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SUMMARY

THE TYPOLOGY OF WATER CULT IN OGHUZ AND CELTIC FOLKLORE

Water, like many items for ancient peoples had supernatural properties. We can say that al-
most all the peoples of the world the origin of the water cult began with the fact that it belongs to this
supernatural and the passion for water has formed various beliefs about its unusual properties.

Such beliefs are also found among the Oghuz and Celtic peoples. When we look at the
mythological texts of these peoples and then the folklore samples we see that the Celts also wor-
ship a number of natural objects, such as the Turkic peoples. Among them there is a tree, water,
mountain, etc. For example, water cult is very common among both peoples. When we look at the
mythological texts of both the Oghuz and Celtic peoples, we come across the same and sometimes
extremely similar, beliefs related to water. This indicates the importance of water cult among the
mentioned peoples.

The main purpose of this study is to determine the place of water cult in both Oghuz and
Celtic folklore and then to study to what extent this cult is reflected in the epics of both peoples,
what typological features it has.
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PE3IOME
THIIOJIOT'HS BOJHOT'O KYJIbTA B OT'Y3CKOM U KEJIbTCKOM @0JIbKJIOPE

Bopa, xax ¥ MHOrHe HpeMeTsl 1A APEBHUX HApOIOB, 0Onajajia CBEPXbECTECTBCHHRIMH
ocoOeHHOCTAMH. MOXHO cKa3aTh, YTO NOYTH y BCEX HAPOAOR MHUpPa 3apOXACHHE BOAHOTO KYyJIbTa
HAYa7I0Ch € TOr'O, YTO OHA OTHOCKJIACH K CBEPXBECTECTBCHHBIM ABICHUAM, U CTPACTh K Boje chop-
MHpOBaJia pa3JIM4HbIE YOSKICHHS O €€ HEOOBIUHRIX CBOMCTBAX.

Taxue yOexxmeHns MBI BCTpedaeM U Y OIy3CKHX, H KeIbTCKHX HapozoB. [Ip paccMoTpenmy Mu-
(hONOrUYECKIX TEKCTOB, & 3aTeM (POIBKIOPHBIX 00PA3LIOB 3THX HAPOJOB, MBI BHIMM, YTO KEJILTHI TaK-
e, KaK ¥ TIOPKCKHUE HapoJIbl, IOKIOHAIOTCA PSRy oObEeKTOB MPHPOIBL: AEPEBO, BoAa, ropa U T.4. Han-
prMep, y 0OOMX HApOIOB BOTHBIH KyJBT O4EHb PaCTIpOCTpaHEH. B TO )ke BpeMs TIPH UCCITEA0BAHMH MH-
(OIIOrHYecKIX TEKCTOB KaK Ory3CKHX, TaK M K&JIFTCKUX HapOJIOB, MBI CTAIKMBAEMCS C TEMH XKe, a MHOT-
72 M O9€Hb CXOXXMMH YOEX/IEHISAMH, CBS3aHHEIMY C BOJOH. 3TO FOBOPHT O GONBIIOM 3HAYEHNH BOTHO-
TO KYIIbTa Y YHOMSHYTEIX HAPOJIOB.

OCHOBHASA L€Nb 3TOrO MCC/IEIOBAHMSA COCTOMT B TOM, YIOOBI ONPEHENUTH MECTO BOIHOIO
KyIbTa KaK B OIy3CKOM, TaK M B KEIBTCKOM (ONBKIIOPE, 8 33TeM HU3YYMTb [0 KAKOH CTENeHH IIOT
KYIBT OTP@KEH B 310CaX 06OMX HAPOAOB M KAKHMH THIIQIOTHYCCKHMH OCOBEHHOCTAMH OH oGnanaer.

Kiro4eBble C10Ba; Ory3, KeasT, Gonpkiop, MEQOOrys, Boaa, KyIbT, THIONOTHA

Giris. Tobiat kultlar1 arasinda 6nomli yeri olan su kultu universaldir. O, d\‘.ig-
ya xalglarmin okseriyyatinin mifologiyasi va folklorunda baglica obrazlardan biri-
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dir. Diinyanin yaranmasi, sonu, ilk insanin yaranmasi, hayat, yagam, limumiyyatla,
biitiin doguluslar su ilo baglidir. Suyun bazen biitiin insan naslinin, bazan ds ayri-
ayr1 gabilolarin yaradicisi oldugunu tosvir edon mif vo afsanaler ¢oxluq taskil edir.

“Kosmoqoniyada, mifologiyada, ritualda vo ikonografiyada su, bir hissasi
oldugu madani komplekslarin iimumi strukturundan asili olmayaraq, eyni funksi-
yan1 yerina yetirir: su hor hansi bir formada avval golir vs biitiin yaradiligin asasini
togkil edir, onu dostakloayir. Suya dalma avvslki vaziyysts gayitma, tam yenilonma,
tomizlik, ikinci dofs dogulma simvoludur” (https://www klex.ru/s6y - Mup4a Ou-
anme: 215-216).

Diinya mifologiyasinda su asason diinyam 6z iizarinds dagiyan varhigm ya-
sadig1 yer olaraq tosvir edilir. Ciinki “mifds onu yaradan insanin hayata olan ba-
xislar sistemi ils borabar, ilkin yaradiciliq niimunosi olan diinya modeli do yasa-
yir” (Bliyev, 2019: 367). Masalon, mifologiyada diinya daha ¢ox baligm iizarinds
tosvir edilir. Bu m6vzuya toxunan tadqiqatgilar nays géro bunun belo oldugunu
izah etmislar: “Universal, biitiin diinyada yayilmig mifoloji tasavviirlors gors ssas
kosmik element sudur. Diinyan: yaradan tanrilar va gahramanlar onun ilkin darin-
liklorindan yerin ilk pargasini alds edirlor; mohz su yasayis olan kainat1 halga kimi
ohats edir, sonda da mohz o diinya dagqini vasitasilo diinyani yenidon mohv edir.
Biitiin bunlar onda hayatmn vacib sartini géran vs buna goérs ds iimumdiinya tabiat
qiivvalari arasinda birinci sirada onu yerlogdiron insanin goziindo suyun xiisusi
ohamiyyati ilo izah edilir” (EBciokoB, Jlapuues, Jlanassum, 1990: 55). Bu sobabdon
suda yasayan baliq da onun gadsr miihiim rola malikdir.

Mifoloji moatnlords su kultu tanrilarla da baghdir. Qadim tiirk mifologiyasin-
da yerdistii, yoni orta diinyanm hakimi xeyirxah Yer-Su tannsidir. “Yerin va suyun
romzi kimi tosvir edilon bu mifoloji obraz altaylilarin tasovviiriinds 6ziinii biitiin
ali ruhlarin vo ya xeyir tanrilarmin mocmusu kimi gostarir. O, ¢aylarn hévzolorin-
da, qarh daglarmn zirvalsrinds yasayir. Insanlari, heyvanlar falakatdon, xastaliklor-
dan qorumagq iigiin Yer-Su tanrisina yazda va payizda gay kenarinda, topslords boz
atlar1 qurban kasirdilor” (Qasimova, 2012: 84). Erlikin oldugu alomds iss su, ¢ay,
doniz, okean insanlarin canim udandir (Pexu u Hapoasr Cubupy, 2007: 137).

Keltlar da aski tiirk xalglar: kimi suda hoyat qaynag), bu diinyam: Axirat diin-
yasi ils baglayan halqan goriirdiilor. “Onlar bazi g6l va bulaglara qurban olaraq si-
lah v hor ciir qiymatli seylar, o ciimladon zinat agyalari, sikkalor, ev agyalary, xii-
suson qazanlar, homginin heyvanlar va hotta insanlar gatirirdilor. Srralanan bu kimi
seylar géllarin, ¢aylarin dibindan ¢ixarilmigdir. Keltlor inamirdilar ki, har gol, ¢ay
va gesmolorin 6z ruh-himayagisi var va onlara sahil yaxinliginda insa edilon mo-
badlerds qurban gatirmok lazimdir. Keltlorin d6vriinds su, aski dévrlerds oldugu
kimi gafali giiciin gaynag idi. Sofaverici xiisusiyyatlori olan su monbolari va bu-
laglarin yaninda keltlor mabadler tikirdilor. Tobistin gafah giiclari ils sular arasin-
daki bu slags uzun zaman davam etdi. Moasalon, Bat va gox sayda gofali sularin
adini ¢oka bilorik” (Kenbrekas mudomnorus: Sumuxnonemus, 2002: 483-484). Su
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monbolsrindaki ruhlari miixtslif adlarla adlandirma hallarma kelt motnlerinda do
rast golinir. Masalan, “kelt mifologiyasnda gél va gaylarm ruhu Qvragedd Annvn
adlanir” (Kensrekast mudomnorus: Dxuuknoneaus, 2002: 491).

Bayramlarda su kultu. Hoyatin, demok olar ki, biitiin yaradiligm asasin1
toskil edoan su, oksar hallarda sehrlilik vo miialicavilik keyfiyystlorino malik olur-
du. Daima hayatin qisalifi, 6lim hagqinda diisiinon insan miixtslif kultlar, homgi-
nin su kultu ils bagli da forqli fikirler, inamlar formalagdirmigdir. Mifoloji va folk-
lor motnlarinds su xastalori sagaldir, onlara gafa verir, gancliyi geri qaytarir, abadi
hayat1 tamin edir, glic-qiivvat verir va s.

Suyun bu kimi 6zalliklerini oks etdiran motnlars oguz va kelt folklorunda ge-
nis sokilds tasadiif edilir. Ornok olaraq bu mossls ilo bagli bayramlara baxag. Sv-
valca bildirak ki, su kultu ils bagh inanclara hor iki xalqm bayramlarinda six sokildo
rast golinir. Su kultu bayramlarin on mihiim torkib hissasidir desok yanilmang.
Diinyanm bir ¢ox yerlorinds qeyd edilon bayramlarda su miiqaddaslik, sofaversn vo
saglamliq monboyi kimi xiisusi ehtirama malikdir. Buna fimumtiirk bayram olan
Novruz bayraminda, keltlorin Belteyin vo Samheyn bayramlarinda da rast galinir.
Diinya mifologiyasindan buna 6mok vermsli olsaq, mosalon, “Isve¢do miigaddas
Ioanna bayrami axgarm eyni zamanda hom od bayram, hom da su bayramudir. Gii-
man edilir ki, bu vaxt miigaddss bulaglar sofaverici giica sahib olur va bir ¢ox xasts
insanlar xastoliklorinin sagalmasi tigiin ora galirlor” (dpazep, 1986: 584).

Oski tiirklorin Novruz bayramimda oldugu kimi keltlorin Belteyn bayraminda
da bir ¢ox adstlors vo inanclara riayst edilirdi. Bunlardan biri ds sahor tezdan gal-
x1b, lizlini sabah gehi ilo yuyan qizlarin saglam vs g6zsl olacagmma inamdir. Bu da
seh suyunun keltlords miiqaddas sayilmasi ilo baghidir. Bunu da bildirak ki, bayra-
min sabahi giinii ¢esmo basina gedilirdi. Yuyunur, sudan igilir va suya “kigik qur-
ban”lar — qopik va ya fiqurlar atilir, agacin budaqlarmna lentler baglanir, heyvanla-
rm iizarina su sapilirdi va s. (http://www.wedma. fantasy-online.ru/wedma.prazdni-
ki/wedma.beltain.htm — benpraiin - 30 anpens - 1 mas).

Bildiyimiz kimi, tiirklorin Novruz bayraminda, xiisusilo do su gargonbasi
vaxti icra edilon morasimlards osas atributlardan biri ds mshz sudur. Su ils bagh
yering yetirilon adatlor yuxarida Keltlordon 6rnok verdiyimiz niimuns ils eyniyyat
toskil edir. Bu haqda “Novruz bayrami ensiklopediyasi”nda qeyd edilir ki, “el ina-
mina gora ilaxir gorganbanin sabahi va Novruzun ilk sohori axar sulara yeni bir
canliliq, dirilik verilir. Buna géra ds siibh tezdon axar su tstiino getmak, al-liziinii
yumag, hamin sudan gatirib eva, hoyste sapmok savab, ugurlu sayilir. Evdoki kdh-
no sular atmagq, yerins yeni, tazs su doldurmaq da genis yayilmig bayram ananasi-
dir. Bu motiv hoyat-yasayis su ruhuna (Su ayssina) sayg1 inamsindan, eloca ds Xi-
zir va Ilyas qardaslarmm dirilik suyu tapmas: baradoki mifoloji ravaystdsn qay-
naqlanmigdir” (Novruz bayrami ensiklopediyasi, 2008: 172).

Su ilo bagh inanclar. Bayramlardan bagqa xalq hayatimn digar sahslorinda
do su ilo bagli inanclara rast galinir. Bels ki, bir sira morasimlor, masalan, yagis
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yagdirma, bazan do yagis1 sonlandirma morasimi su ilo bagh taskil olunurdu. Bu-
na miixtolif xalglarin folklorunda rast golmok miimkiindiir (bax: ®pasep, 1986:
70, 71, 75, 78).

Bozan ds inanclarda su va agac kultunun alaqasin tasadiif edilir. Masalan,
samanla bagh morasimlerds su va agac kultunun slaqasi gorinmekdadir. Belo ki,
“saman yag1s yagdirmaq iigiin xiisusi agac noviiniin budaglarindan istifads edorak,
onu suya salir va suyu torpaga ¢iloyirdi” (®pasep, 1986: 67).

Azabaycan mifoloji matnlarinds da su ilo bagh yagis yagdirma morasiming
tosadiif edilir. Bunlara “Cémgoxatun” vo “Miisallaya ¢ixma” marasimlari rnok
gostarila bilar (Orucov, Yurdoglu, 2018: 86-89).

Buna banzar morasimlora kelt mifologiyasinda da tosadiif etmok miimkiin-
diir. Bels ki, keltlorlo bagl monboslords miixtalif miigaddas gollordon bahs edilir.
Bunlardan birinds verilir ki, “keltlor Tuluza yaxmligindaki miigaddas gdls kasibgi-
1131 sonlandirmagq iigiin covahirat atirdilar. Qevaudan géliinds har il ti¢ giin davam
edon bayram togkil olunurdu. Suya paltar, yemok atirdilar, heyvan qurban verirdi-
lor. Hesab edilirdi ki, g6lo ehtiramin miikafat1 olaraq dérdiincii giin orada gby gu-
rultusu, ildirim, leysan olmurdu” (Maxkkamox, 2004: 157).

Qadim oguzlar da daxil olmagla bazi tiirk xalglarinda sudan ¢akinma adatlori
moveud idi. Bu adstiords magsad tomizliys riayst etmoms kimi sads bir tonballik
deyil, tomiz vo miigaddss bir ruh va ya ruhun oldugu yer sayilan suyu kirlatmok-
don ¢akinms idi. Suyu ancaq miisyyan qaydalara va marasimlora uygun bir sokilda
istifads etmok miimkiin idi (bax: Inan, 1987: 493-495). Mifoloji motnlardaki hal
anasi ilo bagh inanclar da su kultu ilo baglidir. Bu mstnlords hal anasmin zahi ga-
diny, tozo dogulmug kérpani suyun konarina apardigi, orada onlara iggonca verdiyi
haqqinda danisilir. Su ilo bagli Azarbaycan mifoloji motnlorinin da oksoriyystinds
suyun ruhu, sahibi oldugu, suyun ustiindon keg¢onds, hom¢inin axgam va ya siibh
vaxti suyun yanina gedands ona salam vermok lazim galdiyi qeyd edilir (Azarbay-
can mifoloji matnlori, 1988: 139).

Umumiyyatls, tokco aragdirma mévzumuz olan oguz va kelt folklorunda de-
yil, diinya mifologiyasi va folklorunda da su ilo bagh inanclar, icra edilon mora-
simlor ¢oxluq tagkil edir.

Oguz va kelt eposlarinda su kultu. Suyun bu kimi funksiyalar ¢aylar, bu-
laglar va s. kimi su manbalarina ds aid edilo bilor. Bunlar da 6z névbasinds miiay-
yan bir ¢ay va ya miioyyan bir su manbasinin miiqaddasliyinin tazahiirii ils ds izah
olunur. “Su axur, “yasayir”, cosur, dalgalanir; o ruhlandirir, sagaldir, galacayi xo-
bar verir. Oz varlifina géra ¢aylar va bulaglar giic, giivvat va sabitliyi ifads edir;
onlar daim m6vcuddurlar va canhdirlar. Buna gora de, miiayyan bir muxtariyyst
olds edirlar va digar epifaniyalarin va dini inqilablarin tasirine baxmayaraq, onlara
sitayls qorunub saxlamlr” (https://www.klex.ru/s6y - Mupua Dmuane: 227-228).
Bu monada keltlorda diger su monboleri, xiisusilo bulaglar da boyiik rola malik idi.
“Oski kelt xalglar1 bunlarin miialicavi 6zalliklera sahib oldugunu diigiiniirdiilor. Bu-
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laglar yenn altindaki suyu axitdiglarma géra onlan fovgaltabii xiisusiyyatlors malik
hesab edirdilar. Belo diigtiniiliirdii ki, bulaglar 6liimliiler diinyast ilo o biri diinyan bir-
birina baglayan holqadir” (Kenbtekas Mudonorns: Dumpuxionemas, 2002: 521).

Mifoloji monasi genis olan su obrazmna oguz va keltlorin eposlarmda da rast
golinir. Masalon, “Kitabi-Dads Qorqud™ dastaninda su ilo bagh inanclar1 gérmok
miimkiindiir. Dastanin ikinci boyunda Qazan xan yurdunu sudan xobor alr. “Su
tanrinin {iziinii gérmigdiir. Man bu suyla soraglagim” deyerak, Qazan xan iiziinii
suya tutur:

Caglayaraq gayalardan ¢ixan su!

Agac gomilari atib-tutan su!

Hasan ila Hiiseynin hosrati su!

Bag ilo bostanin zinati su!

Ayiso ilo Fatimonin baxisi su!

Sahans atlarm i¢diyi su!

Qiz1l dovalorin galib kegdiyi su!
Cevrasinda ag qoyunlarin yatdigi su!
Yurdumdan bir xabor bilirsonsa, de mona!
Dardli bagim qurban olsun, suyum, sana!
(Kitabi-Dada Qorqud, 1988: 143)

Bu misralarda da suyun yuxarida soylodiyimiz mifoloji gaynaqlan aydin sokil-
do goriiniir; onun miiqoddasliyi, suya qurban vermo, hayatverici xiisusiyyati, suya
dini mévqgedon yanagma oziinii gostorir. ©.Inan Qazan xanin suya xitaban séyladiyi
bu sozlorin samanistlorin Yer-su tanrisma xitaban soyladiklori ilahilors banzadiyini
geyd edir (Inan, 1987: 492). Burada “Su tannnn iiziinii gormigdiir™ ifadesi diinya
mifologiyasinda da su va tanri slaqasinin asas gostericilorindan biridir.

Onu da geyd edak ki, keltlorin diisiincasina gora “gollor tann ilo birbasa {in-
siyyat qurmagm miimkiin oldugu miiqaddas yerlor hesab olunurdu” (Kensrckas
mucdosorus: Duuuionenus, 2002: 573).

Keltlords su monbaleri, ¢aylar, géllor homin monbenin tanrismin adi ils do
adlandirilirdl. Bir monbads isa qeyd edilir ki, “cay tannlari, dlimlilarls sevgi sla-
qosins girs bilardilor vo onlarmn adlari ilo adlandirilan usaglari dogula bilordi. Buna
gora da Irlandiyada Konxobar balks ds ¢ay tanrisinin oglu oldugu tigiin anasi Nes-
sin su ¢okdiyi ¢ayin adi ilo adlandirilmisdr” (Makkanox, 2004: 158).

Kelt eposlarmda da suyun miigoddasliyi va hoyatverici giiciiniin olmas: ay-
din gokilds goriiniir. Masalan, bels eposlardan birinin asas gshromant olan Kuxuli-
nin dogumunun tasviri verilon zaman suyun hoyat qaynag: olduguna da sahid olu-
ruq. Diinya xalqlarimin goxunda igilon sudan dogulma motivi vardir. Mociizoli dq-
gulus motivini incaloyan V.Y .Propp bu dogulusun miixtalif yollarim geyd etmisdir
ki, bunlardan biri ds igilon sudan dogulugdur (bax: ITpomm, 1976: 205-240). I§e}t
eposunda Kuxulini do Dextire igdiyi su ilo bstnins diigen varhgdan diinyaya gatirir
va o doguldugu zaman artiq {i¢ yaginda idi (Mipnanzckue carn, 1933: 100). Kuxu-
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linlo> bagh saqalarin birinds iss agir yaralanmis Kuxulini kandlilar ofali, miiqad-
dos saydiqlar su ils sagaldirlar (Illupokosa, 2005: 121). Miflords su ils pari qizla-
rin slagasindon bahs eden mévzular goxdur. Bu torkibli miflords sehrli peri qizlar
asasan suyun yaninda tasvir edilirlor. Bu pori qizlar, yani, su perilori haqqinda
E.Mir¢a yunan mifologiyas: osasinda yazir ki, “onlar can ils, axan su ils, suyun
sehri ilo, ondan gaynaqlanan giic ils, onun smltisi ils yaradildi. Beloliklo, onlar su-
yun biitiin giicii ilo miigaddaslogdirilmis ilahslars ¢evrildilor, nagil mévzusu oldu-
lar, dastanlara daxil oldular, méciizalar ii¢iin onlara dua edildi. Onlar, iimumiyyst-
la, yerli gohramanlarin analar1 idi. Onlarin bazi yerlords ikinci daracali tanrilar ol-
duglarin1 insanlar ¢ox yaxs1 bilirdiler, onlara inanir va qurbanlar verirdilor” (Mir-
cea, 2005, 246).

Tadqiqat¢r Yasar Kalafat da bu barads geyd edir ki, “Pari qizlar haqqinda
bir sira aragdirmalar vardir. Bir sira folklor drnoklorinde xiisusilo nagillarda rast
golinan pari qizlar oli barakatli, ¢ox bacangli, ¢ox da gozsl olurlar. Daha ¢ox su
konarlarinda yasayirlar va su parisi olaraq bilinirlor. Bunlarin ailoys girmslori ki-
mi, ¢ixib getmolori do asrarangizdir. Bunlardan dogulan ugaglarin mévcudlugun-
dan da bahs edilir” (Kalafat, 2015: 69).

Pari qizlar va su mosalasina dastanlarda da rast golirik. Buna 6érnak olaragq,
“Kitabi-Dads Qorqud” eposunda Tapagdziin dogulmasim géstara bilarik. O da pe-
ri ilo gobanm izdivacindan dogulur. Dastanda tasvir edilir ki, “Oguz camaat1 bir
gin yaylaga ko¢dii. Aruzun bir ¢obani vardi. Qonur qoca Sar1 ¢oban deyardilor
adna. Oguzlann 6niindon bundan avval kimss kegmozdi. “Uzun bulaq” deyilon
moshur bir bulaq vardi. O bulaga parilor qgonmugdu. Birden qoyunlar iirkdii. Co-
ban qabaqdaki takays hirslondi, irali getdi. Gordii ki, pari qizlar qanad-qanada
baglayib ugurlar. Coban 6z yapincisini iizarloring atdi. Pari qizinmn birini tutdu.
Tamah salib qucaqladi... Qoyun iirkmaya basladi. Coban qgoyunun qabagma qagdu.
Pari qiz1 qanad ¢alib ugdu. Dedi: “Coban, il tamam olanda mondaki smanatini gal,
al. Amma oguzlarin bagmna bala gatirdin!” Cobanin canma qorxu diisdi” (Kitabi-
Dadas Qorqud, 1988, 196).

Goériindiyii kimi, mifik pari qizlarin slamstlori dastanin bu hissasinds aydin
sokildo 0ziinii gostarir. Folklor 6rnoklorindon olan nagillarda oldugu kimi, pari
qizlar burada da suyun konarindadirlar. Ciinki pari qizlar da su kimi sehrlilik 6zal-
liklorina malikdirlar. Onlarin su ils slagasindan galon bu tasirin naticasinds onlar-
dan dogulan usaqlar da qeyri-adi giics, sehrlilik 6zalliklorino malik olurlar. Das-
tanda gobanla parinin slagasindan dogulan Tapag6z do bu kimi cahatleri ila diggat
calb edir. Coban isa miiqaddeslik 6zalliyi dagtyan su vo porini kirlatdiyine gora
ofuz elinin bagina, yani aid oldugu xalqin bagma bala gatirir. Dastanmn bu hisso-
sinds mifoloji tasavviirlsrin bariz 6rnayini gérs bilirik.

Oguz vo kelt dastanlarinda dogulan usagmn su ils slaqosi tez-tez rast golinon
bir motivdir. Yuxarida verdiyimiz 6rnoklor bunu tasdigloyir. Buna tadqigatgilar da
toxunmuslar. Masolon, Agr1 bolgasindon aldig: 6rnaklerls tiirk xalglarinda su kul-
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tunu aragdiran Yagar Kalafat bu mévzuya toxunaraq, qeyd edir ki, “Agr1 va torki-
bindaki bolgaler Dads Qorqud cografiyasmmn bir pargasidir. Dado Qorqud dastan-
larinda usag: olmasini istsysn qadmlar quru ¢aylara sugu salirdilar. Giiniimiizds
bu inanc farqli sokildo goriinmokdadir. Axar su tizarindski bir kérpiidon kegmok
mdveud cadunun pozulacag: soklinde yozulurdu. Galin aparanda da onu axar su
tizorindon kegsin deys korpiidon kegirirlor. Axar sudak: mistik giiclin pis seylarin
qarsisini alacagma inanilirds. Inanca gére o giic suyun goruyucu ruhu, sahibidir”
(Kalafat, 2009: 23).

Qeyd etdiyimiz kimi, “tiirklor hor suyun bir goruyucu ruhu olduguna inanir-
dilar. Oski tirklords usaqsiz qadmlar, qurumus bulaglara suci/sarap salmagla o
bulaglarin qoruyucu ruhlarin1 momnun etmoys galisir, onlarm komayi ilo usaq
sahibi olacaqlarina inanirdilar” (Kalafat, 2015: 106).

Buna “Kitabi-Dads Qorqud” eposunda da rast galirik. Masalon, “Kitabi-Dada
Qorqud” dastaninin birinci boyunda Dirse xanm xanimunim dilindsn bu ifads verilir:

Quru-quru ¢aylara sucu saldim.

Qara donlu darviglara nazirlar verdim.

Ac gordiim, doyurdum, yalin gérdiim, geyindirdim.

Tapa kimi at yigdim, gol kimi qimiz sagdirdim.

Arzu-dilakla bir ogul giicla tapdim... (Kitabi-Dada Qorqud, 1988: 136).

Dastanda da suyun ruhu, sahibinin oldugu inancim gérs bilirik. Ananm dilin-
don verilon her ciimlads nazir-niyazla 6vladin dogulmas: fikri goriiniir ki, bunlar-
dan biri do miigeddas sayilan, ruhu olduguna inanilan suya sugu salmaq adatidir.
Bu hagda aragtirmag1 R.9lizads yazir ki, “dastandaki su kultunun hoyatverici qiiv-
vasi oguzlarn suya olan inamlarinda qabariq gokilds iiza ¢ixir. Birinci boyda Dirsa
xan ovdan qayidanda Bugaci gérmoyan anasi oglunu sorusur va bu magamda onun
dogulusuna isara edarok deyir: “Quru-quru ¢aylara sugu saldim”. Burada suyun
rehmo gatirilmasi iiglin digar bir qiivvanin istirakindan sohbat gedir. Hamin qiivva-
nin su ilahasi oldugu siibhs dogurmur” (Slizads, 2008: 68).

Dastanin bu hissasinds axar su ils bagl inanc da verilir. Suyun axar1 har za-
man tomiz, miigoddas hesab edilmigdir. Hatta “mifoloji inaniga gors pis yuxunu
axar suya damgirlar ki, yuyub aparsin, yaxs1 yuxunu damsirlar ki, aydinhq olsun”
(Baydili, 2003: 327). Axar suyun dayanmasi, kosilmoasi iso ofuzlarda oan boyiik
qargis hesab olunurdu. Bu inanc indi ds yagaywr. Dastanin bu hissasinda oglunu
yarali goran ana hotta daglar1 qargiyir:

Niya axir sanin sularin, Qazlhq dag,

Bel> axmaqdansa, heg¢ axmasin!

Niya bitir sanin otlarin, Qazliq dag,

Bels bitmakdansa, heg bitmasin! (Kitabi-Dads Qorqud, 1988: 137)

Burada oguzlarin hor zaman miigaddss saydiqlan dag, su, bitki kultlarma
qars1 ananin etirazi verilir. Sanki su ruhunun oglunu qorumadigindan sikayst edsn
anaya oglu “Axar sular deyib qargama; Qazliq dagimn sularinin giinahi yoxdur”
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(Kitabi-Dads Qorqud, 1988: 137) cavabini verir va bu kultlara anas1 torsfindon
qargs edilmoasina qars1 gixir. Eposlarda su qshramana giic-qiivvat veran bir man-
badir. Buna “Koroglu” eposunda Qosabulagla bagh ohvalatda da sahid oluruq
(bax: Azarbaycan dastanlari, 2005: 18-19). Bu, suyun géyls slagasinin, giic, saghq
monboyi olmasi kimi universal mifoloji inanclarin tocassiimiidiir.

Eposlarda su, agac va bitki kultlarimin slagasi. “Oguznams”do su inanci
diinyanin yaradilmasinin asas iinsiirii olan su stixiyasi ilo slagodardir (Babok,
2011: 137). Su mifoloji statusunu, sakralligint “Oguz Kagan” dastaninda da da-
vam etdirir. Bela ki, ikinci arvadina Oguzun gol ortasindaki agacin oyugunda rast
galmosi vo ondan Gy, Dag, Daniz adli 6vladlarinin dogulmasi ham agac, ham da
su ilo bagh mifoloji tasavviirlorin davamidir (bax: Bayat, 1993: 126-127). Burada
agac da, su da baglangic rolundadir. Ay xaqamin oglu kimi taqdim olunan Oguzun
ikinci arvadi da gol ortasindaki agacda oturur. Bu da agacla suyun slagesinin gos-
tericisidir. Baglangic rolunu oynayan agaca suyun miiqaddssliyi komok edir. Ciin-
ki suyun 6zii ds sakraldir. ki kult — su va agac kultunun istiraki ilo diinyaya golon
qadindan diinyaya golon bir 6vlad da Danizdir. Bu da su kultunun dasiyicisi oldu-
gu t¢iin hoam do baslangic rolundadir. Eposlardan da goriindiiyii kimi, agac, bitki
su ila alagali sokilds verilir. “Bildiyimiz kimi, gol va ¢ay qovsaqlarindaki adacig-
lar tiirk mifologiyasmnin ¢ox vacib motividir. Oguz dastanindaki Qipgagi anasi ¢ay
ortasinda olan bir adaciqda, hom ds agac oyugunda dogmusdur. Uygurlarin yara-
nig ofsanasinds da uygurlarin atasi olan 5 sahzads yens iki ¢ay qovusagmnin orta-
sinda olan bir adaciqdaki qayn agacindan dogulmusdular” (Ogal, 2004: 157).

Kelt eposunda da gél, bulaq, gaydan no gadar bohs edilss da, istenilon halda
sofalt su hor zaman bitkilerle garsiliqh tosirds olur. Sirf bitkiler ona sehrlilik 6zolliyi
verir. Kuxulinls bagh saqalarin birindo “agir yaralanmig Kuxulinin gaygisma kond-
lilar qalir. Onlar Kuxulini ¢aylara vo Konaylle Muirtemne axinlarina aparirlar ki,
yara va kasiklarini yuyub sagaltsimlar. Ciinkii Tuata De Danann Kuxulini qoruya-
raq, ¢aylara va Konaylle Muirtemne axmlarina ot tokiirdi” (ILlupokosa, 2005: 121).

Kelt matnlorinda su takes agac, bitki ilo deyil, ataslo birlikds ds xatirlanir.
Belo ki, kelt mifologiyas1 va eposunun gohrsmani olan miigaddss Patrik haqqun-
daki motnlarin birinds druid onun haqqinda deyir ki, “bu adam 6z tannsi kimi bir
il suya, digar ilds iss oda sitayis edir” (Bonapenxko, 2007: 337).

Eposlarda Su-Ay-Qadin - astral makanla qadin slagosi. Su-ay-gadin sla-
gasi diggati calb edon toroflors malikdir. Bels ki, “su har bir varligmn imkanlarim
oziinda birlegdirir vo buna gora ds hoyatin simvolu (“canh su”) olur. Baslangici
yaradaraq o, torpagi, heyvanlar, qadmmlar1 mayalandirir. Su birbasa vo ya miiqayi-
sali gokilds Ayla eynilagdirilir. Ay vo su ritmlari eyni taleya tabedir; onlar biitiin
formalarin dévri yaranmasini va yoxa ¢ixmasmi idars edir vo universal formalag-
ma prosesina dovri bir qurulus verir. Buna géra do tarixden avvalki dévrlarde Su-
Ay-Qadin kompleksi mohsuldarligin antropokosmik dévrii kimi gobul edilmigdir”
(https://www klex.ru/s6y - Mupua Snuaze: 216). Bu alagays eposlarda da rast go-
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lini{. Belo ki, “ngz Kaga}n” eposunda Oguz Ay xaqanin oglu olaraq yers endirilir
va insanhim bir hissasini yaratdig: ikinci arvadma suyun ortasindaki agacda rast
golir. Bmad:“ Su-Ay—Qadm—Agac olaqasini goriirik. Bu eposda Oguz astral mo-
kanla olagali tesvir edilir. Kelt eposunda iso Kuxulin glinog tanrisiin oglu olaraq
anasinm i¢diyi su ils diinyaya golir. Yeno ds astral mokanla olaqs 6ziinii gostarir.
Hor iki eposda da su va gadin slagssini gérmok miimkiindiir.

Qeyd etdik ki, su baslangic oldugu kimi son da ola bilir. Sonlug adaten dag-
qinlarla miigayist olunur. “Dagqinla slagadar demok olar ki, butiin mifler insanhg1
su ilo “udmaq”, yeni bir insanliq yaratmaq va yeni bir dévriin baslangic1 ilo bagl-
dir. Bunlar kosmosun vs tarixin tsiklik konsepsiyasina asaslanir: universal falakat
bir d6vrii ortadan qaldirir va “yeni insanlarm” foaliyyst gostoracayi yeni bir dévr
varadr. Bu tsiklik nozariyys Ay miflorine banzotmo, dagqn ve dasqm motiviori
ils tesdiglonir va giiclenir, ¢iinki Ay ilk névbads ritmik meydana golmonin, 6li-
miln vo sonraki dirilmenin simvoludur. Inisiasiya ayinlori ay fazalarina tabedir
(neofit “cana golmok tigiin” “6ldiikde™); k6hno insan noslini mohv edon va yeni
bagariyystin yaranmasi iiglin garait yaradan sel va dasqunlarla yaxindan slagolidir-
lor” (https://www klex.ru/s6y - Mupua Dnuane: 238-239).

Sonlugun da su ils bagl olmas: dastanlarda bir qador fargli sokilda tasvir
edilir. Masalan, kelt eposunda “Kuxulinin 6limii” sagasinda agir yaral olan Ku-
xulin can verdiyi zaman susuzluqdan ¢ox aziyyat ¢akir. Buna d6zs bilmoayen goh-
roman dilsmondan xahis edir ki, ona golo getmoys imkan versinlor. O bildirir ki,
sadaca suyun qragmnda uzanib ondan goxlu igacak, sonra iss 6zii onlarin yanma
golocokdir. “Ogar galo bilmasa, golib onu gotiirs bilarler”, - deyir. Diisman onu
buraxir. Kuxulin sudan xeyli i¢ir, gélds ¢imir va nahayat, sudan ¢ixir. Burada hiss
edir ki, artiq gedo bilmir. Diismona saslonir ki, galib onu gétiirsiinler. Suyun ya-
ninda bir dag yliksalirdi. Kuxulin ona yaxinlagaraq 6ziinii kamori il o ucalan dasa
baglayir ki, uzanaraq deyil, ayaq iista galabs qazanmus kimi 6lsiin (Kensrckas mu-
¢onorus: Duuionequs, 2002: 198).

Burada bir magama da digqgat etmsliyik. Bels ki, dastamin avvalinde Kuxulinin
anasl torafindan igilon sudan doguldugu qeyd edilir. Qshraman 6lon zaman da gélo to-
rafo gedir. Sudan igir, ¢imir, sonra 6liir. Suyun baglangic vo son am ifads etdiyini bu
dastanda Kuxulin suratinin simasinda aydmn sokilds gors bilirik. Su ils diinyaya galon
gohroman sonda su ils ds yoxa ¢ixir. Hatta gohramanin atinda da eyni funksiyani géra
bilirik. Bu hissado Kuxulinin atinin da géldan galdiyi tesvir edilir. Belo ki, bu saganin
sonunda gahromanin gélden galon atinin onun 6liimii zamam da gols taraf qagdi1 tas-
vir edilir. “Kuxulini axtaranda birinci Boz atla qarsilagirlar. Goriirler ki, badeni biitiin
qgan igarisinds olan at Boz gdlo toraf qagir. Konal deyir: “Ogar at birnafass Boz gols
tarof qagirsa, demoli, gan tokiiliib” (Mpaarackue cary, 1933: 207).

Hom oguz, hom ds kelt eposlarinda atin goyls, su ilo bagh tasvir edildiyini
gormok miimkiindiir. Arxaik insanmn nozarinds giinesin yerdaki romzi atdir va gu-
nosin harakatliliyi, siiratliliyi at tizarins kogiiriilmiigdiir. Su ils slagasine galdikds
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suyun mifoloji funksiyas: ata kegmigdir. Bu fikirlori, Beyroyin doniz qulan olan
Boz aty, Kuxulinin golden ¢ixan Boz ati, Koroglunun da daryadan gixan aygirlar-
dan olan atlar1 tesdiq edir. Demoli, eposlarda suyun mifoloji funksiyasi hom goh-
romanda, hom ds onun atinda miisahida edilir va onlan daha da yaxmnlagdirir. Bu
haqda Muxtar Kazimoglu yazir ki, “mifoloji diisiinca torzino gore, Beyrak geyri-
adi xiisusiyystlori olan bir bahadir kimi, hagigaton, doniz atinin gardagidir, akizta-
yidir” (Kazimoglu, 2011: 34).

Natica etibarilo geyd eds bilsrik ki, dini monsublugdan asili olmayaraq su-
yun funksiyas: biitiin xalglarda oxsardir. O yaradicidir v tokrar yaratma qabiliy-
yotino malikdir. Eyni zamanda sonluq da onunla baghidir. Su yalniz diinyam yarat-
muir, insanmn da yaranmasina vasilo olur. Su ruha malik oldugu ti¢iin miigaddasdir
vo hotta insam giinahlardan da xaric edir. Suyun sadalanan bu mifoloji funksiyala-
rina miixtalif folklor motnlorindo, xiisusils nagillarda, inanclarda, dastanlarda six-
ligla rast golinir. Dastanlarda suyun yaradiciliq qabiliyyati xiisusilo vurgulanir.
Onun goruyuculuq funksiyasina, su ilo bagh hikmatamiz fikirloro, suyun miialico-
vi 6zalliyina, paklandirmag, giic-qiivvat verms funksiyasina tez-tez tasadiif edilir.
Qohromanliq eposlarinda asas gahromanin dogulusundan tutmus, hoyatinin an
onomli anlarinadok su kultunun tosiri 6ziinii bariz gokilda gosterir. Buna aragdirma
moévzumuz olan oguz va kelt xalglarinin mifologiyasini, eposlarini incelayarkon
do sahid olduq. Tadgigatdan gériindiiyii kimi, su kultu oguz vo kelt eposlarinda
mifoloji funksiyasini bazan tam gokilds, bazan do gismon qorumag: bacarmugdir.
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