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Annotasiya. Tagdim olunan magalado keltlorin zongin mifoloji irsi paganizm va tabist kultu kon-
tekstinda arasdirilir. Bardlar, druidlar va filidler vasitasila nasillorden nasillora Gtiirilmils mifik he-
kayalorda yer iiziinii, onun canlilarini va tabiat mociizolerini canlandiran bir madaniyyatin rosmi ya-
ramr. Bildirilir ki, kelt mifinin tannlan va tanngalan Giinesi, ulduzlari, odu, suyu, havam, torpag,
heyvanlan va fani alomdan kenarda olan ruh diinyasint simvollagdinr. Coxtanrigiliq, animizm va
panteizmla saciyyalonan kelt paganizminds tabiatin mifiloji darkinda simvollann funksiyas: aragdi-
rilir. Géstarilir ki, paganizm tobiat ilo harmoniya prinsipino asaslanirdi, insamn atrafinda gordiyii
har seyin “sakralligina” inanci pagan diinyagoriisiin asasini taskil edirdi. Bu sakralliq ilahiliyin, tan-
nsalhigm tozahiiriidiir va bu prinsip kelt mifologiyasinin mahiyyatini miisyyonlosdirir.
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Abstract. The article investigates the rich mythological heritage of the Celts in the context of
paganism and the cult of nature. Mythical stories passed down from generation to generation
through bards, druids, and elephants depict a culture that enlivens the earth, its creatures, and the
wonders of nature. It is said that the Gods and Goddesses of Celtic mythology symbolize the Sun,
stars, fire, water, air, earth, animals, and the spirit world beyond the mortal world. Celtic paganism,
characterized by polytheism, animism, and pantheism, examines the function of symbols in the
mythological understanding of nature. It is shown that paganism was based on the principle of
harmony with nature, the belief in the “sacredness” of everything one sees around man was the

ba'sis‘of the pagan worldview. This sacredness is a manifestation of divinity, divinity, and this
principle defines the essence of Celtic mythology.
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Girig / Introduction

Anglo-saksonlarin galigindon avval Boyiik
Britaniya adalarimin yerli sakinlori keltlor idi.
Keltlor zangin mifoloji irse sahib idilor va bu
irs miiasir irland, sotland , eloco do ingilis ada-
bi-madeni diinyagdriisiinds halo do yasamaga
davam edir. Keltlor eramizdan avval birinci mi-
nillikde Qarbi va Markazi Avropanin gox hisse-
sino hakim olan bdyiik insan toplumu idi. ilk
dofo Moarkazi Avropada Tunc dévriiniin sonu,
Domir ddvriiniin avvallorinds ortaya gixiblar.
Keltlor torafindan iggal edilmis torpaglar Atlan-
tik Okeanindan §imal denizins, oradan da Qara

donizs godor genis corafi srazini shats edirdi.
Keltlor bazi ortaq madaniyyat xiisusiyyatlarina,
ortaq dil, adat v dini diinyagbriigo sahib olsalar
da, onlan bir irq, bir millat v ya bir tayfa kimi
tosvir etmok ¢otindir. Adatan keltlor Qaullar,
Keltiberlar, Qallekslor, Qalatlar, Britlor, Qaellar
v onlarn kokleri daxil olmagla, miixtalif re-
gional-tarixi gruplagmalarla tomsil olunublar.
Kelt diinyasinda etnik, dil vo madoniyyst ara-
sindaki olags aydin deyil vo miibahisalidir [18].
Keltlor ortaq dilds forgli lohcalards damigir, re-
gionun miixtalif srazilorinds yagayirdilar.

Osas hissa / Main Part

Pre-kelt dovrii Avropanin son Neolit va
Tunc dovriinii shato edir, Kelt dévrii iss era-
mizdan avval IX asrdon, Damir d6vriindon bag-
layir. Arxeoloji todgiqatlarda kelt moadaniyyati
adoton iki forgli dovro aynlir: 1) Hallstatt
(Qalstat) dovrii (e.a 700-450-ci illar) adim Kelt
madaniyyastinin bu donamins aid tapintilann ag-
karlandig1 Avstriyanin Hallstatt kondindon go-
tiirlir. D6nom Markazi Avropadan Keltlarin ye-
ni torpaqlara kogii ilo slamotdar idi, Hallstatt
dovriniin  baglamasindan bir middat avval
Keltlor Ispaniyaya kég etmis va e.s 600-cii ilo
qador irlandiyada, sonraki illords Britaniya ada-
lannnda moaskunlasmaga baglamigdilar; 2) La
Tene (Laten) dovrii (e.0 450-50-ci iller) Kelt
asarlorinin kesf edildiyi Isvegradoki bir kandin
adin1 dagtyir. Bu dovriin baglangicinda, e.a. IV
asrda Keltlor Yunam-Roma diinyasma hiicum
edib, e.a. 390-c1 ildo Romani, e.a 279-cu ilds
Delfini (Yunanistan) isgal etdilor. Bu vaxta qo-
dor artiq Kelt xalqlan indiki Tiirkiyanin marka-
zi bolgalaring, italiyaya, Ispaniyaya, Portugali-
yaya va Fransaya ko etmisdilor, Irlandiya, Sot-
landiya, Uels, Man Adas1, Bretaniya va Qalulda
(Qalliyada) qalalar qurmusdular. E.a. 250-ci il
godor Laten modeniyyati Ingiltorads iistiinlitk
taskil edon madoniyyat idi. Indiki Fransa, Bel-
¢ika, Isvecro, italyanin simalinda Qalliya olaraq
bilinan bolgads Damir gagindan Roma Respub-
likas1 dénomins qador yasayan kelt mongali
xalqlara qallar v galyahlar (gauls) deyilirdi
[2]. Keltlor 6z irslarini gadim Roma gohari Qa-

ulla (Qalul, Qalliya) slagslandirirlar vs buradan
kontinental Avropaya, xiisusen Irlandiya, Sot-
landiya, Ingiltors va Qarbi Avropadaki digar
yerlora yaymigdilar. Britaniya adalaninin dini
inanclan vo dillari ilo gallan xatirladan sakinls-
rini britanlar va ya brittilor, sotland keltlorini
kalidonlar adlandinirdilar. Simal-qorbi Avropa-
nin Atlantik sahillorindo Keltlor etnonimi ir-
landlar, qalyalilar, sotlandlar, Men adas: sakin-
lori, Kornuellar, Breton etnoslarim shats edir
[26, 5.23]. Bu giin Kelt adi bu yerlori birlogdi-
ran milli va ya cografi kimlik qavramudir.

Kelt pagan inanclarinda tabiat va simvollart

Kelt xalglarimin madaniyyati skingilik va go-
banliq iizorinds qurulmusdu. Tabist miihiim gi-
da va qazanc manbayi idi. Kelt etnik anonasin-
da tabistls harmoniya ¢ox giicli idi, bu snona
6ziinii miiasir dovrds da yasadir, bels ki, Brita-
niya sakinlorinin modern paqan inanclarinda —
neopaqanizmdo miioyyen daracads miihafizs
olunur. Modern paqanizm va ya neopaqanizmin
tarixi tacriiba vo miiasirliyin sintezinden toradi-
yini, xristianliq oncasi folklor vo etnografik
monbolorden tasirlondiyi mslumdur [9, s.47].
Adaton paqanizmi ii¢ merhaloya boliirler: pa-
leo-paqanizm (Taktannh dinlorden avval, pa-
leolit toplumlardan Roma dovriina qadar yasa-
yan goxtanrili vo tobiat asash inanclar); mezo-
paganizm (Renessansdan XIX asra gader da-
vam edon, oski inanclari yeniden canlandiran
diinyagoriis sistemi, Giil-xag, Massonlug, Qizl
Sofoq va s. kimi ezoterik va romantik saciyya
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dagiyrr); neo-paqanizm (XX asrin ikinci yari-
sinda aski inanclara dayanaraq ortaya ¢ixan To-
biat-Tanriga, bazon do dualist — kisi vo gadn
tannlar kultuna sdykanan marjinal harokat) [2,
5.20-21]. Biitparast ilahiyyatin imumi .element-
lori — goxtanrigilig, animizm va panteizm neo-
paqanizm tigiin do xarakterikdir.

Xristianlig1 gabul edona gador paqanizm kelt
dini diinyagdriisii iigiin asas idi, goxtanngiliq,
tann va tanrigalar panteonu tobii diinyamn farq-
li yonlori — gdy, giinas, caylar, daglar va s. ilo
baghydi. Fani diinya ilo tanrilar alomi arasin-
daki baglanti druidlar (ruhani sehrbazlar) tors-
findan gergaklogdirilirdi. Paganizm tobiat ila
harmoniya prinsipina asaslanirdi, insanin atra-
finda gordilyii har seyin “sakralligina” inanci

pagan diinyagoriigiin asasimi togkil edirdi. Bu

sakralliq ilahiliyin, tannsalhgmn tozahiiri idi.

“Paqan tabiat ila uzlasaraq alda etdiyi bu mii-
qaddasliyi — kainatin yaradici giiciinii miixtalif
simvollarla ifads etmaya ¢aligirdi, aslinda tanr
va tanrigalar bu giiciin forqli yonlarinin simvol-
lartidi” [2, 5.18].

Politeizm, ilahi varhglarin g¢oxluguna inam,

tabiati teofoniya, ilahiliyin tazahiirii kimi gor-
mak va ilahi baslangicin gadin prinsipini qabul
etmak paqanizmin asas xisusiyyatloridir [19,
s.2]. Kelt tannlan iki kateqoriyaya béliniir:

imumi tannlar v yerli tanrilar. “Umumi tann-
lar” Keltlar tarafindan boyiik bolgalards taninir-
d1, bunlar qoruyucu, sofaverici, sans va layagot-
la bagh tann va tanngalardir. Keltlorin tabiato
ibadotini tacassiim etdiran “yerli tannlar” isa
daglar, agaclar va ya ¢aylar kimi tabii landsaft-

lann ruhlan idi va buna gérs ds yalniz otraf ora-

zilordoki yerli shali torofindon tanmirdi [24,

s.244]. Kelt torpaglan xristianlagdiqdan sonra,

xristian mialliflar torafindon paqan tannlarin
bir gismini evhemerizasiya etmok vo ya hotta
seytanlagdirmaq cahdlari ortaya ¢ixdi, bu tanri-
larin bir gismi iss kilsanin miiqaddaslor siyahi-
sina daxil oldu. Masalon, Danu nasli ilahilasdi-
rilmis acdadlar kimi tafsir edilir, xristian yazila-
rnnda bazan “enmis moloklar”, bazan sadaca
insanlar, bazon iss demonik qiivvalor kimi
bahs edilir.

Keltlarin tabii diinyas1 heg bir yerds dini, ri-

tual vo mif alsmindon daha aydin sokilds toza-
hiir etmir. Keltlorin ritual faaliyyati xiisusila,

vahsi, o deymamis yerlarlo slagsli oldugu gg.-
riiniir: bataqliglar, gollar, bulaglar vo agachqlar
[14, 5.145].

Keltlors gors biitiin tobiat hadisslorinds al-
qislanan fovgaltabii glivveler gozard: edila bil-
moz, oksina, sakitlogdirmak, dinlondirilmok vg
tovlamaq lazim idi. Kelt dini diinyagoriisiinds
biitiin inanclarin vo dini tatbiglorin asasim qo-
yan tobiatin mociizavi giicii idi. On shamiyyatlj
ilahi giiclorden bazileri giinas, gdy gurultusuy,
mohsuldarliq va su ilo baghdir. Bunlar pan-Kelt
tanrilan sayilir, tadricon goy tannlari, ana tann-
calar, su vo agac kultlar1 gabila sarhadlorini ag-
di, biitiin Kelt Avropasina yayildi. Kelt mifolo-
giyasinda hor agacin, har dagin, hor qayanin v
her bulagin 6z ruhu va ya numeni var [15, s.1].

Umumiyyatla, insan va tabiat paralelizminda
an ilkin baglangic mifoloji tasavviirlorlo bagli-
dir. Mifoloji tasavviirlar, diinyagériisler, anlayis
va etiqadlar mahz “hakimi-dovran Mif’ds “ta-
markiizlagir’. Kamal Abdulla mifoloji tasavviir-
lo bagl yazir: “mifoloji tasavviir takca bizim
esitdiyimiz nagil va afsanalari bazayan, onlarin
mazmunu “miisayiat” edan ornamental bazak-
lar sistemi deyil. Mifoloji tasavviir qadim insanin
diinyagoriistiniin asasini formalagdiran, onun ha-
rakatlarinin normativ sistemini miiayyanlagdi-
ran, onun tabiatla, atraf miihitla, sonradan ca-
miyyatla miinasibatlarini tanzimlayan va cilala-

yan biitov bir yasay:s tisuludur” Mifoloji tosav-
viiriin hékm siirdiiyii diinyada insan 6ziinii bo-
yiik va dorkedilmaz tabistin ayrilmaz bir hissasi
say1r, 6ziinii tobiatin i¢indan segmoays, ayirmaga
basladigi andan onun mifoloji tofokkiirii do
“durgunluq dévriiniin manganasindan qurtulur,
baslayir inkisaf etmaya — saxalanir, darinlagir,
zanginlagir” [1, s.41-42; 46]. Mifin reallagdig
mokan — kollektivdir, mifoloji diigiincads kol-
lektivin psixologiyasi, tacriibasi, duygu va dii-
stincasi oksini tapir [1, 5.49; 4, 5.31]. Insan kos-
mik nizam va bu nizamdaki yerini §yronmoays
mifik tafokkiirla baslammgdi. Colal Baydili geyd
edir ki, “mifologiyanin baslhca manasini xaosun
kosmosa ¢evrilmasi tagkil edir... mifologiya bu
manada yalniz miflor sistemi yox, mahiyyatds
ham da tarixi va elmi diistinca tipina qars: da-
yanan xiisusi tafokkiir tipi kimi saciyyalandirilir.

. Mifologiya...har bir madaniyyatin éziiliinii
taskil edan diigiinca hadisasidir” [5, s.21-22].
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Hor bir modaniyyatin ananalor siteminds miiha-
fizo olunan mifoloji tasavviirlorde demok olar
ki, tobistin miixtalif hadisslsrinin, mokan vs za-
man elementlarinin, bioloji va zooloji alominin
biitiin niimayandslarinin ramzi-metaforik dorki
ilo bagh mifik rovayat vo hekayalors rast gol-
mok miimkiindiir. “Mif bilinmayanlar, machul
olanlar haqdadir; yasanmamigdan avval onlgr
ifada etmak tigiin sozlarimizin olmadig tacriibs-
lordon bahs edir. Buna gira da mif boyiik siiku-
tun galbinin darinliyina boylanir” [3, s.7]. Diin-
yann ayri-ayri xalglarinin miflorinds diinyanin
yaradilis1 haqqinda romzi-metaforik tasovviir-
lor, yaradihg hadisasi, kosmoqoniya aktiyla
bagh xeyli sayda informasiya kodlanib. Buna
gbra do, miiasir va texnogen madaniyyatimiz,
mif v rituallarda tabiat haqqinda anlayiglarin
ifado edan ibtidai camiyyatlardan ¢ox sey Gyro-
na bilar [21, 5.3]. Lakin 8yranmo prosesinda,
mifoloji tasavviirlarin  zangin simvolikasinin,
ananavi ramzlor diinyasimin aski sivilizasiyalar
indikilordan forglandiran baslica alamat [4,
5.30] oldugunu unutmamaq lazimdir. Mahz bu
forglilik va 8ziinomaxsusluq mifik ¢agmn diinya-
ya qoydugu mirasin Syrenilmasinds goxyonlii
baxigin formalagmasina tokan vermisdi. “Oski
madaniyyatlarda nahang teleskoplar, ultrabs-
novsayi va infraqirmizi dorin kosmik sensorlar,
radio teleskoplar, peyklor, kosmik zondlar va
cihazlar yox idi. Oz mistik tasawviirlorini atraf-
larinda gora bildiklori asasinda qurmalr idilar”
[16, s.3]. Kelt mifologiyasinda tabist haqqinda
tasavviirlar do bu prinsiplors ssaslanir, irland,
sotland, bretonlanin mifik hafizasini tagkil edir.
Biitiin mifologiyalar kosmogqoniya ils basla-
y1b, esxatologiya ils bitir [32, s.147]. Kelt pa-
gan inanclannda etioloji, kosmoqonik vo esxa-
toloji miflar forqli, amma biraz zaif saciyys da-
siyir. Germenlordan farqli olaraq, keltlorin kos-
moqonik miflari yaziya kogiiriilmomisdi (gox
gliman ki, xrsitianlifin tasiri ilo), buna goérs do
bugiina galib ¢atmay1b. Lakin Roma sairi Luka-
nin asarlaring va sorhgiloring istinaden Qall ila-
hi triadas1 — Ezus, Taranis vo Teutat adl tann-
larin kosmoqonik mozmunlu miflarls slagali ol-
dugu ehtimal olunur. Bels ki, Lukan bu tannla-
ra qurbanvermo morasiminden bshs edir: Ezus
agacdan asilmis qurbanlari, Taranis (ildinm
tanris1) hérms sobatds yandinlmis qurbanlari,

Teutat (naslin himayadan) iss su gollayinda bo-
gultpus qurbanlan gsbul edir. Bazi ikonografik
tasvirlords agac yaninda, saqqall1 va ya saqqal-
81z, alinds oraq, ya da balta tosvir olunan Ezusa
rast golinir. “Qayiqgilar siitunu” adh qadim abi-
dads apacla yanasi, bir boga (“Tarvos Trigara-
nus”) tasvirina ds rast galinir ki, bu boganin
ustinds {i¢ durna var. Bu ilahi varliq — boga
agacin altinda dayanir va bitisik 16hvads Tann
Esus slinds balta ilo bu agaci kesir. Bazi man-
balora géra, Ezus slindski balta ila bu bogam
kasir, bogamn badsninden diinya yaradihr, ni-
zam qurulur [10]. Bu fikrin torafdarlan keltlorin
agaca olan hérmatini va ibadatini asas gétiiriir-
lar, agac va Ezusun slaqasini irland druidlorinin
ksootuna ibadat ayini il baglayirlar. Kelt mi-
fologiyasinda da agac hoyat simvoludur-alma
agaclan O biri Diinya ila, Myrddin, Manannan
vo Avalon ils slagalondirilir. Agac bir “axis
mundi”dir, skandinavlann iqdrasili ils eyni rola
malikdir. Ug durna iso Ucli tann, lic formada va
ya goriinligde goriinen, bir tann olaraq ibadat
edilon {i¢ tann inanci ilo baghidir. Karl Qustav
Yunqa gors tann tgliiyii fikri primitiv saviyya-
da gox erkan ortaya gixib. Antik va Sarq dinls-
rindaki arxaik tgliiklorin say1 hadsiz daracads
coxdur va geyd edir ki, tglityiin qurulmasi din
tarixinds boyiik ehtimalla Xristian igliiyiiniin
gsasim taskil edsn bir arxetipdir [20, s.109-
110]. Ug durna Uels mifinda Priderinin anas,
tannga Maxa va Epona ils eynilsgdirila bilan
Riannonun ii¢ qusu ilo saslagir. Uels Mabinogi
motnlorinds rast goalinan bu sehrli quslann —
“Adar Rhiannon”un (“Riannon quslan™) [13,
5.32] nogmasi “Oliilari oyandira bilan va yasa-
yanlan yatizdiran” giica malik idi. Ayrica irland
miflarinds doyiis meydaninda qarga (bazan da,
quzgun, ilanbalig, inak) cildinds goriinan ii¢
baci — Morrigan, Maxa (tez -tez Riannon ils ba-
rabar tutulur) va Badb triadasi da bu ti¢ durna
ilo saslagir. Konnaxt va Olster arasinda miihari-
balors sabab olan, Morriqan1 Kuxulina diisman
edon moashur boz Kuxulin 6kiizii, miiharibani
dayandiran vs irlandiyada nizami barpa edsn ag
bir okiiziin 6limii va s. 6kuz (boga) kultuna
digqati calb edir. Maraqhdir ki, okiiziin 6ldiiriil-
mosini travaktoniya ilo — mitraizmds Mitra ta-
rafindan 6kiiziin kasilmasinin miigaddas bir akt
olmas: fikri ilo baglayirlar, eyni yaradihg mifi-
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nin kelt versiyas: hesab edirlar, keltlar va fars-
larn (sslinda Mitranin hinduizmda xisusi rolu
vo movgeyi var — 8.G.) eyni gaynaqdan —
Hind-Avropa soyundan galmasi bu farziyyanin
asas sababidir va fikri irali siirenlors gora man-
tigsiz deyil [28]. Nord mifologiyasinda Imirin
siidii ilo boyiidiiyii Audhumla, Qinnungaqapin
duzlu buz bloklarini yalayaragq, ilk insan Buriyi
yaradir. Burinin ardicillan — Odin, Vili va Ve
torafinden Gldiiriilon Imirin qaninda biitiin no-
hanglor (Birgelmirdan va tannlardan basqa) har
sey bogulur, bu tufandan sonra diinya yenidan
yaradilir.

M.Eliade qeyd edir, ananavi comiyyatlords
adaton yasam orazisi va onu oshata eden namo-
lum, geyri-miisyysn orazi arasinda hor zaman
bir qarsidurma xarakterikdir. Birincisi “diin-
ya”dir, “kosmosdur”, ikincisi isa “Xaos” [30,
s.27-28]. Tadqiqatgilar, xiisusilo Darbua de Ju-
benvill geyd edirler ki, irland miflorinin “mifo-
loji” adlanan silsilasi tanrlarin, insanlann vo
diinyanin moansayi ilo baghdir” [32, 5.149]. ir-
landiyanin ilk sakinlori — Kesair va dastasi ilo
bagli mifda Fintan mak Boxra adli bir “miid-
rik"don bohs olunur, dasqindan avval Kesairi
Irlandiyam miigayiat edon bir griicii idi. Kesai-
rin mifoloji ekspedisiyasinda 50 gadinla bara-
bar golmis {i¢ kisidon (Kesairin atas1 Bit va pi-
lot Ladradan basqa, bu ii¢ kisinin har birinin 16
arvadi var.) biridir. Dasqinda arvadlan v ugaq-
lart bogulur, lakin o, bir il suyun altinda “Finta-

nin qabri” adlanan bir magarada qalir va xilas
olur. Daha sonra bir gartala, ardinca sahina gev-
rilir, sonra yenidon insan soklina déniir. Tufan-
dan sonra 5500 il yasyir va irlandiya krallarinin
miisaviri olur. Bu vazifada, Danu nasli adan: is-
tila edarkan ilk Maq Tuired déyiisiinda vurusan
Fir Bolq krali Eoxayd mak Eyrks maslohatlar
verir. Finn Makkulun zamanina qadar sag qa-
lan, onunla eyni zamanda dogulan sehrli bir sa-
hinls birlikds Irlandiya va onun tarixi haqqinda
biitiin malumatlann axz olundugu bilgi deposu
kimi tamnir. irlandiya xristianlagdiqdan sonra
sahinlo birlikds 6liimlii diinyam tark etmak ga-
rarina galirlar. Qizilbaliq cilding girms qabiliy-
yatine vo miidrikliyina géra “Bilgi somonu”
mifoloji tayinatina da sahibdir. Oslinda Fintan
kelt mifologiyasimin “primordial insanidir” [32,
5.150]. M.Van Xamelo gbrs, dasqindan sonra

golon Partolon isa bitkilsr alominin himayadar,
olan tanndir. Cox vaxt Partolonu Levi-Bryulyy
tobirinca “dema” kimi qabul edirlor. Partalop,
bir “dema”dir — har geyin mangayi ondan bagla.
yir, hor sey ondan asilidir v har seyin yaradic;.
st odur [32, s.152]. O, Tann-yaradic1 va ya mj.
fik acdad kimi o Xaosdan diinyan: téradir, gg]-
lori, gaylan, diizanliklori yaradir. Iqtisadiyyatin
va taraqqinin asaslarni qoyur, xam torpaqlarin
becorilmasi, baliggilig, akingilik, heyvandarhq
va s. onun adi ilo baghdir. Partolondan sonra
adaya golon Nemedlor kosmoqonik foaliyyats
davam edirlar, Partolonun yaratdign dérd dij-
zonliys on iki diizenlik slavs olunur. Fir Bolq
nosli irlandiyam bes vilaysto béliirler, onlann
galisi ilo aqrar sivilizasiya marhslasi bitir, harbi
aristokratiyanin nizamlanmas: baslayir, nizalar
kelt mifologiyasinda goriiniirlor. Fir Bolgdan
sonra golon Danunun nasli isa, ovvalkilordsn
fargli olaraq gomilarla deyil, buludlarla ucub
golmigdilar.

J.Dyumezilin {i¢ iyerarxik funksiya konsep-
siyasmna gora, Irland mifik tarixdncasini bels
tasnif edirlor: Partalonlar vo Nemedlor agrar
modoaniyyatin quruculan idilor, Dyumezilin
“mohsuldarliq” gavramim simvolizs edirlar, Fir
Bolq “fiziki giicii”, Tuata de Dannan (Danunun
nasli) iss “sakral”olam (magik va dini bacarig-
lar, miidrikliyi) tomsil edirlor [31, s.33]. Biitiin
bu nasillarle déyiigon fomorlar iso Xaosu tomsil
edirloar, kelt miflarinds tokg6zli, tokqollu va ta-
kayaql tamsil olunan fomorlar demonik saciy-
ya dastyir, kosmik nizama miinasibstds antaqo-
nist movqedadirlar. Kainatda yaradilis va tonaz-
ziiliin obadiliyi vo daimiliyi kelt mifologiyasi-
nin asas elementlorindan biridir. Partolon, Ne-
med va s. nasil yaradicidirlar, sivilizasiyanin il-
kin etaplanni yaradirlar, Xaosu Kosmosa ¢evi-
rirlar, lakin har dafs bu proses mohvla naticals-
nir. Epidemiyalar, folakatlor, kélolik va s. nati-
casinds diinyamn nizami pozulur, kosmos yeni-
don xaosa doniisiir, har yeni galon nasil tazadan
nizami yaratmaga c¢alisir. Ciinki, “har hansi
kosmogqoniya hadisasinin baslangic magam: xa-
os sayihr. Kosmogoniyalarda xaos alomi heg
nayin oimadig1 bir boglug, yoxluq, qaranhq do-
lu heglik olmagdan baslamig xtonik varhqlar-
dan, ya da yer iiziiniin basdan-ayaga sulardan
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ibarat olmagina qadar an mixtalif sakillords
tasvir olunmugdur” [5, 5.30].

Pagan anana va tabistin mifik darkinds
simvollarin funksiyasi

Diinyanin bioloji bir pargasi olan insan yasa-
mint davam etdirmok {igiin mosuliyyat dagiyr,
Yasamim tabiatin ritmina géra nizamlayan pa-
gan diinya morkazli yasama inamr, diinya ya-
sayan bir varhqdir v buna qadir olan giiclori
Tanriga ilo simvolizo edir. Yasamin istanilan
formas: paqan iigiin miigoddssdir. Biitiin canli-
lar, goriinan va gériinmoayan tabiat varhiglar in-
sanlar kimi bu Yer iiziinds do yagamagq hiiququ-
na malikdirlor vo hamisimn mévcudlugunda
Diinya nizamina xidmet edan bir magsad miit-
laq vardir. Diinya iizorinds var olan har nosna
sakral olanin tozahiiriidiir, bu bir agac, bir dag,
bir qaya, bir su qaynagi va s. ola bilor. “Tobiat-
lo uzlasmamin bir basqa tazahiirii tabistin za-
man dongilarina uymaqdur...diinyamizin  eklip-
tikast ilo goy ekvatorunun arasindaki bucaq
23°27' daracadadir ki, bu da geca-giindiiz donii-
siindan sonra Diinyamin an onamli dongiisiinii
taskil edir, fasillorin var olmasina sabab olur.
Simal Yarimkiirasinda, Avropa va Ag daniz hov-
zasinda yasayan xalglarin paqan inanclari bu
dongii sistemindon ciddi sakilda tasirloniblor”
[2, 5.18]. Kelt mifologiyas: biitiin sifahi anona-
lar kimi mévsiimi doyisikliklor haqqinda zongin
diisiincalors malikdir. Qalliyada va Irlandiyada
il asasan iki yanya boliiniirdii: qis va yay. Pas-
toral saciyysli, heyvandarligla bagh bu bolgiida
ilin ilk yaris1 olan qi§ noyabrin birinds — Sam-
haynda, ilin ikinci yansi olan yay ise mayin bi-
rinde — Beltaynda baslayirdi [19, 5.89-90]. ir-
landiyada daha sonra bu mdvsiimi bolgi dord
mifoloji-folklorik festivalla tomsil olunmaga
baslamisdi: imbolk (Imbolc), Samhayn (Sam-
hain), Beltayn (Beltaine) va Lugnasad (Lughna-
sa) festivallan birlikds “il arxi”m (“Wheel of
the Year”) toskil edir. irland gohromani Kuxuli-
nin Emers iltifat1 ilo bagh saqada qiz oz talibina
“Yaym istirahoto gokildiyi Samhayndan yazin
baslangicindaki ilk qoyun sagimina — Imbolka
qadar, imbolkdan yayin bagladig1 Beltayna go-
dor, Beltayndan yerin kadorli payiza biiriindityii
Bron Trogains (elo “Yerin kadori” monasinda-
dir, gox vaxt Lugnasad adi ilo qeyd olunur —

6.2(7}j) qader” yuxusuz qalmag: séyloyir [29,
5.27].

Kelt toqviminda “miiqaddss” ilin dord festi-
vahindan birincisi /mbolkdur. imbolk va ya Mii-
qaddes Brigitta giinii — irland taqviminds dérd
asas bayramdan biridir, kelt xalglar torafinden
fevralin avvslinds (adoton 1-2 fevralda) va ya
baharin ilk slamatlorinin gériindiiyii dénsmds
qeyd olunur. Bels ki, bu vaxt giinag taqvimino
g0ra kegid dovriidiir, qis glindoniimiinden yaz
geco-giindiiz baraborliyino (ekinoksa) kegidi
romzlagdirir. Quzulama va qoyunlann ilk sag1-
mu ilo baghdir.

Beltayn (Beltaine) mayn birinds kegirilon
festivaldir, yaz ekinoksundan yay giindéniimii-
nd kegidin, heyvanlann yay otlaglanina géndo-
rildiyi pastoral yay faslinin baglangicimin geyd
olunmasidir. Onlan tobii va fovgaltabii giicle-
rin zororlarinden qorumaq {igiin xiisusi ritual-
ayinlor kegirilir, odun simvolik ifadasi ilo xa-
rakterizo olunur. Beltayn “Belin (Belenin) alov-
lan” monasin veran bir kelt soziidiir, giinki fes-
tivalin segilmis tanris1 Belen idi (Belenus va ya
Belenos da deyilir) [7, s.195]. Keltlor giinaga
ibadat edirdilor, Belen da “parlaq, panldayan”
monasini veran, giinagin, odun, igign tannsi idi,
¢ox vaxt Apollonla eynilagdirilir, onu gilinagin
barpaedici va saofaverici giiclerinin bir tomsilgisi
olaraq goriirdiilor. Belo gabul edilir ki, Beltayn
zaman “aos si” (va ya sidlar, tez-tez ruhlar va
ya parilar olaraq da adlandirlir) aktivlesir v ri-
tuallarin magsadi hamin ruhlan sakitlogdirmok-
dir [17, s.218-225; 22, s.202; 27, s.105). Bel-
tayn, “giinagin artan giicii ila alagali olarag,
mahsuldarhq ritualimn yenidan vaciblasgdiyi
bahar vaxti nikbinlik festivali” kimi tamnur [12,
s.181].

Lugnasad festival isa avqust aymda (adston
avqust aymin 1-do) kegirilon, yay giindonii-
mundan payiz ekinoksuna kegidi romzlogdiran
bayramdir. Mshsul yigimimn baslangicim ifads
edir, yetigmis mohsulun ilk barindan piroq bisi-
rilir. Erkan kelt matnlarinda rast golinen Lugna-
sad da pagan mongalidir, festivalin 6zii tann
Luqun adin1 dagiyir. Luq irland mifologiyasin-
da on onomli tannlardan biridir, “Tuatha De
Danann”, yani ilahi Danu naslinin {izviidir, sa-
qalarda ddyiis¢ii, kral, usta sanatkar va xilaskar
kimi tosvir olunur [22, s.1200; 25, s.117; 6,
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5.194]. Osason iki epiteti var: Lamfada (“uzun
gollu”, ehtimal ki, nizo atmagq qabiliyyatina va
ya hékmdar kimi giiciina géro) va Samildanax
(“bir gox sonatkarliq sahasinds eyni derocads
bacangh” olduguna gora). Luq german-skandi-
nav mifologiyasindaki Loki kimi bir trikster xa-
rakterino malikdir. irland folklorsiinas Maire
MacNeilin (1904-1987) bildirdiyina gors, Lug-
nasad zamani icra edilon dini ayinlorda “ilk
meyvalarin tagdiman, yeni qida va yaban mer-
sini ziyafati, bir dkiiziin qurban edilmasi oks
olunur, Luqun bagariyyatin xilast namina moh-
sulu alo kegirmasi va monfi giiclori maglub et-
masini romzlagdiran raqs rituallari yer alirds. Bu
tadbirlar daglann va tapsloarin istiinda kegirilir-
di [23, 5.10].
Samhayn (Samhain) bayrami ananavi sokil-
ds har ilin 31 oktyabrindan 1 noyabra gadar
geyd olunan, Qis faslinin galmasini bildiran va
“Miigaddaslar giini” vo “Hellouin” kimi bay-
ramlarin da kokiini toskil edan Kelt dini festi-
vahdir. Beltayn festivali kimi Samhayn da asa-
san pastoral mozmun dagyir, keltlarin heyvan-
darhq tacriibasi ilo baghdir. Samhayn bayrami
ham da keltlarin O biri diinya inancindan tora-
yir, kelt ofsanslorina gora mohz bu bayramda
abadi va fani diinyanin sakinlori goriigiir.

" 1

Bu movsiimi festivallann ti¢i — Samhayn,
Beltayn, Imbolk — suf heyvandarligla baghdir,
mifoloji diigiincanin daha gec marhalssi ilo bag-
I1 olan Lugnasad iso aqrar inkisafla slagadar or-
taya GIXIr.

Cografi miixtaliflik va genislik Kelt xalglan.-

nin vahid morkazi dovlst halinda birlosmasing
mane olmusdu. Kelt fordlori rahiblor, ddyiiscii
zadoganlar vo adi insanlar olmaqla miixtolif
sinfi ¢evralors monsub idiler va bir gox forgli
sosial gruplara béliiniirdiilar. Keltlarin miisyyan
gismi bir baggimin rohborlik etdiyi kigik ails
klanina, bagqa qismi har hans kralin v3 ya aris-
tokrat sinfin rahborlik etdiyi daha boyiik comiy-
yotlors monsub idiler. Bazileri ise savaslarla ho-
yatlarini tamin edon sayyar doyiiscii dastslarin-
da birlogirdilor. Tamamilo qanunauygundur ki,
kelt miflorinds mahz tanrnlar va tanrigalar, kral-
lar vo kraligalar, azomatli ddyiis¢iiler, casur
gohramanlar va macaraparastlorin hekayslori
yer alir. “Mifologiya kegmisdaki insanlarin,
madaniyyatlorin va sivilizasiyalarin sirlarini ag-
maga komok edan bir agardir. Hatta hamin
diinyalarin sakinlari ¢oxdan yox olduqdan son-
ra bela, hekayalorini oxuyaraq onlar haqqinda
nalarsa oyrana bilorik” [11, s.VII].

Notica / Conclusion

Bardlarin, druidlarin vs filidlerin bu sehrli,
fovgaltabii tohkiyslsrinds oxucu eyni zamanda
sada akingilerla va gobanlarla da rastlagir. Bu
mifik hekayalar yer iiziinii, onun canhlarim va
tobist méciizalarini canlandiran bir madaniyya-

tin rosmini yaradir. Kelt mifinin tanrilan vs tan-
rigalan Giinasi, ulduzlan, odu, suyu, havani,
torpagi, heyvanlan va fani alomdsn konarda
olan ruh diinyasin1 simvollagdirir.
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Pe3tome. B npexncrasieHHoii crathe Hccaegyercss 6oratoe MH(pOIOrHYECKOe HaceNe KENbTOB B
KOHTEKCTE A3bIY4ECTBA H KyJbTa MPHPOIbl. MH(HYECKHE HCTOPHH, MIEPEAABAEMbIC M3 TIOKONEHHUS B
noKojieHHe depe3 0apioB, APYHAOB H (HILIOKCEPBI, CO3MAlOT KapTHHY KYJIBTYPhI, KOTOpas
OXHBJISET 3eMJII0, €e CO3JaHHi M uyleca NMPHPOABL. ['0BOpAT, uTo 60rM M GOTHHH KEIbTCKOl
MH(OIOrMH CHMBOJH3UPYIOT COJTHIIE, 3BE3/IbI, OTOHb, BOAY, BO3AYX, 3€MIIO, JKMBOTHBIX H Mup
AyXOB 33 MpEneiaMH MHpa CMEpTHbIX. KelbTCKoe A3b4€CTBO, A1 KOTOPOTO XapaKTEePHbI MOJNH-
TEH3M, aHHMH3M H [aHTEH3M, HccieayeT (QYHKIUHIO CHUMBOJIOB B MH(OIOrHYECKOM NOHHMaHHK
npHpoIkl. [1oka3aHo, 4TO A3BI9ECTBO OCHOBBIBAIOCH Ha NMPHHITHIIE TADMOHHH C NIPHPOROH, Bepa B
«CBATOCTBY BCETO, YTO BHAMIIb BOKPYT YeloBeKa, Obl1a OCHOBOH S3B[9ECKOT0 MHPOBO33PEHHS. Dta
CBALEHHOCTb SBJIAETCS MPOSBJEHHEM OOXECTBEHHOCTH M JTOT TMpPHHUMI ONpEAeIseT CyTh

KeJIbTCKOH MHBOnorum.
KiroueBbie c10Ba: KenbThl, MHGOIOTHS, A36I9€CTBO, IPHPOAA, CHMBOJIBI
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