotamie et la ré-
gion de Mossoul, Paris 1907, ss. 23-38.

96 Bkn. Segal, “Pagan Syriac Monuments in the Vilayet of Urfa”, ss. 97-119; ay-
m yazar, “Some Syriac Inscriptions of the 2nd-3rd century AD", BSOAS, 16,
1954, ss. 13-36.
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rabeleri ve yazitlar1 yakin zamanlarda H.J.W. Drijvers ve J.F. He-
aley gibi ¢esitli bilim adamlarinca da incelendi. Bu bilim adanila-
n Sogmatar’da ve etraftaki diger yerlesim merkezlerinde (Sanima-
gara ve Salemsin gibi) bulunan bagka kitabeler de kesfederek bu-
lunan bu yaztlar: geviri ve agiklamalarla birlikte yayinlandilar.%7

Sogmatar, arkeolojik agidan adeta bir acik hava miizesi go-
rintisiine sahiptir. Merkezde bulunan ve yerli halkin “kale”
adin verdigi hoytik, hala arkeolojik agidan incelenmeyi bekle-
mektedir. Bu hoyhgiin giineyinde tapinak tepesi yer almakta,
etrafinda ise kuzeyinden baslayarak bir hilal seklinde batidan
gineye dogru uzanan bir dizi tapinak kalintis1 bulunmaktadir.
Pognon Magarasi ise hdyugin dntinde, kuzey-batisindaki hafif
yamagta yer almaktadir. Sogmatar'daki arkeolojik kalntilar bir-
kag grupta toplanabilir: 1. Tapinak kalintilari. 2. Rolyef ve yazit-
lar. 3. Cesitli heykel kalintilari. Sogmatar'da bulunan bu kalin-
tilara iliskin hicbir koruyucu 6nlem alinmamasi ve gerek yore
halki gerekse turistler tarafindan kitabe, rolyef ve benzeri arke-
olojik malzemeye karsi yapilan uygunsuz davranislar, maalesef
bunlarin hizla tahrip olmasin saglamaktadir.

Sogmatar'daki en dikkat ¢ekici kalintilarin basinda stiphesiz,
kale adi verilen hoytigiin giineyinde yer alan merkezi tepe gelir.
Diiz kayaliktan olusa tepenin zirvesinde, dinsel icerikli bircok
Suryanice kitabenin olmasi ve ayrica tepenin kuzey yamacinda
cesitli rolyef, biist ve yine kitabelerin bulunmasi, burasimin, bir
zamanlar yoredeki bir acik hava mabedi olabilecegini diistindir-
mektedir. Bu nedenle, arastiricilarca bu tepe “Tapinak tepesi”
olarak adlandirilmstir.

Tapmak tepesini kuzeyinden batiya dogru bir hilal seklinde
cevreleyen ve ¢ogu tamamiyla yikilmis durumda olan yapi kalin-

97 Bkn. Drijvers, Old-Syriac (Edessan) Inscriptions; aym yazar, “Some New Syriac
Inscriptions and Archaeological Finds from Edessa and Sumatar Harabesi",
BSOAS, 36, 1973, ss. 1-14. Bu yazitlarla ilgili en son yapilan ¢aligma i¢in bkn.
Drijvers, Healey, The Old Syriac Inscriptions of Edessa and Osrhone: Texts,
Translations and Convnentary.
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tilan da oldukgca ilgingtir. Pagan dénemde Sogmatar'in, Urfa ve
Harran da dahil yéredeki tiim yerlesim merkezleri acisindan bir
dinsel merkez olusuyla ilgili 6nemli bir delil olusturan bu yedi
yapi, bayiik ihtimalle Kuzey Mezopotamya halklar tarafindan
tanrisal varliklar olarak degerlendirilen 7 gezegeni sembolize et-
mektedir. Bu yapilara iliskin harabeler incelendiginde bunlarin
cesitli geometrik sekillerde insa edilmis olan binalar olduklan
anlasilir. Bunlardan birisi (Vents tapinag), digerlerinin aksine
iyi durumdadir. Bu yapilarin bir¢ogu tistte bir ana mekan ve bu-
nun altinda bulunan yer alti odaciklanndan/koridorlanindan
olusmaktadir. Binalarin kimisi kare bir zemin tizerine daire, ki-
misi kare, kimisi silindirik, kimisi de dikdértgen seklindedir.
Yonleri merkezi tapinak tepesine yonelik olan bu binalar: ince-
leyen arastiricilar, bunlarin Orta Gag islam kaynaklarinca ta-
nmimlanan Harranllarin gezegen tapmaklarina benzedigini dii-
stinmisler ve dolayisiyla bu benzerlikten hareketle bu tapinak-
larin her birini bir gezegene ait tapinakla 6zdeslestirmislerdir.98

Orta Cag kaynaklarinin Harran dini baglaminda tamimlama-
s yaptiklar1 bu gezegensel tanrisal varliklara iliskin tapinak
kalintilarina Eski Harran'da rastlamak miimkiin degildir. Diger
taraftan, pagan Harranhlarin gezegen tapinaklariyla ilgili Orta
Cag kaynaklarinin tanmimlamalarn dikkate alindiginda, Sogma-
tar'daki bu yapilarin sekil itibariyla onlarla benzerlik gosterdik-
leri anlasilmaktadir. Dolayisiyla Orta Cag kaynaklan, Harranli-
larin gezegen tapinaklaryla ilgili kendilerine ulasan duyumlara
dayal olarak, yéredeki paganizmin bir kiilt merkezi konumun-
daki Sogmatar'daki bu tapinaklar1 tanimlamis olabilirler.

Orta Cag kaynaklan, Harranhlarin gezegen tapinaklarin ta-
nimlarken sirayla Satiirn, Jupiter, Mars, Guines, Merkir, Veniis

98 Bkn. Segal, “Pagan Syriac Monuments in the Vilayet of Urfa”, ss. 112vd. Bazi
aragtincilar, -bir zamanlar bizim de katildigimiz sekilde- bu kalintilann geze-
gensel tapmaklar degil de mezar yapilan olabileceklerini ileri stirmuslerdir.
Bkn. Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s. 140: S. Gundiiz, “Arkeolojik bul-
gular 1g131nda Sumatar mar alahe kilta", OMUIFD, 6, 1992, s. 156.
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ve Ay tapmnaklan hakkinda bilgi verirler. Bu tanimlamalara go-
re Harranh paganlarin Satiirn tapinagi altigendi ve siyah taslar-
dan insa edilmisti. Bu tapmagin icerisinde Satiirn'ii temsil eden
dort heykel bulunmaktaydi. Bu heykellerden birisi etrafinda si-
girlar bulunan bir fil Gizerine oturmus adam, bir digeri ise elin-
de balta tutan bir kisi suretindeydi. Tapinagin ortasinda dokuz
basamakl bir taht tizerinde oturan bir baska idol da bulunmak-
taydi. Harranhlar, cumartesi gunleri siyahlar giyerek ve ellerin-
de zeytin dallan tasiyarak bu tapinaga gelirler, Satiirm'e yakma
kurbamn seklinde bir 6kiiz sunarlardi.?® Sogmatar'da tapinak te-
pesinin yaklasik olarak 800 metre batisinda yer alan Sattrn ta-
pmnagi da kesme taslardan insa edilmis olan bir yapidir. Harabe-
lerinden silindirik bir yapi olabilecegi anlasilmaktadir. Ana yapi-
mn altinda kayadan oyulmus olan ve kapisi tapinak tepesine
bakan yer alt1 odalar1 bulunmaktadir.

Orta Cag kaynaklarina gore Harranhlarin Jupiter tapmag
ticgen seklindeki yesil bir binaydi. Tapinak icerisinde kalaydan
bir heykel bulunmaktaydi. Jipiter'e tapinmak icin halk Persem-
be glinleri toplanir ve ellerinde servi dallan tutarak tapinaga ge-
lirlerdi. Dimaski, Harranhlarin Japiter i¢in zaman zaman ¢ocuk
kurbani sunduklarimi da anlatmaktadir.190 Sogmatar'da tapimak
tepesinin 700 metre kadar batisinda yer alan Jiipiter tapinagi ta-
mamiyla yikilmis durumdadir.10! Ana binanin altinda girisi tapi-
nak tepesine yonelik olan bir yer alt1 odasi isi bulunmaktadir.

Mes'udi ve Sehristani'ye gore Harranhlarin Mars tapinagi
dikdortgen seklinde olan bir yapiydi. Bu tapinagin ortasinda, ye-
di basamakl bir taht tizerinde oturan ve bir elinde kanh kili¢ di-
ger alinde saglarindan asili duran bir kafa tutan demir bir hey-

99 Dunagki, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi'l-Berri ve’'l-Bahr, s. 40; Mes'adi, Municu'z-Ze-
heb ve Maadini'l-Cevher, c.4, s. 62; Sehristani, Kitabu'l-Milel ve'n-Nihal, s. 251.

100 Duvnaski, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi’l-Berri ve’l-Bahr, s. 41.

101 Sogmatar'daki Jupiter ve diger gezegen tapinaklanmn merkezi tapinak tepesi-
ne mesafeleri konusundaki bilgiler igin bkn. A. C. Kurkg¢ioglu, Harran: Yolla-
nn Bulugtugu Kent, Ankara: $Sanhurfa Valiligi Kaltar Yayinlan 2000, ss.59-60.
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kel vardi. Kirmizilar giyinen ve ellerinde kiliclar ve hangerler ta-
siyan Mars tapinanlari, Sal giinleri tapinakta bir araya gelirler-
di. Dimaski, Harranhlarca bunun, Siileyman tapmagindan da
eski bir tapiak olduguna inanildigin ifade eder.102 Sogmatar'da
tapmnak tepesinin 800 metre kadar kuzeyinde yer alan Mars ta-
pmnag: da -harabelerinden anlasildig: kadariyla- dikdértgen bir
yap1 seklindedir. Harabelerinden belli olmamakla birlikte, bii-
yik ihtimalle bu yapinin da altinda, girisi tapinak tepesine ba-
kan bir yeralt1 odas1 bulunmaktadir.

Kaynaklarimiza gére Harranhlarin Giines tapinag: kare sek-
lindeydi ve san renkli bir yapiydi. Tapinagin ortasinda alt1 basa-
makl bir taht tizerinde bulunan, ta¢ ve miicevherle siisli altin-
dan bir heykel bulunmaktaydl. Halk, Pazar giinleri tapinmak
icin bu tapinakta bir araya gelirdi.193 Sogmatar Giines tapmnag:
da kare seklindeki bir yapidir; avlusunun girisi tapinak tepesi-
ne bakmaktadir.

Harranhlarin Veniis tapinagi ise dikdértgen bir taban tizerin-
deki tiggen bi¢imli bir yapiydi. Bu tapmagin da ortasinda kirmi-
z1 renkli bakirdan bir heykel bulunmaktaydi. Etrafinda ise bas-
ka baz1 suretler bulunurdu. Beyazlar giyen ve ¢esitli enstritman-
lar ¢alan halk, Cuma gunleri bu tapinakta toplanir, Ventis'e ta-
zimde bulunurlardi. 104 Sogmatar’da tapinak tepesinin yaklasik
500 metre kuzeybatisinda bulunan ve yoredeki diger gezegen ta-
pmnaklarindan daha iyi bir konumda olan Vents tapinagi, kare
bir temel Gizerinde silindirik bir yap1 seklindedir. Veniis tapina-
ginin altinda bulunan c¢ok béliimli yeralti odalarinin girisi de ta-
pmnak tepesine bakmaktadur.

102 Mes'adi, Muriicu’z-Zeheb ve Ma'adinu’l-Cevher c.4, s. 62; Sehristani, Kitabu'l-
Milel ve’'n-Nihal, s. 251; Dunaskt, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi'l-Berri ve'l-Bahr, s.
41. :

103 Mes'udi, Muriicu'z-Zeheb ve Ma'adinu'l-Cevher c.4, s. 62; Sehristani, Kitabu'l-
Milel ve’'n-Nihal, s. 251; Dunagki, Nukbetu’d-Dehr fi Acaibi'l-Beni ve’l-Bahr, s.
42; Maimonides, The Guide of the Perplexed, s. 516.

104 Mesudi, Muniicu’z-Zeheb ve Ma'adinu’l-Cevherc.4, s. 62; Sehristani, Kitabu'l-Mi-
lel ve'n-Nihal, s. 251; Dvnaski, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi’l-Beri ve’l-Bahr, , s. 41.
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Orta Cag kaynaklarina gore Harranhlarin Merkir tapinagi
dikdértgen ya da kare igerisinde tlicgen bicimli bir yap: seklin-
"deydi. Icerisinde dért basamakh bir taht ve tizerinde pismis ca-
murdan bir heykel vardi. Carsamba giinii Merkir'in kialt gi-
niydd. Dimagki, bu tanr icin de halkin yilda bir kez insan kur-
bani sundugunu ileri stirmektedir.195 Sogmatar’da tapinak tepe-
sinin yaklasik 800 metre kadar kuzeybatisinda bulunan Merkiir
tapinaginin dikdortgen bir zemin tizerinde yef alan bir bina ol-
dugu anlasilmaktadir.

Son olarak, kaynaklarimiza gére Harranllarin Ay tapmag:
sekizgen ya da besgen seklindeki bir yapiydi. Bu tapmak iceri-
sinde cesitli kitabeler ve giimiisten bir heykel bulunmaktaydi.
Bu heykel, ti¢c basamakl bir taht tizerindeydi.16 ileride ele ala-
cagimiz gibi kaynaklar Harranhlarin Orta Gagda ay tanris1 Sin’in
mabedi olarak kullandiklar: diger cesitli tapinaklarin da tanim-
ni1 yaparlar. Ancak bu tapmaklar, Harran sehri i¢inde ya da he-
men civarinda yer alirlardi. Sogmatar’da yikik durumda olan Ay
tapmag ise silindirik bir yap: goérintimiindedir. Tapinak tepesi-
nin yaklasik 800 metre kuzeybatisinda yer alan bu tapinagin da
altinda, girisi tapinak tepesine bakan bir yer alti1 odas1 bulun-
maktadir.

Sogmatar'daki diger bircok arkeolojik materyal gibi bu tapi-
nak kalintilar1 da tamamen ihmal edilmis durumdadir ve arke-
olojik agidan incelenmeyi beklemektedir.

Sogmatar'da Drijvers tarafindan bulunan ve MO 4. yiizyln
ikinci yarisina ait oldugu diistintilen ¢ satirhk bir Aramice ki-
tabe, 107 yérenin oldukca erken dénemlerden itibaren bir yerle-

105 Dunaski, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi'l-Berri ve’l-Bahr, s. 43;-Mes'udi, Muricu'z-Ze-
heb ve Ma'adinu’l-Cevherc.4, s. 62; Sehristani, Kitabu'l-Milel ve'n-Nthal, s. 251.

106 Dimagki, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi'l-Beni ve'l-Bahr, s. 43; Mes'adi, Municu'z~ -
Zeheb ve Ma'adinu’l-Cevher c.4, s. 62; Sehristani, Kitabu'l-Milel ve’n-Nihal, s.
251.

107 Drijvers, “Some New Syriac Inscriptions and Archaeological Finds from Edes-
sa and Sumatar Harabesti", ss. 1-2,
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sim merkezi olarak kullanildigim kanitlamaktadir. Bununla bir-
likte Tapinak tepesinin lizerinde ve yamacinda yer alan kitabe-
lerin bir kism Selevkid takvimiyle 476 yihm tasirlar. O dénem-
de Kuzey Mezopotamya yoéresinde yaygin olarak kullanilan Se-
levkid takviminin baglangicinin MO 312 oldugu dikkate alindi-
ginda, bu tarihin MS 164/165’e denk diistiigh anlasihr. Bu du-
rumda Sogmatarin MS ikinci ytizyilda yérede aktif olan bir pa-
gan kiilt merkezi oldugu kesindir.

Sogmatar’da gesitli kabartmalar, figtirler ve heykel kahntilan
bulunmaktadir. Ornegin tapinak tepesinin kuzey yamacindaki
iki rolyef dikkat ¢ekicidir. Yan yana bulunan bu rélyeflerden sag-
da bulunam bir metre civarinda bir erkek figtiradur. Dizlerine
kadar elbise giymis ayakta duran bu kisinin basindaki bashk
dikkat cekicidir. Sag tarafinda bulunan kitabede, bu heykelin,
Ma'na i¢in yapimim 476 (164-165) yilinda tanrinin istedigi yazi-
hdir. Bu kabartmanin sol tarafinda bulunan nis i¢indeki biistiin
ise ylzi tahrif edilmis durumdadir. Gerek buistiin hemen arka-
sinda bulunan hilal semboltiinden gerekse biistiin saginda ve so-
lunda bulunan kitabelerden, bunun Sin'i temsil ettigi anlasil-
maktadir. Bistiin sol tarafinda yer alan kitabe soyledir:

Sila’nin oglu

Sila bu sureti Adona’min oglu Tirdat ve kardeslerinin hayatt anisina
tann Sin i¢in yaptt.

Bustiin etrafinda yer alan ve bazi kisimlar: oldukca kéta du-
rumda olan bir diger kitabede ise “... ben tanryim, onu gériyo-
rum ... ona bakiyorum. Ben tann (Sin).” yazilhidir.!08 Dolayisiyla
tann Sin, Harran'da oldugu gibi Sogmatar'da da ytice varhk ola-
rak tannlar panteonunun zirvesinde yer almaktadir. Yérede bu-
lunan ve gezegen kiiltiin(i temsil eden tapinaklarin, tann Sin
buistiintin bulundugu tapinak tepesinin etrafinda yer almas ve
yonlerinin tapinak tepesine déntik olmasi da Sin kiltiintin y6-
rede merkezi bir yer tuttugunu géstermektedir.

108 Drijvers, Old-Syriac (Edessan) Inscriptions, ss. 10-11.
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Tann Sin’'i sembolize eden figiirlere Sogmatar’da tapinak tepe-
sinden baska Pognon Magarasi olarak adlandirilan magarada da
rastlanmilmaktadir. Tapinak tepesinin kuzeybatisinda yer alan bu
magarann girisi dogudandir ve icerisinde bazi kabartmalar, ge-
sitli yoneticiler amsina yapildigy yazih olan insan roélyefleri ve
bunlarin etrafinda Stiryanice yazitlar bulunmaktadir. Magaranin
girisinin tam karsisinda genisge bir nis bulunmakta; bunun sa-
ginda ve solunda ise tepesinde hilal figlirii olan stitun bicimli bi-
rer kabartma yer almaktadir. Bunlarin ay tanrnsi Sin'i temsil et-
tikleri kesindir. Zira heykel, kabartma ve paralarda hilal figtirti o
dénemde yaygin olarak Sin'i sembolize etmektedir. Nitekim Asur-
Babil déneminde Ur sehrinde Sin, ya lacivert sakall ve hilal bas-
hikh bir adam ya da hilal boynuzlu bir boga seklinde tasvir edil-
mistir.109 Ayrica Roma dénemine ait paralarda ve Harran yore-
sindeki kabartmalarda da (Nabonidus stelesi gibi) Sin hilal ile
tasvir edilmistir. 110 Magaradaki yazilardan ve rélyeflerden, bura-
smn MS ikinci ytizyll civarinda yérenin yoneticileri amsina di-
zenlenen bir kiilt merkezi olarak kullamldig anlasiimaktadir.

Sogmatar’da Sin kiiltiiyle iligkili bir diger 6nemli delil tapinak
tepesindeki gesitli kitabelerde ge¢cen Maralahe terimidir. Burada
bulunan cesitli kitabelerde yéneticiler ya da ordu komutam aml-
makta ve “miikafatim1 Maralahe'den alacak” ya da “Maralahe’nin
huzurunda hatirlansin” denilmektedir. Bir kitabede ise, 476 y1-
I subat ayinda Maralahe icin yapilan kiilt yerinde dikilen amt-
tan s6z edilmektedir. Maralahe terimine, Sogmatar kitabelerin-
den baska Ufra Kirkmagara'da bulunan Stiryanice bir mezar ya-
zitinda da rastlanilir.

Maralahe'nin kimligi konusunda cesitli goriisler ileri stral-
mustir. Ornegin, terimi Maralaha (rab tann) seklinde okuyan

109 Bkn. Jr. M. Jastrow, Aspects of Religious Belief and Practice in Babylonia and
Assyria, New York 1911, ss. 113vd; Lewy, “The Late Assyro-Babilonian Cult
of the Moon and Its Culmination at the Time of Nabonidus”, ss. 447-448.

110 Bkn. Hill, Cataloque of the Greek Coins of Arabia, Mesopotamia and Persia,
ss. 82-90; Gadd, “The Harran inscriptions of Nabonidus”, s. 41.
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J.B. Segal, bunun, Palmira yéresinde yaygin olarak inanilan Ba-
al Samin ile ya da Harran'in cinler ve seytanlar tanris1 Samal ile
o6zdes olabilecegini ileri sirmustir.!!! Ancak, diger taraftan Ma-
ralahe’nin (tanrlarin rabbi/efendisi/lideri), ay tanrisi Sin’i kas-
teden bir unvan oldugu kesindir. Oncelikle Sogmatar'daki diger
kitabeler acik¢a bunu gostermektedir. Zira, yukarida belirttigi-
miz gibi, yine tapmak tepesinde bulunan diger kitabelerde tann
Sin’in ad1 agikca gecmektedir. Bundan baska oldukca erken dé-
nemlerden itibaren yorede Sin'e “Sar-ilani” (tanrilarin krah) ve
“Bel ilani” (tanrilarin rabbi) gibi unvanlar verildigi bilinmektedir.
Nitekim, Sin’e verilen bu unvanlar Orta Cagda da “llahu’l-ali-
hah” ve “Rabbu’l-alihah” seklinde devam etmistir.

Sogmatar'da bazi heykel kalntilan ve diger kaya kabartma-
lar1 da bulunmaktadir. Ornegin, giintimiizde kalenin kuzeyinde-
ki alanda yalnizca dizden alt1 saglam olarak ayakta kalmis olan
bir heykel kalintis1 vardir. Aym sekilde Sin tapinaginin 500 met-
re kadar batisinda ise kaya zemine oyulmus biiytikce bir aslan
kabartmasi yer alir.

8. Hermes Kiiltii ve Harran Paganizminde
Peygamberlik Anlayis1

Orta Cag'da Harran dinsel geleneginin dikkat cekici 6zelikle-
rinden birisi de Harranhlarca Hermis, Hermesu'l-Herameseh ya
da Hermesu'l-Miineccim olarak adlandirilan Hermes'le ilgili
inanclardir. Hermes, Harranilerin hem tanrilar panteonunda
hem de peygamber inancglarinda yer alan bir sahsiyettir. Herme-
su'l-ilah (tanr1 Hermes), Orta Cag kaynaklarinda Harran tann-
larindan birisi olarak anilir.112 Diger taraftan Hermes, Harranli-
larca bir pe'ygamber olarak da kabul edilir. Agathodoimon ile

111 Bkn. Segal, “The Sabian Mysteries: The Planet Cult of Ancient Harran”, s.
217; aym yazar, “Some Syriac Inscriptions of the 2nd-3rd century AD", s. 15.

112 ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 322. Siiryani yazar Bar Salibi de Hermes'in Har-
ranhlann tanilan arasinda oldugunu yazar. Bkn. Rosenthal, “Prophecies of
Baba the Harranian”, s. 121.
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birlikte onun, iki biiyiik hikmet &greticisi ve 6nder olduklarnna
inanilir. Onlar, Hermes'in kendilerine gercegi 6grettigini ve top-
lum yasantisiyla ilgili yasal sistemi kendilerine verdigini diisi-
niirlerdi.!13

Orta Cag Harranllarninca, bu sekilde, hem tanrilar pante-
onunda hem de peygamberlik inanclarinda yer verilen Hermes,
eski devirlerde yasadig var sayilan ve hakkinda bircok mitolojik
anlat1 bulunan bir sahsiyettir. O, genellikle Hermes Trismegis-
tus (Gg kez biliytik Hermes) olarak adlandinlir; sihir yazmalari ve
felsefi kitaplardan olusan ve “Hermetik Literattir” olarak adlan-
dinlan yazil koleksiyonun Misirh yazan olan bir rahip olarak
kabul edilir. Yapilan arastirmalar, Hermes Trismegistus'un ta-
mamiyla mitolojik bir sahsiyet oldugunu, ona atfedilen Herme-
tik literatiirin (Hermetica), anonim bir koleksiyon, yani ismi
belli olmayan bircok yazara ait metinlerden olusan bir derleme
oldugunu ortaya koymaktadir.!14 Hermetik literatiir, muhteme-
len MS 1-3. ytizylllar arasinda derlenmis olan ve Helenistik fel-
sefe ile Ortadogu hikmet 6gretisini sentezlemeye ¢alisan dini ve
felsefi metinlerden olusur. Aralarinda Asclepius ve Poimandres
gibi metinlerin de bulundugu bu dokiimanlarda, Ortadogunun
hakim gelenegi olan Gnostik doktrinler de yaygin sekilde islenir;
ayrica astroloji, biiyli ve simyaya iliskin bilgilere de yer verilir.

Hermetik literatiirde ortaya konan dinsel/diistinsel sistemi
ifade eden Hermetisizme gére Hermes, iki ¢arpici dzellige sahip-
tir. Birincisi o, tanrilarin mesajini tasiyan bir elcidir; ikincisi ise
Hermes, hikmeti 6greten bir 6gretmendir.!!> Hermes Trismegis-
tus'un bu 6zelliklere sahip olmasi ve onun Misir'la irtibath bir
kisi olarak goriilmesi, Eski Misir’da tanrilarin katibi ve hikmet

113 [bnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 318; Dimaski, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi'l-Berri ve'l-
Bahr, s. 44; Birani, The Chronology of Ancient Nations, s. 187.

114 Bkn. F.A. Yates, Giardono Bruno and the Hermetic Tradition, London 1964, ss.
2vd. '

115 H.J.W. Drijvers, “Bardaisan of Edessa and the Hermetica", JOL, 21, 1970, s.
195.
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tanrisi olan Thoth'un Eski Yunanllar tarafindan kendi tanrilar
Hermes'le 6zdeslestirildigine ve bazen “ii¢ kez buiytk” (Trisme-
gistus) lakabiyla adlandirldigina isaret etmektedir. Eski Yunan
tanrilar panteonunda yer verilen Hermes de tanrilarin elgisi ola-
rak kabul edilen bir tanrisal varliktir. Onun, aynizamanda, ruh-
lara ilahi alemlere yonelik seyahatlerinde kilavuzluk yapan bir
varlik olduguna da inanilir.

Acikca gorildiiga gibi, Orta Cagda Harranh paganlar, Her-
metik gelenekteki hikmet 6greticisi ve ilahi el¢ci Hermes'e kendi
dinsel geleneklerinde yer vermisler, onu aym ozelliklerle tanim-
lamiglardir. Hermes, islami gelenekte ise peygamber Idris ile 6z-
deslestirilmistir.

Orta Cagda Harranhlarca Agadimun, Azimin ya da Adimut
olarak adlandirilan ve peygamber-filozof gériinimla bir sahsiyet
olarak kabul edilen Agathodaimon da Yunan mitolojisinde yer
alan bir figiirdar. Hermetik literatiire gore o, Hermes'in 6gretme-
ni olan tanrisal bir varhktir.11® Orta Cagda Harranlilar, Hermes
gibi onu da Misir’la irtibath olarak gorurler ve Misir'daki bayiik
piramitlerden birisinin Agathodaimon'un mezar1 olduguna ina-
nirlardi. Hatta onlar buraya yillik olarak hac ziyaretleri diizen-
lerler ve orada horoz kurban ederlerdi.11? Misir'daki biiytk pira-
mitlerden bir digerinin ise Hermes'in mezar oldugunu kabul
ederler ve buray1 da ziyaret ederlerdi.

Harranilerin peygamberleri arasinda Eski Yunan geleneginde
(felsefe tarihinde ya da mitolojisinde) yer alan bircok sahsiyet de
bulunur. C")megin bunlar arasinda Solon, Eflatun (Plato), Pitago-
ras (Pythagoras) ve Asklepyus (Asclepius) sayilabilir.!18 Harrani-

116 Bkn. Sehristani, Kitabu'l-Milel ve'n-Nihal, ss. 240-241; Bar Hebraeus, Tarihu
Muhtasani'd-Duvel, Beyrut 1890, s. 12; W. Scott, A.S. Ferguson, Hermetica,
Oxford 1936, c. 4, s. 254.

117 Dimagki, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi'l-Berri ve'l-Bahr, ss. 33-34.

118 Bkn. Ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 318; Sehristani, Kitabu'l-Milel ve'n-Nihal, s.
250; Bagdadi, el-Fark Beyne'l-Firak, Kahire 1910, s. 279; Biruni, The Chrono-
logy of Ancient Nations, ss. 187, 315.
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lerin inanclarinda peygamberlik payesi verdikleri bu sahsiyetler,
Orta Cagda Harranhlar tzerindeki Helenizm etkisinin ne kadar
o6nemli oldugunu ortaya koymaktadir.

Harranlilarin peygamberleri arasinda Arani, Aratas ve Ariba-
sis de sayilir.!!9 Bunlardan Arani'min, Orfik kiltiin kurucusu
olarak kabul edilen mitolojik sahsiyet Orpheus ya da kimi cev-
relerce Harran'in kurucusu olarak goriillen Haran (Hz. ibra-
him'in kardesi) olabilecegi ileri stirilmustiir. Bununla birlikte,
Helenizmin Orta Cag Harran gelenegi tizerindeki derin etkisi
dikkate alindiginda, Arani, Yunan mitolojisinde énemli bir figtir
olan Urants ya da Ouranus ile irtibath olabilir. Diger taraftan A-
ratas, Sicilyal sair Aratus, Aribasis ise eski Yunanh yazar Ori-
basius ile iligkili olmaldir.

Orta Cag kaynaklarina goére, yukarnda isimlerini verdigimiz
sahsiyetlerden baska, Amirus (biiylik ihtimalle Yunanh yazar
Mesinali Euhemerus), Aylun (tanrica Helen ile iliskili olabilir),
Dur ve Tayus gibi isimler de Harranilerin peygamberleri listesin-
de yer almaktadir.120

Harranllarin peygamberleri arasinda anilan énemli bir sah-
siyet de Baba'dir.!2! Harranllar, tipki Hermes gibi, Baba'ya da
hem tannlar panteonunda hem de peygamber 6gretilerinde yer
verirler. Daha 6nce de degindigimiz gibi Baba'ya ait oldugu be-
lirtilen bir metin, Stiryani ve Arap kaynaklar tarafindan aktari-
larak giinimuze kadar ulasmistir ve bu metin Harran diniyle il-
gili nadir ilk elden kaynaklar arasindadir. Antik donemde Baba
ismiyle iligkili olabilecek bazi Ortadogu tanrlari/tanrigalarn bi-
linmektedir. Omegin, aym isimli Eski Misir panteonunda yer

119 Mes'adi, Kitabu't-Tenbih ve'l-Israf, s. 161; ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 318; ibn
Hazin, Kitabu'l-Fasl fl-Milel ve'l-Ehvai ve'n-Nihal, Kahire 1317 (h.), c. 1, s. 35.

120 Mes'adi, Kitabu't-Tenbih ve'l-Israf, s. 161; Bagdadi, el-Fark Beyne‘l-ﬂrak, S.
279; ibn Hazin, Kitabu'l-Fasl fi'l-Milel ve'l-Ehvai ve'n-Nihdl, c. 1, ss. 35, 115.

121 Birani, The Chronology of Ancient Nations, ss. 187, 315: Rosenthal, “The Prop-
hecies of Baba the Harranian”, ss. 221, 228. Biruni, Baba ismini Maba sek-
linde de telaffuz eder.
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alan bir tann bulunmaktadir. Yine, Lagas sehrinin sulama ve
bereket tanris1 Ningursu'nun esi olan bir Stimer tanrigasi da ay-
n1 ismi tasimaktadir. Bundan baska Babaia isimli bir Suriye
tanricasi da vardir.122 Baba'nin kitabini bize aktaran kaynaklar-
dan ibn Adim, Baba'nin Hicretten 367 y1l 6nce (dolayisiyla MS 3.
yuzyillda) yasamis oldugunu ifade ederken, Bar Salibi'nin ise
onun Hiristiyanlik éncesi donemde yasadigini diisiindiigi anla-
silir. Her haliikarda Baba'min kitabi incelendiginde, onun, islam
6ncesi déonemde yasamis oldugu kesindir. Bununla birlikte
onun, tarihsel degil de Hermes gibi mitolojik bir sahsiyet olma-
s1 ihtimali de bulunmaktadir.

Elimizdeki kaynaklara gore Harranlilar, Ibrahim, Yakub, Is-
mail ve Hz. Muhammed gibi sahsiyetlerin peygamberligini ise
kabul etmezler.!23 Hz. [brahim'le ilgili olarak, Orta Cagda gesit-
li Mezopotamya halklar1 arasinda anlatilan bir hikayeyi onlar da
dile getirirler. Omegin Giiney Mezopotamya'da yasayan Sabii
folkloriinde de bu anlatiya yer verilir.!24 Bu hikayeye gére ibra-
him, aslinda Harranilerin dinlerine bagh bir kisidir. Ancak vii-
cudunda (cinsel organinda) olusan bir hastalik nedeniyle dinen
kirli sayilarak toplumdan uzaklasma zorunda kalmistir. Bu has-
tallktan kurtulmak icin stinnet olan ibrahim bu sekilde ikinci
bir dinsel kirlenmeye maruz kalmistir. Zira viicutca eksiklik, ki-
siye ciddi manevi kirlenme getirmektedir. Bu kirlili§ine ragmen
ibrahim, icinde tanrisal suretlerin bulundugu bir tapmaga gir-
mek istemis, ancak tapinaktan kovulmustur. Bunu icine sindi-
remeyen [brahim, tapinaga girip icindeki tanrisal figtirleri/hey-
kelleri parcalamis ve toplumunu terk etmistir. Harraniler, daha
sonra [brahim'in, yaptiklarina pisman olup tévbe ederek yaptik-

122 Bkn. J .B. Pritchard, Ancient Near Eastemn Texts Relating to the Old Testament,
Princeton 1955, ss. 15, 217, 390; G. Jalabert, (ve digerleri), Insc}iptions grecs
et latines de la Syrie, Paris 1955, c. 4, s. 119.

123 ibn Hazm, Kitabu'l-Fasl fil-Milel ve'l-Ehvai ve’'n-Nihdl, c. 1, s. 35.

124 Bkn. E.S. Drower, The Mandaeans of Iraq and Iran. Their Cults, Customs, Ma-
gic rituels and Folklore, Oxford, ss. 265-268.
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lanna karsihik oflunu gezegen Sattirn’'e kurban etmek istemis
olduguna inanirlardi.!?5 [brahim'le ilgili bu éykiiniin, Kur'an'da
anlatilan ibrahim'in putlan parcalamasi kissasi tizerine kurgu-
lanan ve puta tapicihifa ve ¢ok tanricihiga kars: bir direnis abi-
desi olarak goriilen Hz. ibrahim'e ve onunla 6zdeslesen inang
sistemlerine kars tepkiyi dile getiren bir polemigi ifade ettigi or-
tadadur. '

Harranlh paganlar, peygamberlerin viicut¢a kusursuz ve kal-
bi temiz kisiler olduklarim ve ilahi varliklarla insanlar arasinda
aracihk yaptiklarim kabul ederler. Onlara gore peygamberler,
insanlarin sorularina eksiksiz cevap veren ve yagmur dualari
kabul edilen kisilerdir.!26 Harranhlara gore tanrisal tasvirler ve
heykellerle bazi kutsal agaclar ise ilahi varliklarla peygamberler
arasinda aracihik yaparlar. Bunlar, peygamberlere, tanrilarin
emirlerini ve iradelerini aktarirlar. Aynca Harranlilar, cinlerin de
insanlarla bazen temas kurduklarina ve gizli sirlan riiyalarda
insanlara aktardiklarina inanmirlar.127

9. Harranilerin Ritdelleri

Orta Caga ait kaynaklar, Harranl paganlarin ritielleri hak-
kinda aynntih bilgi verirler. Bu kaynaklardaki anlatilardan Har-
ranhlarin dine giris térenlerine (inisiasyon ritlerine) yer verdikle-
ri anlasiimaktadir. Harraniler, Beytu'l-Bugdariyyin, Maglitiya ve
Beyt Sirrihim (Sirlan Tapinagi) gibi mabetlerinin yeralt1 odala-
rinda/koridorlarinda bu torenleri ifa ederlerdi.!28 Rahipler goze-
timinde yapilan dine giris térenleri, erkek cocuklar icin diizenle-
nirdi ve yedi giin stirerdi. Bu zaman zarfinda rahipler, adaylara
ilahiler ve dini hikayeler/mitoslar okurlar ve dualar ederlerdi.
Cocuklar bu stire icerisinde kesinlikle tapinaktan disar1 gitkmaz-

125 Biruni, The Chronology of Ancient Nations, s. 187.

126 Ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 319.

127 Bkn. Maimonides, The Guide of the Perplexed, ss. 576, 585-586.

128 Bkn. ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 326-327; Macriti, Gayetu'l-Hakim ve Ahak-
ku'n-Neticeteyn bi't-Takdim (Picatrix), s. 226; Mes'udi, Muriicu'z-Zeheb ve
Ma'adinu’l-Cevher, c. 4, s. 63.
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lardsy; kadinlarin onlan gérmesi de yasakti. Ayrica onlar yedi
kaptan, “yusur” denilen icecek icerler, gozlerini bu ickiyle mes-
hederlerdi. Rahipler, onlara, bu kaplardan tuz ve ekmekle tavuk
yedirirlerdi. Yedinci giinde son yemekler de yenilir ve bir kutsal
sarap toreni yapilirdi. Giris téreninde rahipler, bes asama halin-
de adaylara sirlar dgretirlerdi. Bu sirlar gercevesinde adaylara
“koyunlar arasindaki kuzular ve inekler arasindaki danalar gibi,
urkek ve korkmus durumdasiniz” denilirdi. Tanr, “muzaffer”,
kdpekler, kuzgunlar ve karimcalar ise “kardesler olarak tanimla-
nirds, 129

Harranilerin ritdelleri arasinda ug vakit (giines dogmadan
hemen once, 6gle vakti ve glines batarken) zorunlu dua vardi.
Ayrica gecenin U¢ vaktinde istege bagh dualar1 da vardi. Bu du-
alar. esnasinda secdeye de kapanirlardi. Dua oncesi bir temiz-
lenme toreni yapilir ve dua esnasinda giineye dénuliirdii. 130

Yukarida gezegen tapmaklariyla ilgili olarak degindigimiz gi-
bi, Harranhlar, tapinaklarda tanr suretleri ve heykelleri 6ntinde
de tapinma térenleri diizenlerlerdi. Bu gezegen tapmaklarindan
baska, kaynaklarimiz, diger cesitli isimleri de Orta Cagda Har-
ranllarin tapinaklar arasinda sayarlar. Bunlardan birisi ay ta-
pmag: Deyr Kadi'dir. Bu tapmagin Harran'in giris kapilarindan
birisi olan Bab Funduku'l-Zeyd yakinlarinda oldugu belirtilir. Ay
takvimine gére her aymn yirmi yedinci giinti Harranhlarin, bura-
da, ay tanrnsi Sin i¢in kurbanlar sunduklar: ve yakma sunusun-
da bulunduklar: anlatilir. Ayrica her yil Nisan'in yirmisinde bu-
rada, Babillilerin Akitu festivallerine benzer bir téren diizenle-
nirdi. Kimi kaynaklar, Harranlhlarin burada insan kurban t6-
renleri de dizenlediklerini ileri strerler.13! Orta Cagda Harran

129 [bnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 326-327.

130 [bnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 318-319; Biruni, The Chronology of Ancient Nati-
ons, ss. 188, 329.

131 Macriti, Gayetu'l-Hakim ve Ahakku'n-Neticeteyn bi't-Takdim (Picatrix), s. 228;
{bnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 325; Yakut el-Hamavi er-Riami, Marasidu’l-Ittila
ala Esmai'l-Emkine ve'l-Bukaa, Kahire 1954, c. 2, s. 572.
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tapinaklaryla ilgili kaynaklarda gecen bir diger isim el-Mudar-
rak ya da el-Madrak’tir. Dimagki, bu tapinagin Mogol saldirisi-
na kadar Harran'da aktif oldugunu anlatmaktadir.!32 Ayrica Di-
maski, el-Mudavvar isimli bir kaleden de bahseder ve bunun bir
ay tapmag oldugunu sdyler. islam éncesi dénemde Harranlila-
rin tapinaklarr arasinda ise Harranli Baba’'nin kitabinda adi ani-
lan Veniis tapmag Azzuz oldukca 6nemlidir. Bunlardan baska,
kaynaklarimiz, ay kiiltiiyle iliskili Harran civarinda Salemsin ve-
ya Sanemsin adi verilen yerlerden de bahsederler.133

Harranlilarin rittielleri arasinda kurban térenleri oldukca
o6nemli bir yer tutmaktadir. Onlar kurban térenlerini hem tanri-
sal varliklara yakin olmanin hem de kurban hayvaninin hare-
ketlerini ve uzuvlarini inceleyerek cesitli sirlara ulasmanin ya da
gelecekle ilgili kehanetlerde bulunmanin araci olarak gortrlerdi.
Harranllar, kurbanlarim dzellikle gezegensel tanrilara atfedilen
tapmaklarda dtizenlerlerdi. Torenler rahipler tarafindan idare
edilirdi ve téren sonrasi genellikle basrahipler tarafindan térene
katilan halktan para toplanirdi.!34

Yukarida da bazi érneklerini verdigimiz gibi, cesitli kaynak-
larda Harranl paganlarin zaman zaman tapinaklarinda insan
kurbam térenleri diizenledikleri ileri stiriiliir. Omegin, Harrani-
leri “Harranlh Maniheistler” diye adlandiran Tell Mahreli Diony-
sius (MS 9. yy), Harranhlarin Harran disindaki bir tapinakta yil-
da bir kez insan kurbam téreni yaptiklarini anlatir.135 jbnu’n-
Nedim'in Fihrist'inde ise Abi Said Vehb ibn Ibrahim’den naklen,
Harranhlarin Ab (Agustos) ayinda dtizenledikleri korkunc insan
kurbani téreni séyle anlatilir:

Sekiz gun siiresince onlar tanrlarina yeni sarap takdim ederler. On-
lar onu gesitli isimlerle isimlendirirler. Bu gtunde onlar, tannlarina

132 Dimagki, Nukbetu'd-Dehr fi Acaibi'l-Berri ve'l-Bahr, s. 43.

133 Biruni, The Chronology of Ancient Nations, s. 187.

134 fbnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 323-325; Birani, The Churonology of Ancient Nati-
ons, s. 188.

135 Bkn. Chabot, Chronique de Denys de Tell-Mahre, ss. 68vd.
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yeni dogmus bir bebek (erkek) kurban ederler. Cocugu keserler ve
tamamuiyla etleri ¢oziiliinceye kadar kaynatirlar. Sonra etler alinir ve
un, safran, aromal bitkiler, karanfil ve yagla yogrulur; incir kadar
kiigiik kekler halinde yeni bir firinda pisirilir. Bu téren her y1l, Sa-
mal sumim gozetenlerce yapilir. Higbir kadin, kéle, kéleden dogan ya
da deliler bu téreni izleyemez ve bundan yiyemez. Bu téren ti¢ rahip
tarafindan ifa edilir. Onlar, kemiklerden, organlardan, kikirdaktan,
damardan ve atardamarlardan arta kalanlar: tanrilara sunu olarak
yakarlar.136

Macriti de Harranhlarin ¢ocuk kurbanlarindan bahseder ve
onlarin bu térenleri kendilerine Hermes'in emrettigini soyledik-
lerini nakleder.13” Birani ise Abdulmesih ibn Ishak el-Kindi'den
naklen, Harranilerin insan kurbam térenleri agisindan yoérede
meshur olduklarini, ancak onlarin bu térenlerini yapmalarinin
Islami dénemde yasaklandigim belirtir, 138

Harranh paganlarin insan kurbani térenleri dizenlediklerine
iliskin bu anlatilara itidalli yaklasmak gerekir. Zira bu konuda-
ki rivayetlerin Masliman veya Hiristiyan yazarlardan kaynak-
lanmas! ve Miislimanlar ve Hiristiyanlarla paganistler ve paga-
nizm arasinda ciddi miicadelelerin oldugunu hatirda tutmakta
yarar var.

Diger taraftan Harranllar térenlerinde siklikla hayvan kur-
banlarina yer vermislerdir. Kurban olarak sunulan hayvanlar
arasinda koyun, kuzu, erkek sigir, keci, tavuk, horoz ve gesitli
kuslar sayilabilir. Harranilerin Rufusiyyun mezhebi baghlarinca
domuz da kurban hayvam olarak sunulmaktadir.

Harranh rahipler, kurban hayvam kesildikten sonra hayva-
nin gozlerini, agzim ve diger organlarim dikkatle incelerler ve
kurbanin tannlarca kabul edilip edilmedigi yéntinde yorum ya-
parlardi. Kurban hayvanmimin Harranhlarca yenilip yenilmedigi

136 ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 323.

137 Bkn. Macriti, Gayetu'l-Hakim ve Ahakk&'n-Neticeteyn bi't-Takdim (Picatrix), ss.
225, 228.

138 Birani, The Chronology of Ancient Nations, s. 187.
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konusunda farkh gérisler vardir.!3% Harranhlar kurban olarak
sunulan hayvanlarin arta kalan uzuvlarindan amuletler yapar-
lardi.!40 Harranhlar arasinda hayvanlari canl olarak yakmak
seklinde diizenlenen kurban térenlerinin olduguna dair rivayet-
ler de bulunmaktadir. 14!

Harranh paganlar bazi hayvanlarin kurban edilmesine ve et-
lerinin yenilmesine ise karsi cikarlardi. Bunlar arasinda deve,
kopek, esek ve domuz (Rufusiyyun mezhebi haric) basta gelirdi.
Ayrica Harraniler, sarimsak, bezelye, bakla, yesil fasulye, kama-
bahar, kabak, sogan ve mercimek de yemezlerdi.l42

Orta Cagda Harranilerin, y1lin gesitli aylarina dagilmis bircok
bayram ve kutsal giinlerinin oldugu bilinmektedir. Bunlarla ilgi-
li temel kaynaklar Biriini tarafindan gorasleri aktarilan el-Hasi-
mi ile ibnu'n-Nedim tarafindan goriigleri aktarilan Aba Said
Vehb ve es-Sarahsi'dir.143

Harranh paganlarca kadinlar, genelde manen kirli sayilirlar-
di;; dolayisiyla onlar, dine giris térenlerinde ve insan kurbanla-
rinda oldugu gibi, diizenlenen sir toérenlerine katilamazlardl.
Harranhlar, tirnak, kil/sa¢ ve kan gibi vicuttan aynlan seyleri
kirli/pis sayarlar; viicudun dogal yapisin1 bozmaya ve siinnet ol-
maya siddetle kars: cikarlardi. Olii bir bedene (cesede) dokun-
mayl, cinsel iliskiyi ve kadinlarin adet hallerini de manevi birer
kirlenme olarak gortrler ve bu kirlilikten temizlenmek i¢in ban-
yo yapmayi sart kosarlardi.!44

139 Bkn. ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 318; Makdisi, Kitdl{'l-Bed'u ve't-Tarih, , c. 4,
s. 23.

140 ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 321,

141 Omegin bkn. ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 325.

142 Bkn. ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 319; Makdisi, Kitabu'l-Bed'u ve't-Tarih, , c. 4,
s. 23; Sehristani, Kitabu'l-Milel ve’'n-Nihal, s. 250.

143 Harranilerin yilin her aymna dagilmis olan bayram, kutsal giin ve festivalleri ile
ilgili bir tablo icin bkn. Giundiz, The Knowledge of Life: The Origins and Early
History of the Mandaeans and Their Relation to the Sabians of the Qur'an and to
the Harranians, ss. 188-191. Krs. Green, The City of the Moon God., ss. 150-158.

144 [bnu'n-Nedim, el-Fihrist, ss. 319, 323, 327; Maimonides, The Guide of the
Perplexed, s. 595.






1. BOLUM
ANTIK DONEMDE URFA PAGANiZMI

Tipki komsusu Harran gibi Urfa ya da eski adiyla Edessa da
dinsel ve kultirel bir merkez olma agisindan 6nemini tarih bo-
yu stirdiirmistiir. Oyle ki gerek pagan dénemde gerekse Hiris-
tiyanligin sehrin egemen dinsel gelenegi haline geldigi dénemler-
de Urfa, komsusu Harran’la birlikte 6nemli bir kiiltiirel merkez
olarak yorede 6n plana ¢ikmuslartir. Bu durum, 7. ytizyil ortala-
rindan itibaren baslayan islami dénemde de devam etmistir. Ur-
fa'min, bu sekilde stirekli olarak énemli bir kiilttirel merkez ol-
ma konumunu tasimasinda iki 6nemli unsurdan bahsedilebilir.
Bunlardan birincisi, Urfa'nin ¢ok erken donemlerden itibaren
bolgedeki oénemli kultiirel merkezler olan Antakya, Hierapolis,
Harran ve Nusaybin gibi yerlesim birimlerine komsu olmasidir.
Diger unsur ise, Urfa'nin cografi yapr itibariyla Helenizmden Su-
riye, Iran ve Babil kiiltiirlerine, Yahudilikten Hiristiyanhiga ka-
dar cesitli ktiltiirel/dinsel yapilarin kesistigi bir merkezde yer al-
masidir.

MO 4. yiizyilda bir garnizon kenti olarak kurulan Urfa'nin
icinde bulundugu bélge tarih boyu énemli bir kiiltiirel merkez
olmustur. Urfa'nin komsular: arasinda Antakya (Antioch), Hiris-
tiyanlhik 6ncesi donemlerden itibaren yoérede ticaret ve bilim mer-
kezi olarak tin yapmus; literal yorum metodunu én plana ¢ika-
ran bir teoloji akimina ev sahipligi yapmistir. MO 300 civarinda
Selevkidler hanedam doéneminde Seleukos Nikotar tarafindan
bir merkez olarak gelistirildigi diistintilen sehrin sakinleri, Sir-
yanice konusan yerli halki yan sira Yunanca konusan asker ai-
leleri ile Yunanlh gé¢gmenlerden olusmaktaydi. Josephus'un ver-
digi bilgilere gore cok gecmeden Yahudi yerlesimciler de kente
akin etmis ve zamanla kentte azimsanmayacak bir etkinlige
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ulasmuglardir.! Boylelikle Antakya, heniiz Hiristiyanhk oncesi
donemde Suriye, Helen ve Yahudi kiltiirlerinin bulustugu, bir
araya geldigi bir merkez konumuna gelmistir.

Antakya, Hiristiyanlhigin ilk dénemlerinde de énemli bir kual-
tirel merkez olma 6zelligini sirdirmiustir. Yeni Ahit metinlerin-
den Resullerin Isleri'ndeki cesitli ifadelerden, sehrin Isa'nin he-
men sonrasl dénemde ortaya ¢ikan Hiristiyan geleneginin ilk
merkezlerinden birisi oldugu anlagilmaktadir. Oregin, bu met-
ne gore, havarilere teblig konusunda yardimci olmak tizere seci-
lip gorevlendirilen yedi kisiden birisi, sonradan Yahudilesmis
olan Yunan asilh Antakyal Nikolas't1.2 Ayrica, isa sonrasi do-
nemde, Kudiis disina dagilan [sa cemaatinden bazilan Fenike,
Kibris ve Antakya'ya giderek buradaki Yahudi ve Yunanl halk-
lara isa mesajin1 anlatmaya baglamiglar; bunun sonucunda ¢ok
sayida kisi Isa taraftan haline gelmistir. Daha sonra buraya ge-
lip yerlesen Kibrish Barnabas ile Tarsuslu Pavlus (Saul), burada-
ki Isa cemaatinin egitim isini tistlenmislerdir. Boylelikle bu se-
hir, Helenistik isa cemaati olarak da adlandirilan cemaatin mer-
kezi olmus ve ilk kez burada (Antakya'da) bu cemaatin Mesih 63-
retisini merkeze alan dinsel inanislar1 nedeniyle kendilerine, MS
50 y1li civarinda “Mesihgiler” anlamina gelen Hiristiyanlar adi ve-
rilmistir.3 Antakya, Pavlus'un misyon faaliyetleri i¢cin de merkez
olmustur; Pavlus, Hiristiyanhgin yayilmasinda olduk¢a énemli
olan ti¢ misyon hareketinde burayi bir tis olarak kullanmistir.4

Antakya'nin Hiristiyanhk tarihinde oynadigl bu énemli rol
nedeniyle, Hiristiyanligin ilk ytizyillarinda bu sehir, énemli bir
teolojik merkez olmus, “Antakya Okulu” olarak adlandirabilece-
gimiz bir dini-felsefi akima ev sahipligi yapmustir. MS 4. ytizyil
baslarinda Eustathius, Flavian ve Diotorus gibi, bu okulun

1 Bkn. Josephus, Antiquities of the Jews, http://www.ccel.org/j/josep-
hus/works/ant-12.htm, Xil, 3, 1. Aynca bkn. R. Wallace, W. Williams, Tarsus-
lu Paulus'un Ug Diinyasy, tr. Z.Z. ilkgelen, istanbul: Homer 1999, ss.183vd.
Resullerin isleri 6:5-6.

3 Resullerin Isleri 11:19-26.

4 Bkn. $. Gandiz, Pavlus: Huristiyankgun Miman, Ankara 2001, ss. 53-72.
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onemli simalar, Isa'nin sahsi ile ilgili Kristolojik tartigmalarda
aykin diistinceleriyle 6n plana ¢ikan Arianizme kars) argtiman-
lariyla/polemikleriyle taninmaktadirlar.? Ayrica Antakya Okuluy,
sonralan, monofizitizm-diyofizitizm tartismasinda diyofizitizmi
savunan gorusleriyle de 6n plana ¢ikmistir. Boylelikle erken do-
nemlerden itibaren var olan bu teoloji-felsefe okulu varhgim
uzun stire, [slami donemlere kadar devam ettirmistir. Bu okul-
da egitim veren baz diistintirlerin halife Mitevekkil doneminde
Harran'a tasindiklar: da bilinmektedir.5

Urfa’nin komsularindan Hierapolis ise her zaman 6nemli bir
pagan egitim ve kiilt merkezi olmustur. Ozellikle Atargatis/Ta-
rata kaltiintn 6n plana ¢iktig1 bu yerlesim birimindeki paganist
inang ve rittieller Urfa da dahil ydredeki diger merkezler tizerin-
de de etkili olmustur. Oyle ki baz1 Hiristiyan yazarlar, burayn,
Harran’la birlikte yoérenin an énemli pagan merkezleri arasinda
saymuglardir. Omegin, Suruglu Yakub, Harran'la birlikte Hiera-
polis’i, kendi zamaninda yoredeki paganizmin temel merkezi ola-
rak gérmiis ve bu nedenle eserinde buraya ayr: bir 6nem vermis-
tir. Hierapolis ve onun ana tanrigasi ile ilgili olarak soyle der:

O (seytan), Mabbug’u tannga(lar) rahibinin bir sehri yapt; ebediyen
yanlisa diismesi i¢in onu, kendi ismiyle adlandirdt.”

Ayrica Harranh Baba da eserinde Hierapolis'ten (Mabbug'dan)
“rahipler sehri” diye s6z etmekte, bu sehrin gelecegine yonelik
bazi1 kehanetlerde bulunmaktadir.8 Nitekim, ileride kendisinden
ayrintih olarak bahsedecegimiz Bardaysan da Hiristiyan olma-
dan 6nce, heniiz bir pagan iken Hierapolis’e gelerek bu “rahipler
sehrinde” pagan rahiplik egitimi gérmustiir.® Ayrica Hierapolis
astrolojik gozlem faaliyetleriyle de taninan bir sehir olmustur.

5 O'leary, How Greek Science Passed to the Arabs, s.48.
Bkn. M. el-Behiy, El-Canibu’l-llahiyyu mine’l-islami, Kahire 1982, ss. 157-158;
Y. Kumeyr, Islam Felsefesinin Kaynaklan, tr. F. Olguner, istanbul 1976, ss.
168-169.

7  Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, ss. 97-98.

8 Bkn. Rosenthal, “The Prophecies of Baba the Harranian”, ss.221-225.

9  Bkn. Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s. 78.
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Suphesiz Urfa'nin kiiltiirel yapisina katkida bulunmus olan
en 6nemli komsusu ise ilerleyen dénemlerde stratejik rakibi
olan Harran'dir. Harran, yérenin bilinen en erken tarihlerinden
itibaren, her zaman bolgede bir dinsel-kiltiirel ve siyasél mer-
kez olmus; ancak Hiristiyanhgin Urfa'da yayginlasip egemen bir
gelenek haline gelmesi sonrasi bu merkez olma dzelligini Urfa'ya
kaptirmistir. Harranlilar pagan kiilt ve ritiielleriyle Urfa kultiirel
yapisini hayli etkilemiglerdir. Gerek Harran gerekse hemen yani
basindaki Sogmatar, pagan dénemde Urfa politeizminin merkez-
leri olmuslardir. Ozellikle Sogmatar'da kitabeler, harabeler ve
rolyefleriyle giiniimiize kadar gelen yildiz-gezegen kiiltii kalinti-
lar1, bu bélgenin, yéredeki diger pagan topluluklar gibi Urfah pa-
ganlar i¢in de bir kiilt merkezi olduguna isaret etmektedir.

Harran da tipk: yoredeki diger bircok yerlesim merkezi gibi,
Iskender’in dogu seferi sonrasi yogun bir Helen kiiltiirel istilasi-
na maruz kalmustir. {lerleyen dénemde bu durum, pagayn Har-
ranlilan oldukca etkilemis, onlarin geleneksel kiiltiirel/dinsel
yapilariyla Helenizm arasinda bir sentez yapmalarim ve yeni bir
senkretik kiiltiirel yap1 gelistirmelerini saglamstir. Islami dé-
nem oncesi, halihazirda var olan az sayidaki Yahudi ve Hiristi-
yan yerlesimciye ilaveten cesitli Arap kabileleri de Harran ve ci-
varma gelip yerleserek, yoreye kendi kiilttirlerini tagimislardir.10
Boylelikle Harran, geleneksel Asur-Babil paganizmi ve politeiz-
miyle Helenizm, Hermetisizm, cesitli Suriye kiiltleri, Yahudilik
ve Hiristiyanlik gibi farkh geleneklerin bir arada bulustugu bir
merkez haline gelmis!! ve bu zengin kultiirel miras, Harran'in
bir bilim merkezi olarak 6n plana ¢tkmasini saglamistir. 12

10 Bkn. ibn Havkal, Ebulkasim, Kitab Sureti’l-Arz, Beyrut (t.y.), s. 203.

11 Nitekim, islami donemde Harranhlar, bu farkh kiltirleri, 6zellikle de Helen
kultiirel mirasim yéreye tanitilmasinda ve aktarilmasinda 6nemli rol oynadi-
lar. Bkn. J. Walbridge, “Explaining Away the Greek Gods in Islam”, Journal of
the History of Ideas, 59 (:3), 1998, ss. 398-399.

12 Omegin, Harran'da Eflatuncu gelenege ait bir felsefe akademisinin erken isla-
mi donemlere kadar varhgini siirdiirdaga bilinmektedir. Bkn. Mes'udi, Muru-
cu’'z-Zeheb ve Maadinu'l-Cevher, c.4, s. 64.
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Antik donemde Urfa'nin sahip oldugu degerlerin, ozellikle de
Gnostik gelenek baglamindaki inams ve degerlerin olusumunda
Urfa tizerinde etkili olan gesitli kiilttirel geleneklerin 6nemli rolt
olmustur. Urfa, bir yerlesim merkezi olarak kuzey Suriye bolge-
sinin tam ortasinda bulunmaktadir. Bu bélge oldukca eski do-
nemlerden itibaren gesitli sir dinleriyle Yahudilik ve Zerdistilik
gibi biiytik inang sistemlerinin yan yana varhigin stirdtirdiigti bir
yore olmustur. Bu yérede farkh dinler ve kiilttrler birbirlerini et-
kileme durumunda olmuslar ve bu etkilesimden birgcok yeni
senkretik dinsel gelenek ve kulttir dogmustur.13 Bu durum, do-
gal olarak bdlgenin oldukga zengin bir kiiltiirel miras edinmesini
saglamistir. Bu zengin kiiltiirel mirasin bir uzantisi olarak, yére,
farkh dinsel/kulttrel gelenekleri yansitan zengin bir literatiire
sahiptir. Omnegin, Hiristiyanhgn ilk ytizyillarindan kalma Siiley-
man'n ilahileri (Odes of Solomon) ve Tomas incili gibi metinler
bu yére ile iligkilidir. Hatta Kanonik Ircillerden Matta'nin da bu
bolgede (Suriye bolgesinde) derlendigi tahmin edilmektedir.14

1. Helenizmin Yoéredeki Etkisi

Urfa'min da i¢inde bulundugu bélgeye yonelik Helenizm etki-
si, tarihsel olarak, MO 4. yiizyilda Biiytik iskender’in askeri se-
ferleri esnasinda bdlgede kurulan Yunan kolonilerine kadar
uzanir. MO 331'de Iskender, Akdeniz’den Hindistan'a kadar
olan bélgeyi Yunan egemenligine sokmus, yoredeki guiglii Pers
egemenligine son vermistir. Bu fetihle birlikte yoreye ntifuz eden
Helenistik etkilerin ve Bat1 Arabistan ticaret yolunun isletilmesi
nedeniyle Suriye ve Kuzey Arabistan bolgesinde birgok irili ufak-
i devletler meydana gelmistir.!> Yine bu fetihle birlikte Yunan
yonetimi altina giren Suriye ve Glineydogu Anadolu yérelerinde,
Antakya ile Urfa da dahil bircok gamizon merkezi olusturul-
mustur. Zamanla asker ailelerinin ve diger Yunanl gécmenlerin

13 Bkn. H.J.W. Drijvers, “Quq and the Qugites. An Unknown Sect in Edessa an
the Second Century A.D.”, Nurnen, 14, 1967, p. 105.

14 Bkn. B. Chilton, Pure Kingdom, Jesus’ Vision of God, Michigan 1996, s. 49.

15 Bkn. B. Lewis, Tarihte Araplar, istanbul 1979, ss. 24vd.



88 Anadolu’da Paganizm

bolgeye yerlesmeleriyle yorede Helen kultiriinin basat etkisi
kendisini iyiden iyiye hissettirmistir. Cok ge¢meden, basta Har-
ran gibi dteden beri 6nemli olan merkezler olmak tizere, yore
yerlesim birimlerinde Yunan kiltard, dastince ve egitim siste-
minden giyim kusama kadar hemen her alanda etkisini goster-
meye baslamistir. Béylelikle Yunan kiiltiiriiyle zenginlesen yerel
gelenekler yeni diistinsel ve dinsel anlayislarin olumuna zemin
hazirlamistir. Helenizmin bu etkisiyle, Harran gibi merkezlerde
Eflatuncu egitim merkezleri kurulmus; Solon, Pitagoras ve ben-
zeri Yunanh dastinirler dinsel 6nderler ya da peygamberler ola-
rak yore halkinca kutsanmislardir.16

Iskender'in MO 323'te 6liimii sonrasi generalleri onun birak-
t181 miras Gzerinde kavgaya tutusmuslar; bu ¢ekisme sonrasi ni-
hayet iskender'in tizerinde egemenlik tesis ettigi alan ikiye ayril-
mistir. Boylelikle Ptolemy, bati bolgelerinde egemenligini ilan
ederken, Selevkidler dogu bolgelerinde iktidar olmuslardir. Se-
levkidler déneminde Urfa ile birlikte Antakya da 6nemli bir mer-
kez olarak 6n plana ¢cikmistir. Ozellikle Antakya, MO 300 civa-
rinda baskent olarak gelismeye baslamistir.1?

Helenizmin bélgeye girisinde Selevkidlerden sonra etkili olan
ikinci giic Romalilardir. MO 1. yiizyildan itibaren yéreye egemen
olan Romallar da kurduklar: garnizon merkezleri ve koloniler
aracilifiyla, sahip olduklar1 Helen geleneginin bolgedeki etkin
konumunu giiclendirmislerdir.

Urfa'nin da i¢inde bulundugu boélgede Helenizmin etkinligi-
nin strdiralmesinde ve yorenin kiilttirel acidan Helenlestiril-
mesinde etkin rol oynayan tg¢iincii unsur ise Hiristiyanhk ol-
mustur. Erken dénemlerden itibaren Antakya merkezli Helenis-
tik Isa cemaati arasinda filizlenip ortaya ¢ikan Hiristiyanhk, ki-
sa zamanda Helen kilturiini ve gelenegini adapte etmistir. Her
ne kadar Urfa, Nusaybin ve benzeri merkezler, basta dil olmak

16 Bkn. ibnu'n-Nedim, Fihrist, s. 318.
17 O'leary, How Greek Science Passed to the Arabs, ss. 6-7.
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tizere bu kiiltiire bir miiddet direng gosterseler de 6zellikle MS
4. yiizyilldan itibaren Roma Imparatorlugunun resmi dinsel 6g-
retisi olan Hiristiyanlhk, kendisini Roma Imparatorlugu ile éz-
deslestirerek doguda Helenizmin yayilmas: isinde 6nculiik et-
mistir.!8

Helenizmin ydrede yayginlasmasinin en somut meyvesi, Eski
Yunan kiiltiirtine ait mirasin yérede taninmasi ve bu tamsikhk-
la birlikle zamanla Eski Yunan gelenegiyle yerel kiltiirel unsur-
larin eklektik bir tiirevi seklinde ortaya ¢ikan senkretik yapilar-
da goriilmektedir. Helenizmle temas halinde olan bu bélgede ko-
nusulan dil Aramice’nin dogu diyalegiydi.1® Esasen bu bolge, Es-
ki Ahit donemlerinden itibaren halkindan dolay1 Aram diyan ola-
rak adlandirilmaktaydi. Omegin Eski Ahit'te Hz. Yakub, kardesi
Esav ile yasadig1 sorun nedeniyle annesi tarafindan Aram diyari-
na, dayis1 Labanin yanmna génderilmisti.2® Burada s6z konusu
edilen Aram diyar1, kuzey Mezopotamya bdlgesiydi. Yore halk: ya-
ni Aramiler tarafindan konusulan dil Hiristiyan yazarlarca “Su-
raye” seklinde adlandirimaktaydi. Yoérede konusulan Arami-
ce’'nin dogu diyalegine bu ismin verilmesi, muhtemelen, Hiristi-
yan yazarlarca bu dilin merkezinin Roma’nin Suriye eyaleti oldu-
gu kanaatinden kaynaklanmistir.2! Gergekten de Siiryanice,
Sogmatar’'dakiler gibi pagan déoneme ait bazi kitabeler haric, ade-
ta Urfa merkezli Hiristiyanhgn dili gériintiisiindedir.22 Oyle ki ol-
dukca erken sayilabilecek bir donemde (MS 200 civarinda) Kita-
b1 Mukaddes Siiryaniceye cevrilmis durumdaydi.23 Hiristiyanhk

18 O'leary, How Greek Sclence Passed to the Arabs, s. 18.

19 Aramcay1 Batr ve Dogu Aramcas: geklinde ikiye ayirmak mimkindur. Aram-
canin Batr diyalekleri arasinda Nebatice, Palmira dili, Hz. Isa déneminde de
konusgulan dil olan Filistin Aramicesi ve Samarya Aramicesi sayilabilir. Dogu
diyelekleri arasinda ise Stryanicenin yani sira Yahudi Babil Aramicesi ve Sa-
biilerce konu;, alan Mandence sayilabilir. Bkn, S.A. al-Theeb, Aramaic and Na-
bataean Inscriptions From North-West Saudi Arabia, nyadh 1998, s5.27-29.

20 Bkn. Tekvin 25:20, 27:42-43, 28:10.

21 O'leary, How Greek Science Passed to the Arabs, s. 182 n.1.

22 J.F. Healey, First Studies in Syriac, Birmingham 1980, s. 1.

23 J.F. Healey, The Early Alphabet, London 1990, s. 49.
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déneminde Siiryanice, Antakya, Urfa ve Nusaybin gibi merkezler-
de bir yandan Hiristiyan geleneginin yorumlanmasinda, ézellikle
Dogu Hiristiyan yorumunun savunulmasinda kullanilirken, bir
yandan da Hiristiyanlik 6ncesi doneme ait Eski Yunan kultiirel
mirasinin ¢evrilip yorumlanmasinda énemli bir iglev gérda. Ozel-
likle islami dénemde, Siiryanice konusan Harranli paganlar ta-
rafindan yapilan calismalarla, Helen kuiltiirtine ait felsefi mirasin
Arapcaya aktarilmasinda Stiryanice araci rol oynadi. Unlii Sabit
ibn Kurra ve benzeri yazarlar, hem telif olarak kaleme aldiklari
cesitli eserlerinde Arapga ile birlikte Siiryaniceyi de yogun olarak
kullandilar, hem de Yunancadan Siiryaniceye bircok ceviri yap-
tilar. Boylelikle Helen kiiltiirel mirasinin sonraki kusaklara akta-
rilmasinda, yorumlanmasinda, hatta giiniimiize kadar ulasma-
sinda yoredeki Arami halkin ve onlarin yerel dili olan Stiryanice-
nin tartisilmaz énemli roli olmustur.

2. Nusaybin Okulu ve Stryani Gelenegi

Nusaybin (ya da eski adiyla Nasibina veya Nisibis?4), antik
doénemin 6nemli siyasal ve kultiirel merkezlerinden birisidir. Ce-
sitli Stryani yazarlar, calismalarinda, yanhshkla bu sehirden
Kitab1 Mukaddes'te gegen Soba ismiyle bahsetmektedirler.25 Nu-
saybin, 6teden beri bat1 ile dogu, Anadolu ve Suriye ile iran ara-
sinda bir koprii olmustur. Uzun siire Iran hanedanlarinin siya-
sal egemenliginde olan bu sehir, Biiyiik iskender'in Dogu fethiy-
le Yunan egemenligine girmis ve bir¢cok komsusu gibi 6nemli bir
Yunan kolonisi haline gelmistir. Stratejik 6nemi nedeniyle
onemli bir konaklama ve yerlesim merkezi olan Nusaybin'de do-
gudan batiya bircok kiiltiirel kimlik bulusma ve birbiriyle kari-
sarak zenginlesme firsatini bulmustur. Yérenin yerli Arami pa-
gan gelenegi MS 2. yiizyildan itibaren hizla Hiristiyanlasmaya
baslamis; ancak buna ragmen Yahudilik, Mecusilik ve benzeri
farkh inancglar da yasamaya devam etmistir. MS 3. ve 4. yizyil-

24 Bkn. S. Parpola, Neo-Assyrian Toponyms, Kervelaer 1970, ss. 258vd.
25 J.-M. Fiey, Nisibe, Louvain 1977, s.18.
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larda Nusaybin'de ¢ok sayida Yahudi yerlesimcinin bulundugu
ve bir Yahudi akademisinin varlig bilinmektedir. Rabbi Yudah
ben Batira tarafindan kurulmus olan bu akademi, Nusaybin'in
4. yiizyll basglarinda Roma egemenligine girdigi doneme kadar
aktif olarak faaliyetlerini stirdiirmuistiir.26

Helenizm'in etkisi altindaki bircok merkezde oldugu gibi Nu-
saybin'de de egitim ve bilim dili olarak Yunanca kullanilmaktay-
di. Diger taraftan yerli halkin kullandig1 gtinliik dil ise Arami-
ce'nin Dogu lehcelerinden Siiryanice idi. MS 4. ytizyil baslarin-
da Nusaybin Hiristiyan cemaatinin basinda bulunan piskopos
Yakub, adeta kapanan Yahudi akademisinin bir devami mahiye-
tinde olan, ancak Yahudilik yerine Hiristiyan teolojisi egitimi ve-
ren bir okul kurdu. Bu okul tipki iskenderiye ve Antakya'da bu-
lunan Hiristiyan egitim merkezleri gibi, temelde, yerli Ara-
mi/Sitryani Hiristiyan halk arasinda Latin patristik teolojisini
ogretmeyi hedeflemekteydi. Yakub tarafindan kurulan bu oku-
lun basina Efraim (306-373) getirildi. Stiryani edebiyatin tinli
simasi olan Efraim’le birlikte okul, bir anda yoérede biiytik bir
sohret kazandi ve patristik teolojinin Siiryanice kaleme alman
bircok eserinin yazildig1 merkez oldu.2?

Yoredeki Roma’ya bagh énemli bir Hiristiyan merkez olan
Nusaybin, MS 363'te Iranlilarin eline gecti. Bu, Nusaybin'deki
akademya’nin ikinci kez dumura ugramas: demekti. Zira daha
6nce, Romalilarin sehri ele gecirmesiyle sehirdeki Yahudi akade-
misinin kapanisi gibi, bu defa da Iranlilarin egemenligiyle sehir-
deki Hiristiyan akademisi kapanmak durumunda kald. Iran is-
tilasina karsi sehir halkiyla birlikte miicadele eden Efraim ve be-
raberindekiler, sehrin diismesiyle Urfa'ya (Edessa'ya) kactilar.
Efraim ve Nusaybin okuluna bagh beraberindeki diger hocalar,
kisa zamanda Urfa'da egitim faaliyetlerine ve teolojik calismala-
rina yeniden basladilar. Onlarin bu ¢abasi Urfa ilahiyat Oku-

26 O'leary, How Greek Science Passed to the Arabs, s. 47.
27 O'leary, How Greek Science Passed to the Arabs, s. 48.
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lu'nun kurulmasiyla sonuglandi. Efraim, 373'teki 6ltimiine de-
gin kendisini Urfa okulunun gelistirilmesine adad1.28

Boylelikle Nusaybin akademisi, Urfa ilahiyat Okulu'nun ku-
rulusu ve gelismesinde 6nemli rol oynayan bir merkez olmustur.
Suphesiz, Efraim 6ncesi dénemde de Urfa’da Hiristiyan teolojisi
ile ilgili bircok ¢alisma yapilmistir. Hatta Marcionculuk ve Bar-
daysancilik gibi heterodoksal akimlar, Urfa Hiristiyanlar1 arasin-
da kendilerine 6nemli yer ve taraftar bulmuslardir. Bu hetero-
doksal akimlara karsi, Hiristiyan ortodoksisini savunan bircok
Hiristiyan ilahiyatqi da Urfa ve civarinda yasamistir. Bununla
birlikte 6zellikle Efraim ve sonrasi Urfa merkezli olarak yapilan
teolojik calismalar, Siiryani diline dayah Dogu Hiristiyan edebi-
yatinin bircok urtiniiniin ortaya ¢ikmasina neden olmustur.

3. Urfa'min Pagan Dénemine iligkin Kaynaklar

Geleneksel anlatilara gore MS 2. ytizyilda kral VIII. Abgar'in
(Biylik Abgar) maiyetiyle birlikte Hiristiyanhigl kabul etmesi
sonrasli hizla Hiristiyanlasan Urfa (ya da o zamanki adiyla Edes-
sa), MO 4. yiizylldaki kurulusundan Abgar dénemine kadar
Asur-Babil dinsel gelenegini stirdiiren bir sehir gériintimiindey-
di. Her ne kadar Hiristiyanlk Abgar déneminden itibaren Ur-
fa’da hizla yayginlasmis ve Joshua the Stylite'in tarihinde (Chro-
nicle) belirttigi gibi, sehirdeki putperest inamslar. ve rittieller be-
sinci ylizy1l sonlarina kadar devam etmistir.2° Yorenin dinsel ve
siyasal merkezi olarak Harran, sahip oldugu dinsel degerler ve
politik 6nemi nedeniyle, MO ticiincii bin yildan itibaren her za-
man Kuzey Mezopotamya bolgesinde 6n plana ¢ikan bir merkez
olmustu. Bununla birlikte, Selevkidler doneminde bir garnizon
kenti olarak gelisen Urfa, Hiristiyanligin yérede yayginlasmasi
oncesi donemde hizla gelisme siirecine girmis ve kisa zamanda
Kuzey Mezopotamya bdlgesinin énemli bir merkezi haline gel-

28 O’leary, How Greek Science Passed to the Arabs, s. 49.
29 Bkn. SK. Ross, Roman Edessa. Politics and Culture on the Eastern Fringes of
the Roman Empire, 114-242 CE, London/New York: Routledge 2001, s. 86.
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mistir. Nitekim Islami déneme gelindiginde, Eba Yasuf gibi
Misliman hukukcularin da belirttigi gibi,3° Harran da igine
alan boélgenin siyasal merkezi statiisti Urfa'ya gecmistir. Yorede
bir garnizon kenti ve siyasal bir merkez olarak ylikselmesine ve
siyasal acidan inisiyatifi Harran’dan almasina ragmen Urfa, y6-
rede, hicbir zaman, ne Isa éncesi dénemde ne de Isa sonrasi dé-
nemde geleneksel Asur-Babil paganizminin merkezi olmustur.
Zira Urfa'nin kurulusundan itibaren komsusuyla amansiz bir
siyasal rekabet yasayan ve ilerleyen dénemde siyasal merkez ol-
ma baglaminda inisiyatifi tamamen Urfa'ya kaptiran Harran,
her zaman yoredeki yildiz-gezegen kiiltiine dayah politeizmin
merkezi olma 6zelligini korumustur.3! Nitekim Harraniler, bu-
nu, MS 13. yuzyildaki Mogol saldirisinda sehrin son pagan tapi-
naginn yerle bir edilisine ve sehrin diger halkiyla birlikte son
pagan sakinlerinin Mardin ve civarina siiriilmesine kadar siir-
dirmuslerdir.

Hiristiyanlik dncesi Urfa'nin dinsel yapisiyla ilgili kaynaklar
olduk¢a simrhdir. Bunlan bashca iki grupta toplamak mum-
kindir: (i) Urfa paganizminin tanrilar panteonu, kiilt ve rittel-
leri hakkinda bilgi veren yazil kaynaklar ve (ii) Urfa ve civarin-
da bulunan ve yérenin paganist yapisim yansitan arkeolojik ma-
teryaller.

Urfa paganizmiyle ilgili bilgi veren yazili kaynaklarda yer
alan, Urfa’'nin pagan kiilt ve ritiielleriyle ilgili tanimlamalar ol-
dukca smirhdir; genellikle birka¢ ciimleyi gegcmez. Bu yazih
kaynaklar arasinda en erken dénemlere uzananlari; Urfalh mes-
hur heretik Bardaysan'in “Ulkelerin Hukuku Kitab1” ile Filozof

30 Ebu Yusuf, Kitabu'l-Harac, s. 43.

31 [slam oncesi donemde Harranhlarla Urfahlar arasindaki amansiz rekabet Har-
ranl paganlara ait gesitli dinsel metinlere de konu olmugtur. Omegin, yukan-
da kendisinden bahsettigimiz Harranh Baba, kehanetinde, ileride (ilahi bir kur-
tancinin gelmesinin beklendigi eskatolojik donemde) Urfa'mn yikilacagindan ve
Urfallar tarafindan gasp edilmis olan suyun tekrar Harran'a verileceginden, y1-
kilan Urfa'nin taglanyla Harran'in yeniden imar edileceginden bahsetmektedir.
Bkn. Rosenthal, “The Prophecies of Baba the Harranian”, ss. 221-225,
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Meliton'un tahminen Antonius Sezar'm huzurunda sundugu
sOylevdir. Gerek Bardaysan gerekse Meliton'un séylevi, Urfali-
larin bazi tann kiiltleriyle bu kiiltler cercevesinde yapilan ritii-
eller hakkinda kisa bilgiler vermektedir. Bunlardan baska MS
dérdiincii ylizyila ait imparator Julian’in hitabesi ile dérdiincii .
ylizyll sonlar1 ya da besinci yuizyill basinda derlendigi tahmin
edilen Addai'nin Ogretisi ile Suruclu Yakub'un (Jacob of Serug)
“Putlarin Yikilis1 Hitabesi” de Urfa paganizmi ile ilgili bilgi veren
kaynaklar arasindadir. Addai’'nin Ogretisi (Doctrine of Addai)?2
olarak adlandirilan ve Isa Mesih'in éliimii sonras1 Urfa'ya gon-
derilen Havari Addai'min efsanevi hikayesini konu edinen met-
ne dair ilk rivayetlere, Kilise tarih¢isi Eusebius'un eserinde
(Ecclesiastical History) rastlanir. Ancak elimizdeki metin daha
sonraki dénemlere ait olan bir versiyondur. Burada Addai, Ur-
fa krali Abgar ve halkim Hiristiyanlhiga davet ederken satir ara-
larinda hem Urfa tanrilar panteonu ve gesitli pagan rittelleri
hem de Urfa'daki gesitli kiilt merkezleri hakkinda bilgi verir.
Suruglu Yakub (451-521) da siirsel metin tarzi eserinde pagan-
larca tazim edilen bircok puttan ve bunlara nerede kimler tara-
findan tapmnildigindan bahsederken, Urfa ve -yukarida incele-
digimiz gibi- Harran tanrilar panteonunda yer alan gesitli tann
kiiltlerinden de bahseder. '

Urfa paganizmine iliskin bilgi veren yazih metinler arasinda
Sehit Sarbel'in (Martyr Sharbel) Isleri'ni (Acts of Sharbel) de sa-
yabiliriz. Bu metin, Urfal bir pagan basrahip olan Sarbel'in, pis-
kopos Barsamyanin ¢abalariyla nasil Hiristiyan oldugunu an-
latmaktadir. Metinde, Nisan'in sekizinde diizenlenen biiytik fes-
tivalde biitiin Urfa tanrilarinin, Nebo'nun, Bel'in ve digerlerinin
suislenerek sehrin ortasindaki biiytik kiilt merkezinde nasil top-
landiklari ve bu téren esnasinda Sarbel'in nasil Hiristiyan oldu-
gu anlatihr.33 Son olarak, Ephrem Syrus gibi cesitli erken do-
nem kilise yazarlarmin apolojetik tiirti eserlerinde de Urfa ve y6-

32 Addai, The Teaching of Addai, 1981.
33 Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s. 35.
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resindeki bazi pagan uygulamalar ve geleneklerle (btiyti, sihir ve
astroloji gibi) ilgili bilgilere rastlamak mimkuindur.

Urfa paganizmi ile ilgili bilgi veren kaynaklar arasinda, giinii-
miize kadar ulasmis olan cesitli arkeolojik materyal de dnemli
yer tutar. Bunlar arasinda Urfa ve civarinda buluman cesitli hey-
kel ve figiirler, dikitler, yap: kalintilar1, Siiryanice kitabeler, mo-
zaikler, mezarlar ve mezar kitabeleri sayilabilir. Urfa’da Balikh
Gol ve civarinda yapilan kaz1 ve incelemelerde elde edilen baz
heykeller ve diger materyaller, Urfa'nin tarih éncesi déneme ait
politeizmi hakkinda bilgi vermektedir. Bununla birlikte, elimizde
mevcut olan arkeolojik materyalin hemen hemen tamamina ya-
ki, Urfa’min hemen Hiristiyanhk 6ncesi ya da erken dénem Hi-
ristiyan tarihine aittir. Ayrica Urfa ve yoresine ait Urfa'nin pagan
donemlerinden kalma paralar da Urfa paganizmi hakkinda
6nemli bilgiler tasimaktadir. Birazdan tizerinde duracagimiz “Ba-
hkh Gol” ve etrafindaki dikitler/stitunlar 6rmeginde oldugu gibi,
Urfa'nin pagan déneme ait degerlerinin bir kisminn, -yére halki
tarafindan bunlara farkh dinsel anlamlar ytklense de- ginu-
muizde de kutsiyetini devam ettirmesi, Urfa'nin dinsel tarihine
iliskin bu arkeolojik degerlerin korunmasi agisindan énemlidir.

4. Yildiz-Gezegen Kulti

Hiristiyanhk 6ncesi donemde Urfa (Edessa) dininin en temel
karakteristik 6zelligi, tipki1 komsular1 Harran, Hierapolis ve Pal-
mira gibi, Asur-Babil yildiz-gezegen kiiltiiydi. Urfa, gittikge ar-
tan siyasal ve stratejik konumuna ve bu dogrultuda yoérede siv-
rilmesine ragmen, bu kiiltii temsil etme konusunda bulundugu
bolgede bir merkez olamads; zira komsusu Harran -daha 6nce
de ifade ettigimiz gibi- her zaman yidiz ve gezegen kultiiniin
merkezi olma konumunu sirdirda.

Pagan dénemde Urfalhlarin inang ve rittelleri, y1ldiz ve yedi
gezegen (Gunes, Ay, Jupiter, Venis, Merkiir, Satiirn ve Mars)
kilta etrafinda sekillenmekteydi. Yildiz-gezegen kultli, Hiristi-
yanhgin sehirde yerlesmesi sonras1 dénem de dahil ytizyillarca



96 Anadolu’da Paganizm

varhgim sirdirdii.34 Yoredeki diger merkezler gibi Urfa'da da
yildiz-gezegen kiiltli cercevesinde astrolojik gozlem ve kehanet-
ler oldukca gelismis durumdaydi. Esasen bu durum, halkin
bagh oldugu poptler din ile filozoflar arasindaki bir bag da
olusturuyordu. Urfalilarin astrolojide ne kadar mahir olduklari-
nin bir delili Gnlti Bardaysan'dir. Hiristiyan olmakla birlikte
Bardaysan (154-222), elimizde bulunan eserinde savundugu,
yildiz ve gezegenlerin insanlarin kaderleri tizerindeki etkilerini
tartisan goruslerinde, Urfa'daki pagan gelenegin astrolojik biri-
kimlerinden istifade etmektedir. Bardaysan, eserinde gezegen
kiltuyle iliskili olarak soyle demektedir:

... zenginlik ve fakirlik, hastalik, saglik ve fiziksel rahatsizliktan onla-
rin maruz kaldg her sey Yedi (gezegen) olarak adlanduilan bu yildiz-
larin rehberligiyle onlara ulagr; onlar yedi gezegen tarafindan yoneti-
lirler. ... Babilli Kaldelilerin (yldiz-gezegen kiiltii tapicist paganlann)
kitaplannda okumadin mi? Orada, cesitli evrelerinde yldizlarin insan-
lann kaderlerini nastl etkiledikleri anlatdmaktadur.35

Yasadi@1 donemde Urfa’da paganist inanglar ve ritiieller hala
revacta olan Bardaysan'in bu ifadeleri, paganlar arasinda yildiz
ve gezegenlere yonelik inanci gostermesi acisindan oldukca
o6nemlidir. Nitekim, yildiz ve gezegenlerin ilahi varhklar olarak
hem insanlarla ytice tanri/tanrlar arasinda araci varhklar ol-
duklarina, hem de bunlarin insanlarin kaderlerini etkiledikleri-
ne yonelik inancin, Orta Cagdaki Harranh paganlar tarafindan
MS 13. ytizyila kadar siirdiirildiigi bilinmektedir.

Tipki Harran'da oldugu gibi, Urfa’da da yidiz-gezegen kuiltii
baglaminda ay ve gunes tapiciii énemli bir yer tutmaktadir.
Urfahlarin dinsel geleneklerinde ay kiiltiine yer verdiklerini gos-
teren énemli delillerden birisi, bu déneme ait Urfa'daki paralar-
da hilal figtirtiniin kullamlmasidir.36 Bu paralarda Kral Abgar'in

34 Segal, “The Planet Cult of Ancient Harran”, ss. 212-213.

35 Bardaisan, The Book of the Laws of Countries, ss. 29, 40-41.

36 Bkn. Hill, Catologue of the Greek Coins of Arabia, Mesopotamia and Persia, s.
94,
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bashgi/taci Gizerinde hilalle y1ldiz motifinin birlikte kullanilmasi
dikkati ¢ekmektedir. Bundan bagka bu dénem ait “Sin’'in hiz-
metcisi/kulu” gibi sahis isimlerinde de ay tanrisi Sin kullanil-
maktadir.37 Urfa'daki ay kiiltiine Addai'nin Ogretisi de deginir:

Bu sehrin Tanr'ya karst olan paganizmle dolu oldugunu gériiyorum.
Tapindigiiz Nebo idoliinii/ putunu ve tazim ettiginiz Bel'i yapan kim-
dir? Aramizda bulunan, komsularuuz Harran halkt gibi Bat Nikkal'a
tapinan, Mabbug/Hierapolis halk: gibi Tar’ata'yd, Araplar (Arbaye) gi-
bi “kartal”a ve size benzeyen Harran halkuun digerleri gibi Giinese ve
Aya tapinanlara bakwin. Parlayan yidizlarin ya da bir parlak yudizin
tutsagt olmayin; zira yaratilan seylere tapinan kisi Tann huzurunda
lanetlenir.38

Bu kaynaklardan, pagan Urfahlarin inanglarinda Ay tanrisi
Sin kiltine de yer verdikleri anlasilmakla birlikte, tanr Sin'in,
Harran’'da oldugu gibi Urfa tanrilar panteonunun zirvesinde ol-
masi s6z konusu degildir. Zira, gerek yukarida Addai'den yapti-
gimiz alintida gerekse Urfa paganizmi ile ilgili diger kaynaklarda
Sin’in 6tesinde Nabu, Bel ve Atargatis (Tar'ata) gibi tanrisal var-
hklarin Urfa panteonunda daha dncelikli pozisyonda olduklar:
anlasilmaktadir. Diger taraftan Segal gibi baz1 arastiricilar, -yu-
karida inceledigimiz- Sogmatar ile Urfa arasinda yakin bir irti-
bat olabilecegini tartismaktadirlar.3® Buna gére Sogmatar, yal-
nizca Harranhlar icin degil Urfahlar icin de bir kiilt merkezi ola-
rak kullamlmaktadir. Aynica Segal, Sogmatar'’da Maralahe kiiltii
amblemlerinin bir kiirsii ve -Pognon magarasindaki nisin sagin-
da ve solunda bulundugu gibi- tepesinde hilal bulunan bir sii-
tun oldugunu; kirsii ve sttun figlrlerinin Elagabalus (MS
tctnci yazyil baslar) dénemine ait Urfa paralarinda da bulun-
dugunu belirtir. Yine Segal, Sogmatar'da ytice Tanr olarak 6n
plana ¢ikan Maralahe'ye Urfa kitabelerinde de atifta bulunuldu-
gunu belirtmektedir. Urfa’da Kirkmagara'’da bulunan bir mezar
kitabesinde “kim benim kemiklerimi buradan kaldirirsa ... Ma-

37 Segal, Edessa: The Blessed City, s. 50.
38 Addai, The Teaching of Addai, s. 49.
39 Bkn. Segal, “Pagan Syriac Monuments in the Vilayet of Urfa”, s. 107.
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ralahe tarafindan lanetlensin” denilmektedir.4? Yukarida incele-
digimiz gibi, Maralahe (tanrlarin rabbi), ay tanrs: Sin icin kul-
lamlan bir unvan olduguna gére, Urfa'daki kitabede de bu terim
Sin’i kastediyor olmaldir.

Urfa'daki Sin kiiltiiyle iligkili olabilecek bir diger kavram, Ad-
dai'nin Ogretisi'nde bahsettigi Bat Nikkal'dir. Nikkal ya da Nin-
gal, antik donemde Harran'da ay tanris1 Sin'in esidir. Bat Nikkal
(Nikkal''n kiz1) ise Sin’le Ningalin kiz1 oldugu dustiniilen is—
tar/Venis ya da Atargatis’tir. Bu da Harran'da oldugu gibi tan-
11 Sin ve ailesinden olusan silsileye Urfa panteonunda da yer ve-
rildigini géstermektedir.

Pagan dénemde Urfa’da Gunes kilti de oldukca dnemlidir.
Julian Hitabesinde “ebediyen Giines’e kutsal olan bir yer” olarak
tanimlanan#! Urfa'da, sehrin giris kapilarindan birisi Beth Se-
mes olarak adlandirilmakta, ayrica “Barsmas”, “Ebedsemes” ve
“Samasgarem” gibi sahis isimleriyle pagan Urfalilar giines tann-
sina tazimlerini ifade etmektedirler.42 Bundan baska Urfa yakin-
larindaki Deyr Yakub'taki bir kiilt merkezinde Amasmas'a atfe-
dilen Suryanice bir mezar kitabesi bulunmaktadir.#3 Buradaki
Amasmas isminin de Samagla iligkili oldugu agiktir. Biitin
bunlar Urfa dinsel geleneginde giines tanrs1 Samas kiilttine, di-
ger gezegensel tann ve tannicalar gibi 6nemli bir yer verildigini
gostermektedir. Bundan baska, yukarida Addai'den yaptigimiz
alintida da gortilecegi gibi Urfa paganizmiyle ilgili literatiirde de
Urfanin Giines kiltiine deginilmekte ve halkin Harranhlar gibi
Giinese tapindiklan vurgulanmaktadir.

40 Bkn. Segal, “Pagan Syriac Monuments in the Vilayet of Urfa”, s. 107; aym ya-
zar, Edessa: The Blessed City, s. 58. Ayrica bkn. Drijvers, Old-Syriac Edessan
Inscriptions, no. 35. Drijvers, burada Maralahe’nin ay tannsi Sin'i degil, tann
Beli kastedebilecegini belirtir. Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s. 75.

41 Ross, Roman Edessa Politics and Culture on the Eastern Fringes of the Roman
Empire, 114-242 CE, s. 88.

42 Segal. Edessa: The Blessed City, s. 50; ayn yazar, “Pagan Syriac Monuments
in the Vilayet of Urfa”, s. 107 n. 30.

43 Segal, “Pagan Syriac Monuments in the Vilayet of Urfa”, s. 116.
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Urfahlann gezegen kiiltiinde, birazdan tizerinde duracagimiz
Jupiter (Bel), Merkur (Nabu) ve Ventis (Tar’ata, Bat Nikkal ya da
parlak yildiz) de oldukca 6nemlidir. Hatta bunlarin Sin (ay) ve
Samas (gunes) kiiltlerinden daha énemli olduklan da sdylenebi-
lir. Diger gezegenlerden Uraniis ve Satiim de -her ne kadar
isimleri Urfa paganizmiyle ilgili yazih literatiirde ve yaztlarda
gecmese de- Urfa gezegen kiiltiinde yer verilen tannsal varhklar
arasmdadir. Nitekim Urfa’da ele gecirilen paralarda, Urfa kralla-
nnin bashklan/taglan tizerinde hilal icinde bazen tek yidiz ba-
zen de iki ya da ti¢ y1ldiz bulunmaktadir. Bunlar, Veniis'le bir-
likte diger gezegenler gibi, Uraniis ve Satiimn’e de isaret edebilir.
Bundan baska, Nebo (Nabu); Bel, Vents, Ay ve Gilinesten bah-
seden Addainin Urfa panteonuyla ilgili pasajindaki, “parlayan
yildizlar” ifadesi Urants ve Satirn't kastediyor olabilir.

5. Nabu ve Bel Kiltleri

Urfa panteonuyla ilgili bilgi veren Hiristiyan kaynaklarda
(Addai'nin Ogretisi, Suruclu Yakub ve Sarbel'in isleri'nde), paga-
nist Urfalllarnin inandiklan tannsal varliklar arasinda Nabu (Ne-
bo) ve Bel ikilisi hep 6n plana cikarilir. Omegin, “tapindiginiz
Nebo ve tazim ettiginiz Bel'i yapan kimdir?” diye Urfa politeizmi
sorgulayan Addai'nin Ogretisi'nin diger cesitli boliimlerinde de
Nabu ve Bel kiiltlerinden soyle bahsedilir:

Bu sehrin basrahipleri Savida ve Ebednebo (Abdnebo) ile arkadaslan
Piroz ve Danaku'ya gelince; onlar, onun yaptigt isaretleri gérdiiklerin-
de acele ettiler ve tannlarn Nebo ve Bel'e kurban sunulan yiiksek yer-
leri (altarlarn) kinp pargaladilar; yalmzca sehrin ortasinda bulunan
yitksek yer (altar) harig...44

Yine, ay ve giinesten, Bel ve Nebo'dan ve aslinda tann olmasalar da
tann olarak adlandirdiklan digerlerinden sakin.4%

Benzer sekilde Suruglu Yakub, “Seytan, Urfa'ya diger birgok-
lan gibi Nebo ve Bel'i yerlestirdi” demekte, Sarbel'in Isleri ise, Ni-

44 Addai, The Teaching of Addai, s. 69.
45 Addai, The Teaching of Addai, ss. 87-89.
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san'in sekizindeki baytk festivalde, sehir merkezindeki buyuk
altara diger tannlarla birlikte Nebo ve Bel'in siislenerek getiril-
diklerini anlatmaktadir.46

Bu anlatilar, Nabu ve Bel'in, Edessa tanrilar panteonun zir-
vesinde yer alan ikili oldugunu gostermektedir. Nabu ve Bel, ge-
rek Asur-Babil gerekse Kuzey Mezopotamya ve Suriye bolgesi
dinsel geleneklerinde erken dénemlerden itibaren 6nemli yer tu-
tan tanrisal varhklardir. Bel ve Nabu, Babil'de “Bel-Nanai-Nabu”
seklinde olusan tanrsal teslisin iki ytice varlig: idiler. Ozellikle
Babil'de Borsippa sehrinin ytice tanrisi olan Nabu icin meshur
tapmnak Ezida insa edilmisti. Tann Bel'in oglu oldugu diistini-
len Nabu, Babil hikmet ve kader tanrisidir. Ayn1 zamanda onun,
yazmnin mucidi olan ve ytice tanr ile insanlar arasinda aracilk
yapan bir tanrsal varlik olduguna da inanmihirdi. Bundan baska
onun hayat veren bir tanr1 olduguna, 6ltleri diriltebildigine ve
bolluk ve bereket getirdigine de inamlirdi. Diger taraftan tanr
Bel ise gezegenlerin ve yildizlarin rabbi/sahibi ve efendisi olan,
diinyay1 yoneten ve ona verimlilik saglayan yiice tanrisal gig
olarak kabul edilirdi. Onun, kozmostaki ve toplumdaki diizeni
temsil ettigi distinilirdi. Onun kilta sikhikla astrolojik téren-
ler igerirdi; zira astrolojinin ilahi yaraticimin planlarim ve kila-
vuzlugunu ortaya c¢ikardigina inanilirdi. Nisan ay1 baslarinda bu
tanri icin Yeni Y1l festivalleri diizenlenirdi.4” Gerek Nabu gerek-
se Bel, Babil'de kral ve yoneticilerin 6zel ilgi gosterdikleri tanri-
sal varhklardi.

Nabu ve Bel terimlerinin, pagan Urfallarin sahis isimlerinde
de kullanilmakta oldugu gérilmektedir. Omegin Addai'nin riva-
yetinde kendisinden bahsedilen Urfali basrahip Ebednebo (ya da
Abdnebo) gibi. Bundan baska Urfa'daki cesitli kitabelerde Bar-
nabis, Barnaba, Belbana, Belsu, Zalbel ve Beli gibi sahis isimle-
rine de rastlanmaktadir.

46 Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s. 43.
47 Bkn. Drijvers, "The Persistence od Pagan Cults and Practices in Christian
Syria”, s. 37.
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Cesitli kaynaklarda tann Bel gezegenlerden Jupiter’le, Nabu
ise Merkiir'le 6zdeslestirilmektedir. Ormegin, Barnaba ile Pav-
lus’un Listra'ya seyahatinde Listrahlarin Barnaba’yr Yunan tan-
rilarindan Zeus’la Pavlus’u da Hermes'le 6zdeslestirmelerine ilis-
kin Resullerin Isleri 14: 12'de gecen ifadenin Gannat Bussame
yazmasindaki versiyonunda, Listrahlarca Barnaba’nin Misteri
(Bel = Jupiter) ile Pavlus'un ise Utarid (Nabu = Merkiir) ile 6z-
deslestirildigi ifade edilir.*® Bundan bagka Nabu, Helen gelene-
ginde de Hermes’le 6zdeslestirilmis, 6rnegin Pseudo-Lucianus
Hermes'i Hierapolis-Mabbug tanrisi olarak adlandirmistir. Ayn-
ca Nabu-Hermes ilahi sarkici Orpheus ile de 6zdeslestirilmis ve
lir ile temsil edilmistir.4® Nitekim paganist Urfalilarin Nabu igin
duizenledikleri festivallerde de kurban torenleri yam sira galgilar
calip sarkilar soyledikleri bilinmektedir.

6. Atargatis Kiiltti ve Balikh G61

Urfa paganizminin tanrilar panteonuyla ilgili 6nemli kaynak-
larimizdan Addai'nin Ogretisi ve Bardaysan, Urfa'daki Tar’ata
kiltiinden bahseder. Addai, Urfallarin Mabbug (Hierapolis) hal-
ki gibi Tar’ata’ya tapindiklarini belirtmektedir. Ayrica o, bir di-
ger ifadesinde de Urfalilan parlak y11dizm tutsag) olmamalari ko-
nusunda uyarmaktadir.50 Geleneksel olarak, gengliginde Hiero-
polis’te bir pagan rahip olarak egitim almis oldugu, fakat sonra-
dan Urfa'ya dondiikten sonra buradaki Hiristiyanlarin etKisiyle
Hiristiyanhga gectigi soylenen Bardaysan®! ise eserinde, kral
Abgarn Hiristiyan olduktan sonra, Urfali paganlarin Tar’ata
kit gercevesinde uygulamakta olduklar bir adetlerini nasil
yasakladigini ilgili soyle anlatir:

Suriye ve Urfa’da Tar’ata’ya tazim amacwyla kendini hadun etme ade-
ti vardi. Ancak Kral Abgar ihtida ettikten (Hwristiyan olduktan) sonra,

48 Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, ss. 74-75.

49 Drijvers, “Bardaisan of Edessa and the Hermetica™, s. 195.
50 Addai, The Teaching of Addai, s. 49.

51 Bkn. Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s. 78.
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kendisini hadim eden her erkegin elinin kesilmesini emretti. O giinden
bu giine Urfa bélgesinde kimse kendini hadim etmemektedir.52

Paganist Urfalilarin Tar’ata ad: altinda tapindiklarn tanrisal
varlik, Suriye bolgesinde yaygin olarak tapimnilan tanrica Atarga-
tis'tir. Tar'ata ismi, Atargatis teriminin bu bolgeye ait yerel bir
telaffuzu gérantimdedir. Nitekim Harraniler de bu isme tanrilar
panteonunda yer vermektedirler.53

Muhtemelen, Drijvers'in belirttigi gibi, Astart (Astarte) ve Anat
isimlerinin bir kombinasyonu olan Atargatis ismi, Suriye bolge-
sinde farklh sekillerde telaffuz edilmektedir. Bunlar arasinda At-
rat, Atrata ve Trat sayilabilir.5¢ Astart ve Anat, gesitli bolgelerde
Istar/Veniis'i temsil eden tanricalardir. Astart (Astarte), Fenike-
liler ve Kenaniler tarafindan tazim edilen verimlilik tanrigasidir.
Onun kulti sonradan Misir'a gotiiralip, orada ona sifa tanriga-
s1 olarak tapimilmistir. Kartaca bolgesinde ise ona Tanit ad: altin-
da tazimde bulunulmustur. Anat ise, Ugarit bélgesinde tapimnilan
yeryiizii tanricasidir. O da tanriga Istar/Vents'tin yerel bir kar-
sihgidir ve tipki Babil'de Istar'in tanr1 Tammuz'un 6liimiinden so-
rumlu olduguna inamldig: gibi, Ugarit'te de tanrica Anat’in tanr
Mot'un 6ltiimiinden sorumlu olduguna inamlmaktadir.5%

Astart va Anat gibi, Atargatis de Veniis gezegenini temsil
eden Semitik tanrica Istar'n Suriye bélgesindeki karsihgidir.
Gerek yazil kaynaklardan gerekse Atargatis (Tar'ata) kultina
yansitan arkeolojik bulgulardan, bu tanricamin paganist Urfali-
larca verimlilikle irtibath gérildigil anlasimaktadir. Birazdan

52 Bardaisan, The Book of the Laws of Countries, s. 59.

53 Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s. 96. Harranilerin tannlar panteonun-
da yer alan Tarsa da Atargatis i¢in kullandiklan bir diger isim olabilir. Bkn.
Biraini, The Chronology of Ancient Nations, ss. 316-318. Ugarit'teki Akad tan-
nlar panteounda ise tann¢amn ismi Attrat seklinde telaffuz edilir. Bkn. He-
aley, “The Akkadian ‘Pantheon’ List from Ugarit”, s. 118.

54 Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s. 84. Frazer ise, Atargatis isminin, Ara-
mice Atar ve Ateh isimlerinin kombinasyonundan olugan Yunanca bir terim ol-
dugunu savunur. Bkn. J.G. Frazer, Adonis, London 1932, s. 133.

55 Bkn. R. Carlyon, A Guide to the Gods, New York 1982, ss. 304, 307.
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uzerinde duracagimz Balikh Gol disinda, Bardaysan tarafindan
anlatilan, erkeklerin bu tanng¢a ugruna kendilerini hadim etme-
leri rittieli, Atargatis'in ana tanriga olarak tiretkenlik ve verimli-
ligi temsil eden bir ulthiyet olarak algilandigim géstermektedir.
Zira bu adet, yani tanrica i¢in kendini hadim etme, Urfa'nin
komsusu Hieropolis sehrinde, sehrin tanrilar panteonun basin-
da olan verimlilik tanngas: i¢in yaygmn olarak basvurulan bir ta-
pinma ritteliydi.>®

Yukanda bahsettigimiz yazili kaynaklarin disinda Urfa'daki
bazi arkeolojik malzemenin de Atargatis kiiltiiyle irtibath oldugu
diistiniilmektedir. Ormegin Drijvers, Urfa'yla ilgili eserinde, Urfa
miizesinde bulunan bir stelede yer alan figiirlerden birisinin A-
targatis'i (digerinin ise Suriye bélgesinde Atargatis’in esi oldugu
dusuntlen Hadad1) temsil ettigini ileri sirmektedir.57 Bundan
baska, gerek Sogmatar yazitlarinda gerekse Urfa yoresine ait
Siiryanice kitabelerde gecen, Abdata, Barata, Mata, Matrata ve
Salmata gibi sahis isimleri de Atargatis kiiltiiniin yérede ne ka-
dar yaygin ve etkin oldugunu gostermektedir.58

Suriye bolgesinde Atargatis kiiltiiniin en yaygmn goéraldigi
merkez Mabbug olarak da adlandirilan Hierapolis'ti. Hierapolis,
yalmizca bu tanrica kiiltd agisindan degil, genelde tiim paganist
ozellikler agisindan da bélgede meshurdu. Nitekim Suruglu Ya-
kub, Harran’la birlikte Hierapolis'i, kendi zamamnda yéredeki
paganizmin temel merkezi olarak gérmekte ve bu nedenle ese-
rinde buraya ayn bir énem vermektedir. Hierapolis ve onun ana
tanricasi ile ilgili sdyle der:

O (seytan), Mabbug’u tanri¢a(lar) rahibinin bir sehri yapty; ebediyen
yanhsa ditsmesi icin onu, kendi ismiyle adlandurd:.5®

56 Bkn. Segal, Edessa: The Blessed City, s. 56.

57 Bkn. Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, ss. 80-82.

58 Bkn. Segal, “Some Syriac Inscriptions of the 2nd-3rd Century A.D.", ss5.28-29.

59 Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, ss. 97-98. Harranh Baba da kehanetle-
rinde, “rahipler sehri” olarak tammladigi Mabbug'dan bahseder ve bu sehrin
rahiplerce yeniden canlandinlacagini séyler. Rosenthal, "The Prophecies of Ba-
ba the Harranian”, ss. 221-225.
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Atargatis, Hieropolis'in verimlilik ve bereket nitelikleriyle ta-
ninan ytice ana tanrngasidir; esi firtina ve bereket tanris1 Hadad
ile birlikte tanrilar panteonunun zirvesinde yer almaktadir. Hi-
eropolis'te Atargatis, aslan Gizerine binmis basinda bir ¢esit bas-
lik bulunan bir kadin seklinde tasvir edilir. Hadad ise kabartma-
larda siklikla boga figtirleri ile gosterilir.60

Hieropolis'te Atargatis kiiltiintin en ¢arpici 6zelliklerinden bi-
risi, bu tanricanin su kiltiyle yakin iligkili olarak goriilmesi ve
tanricanin kiilt merkezinin, icinde kutsal baliklarin yasadig: ha-
vuzlara ve su kanallanna sahip olmasiydi. Aslinda Ortadogu’da-
ki biitiin pagan yerlesim merkezlerindeki tanr kiltlerinde su-
yun (6zellikle de akarsuyun) énemli bir yeri vardi. Omegin Pal-
mira'da Bel tapinagi, kutsal Ephca pmnarindan gelen bir su ke-
narindaydi.6! Aym sekilde ibnu'n-Nedim'e gére, Harran'n disin-
da Kada denilen bir kiilt merkezinde Harranhlar Sanamu’l-Ma
(su idolti/putu) adini verdikleri tanrilan i¢in Nisanin yirmisinde,
Babillilerin Akitu festivaline benzer térenler diizenlerlerdi.62
Ozellikle Firat ve Urdiin gibi Ortadogu’nun hayat kaynagi olan
nehirler dinsel agidan biiylik 6nem tasimaktaydi. Nitekim bu
nehirlere Yahudilik ve Sabiilik gibi dinlerin kutsal metinlerinde
de ayncahkh bir yer verildigi bilinmektedir. Kitabi1 Mukaddes'’e
gore Ortadogu’daki nehirler, Adem’in yaratilmasi sonrasi tanri-
nin duzenledigi bahgede (cennette) olusturulmustur.83 Sabiilige
gore ise, Firat, Dicle, Urdiin ve benzeri nehirler Yardna (vaftizde
kullanilan ilahi Urdiin) ve Miia d Hiia (hayat suyu) olarak nite-
lenen kutsal sulardir. Bu nehirler, ilahi alemle yerytiizii arasin-
da bir koprii vazifesi gormektedir.6* Akarsular, diger bircok din-
sel gelenekte de “hayat suyu” ve ilahi alemle yerytizii arasinda-
ki bir bag olarak goriilmektedir.65

60 Frazer, Adonis, ss. 110, 133.

61 Bkn. Segal, Edessa: The Blessed City, s. 48.

62 Ibnu'n-Nedim, el-Fihrist, s. 325.

63 Bkn. Tekvin 2: 9-14.

64 M. Franzmann, “Living Water Mediating Element in Mandaean Myth and Ritu-
al”, Numen, 36, s. 158.

65 Bkn. Eliade, Patterns in Comparative Religion, ss. 193-194.
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Tanrica Atargatis ile 6zellikle Firat nehri ve bu nehrin kolla-
n arasmda yakin bir irtibat kurulurdu. Hierapolis'te tanricamn
bu sulardan dogduguna, ayrica onun evlilik téreni sonrasi yi-
kandig1 bu sularda kutsal bahklarin olustuguna inanilirdi. Bir
baska inamisa gore ise Atargatis, Firat nehrinde kutsal balikla-
rin buldugu bir yumurtadan dogmustur. Atargatis kiiltii bagh-
larmin bir diger inanisina goére ise, Atargatis mabedi kenarinda
bulunan sularin ve burada yasayan balhklarin ilahi ruhlar tasi-
makta olduklarn duistintlirdi. Hierapolis ve Ascalon’'daki yay-
gin bir mitosa gore, Atargatis ve oglu bu sulara/havuzlara dal-
mis ve sonra orada bahklara déntismuslerdir.66

Anlasilacag gibi, Atargatis kiiltii gercevesinde baz sular ve
goletlerin kutsalligl yam sira, bu sularda yasayan baliklarin da
kutsiyetine inanilir; bu baliklar, ya tanricanin sekil degistirmis
hali ya da tanricanin bu sularda yikanmasi gibi aktiviteleri so-
nucunda olusmus varhklar olarak diistiniilar. Dolayisiyla bu
baliklar tabu olarak gorulir ve onlara zarar vermek, yakalamak,
6ldiirmek ve benzeri davranislar kesinlikle yasaklanir.

Hierapolis'te Atargatis tapinag bir duvarla cevriliydi ve girisi
kuzey yoniindeydi. Bu tapmakta deniz kiz1 figurleri yer alirdi.
Tapiak avlusundaki kanallardan gegen sular, i¢inde kutsal ba-
liklar bulunan bir géle dékilirdi. Kaynaklar, bu baliklarin ol-
dukega evcil olduklarini, hatta ¢agrldiklarinda kisinin yanmmna
geldiklerini anlatirlar. G6liin ortasinda, tanricay: temsil eden bir
heykel yer alirdi. Hierapolisliler, bu géliin yalmzca insanlarca
degil, baz1 festivallerde Atargatis’i gormeye gelen diger tanrisal
varliklarca da ziyaret edildigini diistintirlerdi.6

Atargatis kulti baglaminda, kutsal havuzlar/goller ve balik-
lar iceren mabetlere Suriye ve Kuzey Mezopotamya bélgesinin
diger cesitli eski yerlesim birimlerinde de rastlanmaktadir. Kay-
naklara gore Hierapolisten baska Dalos’ta, Ascalon'da ve diger

66 W. R. Smith, Religion of the Semites, London 1894, ss. 172, 174-175.
67 Segal, Edessa: The Blessed City, ss. 47-49.
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baz1 sehirlerde bulunan kiilt merkezlerinde de bunlar1 gérmek
mimkiindiir. Omegin Ascalon’da bulunan tapmnaklarda Atarga-
tis'in kutsal baliklarinmi ve bunlarin yemlenmesini tasvir eden ta-
pmak kabartmalar1 bulunmaktadir. Delos’taki Atargatis tapina-
ginda da icinde kutsal baliklarin bulundugu bir gél vardi. Bun-
lardan baska, kutsal pmnarlar ve sular kiiltiine Aphaca, Berse-
ba, Mamre ve Antakya yakinlarindaki Dafne gibi merkezlerde de
rastlanmaktadir. Ortadogu’daki kutsal su ve balklar kiilti ile
iliskili bir diger anlat: ise, Bardaysan'in ¢agdasi olan Aelian, Ha-
bur nehrinin kaynaginda tanrica Heramin Zeus'la birlestikten
sonra yikandigim ve bu nedenle burada havanin her zaman gu-
zel oldugunu, sularin icinde ise evcil baliklarin bulundugunu
anlatir.68

Urfa’daki Balikhi Gol de kendisine atfedilen kutsiyet ve sula-
rinda yasayan kutsal bahklan ile ilging bir mekandir. Urfa sehir
merkezinde kalenin hemen altinda (kuzeyinde) yer alan Balikl
Gol, kanallarla birbirine baglanan iki biiyiik havuzdan (birisi
Makami [brahim’in éniindeki biiyiik havuz, digeri Ayn Zilha de-
nilen havuz) olusur. Burasmin giiniimiizde, yére agisindan
6nemli bir turizm merkezi oldugunda stiiphe yoktur. Zira Balikh
Gol ve etrafinda bulunan kulliye, yalnizca yerli turistler ve ziya-
retciler icin degil, 6zellikle Irak, iran ve Suriye’den gelen yaban-
ca ziyaretgiler icin de 6énemli bir ugrak yeridir. Urfa’daki bu me-
kan (Urfa’da bulunan diger peygamber makam ve dergahlariyla
birlikte) Anadolu’'da Hac i¢in yola ¢ikan gruplarin énemli bir ke-
siminin, Hicaz'a gitmeden 6nce mutlaka ugradiklar bir ziyaret-
gahtir. Baitlin bunlarin, Urfa ve yoresine énemli bir ekonomik ve
turizm geliri sagladig1 ve adeta -hakh olarak- sehrin, Balikh Go6l
ve Hz. Ibrahim dergahiyla 6zdeslesmesine neden oldugu agiktir.

Urfa'daki Balikh Gol, geleneksel olarak Hz. Ibrahim’le irtibat-
landinilir. Bahkh Gél kiilliyesi icerisinde bulunan Makamu ibra-
him (ya da Mevljdi Halil) ve Dergah Camii ile Bahklh Goél'tin gi-

68 Segal, Edessa: The Blessed City, s. 49; Smith, Religion of the Semites, s. 173.
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neyindeki tepede (kalede) bulunan siitunlar, Hz. Ibrahim’in ya-
samuyla iligkili gériliir. Yaygin inanisa gére Hz. ibrahim, Mevli-
di Halil ad1 verilen magarada dogmus ve orada ailesi tarafindan
bir stire Nemrut'un zulmiinden korunarak saklanmistir. Yine
bu inanisa gére Hz. [brahim, burada (Urfa'da) putperestlige kar-
s1 savas agcmis ve mabetteki putlan parcalamistir. Bunun tizeri-
ne zamanin kral onu, canl canh atese atilma cezasmna ¢arptir-
mstir. Bu nedenle, giinimiizde halkin “mancimiklar” adim ver-
digi iki siitiin insa edilmis ve Ibrahim, ésaglda yakilan biiytiik
atesin icine bu stitunlardan atilmistir. Ancak, Kur'an'da da an-
latildig: gibi, bir mucize gerceklesmis ve alev alev yanan ates, se-
rin ve esenlik dolu bir mekana déntsmustir.5® Bu baglamda
yaygn inanca gére Ibrahim'in icine atildig1 ates cukuru birden-
bire havuzlu bir bahceye, yanan odunlar ise baliklara dénts-
mistiir. Bu baliklarin, Hz. Ibrahim'in askerleri oldugu yéniinde
inanclar da bulunmaktadir. Ayrica yine yaygin bir inamisa gore,
Hz. ibrahim’in arkasindan ona inanmis olan Zileyha da (Nem-
rut’un kizi) atese atlamis ve onun atladig1 yerde de Ayn Zilha ad
verilen havuz olusmustur.70

Bu inams baglaminda Urfa'da Balikh Goél ve kiilliyesine bii-
yik kutsiyet atfedilir. Havuzlar ve bunlar birbirine baglayan ka-
nallarda bulunan baliklar, kutsal ve miibarek kabul edilerek
bunlara yoénelik her tirlii olumsuz davrams koéti gorilir. Bu
baliklar kesinlikle yakalanmaz, yenilmez veya onlara herhangi
bir zarar verilmez.7! Yére halki arasinda, kutsal baliklara zarar
veren kisilerle ilgili bircok mitolojik éyka yaygindir. Bu éykiiler-
de, baliklann yakalayip yemeye calisanlarin nasil carpildiklar,
akillarim kagirdiklar: ya da hastalandiklar: anlatilir. Géldeki ba-

69 Enbiya 68-69.

70 Bkn. S. Kuzgun, Islam Kaynaklarina Gére Hz. Ibrahim ve Haniflik, Ankara
1985, s. 51; C. Kiirkgiioglu, Sanlurfa: Land of Faith (Inanglar Diyart Sanlurfa),
Sanlwrfa Valiligi Kiltir Yaymnlan 2000, ss. 20-23.

71 Bununla birlikte havuzdaki sulann digsan dokiildiigi kanallarda bazen balik-
larin yakalanip yenildigine dair rivayetler de bulunmaktadir. Bkn. Segal. Edes-
sa: The Blessed City, s. 54 n. 3.
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liklara yonelik bu koruyucu tavir nedeniyle buradaki baliklar
alabildigine cogalmakta ve kendilerini beslemek i¢in yarisan zi-
yaretcilere oldukca uysal davranmaktadir.

Buradaki kutsal baliklardan baska, Balikli G6I'tin ve cevre-
sindeki magaralarda (Mevlidi Halil magaras: gibi) bulunan ces-
melerin sularinm da kutsal ve sifali olduguna inanilir; Urfa di-
sindan gelen turist ve ziyaretcilerce bu sular kaplara/bidonlara
doldurularak sifa amaciyla gétaraldr.

Bahikh Gél ve etrafinin kutsiyetiyle ilgili inanclar, Islam énce-
si déneme, Urfa'nin Hiristiyan bir merkez oldugu devirlere kadar
gider. Omegin MS dérdiincii yiizy1l sonlar1 ya da besinci ytizyil
baslarinda Urfa'yr ziyaret eden ve burada ti¢ giin kalan Egeria
isimli bir Hiristiyan haci, Urfa'min Bahkl Go6l'int ve buradaki
havuzlarda bulunan kutsal baliklan anlatir. Egeria, irili ufakh
baliklarin ¢oklugundan bahseder. Ayrica o, Urfa piskoposu ta-
rafindan kendisine, giinimiizdeki mancimklarin hemen kuze-
yinde bulunan kral Abgar'in sarayinin gosterildigini de anlatir.72

Hiristiyan yazarlar, erken déonemlerden itibaren Urfa'y, Kita-
b1 Mukaddes’te kendisinden bahsedilen kral Nemrut (Nimrod)
ile irtibatlandirmiglardir. Her ne kadar sehir MO 303/302'de 1.
Seleucos tarafindan kurulmus olsa da Hiristiyan yazarlar bu
sehre gosterdikleri ilgi ve alaka nedeniyle onun kurulusunu ¢ok
daha gerilere gétiirme temayiiliine girmisler ve béylelikle onun
kurulusunu Nemrutla ilgili gérmuslerdir. Hiristiyan yazarlarin
Urfa'ya gosterdikleri bu ilginin nedenini 12. yizyilda yasayan
Papa III. Eugenios’'un Urfa'yla ilgili yaptig1 “uzun zaman o6nce,
bitiin Dogu diinyasinin paganlarin etkisi altinda oldugu bir dé-
nemde Hiristiyanlar tarafindan yonetilen ve bir basina Rabbe
hizmet eden sehir” tanimlamasindan ¢ikarmak miumkundir.
Urfa, Abgar déneminden itibaren Hiristiyanligi kabul etmis ve
pagan bir gevrede Hiristiyanlifin temel savunucusu olmustur.

72 Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s. 80.
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Bu durum, Hiristiyan yazarlarin Urfa'ya ayn bir deger ve 6nem
atfetmeleri durumunu ortaya ¢ikarmistir. Diger taraftan Kitab:
Mukaddes’te Harran gibi paganist merkezlerin isimleri zikredi-
lirken, Urfa'nin adinin anilmamasi Hiristiyan yazarlarin dikkati-
ni cekmis; onlar1 muhtemelen, Kitab1 Mukaddes'te ad: gecen ba-
z1 merkezlerin ya da anlatilan bazi olaylarin Urfa'ya isaret ettigi
yoniindeki fikirlere sevk etmistir. Nitekim bu baglamda St. Eph-
raim, Nemrut'un saltanat stirdiigii Erek sehrinin Orhay (Urfa)
oldugunu ileri sirmistiir. Aym sekilde St. Isidore, Edessa'yr
(Urfa’y1) Babil bélgesinden gog ettikten sonra Nemrut'un insa et-
tigini ve oraya yerlesip orada hitkmettigini savunur. Ona gore
bu sehir, bu nedenle Erek diye de adlandirilmaktadir.”? Hiristi-
yan yazarlarin, bu yaklasimlanyla Urfa'ya kutsal kitaptan bir re-
ferans olusturarak ona kutsal bir kdken olusturma cabasi i¢in-
de olduklar ortadadir.

Kitabi Mukaddes'te Nemrut'la ilgili bilgiler olduk¢a kisadur;
Yahudi ve Islami gelenekte yaygin olarak disiiniilen, Nemrut'un
Hz. Ibrahim’in diismam oldugu ve {brahim'in onunla miicadele
ettigi distincesi Kitab1 Mukaddes’'te gegmez. Yukarida degindi-
gimiz gibi, Islam 6ncesi dénemde Urfa’nin Nemrut'la iligkilendi-
rildigi ve Nemrut'un Erek’le 6zdeslestirilen Urfa'nin kurucusu
olarak kabul edildigi bilinmektedir. Peki, Urfa'nin Hz. ibrahim
ile de ilgili gortilmesi ve Ibrahim'in burada Nemrut'la miicadele
ettikten sonra bu sehirden ayrilip, 6nce Harran'a oradan da Ke-
nan diyarina go¢ etmesi fikri, Islam 6ncesi dénemlere kadar
uzanan bir diisiince olabilir mi?

Yahudi kaynaklan, ibrahim’in Nemrut'la miicadelesine yer
vermekle birlikte bu olaymn Kalde bélgesinde cereyan ettigi kana-
atindedir. Zira Kitab1 Mukaddes'te ibrahim'in (Abram) babasi ve
ailesiyle birlikte Kaldelilerin Ur sehrinden goc ettigi anlatilmak-
tadir.74 Diger taraftan oldukca erken donemlerden itibaren Urfa

73 Bkn. Segal, Edessa: The Blessed City, s. 1. Erek, Tekvin kitabinda Nemrut ta-
rafindan kurulan sehirler arasinda anilmaktadir. Bkn. Tekvin 10: 9-10.
74 Tekvin 11: 31.
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ve yoresindeki Miisliimanlann, bu olayin Urfa'da gectigine inan-
diklan bilinmektedir. Islam éncesi dénemde, tarihteki ilk Hiris-
tiyan sehir kralhg1 olan Urfa'yl, Nemrut'un kurdugunu ileri si-
ren Hiristiyanlar, ilerleyen donemde Yahudi geleneginde yer
alan Nemrut'la Hz. Ibrahim'in miicadelesi kissas1 baglaminda da
Urfa'ya yer vermisler ve bu nedenle Urfa'min Hz. Ibrahim'in
memleketi olan Ur sehriyle 6zdes oldugunu diastinmiuislerdir. Ni-
tekim erken dénem Islam tarihinde Basil bar Sumana (12. yy)
gibi baz1 Hiristiyanlar, Urfa'y1 (Orhay) Kitab1 Mukaddes’te gecen,
Hz. Ibrahim’in memleketi Ur sehriyle 6zdeslestirmektedirler.?5
Ancak Hiristiyanlarca Urfa'nin Ur ile 6zdeslestirilmesi ¢cok daha
onceki dénemlere ait olmahdir. Muhtemelen besinci ytizyil son-
rasi Urfa Ur ile 6zdeslestirilmis olmahdir. Zira, dérdincui yuzyil
sonlar1 ya da besinci ytlizyil baslannda yéreyi ziyaret eden Hiris-
tiyan hac1 Egeria’ya, Harran'da, Nusaybin'in Harran'dan bes ko-
nak ileride oldugu, Ur sehrinin ise Nusaybin’den bes konak ile-
ride oldugu ve Iranhlarin elinde bulundugu séylenmistir.’6 Bu
durumda, Egeria’nin seyahati esnasinda yore halkinin Ur'u Ur-
fa ile 6zdeslestirmedigi ortadadur.

Hz. Omer déneminde Urfa'nin fethi sonrasi, buraya gelip yer-
lesen Miisliimanlar ve zamanla Islam din olarak secen Urfallar,
Urfa'min Hz. Ibrahim'in yasadigl, Nemrut tarafindan kurulan se-
hir oldugu kanaatini stirdiirmusler; erken dénemlerden itibaren
Hiristiyanhgin yoredeki kalesi olmus olan bu sehre Hz. Ibra-
him'in sahsinda kazandirilan kutsiyeti devam ettirmislerdir.

Yine bu baglamda kimi Yahudi kaynaklarla islami metinler-
de anlatilan Ibrahim'in atege atilmas: kissasi, Urfa'ya uyarlan-
mis; boylelikle Balikhh G6l ve manciklarla ilgili gelenek olus-
mustur. Kisacasi; islam éncesi Hiristiyanlik déneminde olustu-
rulan bu gelenek Islami dénemde de gelistirilerek siirdiriil-
mustur.

75 Segal, Edessa: The Blessed City, s. 3.
76 Segal, Edessa: The Blessed City, s. 3.
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Diger taraftan, ne Balikh Gol'in ne de manciniklar diye ad-
landirilan siitunlarin Hz. ibrahim’le bir irtibat1 vardir. Oncelikle
Hz. Ibrahim, Kitabi Mukaddes'e gére, Kaldelilerin Ur sehrinde
dogmus ve buradan énce Harran’a sonra da Kenan diyarina gog
etmistir. Ur sehri Giiney Irak'ta yer almaktadir. Bundan baska
Balikh Gol olarak adlandirilan iki biiytik havuz ve bunlarn birbi-
rine baglayan kanallarin, aslinda tanrica Atargatis/Tar’ata ani-
sina insa edilmis olan bir tapmagin pargasi oldugu kesindir. Zi-
ra, yukarida cesitli 6rneklerini verdigimiz gibi, basta Hierapolis
olmak tizere Urfa civarinda yer alan bir¢cok merkezde kutsal gol-
ler/havuzlar ve buradaki sularda yasayan kutsal balklar, tan-
rica adina yapilmis olan tapinaklarin adeta ayrilmaz birer par-
casl olmustur. Tanrica Atargatis’e inanglarinda énemli yer veren
Urfalillar da komsular1 olan diger paganlar gibi, tanrica anisina
insa ettikleri mabedi bir su kaynagi yakiminda kurmuslar ve dii-
zenledikleri havuzlarda tanricanin suda yikanmasiyla olustuk-
larmna ya da tanricanin inkamasyonu olduklarina inandiklar:
baliklar beslemislerdir.

Son olarak, Bahkh Gél'tin gineyindeki kalede bulunan sii-
tunlarin/dikitlerin Hz. ibrahim dénemiyle ya da mancinik ol-
mayla bir ilgisinin olmadigim gésteren 6énemli bir delil, bunlarin
birisinin tizerinde bulunan Siiryanice kitabedir. Bu iki stitun-
dan soldakinin ortalarinda su ifadeler yazihdir:

Ben Aptuha. Nulharda] (komutan). [...] ‘in oglu. Bu situnu/dikiti ve
uizerindeki heykeli, kralin oglu Ma’nu'nun iz, [...] esi, kralice Salma
icin yaptim.

Situn tzerindeki kitabenin hemen alt tarafinda yaklasik 1-
1,5 metre uzunlugundaki bir kisimda, sanki kesilmis gértintii-
sl veren bir tahribat dikkati cekmektedir. Bu, sanki burada bu-
lunan bir kabartmanin (belki de kitabede s6zii edilen heykelin)
kesilip alinmis ya da tahrip edilmis oldugu izlenimi vermektedir.

Kitabede so6zii edilen kralice Salma, btiytik ihtimalle ya kral
VIII. Abgarmn (177-212) ya da IX. Ma'nu'nun (214-240) esidir.
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Her haltikarda, bu siitunun/siitunlann ve sozii edilen heykelin
MS ikinci ya da tiglinci ytizyillarda yapildig1 anlasilmaktadir. Bu
durumda bunlarin, MO 2000-1800 civarinda yasamis oldugu
tahmin edilen Hz. [brahim ile bir iligkisinin olmadig1 kesindir.

7. Urfah Paganlann Diger Kiilt ve RitGelleri

Yukarida inceledigimiz tanrisal varhklardan baska, Urfal pa-
ganlar, Addai'nin Ogretilerine gore, Araplar gibi “kartala da
tanrilar panteonunda yer vermektedirler.”? Bundan baska Juli-
an'in hitabesinde, Urfa halkinin tanrilar Monimos ve Azizos ile
birlikte olduklarn belirtilir.78 lamblichos, Monimos ile Azizos'u,
Yunan tanrilarindan Hermes ve Ares ile 6zdeslestirme yoluna
gitmistir. Ancak bunlar, Kuzey Arabistan halklannca Venis ge-
zegeninin aksam ve sabah gériiniisleri olarak tapimlan Uzza ve
Mun'im ile iliskili olabilir.”®

Urfa’nin pagan dénemine ait mezar kitabelerinden paganist
Urfahlann 6liim sonrasi yasama inandiklar: anlasilmaktadir. Bu
kitabelerin bir kisminda mezarlarin tanrilarin gézetiminde oldu-
gu ve buralara zarar verenlerin tanri/tannlar tarafindan lanet-
lenip cezalandirilacag yazihdir.

Urfalilarin pagan rittielleri arasinda, Harran'da oldugu gibi
festivallerin ve gesitli kiilt merkezlerinde yapilan kurban téren-
lerinin énemli bir yer tuttugu anlasilmaktadir. Omegin Ad-
dai'nin Ogretisi, Nebo ve Bel'e kurban sunulan altarlardan bah-
setmektedir. Urfalilarin ilging bir rittieli de -yukarida degindigi-
miz gibi- tanriga Atargatis adina erkeklerin kendilerini hadim et-
meleri gelenegidir.

77 Addai, The Teaching of Addai, s. 49.
78 Bkn. Ross, Roman Edessa, s. 88.
79 Bkn. Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, ss. 152, 161vd.



SONSOZ

Pagan kiilt ve ritteller gecmisten giiniimiize Anadolu inang-
larinin ve din tecriibesinin énemli bir bileseni olarak karsimiza
cikmaktadir. Oyle ki antik donemde geleneksel putperestlik, yil-
diz ve gezegen kiilti seklinde tezahtir eden paganizm Hiristiyan-
lik ve Islami dénemlerde, cesitli acilardan halk inanclarinda var-
higim1 devam ettirmistir. Bugiin Anadolu genelinde oldukca yay-
gn olan ve batil inanclar olarak adlandirilan bircok Islam disi
inams, adet ve uygulamanin temelini, Eski Tirk inanclaryla
birlikte Anadolunun eski pagan geleneklerinde gérmek mum-
kindiir.

Anadolu’da dzellikle Harran ve Urfa, antik dénem paganizmi-
nin temsilcileri olarak tarihte 6énemli bir islev Gstlenmislerdir.
Bunlar arasinda -bir zamanlar kimi Orta Cag yazarlarinin deyi-
miyle- “putperest sehir” Harran'in kuskusuz daha da énemli bir
yeri vardir. Harran, tarihin bilinen en erken dénemlerinden s-
lami dénemlere kadar pagan geleneginden asla taviz vermemis-
tir. Hiristiyanhk Urfa'daki geleneksel paganizmi Mogol istilasi ise
Harran'dakini tarih sahnesinden silmistir. Burada distinduri-
cli olan bir durum, Hiristiyanhigin Urfa'ya egemen olur olmaz
Urfa paganizmine savas olmasi ve -kral Abgar'in Tar’ata kilti
ile ilgili baz1 adetlere getirdigi yasaklamalar érneginde oldugu gi-
bi- zorla da olsa pagan inang ve ritiielleri ortadan kaldirmasidir.
Nitekim bunun bir sonucu olarak pagan gelenekler Urfa'da kisa
stirede yok olmustur. Aslinda bu durum, yani Hiristiyanligin si-
yasal bir gii¢ halinde topluma egemen olmasiyla farkl inangla-
ra yasaklama getirilmesi ve farkh inan¢ mensuplarinin zorla dé-
nistiridlmesi tarih boyu diinyanmin birgok yéresinde gértlen bir
durum olarak karsimizdadir. Diger taraftan Harran'da paganizm
13. ytizyil ortalarina kadar devam etmistir. Bu dénemde fslam
dinyasm istila eden Mogollar eliyle Harran'daki pagan kilttr
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(Harran'daki Cuma mescidi gibi Islami kurumlarla birlikte) yok
edilmis, halk etrafa stirtilmiistiir. Harranh paganlar 7. ytizy1l or-
talarindan itibaren yaklasik alt1 ytizy1l islam egemenligi altinda
varliklarin1 korumay1 basarmislar ve Sabit ibn Kurra 6rmeginde
oldugu gibi bircok Harranh pagan Bagdat gibi merkezlerde ytk-
sek gorevler iistlenmiglerdir. Tarihte Islamin ve Misliimanlann
pagan da olsalar diger inan¢ mensuplanmn dinsel tercihlerine
gosterdikleri bir saygimin ve farkh geleneklerle bir arada yasa-
maya yonelik engin Islami tecriibenin bir 6érnegi olarak bu du-
rumun altim ¢izmek gerekir. Kuskusuz halife Memun'un Har-
ranhlara kars: tutumu gibi baz1 -tarihi stire¢ dikkate alindigin-
da- ucta sayilabilecek hadiseler bir istisna olarak dustinulebilir.

Paganizm &zellikle ekonomik ve siyasal yénden giicli Bati il-
kelerinde Neopagan formlarda yeniden insanlarn giindeminde-
dir. Basta Hiristiyanlik olmak tizere geleneksel inang sistemle-
rinden hosnut olmayan, onlarin “mutlak dogru” dayatmalarna
tavir gosteren, daha 6zgurliikcii ve doga ile uyum iginde bir ya-
sam idealini 6n plana ¢ikaran kisiler Orta Cagin cesitli pagan
geleneklerinde kurtulus aramaya cahsmaktadirlar. Dolayisiyla
paganizm, yalnizca batil halk inanglan biinyesinde degil yeni-
den diriltilmeye calisilan geleneksel pagan dinler seklinde de
glunimiizde bir realite olarak karsimzdadir.
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Harran'da Hadrian Dénemine ait bir para

Harran evleri
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Harran'daki merkezi tepede kaz1 alam
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Pognon magarasinda tasvirler
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Sogmatar'da heykel kalintis
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