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SANLIURFA TARIiHI

Il. DINLER VE KULTURLER SEHRIiI URFA

EDESSA VE HARRAN’DA
TANRI VE TANRIGCALAR

ABDULLAH EKINCIi*

Antikcag ve ortacag insanlari igin kentleri kurmak, siradan bir olaydir. Fakat
efsane sehirlerin kurulabilmesi, insanlik tarihi kadar uzun bir siireg¢ ister. Har-
ran, efsane kentlerdendir... O, Asur’un, Babil’in imtiyazli kentidir... Tanrilarin
ve Tanricalarin sehridir...

Bilimin bassehridir... Ge¢misin birikimini bugiine tasiyabilen ender kentler-
dendir... Yazan, 6greten ve diisiinebilen bir sehirdir... Biitiin birikimini insanlik-
la paylasabilen, evrensel bir kenttir. O, ayn1 zamanda efsaneyi, inanci, mistisizmi,
felsefeyi ve bilimi doyasiya yasamayi bilen kenttir... 9

Harran, tarih boyunca Babillilerin, Keldanilerin, Asurlularin, Hititlilerin, Iran- 43
lilarin, Iskender Impratorlugu’nun, Roma’nin, Bizans’in, Emevilerin, Abbasilerin,

Yerel Hanedanlarin, Farkli Tiirk hanedanlarca kurulan devletlerin, Mogollarin ve
son olarak da Osmanlr’nin hakimiyetini gérmiis bir sehirdir. Bu yiizden Harran’in
birikimi 6diin¢ alinmis bir birikim degildir.

* Dog. Dr., Harran Universitesi Fen-Edebiyat Fakiiltesi Tarih Béliimii.
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Urfa, Harran ve cevresinin dini yapisiyla ilgili kaynaklar, Stiryani-Ermeni ve-
kayinameleri, Islam kaynaklar1 ve arkeolojik bulgu ve kalintilarda ortaya cikarilan
sonugclarla giin gectikce daha da zenginlesmektedir. Ozellikle y1ldiz-gezegen kiiltii
ve pagan donemiyle ilgili arkeolojik bulgu ve kalintilar sonucunda; Harran, Sog-
matar ve Urfa mitolojisiyle ilgili zengin bilgiler elde edilmistir. Yildiz kiiltii olgusu,
yalnizca Harran kenti i¢in gecerli degildir. Son donemlerde ortaya ¢ikan Gobekli
Tepe, Karahan Tepe, Sefer Tepe, Copliik Tepe, Sogmatar, Nevali Cori, Tell Idris
ve Balikli1 Gol’deki buluntular, bolgenin tiimiiniin 6nemli bir dini kiilt merkezi ol-
dugunu ortaya koymaktadir. Basta Urfa, Harran ve Sogmatar olmak iizere 6nemli
inan¢ merkezlerinin Urfa, Harran ve cevresinde sekillenmesi dikkat ¢ekicidir. Bu
nedenle bolgenin tiimii bircok acidan arastirilmaya deger bir yap1 arz etmektedir.
Bu bélgenin 6nemli bir merkezi olan Harran’in tarihi gecmisi M.O. 7000’li yillara
kadar gotiiriilmektedir. Kentin M.O. 3500 yillarindan itibaren sahip oldugu sohre-
ti, bir ticaret sehri olmasina ilaveten halkinin temsil ettigi dini gelenege de bor¢lu
oldugu siiphesizdir. Bilinen en eski tarihten M.S. XIII. yiizy1lda Mogollarca yerle
bir edilmesine kadar Harran, gezegensel varliklarin tanrilastirilmasi esasina dayali
olan pagan kiiltiirii ile Sabii inancinin temsil edildigi bir yerlesim merkezi ola-
rak sohret olmustur. Harran halki, farkli kiiltiirlere ve inanclara sahip yoneticiler
tarafindan yonetildigi igin, bazi donemlerde inanc yapilarini gizli siirdiirmek zo-
runda kalmislardir. Bu sebeple Harran halki tarihi siirecte farkl: isimlerle adlandi-
rilmistir. Bu tavir iginde olan bir inang¢ grubu da his siiphesiz ki Harran ile 6zdes-
lesen Harranilerdir. Bir inan¢ grubu olarak Harranileri, Abdiilkahir el-Bagdadi,
Sehristani gibi ilim adamlar1 Sabiiligin bir kolu olarak gérmiislerdir. Bazen de
bu inanc¢ yapis1 Keldaniler,! Nebatlilar ve hatta dini yapilar1 nedeniyle paganlar
olarak da isimlendirilmistir.

Bolgedeki inang gruplari iic merkezde toplanmistir. Bu merkezler; Edessa, Har-
ran ve Sogmatar’dir. Bu iic merkezde de 6nemli politeist ve monoteist unsurlar
bulunmaktadir. Bu merkezlerle ilgili bilgiler yer yer mitolojik mahiyettedir. Fa-
kat bolgedeki bazi1 buluntular, bu mitolojik bilgilerin 6nemli bir kismini destekler
mahiyettedir. Bu bilgiler 1s1g1nda Edessa, Harran ve Sogmatar’in birbirleriyle bag-
lantilar1 oldugu anlasilmaktadir. Her iic kiilt merkezinde de Ay ve yildizlar 6nem-
li bir konuma sahiptir. Bu nedenle bolgedeki mitolojik ve Pagan unsurlarla Mo-
noteist yapilarin ayri olarak degerlendirilmesi gerekmektedir. Erken doneme ait
cok sayida fiziki deliller olmasina ragmen, Yukar1 Mezopotamya ile birlikte anilan
Harran’1 referans gosteren belgeler, M.O. 2000°de baslar ve bu belgeler Harran’in
tarihteki 6nemine isaret eder. Orta Firat’taki Merit (Malatya) sehrinden, Kral’a ait
mektuplarda M.O. 19. yiizyilda Harran’a yakin bolgede etkili yar1 gocebe kavim-
lerden olusan bir federasyonun Belih cay1 ¢evresinde bir yere yerlestikleri anlasil-
maktadir.

Harran, Urlarca ticaret igin ileri bir karakol olarak kullanilmistir. Bu donemde
bolgeden gecen mallarin coklugu kervan baskini ve yagmalarina neden olmaktay-
di. Kaynaklarda Asur Krali Samsi-Adad ’in (M.0.1813-1781) Harran’dan gecen
ticaret yolunu kontrol etmek ve bolgeyi hakimiyetine almak icin bir sefer dii-

1 Keldaniler icin bkz. Joseph Molitor, Kildaniler ve Dogu Siiryani Kilisesi, Istanbul 2004.
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zenledigi belirtilir. M.O. L. bin yilda Yukar1 Mezopotamya, ticaret yolu boyunca
Harran’in ticaret sehri olarak siirdiirdiigii roliin yaninda, litks esyalarin ticaretinin
yapildig1 bir kent kimligi de vardir. Bu donemde Harran ile birlikte ticari kimli-
giyle one cikan kentler Kanneh, Eden, Asur ve Silmat’dir. Harran’in klasik do-
nem boyunca Yukar1 Mezopotamya’nin ekonomik hayatinda 6nemli bir konuma
sahip oldugu anlasilmaktadir. Sehir asagiya dogru deltay1 ve Babil sehrini takip
eden Dicle’nin oldugu Antioch (Antakya)’dan dogu yoniine dogru Nisibis (Nu-
saybin) ve Ninova’ya olan yolda uzandigindan, Akdeniz ve Orta Dicle ovasi ara-
sinda yer alan ticaret yolu boyunca ana giizergah idi. Daha kisa bir yol daha vardi;
Antioch’den Babil sehrine, Firat’in altinda Carchemis (Karkamis), Anah ve Hitit
icinden geciyordu. Harran’dan Iran’a giden iki kral yolu vards. Biri solda Adiabane
icinden ve Dicle iizerinden; digeri sagda Asur iginden Firat boyunca uzanmaktay-
di. Harran’in 6nemi sadece birinci yol olan Asur yolu iizerinde bulunmasindan
degil, ayn1 zamanda ikinci yola veya Babil sehrine kolay bir gecisi olmasindan kay-
naklanmaktaydi. Harran, ayn1 zamanda Firat’a giden yolun kuzeyindeydi. Bu da
Malatya ve Anadolu’ya kolay bir gegcis saglamaktayda.!

Harran Kalesi

Harran’in stratejik 6nemini bilen Asur krallariyla Harran arasinda 6zel poli-
tik ve askeri iligkilerin mevcut oldugu goriilmektedir. Asur Krali Adad Nirari’nin
(M.O. 1307-1275) Khoroni kalesini fethettigi ve eyalet olarak burayu istila ettigi an-
lasilmaktadir. M.O 10. yiizyila ait bir yazitinda da Harran’in Asur ile mali muafi-
yetin belirli tiplerinde imtiyazi paylastig1 ve askeri kurallarin bazilarindan serbest
oldugu anlasilmaktadir. Bu hak, bolgede avlanmak i¢in bulunan fillerin bolluguyla
oviinen Tiglatpilesar I’in (M.O. 1115-1077) anitinda da goriilmektedir. Sehrin sta-
tiistiniin kaniti; Asurlu yoneticilerin Harran isyanlarini cezalandirmak amaciyla
imtiyazlarinin elinden alinmasidir. Sargon II (M.O. 721-705) Harran’in isyanda

1 G. Dossin “Benjamites dans les Textes de Mari”, Melanges Syriens offerts a. M. Rene Dussuad, Paris
1939, s. 986; Tamara M. Green, s. 19.
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kaybetmis oldugu imtiyazini geri vermistir.!

Mezopotamya sinirlari icinde yer alan bélgemiz M.O. 539-331 tarihleri arasin-
da Perslilerin egemenligi altinda kalmistir. Bu donemde site devletlerine kismi
ozerlik verilmis, fakat ad1 gegen bolgede isyanlarin ¢ikmasi iizerine 6zerklik orta-
dan kaldirilmistir. Ardindan M.O. 478’lerde Babil Krallig: Perslilerce feshedildi.
Bolgeye daha sonra Selevkos (Seleukos) Kralligi egemen oldu. Her iki donemde de
bolgenin sehirleri 6nemini korudu ve parlak dénemler yasadi. Ancak daha sonra
bolgeye Partlar’in (M.O. 141-M.S. 226) hakim olmasiyla bélgedeki kentlerin par-
lak donemi son bulmustur.’? Bolgenin kiiltiirel dokusu da bu siirecten etkilenmis-
tir. Roma-Bizans donemlerinde de ayni siire¢ devam etmistir.

Harranlilarin Mislimanliga gegis siirecine kadar gecen siirede hem yakin do-
guda hiikiim siiren inanclarin sentezini yapmislar, hem de kendi inanclarini ve
tutuculuklarini birakmamiglardir. Ahamenid zaferinden 6nceki déneme kadar,
Harranlilarin inanglari i¢in, sadece Ay Tanrisinin ismi gegmekte ve M.S. 3. yiizy1-
la kadar bagka bir ilah veya inanis sekli anilmamaktadir. Elde bulunan ¢ok farkl
cesitteki kaynaklara ragmen, Mezopotamyalilarin inanglarina 3 bin yil 6nceden
bakip saglam bir inceleme yapmak nerdeyse imkansizdir. Hatta belki, Mezopo-
tamya kiiltiiriinde boyle bir dini inanis sistemi yoktur. Ciinkil her kisi icin tanri
ve kisisel ayinler vardir. Bazi tasvir ve semboller evrensel olsalar bile, yorumlar1
zaman ve mekanin iriiniidiir. Dini ayin ve 6gretilere bolgesel inaniglarin {iriinii
olarak bakildiginda, Miisliimanligin gelisine kadar gecen déonemde Tanri diisiin-
cesinin Harran’da siirekli siiregeldigi goriilmektedir. Mezopotamya sehirlerinde
bazi Tanrilar, diger biitiin Tanrilarin iizerinde yiiceltilirdi. Harran’a ait her kay-
nakta, M.O. 2 bin yilindan 6nceki dénemlere ait, bu yiice pozisyonda olan Tan-
rilar Sin, Ay Tanrist ve Sehrin Efendisi olarak goriilmektedir. Harranli tanr1 ve
tanricalarin arasinda Bel (Ba’al), Belit, Tammuz, Ay, Giines (Samas), Bath Nikkal,
Ba’alshemen, Bar Nemre, Tar’atha, Gadlat ve diger Mezopotamyal1 ve Suriyeli tan-
rilar yer almaktadir. Ayrica ayni metinlerde bahsi gecen ve Harran cevresindeki
bolgede tapilan Nebo ve Bel (Edessa) ve Uzzai (Beth Hur)’da Harran’1 etkileyen
kiiltlerdir. Bu biiyiik tanrilar bélgeye hakim olan Miisliimanlik ile eski yakin do-
gunun Islam’dan énceki dini kiiltiirii arasindaki en bityiik bagi olusturur.

TANRI VE TANRIGALAR

Harran tanrilar panteonunda yer alan Enlil, Akad dilinde Ellil olarak ifade
edilmektedir. Enlil Mezopotamya panteonundaki en 6nemli tanrilardan biridir.
Enlil’in tanrica cocuklar: arasinda Inana, 1§kur, Nanna Suen (Sin), Nergal, Ninur-
ta/Ningirsu, Pabilsag, Nusku, Utu (Samas), Uras, Zababa ve Ennugi bulunmakta-
dir. Enlil, genelde “Heybetli Dag” ve Bagka Topraklarin Kral1” adlariyla da anil-
maktadir. Enlil ile heybetli, yiiksek daglar arasinda bir baglant1 vardir. Onu ifade
eden diger imgeler kral, en yiiksek riitbeli efendi, baba ve taratici; kizgin firtina,

1 S. Smith, Babylonian Texts, Londra 1924, s. 39-40; Tamara M. Green, The City of The Moon God,
Leiden-New York-Koln 1992,s. 20-21.
2 Nazmi Ozgelik, Ilk Cag Tarihi ve Uygarligi, Ankara 2002, s. 68.
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vahsi boga ve ilging bir bigimde tiiccardir. Astorolojide Ellil, Bootes takimyildiziy-
la iliskilendirilir.!

Antik Mezopotamya’da en 6nemli say1 yediydi. Yedi (tanr1) ad1 verilen bir grup
tanri, Pleades yedi tane ile esitlenmislerdi. Biiyiide dualarin yedi defa tekrarlanma-
s1 gerekirdi. Yedi ifrit viicuttan disar1 ¢ikarilirdi. Yedi tanriya yakarilirdi. Ayinler
yedi kere ya da yetmis yedi kere tekrarlanirdi. Hastanin boynuna yedi silindir asi-
lirdi. Yeralt1 diinyasina acilan yedi kapinin varligina inanilirdi.? Harran’da yedi
tanri inanist hem tanrilara yapilan s6lenlerde, hem de yedi gezegen kiiltiinde ken-
dini gostermektedir. Harranlilar, Nisan’in 28’inde Sabta ad1 verilen bir kdye gider-
lerdi. Burada Hermes’e bir boga kurban ederlerdi ve yedi tanri, seytan ve “saatlerin
efendisi™ i¢in toplam 9 kuzu kurban ederlerdi.* Burada “Yedi Tanriya” adanan
kurbanlardan bahsedilmistir. Fakat “yedi”, 6zel gezegensel tanrilara referanslar ile
birlikte kullanildigindan, bu yedi tanrinin goksel cisimler oldugu sonucuna var-
mamiz icin daha fazla delil gerekmektedir. Ornegin, Nisan ayinda bogalar, “Satiirn
olan Tanr1 Kronos’a; Kor Tanr1 Mars olan Aris’e; Sin olan Aya kurban edilirdi. Bu
torende 9 kuzuyu da kurban ederler: Bu dokuz kurbanin yedisi “yedi tanr1” igin,
biri cin tanrisi i¢in ve biri de Saatlerin Efendisine® kurban edilirdi.

Yedi tanri anlayisi, yildiz-gezegen kiiltiinde de 6nemli bir yer tutmaktadir.
Gokylizii cisimlerindeki giice inanigin en agik sebebi, onlarda gozlenen harekettir.
Sogmatar’da kutsal tepe cevresinde yer alan yapilarin sayilarinin yedi olusu, “yedi
tanr1” anlayisina bir génderme olabilir. Alanda Satiirn Tapinagi, Samas (Giines)
Tapinag, Jipiter Tapinagi, Sin (Ay) Tapinagi, Veniis Tapinagi, Merkiir Tapinagi
ve Mars Tapinagi olmak iizere yedi tane giiniimiize ulasmis yap1 yer almaktadir. 47
Sogmatar yapitlari, erken geleneklerdeki cesitlilik iizerinde Hermetik yorumla-
rinin ilavesidir. Sogmatar’in gezegensel mezhebin tapinagi olmast muhtemeldir.
Eski fonksiyonlarini kaybetmeden zamanla yeni anlamlar kazanarak geometrik
formlar alip, devam etmis olabilir. Gomiit mimarisi, gezegenlerin ibadetgahi, ast-
roloji ve son olarak Hermetik anlayisi ifade ediyor olabilir.

Astronominin baslangici, giinesin ve ayin dogup batmasiyla ve dogadaki mev-
simsel degisiklikle iliskili olarak, zaman icerisinde gok cisimlerindeki degisiklik-
lerin incelenmesidir. Giinesin gokyiiziindeki diger gok cisimlerinin aydinlatma
giiciinii gozleyerek gokte hakimiyetini saglamasina ragmen, aksam gogiiniin efen-
disi Ay, daha genis bir gok topluluguna hiikmetmistir. Insanlik tarihinin bilinen
dénemlerinden itibaren Mezopotamya yerlesikleri, giinesin hareketi yerine aksam

1 Joseph Campbell, Dogu Mitolojisi, Tanrilarin Maskeleri, s. 137; Jeremy Black-Anthony Green, Mezo-
potamya Mitoloji Sézliigii, Istanbul 2003, s. 74.

[\

Jeremy Black-Anthony Green, s. 186.

58]

Urfa kapilarindan Saatler Kapisi ad1 “Tanr1 veya Tanriga “Saatlerin Efendisi”’ne izafeten verilmis bir
isim olabilir.

Tamara Green, s. 40, 175.

Ibnii’n-Nedim, Fihrist, s. 756.

[, N
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gogiiniin degisimini incelemislerdir. Gokyiiziinde devamli ve degismez bir diizgiin-
liikte olan gezegenlerin hareketi gokler iizerinde hitkmeden kuvveti gostermekte-
dir. Belki de gokyiiziindeki dengeyi, yasadiklar1 karada da bulmak ihtiyacindan ve
kendi dogalarinin modelini inceleyerek, gok diinyasinda bir yerde kendi iligkileri-
ni kurup, kendilerini oraya yerlestirmek istediklerinden, gok diinyasinda meydana
gelen olaylarda, kendi diinyalar1 ve gok diinyas1 arasinda bir iligkiyi kesfetmeye
itilmiglerdir. Stimerler ve daha sonralar1 Asur ve Babiller, formlar: evrenin birli-
ginde bir inanci yansitan Ziguratlar: insa ettiler. Bununla birlikte, gezegenlerin
ilahi giiciinii ortaya ¢ikarmak ve eski Mezopotamya inanc1 arasinda bir iligki kur-
mak giictiir. Mezopotamya inancinin temelinde gok cisimlerine ibadetin koklen-
dirilmesi belki de fazla vurgulanmistir. Her seyden once, suna dikkat edilmeli ki,
dinsel inanislarin ¢ogu beklenmedik tarzda hayat siirecinde merkezlenmemistir.
Daha ¢ok diinyanin iiretkenligi ve hayvan diinyas: iizerine merkezlenmistir. Ayrica
bu fonksiyonlarda olan tanrilarin gok teknolojisi ile bir iligkileri yoktur. Harran’da
ibadet edilen ¢ok sayida tanrinin belirlenmesi cesitli gezegenlerle yapilsa da, bu tiir
baglantilardan bazilar1 Mezopotamya’nin dinsel tarihinde goriilmemistir. Mesela
Mezopotamya’nin en biiyiik Tanrilarindan Enlil hicbir gezegenle nitelendirilme-
mistir. Buna ilaveten, tanrisal gii¢lerin gezegenlerle taninmasi zaman iginde siirek-
li olmamuistir. Neugebauer ve digerleri, Keldani inan¢ imajinin kaynagi olan gok
bilgi ve bilgeliginin, Yakin Dogudaki, Helen ideolojisinin yayilmasinin bir iiriinii
oldugunu iddia etmislerdir. Selevkoslar doneminin baslangicina kadar, Helenistik
astrolojinin temelini olusturan matematik astronomisi gelismistir. Astrolojinin bir
iriinil olan “Zodiak”1n kesfi de bu doneme nispeten geg bir donemde olmustur.!
Bu kiiltiir baslangicta M.O. 17.yy’da, Babil’de Ammisiduga déneminde Veniis ge-
zegeninin dogus ve batisina iliskin gozlemlere rastlanmis olsa da, M.O. 8. yiizyil-
dan Once, “gezegen yildizlarin” haritalarinin ¢izilmesine iliskin ¢alismalarin ay ve
giines lizerinde odaklanmasini baslangic olarak almak? daha dogru bir yaklasim-
dir. Meteorolojik olaylarin yorumlanmasinda ayin 6nemi, Mezopotamya’da erken
caglarda gelismistir. Ay evrelerinin dogasiyla yapilan hava tahminleri uzun vadeli
olmamistir. Babil ve Asur donemlerinde falcilik daha popiilerdi. O kadar ki, Ay
Tanrisinin krallik birincisi olan (M.O. 6 y.y.’da) Nabonid, rityasinda Harran’daki
Ay Tanrisinin tapinaginin restoresi ile gorevlendirilmistir. Bu goriise destek ve-
ren M.O. 7. y.y.’a ait goksel kehanetlerin karisiminin uzantilart Enuma Anu Enlil
olarak bilinmektedir. Kehanetlerden sadece %41, kuraklikla ilgili olup?® kehanetler
daha cok gezegenler ve yildizlarla ilgiliydi.

M.O. 523’te civi yazis1 levhasinda ay ve giinesin astronomik takvimlerinin, ayin
diger gezegenlerle birlesmelerinin ve ay/giines tutulmalarinin hesaplanabildigini

1  Tamara Green, s. 40-43, 175-176.

2 Harran’a 46 km. mesafedeki Sogmatar sehri ay, giines ve gezegenlerin kutsal sayildigi Pagan dininin
ve bu inancin bag Tanris1 “Mar Alahe” (Tanrilarin Efendisi) merkezdedir. Mar Alahe’yi temsil eden
“Kutsal Tepe” kutsal tepenin batisinda, kuzeyinde ve kuzey batisinda yedi adet yap1 kalintis1 Giines, Ay,
Satiirn, Jiipiter, Mars, Veniis ve Merkiir tanrilarini temsil etmektedir.

3 O.R. Gumey “The Babylonians and Hittites”, Oracles and Divinations, ed. M. Loewe and C. Blacker,
Boulder 1981, s. 159; Tamara Green, s. 42-43.
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gostermektedir. Astronominin gelisimi icin gerekli, giines/ay takvimi icin M.O. 5.
y.y.’dan dnceye kadar bir zaman tespit edilmemistir. Goklerle ilgili tanrilara ve ke-
hanetlere ilginin artmasina, asil dinlerinde goksel elemanlarin yer aldig1 Perslerin
Yakin Doguyu bu cagda fethetmeleri sebep olarak gosterilmektedir. Ayrica Hiris-
tiyanlarin atesli ¢abalarina ve Bizans otoritesinin sistematik olarak uyguladig: ki-
yimlara ragmen, eski Suriye paganizmi, VI. asrin sonlarina kadar varligini siirdiir-
miistiir. Islam fetihlerinin arifesinde Harran ve cevresinde, Suriye’nin kuzeyinde
ve muhtemelen Heliopolis’te (Ba’albek) gruplar halinde paganlar bulunuyordu.
Harran’da ise pagan kiltiirii folklorik de olsa uzun bir siire yasamistir.! Harran-
lilarin temel cisimlere ve yildizlara gore isimleri olan tapinaklari vardi; Saturn
tapinagi altigen; Jiipiter iicgen; Merkiir uzun bir dortgenin iginde bir {icgen ve
ay sekizgen olarak tasvir edilmistir. Bu tapinaklarda Sabiilerin muhafaza ettikleri
gizemler ve semboller vardi.

Maiisliiman halkin ay ve giinesin dogusu ve batisinda dualar okunmasini, bu kiil-
tliin gliniimiize kadar yansimasi olarak kabul etmek gerekir. Ayrica bugiin Urfa’da
bazi adlar yildiz-gezegen isimlerini ifade etmektedir. Bu adlardan Semsi, Semse,
Sini, Sino gibi kisi ve esya isimleriyle Yildiz Meydani gibi bazi yer isimleri yildiz-
gezegen Kiiltiiniin izleri olarak kabul edilebilir.

NIiNLIiL (MUSLISSU)

Tanrica Ninlil tanr1 Enlil’in karisidir.
Anne ve merhametli anne gibi sifatlar-
la anilirdi. Asur’da tanri olan Assur bazi
acilardan Babilli Enlil ile bir tutuldugu
icin, Nanlil Assur’un karisi olarak kabul
edilirdi. Asur’da ona Mullissu adiyla ta-
pilirdi. Asur’da Mulissu’nun sembol hay-
vani aslandi.> Sembolii aslan olan Tanrica
Ninlil, Harran Tanr1 panteonu iginde yer
almaktadir.

NEBO VE BEL KULTLERI

Nabti (Nabium: Incil’e gore Nebo)
Mezopotamya’nin yazici tanrisidir; ka-
derlerin ilahi yazicist olarak kabul edilir.
Yazi araciligiyla pek cok bilgi aktarildigi
icin Nabii daha sonra bilgelik tanris1 ola-
rak Ea (Enki) ve Marduk’a katilmistir.
Bazi geleneklerde Ninurta’nin da 6zel-
liklerini almistir. Bu nedenle sulama ve
tarimla da iliskilendirilmistir. Esi tan-
rica Tasmetu’dur. Merkiir gezegeniyle
Ozdeslestirilmigtir. Nabl inanci gocebe

Halil-iir Rahman Gélii (Baliklt G6l)

1 Melhem Chokr, Zindiklik ve Zindiklar, Istanbul 2002, s. 45.
2 Tamara Green, s. 35-43.
3 Jeremy Black-Anthony Green, s. 161.
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Amoritlerle! beraber M.O. 2. binyilin baslarinda muhtemelen Babil’den giiniimiiz
giineydogu Anadolusuna kadar yayilmistir. Babil yakinlarindaki Borsippa, bu tan-
rinin kiilt merkezlerinden biridir. Nabti Neo-Asur doneminde Asur’da da kabul
edilmistir. Nab@i Esarhaddon (M.0.680-669) ve Asurbanipal’in (M.0.668-627)
hiikiimdarliklar1 doneminde neredeyse Asur’lu bir tanri haline gelmistir. Nabt
inanci, uzun 6miirlii olmustur. M.O. 4. yiizy1l boyunca Mezopotamya’dan Misir ve
Anadolu’daki Aram dilini konusan go¢men topluluklar arasinda yayilmistir. Au-
gustus’ doneminde Nabi’yu da igceren bir Mezopotamya tanri panteonuna merkez
ve Kuzey Suriye’de Palmira, Dura Europos ve Edessa’da tapinilmistir. Nabii kiiltil,
Yunanlilar tarafindan Apollon ile 6zdeslestirilmistir.?

KoKkli bir tarihi ve muhtemelen 11 bin yillik bir gecmisi olan Edessa (Urfa)
M.S. 3. yiizyila kadar yildiz ve gezegen kiiltiiriiniin hakim oldugu dini ve politik
bir merkez idi.* Bu donemde Harranlilarin inancina dair bilgiler yetersiz olmakla
birlikte, Edessa paralelinde oldugu ve Harran’da antik inancin yazinsal gelenegini
ifade eden metinler ve simgelerin var olmasi, bu kanit1 giigclendirmektedir.

Nabu, Bel (Harran’da Ba’al) ve Atargatis de oldugu gibi, tanr1 ismi genis bir
alanda kendini gosterse bile, inanc uygulamalarinin her bélgede ayni olmasi gerek-
liligi sonucuna varilmamalidir. Eski caglarin geleneksel popiiler inanclarinda tan-
rinin giicii ve ifadesi gruba ve yere bagliydi. Dérdiincii yiizyil anonimi “Doctrine
of Addai” ve Suruglu Yakub’un calismalarinda Bel ve Nebo’nun tanrisal varliklar
olarak 6n plana ciktigini gérmekteyiz. Nitekim Addai calismasinda Edessalilara
sorar:

Nebo kimdir? Taptiginiz bir tanr1 m1? Ve sereflendirdiginiz Bel mi? Gériin ara-
nizda Bath Nikal’a tapanlar vardir, Harran sakinleri komsulariniz ve Tar’atha gibi,
Mabbug halki ve Eogle Araplar gibi, ayn1 zamanda giines ve aya tapanlar vardir,
sizin gibi olan Harran’in diger sakinleri gibi. Aydinligin ve parlak yildizin esirli-
ginden kacamazsiniz, cisimlere tapan herkes, 6nce tanri tarafindan lanetlenir.’

Suruclu Yakup ise, Edessa’ya digerleri gibi Nebo ve Bel’i Seytanin yerlestirdi-
gini ifade ederek, Edessa’daki pagan kiiltiiriiniin ipuglarini vermektedir. Temel
kiltiir ayn1 olmakla birlikle, Harran’dan farkli olarak Urfa panteonunun basin-
da gezegenlerden Jiipiter’i sembolize eden Bel (hdkim ve Rab tanri olan Ba’al) ve
Merkiir’ii temsil eden Bel’in oglu ilahi Nebo (Nab() bulunmaktaydi. Bu aktarim-
lardan Nebo ve Bel’in Edessa tanrilar panteonun basinda yer alan bir ikili oldu-
gu anlasilmaktadir. Nebo’'nun Helen kiiltiiriinde yer alan ilahi sarkic1 Orpheus
ile de baglantis1 kurulmus ve onunla temsil edilmistir. Urfa’da bulunan Orpheus
mozaigindeki kanatli melek tasvirleriyle tasvir edilen hayvanlar bu 6zdeslestir-

1 Amoritler veya Amurrular Hurilerle birlikte 2. biny1lin erken donemlerinde bolgeye gelmis bir toplu-
luk. Joseph Campbell, Dogu Mitlojisi, Tanrilarin Maskeleri, Cev. Kudret Emiroglu, Istanbul 1998, s.
154-156; Kemalettin Koroglu, s. 96.

2 M.0.27 - M.S. 14 yillar arasinda hiikiim siirmiis Roma Imparatorudur.

3 Jeremy Black-Anthony Green, s. 151-152.

4 Amir Harrak, “Pagan Traces in Syriac Christian Onomastica, s. 1-2; Sinasi Giindiiz, s. 149; Sinasi
Gilindiiz, “Ay Tanris1 Sin Sehri Harrani”, Yeni Harran Cevresi, s. 88.

5 Addai, The Teaching of Addai, tr. G. Howard, Scholars Pres 1981, s. 23, 69, 86-89.



SANLIURFA TARIiHI

meyi gostermektedir.! Nitekim Urfa Kralliginin Hiristiyanlig1 se¢cmesiyle Bel ve
Nebo’ya kurban kesmeyi yasaklamasi, Kral ve cevresinin Nebo ve Bel’e kurban-
lar kestikleri sunaklar1 devirmeleri bu kiiltiin Urfa’da 6nemli bir yer isgal ettigini
gostermektedir.?

Nabonassar, Nabonid, Nabopolassar, Naburimanni, Nebukednezzar gibi tarihi
sahsiyetlerin isimleri Nabu (Nebo) kiiltiiniin izlerini tasimaktadir. Balikl1 G6l ve
cevresi antik ¢agdan itibaren kutsal mekanlarin yer aldigi bir alan olabilir. Nite-
kim bu alanin ¢evresinde yer alan Balikli G6l-Hasimiye arasindaki alanlarin tarih
boyunca kutsal mekan olarak kullanilmis olma ihtimalini giiclendirmektedir.

Halil-iir Rahman Gélii ve Rizvaniye Camii

ATARGATIS (TAR’ATHA/ iISTAR/VENUS)

Yoredeki bir bagska onemli kiilt de Atartagis kiiltiidiir. Verimlilik Tanrigas:
Atargatis (Tar’atha) kiiltii Edessa’daki tanrisal varliklar arasinda ¢ok 6nemli bir
yer isgal etmekteydi. Tanrica adina sehir icerisinde bu kiiltiin sembolii olan kutsal
baliklarla dolu havuz bulunmaktadir. Bu déonemde Edessa’da Harran’in pagan kiil-
tiiriine kars: ciddi herhangi bir tehdit s6z konusu degildi. Zira her ne kadar pan-
teonun zirvesinde Sin’den bagka tanrilar olsa da Urfa’daki kiilt, yorede Harran’in
bas temsilciligini yaptig1 paganist yildiz ve gezegen kiiltiiriinden farkli bir yapi-
da degildi.? Tar’atha kiiltiiniin bir geregi olarak Suriye’de oldugu gibi Urfa’da da
ibadet amaciyla hadim olma inanisinin var oldugunu Abgar’in Hiristiyan olduk-
tan sonra kendisini hadim eden erkeklerin elinin kesilecegini emretmesinden

1 Erken Ur Hanedanlig1 déneminde Stimerlerde 6liimden sonraki yasamin kasvetli sartlarinin miizik yo-
luyla hafifletebilecegine inaniyorlardi.

2 “Kraliyet Mezarliginda” Lir calinmakta ve hayvan miizisyenler esliginde dans eden hayvanlar tasvir
edilmistir. Green, s. 21; Siimer ornekleriyle karsilastirmasi yapildiginda, biiyiik ihtimalle Urfa’daki
Orpheus mozaigindeki kanatli melekler olarak tasvir edilen hayvanlar da, Nebo’yla 6zdeslestirilmis
oldugu sonucu ¢ikmaktadir. E. R. Hayes, Urfa Akademisi, Cev. Yasar Giineng, Istanbul 2002, s. 33;
Amir Harrak, s. 2-3.

3 Drijvers, Cults and Beliefs at Edessa, s. 43, 74-75.
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anlamaktay1z.!

Bath Nikkal veya Istar Mezopotamya paganizminde en eski tanrilardir.? Istar
ve Veniis, Roma-Yunan mitolojisinde de yer almaktadir. Tar’atha veya Atarga-
tis, ge¢ antik cagda yerel geleneklerin karmasasi altinda gizlenmistir. Arap tan-
ricalarinin (Lat, Menat, Uzza) biri olan Uzza, daha sonra Veniis ve Astarte olarak
taninmistir. Edessalilarin da Atargatis’e (Tar’atha) taptiklarini Addai 6gretisiyle
Bar Daysan’dan 6grenmekteyiz. Addai, bu inanci Edessa’ya komsu olan Mabbug
(Menbic-Hierapolis) kentindeki Tar’atha Kkiiltiiyle iliskilendirmektedir.* Drij-
vers, Suruclu Yakup’un hitabesinde Harran’in kiz kardesi olarak adlandirilan,
Hierapolis’teki (Mabbug) tanricay:1 detayla anlattigini ifade etmektedir. Surug-
lu Yakup’un “her ikisi de (Harran ve Mabbug) ilkbahar1 severler” vurgusuyla,
Harran’daki tanrilar serefine yapilan torenlere gonderme yapmistir. Her yerde
tanrilarin ortakligiyla suyun hayat verici giiciine vurgu yapilmistir. Edessa ve
Hierapolis’de (Menbic) kutsal baliklarin oldugu goller gibi, Harran’da boyle bir
bilgiye rastlanmasa da Harran’in kutsal pinarlarinin tanrilarin kutsal korumasi al-
tinda oldugu bilinmektedir.*

Sonuc olarak Urfa ve Harran’daki tanrigalarin higbiri, erkek tanrilarda oldugu
gibi Roma ve Yunan benzerleri ile tanimlanmamuistir. Yukaridaki ifadelerden an-
lasilacagi gibi Edessa’da Bath Nikkal veya Ningal Ay Tanris1 Sin’in esidir. Sin ve
Nikkal’in kiz1 ise Istar (Veniis) veya Atargatis olarak kabul edilmektedir. Urfa’da
Samas olarak adlandirilan giinesin tanrisal varligina da inanilmakta idi. Sehrin
kapilarindan birinin adinin Beth Samag olmasi bunun gostergelerinden biridir.

Bu donemde Harranlilarin inancina dair bilgiler fazla olmamakla birlikte,
Edessa paralelinde oldugu gibi, Harran’da antik inancin somut yazinsal gelenegi
yoktur. Nebo veya Atargatis’te oldugu gibi, tanr1 ismi genis bir alanda kendini gos-
terse bile, mezhep uygulamalarinin her bélgede ayn1 oldugu sonucuna varilamaz.
Ciinkii eski caglarin geleneksel popiiler inang¢larinda tanrinin giicii ve ifadesi gruba
ve yere baglidir.

Bolgede tapinilan tanrilar, erkek ve disi olarak tasvir edilmistir. Tar’atha’da
disi tanrilar arasindadir. Bununla birlikte, tanrilarin sistematiginde, Harran’da ta-
pildig1 soylenen erkek tanrilar; Ay ve Giines, kopekleriyle Efendi, Ba’alshamen,

1 Bardaisan, The Book of the Laws of Countries,tr. H. J. W. Drijvers, Assen 1964 s. 59; Dirijvers, Cults
and Beliefs at Edessa, s. 80-82; Origenes (d.185 - 6.253)’in fikirlerinden etkilenen Stephanos bar Suda
Urfa’da varlik birligine dayanan bir mezhep kurmustur. Origenes’in dgretisine gore; sonsuz ve askin
olan Tanri’nin Logos vasitasiyla yarattigi ruhlar, kendi iradeleriyle O’na yaklasabilirler veya O’ndan
uzaklagabilirler. Hiristiyanlik ile Yeni Eflatunculugun bir sentezi olarak degerlendirilen bu anlayis,
ruhlarm yeryiiziinde dogumlarindan 6nce de var olduklarini ve yiikselmek, gelismek, arinmak {izere
dogum yoluyla 6te-alemden yeryiiziine bedenlendiklerini, Isa’nin Tanr1’nin ancak evlatlik olarak oglu
olabilecegini, cehennem azabmin ebediyyen slirmeyecegini savunmustur. Ayrica Origenes “giinaha
diismemek i¢in” kendini hadim etmistir. Bkz. Henry Wace, Dictionary of Christian Biography and
Literature to the End of the Sixth Century A.D, with an Account of the Principal Sects and Heresies,
1926.

2 Pierre Grimal, Mitoloji Sozliigii Yunan ve Roma, s. 817-818.

3 Addai, The Teaching, s. 49; Drijvers, 41; Tamara Green, s. 59-60.

4  Tamarra Green, s. 59-62.

5 Steven K. Ross, Roman Edessa, London New York 2001,s. 88.
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Ber Mevre; disi tanrilar Bath Nikkal, Tar’atha ve Gadlat ve belki Uzzai veya Uzza.
Ayrica Doktrina Addai, gezegensel ve yildizsal tanrilar1 gosteriyor. Anne tanriga-
nin ¢esitli formlarda ve isimlerde bilinen tiirbeleri, festivalleri ve hayranlar: var-
dir, bircok yerel Ba’aller yapildig1 gibi, bu geleneklerinin cogunun agiklanmasi
Harranlilarin astroloji ve sihir sanatlarini iceren belli bir kisma hitap eden ¢esitli
geleneklerin eklenmesiyle olusmustur. Apollo hari¢, Yunan tanri isimleri pek az-
dir. Bu da gosteriyor ki Hellenopolisin lakabina ragmen, geleneksel Harran inanci
Yunan Selevkoslardan ¢ok az etkilenmistir.!

Genelde “Boga EI” olarak gecen, irmaklarin ciktigi kaynaklarin basinda bulu-
nan El, tarlasinda oturan, tanrilarin babasi bastanr1 El; “bulutlarin binicisi” diye
anilan ve simsek ile gok giiriiltiisii tanris1 olarak, bazen de Haddad adiyla gecen
bereket tanrisi Baal olarak ifade edilmektedir.? Bu tanri, sonradan denizlerin ve
irmaklarin tanrisi olarak Yam-Nahar adiyla isimlendirilmistir.

Haddad, Suriye sehirlerindeki Atargatis ikonlarinda, birka¢ erkek esle birles-
tirilmistir. Suriye hava tanrisiyla Hierapolis evlenmistir. Fakat Harran’da boyle
bir islevi iistlenen erkek bir tanrinin olup olmadigi bilinmemektedir.> Bununla
birlikte Harran’daki tanricalar1 anlama ve ikonlara daha genis bir paralelde bakma
konusunda tahmin yapmak miimkiin goriinse de sadece tanrilarin burayla bag-
lantisina degil, ayn1 zamanda Greko-Romen donemindeki tanrilarin cesitli goste-
rimleri ile bu devirdeki gosterimler arasindaki benzerlige de dikkat edilmesi ge-
rekmektedir. Edessa’nin sembolii, Suriye firtina tanris1 Haddad’in esi, Nergal’in
esi (Hatra) veya iki aslan (Hierapolis) arasinda Kibela oturmaktadir. Suruclu Ya-
kup, Tar’atha ve Gadlat’1 dahil etmek istese de Harran’da bulunan madeni paralar, 53
Edessa’da oldugu gibi Harran’da da bu tanricaya, sehrin sembolii olarak tapildigi-
na isaret etmektedir. Edessa’da* Atargatis, Hierapolis’teki kiiltten etkilenmis olsa
da, sehrin inanc ve geleneklerine uygundur.’ Ayni durum Harranlilarin inanislar
icin de gecerlidir. Arap tanrigas1 Uzza ile Atargatris’in hangi islevde farkli olduk-
larin1 bu dénem igin séylemek zordur. Palmira’da Beltis, Bel’in esidir. Harran’da
hangi islev i¢in tapildig1 ve hangi tanri ile birlestirildiginin belirlenmesi simdilik
imkansiz goriinmektedir.

1 Pierre Grimal, Mitoloji SozIliigii, Yunan ve Roma, Cev. Sevgi Tamgii¢, Redaksiyon, Cenap Karakay,
Istanbul 1997, s. 79-83; Tamara Green, s. 152; Cahit Begenc, Anadolu Mitolojisi, Istanbul 1967, s. 38.
Samuel Henry Hooke, Ortadogu Mitolojisi, Cev. Aldeddin Senel, Istanbul 2002, s. 114.

Drijvers, s. 90.

ENEVSEN V)

Kibela Ana tanriga kiiltiidiir. Anadolu’da yapilan kazilar, ana tanrica figiiriiniin M.O. 7000-6500’lere
kadar dayandigin ortaya ¢ikartmistir. Analigi, iiremeyi, disiligi, hayatin siirmesini ve dolayisiyla bere-
keti simgeleyen tanriga, ayakta, oturmus ya da uzanmis olarak betimlenir. Heykellerin bir boliimiinde
dogum yaparken goriiliir. Otururken ya da dogum anindaki bazi heykellerde yaninda iki leopar bulunur.
Ana tanriganin kutsal hayvani olan leopar, hayvanlarin kraligesi oldugunu ve doga tlizerindeki sinirsiz
egemenligini simgeler. Bazen kollarinda, cesitli efsanelere gore tanriganin hem ¢ocugu, hem de sevgi-
lisi olan Attis’i tasir.

5  Drijvers, s. 121
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Siimerlerde Nusku, elcilik gorevi disinda, ates ve 1sikla ilgili bir tanr1 olarak
bagimsiz bir karaktere sahiptir. Biiyiilii dualarda, biyiiciilerin ve cadilarin yakil-
masina yardim eden tanrilar arasinda yer alir. Yeni-Asur déneminde Harran’da
tapilan tanrilar arasinda Nusku da bulunmaktadir. Bu donemde kendisine gore
daha kiiciik olan onciillerine kars: her acidan 6nem kazanmaistir. Harran’da yo-
renin bas ilah1 olan Sin’in (Nanna Suen) oglu olarak kabul edilirdi. Bu ilahlara
genis bir Arami-Sami topluluk da tapmaktaydi. Nusku, Yeni-Asur déonemindeki
adlarda bulunan “Nasuh” ve Antik Aram yazitlarinda bulunan tanr1 “Nsk” ile ayni
tanri olabilir. Bu kiltler M.S. ilk yiizyillarda hatta daha sonrasina dek varliklarini
siirdiirmistiir. Bolgede goriilen lamba figiirii kudurrularda! Nusku’nun simgesi
olarak belirtilmistir.?

Tanrica Ningal tanr1 Sin’in (Nanna Suen) karisi ve giines tanris1 Utu/Samas’in
annesiydi. Ningal’e Sin’le birlikte hem Ur’da hem de Harran’da bulunan Sin’in
tapinaginda tapilmistir. Bu kiilt, M.O. 2. bin yil gibi erken bir donemde diger yer-
lerden ayr1 olarak Suriye’de gelisti. Burada adi bazen Babil’de kullanilan bir bigim
olan Nikkal’e doniistiiriildii. Bolgede Nikkal kiiltii M.S. 1. bin y1lin ortalarina dek
devam etmis gibi goriinmektedir.?

Nergal veya Erra, farkli tanrilar olmasina ragmen daha sonralari birbirleriy-
le 6zdeslesmistir. Nergal’e Babil’deki Kutu sehrinde bulunan E-meslam (Meslam
Evi) tapinaginda tapinilmakta idi. Nergal, yeralt1 diinyas: ile iliskilendiriliyordu.
Genelde yeralt1 diinyasinin kraligesi olan Eregkigal’in kocasi olarak kabul ediliyor-
du. Nergal, Enlil ve Ninlil’in ya da Belet-ili’nin oglu olarak kabul edilirdi. Ayrica
Nergal, orman yanginlariyla, atesle ve vebayla da iligskilendirilmistir. Nergal’in en
onemli imgelerinden biri de savasci 6zellikleriyle temsil edilmis olmasidir. Nergal
(Erra) ozel olarak veba salginlarindan sorumlu olan, siddetli bir savas tanrisiydi.
Ona da Kutu’daki E-meslam’da karis1 Mami ile (ana tanrigalar ve dogum tanri-
calar1 arasinda sayilmaktadir) birlikte tapinilmistir. Babil sanatinda, Nergal 6nii
acik birakilmis halde uzunca bir kumasa asilmis, genellikle bir bacagi agikta ve
one ¢cikmisg, ayagi ise yiikselmis bir destegin iizerinde ya da bir adami cignerken

1 Eski Mezopotamya sanat1 {irlinii olan, lizerinde hiikiimdar buyruklari yazili olan genellikle kabartma-
larla siislii dikilitaslara “kudurru” denir. Kudurrular {izerlerinde toprak satislarinin veya hiikiimdarligi
ilgilendiren, toprak bagislarinin yazili oldugu gemis parlatilmis taglardir. Bunlar ¢ogunlukla siyah ba-
zalt igeren sert taglardir. Daha kiigiik olan ama bunlara benzeyen ve pisirilmis kilden yapilan nadir anit
ornekleri de vardir.

2 Jeremy Black-Anthony Green, s. 166.

3 Jeremy Black-Anthony Green, s. 157.



gosterilir. Genellikle tanriyi
simgeleyen bagimsiz motifler
olarak bir pala ve bir ya da iki
basli bir aslan-asa tagirdi.!

Nergal, Oliimiin idarecisi,
ayn1 zamanda Enlilin oglu
ve bu yilizden Sin’in kardesi
ve belki de ikizi’ olarak kabul
edilir. Bu ikisi arasindaki siki
iliskinin delilleri Mezopotam-
yalilarin hesaplarinda da yer
almaktadir.

Negal ve Sin arasindaki sa-
vas, eski Mezopotamya inan-
cinda, kendisinden olan dualiz-
min bir delilidir. Bu savas, daha
sonralar1 Mandaenler ve diger
firkalara da girmistir. Nergal’in
zarar verme giicii inanci, man-
tiksiz, manasiz ve rastgele hasar
veren davranislari olan ve haya-
tin her bolimiinii tesiri altina
alan kotii ruhlar inanciydi. In-
sandaki hastaliklara sebebiyet

SANLIURFA TARIiHI

veren ¢ok cesitli kotii ruhlar vardi.?

“Ug kopegiyle Efendi” yeraltinin idarecisi ve Sin’in kardesi olan Nergal’in yerel

formu olmakla birlikte, bagska ornekler de bulunmaktadir. Ayn1 zamanda ikonog-
rafilerde, Hatra’da ii¢ kopegiyle Nergal resmedilmistir.* Kopeklerin muhafizlik
gorevi, Kerberus’da oldugu gibi; kopeklerle birlestirilmesi, tanrinin yaptigi bir
muhafizlik gorevini gostermek igin olasidir. Bu yorumun bir delili Harran’da da
bulunmustur. Kalenin giineydogu kapisinda yer alan duvardaki payandalarin ya-
ninda kopek kabartmalar: seytan ruhlarina karst muhafizlik fonksiyonu gérmesi-

1

Eski Babil doneminden Ahamenid donemine kadar ki zaman araliginda kogbash degneki Kassit ve
Asur heykellerindeki yazitlara gore, Tanr1 Ea’nin (Enki) simgesi olarak kabul edilir. Neo-Asur miihiir-
lerinde, Ea, belki de kog-basli asanin kiigiik bir bi¢imi olan bir degnek tasir. Kartal-bagli bir asa yalnizca
Kassitlerin kudurrularinda temsil edilmistir. Tanr1 Zababa’nin simgesi olarak benimsenmistir. Akad
Déneminden Neo-Babil Dénemine kadar bir motif olarak, aslan basli (esek kulaklu bir aslan-ifrit) bir
asa/topuz ya da kili¢ yeralt1 diinyas: tanris1 Nergal’in simgesi olarak goriilmiistiir. Ayrica Ninurta’nin
tiinemis kus’u ile Nuku’nun lambasi da Nergal ile 6zdestilir. Ea’nin iki ayr1 simgesi olarak Kegi-balik
ve kaplumbaga kabul edilir. Jeremy Black-Anthony Green, s. 207-208.

Jakobsen’e bak, Harps 169 ve H.Lexy, “Zoroastrianism ve Harranin Ay kiiltiirii arasindaki karsilagtir-
manin Boliimleri”, 4 Locuts leg, ed. W. B. Hennig (Londra 162), s. 148.

Tamara Green, s. 29-30, 30-32.

Drijvers “Hatra’da Mitra?”, Acta Iranica, Textes et Memories, vol. IV. Etudes Mithraiques
(London,1979), s. 165.
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ne yonelik bir diisiincenin triiniidiir.! Bu dénemde Harran’da Nergal’in tanriligi-
nin Mezopotamya panteonlarindaki geleneklerin yasayist oldugu, Sin ile birlikte
Nergal’in Harran’daki éneminin eski Mezopotamya’da mevcut olan ikiligin bir
gostergesi oldugunun disiinilldiigii, ayn1 zamanda Mithra? Ahriman ve Zerdiisti-
lik ile tanriya yapilan referansin ve hatta gnostizme etkisinin oldugu diisiiniilmek-
tedir.

Tanrica Gula’nin kutsal hayvani kopektir. Oturan kopek ilahi simge olarak il-
konce Eski Babil doneminde ortaya cikti. Bu durum Yeni-Babil donemine kadar
devam etti. Kudurrular iizerindeki yazilar, oturan kdpegin iyilestirme tanrigasinin
bir simgesi oldugu anlatilir. Girsu’da (Tello)® bulunan Eski Babillilere ait kiiciik
bir kopek figiirii, Ninisina’ya Gula’ya adanmistir. Ayrica Isin’deki Gula tapinagin-
da bulunan pek cok kiigiik kopek figiirii, bu iliskinin tarihinin o déneme dayandi-
gin1 kanitlar. Kral II. Nabukednezzar’in (M.O. 604-562) kayitlarinda Babil’de Gula
tapinaginin kapilarina altindan koépek heykelcikleri birakildig belirtilmektedir.
Bu donemin miihiir tasarimlarinda kopek cogunlukla bazen tahta ¢ikmis bir tanri-
canin, muhtemelen Gula’nin yaninda otururken, bazen de yaninda tanrica olmak-
s1zin ve kanca simgesini tasirken goriiliir. Yeni-Asur ve Yeni-Babil donemlerinde
oturan veya ayakta duran kopek, herhangi bir tanriyla baglanti kurulmaksizin bii-
yiilii bir koruyucu figiir olarak kullanilmistir. Kii¢iik kopek figiirlerin kapinin iki
yanina konmasi veya kapinin iki yanina kopek figiiriin yapilmas: biyiilii bir koru-
yuculugu ve seytan ruhunun igeri girilmesine mani olmay1 ifade etmektedir.*

Tanrica Gula’nin izleri bugiin Harran kalesinin giineydogu kapisinda duvarda-
ki payandalarin yaninda yer alan kopek kabartmalariyla bugiine kadar gelmistir.
Bu izler 11. yiizyila dayanmaktadir. Fakat kokleri antik caga kadar uzanmakta-
dir. Bu figiirler, muhafizlik fonksiyonu goriilmesinin bir gostergesi olarak kabul
edilmektedir.”> Daha 6nceki donemlerde bu inanis, Asurlular kopek sekillerini
kap1 esiginde sakliyorlardi.® Ta ki kopek ruhlari eve girmek isteyen, seytan ruh-
larinin ataklarina karsilik versin’ diye kapi esiklerine veya kapinin her iki yanina
konulmaktaydi. Kerberus’da oldugu gibi; kiiltiin kopeklerle birlestirilmesi, tan-
rinin yaptig1 bir muhafizlik gérevini gostermektedir. Yukarida ifade edildigi gibi
Harran kalesinin giineydogu kapisindaki payandalardaki kopekler tanrinin yaptigi
bir muhafizlik gorevini gostermekte veya seytani ruhlari uzak tutmayi sembolize
etmekteydi. Harran’da kopek tasviri “U¢ kopegi ile Efendi”, yeraltinin idarecisi
ve Sin’in kardesi olan Nergal’in yerel formu olarak da kendini gostermistir. As-
linda bu, evrensel bir tanimlamadir. Bu tanimlama ikonografyayla da desteklen-

1 D.S. Rice “A Muslim Shrine at Harran”, BSOAS, VXVII/3, 1955, s. 66.

Mircea Eliade, Dinsel Inanclar ve Diisiinceler Tarihi, Tas Devrinden Eleusis Mysteria larina, Cev. Ali
Berktay, Istanbul 2007, 1, 395.

Giliney Irak’ta, Stimer iilkesinin en gilineyindeki Lagas eyaletinin merkezi eski Girsu’da (bugiin Tello).
Jeremy Black-Anthony Green, s. 130, 204.

D.S. Rice, “A Muslim Shrine at Harran”, s. 66.

Sanliurfa miizesinde kdpek idolleri bulunmaktadir.

D.S. Rice, s. 66.
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mektedir. Hatra’da, akrebi, yilani ve ti¢ kopegiyle Nergal resmedilmistir.! Kopek
kiiltiiyle baglantili olarak Mezopotamya toplumlar icin, kuduz hastaligi 6nemli
bir sorun idi. M.O. 2. bin y1lin bagindan itibaren Mezopotamya’da kuduz hastalig
goriilmektedir. M.O. 1. bin yilda daha da yayildig1 6ne siiriilmiistiir. Mezopotamya
toplumlari icin kopek ailesi sadece kurtlari, sirtlanlari, cakallar: ve kopekleri degil
ayn1 zamanda aslanlar1 da kapsamaktaydi.? Bu nedenle bolgemizde Aslan figiirlii
buluntular yapilar ¢ogunluktadir. Bu figiirlerin kullanildigi mekanlari, kotii ruh-
lardan korumak ve muhafizlik saglamak amacina doniiktiir. Nitekim basta Aslanl
Han ve Urfa kalesi olmak iizere Urfa, Harran ve cevresinde bircok yapida, hatta
tarlada kayalara ve siyah bazalt taglara oyulmus aslan figiirleri mevcuttur.

Ortagag kaynaklarindan edindigimiz bilgilere gére Harran’daki ay kiiltiirii-
nii yasayan Sabiiler, bu kiiltiirii MS. XI. yiizyila kadar siirdiirmiislerdir. Nite-
kim Ibn Ciibeyr, Ibn Seddad, el-Biruni, Dimeski, Yakut, Ibn Mes’udi, Sehristani
ve Ibn Nedim ile Bar Hebraeus gibi bircok tarihgi, aya tapan Sabii adinda bir
topluluktan ve onlarin Harran’daki Ay tapinaklarindan s6z etmektedirler.? Zaten
Harran’in sohreti de yoredeki ay tapinaklarina baglidir. Harran, antik donemde-
ki gohretini ne ticari yonden yorede oynadig: role, ne de sahip oldugu Kkiiltiirel
zenginlige borcludur. Ozellikle antik donemde Harran’in sohreti Sin’e baglidir.
Harran’a altin ¢agini yasatan en 6nemli faktor, antik donemde, adeta Harran ile
0zdeslesmis olan Harran’in ay tanrisi Sin’dir. Sahip oldugu Sin kiiltiirii, en er-
ken donemlerinden itibaren Harran’a yorede ayricalik kazandirmistir. Basta iinlii
E-hul-hul olmak iizere Harran’da bulunan gérkemli Sin tapinaklar1 Asur, Babil
ve sonralar1 Romali kral ve imparatorlarin ziyaretgahi haline gelmis, hatta zaman 57
zaman devletlerarasinda yapilan bazi dnemli barig antlasmalarinin imzalandig:
bir yer olmustur.* Sin Tapinaginin yaninda Harran’a s6hretini temin eden Ay
Tanrisr’na yonelen cesitli makamlar da yorede bulunmaktadir. En eski devirler-
den Islam devrinin baslarina kadar, Harran’in sohretini bilhassa temin eden yon,
burasinin Ay Tanris1 Sin ile zevcesi Ningal’in makami1 addedilmis olmasidir. Bol-
genin en eski Tanrilarindan biri olan Sin, sonradan Asuriler tarafindan da kabul
edilmis ve biitiin eski cag boyunca Mezopotamya’nin dini hayatinda miihim bir
yer isgal etmistir.

Antik Mezopotamya’da hem giines hem de ay erkek ilahlardir. Siimer’de ay er-
kek ilahtir. Siimer’de ay tanrisina, Suen ya da Nanna (Nannar) adi verilirdi. Akkad
dilinde Suen, daha sonralar1 Sin olarak telaffuz edilmistir. Diger adlar1 arasinda
Asimbabbar, Namrasit (disariya dogru parlayan kisi) ve Inbu bulunmaktadir. Ayri-
ca adi, ay takvimine gore bir aydaki giin sayisi olan 30 ile de yazilirdi. Nanna (Sin),
Enlil ve Ninlil’in ogludur. Nanna’nin en 6nemli tapinaklar: Ur sehrindeki E-Kkis-
nu-gal tapinagidir. Yeni-Babil doneminde baska bir kiilt merkezi Harran’daki ta-

1 H.J. W, Drijvers, “Mithra at Hatra”, Some Remarks on the Oroblem of Irano-Mesopotamian Syncre-
tism”, Acta Iranica, Textes et Memories, vol. IV. London 1979, s. 165.

2 Jeremy Black-Anthony Green, s. 131.
3 Ibn Nedim, el-Fihrist, s. 326-327; ayrica bkz. Aynur Ozfirat, s. 76-77.
4  Sinasi Giindiiz, s. 81.



GEGCMISTEN GUNUMUZE SANLIURFA’DA DiNT HAYAT

58

pinak, biiyiik 6nem kazanmustir. Bu tapinakta ona
Sin adiyla ve oglu kabul edilen Nusku’yla birlikte
tapiliyordu. Harran’daki tapinak o6zellikle Babil
kral1 Nabonid doneminde biiyiik ragbet kazanmis-
tir. Nabonid’in annesi bu tapinakta rahibeydi. Na-
bonid, kizin1 da Ur sehrinde Sin’in yiiksek rahi-
besi yapmustir. Sin’in simgesi yan yatmis hilaldir.
Hayvani ise bir boga ya da bir aslan-ejderha’dir.!
Bu nedenle tapinakta boga kurban edilirdi.
Tamara Green, Sin icin kullanilan farkl: isim-
lerin ayin evrelerine isaret ettigini belirtmektedir.
Aksam vakti Mezopotamya’'nin gokyiiziiniin gii-
clinil ve giizelligini goren hi¢ kimse oray1 biraka-
maz, gezegenler ve sayisiz yildizlar diinya tizerinde
doner ve insan diinyasinin iizerinde bir bastan bir
basa koruyucu bir diinya olusturur. Aksamin cev-
reyi aydinlatmasindaki
milkemmellige  gore,
herhangi bir insan kar-
masik yildizlar icerisin-
de emniyette oldugunu
ve gecenin cok giiclii
azametinin  oldugunu
anlar. Gokyiizii {izerin-
de hilal seklindeki bo-
tuyla gezen, aksam 1s1-
ginin kaynagi, zamani
6lcen, Tanrilarin gozii
roliinii oynayan, ila-
hi kararlarin yazildigi
kitap gorevini {stiine
alan ve muhafizlik eden
aydir. Ayin 1s181yla gii-
nesin 1s181n1  karsilas-
tirdigimizda  giinesin
18181 serttir; giicii yikici,
insafsizdir ve hatta ha-
yat1 tehdit edici olabi-
lir. Giines, her zaman
aynidir; giindiz 1s181-
n1 verir; giiciinde hig
azalma olmaz ve sadece

Nabonid Steli (Urfa Miizesi)

kayboldugunda bunal- Sogmatar Giines Tanrisini sembolize Eden Figiir

1 Jeremy Black-Anthony Green, s. 154.
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tic1 havasindan kurtulunur. Bundan dolay1 Mezopotamya kozmolojisinde 6nemli
bir yeri olsa da, Aydan sonra gelir. Eniima Elis' inancinda ay, giinesten o6nce ya-
ratilmigtir ve Stimerlilerin inancinda Aksam Yildizi ve Utu/Samas, Giines Tanris1
Nona ve Ay’in ¢ocuklaridir.?

Erken Babil-Asur geleneginde, Samas (Giines) siyasi panteonda nispeten daha
O6nemsiz bir rol iistlenmistir. Ay tanrisinin ii¢ cocugundan biri olup 1s181nda dogal
giicli vardir ve bundan dolay1 karanligin diismanidir; sosyal kiirede, adalet ve dii-
riistliigiin giicli olmustur. Aksam, yeraltinda, 6liiler arasindaki uyusmazliklar: ¢o-
zer, digerleri basarisizlara bagvururken, o haksizliga tanik olmaya ¢agrilir. Bunun-
la birlikte, her seyi géren goz olan Samas, adaletin muhafizi olsa da, kuvveti sinirlt
idi; elimizdeki metinler giinesin ayin istiinliigiine gore ikinci derecede oldugunu
bildirmektedirler. Sadece Helenistik donemde, giines, Mezopotamya’da birinci de-
recede onemlidir. Sogmatar’daki kutsal tepedeki Samas figiirleri bu doneme 1s1k
tutmaktadir. Bununla birlikte, Araplarin Suriye ve Mezopotamya gelenekleriyle
temasindan Once, giinese tapmanin herhangi bir formunu uygulayip uygulama-
diklar1 sorusu zor bir sorudur. Karisik tanri isimleri haricinde, Islam’dan énce
Araplarin inanislar1 hakkinda bilinenler yetersizdir. Fakat Ibnii’l-Kelbi, Kitabii’l-
Esnam adli eserinde, Kuzey Mezopotamya’ya yerlesimlerinden 6nce, aralarinda ay
ve Veniis’iin de oldugu kutsal nesnelere panteonlarinda dnemli yerler verdiklerine
isaret etmistir. Baz1 Miisliman ilim adamlarina gore, Arap tanrilarinin gezegen-
lerle iliskileri, daha sonra baglilik diizeyine gelmistir. Bu gelisimde bazi faktorler
etkili olmustur. Birincisi, Mithra, Malakbel ve Emesa’nin (Hims) Ba’al’in1 da ice-
ren Giines Tanris1 kiiltiiniin gec antik ¢agda yiikselen popileritesiydi. I1I. yiizyilda
en azindan Roma emperyalizminin bir iiriiniiydii ve Suriyeli Julia Maesa’nin ve
bityiik oglu Imparator Elgabalus’un giiciiydii. Aslinda Beth Hur’daki giines inanci
bedevilerden ziyade Perslilerle birlikte diisiinenler bulunmasina ragmen “Persliler
onu bagislamadi, giinese hizmet ettigi icin, Bedeviler onu birakmadi, Uzza’ya kur-
ban edildigi icin...” yazit1 bunu desteklememektedir. Ikincisi, giines tanrisina daha
onceleri hi¢ sahip olmadig1 6nemi veren astrolojiye olan ilginin artmis olmasidir.

Son olarak, filozoflarin artan ilgisi, 6zellikle Yeni Eflatunculugun da Harran’daki
tanrinin cisim haline gelen giinesin inanglar {izerindeki etkisi olmalidir.? Bolgede-
ki Ay Tanrisina baglilik diisiincesinin giiclii sekilde devamliligi, yerli Mezopotam-
yalilardan ziyade, goglere borcludur. Edessa’nin yoneticileri arasinda Araplarin ve
Nabatilerin isimleri yaygindir. Bu donemde ayin énemine katkida bulunan, yiiz-
yillar 6nce sehre giren Bedevi ve Nabatilerin siyasi ve dinsel inanislarinin etkisi
vardir. Belli tanrilar, el-Uzza gibi teshis edilebilir ve Ay Tanris1 inanigina izafe
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1 Siimer-Babil mitolojisinde yaratilis destan1 olan eniima elish, su anda 1rak’in musul kenti yakinlarinda
bulunan Ninova antik kentinin kiitiiphane kalintilar1 arasinda bulunmustur. Yaklagik 1000 satirdan olu-
sur ve Akad dilinde 7 kil tablet {izerine yazilmigtir. Babil insanlarinin diinyaya bakis ve yasayis tarzlar
hakkinda birinci elden kaynaktir. Tanr1t Marduk’un diger tanrilar iizerine {istiin olusunun vurgulandigi
destan. Bkz. Samuel Noah Kramer, Siimerler, Istanbul 2002; Beatrice Andre-Salvini, Babil, Ankara
2006; Kemalettin Koroglu, s. 59-68, 197-211.

2 Kremer, Siimer Mitolojisi, s. 41.

3 Tamarra Green, s. 64-65.
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edilen baz1 hususlar1 ayirmak zor olmakla birlikte, Bedevi ve Nabati Arap mez-
hebinde ay 6nemli bir rol oynamistir. Doktrina Addai, Bath Nikkal ve Istar’dan
Harran’in Giines ve Ay Tanris1 olarak bahsetmis olmasi ve Sogmatardaki kutsal
tepedeki giines motifleri Urfa’da merkez ve ilgelerindeki basta evlerde olmak iizere
mezarlik! ve bircok yerlesimde yiizlerce giines motifi bolgedeki giines kiiltiiniin
izlerini gostermesi acisindan onemlidir.

Tarih boyunca Harran’a hayat veren Belih akarsuyudur. Belih’i besleyen kay-
nak ise Ciilap akarsuyudur. Ciilap suyu, Edene koyii ile Diphisar koyiinden ¢ik-
makta idi. Eden’den ¢ikan suyun tarih boyunca Ciilap ve Belih nehrini beslemis
olmas1 ve bu bolgede yasayanlarin hayatlarini yasanabilir kilmasi, Edene suyu ve
cevresinde olusan yesil alan ile Ciilap-Belih akarsularinin ¢evresinde olusan mitos-
lar1 da beslemesi ¢evresinde mitoslar olusmustur.

Eden ile ilgili hem kutsal kitaplarda, hem de mitoloji kitaplarinda Urfa
Edene’deki cografi ve kiiltiirel yapiya gonderme anlamina gelen bilgiler mevcuttur.
Kitab1 Mukaddes’in “Hezekiel” kitab:1 27:23’te “Harran, Kanne ve Eden” tacirle-
rinden soz edilir. “Ikinci Krallar” kitab1 19:2’de “Eden ogullar1”’ndan s6z konusu
edilmistir. Kur’an’da ise “Nahl Suresi” 31’de “Adn Cenneti” “Saf Suresi” 12’de
“Adn Cennetleri” denmektedir.? “Eden” ismiyle bir¢ok yerlesimin var oldugu siip-
hesizdir. Kutsal kitaplar ve mitoloji kitaplarinda gecen Eden’in Urfa’daki Edene
olmasini kuvvetlendiren deliller vardir. Bunlardan biri, Harran ve Harran’a ha-
yat veren Belih cevresinde olusan kiiltlerdir. Ikincisi Tevrat’ta Harran, Kanne ve
Eden ayni1 ciimlede ge¢mekte, ifadeden bu yerlesimlerin ayni cografyada yer aldigi
anlasilmaktadir. Uciincii yakinlik “Eden” kelimesin sozliik anlamiyla “Edene”nin
cografik ozelliklerinin benzer olusudur.

Mitostaki Eden, herhangi bir cografi bolge olmaktan ¢ok giinesin dogusundaki
ayin batisindaki iilkedir. Akadca’daki “edinu” s6zciigii, “ova” ya da “bozkir” anla-
mina gelir. “Eden” ve “bahcesi” susuz kirin, kumlu, bombos topraklarindan sihir-
sel bir giicle figkiran yesil bir alan olarak diisiiniilmiistiir. Stimer arastirmacilari,
bir tanr1 bahgesi kavrami ile hastaligin 6liimiin bulunmadigi, yabani hayvanlarin
birbirini avlamadiklar: diizenin, Stimer mitolojisinde bulunabilecegini ifade et-
mislerdir. Issiz, bombos topraklarda bir Eden’in bitmesi veya yeryiizii cennetinin
bitmesi, tanrisal bir giiciin ifadesi olarak kabul edilmistir.> Kuzey Suriye’deki boz-
kirlara hayat veren Belih ve Ciilab’1 besledigi icin s6z konusu diizeni saglayan, Hz.
Adem’in Adn Cenneti’ndeki bahgenin bir érneginin burada insa ettigi mitosu da
Edene suyu, yerlesimi ve bahcesiyle ilgilidir.

1 Sadece Sanlurfa Bedilizzaman mezarliginda tarafimizdan tespit edilen ona yakin giines motifli mezar
tas1 mevcuttur.

2 Samuel Henry Hooke, Ortadogu Mitolojisi, s. 155, dipnot b.

3 Samuel Henry Hooke, s. 159-160.
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