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ONSOZ

Daglar, tarih boyunca bir¢ok dinde kutsal olarak kabul edilmistir. Bu
cercevede c¢esitli dinlerde daglar tanr1 veya tanrisal varliklarin meskun oldugu,
cesitli mucizevi olaylarin yasandigi yerler olarak algilanmis ve bu nedenle bu
mekanlarda basta kurban sunumu olmak iizere ¢esitli ritiieller icra edilmistir. Daglar,
bu konumlar1 yaninda yiicelikleri sebebiyle ¢esitli kiiltiirlerde evrenin merkezi
olarak kabul edilmistir. Cesitli din ve kiiltiirlerdeki daglarla ilgili bu inanis ve
anlayiglara bagli olarak daglara yonelik birtakim tapimmim ve tazim amacgh
uygulamalar, ritiieller gelismis, dinlerdeki bu inanis ve uygulamalar dag kiiltii olarak

adlandirilmistir.

Dag kiiltii, Cin ve Japon dinlerinde diger dinlere nazaran daha 6n plandadair.
Bu dinlerden her biri dag kiiltiine siyasal, dinsel ve sosyo-kulturel alanlarda 6nem
atfetmektedir. Dag kiiltii, bu dinlerin kdse taslarindan birini olusturmaktadir. Bu
sebeple Cin ve Japon dini anlayisini anlayabilmek i¢in tabiat kiiltlerinden biri olan
dag kiiltiniin bilinmesi blylk ©6nem arz etmektedir. Daglarin Cin ve Japon
dinlerindeki bu 6nemine ragmen, Tiirkiye’de konuyla ilgili akademik herhangi bir
calismanin bulunmamasi, bizi Cin ve Japon dinlerindeki dag kiiltiinii yliksek lisans
tezi olarak galismaya sevk etmistir. Bu ¢alismada Cin ve Japon dinlerindeki anlayis
ve bu anlayisa bagli olarak ortaya ¢ikan kiiltlerin incelendigi bu ¢alismanin Cin ve
Japon dinlerinin anlasilmasina katki saglayacagi ve bu dinlerle ilgilenen

aragtirmacilara faydali olacagini imit ediyoruz.

Fenomenolojik ve deskriptif bir metotta yaptigimiz bu c¢alismada Cin ve
Japon dinlerindeki dag Kkiiltiiyle ilgili Tiirk¢e miistakil bir eserin olmamasi ve
kaynaklarin oldukca sinirli olmasi hasebiyle, yogun bir sekilde Ingilizce kitaplara,

makalelere ve sitelere bagvurduk. Cince ve Japonca kaynaklar arasindan sadece
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Japonca kitaplar1 inceleyebildik. Basvurdugumuz kaynaklardan hareketle, her iki
cografyadaki dag kiiltiine giris mahiyetinde, o cografyadaki dinler i¢in de ortak olan
anlayislara ve geleneklere genel hatlariyla yer verdik. Akabinde o cografyanin yerel
dinindeki dag kiiltii; sonrasinda ise orada gelisen Budizm baglaminda dag kiiltii
hakkinda bilgi verdik. Konunun daha iyi anlasilabilmesi i¢in her iki dinin genel
hatlarimi ¢izen tabiat, insan (imparator) ve kutsal varlik kavrami ve bu kavramlarin

birbirleriyle iliskisi ¢ergcevesinde ele almaya calistik.

Calismamiz girig, iki ana boliim ve sonu¢ kismindan olusmaktadir. Giris
boliimiinde dag kiiltiinii fenomenolojik acidan inceleyerek, dag anlayist ve kiiltiinlin
diger din ve medeniyetlerdeki yeri hakkinda bilgi verdik. Birinci bolimde Cin dini
anlayisindaki dag kiiltiinlin genel hatlarina, bu baglamda Daoizm ve Cin
Budizmindeki dag kiiltiiniin yerine ve énemine degindik. Ikinci boliimde Japon dini
anlayisindaki dag kiiltiine, bu kiiltiin Sintoizm ve Japon Budizmindeki yansimalarina
yer vermeye calistik. Sonu¢ kisminda ise genel hatlariyla dag anlayisi ve kiltine
deginerek, bu anlayis ve kiiltiin Cin ve Japonya’daki onemini ve bu iki din

arasmdaki benzerlik ve farkliliklari ortaya koymaya ¢alistik.

Calismamizin ~ her  alaninda  desteklerini  esirgemeyen,  konunun
belirlenmesinde, sonuc¢lanmasinda ve metnin yazim asamasinda diizeltmeleriyle
katkida bulunan, kiymetli danisman hocam Prof. Dr. Mehmet Katar’a tesekkiir
ediyorum. Yardimlarindan ve Onerilerinden dolay1 ayrica kiymetli hocalarim Dog.
Dr. Siileyman Turan’a ve Dr. Ogr. Gor. Emine Battal’a tesekkiir ediyorum. Bu siire
zarfinda Cin dinleri yoniinden onerilerinden ve yardimlarindan 6tiirii degerli hocam
[Iknur Ugurlu’ya; kaynak temininden &tiirii Elif Akkaya’ya ve Japonca kaynaklari
temin etmede ve bu kaynaklari okuma hususunda yardimci olan Samet Yagkan’a
miitesekkirim. Ayrica tez c¢alismalarim esnasinda sonsuz destegini gordiigiim

kiymetli esim Ars. Gor. Esra Erdogan Samlioglu’na tesekkiir ediyorum.
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GIRIS
A. Din Fenomeni Olarak Dag Kiiltii

Basta Cin ve Japon dinleri olmak iizere bazi dinler, tas, nehir, toprak, su, agag,
gok, yer ve dag gibi tabiat unsurlarina kutsallik atfetmekte ve bu unsurlara bir anlam
yuklemektedir. Buradan yola ¢ikarak dinlerin, bir¢ok tabiat fenomenini kutsal olarak
kabul ettigi, bu fenomenlerden birisi ve belki de en 6nemlisinin de daglar oldugu
gorulmektedir. Bir¢ok dinin inanglarinda kendilerine yer edinen daglar, tarihsel siireg
icerisinde insanlar i¢in cezbedici ve hayranlik uyandirict bir doga unsuru olarak
gorulmekte ve bu dinlerde cesitli kiiltleri olusturmaktadir. Bu bakimdan daglar, kutsal
ile iliskilendirilmesi ve bu yoniiyle insanlar1 hem cezbetmesi® hem de korkutmas:?
bakimindan diger tabiat fenomenlerinden ayrilmaktadir. Yiiksekligi dolayisiyla daglarin,
tanrilarm  mekani olarak inanillan veya disiiniilen gOkyuziyle ve kutsalla
ilintilendirilmesi, ¢esitli kutsal olaylara ev sahipligi yapmasi, bazi dini liderlerin ve
peygamberlerin bu tiir mekanlarda vahiy ve vizyonlar1 yagamasi, ayrica bu mekanlarin
yaratilisin ya da evrenin merkezi kabul edilmesi gibi hususlar daglarin farkli

gorulmesinin temel sebepleri arasinda zikredilmektedir.

Yukarida igaret edildigi ilizere birtakim dinlerde daglar yiiksek ve gdge yakin
olmalar1 bakimmdan manevi alemlerle iligskilendirilmektedir. Tanrilarm ve ilahi
varliklarin yasadigi yer olarak da goriilen daglar, bazi inanislarda gidilmesi sakincali
yerler, bazilarinda ise kurbanlarin sunuldugu ve dualarin edildigi kutsal mekanlar olarak
gorilmektedir. Bu baglamda daglarin, kutsal esik rollyle kutsal ile kutsal olmayani

birbirinden ayirdig1 da gorilmektedir. Clinkl inanirlarin nazarinda daglarin zirvesi, gok

! Bkz. Rudolf Otto, The Idea of Holy, terc. John W. Harvey (London: Oxford University Press, 1936),
ss. 12-30.
2 Bkz. Otto, ss. 31-41.
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ile yerin kesistigi noktada yer almakta ve bu, daglarin kozmik bir merkez konumunda
oldugu anlamina gelmektedir. Bu bakimdan daglar ile ilgili diislinceler, dinlerin kendi

inanislar1 dogrultusunda sekillenmektedir.®

Birgok dinde 6nemli bir kilt unsuru olan daglarin, diger tabiat fenomenleriyle
siki bir iliski i¢erisinde oldugu goriilmektedir. Buna gore kutsal kabul edilen bir dagdaki
sularin, agaclarin, taglarin ve hatta hayvanlarin bile bu dagda bulunmalar1 sebebiyle
kutsal kabul edildigi bilinmektedir. Dogal olarak daglarda bulunan her sey, dagin bir
parcasi oldugundan dolayi, kutsal olarak goériilmekte ve dag merkezli gelisen kiiltlerde

onemli unsurlarm basinda gelmektedir.

Yukarida verdigimiz temel bilgilerden hareketle daglari, fenomenolojik a¢idan
kategorilere ayirmak mimkin gérinmektedir. Daglar1 tistlendigi gorevler ve islevler
bakimindan su kategorilere ayrmak miimkiindiir; i) kutsal ve kozmik merkez olarak
daglar, ii) vahiy ve vizyon yeri olarak daglar, iii) kutsal varliklarin ikamet ettigi yer
olarak daglar, iv) 6luler alemi olarak daglar, V) tapinak olarak daglar ve vi) kurban

yeri olarak daglar.*

Kutsal ve kozmik merkez olarak daglar, yaratilisin basladigi ve yaratilisa ilk

hareketin verildigi yerlerdir. GOk ile yeri baglayan ve ana yonleri sabitleyen daglar,

8 Mircea Eliade, Dinler Tarihine Giris, terc. Lale Arslan (Istanbul: Kabalci Yayinevi, 2009), s. 362;
Mircea Eliade, Ebedi Déniis Mitosu, terc. Umit Altug (Ankara: Imge Kitabevi, 1994), s. 26; Ekrem
Sarik¢ioglu, Din Fenomenolojisi (Dinlerin Mahiyeti ve Tezahiir Sekilleri) (Isparta: Fakilte Kitapevi,
2011), s. 36; Hikmet Tanyu, Dinler Tarihi Arastirmalart (Ankara: Ankara Universitesi Basimevi,
1973), s. 5; Nanon Gardin - Robert Olorenshaw, Larousse Semboller Sozliigii, terc. Beyza Aksit
(Istanbul: Bilge Kiiltiir Sanat Yayinlar1, 2014), s. 157.

4 Diana L. Eck, “Mountains,” Encyclopedia of Religion (ER), ed. by Mircea Eliade (New York:
Macmillian Publishing Company, 1987), C. 9, s. 130.
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Diinya’nmn merkezi ve yaratilisin basladig1 yer olmasindan 6tiirii axis mundi,® yani yerin
ekseni (merkezi) olarak kabul edilmektedir.® Daglarm 6zelliklerinden biri olan axis
mundi anlayisina goére kozmos (evren), belli yapilarin ya da tabiat unsurlarinin
bulundugu yerden ortaya c¢ikarak gelisme gostermektedir. Yani kozmos, kutsalin
odaklandigi merkezden ortaya c¢ikarak, bu merkezden de gl¢ alarak meydana
gelmektedir. Bu baglamda daglar, kozmosun devamliligini, diizenini saglamakta ve
kozmosun yaratilmaya basladig1 ilk noktayr olusturmaktadir.” Bunun sonucunda ise
kozmostaki her sey, dagin lizerine insa edilmektedir. Kozmik merkez olan dag yok
oldugu takdirde, diizen ortadan kalkmakta ve kozmos, kaosa suriklenmektedir.
Daglarm kozmik merkez olmalari, onlarin, &lemler arasinda bir kapi vazifesi niteligi
tasimasina da isaret etmektedir. Buna gore daglar, gok, yer ve yer alti olmak Uzere
kozmosun (¢ alemi arasindaki kesisim noktasi olmakta ve bu alemleri birbirine
baglamaktadir. Bundan dolay1, bir kozmik alemden baska bir aleme gecgebilmek, ancak

evrenin merkezinde, yani daglarda miimkiin olmaktadr. 8

Axis Mundi kavrami hakkinda detayli bilgi igin bkz. Lawrence E. Sullivan, “Axis Mundi,”
Encyclopedia of Religion (ER), ed. by Mircea Eliade (New York: Macmillian Publishing Company,
1987), C. 2, ss. 20-21.

& Mircea Eliade, Kutsal ve Dindis1, terc. Mehmet Ali Kiligbay (Gece Yaymlari: Ankara, 1991), s. 2.

" Eliade, Ebedi Déniis Mitosu, S. 29.

8 Bkz. Eliade, Ebedi Déniis Mitosu, S. 27. (Axis mundi kavrammin ¢ogunlukla kutsal daglar icin
kullanilmasinin yani sira, sehir, tapmak, aga¢, merdiven, ip, koprii, mezar ve insan gibi unsurlar i¢in
de kullanildig1 goriilmektedir. Bu tiir unsurlar, kutsalin tecelli ettigi, kutsal ile kutsal olmayan alemi
birbirine bagladigi ya da ayirdigi ve goge dogru yiikselmeyi temsil ettiginden Otiirii, axis mundi
kavramiyla iligkilendirilmektedir. Buradan ise axis mundinin bir¢ok fenomeni karsiladigi, bu
fenomenlerle birlikte ortaya ¢iktigi ve bir¢ok axis mundinin var oldugu anlagilmaktadir. Bkz. Eliade,
Kutsal ve Dindisi, ss. 17-19, 45; Eliade, Dinler Tarihine Giris, s. 124, 362-363; Mircea Eliade -
Lawrence E. Sullivan, “Center of the World,” Encyclopedia of Religion (ER), ed. by Mircea Eliade
(New York: Macmillian Publishing Company, 1987), C. 3, ss. 166-170; Eck, ER, C. 9, s. 131; Edwin
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Vahiy ve vizyon yeri olarak daglar, kutsal ile insan arasindaki baglantry1
saglayan en gucli yer olarak goriilmiistiir. Bu nedenle ¢esitli inang ve kiiltiirlerde ilahi
varliklarla ya da Tanri ile iletisim kurmak cogunlukla daglarda olmustur. Birgok
inanigin tebligcisi, donemin sikintilarindan ve yozlasmis hayat sisteminden ka¢mak,
derin diisiincelere dalmak icin daglara ¢ikmistir. Bu kisiler daga c¢iktiginda kutsali
yakindan hissedebilmis ve kendisinin, siradan insanlara nazaran se¢ilmis ve 6zel oldugu
hissine kapilmistir. Daglarin goge yakin olmalar1 ve yer ile gogii birbirine baglamalari,
onlarin vahiy ve vizyon mekani niteligi kazanmasinda etkili olmustur. Bunun yaninda
bir¢cok inanista 6nemli yeri olan hac yolculuklarinda daglara ¢ikilarak, ilahi varliklarla
karsilasmak ve belli tecribeleri kazanmak amag¢ edinilmistir. Ayni zamanda Sami
dinlerde peygamberlerin ilk vahyi genellikle daglarda almasi1 ve Uzakdogu dinlerindeki
karizmatik liderlerin yiiksek bir tepeye ya da daga c¢ikip gesitli deneyimler gegirerek
yeni bir inanca onculiik etmesi, daglarin vahiy ve vizyon olaylarina ev sahibi olmasina

ornek gosterilmistir.®

Kutsal varliklarin ikamet yeri olarak gorilen daglar, tanrilarin ve tanrigalarin
meskeni, bazen de onlarm yeryiiziindeki tecellisi olarak kabul edilmektedir. Dogal
olarak daglarin kutsalligi, tanrilarin tecellisi ya da orada bulunan tanrilarin
mevcudiyetinden gelmektedir. Daglarin hasmetli ve gizemli giicii, tecellisi oldugu
Tanr’nin 6nemi ya da biinyesinde barindirdigi tanrilarm sayisia bagli olarak

degismektedir. Eger bir dagda birgok tanri1 bulunursa yahut bu dag 6nemli bir Tanri’nin

Bernbaum, Sacred Mountains of the World (Hong Kong: University of California Press, 1997), s. 208;
Edwin Bernbaum, “Sacred Mountains: Themes and Teachings,” Mountain Research and Development
C. 26, S. 4 (2006), s. 305.)

® Eck, ER, C.9, ss. 131-132; Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 211; J.A. Macculloch,
“Mountains, Mountain Gods,” Encyclopedia of Religion and Ethics (ERE), ed. by James Hastings
(New York: Charles Scribner’s Sons, 1916), C. 8, s. 867.
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tecellisiyse, bu dagin kutsalligi o oranda artmakta; tersi bir durumda ise bu kutsallik
azalmaktadir. Bunun yanisira daglarda bulunduguna inanilan tanrilarin, genellikle dag
zirvelerinde ikamet ettigine inanilmasi, dagin zirvesinin gége en yakin yer olmasiyla,
yani kutsal merkez olarak kabul edilmesiyle agiklanabilmektedir. Buradan ise kutsal

merkez, g6k ve Tanr1 gibi unsurlarin birbirleriyle iliskili oldugu anlasilmaktadir.®

Daglar ayn1 zamanda oliiler alemi olarak goriilmektedir. Oliiler alemi olarak
daglar, ata ruhlar1 ve Oliiler ile iliskilendirilmesi bakimindan bir¢ok inanista oldukca
onemlidir. Bu inanislarda daglar, dliilerin meskeni ya da 6luleri goge gotiiren yol olarak
gOrulmektedir. Bunun yaninda daglar, Oluler &lemine kapi aralayan bir yer olarak
gorulmeleri sebebiyle mezarlarla da iliskilendirilmektedir. Nitekim birgok gelenckte
Oluler, daglara defnedilerek, inanisa gore kutsalin en yogun oldugu yere, yani axis
mundiye yakin olmalar1 saglanmakta, bdylece Oliilerin kutsalla yogun bir temas1 ve 6l
ruhunun rahat bir sekilde diger aleme gecmesi amaglanmaktadir. Bu 6zelligiyle daglar,
ata ruhlarin1 ve 6li ruhlarini diger aleme ulastiran bir kap1 vazifesi gérerek alemler arasi
gecisi saglamaktadir. Bu durumdan Otiirii mezarlar, daglarin sembolik formu olarak
goriilmektedir. Bundan dolay1 bir¢ok inanista mezarlara, dag: tasvir etmesi amaciyla
dag sekli verilmektedir. Buradan hareketle Oliilerin, mezarlarin ve ata ruhlarmin daglar

ile buyiik oranda iliskili oldugu s6ylenilebilir.t?

10 Eliade, Kutsal ve Dindisi, s. 45; Eck, ER, C.9, ss. 132-133; Bernbaum, “Sacred Mountains: Themes
and Teachings,” s. 306; Bernbaum, Sacred Mountains of the World, ss. 208-209; Macculloch, ERE,
C.8, s. 863; Gerardus Van der Leeuw, Religion in Essence and Manifestation (New Jersey: Princeton
Universitiy Press, 2014), s. 55.

11 Eljade - Sullivan, ER, C.3, ss. 166-167; Eck, ER, C.9, s. 133; Bernbaum, “Sacred Mountains: Themes
and Teachings,” s. 306, Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 206, 210-211; Macculloch,
ERE, C.8, s. 864. (Daglar, oliiler alemi ya da bu dleme gotiiren bir kapi olarak goriilmesinin yaninda
yasamin, suyun, bereketin ve tarimin kaynagi, ayn1 zamanda hastaliklara sifa olan bir yer olarak da
gorilmektedir. Eck, ER, C.9, s. 133; Bernbaum, “Sacred Mountains: Themes and Teachings,” s. 306;
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Tapinak olarak daglar, bir¢ok inanista kendisine yer edinmektedir. Her dag bir
tapmagi; her tapinak ise bir dagi temsil etmektedir. Tapmaklarin ve daglarin ayni seyi
temsil ediyor olmalarinin nedeni, hem eksenlerin kesistigi yerin merkezi olmalarmdan
hem de kutsali yogun bir sekilde hissettirmelerinden dolayidir. Buna gore birgok
inanigta insanlar tapinaklarin yaninda daglara da ibadet etmeye gitmekte veya
tapmaklarini yiiksek tepelere/daglara insa etmektedir. Boylece insan, dagi bir tapinak
olarak gorup, kutsal ile yakin bir temas igerisinde bulunmaktadir. Daglar, tapinaklarla es
sayllmanin yanmda sehir, ev ve insan gibi unsurlar ile de sembolik olarak axis mundi
ozelligini paylagsmaktadir. Nitekim sehir, ev ve insan, daglar ve tapinaklar gibi evrenin
merkezi, yani axis mundi olabilmektedir. Boylece evren, dag, sehir, tapmak, ev ve insan
arasinda kozmik bir iliski Kurulmaktadir. Bunun sonucunda her dagin bir evren; her
sehrin, tapmagin, evin ve insanin sembolik olarak bir dag oldugu anlagilmaktadir. Yani
evren, kendini dag iizerinde insa etmekte, merkezine dagi alarak olugsmakta ve basta
tapmak ve insan olmak iizere diger unsurlar da bu evrenin merkezini olusturan dagin

farkl1 bir tezahiirii haline gelmektedir.

Tapmaklari dag islevi gérmesinin en iyi 6rnekler olarak Mezopotamya, Aztek,
Maya, Inka ve kadim Misir uygarliklarindaki yapilar &rnek gosterilmektedir. Bu
uygarliklardaki tapmak ve mezar olarak bilinen piramitler ve zigguratlar, aslinda
kozmik dagi nitelemektedir. Bu tapmaklarin ve zigguratlarin tepesine dogru ¢ikmak ile
dagm zirvesine ¢ikmak arasinda bir fark bulunmamaktadir. Tapinagin ve zigguratin
tepesine dogru cikildik¢a kutsal, yogun bir sekilde hissedilmekte ve gdge, yani kutsal

bir aleme dogru gecis yapilmaktadir. Dogal olarak basamaklari ¢ikarken evrenin

Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 211. Bu bakimdan daglarda bulunduguna inanilan
tanrilarin bereketin ve yasamin kaynagi oldugu kabul edilmekte ve bu baglamda birgok kilt
gelismektedir. Bu inamig ve Kkiltlerin Hint, Cin ve Japon dinlerinde diger dinlere gore daha fazla
gelisme gosterdigi ve dikkat ¢ektigi sdylenebilir.)
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merkezinden, yani axis mundiden de gegilmektedir. Ayrica bir¢ok inanista ve mitolojide
daglar1 sembolize eden tapmaklarin dag evi, tiim iilkelerin dag evi, firtinalar dagi ve
gokle yeri baglayan bag seklinde isimlendirilmeleri, onlarin, dag ile olan kozmik
iliskisini aciklamaktadir. ¥ Kisacas1 daglarin, tapmak; tapmaklarm ise dag olarak
goriilmesi  yerin ekseni anlayisiyla ve kutsala en yakin yer olmasiyla

iliskilendirilmektedir.*®

Daglar, tanrisal olana yakmliklar1 ve tanrisal kabul edilmeleri sebebiyle ayni
zamanda birer kurban sunum noktasi olarak goriilmektedir. Kurban yeri olarak daglar,
goge agilan yiiksek yer ve kozmik merkez olarak tanrilara ve ruhlara sunularmn yapildigi
yerlerin basinda gelmektedir. Nitekim bir¢ok inanista kurbanlar, yerden yiiksek ve
maddi alemden uzak olan yerlerde sunulmaktadir. Ozellikle dag zirveleri bu durumun
en Onemli Orneklerinden birini olusturmaktadir. Bunun sebebi ise —daha 6nce
bahsettigimiz gibi- gége, yani kutsal aleme yakin olmak istenmesinden dolayidir.
Ayrica daglar dogal bir tapinak vazifesi gormesi de kurbanlarin daglarda sunulmasinin

nedenlerinden biridir.'*

Buraya kadar verdigimiz bilgiler 6zetlenecek olursa, daglar, sadece, gok ile yeri,
kutsal ile kutsal olmayani, metafizik ile fizigi ayiran; kurbanlarmn sunuldugu, vahiy ve
vizyonlarin gergeklestigi, oliller lemine kap1 aralayan ve dogal bir tapinak olan bir yer

olarak goriilmemekte, ayn1 zamanda kozmosun isleyisini saglayan ve bu isleyisi devam

12 Eliade, Ebedi Déniis Mitosu, SS. 27-28.

13 Eliade, Dinler Tarihine Giris, ss. 362-363; Eliade, Ebedi Doniis Mitosu, s. 26, 28; Eliade, Kutsal ve
Dindisi, ss. 20-21, 97, 156; Eliade - Sullivan, ER, C.3, ss. 167-168; Eck, ER, C.9, s. 131, 133;
Bernbaum, “Sacred Mountains: Themes and Teachings,” ss. 305-306; Bernbaum, Sacred Mountains
of the World, s. 209, 213; Macculloch, ERE, C.8, ss. 866-867; Leeuw, s. 55. Dag fenomeni
baglaminda sehir, ev ve insan sembolizmi hakkinda detayli bilgi i¢in bkz. Eliade - Sullivan, ER, C.3,
ss. 168-169.

14 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 210; Macculloch, ERE, C.8, s. 866.
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ettiren kutsal bir mekéan olarak goriilmektedir. Bu &zelligiyle daglar, kutsalin en ¢ok
tezahur ettigi yerlerin basinda gelmekte, insan1 kutsal bir alan i¢erisine dahil etmekte ve

bir¢ok inanista kendine yer edinmektedir.

B. Antik Din ve Kiiltiirlerde Dag Kiiltii
Dag fenomeni yeryiiziindeki neredeyse biitiin inaniglarda goriilebilen bir
unsurdur. Bu fenomen genellikle, antik din ve kiiltiirlerde farkli sekilde algilanmis ve
cesitli kiiltleri meydana getirmistir. Bu kiiltler, bulundugu cografyadaki sartlar
cercevesince gelismistir. Daglarin bulunmadigi cografyalarda ise daglar1 temsil eden
yapilar insa edilmistir. Bu baglamda antik Simer-Babil, Misir ve Yunan’daki dag

kiiltleri hakkinda kisa bilgi verilecektir.

Stmer ve Babil medeniyetlerinde dag, ¢ogunlukla cografi bir unsur olarak
gOrilmemis, birgok tanrinin ikamet ettigi yer olarak bilinmistir. Slimer tanrilarindan
birisi olan Enlil, evreni yaratirken sularm igerisinde yiikselen bir daga tahtin1 kurmus ve
oraya yerlesmistir. Bu mitostan hareketle Stimerler, ayinleri gerceklestirmek i¢in dag

bi¢iminde zigguratlar yapmis ve bu suretle gége, tanrilara yakm olmaya cahismislardir.®®

Stmer ve Babil medeniyetleri, daglar1 temsil etmesi amaciyla insa ettikleri
zigguratlar1 yedi basamakli olarak tasarlamistir. Onlara gore bu zigguratlar, axis mundi
Ozelligini tasiyan dag gibi evrenin yaratilisinin basladigi noktay1 olusturmus, Stmer ve
Babil rahipleri zigguratin basamaklarin1 ¢ikarak tanrilarla iletisime gegmeyi
amaglamiglardir. Rahiplerin, zigguratin yedi gezegeni temsil eden yedi basamagini
cikarak alemler arasi gegis yaptigma inanilmistir. Rahiplerin trmandigi bu zigguratlar,
kutsalligin seviyesini belirleyen iki tapmaga sahip olmustur. Zigguratin son
basamaginda “yiiksek tapmak”; ilk basamaginda ise ‘“algak tapmak” bulunmustur.

Rahipler, kutsal alemle olan temas: ve tanrilar ile olan iletisimi yiiksek tapinakta;

15 Sarik¢iogly, s. 37; Tanyu, ss. 5-6.

17



ziggurata ¢ikis ayinlerini ise al¢ak tapinakta icra etmistir. Belirtilenlere ek olarak
Stimerler ve Babillerde yukarida bahsettigimiz ziggurat tiirii tapinaklar ile daglar
arasindaki benzerligin yaninda tanrilarin yeri olarak bilinen ve yer ile gogii birbirine
baglayan bag anlamina gelen Duranki adi verilen dag tapinaklar1 da daglarin 6nemine

ornek gosterilmistir.'®

Stimer-Babil medeniyetlerindeki gibi antik Misir medeniyetinde de dag kult ile
karsilagilmaktadir. Stimer-Babil zigguratlarinin daglar ile 6zdeslestirmesine benzer bir
sekilde antik Misirhilar da piramitleri dag seklinde algilamislardir. Piramitler, antik
Misir dininin 6nemli yapilarimin baginda gelmistir. Clnk( bu piramitler, efsanevi krallar
tarafindan yaratilis mitleri g6z Oniine alinarak yapilmistir. Dogal olarak yapilislari
kutsal bir amaca yoneliktir. Nitekim antik Misir dinine gore, yaratilis hadisesi kaosun
sularindan bir tepenin yiikselmesi ile baglamis ve bu inanis dogrultusunda piramitler,
gbge dogru sivrilen ve enerjiyi en ist noktada toplayan kozmik birer tepe olarak
gOriilmiistlr. Bu piramitler yerin belli eksenlerinin kesisme noktasinda yer almis, yani

axis mundi olmus ve kozmosun diizenini saglamislardir.!’

Antik Misirlilarda dag kiiltiinii karsilayan piramitlerin yani sira bazi daglara da
onem atfedilmistir. Bu daglardan 6zellikle Misir’in batisinda bulunan Ba#i Daglari,
Misir dini i¢in olduk¢a O6nemli olmustur. Cilinkii bu daglarin yer altina, yani oluler
diinyasia uzandigna, 6lilerin ruhlarinin bu dagdan yer altina indigine ve iki alemi (yer

ve yer alt1) birbirinden ayirdigmna inanilmistir. 8

Misir Medeniyetindeki dag kiiltiine bazi tanrilarin daglar ile birlikte anilmalari

ornek verilebilir. Bu duruma en gizel 6rnek tanriga Meretseger ile tanri1 Anubistir.

16 Eliade, Kutsal ve Dindus1, ss. 21-22; Eck, ER, C.9, s. 131; Leeuw, s. 55.

17" Geraldine Pinch, Handbook of Egyptian Mythology (California: ABC-CLIO Press, 2002), ss. 180-181.

18 Macculloch, ERE, C.8, s. 865; Ernest Alfred Wallis Budge, The Gods of the Egyptians (New York:
Dover Publications, 1969), C. 1, s. 179.
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Kobra seklinde tasvir edilen tanrica Meretseger’e, Teb (Luksor) sehrinin batisindaki
Krallar Vadisi’ndeki dagda tazim edilmis, bu dagin onun tezahiirii olduguna inanilmistir.
Ayn1 zamanda Olilerin gomiildigi yerlerin koruyucusu olduguna da tasavvur
edilmistir.?® Oliilerin, mumyalamalarin ve mezarlarin koruyucu tanris1 olan Anubis ise
cenaze daginin tanrisi anlamma gelen Tep-tu-f olarak isimlendirilmistir.?® Yukarida
aktardigimiz bilgiler, Misir Medeniyeti i¢in Olim ve dag arasinda siki bir iligki

bulunduguna isaret etmektedir.

Slimer-Babil ve antik Misir’da goriilebilen dag kiiltii, antik Yunan’da da biiyiik
Ooneme sahiptir. Antik Yunan’da daglar, tanrilar ile yakindan iliskili goriilmiistiir.
Nitekim Hesiodos’un (M.O. 750-650), Theogonia isimli eserinde belli sayida kutsanmis
ve ilahlastirilmis dagm isminden bahsedilmektedir. Bu daglarin arasinda Olimpos ve Ida
Dag1 gibi daglar bulunmaktadir.?! Bu daglardan biri olan Olimpos Dagi, tanrilarm
ikamet ettigi yer olarak bilinmektedir. Ayrica 0, Yunan panteonuna acilan bir kapi

olarak gorulmektedir.

Antik Yunan medeniyetinde Olimpos Dagi yaninda baska birgok kutsal dag
bulunmakta ve bu daglar bazi tanrilar ile iliskilendirilmektedir. Bu cercevede Kyllene
(Killene) Dagi’nda Hermes’in dogdugu yer olduguna inanilan bir magara bulunmakta
ve dogal olarak Kyllene Dagi, Hermes’in kutsal dagi olarak kabul edilmektedir. Ayni
sekilde tanr1 Herakles’e ibadet edilen dag olarak Oite Dag1 bilinmektedir.??> Ayrica

Lykaion Dagr’nin ¢ogunlukla daglarda yasayan Pan’in;? Kithairon Dagi’nin Zeus ve

19 George Hurt, The Routledge Dictionary of Egyptian Gods and Godesses (New York: Routledge,
2005), ss. 91-92.

20 Budge, s. 263.

2L Gardin -Olorenshaw, s. 157.

22 Merle K. Langdon, “Mountains in Greek Religions,” The Classical World, C.93, S. 5 (2000), s. 463.

23 Langdon, s. 467.
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Hera’nin; Taygetos Dagi'nin Helios’un kutsal yeri oldugu ifade edilmektedir.?* Bu
daglarin tanrilar ile olan iliskisi, tapmaklarin daglarda insa edilmesine ve ibadetlerin bu
daglarda gerceklestirilmesine neden olmustur.?® Nitekim tarih¢i Strabon’un (M.O. 64-
M.S. 24) Yunan medeniyetinde bir bdlgenin kutsal dagi oldugu takdirde, o bdlgenin
Oneminin artacagina dair ifadeleri, Yunan medeniyetindeki dag kiiltiiniin 6nemini

dzetler niteliktedir.2

C. Asya Dinlerinde Dag Kiiltii
Zerdistilik, geleneksel Tiirk dini, Hinduizm ve Budizm gibi Asya dinlerinde
daglar, diger dinlere nazaran daha fazla 6n planda gozikmektedir. Bu 6nemi sebebiyle
Asya topluluklarinda tapinaklar genellikle daglara insa edilmis ve daglar tanrilarin

bizzat bu diinyadaki goriiniimii ya da ikamet ettigi yer olarak goriilmiistiir.

Zerdiistilikte birgok kutsal dag olmakla beraber, bunlar arasinda en bilineni
Elburz Dag: (Hara Berazaiti)’dir. Anlatimlara gore Elburz Dagi, diinyanin merkezinde
yer ile gogiin birlestigi bir yerde bulunmaktadir. Bu dagda tanr1 Mihr’in (Mithra)
makaminin da oldugu diisiiniilmekte, bu dagin aydinlik ve huzur yeri olduguna
inanilmaktadir. Bu anlayisla insanlarn Elburz Dagi’na gelmeleri halinde maddi
sikintilardan ve hastaliklardan kurtularak, cennetteki yasama benzer bir hayat
sureceklerine inanilmaktadir. Zerdiistilik’e gore oOliilerin ruhlar1 da bu daga cikarak

kiyamet giiniinii beklemektedir. Kiyamet giiniinde terazinin de bu dagin zirvesinde

24 Langdon, s. 469.
% Macculloch, ERE, C.8, s. 867; Eck, ER, C.9, s. 132.
% Langdon, s. 465.
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kurulacagi ve yine bu dagda, Cinvat kopriisiinii tasiyan bir siitunun bulunduguna da

inanilmaktadir.?’

Elburz Dag1 diinyevi ve uhrevi bu 6nemi sebebi ile Giines’in dogup battig1 yer,
gok cisimlerinin lizerinde odaklandigi nokta ve kozmosun ekseni olarak telakki
edilmektedir. Bir¢ok yonden kutsal olan Elburz Dagi, hem diizen hem de cennetin
yeryiiziindeki yansimasi-gdlgesi olmasi bakimindan kadim Iran geleneginde
onemlidir.?® Zerdiistilik’in bir bagka metni olan Zamyad Yast’a gére, Elburz, diinyanm
ilk dagidir ve Iran’m diger daglarinin kaynag: onun kokleridir. Yani Iran’daki biitiin
daglar, Elburz Dagr’ndan dogmaktadir. Ayrica bu dag, semavi sularin kaynagi olarak da
ifade edilmektedir.  Bunun yaninda Elburz siradaglarindan biri olan Demavend
Dagr’nin da antik Iran geleneginde dnemli bir yeri vardir. Nitekim Demavend Dag1’nda
kutsanmus kisilerin ve ermislerin bulunduguna inanilmaktadir. Ayn1 zamanda cinlerin
ve perilerin, basta Demavend Dag1 olmak iizere birgok dagda yasadigi diistiniilmektedir.
Bu yoniyle Demavend Dag1, bircok mite de konu olmakta ve iran geleneginin 6nemli

kutsal daglarindan biri olarak goriilmektedir.*

Zerdiistilik ve Iran geleneginde biiyiik bir yere sahip olan dag, geleneksel Tirk
inanislarimda da Kutsal olarak kabul edilmektedir. Ozellikle :duk yer sub (kutsal yer-su)
inaniglar1 baglaminda daglarda ruhlarin yasadigina ve daglarn, tanrilarin ikametgahi

olduguna inanilmaktadir. ** Bunun yaninda Kirgizistan, Tirkmenistan, Ozbekistan,

27 Nimet Yildirim, Fars Mitolojisi Sézligii (Istanbul: Kabale1 Yayinevi, 2008), ss. 279-280; Tanyu, s. 7.
Ayrica bkz. Vesta Sarkhosh Curtis, [ran Mitleri, terc. Fatma Esra Aslan (Ankara: Phoenix Yaymevi,
2016), ss. 27-28.

2 Yildirim, ss. 279-280; Tanyu, s. 7. Ayrica bkz. Curtis, ss. 27-28.

2 Bkz. Eck, ER, C.9, s. 131.

30 Macculloch, ERE, C.8, s. 865; Yildirim, ss. 238-240.

31 Fuzuli Bayat, “Tiirk Mitolojisinde Dag Kiiltii,” Folklor Edebiyat, C.12, S. 46 (2006), s. 47, 50.
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Mogolistan ve Kazan gibi yerlerde de dag kiiltiine rastlanilmaktadir. Han Tenri, Bayan
Ula, Buztag Ata, Baym Ula, Iduk Art ve Nurata gibi bircok kutsal dag, Orta Asya ve

Tiirk geleneginde dnemli daglarm basinda gelmektedir. 3

Uygurlarin Kuttag ya da Kutludag isimli kutsal bir daga sahip olduklar1 ve bu
dagm Cinliler ile yasanan hadiseler sonucu Cinliler tarafindan gotiiriildiigii efsanevi bir
sekilde anlatilmaktadir.®® Hulin adinda bir dagin da Uygurlarda bulundugu kaynaklar
tarafindan zikredilmektedir. Efsaneye gore c¢ikis yerleri Hulin Dagi olan Tugla ve
Selenge irmaklarinin arasindaki bir agaca, geceleyin mavi bir 151k inmis ve bir siire

sonra bu agactan bes ¢ocuk ¢ikmis ve ¢ocuklardan birisi Hakan olarak segilmistir.3*

Uygurlar yaninda diger Tiirk topluluklarinda birtakim kutsal daglarin oldugu
goriilmektedir. Bu baglamda Bagkurtlar, Tura-Tav Dagi’ni1 kutsal kabul etmekte ve
ozellikle zahit ve erenler sik sik bu daga ¢ikmaktadir. Altaylilara bakildiginda ise yine
birgok dagin kutsal olarak kabul edildigi goriilmektedir. Bu daglari basinda Abu-Kaan,
Sut-Kol, Ulemen ve Ak-Kaya gibi daglar yer almaktadir. Ozellikle Abu-Kaan’a iliskin
bircok inanig bulunmaktadir. Kaynaklara goére bu dagin iki kizinin oldugu ve
Altaylilarin bu kizlara dua ettikleri ve dilek diledikleri sdylenmektedir. Zikredilen bu
daglardaki ruhlarm, samanlara ayinlerde kullanacaklar1 davullar1 verdigi ve onlara

ruhsal gii¢lerle nasil temasa gegeceklerini 6grettigi ifade edilmektedir.®®

%2 Tanyu, s. 30; Durmus Arik, “Geleneksel Tiirk Dini,” Dinler Tarihi El Kitab:, ed. Baki Adam (Ankara:
Grafiker Yayinlari, 2015), ss. 487-488. Tiirk mitolojisinde dag kiiltiiniin yeri i¢in bkz. Seniha S6nmez,
Tiirklerde Dag Kiiltii Inanci ve Altay, Tiva Ve Sor Destanlarinda Dag (Balkesir: Balikesir
Universitesi, yilksek lisans tezi, 2008).

33 Bkz. Bayat, s. 50.

3 Tanyu, ss. 28-29; Arik, s. 488.

% Tanyu, ss. 33-37; Arik, s. 488.
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Tiirk inanmiglarinda Gok Tanrt ile dag arasinda siki bir iligki kurulmaktadir.
Daglar gége en yakin yerlerin basinda geldigi i¢in bu topluluklar, daglarda kurban
kesmeye ve dua etmeye 6zen gostermislerdir.®® Bu sekilde Gok Tanri ile yakm bir
temas kurduklarmna inanmiglardir. Bunun en somut 6rnegini Altayli Sor ve Beltirler’in
tengere tayig (tanri-gok kurbani) isimli daglarda yaptiklar1 kurban ibadeti 6rnek
gosterilebilir.®” Bunun yaninda Gok Tiirk ve diger Tiirk kabileleri igin Otiiken Dag1’nin

da ayr1 bir 5nemi bulunmaktadir.®

Hinduizmde kutsal olarak kabul edilen bir¢ok dag bulunmaktadir. Bu daglardan
en 6nemlisi Hinduizm’in yanisira hem Caynizm hem de Budizm i¢in kutsal kabul edilen
ve mitik bir dag olarak bilinen Meru Dag1 (Sumeru Dagi)’dir.>® Kaynaklara gore Meru
Dagi1, evrenin merkezinde bulunan, gok ile yer arasindaki baglantiyr saglayan, *°
iizerinde kutup yildizinmn parladig1 ve gok cisimlerinin etrafinda dondiigii bir dagdur. *
Hinduizmdeki bazi tapinaklar, Meru Dagi’nin yiikselisini tasvir eder bir sekilde

yapilmakta, bu ise Meru Dagi’nin ilksel bir tapmmak olarak kabul edildigini

gostermektedir. Bununla birlikte Meru Dagi, kozmosun kilit noktasinda bulunan,

% Bayat, s. 56.

87 Tanyu, s. 39. Ayrica bkz. Salahaddin Bekki, “Nevruz-Kurban Iliskisi ve Kurbana Bagli Olarak
Yapilan Ritler-Pratikler,” Tiirk Kiiltiirii ve Hact Bektas Veli Arastirma Dergisi say1 29 (2004), s. 13.

38 Sarikgioglu, s. 37; Arik, s. 488.

% Eck, ER, C.9, s. 131.

40 Eliade, Dinler Tarihine Giris, s. 114; Sarik¢ioglu, s. 37; Tanyu, s. 6.

4 1. W. Mabbett, “The Symbolism of Mount Meru,” History of Religions, C.23, S. 1 (1983), s. 68.
(Hintli gokbilimci ve matematik¢i Brahmagupta, Meru Dagi’nin yeryiiziiniin en yiiksek dagi oldugunu,
yildizlarm onun etrafinda déndiigiinii ve bu dagin dikdortgene benzedigini soylemektedir. Islam alimi
Biruni de Brahmagupta’dan hareketle Meru Dagi’nin dort bir tarafinin renginin farkli oldugunu ve her
rengin kast sistemindeki bir sinifa isaret ettigini Tahkik’inde belirtmektedir. Bkz. Ebi Reyhan
Muhammed b. Ahmed el-Birini, Tahkiku Ma Li’l-Hind, terc. Kivameddin Burslan, tah. Ali Thsan
Yitik (Ankara: Tirk Tarih Kurumu Yayinlari, 2015), s. 165, 167.)
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alemlerin bu daga gore sekillendigi ve birgok mite konu olan bir dagdir. Hinduizm’in
tanrilarindan biri olan Indra’min bu dagm zirvesinde oturdugu, yaninda ise dort ilahi

kralin bulundugu ifade edilmektedir.*?

Meru Dagi, tanrilarin meskeni olmanin yaninda o6liimsiizlik suyunun kaynagi
olan Anavatapta GOli’nii de i¢cinde barindirmaktadir. Hindu kozmolojisini tasvir eden
resimlere gére Meru Dagi, lotus ¢igeginin yapraklari gibi dort basamak ve dort yon
seklinde betimlenmekte, ayrica yedi kitay1 ve denizi sembolize edecek sekilde etrafinda
yedi halka seklinde gosterilmektedir. Axis mundi, yani yerin ekseni 6zelligini de tagiyan
bu dag, oliiler diyarina dogru kok salarak ve tanrilar alemine ulasarak bir kdpru vazifesi
gormektedir. Hinduizm’in kutsal metinleri arasma dahil edilen Puranalar’da*® Meru
Dagr’nin zirvesinin alt kismindan daha genis oldugu, diger bir ifadeyle bu dagin
seklinin “V” seklinde oldugu ge¢mektedir. Yani normal bir dagin aksine Meru Dagi’nin
zirvesi yukar1 dogru cikildik¢a genislemektedir. Hint diinyasinda Meru Dagi’nin
tasviriyle ilgili sahip olunan bu anlayis, birgok alanda etkili olmaktadir. Bu durum, bazi
tapinaklarin ya da meditasyonda odaklanma nesnesi olarak kullanilan mandalalarin
Meru Dagi ile ilgili bu kanaati sembolize edecek sekilde yapilmasina neden

olmaktadir.**

Meru Dagr’min Hint kozmolojisinde bitin karalarin ve denizlerin merkezi

oldugu ve insanlarm yasadigi diinya olan Jambudvipa’nin bu dagin tam ortasinda

42 Rupert Gethin, “Cosmology,” Encyclopedia of Buddhism (EB), ed. by Robert E. Buswell (New York:
Thomson Gale, 2004), C. 1, s. 184; Edward A. Irons, Encyclopedia of Buddhism (New York: Facts on
Files, 2008), s. 475.

43 Hinduizm’in kutsal metinleri hakkinda bilgi i¢in bkz. Cemil Kutlutirk, Hindu Kutsal Metinleri
Upanisadlar (Istanbul: Dergah Yayinlari, 2014), ss. 37-70.

4 Eck, ER, C.9, s. 131; Mabbett, s. 66, 72. Meru Dagi’nin bir mandala seklindeki tasviri icin bkz. Ekler:
Resim I.
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bulundugu belirtilmektedir. Diger bir ifadeyle Meru Dagi, evrenin duzenini ve
dengesini saglayan, Oliiler diinyas: ile tanrilar diinyas: arasindaki baglantiy1r kuran,
maddi manevi tim varliklar1 ve alemleri igerisine dahil eden bir konuma

yerlestirilmektedir.

Meru Dag1 genellikle Himalayalar’da bulunan Kailag Dag: ile de anilmaktadir.
Daglarin efendisi olan Siva ve Sakti’nin yasadigina inanilan Kailag Dagi, ayn1 zamanda
evrenin merkezi olmakta ve bu dagim her bir basamag farkl bir Alemi karsilamaktadir.*°
Hinduizmde 6nemli bir yere sahip olan tanriga Parvati’nin ise dagin kizi olduguna ve

sayisiz formda dagin zirvesinde ikamet ettigine inanilmaktadir.*®

Hinduizmde mitolojik Meru Dagi’nin yaninda Himalaya Dagi gibi daglar da
kutsal kabul edilmektedir. Hindu miinzeviler, Himalaya Dagi’na sehir yasantisindan
kacmak icin ¢ikmaktadir. Bu daga ¢ikildiginda mistik bir aleme girildigine, cadilarin,
cinlerin ve perilerin yine bu dagda yasadigmna inanilmaktadir.*” Nanda Devi adinda ilahi
bir varligin meskeni oldugu diisiincesinden hareketle Nanda Devi olarak isimlendirilen

bir tepeye de kutsallik atfedilmektedir.*®

Diger Asya dinlerinde oldugu gibi Budizmde de daglar 6nemli ve kutsal birer
tabiat fenomeni olarak goriilmektedir. Ozellikle Buddha nm (Buda),*® vaazlarmi verdigi
yerlerin tepelik/daglik yerler olmasi ve Cin, Japonya gibi iilkelerde Budist ilahlarin

daglarda yasadigina inanilmasi, Budizmdeki dag kiiltiinii gelistirmektedir. Bu baglamda

5 Gardin - Olorenshaw, s. 158; Eck, ER, C.9, s. 132.

% Eck, ER, C.9, s. 132.

47 Macculloch, ERE, C.8, s. 865.

48 Bernbaum, “Sacred Mountains: Themes and Teachings,” s. 306.

49 Buda’nmin dogum ve 6liim tarihleri hakkinda kesin bir bilgi yoktur. Kaynaklar onun M. O. V1. yiizyilda
dogdugunu, M. O. 487 ya da 486°da 6ldiigiinii ifade etmektedir. Bkz. Heinz Bechert, “Buddha, Life of
The,” ER, ed. Robert E. Buswell (New York: Thomson Gale, 2004), C. 1, s. 82.
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Budizm, Hint geleneginin ortak kavramlarindan biri olan mitik Meru Dag ile ilgili de
cesitli inanislar bulunmaktadir. Buna gore Budistler nezdinde Meru Dag1, yamaclarinda
dort biiyiik ilahi kralin; zirvesinde ise Trayastrimsa adi verilen tanrilarin ikamet ettigi
bir yerdir. Bu tanrilarin bulundugu yerleri gectik¢e bir¢ok cennetle karsilagilmaktadir.
Bu cennetlerden birisi de Buda’nin diinyaya gelmeden Once bulundugu Tusita
cennetidir. Gerek Buda’nin diinyaya gelmeden once bulundugu cenneti ihtiva etmesi
bakimindan gerekse cesitli Budist tanrilarina ev sahipligi yapmasi: bakimindan Meru

Dagr’nin ayr1 bir dneme sahip oldugu gériilebilmektedir.>

Meru Dagi, Budizmde Buda’nin bedeninin yakilmasindan sonra geriye kalan
kalintilarmin saklandig1 stupa adi verilen yapilarin seklinin belirlenmesinde de etkili
olmustur. Bu etki, ayrica, baz1 Budist tapinaklarin Meru Dagi’m1 sembolize eder bir
sekilde yapilmasi ve bu tapinaklara Meru Dagi’nin dort yoniinii temsil eder bir sekilde
dort adet kapmnin konulmasinda gorilebilmektedir. Bu, Budist tapmaklarin Meru Dagi
ile ayni islevi gordiigiine, Budist tapimaklarinin kozmosun diizenini saglayan ve kutsalin
yogunlastig1 yerler olarak telakki edildigine isaret etmektedir.®! Bu durumun en somut
ornegine Endonezya, Java’daki Borobudur stupalarinda rastlanabilmektedir. %> Bu
stupalar Meru Dagr’'nin sembolize ettigi lotus cicegini yansitmakta®® ve bu stupalara
basamak basamak c¢ikildikca sembolik olarak evrenin basamaklarindan c¢ikildigina
inanilmaktadir. En iist basamaga ulasildigi zaman ise biitiin maddi seyler geride
birakilmakta ve Budaliga ulasildig1 diisiiniilmektedir. Diger bir ifadeyle sembolik Meru
Dagi islevini géren Borobudur stupalari, aydinlanmaya gotiiren kozmik kutsal bir yerdir.

Borobudur stupalarinda en somut olarak goriilen dag fenomeni, bircok Budist tapimagin

%0 Mabbett, s. 68
1 Mabbett, s. 69.
52 Bkz. Eck, ER, C.9, s. 131.
% Mabbett, s. 72.
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Meru olarak adlandirilmasinda da gorulmektedir. Bu durum, Meru Dagi’nin en ihtigamli

ve kutsal ideal bir stupa olduguna sembolik olarak isaret etmektedir.>

Cin  Budizminde daglarin Bodhisattvalar (Bodisatva) ve Budalar ile
iliskilendirildigine inanilmaktadir. Ozellikle dort kutsal Budist dag: anlayisina dahil
olan daglarin kendisine ait bir Bodisatvasinin ve bu Bodisatvaya adanan tapinaklarin
oldugu bilinmektedir. Bu dort kutsal daga, bir¢ok hac yolculugu yapilmakta ve devlet
kademesinden bir¢ok kisi tarafindan bu daglar ziyaret edilmektedir. Kore Budizmi’ne
bakildiginda birgok kutsal dagin oldugu gorulmekte, bunlardan en énemlisi Namsan
Dagi olarak kabul edilmektedir. Bu dag Buda’nin yeryiiziindeki temsili olarak kabul

edilmekte ve bu sebepten, bircok Buda heykeliyle ve pagodayla donatilmaktadir.>®

Japon Budizminde ise dag fenomeninin yerel Japon inanislariyla birlikte anilir
oldugu dikkat c¢ekmistir. Ozellikle Budizm’in Japonya’ya gelmesiyle Japon dini
anlayisina tasman mandalalar ve hac uygulamasi Japonya’daki yerel dag kiilti ile
gelisme gostermistir. Bu gelisme sonucunda, yeni Budist ekolleri olusmus ve cesitli

gelenekler meydana gelmistir.

D. Sami Kdkenli Dinlerde Dag Anlayisi
Yahudilik, Hiristiyanlik ve Islam gibi Sami kokenli dinlerde daglarm dnem
tasidig1 goriilmektedir. Bu dinlerin her birinde daglarin vahiy alinan ve Tanr1 ile birebir
goriisiilen yerlerin basinda geldigi ifade edilmektedir. Bu baglamda daglar, diger dinler
gibi bir tanr1 mekani ve kiilt merkezi olarak goriilmemekte, Tanr1’nin yarattig1 kutsal bir

tabiat fenomeni ve onun tecelli ettigi yerler olarak algilanmaktadir.

Yahudilikte dag, Tanr ile birebir goriisiilen, bazi 6zel ibadetlerin yapildigi ve

vahiylerin ¢ogunlukla indigi kutsal bir yer olarak goriilmektedir. Nitekim Tanri, Hz.

5 Mabbett, s. 74-77.
% Gardin - Olorenshaw, s. 158.
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Ibrahim’e oglu Hz. Ishak’t Moriya bolgesindeki bir dagda kurban etmesini
emretmistir.>® Hz. Musa, siiriisiinii giiderken Tanr1 Dag1 olarak gecen Horev Dagi’na®’
varmig ve burada Tanri tarafindan cagrilmis ve bu dagin kutsal bir yer oldugu,
cariklarini ¢ikarmasi gerektigi sdylenmistir.>® Sonrasinda ise Tanri, Musa’ya halkini
Misir’dan ¢ikardiginda bu daga gelerek ve kendisine tapmalarini soyleyerek Horev

Dagr’nin kutsalligmi belirtmistir.>® Tanr1, Musa’ya, kendisinin Sina Dag1’na%

inecegini,
halkin kendisini gérmek i¢in daga gelmemesini, ancak uzun bir boru sesi duyulduktan
sonra kendi tecellisini gorebileceklerini ifade etmistir.%? Aym zamanda Tanri, Hz.
Musa’ya on emri Sina Dagir’'nda vermis ve antlasmay1 bu dagda yapmustir.®? Tevrat’ta
gecen bu ifadeler, Tanr’’nin Musa ve kendi halki ile birebir konusma yeri olarak dagi
sectigine ve dagin bu 6zelligi bakimindan oldukc¢a kutsal bir mekan olduguna isaret

etmektedir. Nitekim dagin Tanr1 ile iliskisi Aramlilarin, Israil’in ilahm1 dag ilah olarak

tanimlamasindan da anlasilabilir.5®

Yahudilikte yukarida ifade ettigimiz daglar yaninda, Hermon, Hor,% Liibnan,®

Karmel, % Tabor, 87 Ararat, ® ve Siyon % gibi dag ve tepelerin de kutsalliklar:

% Yaratilis, 22:2.

57 Bkz. Joel Tyler Headley, The Sacred Mountains (New York: Gaker and Scribner, 1847), ss. 79-90.
%8 Cikis, 3:1-5.

% Cikis, 3:12.

80 Bkz. Headley, ss. 41-54.

61 Cikis, 19:11-12. Ayrica bkz. Eck, ER, C.9, s. 132

62 Antlasmanin yapildig1 yer, Cikis, 34: 1-27°de Sina Dag1; Yasanm Tekrari, 29:1°de Horev Dag olarak
gecmektedir.

83 1. Krallar, 20:23.

64 Bkz. Headley, ss. 55-66.

8 Bkz. Headley, ss. 109-117.

8 Bkz. Headley, ss. 91-108.

67 Bkz. Headley, ss. 132-144.
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bulunmaktadir.”® Karmel Dag1, Hz. ilyas’in putlarla miicadele ettigi, Baal ve Asera’ya
tapinanlarin inanglarinm yanlishgmi kanitladig yer olarak gegmektedir.” Filistin’deki
Tabor Dagi min ad1 omphalos (g6bek), yani diinyanin gobegi anlamma gelmekte ve bu

dag kaynaklarda Tabbur Erets olarak gegmektedir.”

Yahudilikteki dag fenomeninin diger 6rnegi Hz. Nuh’un gemisinin sularin
cekilmesinden sonra indigi ifade edilen Ararat Dagi’dir. Tevrat’ta anlatilan Nuh
tufaninda sularin cekilmeye baslamasinda sonra geminin, Ararat Dagi’na oturdugu
gecmektedir.”® Nerede oldugu tartismali olan Ararat Dag1 da Tufan ile iliskisi sebebiyle

Yahudilik ve Hiristiyanlik ag¢isindan dnemli goriilmektedir.”

Yahudilerin kendilerinden saymadig1 Samiri mezhebine mensup Yahudiler ise
Gerizim Dagi’mi kutsal kabul etmektedir. Samiriler, bu dagi diinyanin merkezi ve
dolayisiyla da kutsal olarak kabul etmektedir. Samiriler bu dagin, Ortodoks Yahudilerin

kutsal olarak kabul ettigi Siileyman Tapinagi’nin insa edildigi Moriya’dan” daha fazla

% Bkz. Headley, ss. 13-28.

8 Bkz. Mezmurlar 48: 1-14; Headley, ss. 118-131.

0 Tanyu, s. 9; Sarik¢ioglu, s. 36.

1. Krallar, 18:19-40.

2 Gardin - Olorenshaw, ss. 157-158.

3 Yaratilis, 8:4; Macculloch, ERE, C.8, s. 868.

74 Ararat Daglar i¢in bkz. Yasin Meral, “Yahudi Kaynaklarinda Ararat Daglar1 (Tekvin, 8:4),” Milel ve
Nihal: Inang, Kiiltiir ve Mitoloji Arastirmalar: Dergisi, C.11, S. 2 (2014), ss. 83-101; Bill Crouse,
“Five Reasons Noah's Ark Did not Land on Mt. Ararat; Five Reasons Why It Did Land on Cudi Dagh,”
Uluslararast Hz. Nuh Ve Cudi Dagi Sempozyumu, ed. Hamdi Gindogar ve digerleri, (Sirnak: Sirnak
Universitesi, 2013), ss. 393-409.

5 Bkz. Headley, ss. 29-40.
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kutsal olduguna, Tanr’nin tahtinin ve cennetinin bu dag iizerinde bulunduguna

inanmaktadirlar.”®

Hiristiyanliga bakildiginda bu dinin mensuplarmin Yahudilerin kabul ettigi
daglar1 ve bu daglara ek olarak Zeytin Dagi’n1’’ ve Golgota Tepesi’ni’® kutsal telakki
ettikleri goriilmektedir. Incillerde anlatildigina gére Hz. Isa, Zeytin Dagi’na gidip
burada o6grencilerine ve diger insanlara yapmalari ve yapmamalar1 gereken seyler

hakkinda vaaz vermis, dua etmis ve burada dinlenmistir.”®

Hiristiyanlar nazarinda kutsal olan bir diger yer de Golgota Tepesi (Kafatasi
Tepesi)’dir. Clnk{ Hiristiyanlara gore Hz. Isa, Golgota Tepesi’nde ¢armiha gerilmis ve
olmiistiir. 8 Baz1 kaynaklarda bu tepenin, diinyanin merkezinde bulundugu, Hz.
Adem’in yaratildig1 ve gomiildiigii yer oldugu, dahas1 Hz. Isa’nmn kanmin ¢armihtayken
akarak, topragm altindaki Adem’e ulastigi ve Adem’in de bu sekilde asli giinahtan

arindig1 ileri siiriilmektedir.5!

Islam geleneginde ise daglar, Yahudilik ve Hiristiyanliktaki gibi Allah’mn
yarattig1 tabiat unsurlar1 olarak goriilmiistiir. Kitab-1 Mukaddes’te vurgulanan Sina ve

Zeytin gibi kutsal daglar, Islam acismdan da kutsal kabul edilmektedir. Misir’dan

6 Bkz. Michael Avi-Yonah, “Moriah,” Encyclopedia Judaica, ed. by Fred Skolnik (New York:
Thomson Gale, 2007), C. 14, s. 491.

" Bkz. Headley, ss. 145-155.

8 Bkz. Headley, ss. 156-167.

9 Matta, 5-7; 24:3; 26:30; Luka, 21:37, 22:39-46. Hz. Isa’min Zeytin Dagi’ndaki vaaz icin ayrica bkz.
Hakan Olgun, Tuz ve Isik (Istanbul: Insan Yayinlari, 2015), ss. 85-166.

80 Bkz. Matta, 27:33-34; Markos, 15:22; Yuhanna, 19:17.

81 Bkz. Eliade, Dinler Tarihine Giris, s. 362; Eliade - Sullivan, ER, C.3, s. 167.
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¢iktiktan sonra Hz. Musa dagda Allah ile griismiistiir.%? Hz. isa da ayn1 sekilde Zeytin

Dag1’na derin diisiincelere dalmak ve insanlara vaaz vermek igin ¢ikmuistir.®

Kur’an’da Hz. Musa’nin Allah’t gérmek istedigi, Allah’in yakinlardaki bir daga
inerek dagi darmadagin ettigi ve Hz. Musa’nin bu olanlar karsisinda bayildigi
gecmektedir.8* Ayni1 zamanda Allah, Kur’an’da yeryiiziine sabit daglar1 yerlestirdigini,
diizeni ve dengeyi sagladigmi ifade etmektedir.®> Ayrica Allah, Kur’an’da yeryiiziinin
sarsilmamasi i¢in daglar1 yerlestirdigini ve daha birgok unsuru yaratarak insanlarin

yararma sundugunu da belirtmektedir.8®

Daglar, islam 6ncesi dini geleneklerde yukarida ifade ettigimiz tiirden dnemi
yaninda Hz. Muhammed’e vahyin geldigi ilk yer olmasi bakimindan da énemlidir.
Anlatilanlara gére Hz. Muhammed dénemin yozlagmis toplumundan ayrilip Nur
Dagi’ndaki Hira Magarasi’na giderek sik sik itikafa ¢ekilmis ve bir siire sonra ilk vahyi
burada almistir. Dogal olarak Miisliimanlar i¢in bu dagin ve magaranin ayri bir 6nemi
vardir. Bu daglara ek olarak Arafat Dagi®’ ile Safa ve Merve tepeleri de kutsal sayilan

daglar ve tepelerin basinda gelmektedir.®®

82 7/Araf: 143.

8 Yuhanna, 8:1-2.

8 7/Araf: 143.

8 15/Hicr: 19.

8 16/Nahl: 15-16; 27/Neml: 61.
8 Bkz. Tanyu, s. 21.

8 Sarikcioglu, ss. 37-38.
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1. BOLUM
CIN DINi ANLAYISINDA DAG KULTU

Cin, 5000 yillik tarihi birikime sahip, kiiltiirel, felsefi, ahlaki ve dini sistemlerin
ortaya ¢ikt1g1, Ipek Yolu’nun baslangi¢ noktasi olan bir Dogu Asya iilkesidir. Cin ayn1
zamanda dogu bilim ve felsefesini olusturan uygarliklar arasinda vazgegilmez bir 6neme
sahiptir. Kagit, barut, pusula ve matbaa gibi dnemli bilimsel gelismeler Cin’de ortaya
¢ikmis ve buradan Diinya’nin diger bélgelerine yayilmistir. Bu ¢ercevede Konfligyus (M.
0. 551-479)’iin ve Lao Zi’'nin® olusturdugu Konfiigyiisciiliik ve Daoizm gibi dini ve
felsefi sistemler, binlerce yildir gelisim gostererek Cin halkinin zihniyetini olusturan
temel unsurlar haline gelmis ve bircok milleti etkilemistir. Hint cografyasinda ortaya
¢ikmakla birlikte Cin’e geldikten sonra bdlgenin yerel inaniglar1 ile etkilesime girerek
Cin ve cevresindeki lkeler Gzerinde buyik dini ve kiilturel etkilerde bulunan Budizm

de Cin agisindan 6énemli bir dini unsuru olusturmustur.

Konfugyanizm, Daoizm ve Budizm gibi dinler, tahta gecen imparatorlarin
destekleri ile donemsel olarak devlet nezdinde etkili olmuslardir. Mesela bir dénem
Konfiigyanizm, imparatorlugun resmi inanisiyken, bir donem de Budizm resmi inanis
olmustur. Zikredilen bu dinlerin tarih boyunca inisli ¢ikisl bir siire¢ gecirmesi, Cin
cografyasinda farkli dinlere ait kiiltlerin olusmasina zemin hazirlamistir. Cin’in farkl
dinlerinden olusan bu kiiltler, 6zleri itibartyla farkli dini anlayislara dayanmissa da esas

itibariyla ii¢ temel kavram lizerine insa edilmistir. Bunlar1 tabiat, imparator ve kutsal

8 Lao Zi’nin tam olarak hangi tarihte yasadig1 hakkinda net bir bilgi bulunmakla birlikte kaynaklar Lao
Zi’nin muhtemelen M. O. VL. yiizyilda yasadigin1 belirtmektedir. Bkz. Alan. K. L. Chan, “The Daode
Jing and Its Tradition,” Daoism Handbook, ed. by Livia Kohn (Leiden: Brill, 2000), s. 4.
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varliklar (tanri, ruhlar vb.) seklinde belirtmemiz miimkiindiir. ®® Bu kavramlarin
birbirleriyle dogrudan ya da dolayl bir iliski i¢erisine girerek Cin dini anlayisinin kose

taglarini olusturmaktadir.

Tabiat, imparator ve kutsal varlik iliskisi bir¢ok kiiltiin olusmasma ve bu
kiltlerin de imparator, yani devlet destegi alarak genislemesine sebep olmustur. Bu
kiiltler genellikle, kutsal varliklarin tabiat fenomenlerinde yasadigi ile ilgili olan
inanclar baglaminda neset etmislerdir. Neset eden bu tabiat kiiltleri, tek bir dine ait
olmamig, Cin’in biitiin dinlerinde kendine yer edinmistir. Doga, imparator ve kutsal
varliklar kavramlar1 baglaminda gelisen bu tabiat kiiltlerinin en 6nemlilerinden biri dag

kiltadar ve bu kilt Cin dini anlayisini anlamaya 1s1k tutacak anlayislardan biridir.
A. Cin Dini Anlayisindaki Dag Kiiltiiniin Genel Hatlar:
Cin dini anlayismda daglar, sosyal, kiiltiirel ve siyasal alanlar basta olmak tizere

bircok alanda éneme sahiptir. Ozellikle Konfiigyanizm, Daoizm ve Cin Budizmi gibi

dinler agisindan daglarin biiylik bir 6nemi bulunmaktadir. Bu dinlerde dag baglaminda

% Cin anlayisinda tabiat kavrammi yer; kutsal varliklar kavrammi da gok olarak kabul ettifimizde gok,
insan (imparator) ve yer seklinde bir licleme karsimiza ¢ikmaktadir. Bu iiglemeyi genis manada Cin
diisiincesi, dar manada ise 0zellikle Daoizm kabul etmektedir. Burada gok, manevi diinyayi, erilligi,
kutsallig1, sonsuzlugu ve yangi; yer maddi diinyayi, disiligi, kutsal disihgi, siirliligi ve yini temsil
etmektedir. Insan ise gok ve yer arasinda bulunarak, her iki tarafin da 6zelliklerini blinyesinde
barindirmakta ve diizeni saglamaktadir. Bu baglamda insan, imparator olarak yerin diizenini de
saglamakta, gokten gelen emirleri ve yasaklar1 uygulamaktadir. Cin imparatorlarinin Gégiin Oglu
olarak isimlendirilmeleri, aslinda, onlarin iki kutup arasinda bulunmalarina ve koprii vazifesi
gordiiklerine isarettir. Genel manada insanin, 6zel manada imparatorun, bu iiclemeye dahil olmasi ve
iki zit kutbu biinyesinde barindirarak onlar1 temsil etmesi, dinsel anlayislar ile baglantili olan Cin
simyasinda da gériilebilmektedir (Bkz. J. C. Cooper, Taoculuk Nedir?, terc. Ismet Zeki Eyuboglu
(Istanbul: Omega Yayinlari, 2003), ss. 119-131; René Guénon, Buytk Ucli, terc. Veysel Sezigen
(Istanbul: iz Yaymcilik, 2012), ss. 87-92, 139-146).
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gelisen inaniglara ve Kkiiltlere genel anlamda shan wenhua, ** yani dag kiiltiiri
denilmektedir. Shan wenhua anlayisi, temelde Konfligyanizm ve Daoizm ekseninde
gelismis, ancak biiyilkk oranda gelisimine Budizm’in Cin topraklarmna ulasmasi ile

erisebilmistir.%

Cin’de daglar, kozmolojik diizeni yaratan ilksel giiciin ve enerjinin bedenlesmis
hali olarak diigiiniilmektedir. Dogal olarak daglarin, tanrilarin ikamet ettigi yer ya da
bizzat tanrilarin bu diinyadaki tecellisi olduguna inanilmaktadir.®® Ge Hong’un (283-
343) Uinli eseri Baopuzi’da daglarin yiiksekligi arttik¢a o oranda maneviyatlarinin arttigi
gecmektedir. * Daglar, ruhsal doniisim ve meditasyon i¢in uygun yer olmasi
bakimindan da ayr1 bir 6neme sahiptir. Bu baglamda Cincede ibadetlerin daglarda
yapmaya veya dini ve manevi uygulamalara baslamaya daglara girmek; bazi tapinaklara
ise shan, yani dag denilmektedir. Benzer sekilde bir dagi agmak kavrami, bir manastir

ya da mezhep kurma anlamma gelmektedir. %

%1 Cincede Pinyin ve Wade-Giles olmak iizere iki yazi sistemi bulunmaktadir. Bunlardan Pinyin
Cinlilerin Wade-Giles ise Batililarin gelistirdikleri yazi1 sistemidir. Biz, tezimizde Cince 6zel isimler
ve kavramlar1 Pinyin yazi sistemine gore ifade etmeyi tercih ettik.

%2 Wei-Cheng Lin, Building a Sacred Mountain: The Buddhist Architecture of China’s Mount Wutai
(Seattle: Art History Publication, 2014), s. 1.

9 Wolfram Eberhard, Cin Simgeleri Sozliigii, terc. Aykut Kazancigil - Ayse Bereket (Istanbul: Kabalci
Yayinlari, 2000), s. 89.

% Lin, s. 1; Terry F. Kleeman, “Mountains Deities in China: The Domestication of the Mountain God

and the Subjugation of the Margins,” Journal of the American Oriental Society, C.114, S. 2 (1994), ss.

230-231; James Robson, Power of Place: The Religious Landscape of the Southern Sacred Peak
(Nanyue A %%) in Medieval China (Cambridge: Harvard University Press, 2009), s. 45.

% Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 28. (Cin’deki II. yiizyila ait olan en eski sozliikte daglar,
on bin seyi doguran yasam solugu seklinde ifade edilmektedir. Yasam solugu, Cincede gi; Japoncada
ise ki olarak gecmektedir. Bkz. James Robson, “Huang Shan: The Cult of Site (Sight) &
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Yukarida ifade ettiklerimize ek olarak dag kiiltii, Cincedeki bazi kullanimlarda
ve insanlarin ettigi yeminlerde de goriilebilmektedir. Mesela Cincede Daglar ve
Denizler (shan hai) s6z 6begi Cin’in tiim bolgelerini, yani tiim Cin’i ifade etmektedir.
Benzer sekilde en 6nemli yeminlerden biri, dag ve deniz iizerine ant i¢gmek (shan men

hai shi) seklindedir.®

Cin dini anlayisinda daglar, 6lilerin ruhlarmin ve gesitli varliklarin yasadig yer
olarak bilinmektedir. Bu varliklar arasinda shan xiao®’ olarak adlandirilan ve maymun,
tilki ya da clice insanlar olarak goriilen dag cinleri bulunmaktadir. Bunlarin daglarda
yasadigina ve karsilastiklar1 kisinin ismini 6grenerek onlara zarar vermeye ¢alistiklarina
inanilmaktadir. Bu diisiinceden hareketle daglarin, kutsal korkunun mekan: olduguna
inanilmig, daglara gitmenin tehlikeli oldugu ve bu sebeple oralara gidilmemesi gerektigi
anlayis1 benimsenmistir. Daglara gidilmesi gereken durumlarda sihirler ve tilsimlar ile
korunmaya caligilmistir. Bu tilsimlar genellikle kutsal olarak kabul edilen birtakim
daglarin Cince ideogram haline déniistiiriilmesi ile olusturulmustur. Insanlar i¢in bu
tilsitmlar ve muskalar, daglara gidilmese bile uzun yasam ve saglk icin de

kullanilmustir.®

Representation,” Sacred Mountains of Asia, ed. by John Einarsen (Canada: Shambala Publications,
1995), s. 52).

% Eberhard, s. 89.

9 Bkz. Kleeman, s. 232.

% Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s.26; Robson, Power of Place, s. 17; Eberhard, s. 89;
Eberhard, s. 270; Kleeman, s. 230. (Daglara gidildiginde birtakim koruyucu dualarin séylenmesine ve
tilsim taginmasina iliskin bilgiler Cin’den Hindistan’a Budist kutsal metinlerini almak i¢in gelen rahip
Xuanzang’in (6. 664) Bati’ya Yolculuk isimli eserinde gorllebilmektedir. Bu eserde Xuanzang,
giiniimiizde Kirgizistan sinirlar1 igerisinde yer alan Isstk Golii’niin bulundugu daglarin ejderhalarm ve
ruhlarin  mekani oldugunu ve buraya gidildiginde koruyucu dualarin okunmasi gerektigini
belirtmektedir. Bkz. Giirhan Kirilen, Budizm ve Orta Asya: Xuan Zang Seyahatnamesi (Ankara: Gece
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Cinliler, daglar1 bulutlarm, yagmurun ve hayat veren suyun kutsal kaynagi
olarak gormiislerdir.” 1949°daki komiinist rejime kadar Cin’deki neredeyse her koyde
yerel dag tanrisma adanan bir tapmak bulunmustur. Bu tanrinin, yagmurlar1 kontrol
ettigine, selden ve kurakliktan koruduguna inanilmistir. Bu inanig, daglarin ve dagin

tanrisinin tarim ve bereket ile iliskilendirildiginin bir kanit1 olmustur.'®

Cin dini anlayisinda daglar, tarimsal faaliyetlerde bereketi getirmesinin yaninda,
dengeyi ve diizeni de saglamaktadir. Cin kaynaklarina gore yeryiziinde, gok ile yeri
baglayan ve direk olarak tanimlanan sekiz dagin bulundugu ge¢mektedir. Bu daglar,
gokyiizii ile yeryliziiniin dengesini korumakta ve ayni1 zamanda gok ile yer arasinda bir
yolculugun yapilmasma imkan saglamaktadir. Efsanevi anlatimlarda daglar vasitasiyla
goklere ¢ikilarak tanrilar katina ulagmayi saglayan yerlerin en somut Orneklerini
Dengbao ve Ling gibi daglar olusturmaktadir. Bu daglardan Dengbao Dagi, biiyiiciilerin
ve Oliimsiiz kisilerin yeryiizii ile gokylizi arasindaki yolculuklarinin 6zel bir gegidi
(yolu) olarak gorev yapmakta, Ling Dagi’nin ise benzer sekilde bir koprii vazifesi
gorerek bu yolculugu miimkiin kildigina inanilmaktadir. Bu tarz anlatimlar -daha 6nce
bahsettigimiz gibi- daglarin manevi ile maddi diinya arasinda baglant1 kurduguna ve

koprii vazifesi gordiigiine bir kez daha isaret etmektedir.’®*

Cin dini anlayisinda dag kiiltiiniin 6rneklerine Konfligyls’iin konusmalarindaki

sembolik anlatimlarda rastlanilabilir. Konfigyus, iyiligin ve yardimseverligin sembolii

Kitapligi, 2015), ss. 55-56. Rahip Xuanzang’in ve ona rehberlik eden maymun kral Sun Wukong’un
yolculugu icin bkz. Ismail Avci, “Iblisin Kurdugu Ug Tuzak,” Cin Edebiyatindan Se¢me Oykiiler, der.
Giirhan Kirilen (Ankara: Gece Kitaphigi, 2017), ss. 50-68.)

% Eberhard, s. 89.

100 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 24; Robson, Power of Place, s. 19.

101 Chen Lianshan, Cin Mitolojisi: Efsanelerin Kokeni, terc. Hasan Bogiin, (Istanbul: Kaynak Yayinlari,
2015), ss. 38-39.
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olarak daglar1 kabul etmistir. Benzer sekilde kendi diisiincesinin kose taslarindan biri
olan ren,' yani insan sevgisi anlayisin1 belirtmek i¢in de dag sembolizmini kullanmuistir.
Konfigyus, daglarin sabit ve istikrarli bir sekilde durmasindan otiirii onlari, kararli
zihnin ve devamliligin sembolii olarak gérmiistiir. Clinkii toplumun ve doganin diizeni,

siireklilige ve kararliliga baglidir.'®

Cinliler icin daglar, miikkemmelligin ve olaganiistiiligiin yeridir. Daglarin
miikemmel, cenneti andiran ve sessiz bir yer olmasi, 6zellikle Budistlerin ve Daoistlerin
ilgisini ¢ekmistir. Daoistler, Dao ile uyum i¢inde yasanilacak yer olarak daglar:
gormiistiir. Benzer sekilde Budistler de daglar1 aydinlanmaya ulastirabilecek bir yer
olarak telakki etmislerdir. Diger bir ifade ile hem Daoist din adamlar1 hem de Budist

rahipler Cin’de daglar1 manevi gelisimin ideal yeri olarak gormiistiir.'®

Genel anlamda Cin dini anlayisinda, 6zel anlamda Daoizm’e ait olan yin-yang
diistincesinde dag kiiltiine rastlanmaktadir. Bu diisiinceye gore yin ve yang aslinda bir dagin
zirvesinin iki tarafini ifade etmektedir. Yin, golgeli; yang ise agik, aydmlik olan kismini
belirtmektedir. Yin-yang anlayis1 zamanla geliserek erkek-kadin, iyi-kotii ve sicak-soguk

gibi zitliklar1 ifade etmistir.1%®

Yin-yang anlayisinin yani sira daglar, feng shui sisteminde de énemli bir yere
sahiptir. Bu sisteme gore ¢esitli cografi unsurlar, bir enerji olusturarak insanlarin hem dinsel
hem de sosyal hayatina etki etmektedir. Feng shui sistemindeki cografi unsurlardan biri olan

dag, bulundugu bodlgenin atmosferini etkileyerek o bdlgenin enerji  akismi

102 Bkz. Bilent Okay, Konfiigyis ve Cin Felsefesinin Temelleri (istanbul: Bilge Kiiltiir Sanat, 2017), ss.
31-32.

103 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 26.

104 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 27.

105 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 40.
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yonlendirmektedir. Baz1 tapmaklarin daglarda ya da dag yakinlarinda insa edilmesinin

sebebi olarak bu gosterilmektedir.'%

Cin dini anlayisinda dag, imparatorluk ile biiyiik bir iligki igerisindedir. **
Imparator, Tanr’ya (Tian/Tien) kurbanlarini daglarda sunmus, hiikiimranlik yetkisini
daglarda almustir.2% Benzer sekilde daglarin imparatoru sembolik olarak karsiladigma
inanilmis ve imparatorlar, Gogiin Oglu olarak isimlendirilmelerinden hareketle surekli
goge yakin yerlere, yani daglara giderek tanr1 Tian ile goriismek istemislerdir. *®
Daglarin bu 6nemi sebebiyle dag kiiltii, baz1 imparatorlarin mezarlarina da yansimistir.
Bu duruma en guzel Ornek, yari tanr1 yar1 insan olarak bilinen efsanevi imparator
Shaohao’nun (M.O. yaklasik 2600)*° mezarmm dagi andiran bir sekilde yapilmis

olmasidir.**

Cin kozmolojisinde daglar ile imparatorlar arasinda 6zdeslik kurulmus ve
daglarm yeryiiziindeki rolii ile imparatorun toplumdaki konumu arasinda benzerlik tesis
edilmistir. Bu gergevede yeryiiziiniin dengesini sagladigina inanilan daglarda meydana

gelen herhangi bir toprak kaymasi, hanedanligin son giinlerini geg¢irdigi ve yakin

106 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s.40. Feng-shui icin bkz. Ole Bruun, An Introduction to
Feng Shui (Cambridge: Cambridge University Press, 2008); Bernbaum, Sacred Mountains of the
World, ss. 40-41.

07 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 24.

108 Karl Debreczeny, “Wutai shan: Pilgrimage to Five-Peak Mountain,” Journal of the International
Association of Tibetan Studies, S. 6 (2011), ss. 6-7.

109 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 26.

110 Aksi belirtilmedigi siirece Cin imparatorlarmin dogum ve &liim tarihlerine degil, tahta ¢ikis ve tahttan
inis tarihlerine yer verilecektir. Bu tarihlendirme yapilirken ise Ann Paludan’in Chronicle of the
Chinese Emperors kitabi esas alinacaktir. Bkz. Ann Paludan, Chronicle of the Chinese Emperors
(New York: Thames and Hudson, 1998).

111 janshan, s. 98.
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zamanda hanedanin ¢okecegi seklinde yorumlanmistir.** Benzer sekilde dagin yerinde
sabit durmasi, imparatorlugu belli bir yerde tutan, onun dengesini saglayan ve kaosu
engelleyen hiikiimdarla ilgili kutsal otoritenin agirligina isaret etmektedir. Daglarin
Cin’i bir duvar gibi istilacilardan korumasi, imparatorlarin diismanin giddetli
saldirilarindan halki korumasina benzetilmektedir. Ayni1 zamanda daglarin uzun yagami
sembolize etmesi gibi imparator da devletin bekast i¢in ¢aligmaktadir. Bazi
imparatorlarin, kendi hiikiimetindeki en yiliksek yetkiliye dort dagin sefi (baskani)
seklinde bir unvan verdigi ve bu yetkiliyi dag ile 6zdeslestirdigi kaynaklarda ifade

edilmektedir.**®

1949°daki komiinist rejimde bile dag kiiltiiniin imparatorluk nezdinde onemli
oldugu goriilmektedir. Bu rejimin kurucu sahsiyeti Mao Zedong’un (6. 1976) yazdigi
eserlerde daglarin kendilerini her tiirlii yikimdan ve felaketten kurtardigina dair birgok

ifadeler bulunmaktadir. Mao’nun daglarin 6zelliklerini vurgulayan siiri su sekildedir:

Daglar!
Mavi g6gii delersiniz,
Zirvelerinizi korlestirmeden.
Desteginiz olmasaydi,

Gok diiserdi.***

Mao’nun yazdig1 bu siir, dagin gokle olan kutsal baginin ve onun duraganhiginin
(sabitliginin) komiinist rejimde bile agik¢a kabul edildiginin bir gdstergesidir. Bu durum
dag kiiltiiniin, Cin tarihinin -ister din olsun ister olmasm- her alaninda biiyiik bir etki

biraktigna isaret etmektedir.

Dag Kkiiltiiniin, Cin mitlerinde ve efsanevi anlatimlarda 6nemli bir roliiniin
oldugu bilinmektedir. Bu durum yaratilis hadisesinde goriilebilmektedir. Zira Cin

mitolojisine gore yaratilis, Pangu adi verilen bir yaratici vasitasiyla gerceklesmistir.

112 Eberhard, ss. 88-90; Robson, “Huang Shan: The Cult of Site (Sight) & Representation,” s. 52.
113 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 26.
114 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 28.
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Mitolojiye gOre yumurta benzeri kaostan meydana gelen Pangu, gokyuzli ve yer
arasinda sikigmig bir sekilde durmus ve biliylimeye baslamistir. Pangu, biiyliimeye
baslayinca gokyiizii ve yeryiizii birbirinden ayrilmig ve evrenin ¢esitli unsurlarini
meydana getirmistir. Pangu Sliince, sol gozii Giines’e; sag gozii Ay’a; sact ve sakali
gokylizii ve 1sildayan yildizlara; nefesi riizgar ve bulutlara; sesi gok giiriiltiisiine; dev
govdesi daglara; kani nehirlere; derisi ve ince tiiyleri ¢icek ve bitkiye, bedenindeki

parazitler (ya da pireler) insana doniigsmiistiir.*®

Cin mitolojisinde gegen bu yaratilis miti, bazi kaynaklarda Pangu’nun evrenin
merkezinde Kunlun Dagi’m yaratmasi ile baglamistir. Buna gére Pangu, gokle yeri
birbirine baglayan ve kozmik bir dag olarak bilinen Kunlun Dag1’n1 evrenin merkezinde
yaratmig ve yaratilig bu sekilde devam etmistir. Evrenin merkezinde yaratilan bu dagda,
Olimsiizliik seftalisi ile hayat suyunun bulundugu belirtilmis ve bu daga ¢ikanlarin
oliimsiiz olabilecegine inamilmustir.**® Zhuang Zi ve Lie Zi gibi eserlerde, Kunlun Dagi,
imparator Qin Shi Huang’in (M.O. 221-210) maddi diinyada 6ldiigii ve dliimsiiz bir

kus-adam?!!” formunda goge (cennete) dogru ugtugu yer olarak gegmistir.'®

15 Mircea Eliade, Dinsel Inanglar ve Diisiinceler Tarihi, terc. Ali Berktay (Istanbul: Kabalc1 Yaymevi,
2003), C. 2, s. 21; Lianshan, ss. 19-21; Anne Birrell, Cin Mitleri, terc. Melisa Pancar (Ankara:
Phoenix Yayinevi, 2016), ss. 25-26. (Pangu baglaminda gelisen mitler i¢in bkz. Gabor Koésa, “Pangu’s
Birth and Death as Recorded in a Tang Dynasty Buddhist Source,” Oriental Archive, S. 77 (2009), ss.
169-192; Musa Osman Karatosun, “Cin Mitolojisi,” Dogu 'dan Bati’ya Diisiincenin Seriiveni, ed. Ali
Osman Kurt (Istanbul: Insan Yayinlari, 2017), C.1, ss. 645-647.)

116 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 209; Eberhard, s. 89. Bu dag hakkinda detayl1 bilgi i¢in
bkz. Lianshan, ss. 41-44.

117 Yar1 kus yar insan seklinde tasvir edilen bu form, agirlikli olarak Daoizm’in kutsal kabul ettigi
daglarda bulunmaktadir. Burada kast edilen sey aslinda kuslarin kanadi gibi bir kanada sahip olmaktir.
Bu durum ise manevi dliimsiizliik durumuna ulasmay1 sembolize etmektedir. Oliimsiizliige ulasan bir
kisi, yuren adi verilen kanath bir varliga dogru evrilmekte ve gokyiiziine dogru ugmaktadir(Kleeman,
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Cin dini anlayisinda daglarin, Pangu’nun yani sira farkli bir kozmik varliktan
ortaya c¢iktig1 ifade edilmektedir. Bu varligin ejderha oldugu kaynaklarda
belirtilmektedir. Bu ejderha, biikiilerek ya da kivrilarak yeryiiziiniin birgcok fenomenini
yaratmustir. Taglar, onun kemikleri; nehirler onun kani; agaglar ve bitkiler onun sagi;
bulutlar ve sis onun biiyiilii nefesini ifade etmistir. Pangu miti ile benzerlik tagiyan
ejderha miti, yaratilig1 gerceklestiren varliklarin farkli olmasinin diginda biiylik oranda
benzemektedir. Bu ifadeler bircok tabiat fenomeninin kozmik bir varlik tarafindan
yaratildigina, daglarin yaratilis hadisesindeki konumuna ve eski ¢aglarda Cinlilerin

daglar1 ne sekilde algiladiklarma 151k tutmaktadir.*®

Geleneksel Cin dini anlayisinda dag kiiltii, basta imparatorluk olmak tizere
bircok alanda etki birakmis ve insanlarin hayatlarini sekillendirmistir. Biraktig1 bu etki,
Konfligyanizm, Daoizm ve Budizm gibi dinlere biiyiikk oranda yansimistir. Bu dinlerden
0zellikle Daoizm ve Budizmde biiyiik niifuza sahip olmus, bu dinlerdeki bir¢ok farkli
anlayiglarm ve sistemlerin olusmasina zemin hazirlamistir. Bu U¢ dinden biri olan
Konfiigyanizmde ise diger iki dine gore dag kiiltliniin etkisi daha az goriilmektedir.
Ancak imparatorlugun daglar ile iliskilendirilmesi; Konfligyiis’iin kendi ogretisini
anlatrken dag sembolizmini kullanmasi; kutsalligin  daglarda yogun olarak
bulunduguna inanilmasi yoniindeki inanglar (anlayislar), Konfligyanizm tarafindan da
kabul edilmektedir. Konfiigyanizm’in dag kiiltiinii bu oranda kabul etmesi sonucunda bu

dinin kendi icerisinde spesifik dag anlayislarinin olusmasi 6nlenmistir.

S. 232; William Doub, “Mountains in Early Taoism,” The Mountain Spirit, ed. by Michael Charles
Tobias ve Harold Drasdo (London: Victor Gollancz Ltd, 1980), s. 134).

118 Eck, ER, C. 9, ss. 132-133. (Kunlun Dag1, ayn1 zamanda tanrilarin cenneti olarak bilinmektedir. Bu
dagdaki cennette miicevherler, tatli sular, bitki ve hayvanlar bulunmaktadir. Bu dagda birgcok
tanriganin yasadigina inanilmaktadir. Bkz. Birrell, ss. 44-45, 83-84.)

119 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 24
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Ifade ettiklerimiz baglammda Cin dinlerinden Daoizm ve Budizmdeki dag kiiltii
hakkinda bilgi vermek, Cin dini anlayisindaki dag kiiltiinii anlamamizda faydali
olacaktir. Ancak Konfugyanizm, Daoizm ve Cin Budizmi gibi Cin toplumunun dinsel
gelenekleri, kendi gelenekleri icerisinde hem kendilerine mahsus hem de ortak kutsal
dag anlayiglarina sahip oldugu bilinmektedir. Diger bir ifadeyle bu ii¢ dinsel gelenek
icin ortak kutsal daglar bulunmakla birlikte, kendi geleneklerine ait kutsal daglarin
bulundugu da kaynaklarda ifade edilmektedir.?°

B. Daoizmde Dag Kiiltii

Cin dinleri arasinda mistik 0gretiyi savunan Daoizm, Cin’deki dag kiiltiiniin
olugsmasinda ve gelismesinde biiyiik bir etkiye sahip olmustur. Daoizm’in kutsal olarak
kabul ettigi Dao De Jing ve Zhuang Zi gibi erken donem Daoist metinlerde!?! daglara
pek deginilmese de M.O. III. yiizy1l ile M.S. VIL. yiizyil arasinda Daoistlerin, daglara
oldukca 6nem verdigi ve oralarda yasamak istedikleri belirtilmistir. Daoistler, daglara

cileci bir hayat yasamak, Dao va*? ulasmak, ibadetler yapmak, enerji toplamak, simya

120 Bkz. Bernbaum, Sacred Mountains of the World, ss. 24-41.

121 Daoizm’in kutsal metinleri hakkimda bilgi igin bkz. Siileyman Turan, Emine Battal, Diinya Dinlerinde
Kutsal Metinler (Rize: STS Yayinlari, 2015), ss. 100-107. Ayrica bkz. Lao Tzu, Tao Te Ching, terc.
Biilent Somay, Ezgi Keskinsoy (istanbul: Metis Yayinlari, 2018); Lao Tse, Tao Te Ching, terc. Omer
Tulgan (istanbul: Yol Yayinlari, 2015).

122 Cin Felsefesi'ne gore Dao (yol), evrenin yaraticisi, temeli ve diizenidir. Dao, evrenin iizerine insa

edildigi adeta bir sablon gibidir. Dao kavrami higbir sekilde tanimlanamayan, insanlarin kelimelerde

ifade etmekte aciz kaldigi bir kavramdir. Ayn1 zamanda Dao evrenin kaynagidir, her sey ona gore
sekillenmistir. Cin geleneginde Dao kavrami sadece Daoizm’e ait bir kavram olarak bilinmemekte,

Konfii¢yiis™iin ve Cin’in diger diistiniirlerinin 6gretisinde de bulunmaktadir. Dharma, Hint dinlerinde

nasil kilit noktay1 olusturuyorsa, Cin Felsefesi’nde —ozellikle Lao Zi’nin diisiincesinde- Dao, o derece

onemli bir kavramdir (Feng Youlan, Cin Felsefesi Tarihi, terc. Fuat Aydin (istanbul: Istanbul Bilgi

Universitesi Yayinlar1, 2009), ss. 128-133; H. Joachim Stérig, /lkcag Felsefesi: Hint, Cin, Yunan, terc.

Omer Cemal Giingéren (Istanbul: Yol Yayinlari, 2000), ss. 143-148). Cin Felsefesi’nin genel
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ile ugrasmak, oliimsiiz varliklar ve tanrilar ile karsilasmak igin gitmistir. Daglara bu
sebeple giden Daoistler, Dao’ya nasil ulagsmak gerektigini, doganin nasil ¢alistigini,
doganin bir pargasi olan insanin doga ile nasil uyum igerisinde yasayabilecegini

kesfetmeye ¢alismis ve bunun sonucunda kurtulusa erisebileceklerine inanmislardir,?®

Daoizm’e gore daglar, tanrilarin, dogaiistii varliklarm ve Oliimsiizlerin (Xian)
yeridir. Bundan dolay1 birgok Daoist, bu varliklar ile kargilasmak, meditasyon ve orug
gibi uygulamalar1 icra etmek igin daglara ¢ikmaktadir.?* Boylece dagm ilahlar1 ile
iletisime gecebileceklerine, Dao ile uyum i¢inde yasayabileceklerine ve bunun
sonucunda 6liimsiz olabileceklerine inanmaktadirlar. Ayrica 6limsiizlik (yasam iksiri)
yapmay1 vurgulayan simya uygulamasi i¢in gerekli bitki ve madenleri (glimiis, demir,

civa vb.) temin etmek igin de daglara ziyaretler gerceklestirmektedir.?®

Daoizmdeki dag kiiltii, Cincede, 6liimsiiz anlamma gelen {ili (xian) kelimesinde
literal olarak gorulebilmektedir. Bu kelime bir insan ile dag ideogramindan
miitesekkildir. Cincede insan anlamma gelen A (ren) kelimesi, dag anlamma gelen [LI
(shan) kelimesi ile birlikte kullanildiginda liimsiiz anlamina gelen il (xian) kelimesi

olugmaktadir. Cin diline bile yansiyan bu durum, Cin geleneginde insanin, dag ile bir
arada zikredilmesi halinde, adeta Olimsiizliigli elde ettigini ve manevi bir aleme

gectigini gdstermektedir. 126

ozellikleri i¢in bkz. Wolfgang Bauber, “Cin Felsefesi’nin Genel Ozellikleri,” terc. Tolga insel, Dogu
Bat Dergisi, C.15, S. 61 (2012), ss. 199-214.

123 Doub, s. 129, 134-135.

124 Robson, Power of Place, s. 49.

125 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 26. Bkz. Robson, Power of Place, s. 22, 47. Ayrica bkz.
Doub, s. 129.

126 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 28.
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Daoizmde daglardaki magaralarin, daglarin kalbi olduguna, bu magaralarda qi,
yani kutsal yasam enerjisinin yogun bir sekilde bulunduguna inanilmistir.'?” Daglardaki
magaralarda bu enerjiyi almak i¢in Daoistler, ¢ileci ve mistik uygulamalarini ¢ogu
zamanda bu magaralarda icra etmislerdir. Icra ettikleri bu uygulamalar1 daglara girmek
ifadesi ile karsilayarak, daglarda ve buradaki magaralarda uygulamalar ile ugrasmanin

onemine ve kutsalligina dikkat cekmislerdir. 2

Daoizmde dag kiiltii, wu yue(Z5), yani bes kutsal dag anlayisina blylk oranda
etki etmis ve bu anlayis1 Daoist 6gretiler ile iligskilendirmistir. Wu yue anlayisi, ilk
baslarda si yue, yani dort kutsal dag seklinde ortaya ¢ikmustir. Ilerleyen dénemlerde ise

129

Song Dagr’'nin bu gruba dahil olmasi ile wu yue*“® seklinde bilinen bes kutsal dag

anlayis1 meydana gelmistir.**°

Han Hanedanligi doneminde (M. O. 206-M.S. 220) ortaya ¢ikan ve Tang
Hanedanligi Dénemi’nde (618-907) yiikselise gecen bes kutsal dag anlayisina gore;

kuzeyde Heng Dag1, doguda Tai Dagi, giineyde Heng Dagi*®!, batida Hua Dagi'® ve

127 Thomas Hahn, “The Standard Taoist Mountain and Related Features of Religious Geography,”
Cahiers d'Extréme-Asie, C.4, S. 1 (1988), s. 147. Magaralarin daglarm kalbi olmasi hakkinda bkz.
René Guénon, Alemin Hiikiimdari: Dinlerde Merkez Sembolizmi, terc. ismail Taspmar (Istanbul: insan
Yayinlari, 2014), ss. 57-58.

128 Robson, Power of Place, s. 47. Dag ve magara aras iliski i¢in bkz. Guénon, Alemin Hiikiimdar::
Dinlerde Merkez Sembolizmi, s. 73.

129 Ge Hong’un Baopuzi’sinda WU yueye, yani bes kutsal daga simya uygulamasi i¢in en uygun yer olarak
deginilmektedir. Baopuzi’ya gore liimsiizliik iksiri olarak bilinen jindan, yani altin iksir, bu daglarda
bulunduguna inanilmaktadir (Robson, Power of Place, s. 44).

130 Kleeman, ss. 227-228; James Robson, “Wuyue,” Encyclopedia of Taoism (ET), ed. by Fabrizio
Pregadio (New York: Routledge, 2008), C. 2, s. 1072.

181 Kuzeydeki Heng Dag1, Shanxi; giineydeki Heng Dag1 ise Hunan bolgesinde bulunmaktadir. Dogal olarak
bu iki dag isim yoniiyle ayni olmakla birlikte, tamamen farklidir. Bkz. Robson, Power of Place, s. 26.
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merkezde Song Dagi olmak iizere bes kutsal dag bulunmaktadir. '*3 Bu daglar,
Daoizmde inanilan tanrilarin ve ruhlarm mekanlaridir. Daglarin her biri siyasi bir
onderle ve tanriyla iliskilendirilmektedir. Dogal olarak bu bes dag sisteminin hem siyasi
hem de dini cevrede 6nemi blydktir. Nitekim hiukimdarlar kendi otoritelerini
giiclendirmek i¢in bir¢ok ayini bu daglarda icra ettirmis ve imparatorlugu bu bes dag
sistemine gore yoOnetime tabi tutmustur. Aymi sekilde bu bes dagda ayinler
gergeklestirilerek ve dualar edilerek daglarda bulunan giiclerin kontrol edilebilecegine
inanilmig, bu sayede tarimsal {iretimin artacagi ve imparatorlugun korunacagi inanisi
hakim olmustur. Imparatorlarin siyasi ve dinsel manada destegini alan bu bes dag

sistemi, biinyesinde barmdirdig1 her bir daga farkli bir nitelik kazandirmustir.***

Wu yue sistemine dahil olan bu bes dag, elementler, renkler, sayilar, organlar ve
semboller gibi birtakim unsurlar ile iliskilendirilmektedir.!®® Bu iliskilendirmeye gore
kuzeydeki Heng Dagi, su, siyah, bir ve alt1 rakamlar1; dogudaki Tai Dagi, tahta, mavi,
yesil, lic ve sekiz rakamlari; giineydeki Heng Dagi, ates, kirmizi, iki ve yedi rakamlart;
batidaki Hua Dag1 metal, beyaz, dort ve dokuz rakamlari; merkezdeki Song Dagi ise
toprak, sar1 ve bes rakami ile iliskilendirilmektedir. Bunun gibi 06zelliklerle
iliskilendirilen bu bes dagm, sembolize ettikleri elementlerle yeryiiziindeki dengeyi ve
diizeni sagladigia ve insan bedenindeki organlar nasil insandaki dengeyi ve diizeni
sagliyorsa, ayni sekilde bu bes dagin da Cin toplumundaki siyasi ve dini duzeni

sagladigina inanilmaktadir. Cinli Daoist hacilarin, bu bes dagi temsil etsin diye

132 Bkz. Poul Andersen, “A Visit to Hua-shan,” Cahiers d'Extréme-Asie, S. 5 (1989), ss. 349-354.

133 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 28; Eberhard, s. 88; Robson, “Wuyue,” ET, C.2, ss.
1072-1074.

134 James Robson, “The Marchmount System: Chinese Geologics,” The Sacred Mountains of Asia, ed. by
John Einarsen (Canada: Shambala Publications, 1995), s. 16.

135 Kleeman, s. 228; Robson, Power of Place, s. 27; Robson, “The Marchmount System: Chinese
Geologics,” s. 17.
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boyunlarma taktiklar1 tilsimlar ile ellerinde tasidiklar1 asalar, wu yue, yani bes dag
sisteminin, dar manada Daoizmde, genis manada Cin toplumunda oldukga 6nemli

oldugunun gostergesidir. '

Daoizmdeki bes kutsal dag anlayisindaki daglardan her biri, tarihin gesitli
donemlerinde 6nem kazanmis ya da kaybetmistir. Bu cercevede ilk donemlerde
merkezdeki dag olmasi hasebiyle, orta (lke!®” olarak da bilinen Cin’in imparatorunu
sembolize eden Song Dag1, bir siire sonra yerini dogudaki Tai Dagi’na birakmustir. %
Dogal olarak Tai Dagi, Daoizm’in bes dag anlayisindaki en kutsal dag olarak goriilmiis
ve bircok imparatorun dikkatini cekmistir.’*® Bu bes dagda bulunan ve yue miao olarak

adlandirilan tapmaklar arasinda Tai Dag1’ndaki tapmaga olduk¢a 6nem atfedilmistir. 140

Daoizm’in bes kutsal dagi, Cin toplumunda imparatorlugu koruyan bir 6zellige
sahiptir. ' Bu nedenden otirii bircok imparatorlar, diizeni ve dengeyi saglamak,
guclerini arttrmak i¢in bu bes daga ziyaretler gerceklestirmis ve buralarda bir¢ok ayin
icra etmistir.'*? Dag, gok ve yerin kesistigi axis mundi ézelligine sahip bir yer oldugu
icin imparatorlar, buralarda tanrilara daha yakin olduklarma inanmiglardir. Basta bes

k 143

kutsal dag olmak {izere bir¢ok dagin, suna olarak goOrev yapmasi hasebiyle

138 Robson, “The Marchmount System: Chinese Geologics,” s. 17.

137 Cincede Cin, Zhong Guo (#7/%), yani Orta Ulke olarak isimlendirilmektedir. Bu isimlendirilme, tarih
boyunca Cin’in kendisini diinyanin merkezinde gérmesi ile iliskidir. Detayli bilgi i¢in bkz. Dorothy
Perkins, Encyclopedia of China (New York: Routledge, 2013), s.324.

138 Kleeman, s. 237.

139 Kleeman, s. 230.

140 Hahn, s. 149.

141 Robson, Power of Place, ss. 25-26. Ayrica bkz. Paul W. Kroll, “Verses from on High: The Ascent of
T'ai Shan,” T'oung Pao, C.69, S. 4 (1983), s. 225.

142 Robson, Power of Place, ss. 26-27.

143 Kristofer Schipper, The Taoist Body (California: University of California Press, 1993), s. 91.
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imparatorlar, Daoist rahipler ile birlikte feng ve shan adi verilen kurban tdrenlerini,

kendi mesruiyetlerini saglamak ve arttirmak amaciyla icra etmislerdir. 144

Daoizm’in bu bes kutsal dagi, yil boyunca kaginilmasi ve korunmasiz
gidilmemesi gereken yerler olarak gorulmektedir. Bu nedenle Daoistler, bu daglarda ve
baska birtakim daglarda yirtict ve zehirli tiirden zarar verici hayvanlardan ve bu
daglarda yasadigina inanilan cin ve seytanlardan korunmak igin bazi tilsimlar ve
muskalar kullanmistir. Daoistlerin daglarda karsilasacaklar: tehlikelere karsi yaptigi
korunma uygulamalari, daga ne zaman, nereden, ne sekilde ¢ikilmasi ve buralarda nasil
davranmasi gerektigi yoniinde talimatlar1 icermektedir. Mesela kaynaklarda bazi daglara
¢ikmanin en uygun zamaninm, genellikle mayis ve kasim aylar1 oldugu ifade
edilmektedir. Boylece daga gidildiginde giivende kalinmis olunduguna inanilmaktadir.
Ancak bu tur koruyucu onlemleri almalarina ragmen Daoistler arasinda zikrettigimiz
tehlikelerin, dag ilahlar1 tarafindan kendilerini smamak i¢in gonderildigine dair bir

inanis da hakimdir.**®

Daoizmde dag kiiltiiniin en somut 6rnegi olarak kabul edilen bes dag anlayisinda,
hacilarin ve rahiplerin karsilagsacaklar1 tehlikeleri dnlemek i¢cin bes dag anlayisa ait
ozel bir tilsim1 boyunlarinda ve asalarinda tasidiklar1 gériilmektedir.2*® Kirmizi ipek ya
da seftali agacindan yapilan tabletler lizerine yazilan bu tilsimlardan géze ¢arpani ve bes
kutsal daga yapilan seyahatlerde kullanilant Wu Yue Zhen Xing Tu (Bes Dagin Hakiki
Formunun Semasi/Haritasy)dur. Wu Yue Zhen Xing Tu tilsimmi yanlarinda tagiyan

Daoist hacilar ve rahipler, bes daga ciktiklarinda oradaki ilahlardan ve ruhlardan saygi

144 Robson, “The Marchmount System: Chinese Geologics,” s. 16; Robson, Power of Place, s. 50. Bkz.
Kleeman, s. 226.

145 Doub, s. 130.

146 Robson, “The Marchmount System: Chinese Geologics,” s. 17.
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gordiklerine, tehlikelere karsi korunduklarina inanmakta, ayni zamanda bu tilsimin

ilahlar1 ¢agirdigimi ve tastyan kisiyi hastaliklardan korudugunu diisiinmektedir.*4’

Daoizm’in bes kutsal dag anlayisi, Cin mitolojisindeki yaratilis*® mitine de
konu olmustur. Daha Once bahsettigimiz Pangu isimli varlik merkezinde gelisen
yaratilis mitinin baska bir versiyonuna gore bes kutsal Daoist dagi, Pangu 6ldiikten
sonra onun bes parmagmdan dogmustur.*® Baska bir mitte ise 6ldiigiinde Pangu’nun
basmin dogu dag1 (Tai Dag1), karninin merkez dagi (Song Dagi), sol kolunun giiney
dag1 (Heng Dag1), sag kolunun kuzey dagi (Heng Dagi1) ve bacaklarinin bat1 dagi (Hua
Dag1) olduguna deginilmistir.**® Bir diger mite gére Pangu’nun yerine kozmik Lao Zi
gecmistir. Merkezde Lao Zi’nin oldugu mitte bes kutsal dagin, onun bes parmagindan

dogdugu kabul edilmistir.>!

Daoizmdeki bu bes dagdan o6zellikle dogudaki Tai Dagi ile giineydeki Heng
Dagi, diger iic daga nazaran daha ¢ok on plana ¢ikmaktadir. Dogal olarak bu iki dagi
incelemek Daoizm’in bes kutsal dag anlayisini ana hatlar1 ile anlamamizi saglayacaktir.

Bes dag anlayisina dahil olmayan, ancak Daoizm’in kutsal olarak kabul ettigi Huang

147 Doub, ss. 131-134; Robson, “Wuyue,” ET, C.2, s. 1074; Robson, Power of Place, ss. 43-44. Bu tilsim
hakkinda detayl bilgi i¢in bkz. James Robson, “Wuyue Zhenxing Tu,” Encyclopedia of Taoism (ET),
ed. by Fabrizio Pregadio (New York: Routledge, 2008), C. 2, ss. 1075-1078. Wu Yue Zhen Xing Tu
tilstmu igin bkz. EKler: Resim 1.

148 Daoizmdeki yaratilisa iliskin anlatilar, diger mitlere gére farklilik arz etmektedir. Daoizmdeki yaratilis
ile ilgili ifadeler i¢in bkz. David C. Yu, “The Creation Myth and Its Symbolism in Classical Taoism,”
Philosophy East and West, C.31, S. 4 (1981), ss. 479-500.

149 Robson, Power of Place, s. 27.

150 Kosa, s. 176.

151 Susan Naquin - Chiin- Fang Yii, “Introduction: Pilgrimage in China,” Pilgrims and Sacred Sites in
China, ed. by Susan Naquin - Chiin-fang Yu (California: University of California Press, 1992), s. 17;
Robson, Power of Place, s. 47.
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Dagr’na bakmak ise herhangi bir dag sistemine girmeyen bir dagin kendi bagina tarihte
nasil ve ne sekilde etki biraktigini gézler dniine serecektir. Soylediklerimiz baglaminda
sirastyla Tai, Heng ve Huang daglar1 hakkinda bilgi verilecek, akabinde ise Cin

Budizmindeki dag kiiltiine temas edilecektir.
1. Tai Dag

Tai Dag1, Cin’in Shandong bdlgesinden bulunmakta ve kaynaklarda dogu dag:
olarak bilinmektedir. Tai Dagi, Cinliler o6zellikle de Daoistler tarafindan kutsal
varliklarm bulundugu ve bazen de bizzat kutsal bir varligi karsilayan yer olarak
goriilmektedir. Genel anlamda Cin’deki daglardan 6zel anlamda ise Daoizmdeki bes
kutsal dagdan en kutsali olarak bilinen Tai Dagi, kutsalligin1 bir¢cok seye borg¢ludur.
Bunlar, Glines’in ilk 1giklarmi almasi, dogal olarak bereketi ve yenilenmeyi getirmesi,
Oliilerin ruhlarina ev sahipligi yapmasi ve imparatorluk kiltii ile yakin bir iliski

icerisinde olmasidir.*®?

Cin’in geleneksel halk inaniglarinda ve Daoizmde yasam ve 6liim dongiisiinde
Tai Dagi’nin 6nemli bir roliiniin oldugu goriilmektedir. Nitekim Tai Dag1 yasam veren
ve yenilenme giiciine sahip olarak tarimda bereketi arttirmaktadir. Ayni1 zamanda o,
Giines’in ilk 1siklarma ev sahipligi yaparak canlilara yasam enerjisini bahsetmektedir.
Yasamin kaynagi olarak Tai Dagi, hayat veren ve bereketi getiren bir dag olmasinin
yant sira Gliiler ve 6liim sonrasi yargilama ile de iliskilendirilmektedir. Bu yonden Tai
Dagr’nin Oliillerin ruhlarinin  gittikleri yer olduguna ve burada yargilandiklarina
inanilmaktadir.®® Buna gore Tai Dag1, yargic gorevini iistlenerek oliileri hayatlarinda

yaptig1 iyi ve kotli davraniglara gore yargilamaktadir. Tai Dagi’nin 6liiller ve 6liim

152 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 30; Eberhard, s. 289; “Sacred Mountains of China,”
https://sacredsites.com/asia/china/sacred_mountains.html (14.03.2018); “Sacred Mountains of China,”
http://www.san-shin.org/China-sacred-mtns.html (14.03.2018).

153 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 210.
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sonras1 yargilamayla olan bu iliskisi, 6limii ifade eden Cince kelimelere yansimaktadir.
Mesela Tai Dagi 'na gitmek, 6limii ve 6lim sonrasi yargilanma ile ayni anlamlar1 ifade
etmektedir. Bu 6zellik baglaminda Tai Dagi’nin genis anlamda biitiin canlilarm, dar

anlamda insanlarin dogumunu ve dliimiinii sembolize ettigi anlasilabilir. >

Tai Dagi, yukarida bahsettigimiz yasam kaynagi olmasi, bereket getirmesi ve
tarimda tretkenligi arttirmasi1 baglamimda diistiniildigiinde, sosyo-kdiltirel alanda buyuk
bir etkiye sahip olmakta ve Uretkenlik, verimlilik hususundaki benzerlik sebebiyle
kadmlar i¢in de ayni hitap kullanilmaktadir. Ozellikle giiniimiizde kar1 koca arasindaki
iliskide erkek karisina Tai Shan (Tai Dagy); erkekler kendi kayinvalidelerine ise Tai
Shui (Buyuk Su) seklinde hitap etmektedir. Tai Dagi ile iliskilendirilen bu adlandirmalar,
disil ozellik baglaminda diisliniildiiglinde tarim, bereket ve {liretkenlik unsurlari ile

dogrudan baglantilidir.**®

Tai Dagi, Cin’in diger kutsal daglar1 gibi imparator ve imparatorluk ailesi ile
iliskilendirilmistir. Onlar, Tai Dagi’'m1 gogiin oglu olarak gérmiistiir. Kendilerinin de
gogiin oglu olarak gorulmesinden 6tlrt imparatorlar, defalarca Tai Dagi’na ¢ikmustir.
Tai Dagi’na ¢ikan imparatorlar, bu dagin goge en yakin yer olmasindan ve adeta gok ve
yer arasinda bir koprii vazifesi gormesinden dolayi, tanrilara bu dagda yakarmis ve
istekte bulunmuslardir. Onlar, Tai Dagi’nda kendi yOnetiminin basarisi i¢in kurban
sunmus, 1°® kuraklik, sel ve deprem zamanlarnda dua ederek tanrilardan yardim

istemistir.’>” Benzer sekilde Tai Dagr’nin, sabit, devamli ve kalic1 olmasindan dolay:

154 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 32; Kleeman, s. 230.

155 Eberhard, s. 289

156 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 210; Hampden Coit DuBose, The Dragon, Image and
Demon: The Three Religions of China: Confucianism, Buddhism, and Taoism (New York: A. C.
Armstrong & Son, 1887), s. 273.

157 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, ss. 31-32.
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imparatorlar, Tai Dag1’na bu sifatlar yoniinden benzetilmistir.'®® Ayni zamanda Tian ile
iletisim, Tai Dag1 vasitasiyla gergeklesmis ve bu dagin Tian’in bu diinyadaki yansimasi

olduguna inanilmistir, >

Imparatorlarmn Tai Dag: ile ilgilenmelerine en somut drnek, bu dagda gok ve yeri
temsil eden feng ve shan ayinlerini yapmis olmalaridir. Imparatorlar kendi otoritesini ve
hiikkiimranhigini gliglendirmek ve duyurmak i¢in Tai Dagi’nda bu ayinleri yapmistir. Tai
Dag1 ile imparatorlarin bu sekilde onemli iliski igerisinde olmasi, dinsel ve siyasal

amaglar dogrultusunda yazilmis birgok siirde goriilebilir.6°

Kurban kategorisine dahil edilen, gok ile yer adina yapilan feng ve shan ayinleri,
imparatorun yonetim giiciinii arttirmak, kendi soyunun ve basarilarmin devamlilig1 i¢in
icra edilmistir. Feng ayini, gdgii; shan ayini ise yeryiiziinii temsil etmistir. Imparatorlar
bu kurban ayinlerini, bir¢ok dagda icra etmis, ancak bu daglardan en ¢ok tercih edileni
Tai Dag1 olmustur. Tai Dagi’nda yapilan feng ve shan ayinlerini, kaynaklarda yetmis iki
imparatorun icra ettigi ifade edilmistir. Bu imparatorlardan Qin Shi Huangdi’nin Tai
Dagri’nda bu ayinleri uygulamasi1 daha popiiler olmustur. Qin Shi Huangdi, Tai
Dagi’nda icra ettigi feng ve shan ayinlerine dair bilgileri yesim taslarina islemis, taslari
yesim rengindeki kutulara koymus ve bu kutular1 da Tai Dagi’nin zirvesinde muhafaza

ettirmistir. 6

158 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 30.

159 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 32.

180 Kroll, s. 225; Bkz. Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 30. (Tai Dagi’nm dinsel ve sosyo-
kiiltiirel yoniinii vurgulayan siirler i¢in bkz. Kroll, s. 226, 228, 230, 232, 238, 240-241, 248-249, 251-
255, 257-258).

161 Jing Wang, The Story of Stone: Intertextuality, Ancient Chinese Stone Lore, and the Stone Symbolism
in Dream of the Red Chamber, Water Margin, and The Journey to the West (London: Duke University
Press, 2000), SS. 66-67; “Fengshan Sacrifices at Mount Tai,”
http://www.chinadaily.com.cn/m/taian2016/2017-02/14/content_28211098.htm (21.03.2018);
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Qin Shi Huangdi’den yiizyillar sonra gelen imparatorlar, feng ve shan kurban
ayinlerine onem vermeye devam etmistir. Bu imparatorlardan birisi de Bati Han
Hanedanligma mensup imparator Wudi (M.O. 141-M. O. 87) olmustur. Imparator Wudi,
bu ayinlere ¢cok deger vermis ve bu ayinlere deginen sayisiz yazit birakmustir. Imparator
Wudi’yi takip eden bir¢ok imparator, 6nceki imparatorlarm yaptiklart gibi Tai Dagi’na
¢ikarak feng ve shan kurban ayinlerini hitkkiimdarliklarinin basarisini duyurmak igin icra
etmislerdir. Bu ayinleri icra eden en son kisi imparator Zhenzong (998-1022) olmustur.
Bu siirecten sonra bu ayinler imparatorlar tarafindan icra edilmemis, ancak bazi
imparatorlar Tai Dagi’na hac amaci ile ¢ikmistir. Mesela Qing Hanedanindan imparator

Kangxi (1661-1722), 1684 ve 1689 yillarinda Tai Dag1’na defalarca hac yapmustir. 162

Tai Dagi, hac mekani olarak sadece imparatorlar1 degil, siradan insanlar1 da
cezbetmistir. Kaynaklarda komdinist yonetimden 6nce mart ve nisan aylarinda giinde
yaklagik 10 bin kisinin Tai Dagi’na geldigi ve burada dua ettigi bildirilmektedir. Bu
kigiler, uzun bir merdivenden ¢ikarak ti¢ kapidan ilkini gecmekte ve bdylelikle hac
uygulamasina baslamaktadir. Her kapidan gecerek yukarilara dogru tirmanmakta ve

sonunda tigiincii kap1y1 da gegerek bir¢ok tapmagim bulundugu alana ulasmaktadir.*®3

Tai Dagi’nin zirvesine ¢ikan hacilar, asagiya, sehre dogru baktiklarinda aslinda
bu diinyanin kiiciik, degersiz ve gelip gecici oldugunu anlamaktadir. Bu sayede bu

hayattaki amaclarmi sorgulamaktadir. Ayni1 zamanda hacilar, Tai Dagi’nin en yiiksek

Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 31. Bkz. Sima Qian, The First Emperor: Selections
from the Historical Records, terc. Raymond Dawson (New York: Oxford University Press, 2009), s.
65, 96.

162 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 31. Bkz. Schipper, s. 91; Pei-yi Wu, “An Ambivalent
Pilgrim to T’ai Shan,” Pilgrims and Sacred Sites in China, ed. by Susan Naquin - Chiin-fang Y
(California: University of California Press, 1992), s. 66.

163 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 32. Tai Dagi’na yapilan hac yolculuklari hakkinda
detayli bilgi i¢in bkz. Wu, ss. 68-81.
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yerinde bu dagin en kiymetli tanricalarindan biri olan Mavi Gégiin Bulutlarinin
Prensesi ne ait bir tapinagi ziyaret etmektedir. Bu tapmagin tanrigasi ya da prensesi, Tai
Dagr’'nin tanrisinin kizi olarak bilinmekte ve safak, zarafet ve giinliik dongl ile
iliskilendirilmektedir. Hamile kalamayan kizlar1 i¢in kadinlar, torunlar1 olmasi i¢in Tai
Dagr’nin zirvesinde bu prensese Ve bu prensesin yardimcilart olarak bilinen iki
tanricaya dua etmektedir. Tanrigalardan birisinin kor olanlari, daga vuran Giines’in ilk
isiklart ile; digerinin ise hasta olan ¢ocuklari, dagin kutsal ve gii¢ dolu havasi ile

iyilestirdigine inanilmaktadur.'®*

Tai Dagi’'nin bazi yerlerinde bu bolgelere has birtakim 6zel ayinler icra
edilmektedir. Hacilar ve ziyaretgiler bu bolgelerde ayinler ile ugrasarak nihai kurtulusa
erismek istemektedir. Mesela Intihar Ucurumu denilen yerde, bazi insanlar ugurumdan
kendilerini atmakta, bu sayede nihai kurban olarak kendi bedenlerini vermekte ve
boylelikle kurtulusa eriseceklerine inanmaktadir.’%® Bu uygulama XVI. yiizyilda yerel
bir yonetici tarafindan ugurumun kenarmna duvar insa edilerek dnlenmis ve intiharlar

engellemek igin eski ismi kaldirilarak yerine Yasam Sevgisi Ucurumu ad1 verilmistir. 68

Tai Dagi’na yapilan haclar ve ziyaretler biliylik oranda kadimnlar tarafindan
yapilmistir. Hac yapmak amaci ile Tai Dagi’na tirmanan bu kadinlar, dagdaki prensesin
ve onun iki yardimcisinin bulundugu tapmnaga gelerek dua etmisler ve kurban
sunmuglardir. Giiniimiizde halen daha kendi ailelerinin 1yiligi, saglig1 ve sihhati i¢in
sunu yapmak ve dua etmek i¢in Tai Dagi’na gelmeye devam eden kisiler bulunmakta ve

bu kisilerin biiyiik cogunlugunu koylii kadmlar olusturmaktadir.®’

164 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 34.

185 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 34.

186 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 35.

167 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 34. Tai Dag1’na hac yapmak ve dua etmek icin giden
kadmlar hakkinda bkz. Glen Dudbridge, “Women Pilgrims to T’ai Shan: Some Pages from a
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2. Heng Dag:

Heng Dagi, Cin’in Hunan bdlgesinde bulunmakta ve kaynaklarda gineyde
bulunmasi hasebiyle giiney dag: olarak ge¢cmektedir. Giiney dagi olarak bilinmesinden
hareketle Heng Dagi, Nanyue, yani Giineyin Kutsal Dag: olarak da ifade edilmektedir.
Heng Dagrnin yetmis iki'®® adet zirveye sahip olduguna inamlmakta ve bu zirveler,
kutsal kabul edilmektedir. Dagin bu kutsallik anlayigi tapmaklarin mimarisine bile

yansimaktadir. Mesela Heng Dagi’nda bulunan Nanyue Miao, yani Nanyue Tapinagi,

yetmis iki zirveyi sembolize eden yetmis iki siituna sahiptir.%°

Heng Dagi’nin yetmis iki zirvesinden bes tanesi diger zirvelere nazaran daha
fazla kutsal kabul edilmektedir. Bu zirveler, Zhurong Feng, Zigai Feng, Yunmi Feng,
Shilin Feng ve Tianzhu Feng seklindedir. Zikrettigimiz bu bes zirvede, bir¢ok ayin icra
edilmekte ve bu zirvelerde Daoist mistikler miinzevi bir hayata ¢ekilmektedir. Ayrica bu
zirvelerde Oliimsiizlilk iksirini yapmak i¢in gerekli bilesenlerin bulunduguna

inanilmaktadir.}"°

Seventeenth-Century Novel,” Pilgrims and Sacred Sites in China, ed. by Susan Naquin - Chiin-fang
YU (California: University of California Press, 1992), ss. 39-64.

188 72 sayis1 birgok dinde ve kiiltiirde énemlidir. Bu say1 ayn1 zamanda Cin dini anlayisinda da énemli ve
kutsal kabul edilmektedir. Nitekim Konfiigyiis’iin 72 miiridinin olduguna ve benzer sekilde Daoizm’in
72 meshur olimsiize sahip olduguna inanilmaktadir(Annemarie Schimmel, Sayilarin Gizemi, terc.
Mustafa Kiipiisoglu (Istanbul: Kabalc1 Yaymlari, 2011), ss. 284-288; Properties of the number 72
http://www.ridingthebeast.com/numbers/nu72.php (09.04.2018)).

169 James Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount [Nanyue & 4%]: An
Introduction to Nanyue’s Religious History and Preliminary Notes on Buddhist-Daoist Interaction,”
Cahiers d'Extréme-Asie, S. 8 (1995), s. 224; Robson, Power of Place, s. 97.

170 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 225; Robson, Power of Place, s.
99.
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Heng Dagi1, Tang donemi ile birlikte sistematik bir kiilt olusturmustur. Bu kiilt
icerisinde daha Once bahsettigimiz zirvelerin yaninda bazi kutsal alanlar da dikkat
cekmistir. Bu alanlar, Xianyan Feng (Oliimsiiz Ugurum Zirvesi), Huixian Feng
(Oliimsuiz Toplanma Zirvesi), Lingzhi Feng (Kutsal Mantar Zirvesi), Jiuzhen Dong
(Dokuz Miikemmelin Magarasi) ve Lingjing Dong (Kutsal Magara) seklinde belirtilmis
ve bu bolgelerde miinzevi uygulamalar ve meditasyon ile ugragilmistir. Heng Dag1 -
yukarida da bahsettigimiz tlizere- bircok magaray1 ve zirveyi biinyesinde barindirmasi
sebebiyle bir¢ok Daoist mistigini, rahibini, hacisin1 ve hatta bazi imparatorlar1 bile

etkilemistir. Boylelikle Heng Dagr’nin dinsel anlamdaki etkisi artmaya baglamistir.*"*

Heng Dag1, Daoistlerin ilgisini ¢ektigi ol¢iide 6nemini arttirirken tarihin gesitli
donemlerinde bazen Onemini kaybederek kutsalligini yitirme esigine gelmistir.
Kutsalliginin azalip ya da artmasi, imparatorlarin zaman zaman farkli politikalar
izlemesinden kaynaklanmustir. Bu politikalar, bu dagin Nanyue olarak isimlendirilmesi
ile iligkilidir. Nitekim Nanyue, sadece Heng Dagi’n1 belirten bir isim olmamis, aslinda
bir sifat vazifesini gorerek birtakim 6zelliklere sahip olan daglar1 belirtmek i¢in de
kullanilmistir. Bu anlayisa, M. O. 107 yilinda imparator Wudi’nin, uzakhigindan dolay1
giineyde bulunan Heng Dagi’na gitmemesi ve orada yapacagi ayini yakin bir dagda
yapmasi Ornek gosterilmistir. Buna goére imparator Wudi, devletin bekas1 amaciyla
yapmasi gereken feng ve shan ayinlerini uygulamak icin merkeze olduk¢a uzak olan
Heng Dagi’na gitmemis, merkezin yakinindaki Anhui bdlgesinde bulunan Huo
Dagi’'nda bu ayinleri yapma karar1 almistir. Boylelikle Heng Dagi’nin sifati olan
Nanyue, Huo Dagr’na tasmmis ve o donemde Nanyue denildiginde Huo Dagi

anlasilmigtir.1’?

171 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 236. Heng Dagi’nin yetmis iki
zirvesi i¢in bkz. Ekler: Resim IlI.
172 Robson, Power of Place, s. 59.
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Huo Dagr’nin Nanyue olarak bilinmesinden bir siire sonra Tian Tai Dagi 6n
planda olmustur. Bu sefer Nanyue sifat;, Huo Dagi’ndan Tian Tai Dag1’na ge¢mistir.!™
Imparator Wendi’nin (581-604) hiikiimdarlig1 ile Heng Dag1, kutsalligmi ve Nanyue
sifatin1 diger daglardan geri alarak tekrar kutsal olarak kabul edilmis ve giliniimiize

kadar da bu konumunu devam ettirmistir. Diger bir ifadeyle Nanyue sifati, tarih

boyunca birgok daga atfedilmis ve nihai durag: ise Heng Dag1 olmustur. 174

Heng Dagi, bes kutsal dag anlayisinda ates elementini ve kirmizi rengi temsil
etmesi bakimindan 6nemli bir dagdir. Bu dagin ates ve kirmizi renk ile 6zdeslestirilmesi
milattan Onceki zamanlarda yaygin olan bir kit ile iliskilendirilmesinden
kaynaklanmaktadir. Bu kiilt, Cin’in Zhou hanedanligmm (M.O. 1045-M.0. 256) alt bir
devleti olan ve glineyde bulunan Chu devletindeki (M. O. VIII-M. O. III. yiizyil) tanr
Zhurong baglaminda gelismistir. Chu devletindeki insanlar, Zhurong’u ates, bazen ise
Giines Tanrist olarak kabul etmis ve onun, ejderha terbiyecisi ve ticareti ilk ortaya
cikaran tanr1 olduguna inanmislardir. Ayni1 zamanda bu insanlar, kendi soylarini
Zhurong’a dayandirmuslardir. 1”® Bu iliskilendirilme ile birlikte Heng Dagi’nin ates
elementini ve kirmizi rengi temsil ettigine inanilmistir. Hatta bu dag, sembolik olarak
kizil kuslar ile de 6zdeslestirilmistir.'’® Heng Dagi’nin Zhurong kiiltii ile anilmasi
neticesinde, bu dagdaki onemli zirvelerden birisi, Zhurong Feng, yani Zhurong Zirvesi

olarak isimlendirilmistir.}”’

173 Robson, Power of Place, ss. 79-83.

174 Robson, Power of Place, ss. 60-61.

175 Robson, Power of Place, s. 112-113; Jeremy Roberts, Chinese Mythology A to Z (New York: Facts on
File, 2004), s. 248.

176 Robson, Power of Place, s5.101-102.

177 Robson, Power of Place, s.114; Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” ss.
230-231. Zhurong’un Nanyue ile olan iligkisi i¢in bkz. Robson, Power of Place, ss. 117-122.
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Imparatorlugun smirlar1 giineye ulastiginda imparatorlar, giiney smirlarinmn
korunmast ve her tiirlii saldirtyr geri piiskiirtmesi i¢gin Heng Dagi’nda feng ve shan
ayinlerini icra etmistir.!’® Imparatorlugun giiney sinirmin koruyucusunun Heng Dag1
olarak bilinmesi, bu dagin bir¢ok siire konu olmasina neden olmustur. Bu siirlerde Heng
Dag1 devletin -0Ozellikle de guney bdlgesinin- yikilmasini engelleyen bir siituna
benzetilmistir. Bazi siirlerde ise Zhurong kiiltii ile baglantili olarak bu dag, kizil kuslara
benzetilmistir. Kizil kuslara benzetilmesi neticesinde Heng Dagi, imparatorlugun
bayraginda milli sembol/amblem olarak kullanilmistir.'’”® Bu durum, Heng Dagi’nin
devletin amblemi olarak kabul edildigini ve bir sutun vazifesi gorerek genel anlamda
imparatorluk topraklarmin 6zel anlamda ise giliney topraklarinin koruduguna

inanildigmi gostermektedir. 18

Imparatorlar, Heng Dagi’m bircok kez ziyaret etmis ve burada kurban ayinlerini
icra etmiglerdir. Aynm1 zamanda devlet nezdindeki statiisiinii de yiikselterek bu daga
cesitli unvanlar vermistir. Imparator Xuanzong (712-756), bu daga Gdgiin Yonetici
Prensi unvanini vermistir. Imparatorun Heng Dagi’ni, Daoistlerin bes kutsal dag:
icerisine tam anlami ile dahil etmesi ve buray1 6liimsiizlerin ikamet ettigi yer olarak
kabul etmesi, donemin Daoist bilgini Sima Chengzhen’in (647-735) girisimleri ile de

gelismis ve ilerlemistir. 8!

Heng Dagi, yagmur ile iliskilendirilen 0nli Daoist 6limsiz Chi Songzi nin

efsanesine de ev sahipligi yapmaktadir. Bu efsanelere gore Chi Songzi, kuraklik

178 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 232; Robson, Power of Place, s.
65.

179 Bkz. Eberhard, ss. 147-148.

180 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 233.

181 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 235; Robson, Power of Place, s.
161.
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zamaninda imparatorlara gorlinerek yagmuru getirmektedir. Ayni zamanda
imparatorlara ates ile ilgili teknikleri gostermektedir. Ates ile 6n plana ¢ikan bu kisi ates

ile bilinen Heng Dagi ile iliskilendirilmektedir.'82

Heng Dagi, Zhurong kiiltiiniin kendisine gli¢ vermesiyle ve Han hanedanligi
doneminde imparatorlar tarafindan destek almasiyla bes dag sistemine dahil olmustur.
Dogal olarak Heng Dagr’nin wu yue anlayisina dahil olmasi siyasi giiclin destegi ile

meydana gelmistir. 83

Heng Dag1, Daoizm’in diger daglar1 gibi simya uygulamalarina ve mistiklere ev
sahipligi yapmaktadir. Bu dagda Dao’yu calisanlarin kurtulusa erisebilecegine ve
olimsiiz olarak goge/cennete yiikselebilecegine inanilmakta, ayni1 zamanda bu yerin Qi
enerjisi ile dolu oldugu ifade edilmektedir. Heng Dagi’'nda simya tekniklerinin en yogun
sekilde uygulandigi yer -daha 6nce bahsettigimiz gibi- Zhurong Zirvesi olmustur. Ates
tanris1 Zhurong ile iliskilendirilmesinden Gtiirii bu zirve, simyagerlerin athanor admi
verdikleri ve maddeleri 1sitma islemine maruz biraktiklari objeye benzetilmistir. Ayni
zamanda bu zirve, Daoistler tarafindan simyanin dnemli bir maddesi olarak kabul edilen
zincifre ile iliskilendirilmistir. Bu yonden, Zhurong Zirvesi, Yukar: Zincifre Tarlasi
olarak da isimlendirilmistir. Ayrica bu zirve Heng Dagi’ndaki Daoistlerin Dao’ya
ulasarak ve dliimsiizliik iksirini igerek goge dogru yiikseldikleri yer olarak bilinmistir.8*
Bu baglamda Heng Dagi’ndaki simya geleneginin, bu dagi diger daglara nazaran daha

fazla popiiler yaptig1 sdylenebilir. Bu popiilerlik, Heng Dagi’nda Dokuz Oliimsiiz olarak

182 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” ss. 236-237; Chi Songzi icin bkz.
Roberts, s. 17.

183 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 231.

184 Robson, Power of Place, s, 130, 133-134, 160-161.
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bilinen ve kendileri adina bir tapinak olan birtakim Daoistlerin, simya ile ugrasarak

oliimsiizliige kavusmasi ve gdge dogru yiikselmesine baghdir. 18

Heng Dagi’nin Daoizm baglaminda popiiler olmasini saglayan bu dokuz Daoist
6limsiz, kaynaklarda, Chen Xingming, Shicun, Yin Daoquan, Xu Linggi, Chen Huidu,
Zhang Tanyao, Zhang Shizhen, Wang Lingyu ve Deng Yuzhi seklinde ge¢mektedir. 8
Bu dokuz oliimsiiz arasinda 6ne ¢ikan kisiler ise Xu Lingqi ve Deng Yuzhi olarak
bilinmektedir. Xu Lingqi ile Deng Yuzhi isimli simyagerlerin ayn1 donemde yasadiklar1

ve ¢ok iyi arkadas olduklar1 belirtilmektedir. 8’

Heng Dagi’ndaki dokuz 6liimsiiz arasinda popiiler simyagerlerden biri olan Xu
Lingqi, zamanmnm biiyiikk cogunlugunu simya teknikleri ile harcamstir. Inamsa gore
gengken bir bilge ile karsilasmis ve bu bilge, ona 6limsizluk iksirinin formilund
Ogretmistir. Ayn1 zamanda o bilge, Xu’ya agzinda Giines’in 1518mi1 nasil tutacagini da
gostermistir. Bu olaydan sonra Xu, denizleri ve daglar1 dolagsmaya baslamis ve sonunda
giiney dagma, yani Heng Dagi’na yerlesmis, burada uzun bir hayat yasayarak goége

cikmistir. %8

Xu ile birlikte anilan meshur dokuzuncu 6liimsiiz Deng Yuzhi, arkadas1 Xu gibi
simya ile ugrasmig ve mucizevi yeteneklere sahip olmustur. Birisi hastalandiginda Deng,
sahip oldugu kutsal miihriinii o kisiyi iyilestirmek i¢in kullanmistir. Boylelikle bir¢ok
hastaya sifa vermis ve iinii her yere yayilmistir. Deng, arkadast Xu ile birlikte kutsal

daglar1 gezmis, ancak Xu, Deng’dan 6nce Oliimsiizliigii bularak gége ¢ikmistir. Deng,

185 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 238.

18 Robson, Power of Place, s. 129. Dokuz 6limsiiziin her birinin Heng Dagi’na gelisi ve burada
olumsiizliige ulagmasi i¢in bkz. Robson, Power of Place, ss. 136-147.

187 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 238.

188 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 238; Robson, Power of Place, s.
139.
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hala Oliimsiizliik iksirinin maddelerini aramig, ancak bulamamistir. Bu malzemeleri
bulmak icin kutsal daglar1 dolasmaya devam etmistir. Sonrasinda kendisini Heng
Dagr’na kapatmistir. Deng’in 6liimsiizliik iksirini lizerine olan arayisi, imparator Liang
Wudi'nin (502-549) kulagma gidince, imparator ona iksirin malzemelerini bulma
hususunda destek vermistir. Bu sayede iksiri yapan Deng, kendisinden 6nce Heng
Dagi’nda 6liimsiizliige ulagarak goge yiikselen sekiz 6liimsiiz ile karsilagmis ve bu sekiz
Olimsiiz Deng’1 goge cikarmiglardir. Bdylelikle dokuz miikemmel/kusursuz varlik
anlayis1 Heng Dagi’nda ortaya ¢ikmis ve bu dagin bu anlayis baglaminda meshur

olmasma sebep olmustur.'8°

Tang Hanedanligi doneminde Heng Dagi tam anlamiyla 6nemli bir Daoist
merkezi olmustur.'®® Kaynaklar, Tang doneminde dokuz Sliimsiiziin disinda on dort
Daoistin Heng Dagi’'nda Dao’ya ulastigmi ifade etmistir. 1% Bircok Daoistin simya
tekniklerini Heng Dagi’'nda uygulamasi ve burayr meshur yapmasi ile Tang
hanedanlhigindan imparator Gaozong (649-683), bu dagda simya ve uzun yasama

tekniklerinin daha rahat icra edilmesi igin tapinaklar ve yapilar insa etmistir.®?

Heng Dagi’ndaki bilgelerin ve 6liimsiizlerin Lao Zi’nin tekrar bedenlenmis hali

olduklarmna inanilmistir. **® Ayrica bu dagda Xi Wangmu®® gibi tanrica kiiltleri ile

189 Robson, Power of Place, ss. 145-146.

19 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 238.

191 Tang déneminde Heng Dagi’nda Dao’ya ulasanlarin listesi igin bkz. Robson, Power of Place, ss. 161-
162.

192 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 239.

193 Robson, Power of Place, s. 133.

19 Bkz. Robson, Power of Place, ss. 185-204. Heng Dagi’na gelen kadin Daoistler i¢in bkz. Robson,
Power of Place, ss. 204-212.

60



baglantili uygulamalara da énem verilmistir.'*® Daoizm’in Shangqing okulunun hoca-

talebe silsilesi de bu dagda gerceklesmistir. 1%

Heng Dagi, Daoizmde oldugu gibi Budizmde de belirli bir yere ve 6neme sahip
olmustur. Cin Budist tarihindeki 6nemi sebebiyle Tientai Ekolii’nden rahip Huisi (515-
577) bu dagda birtakim uygulamalar icra ederek manastir kurmus ve bu ekole mensup
Budistler hac amaciyla Heng Dag1’mi ziyaret etmistir.’®” Ozellikle VIII. yiizyilda bu dag,
Saf Ulke Budizmi’nin &nemli bir bdlgesi olmustur.®® Dogal olarak buradan Heng
Dagi’nin ¢ok yonlii bir dag oldugu, hem Budistlere hem de biiyiik oranla Daoistlere
hizmet ettigi ve bu iki dinin etkilesime girdigi yerlerden biri oldugu anlasilabilir.'®

3. Huang Dag

Daoistler acisindan kutsal kabul edilen daglardan biri olan Huang Dag1, Cin’in
giineydogusunda Anhui eyaletinin Huizhou bolgesinde bulunmaktadir. Genellikle tek
bir dag olarak belirtilen Huang Dag1, aslinda otuz alt1 zirveye sahiptir. Bu zirvelerden
dort tanesi digerlerine nazaran daha kutsal ve 6nemlidir. Kutsal olan zirveler, Lotus

Cicegi Zirvesi, Yash Adam Zirvesi, Inanmaya Baslama Zirvesi ve Semavi Kale Zirvesi

195 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 237.

19 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” s. 239. Bu silsile igin bkz. Robson,
“The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” ss. 240-241; Robson, Power of Place, s.
170. Shangging okulu i¢in bkz. Robson, Power of Place, ss. 167-173; Isabelle Robinet, “Shangqing,”
Ecyclopedia of Taoism (ET), ed. by Fabrizio Pregadio (New York: Routledge, 2008), C.2, ss. 858-866.

197 Robson, Power of Place, s. 215.

19 Heng Dag1’nin Budizm baglaminda énemi hakkinda detayl: bilgi i¢in bkz. Robson, Power of Place, ss.
213-318.

199 Robson, “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount,” ss. 223-224, 243-245. Daoizm ve
Budizm’in Heng Dagi’ndaki etkilesimi igin bkz. Robson, “The Polymorphous Space of the Southern
Marchmount,” ss. 247-263.
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seklinde ifade edilmektedir. Huang Dagi’ndaki zirvelerin bu sekilde isimlendirilmeleri,

onlarin, bazi dinsel olaylara ev sahipligi yapmast ile iliskilidir.?%

Huang Dagi, yukarida degindigimiz dort onemli zirve baglaminda mistik ve
esrarengiz bir havaya sahiptir. Bu zirveler, denize benzetilen sisin iizerinde yiiziiyormus
gibi gorinmektedir. Bu sebepten 6turi dort 6nemli zirve, Huang Denizi olarak da

isimlendirilmektedir.2°?

Diger dag kiiltlerinden ayrilan Huang Dagi, Daoizm’in bes kutsal dagi ile
Budizm’in dort kutsal dagi gibi siniflandirmalar igerisinde yer almamakta ve genel
itibartyla ayri1 bir kiilt olusturmaktadir. Olusan bu kiilt anlayisina ragmen bu dagda
spesifik olarak bir ilahm yasadigina dair kesin bir inan¢ olmamaktir. ilk zamanlarda
Daoistler, sonrasinda hem Daoistler hem de Budistler nezdinde kutsal olarak kabul
edilen Huang Dag1, daha sonraki donemlerde dinsel dnemini kaybetmeye baslamis?®? ve
bunun yerine, sanatsal bir onem kazanmistir. Bunun sonucunda Huang Dagi, insanlarin
essiz manzarasini gormek i¢in akin ettigi, ozellikle sanat¢ilarin ve edebiyatgilarin,

eserlerinde yer verdigi bir mekan haline gelmistir.?%

Huang Dagi, yukarida bahsettigimiz sekilde her ne kadar sonraki donemde
dinsel manada 6nemini kaybetse de eski donemlerde bir¢ok inanisa ve mite ev sahipligi
yapmustir. Bu inanislardan birisi efsanevi Sar1 imparator’un (Huang Di) bu daga gitmesi
ile ilgilidir. Bu anlatima gore Sar1 imparator, Daoist simyanin amaglarmdan biri olan
Olimsiizlik iksirini bulmak i¢in Huang Dagi’na bir yolculuk yapmistir. Yolculuk

sonrasinda bu dagda cesitli ilahi varliklarin ve yetmis iki Oliimsiliziin yasadigina

200 Robson, “Huang Shan: The Cult of Site (Sight) & Representation,” s. 52.

201 Robson, “Huang Shan: The Cult of Site (Sight) & Representation,” s. 52.

202 James Cahill, “Huang Shan Paintings as Pilgrimage Pictures,” Pilgrims and Sacred Sites in China, ed.
by Susan Naquin - Chin-fang YU (California: University of California Press, 1992), s. 250.

203 Cahill, s. 247; Robson, “Huang Shan: The Cult of Site (Sight) & Representation,” s. 52.
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inanmustir. Sar1 Imparator’un bu daga cikarak simya ile ugrasmasi sonucunda dagda
birgok Daoist tapinagi insa edilmis, Budizm’in Cin cografyasia gelmesi ile birlikte ise

VII. yiizy1lda Daoist tapmaklarm yaninda bircok Budist tapmak da insa edilmistir. 2%

Huang Dagi’ndaki Daoist gelenekler, yazar1 bilinmeyen ve Song Dénemi’ne ait
Huang Shan Tu Jing isimli birgok resme yer veren metinde gorulebilmektedir. Bu metin,
Daoizmdeki kehanet ve falcilik gibi anlayislar baglamimda cesitli ifadelere ve
anlayiglara deginmektedir. Bu anlayislarm da Huang Dagi’nda iyi bir sekilde
goriilebildigini belirtmektedir. Zikrettigimiz bu metne gore Huang Dag1, bircok Daoist
tapmagin, simya i¢in uygun bitkilerin ve madenlerin, bir¢ok kutsal magaranin ve nehrin

bulundugu bir yerdir.?%®

C. Cin Budizminde Dag Kiiltii

Budizm, Cin’e ulastiginda Cin’deki kutsal bazi dag anlayiglarmma Budist
kavramlar1 dahil etmistir. Budizm’e ait olan kutsal daglar, Cincede fojia ming shan
(Budizm’in dort kutsal dagi) seklinde bilinmektedir.2%® Budizm’in dort kutsal dag:
anlayisi, bu daglara dinsel amagclarla seyahatler yapmak, manastirlar insa etmek gibi

gelismeler ile Cin’de sistemlesmistir.?%” Ozellikle {inlii bir rahibin, birtakim daglara

204 Robson, “Huang Shan: The Cult of Site (Sight) & Representation,” s. 52; Cahill, s. 247.

205 Cahill, s. 250. Huang Dag1’nin edebiyatta ve sanatta biraktig1 etki i¢in bkz. Cahill, “ss. 250-286.

206 Sheng Kai, “On the Veneration of the Four Sacred Buddhist Mountains in China,” The Eastern
Buddhist, C.44, S. 2 (2013), s. 121.

207 Dag ve daglarda bulunan tapmaklar, Budistler nezdinde meditasyon ve hac yeri olarak bilinmistir.
Hindistan ve Tibet’teki Budistler, kutsal Kailag Dag1 gibi daglarin etraflarinda dolasarak hac yaparken
Cin’deki Budistler, kutsal daglara tirmanmak ve burada meditasyon vb. uygulamalari yapmak
gerektigini savunmuglardir. Bkz. Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 35.
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gitmeyi kutsal bir vazife olarak gormesi, birgok nli dagin kutsallasmasma ve buralarda

bircok Budist manastirinin inga edilmesine neden olmustur.?®

Cin Budizmindeki dag kiiltii, yogun bir sekilde Chan Budizmi®®® ve dort kutsal
Budist dag sistemi gibi inaniglarda goriilmektedir. Bu inanislardan biri olan ve
meditasyon uygulamasina c¢ok deger veren Chan Budizminde daglar, hac
yolculuklarmin merkezi, birgok stupanin ve Budalarin kutsal kalitlarinin (bakiyelerinin)

bulundugu yer olarak bilinmektedir.?*

Chan Budizmi, Tang Hanedanligi doneminde, Cin’de kuzey ve giiney olmak
iizere i1ki okuldan miitesekkil olmustur. Dinsel Onderleri oliince bu okullar,
sayginliklarmi korumak ve taraftar kaybmni Onlemek i¢in c¢esitli girisimlerde
bulunmustur. Bu girisimler, agirlikli olarak daglik bolgelerde yapilan faaliyetler ile ilgili
olmustur. Her bir okulun kendi etkisini arttirmak i¢in uyguladig1 bu strateji sonucunda

Song Dagi ve Caoqi**

gibi bolgeler Cin Budistleri agisindan 6nem kazanmistir. Song
Dagi, Daoistler agisindan bes kutsal dag anlayisina dahil edilmekle birlikte, ayni

zamanda giiniimiizde 6nemli bir yer olarak kabul edilen ve savunma sanatlar1 ile Budist

208 Kai, s. 121. (Budizm, Cin’e gelip baz kutsal dag kiiltlerine Budist anlayislar1 dahil etmis, ancak bu
daglarda eskiden beri Daoist anlayislar devamliligini siirdlirmiistiir. Bu durum Daoistler ile
Budistlerin kutsal daglarda karsilagmalarina ve bunun sonucunda birbirlerinden etkilenmelerine yol
agmuistir).

209 Chan Budizmi, Japonya’da Zen; Kore’de ise Son Budizmi seklinde bilinmektedir. Chan, Zen ve Son
seklindeki isimlendirmeler ¢ogunlukla bu ekoliin bulundugu cografya baglaminda farklilagsmaktadir.

210 Bernard Faure, “Relics and Flesh Bodies: The Creation of Ch’an Pilgrimage Sites,” Pilgrims and
Sacred Sites in China, ed. by Susan Naquin - Chin-fang YU (California: University of California
Press, 1992), s. 151.

211 Caoqi, altnci Chan lideri Huineng’in bedeninin 6ldiikten sonra muhafaza edildigi Nanhua (Paolin)
Manastirr’'nin bulundugu yerdir. Caoqi hakkinda detayli bilgi i¢in bkz. Faure, “Relics and Flesh
Bodies,” ss. 165-180.
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ogretiyi harmanlayan Shaolin Manastir’nin®? bulundugu yerdir, dogal olarak Budistler
nezdinde de kutsal bir yer olarak kabul edilmektedir. Chan Budizmi’nin ilk dini 6nderi
olan Bodhidharma’nin (V-VI. yiizyil), bu manastirin yakimlarindaki bir magarada dokuz
yil boyunca duvar meditasyonu adi verilen 6zel bir uygulamayi icra ettigine, 6grencisi
ve ayni zamanda Chan Budizmi’nin ikinci dini lideri Huike’nin (6. 593), magaranin
onlinde kendi kolunu keserek ustasi Bodhidharma’ya takdim ettigine inanilmaktadir.
Song Dag1, bu baglamda, her iki Chan Budist okulu tarafindan Bodhidharma’nin ¢esitli
uygulamalar ile ugrasip Chan Ogretisini olusturmasi bakimindan kutsal kabul
edilmektedir. Belirttigimiz bu yerler, Chan Budistleri nezdinde hac merkezi olarak
bilinmis ve bircok hac rotasi olusmustur. Ancak bu yerler arasinda Song Dagi’nin ayr1

bir 6nemi bulunmaktadir.?

Song Dagi, Cin Budistleri nezdinde -6zellikle de Chan Budistleri arasinda-
dinsel agidan Onemli bir yer olarak goriilmektedir. Birgok stupanin ve stelanin
(kitabenin) bulunmasindan &tiirti, bu dag, ta lin, yani stupalar orman: ya da bei lin, yani
stelalar (kitabeler) ormani olarak da isimlendirilmistir. Tang Donemi boyunca,
imparatorun Chan Budist rahibi tarafindan kutsandigi takdis alani ve bir¢ok Chan
ustasiin mezar1 yine Song Dagi’nda bulunmustur. Song Dagi’nin hem dinsel hem de
siyasal alandaki bu 6nemi, Imparator Xuanzong’un 728 yilinda bu dagdaki Shaolin

Manastiri’n1 vergiden muaf tutmasi ile artmistir. Boylelikle Song Dagi, Daoizm’in yani

212 Shaolin Manastir;, Budistlerin ve Daoistlerin hac yolu iizerinde bulunan Song Dagi’nin eteklerinde,
Hindistan’dan Cin’e gelen ve Dhyana (chan, zen) gelenegini benimseyen Batuo tarafindan
kurulmugtur(Meir Shahar, Shaolin Monastery: History, Religion, and the Chinese Martial Arts
(Honolulu: University of Hawai‘i Press, 2008), ss. 9-12); Faure, “Relics and Flesh Bodies,” s. 156).

213 Faure, “Relics and Flesh Bodies,” ss. 152-153, 161.
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sra Chan Budizmi agisindan da kutsal bir mekan olarak telakki edilmis ve

imparatorlarin destegini gérmiistiir.”

Cin Budizmi tarafindan kutsal kabul edilen daglara sadece Cinliler ziyaret
gerceklestirmemistir. Ayni zamanda Hintli ve Japon rahipler de bu yerleri kutsal olarak
kabul etmis ve ziyaret etmistir. Mesela XIII. yiizyildan sonra Japonya’da Zen Budizmi
icerisinde ortaya ¢ikan Rinzai ve Soto gibi okullar ile Zen Budistleri, Song Dagi’na
uzun siiren hac yolculuklar1 gergeklestirmistir. Bu hac seyahatleri, o donemde Song

Dagi’nin Chan/Zen Budizmi’nin kutsal merkezi olduguna isaret etmektedir.?

Cin Budizminde dag kiiltii, Chan Budizminde yukarida belirttigimiz sekilde
Song Dagi baglaminda goriilmektedir. Chan Budizmi disindaki diger Cin Budist
gelenekler de ise en somut bir sekilde Daoizm’in bes kutsal dag sistemine benzeyen
dort kutsal dag sisteminde gorulmektedir. Dort ana yonu temsil eden bu dort dag, Cin
Budistleri tarafindan doguda Putuo; kuzeyde Wutai; batida Omei ya da Emei; glineyde
Jiuhua seklinde kabul edilmektedir. #® Ming (1368-1644) ve Qing (1644-1912)
donemlerinde Chan manastirlar1 yasaklandigindan dolayr rahipler, Wutai, Emei, Putuo
ve Jiuhua gibi iinlii daglar1 hac yeri olarak kullanmislardir. Yapilan bu hac seyahatleri

ile kutsal daglarm etkisi artarak dort kutsal Budist dag1 konsepti meydana gelmistir.?!’

Cin Budizminde daglara yapilan bu haclarm 6nemli nedenlerinden biri de, blylk
Bodisatvalarin kendilerini bircok dagda gosterdigi inancidir. Bu inangla o dagin

Bodisatvasi ile karsilasmay1 arzu eden Cinli Budist hacilar 6ne ¢ikan daglara yolculuk

214 Faure, “Relics and Flesh Bodies,” s. 158.

215 Faure, “Relics and Flesh Bodies,” ss. 164-165.

216 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 35; Eck, ER, C. 9, s. 132. Ayrica bkz. The Four Sacred
Mountains of Buddhism in China, http://www.worldatlas.com/articles/the-four-sacred-mountains-of-
buddhism-in-china.html (26.10.2017).

27 Kai, 5.122.
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yapmiglardir. Yukarida da bahsettigimiz bu daglar san da dao chang, yani
aydinlanmanin ti¢ biiyiik merkezi ya da si da ming shan, yani dért biiyiik kutsal dag
olarak da bilinmektedir.?® San Da Dao Chang, Bodisatva Manjushri’nin evi Wutai’yi;
Bodisatva Samantabhadra’nin evi Emei’yi; Bodisatva Guanyin’in evi Putuo’yu
karsilamakta ve bu li¢ dagm, evrene benzetilen bir kazanin ii¢ ayagi gibi evrenin
dengesini, diizenini ve devamliligmi sagladigina inanilmaktadir.?® Si Da Ming Shan ise
bu {i¢ dag1 kabul ederek Bodisatva Ksitigarbha’nin (Dizang) evi Jiuhua Dagi’n1 da bu

daglar arasma eklemekte ve Budizm’in dort kutsal dag1 olusmaktadir.?®

Imparator Wanli déneminden (1573-1620) itibaren belirginlesmeye baslayan Cin
Budizm’indeki dort kutsal dag kavrami, Imparator Kangxi déneminde c¢ok popiiler
olmustur. 2 Imparator Kangxi dénemine ait eserlerde Manjushri, Samantabhadra,
Guanyin ve Ksitigarbha gibi Bodisatvalarin aydinlanma asamasina geldikleri, ancak
diger insanlar1 ve canlilar1 kurtarma arzusundan dolayr aydinlanma asamasinda
Nirvana’ya erismekten feragat ederek diger canlilar1 kurtarmak igin bu dinyada
kalmaya devam ettiklerine inanilmigtir. Buna gore Manjushri, Wutai Dagi’nda;
Samantabhadra, Emei Dagi’nda; Guanyin, Putuo Dagi’nda; Ksitigarbha ise Jiuhua
Dagi’nda ikamet etmekte ve bu dort Bodisatvanin, dogal olarak dort kutsal dagin,
toprak, su, ates ve riizgar gibi elementler ile iligskilendirildigine inanilmaktadir. Bu

iliskilendirilme Wutai’nin, havayi; Emei’in atesi; Jiuhua’nin topragi; Putuo’nun ise

218 Robson, Power of Place, ss. 53-54.

219 Kai, s. 125.

220 Chiin-fang Yii, “P’u-t’o Shan: Pilgrimage and the Creation of the Chinese Potalaka,” Pilgrims and
Sacred Sites in China, ed. by Susan Naquin - Chin-fang YU (California: University of California
Press, 1992), s. 190. Zikrettigimiz bu Bodisatvalarin 6nceki hayatlarini nerede ve ne zaman
yasadiklar1 bilinmemektedir. Bu Bodisatvalar, ilahi varlik olarak kabul edilince tarihte yasamis
olmaktan ¢ikarak mitsel bir hiiviyet kazanmislardir.

221 Kai, s.127.
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suyu temsil etmesi seklindedir. Dort kutsal daga mensup olan Wutai, Emei, Putuo ve
Jivhua, Budizm’in Cin’e geldikten sonra, yerel kiiltlire ve inanislara etki etmesi siirecine
151k tutmakta ve Budizm’in Cinlilesmesi sUrecinin somut Ornegi olarak kabul

edilmektedir. 2%

Wutai, Emei, Jiuhua ve Putuo daglar1 hakkinda detayli bilgi vermek, Cin
Budizminde dag kiiltiiniin yeri ve Onemini anlamamiza biiyiik katki saglayacak ve
Budizm’in Cin inanislar1 ile girdigi etkilesimin ne sekilde oldugunu bize gosterecektir.

1. Wutai Dag:

Wautai Dagi, Cin Budizminde kutsal kabul edilen dort dag anlayisi igerisinden en
onemlisini olusturmakta ve Cin’in Shanxi bdlgesinde bulunmaktadir. Bu dag, bes
tepeye sahip olmasindan otiirii literal anlamda bes tepeli (¢atili) dag olarak da
isimlendirilmektedir. Bes tepeli dag olarak isimlendirilmesi, Wutai Dagi’nin aslinda bes
tepeden miitesekkil oldugunu gostermektedir. Bu bes tepenin her biri, dort yonu ve
merkezi temsil ederek sembolik olarak mandala islevi gormektedir. Bu dag, Cin’in
kuzeyinde bulunmasindan nispetle kuzey dagi; Olimsiizlerin, ilahlarm, saf ve
armmiglarin bu dagda yasadigma inanilmasindan otiirii ise Qingliang Dagit (A¢tk ve

Serin/Giizel Dag) olarak da adlandirilmaktadir.?

222 Bkz. Kai, ss. 127-129; Kleeman, s. 238; Y, s. 190; Robson, Power of Place, ss. 53-54.

223 Debreczeny, s. 4; Kai, s. 134; Lin, s. 4; Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 35; Isabelle
Charleux, “Chinese, Tibetan and Mongol Buddhists on Mount Wutai (China) from the eighteenth to
the twenty-first century,” Pilgrimage and Ambiguity Sharing the Sacred, ed. by Angela Hobart -
Thierry Zarcone (Ascona: Sean Kingston Publishing, 2017), s. 89. Ayrica bkz. Robson, Power of
Place, SS. 53-54; “Sacred Mountains of China,”
https://sacredsites.com/asia/china/sacred_mountains.html (14.03.2018); “Sacred Mountains of China,”
http://mww.san-shin.org/China-sacred-mtns.html (14.03.2018).
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Wutai Dagi, en yiiksek askin hikmetin bedenlenmesi olarak gorilen Bodisatva
Manjushri’nin ikamet ettigi, Budist 6gretiyi yaydigi ve bu dagi ziyaret eden birgok
rahibe ve haciya goriindiigii yer olarak bilinmektedir. Ayn1 zamanda Wutai Dag1, bir¢ok
tapmaga ve meditasyon amaciyla kalinan bir¢ok magaraya ev sahipligi yapmaktadir. Bu
dagdaki tapinaklar ve manastirlarin ¢ogu Buda’nin bakiyelerinin olduguna inanilan
beyaz biiyiikk bir stupanin etrafinda bulunmaktadrr. Buddhabhadra ve Siksananda
tarafindan yapilan Avatamsaka Sutra (Huayan Jing) cevirisinde, kuzeydoguda
Qingliang Dag1 (Wutai) adinda Bodisatvalarin meskeni olan bir dagin bulundugu ve su
anda Manjushri’nin orada bazi Bodisatvalarla birlikte ikamet ettigi gecmektedir.?**
Boylece Manjushri ile iliskilendirilen Wutai Dagi, bu Bodisatva kiiltii baglaminda

popiiler olmustur.??®

Wautai Dag1, bes tepeye sahip olmasindan dolay1 kaynaklarda®® Manjushri’nin
bes formu ile Ozdeslestirilmektedir. Buna gére Wutai Dagi’nin giiney tepesinde
Manjushri’nin beyaz formu Jnanasattva; bati tepesinde aslan lstiindeki Vadisimha;

merkezdeki tepede Manjushri Natha; kuzey tepesinde Vimala; dogu tepesinde ise

224 Kai, s. 133; Debreczeny, s. 7.

225 Kai, s. 123; Wen-shing Chou, “Ineffable Paths: Mapping Wutaishan in Qing Dynasty China,” The Art
Bulletin, C.89, S. 1 (2007), s. 108; Lin, s.1.

226 Wutai Dag1’min dort kutsal Budist dagi olmasina ve bu baglamda dinsel bir éneme sahip olmasmna
iliskin veriler iki temel kaynaktan 6grenilmektedir. Bunlardan en eskisi Gu Qingliang Zhuan (Serin ve
Giizel Dagin Kayitlary)dir. Bu metin 667 yilinda bu daga seyahat eden rahip Hui Xiang tarafindan
yazilmustir. Ikincisi ise 1060°da dag rahibi Yan Yi tarafindan yazilan Guang Qingliang Zhuan (Serin
ve Giizel Dagn Biiyiitiilmiis Kayitlary) isimli metindir. Bkz. Raoul Birnbaum, “The Manifestation of a
Monastery: Shen-Ying’s Experiences on Mount Wu-t’ai in T ang Context,” Journal of the American
Oriental Society, C.106, S. 1 (1986), s. 120. Ayrica bkz. Robert M. Gimello, “Chang Shang-ying on
Wu-t’ai Shan,” Pilgrims and Sacred Sites in China, ed. by Susan Naquin - Chiin-fang Yi (California:
University of California Press, 1992), s. 101. Chang Shang-ying’in Wutai Dagma iligskin anlatimlari
icin bkz. Gimello, ss. 103-115.
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Manjushri’nin dort kollu formu, Manjughosa Tiksna bulunmaktadir. Bu formlar Wutai
Dagr’nin her noktasmin ayri bir 6neme sahip oldugunu ve bu noktalarda farkli

uygulamalarin icra edildigini gostermektedir.?

Sanskrit dilinden Cince’ye terciime edilen metinlere gore Buda, gelecekte
Ogretilerinin glictiniin azalacagini, Bodisatva Manjushri’nin Cin’deki bes tepeli/catili
dagda Budizm’i, ilahi hikmetinin giicliyle tekrar canlandiracagini dnceden sdylemistir.
Cinli Budistler de bu ifadeden yola ¢ikarak Buda’nin bahsettigi bu dagi, Wutai Dag1
olarak kabul etmistir. Bunlar sonucunda Wutai Dagi, VIII. ylizyilda Cin’deki

Budistlerin siirekli ziyaret ettigi dinsel bir merkez olmustur.?®

Qing Hanedanlig1 (1644-1911/1912) zamaninda Wutai Dagi’ndaki kutsal yerleri
net bir sekilde gdsteren ve hac yolculuklarina rehberlik eden bir¢ok harita ¢izilmis, bu
haritalardan Cifusi?®® daha meshur olmustur.”®® Bu harita Wutai Dagi’nin 130 bdlgesini
icermis, bu bolgeler Cince ve Tibetce yazilar ile belirtilmis ve hac amaci ile bu daga
gelenlere yol gostermistir. Gliniimiizde Wutai Dagi’na gelen Budist hacilar ve rahipler,
Cifusi haritasin1 detayli bir sekilde incelemekte ve onu kutsal olarak kabul etmektedir.

Bu haritaya bir mandalaymis gibi bakmakta ve bunu bir ayin olarak gormektedirler.?*

Wutai Dagi’na gelen hacilarm ve rahiplerin bazi vizyonlar (gorinumler)

yasadiklar1 iddia edilmektedir. Bu baglamda Bodisatva Manjushri’nin, bazen hacilara

227 Debreczeny, s. 3.

228 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 38.

229 By harita hakkinda detayli bilgi i¢in bkz. Chou, ss. 108-129; Wen-shing Chou, “Maps of Wutai Shan:
Individuating the Sacred Landscape through Color,” Journal of the International Associationof
Tibetan Studies, S. 6 (2011), ss. 372-388.

230 Chou, s. 108.

231 Debreczeny, s. 49. Wutaishan’in haritasi ve bu haritadaki yer isimlendirmelerinin detayl1 bilgisi i¢in
bkz. Debreczeny, s. 5. Bu haritanin analizi ve agiklamalari igin bkz. Debreczeny, ss. 49-93. Wutai
Dagi’n1 gosteren kutsal harita icin bkz. Ekler: Resim IV.
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yagl bir rahip ya da beyaz bir aslan Uzerine oturan genc¢ bir prens, bazen ise zirvede
gokkusagi gibi renkli bulutlar seklinde goriindiigii ifade edilmektedir. Bazi kaynaklarda
ise bulutlar arasinda duran bir ejderha olarak goriindiigii belirtilmistir. Bu tir vizyonlar
ve goriiniimler, rahipler ve bu daga hac yapmaya gidenler arasinda ¢ok yaygin olmus ve

birgok insan1 Manjushri’yi gdrme amaci ile bu daga ¢ekmistir.”*?

Wutai Dagi, imparatorluk kiiltii ile giligli bir baglantiya sahip olmustur.
Imparatorlar, Wutai Dagr’'mt oldukg¢a kutsal kabul etmislerdir. Bu nedenle bu dagda
Ozellikle Tang Hanedanligi Donemi’nde devletin korunmasi, devamliligi ve siirekliligi
icin tantrik (ezoterik) ayinler icra edilmistir. Bu ayinler, imparatoru ve devleti korumak
ve onlar1 diisman karsisinda iistiin getirtmek icin yapilmustir. ** Imparatorlar kendi
mesruiyetlerini Bodisatva Manjushri’ye baglayarak Manjushri kiiltiine destek vermistir.
Benzer sekilde VIII. yiizyillda Cin’de siyasal alanda giiclii bir etki birakan ve Orta
Asyali bir rahip olan Amoghavajra (Cince ismi: Bukong Jingang, 705-774), Bodisatva
Manjushri’yi tiim Cin’in ve imparatorun koruyucusu olarak gormiis ve Wautai
Dagi’ndaki Bodisatva ve hac kiiltiinii gelistirmistir. Ayni1 zamanda 759 yilinda
imparatoru, chakravartin, ?* yani kutsanmis Budist yonetici olarak kutsamstir. Bu

kutsama Wutai Dag1’ndaki Bodisatva Manjushri kiilt(i ile baglantili olmustur.®®

Wutai Dagi’nin imparatorlar tarafindan kutsal bir mekan olarak goriilmesi

sebebiyle burasi 6nemli bir tapmak merkezi haline gelmistir. Bu baglamda Qi

232 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 37; Birnbaum, s. 123. Wutai Dag1’nin énemi ve mitsel
konumu icin bkz. Kai, s. 130.

233 Charleux, “Chinese, Tibetan and Mongol Buddhists on Mount Wutai,” s. 90; Bernbaum, Sacred
Mountains of the World, s. 38.

234 Bkz. Korhan Kaya, Buddhizm Sézligii (Ankara: Dogu Bati Yaymlari, 2017), s. 62. Ayrica bkz.
Guénon, Alemin Hiikiimdari: Dinlerde Merkez Sembolizmi, S. 18.

235 Debreczeny, s. 6.
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Hanedanlig1 (479-502) sirasinda Cin’de yaklasik dort bin tane tapmagm oldugu, bu
tapinaklardan iki ylizden fazlasinin Wutai Dagi’nda bulundugu bilinmektedir. Ayrica bu
dagdaki tapinaklarda barinan din adamlarina giyim ve saglik alaninda devlet destegi
verilmis ve bu insanlar vergiden muaf tutularak onlara ayricalik taninmustir.?*® Siyasi
alanda destek almasi ile Wutai Dagi, Avatamsaka Sutra’nin arastirildigi, ¢alisildig: bir

merkez olmus ve dinsel dnemi giderek artmustir,?’

Wutai Dagi, Cin Budistleri i¢in kutsal bir bolge olmasinin yaninda Hindistan,
Kasmir, Tibet, Kore ve Japonya?®® gibi iilkelerde yasayan Budistlerin de ilgisini ¢ekmis
ve birgok rahip buray: kutsal kabul ederek ziyaret etmistir. Ozellikle XVIII. yiizyil ile
birlikte Tibet ve Mogol Budistleri i¢in Wutai Dagi, 6nemli bir merkez haline gelmistir.
Bu baglamda Tibetliler ve Mogollar Wutai Dagi’nda birgok tapinak insa etmistir. Tibet
lamalar1 Wutai Dagi’na Cinlilerin atfettikleri varliklarin yaninda ¢esitli Budalari, ilahlari,
Bodisatvalarin 6fkeli zuhurlarini da atfetmislerdir. Bu varliklarin Manjushri ile birlikte
bu dagda bulunduguna inanmislardir. Bu, Tibet lamalarinin ezoterik, yani Tantrik bir

anlayisa sahip olmasindan ileri gelmistir. Kaynaklarda Tibet’in Wutai Dagi’na biiyiik

2% Kai, s. 137.

237 Kai, ss. 138-139; Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 38.

238 Wutai Dag1, Japonlar igin de onemli bir yerdir. Japon hacilar da Budist dgretiyi iyi bir sekilde
uygulayabilmek amaci ile bu dagi Tibetliler gibi sik sik ziyaret etmistir. Benzer sekilde Japon No
tiyatro oyunlarmda Manjushrinin bu dagdaki efsanesine ve vizyonlarma atif yapilmustir.?% Japon
Tendai Budizmi’nin 6nemli sahsiyetlerinden biri olan Budist rahip Ennin (794-864) 840 yilinda Wutai
Dagi’na gelmis ve kutsal dagi gordiigiinde hayretler igerisinde kalmistir. Ennin, bu dagi gordiigiinde
yere kapanarak saygida bulunmus, burasinin Manjushri’nin yonettigi bir alem oldugu kanaatine
varmistir.  Aynt zamanda burada yetisen bitkilerin de c¢ok kutsal ve gizemli oldugunu
belirtmigtir(Bernbaum, Sacred Mountains of the World, ss. 38-39; Gimello, s. 100; Lin, s. 5;
Birnbaum, ss. 126-127). Ayrica bkz. Eck, ER, C. 9, s. 132.
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oranda etki etmesinden otiri “Wutai Dagi, Cin’in Tibet’idir” seklinde bir anlayisin dahi
olduguna deginilmistir.?*

2. Emei Dag1

Dort kutsal Budist dagi arasinda en yiiksegi olan Emei Dagi, Cin’in Sichuan
bolgesinde bulunmakta ve bati dagi olarak bilinmektedir. Bu dag, Bodisatva
Samantabhadra ile iligkilendirilmekte ve bu dagda Samantabhadra’nin ikamet ettigine
inanilmaktadir.?*° Genellikle beyaz bir fil Ustiinde oturur vaziyette tasvir edilen ve
meditasyon uygulamasi ile iligkilendirilen Bodisatva Samantabhadra, bu daga hac amaci
ile gelen hacilara ve rahiplere kendisini gosterebilmektedir. Bundan dolay1 bir¢ok haci
ve rahip, bu daga bu Bodisatva ile karsilasma umudu ile ¢ikmakta ve bu dagda

meditasyon yapmaktadir.?4!

Emei Dag1, Cince kaynaklarda ayrica Guang Mingshan, yani Parlayan (berrak)
Kutsal Dag olarak gegmektedir. Bu sekilde isimlendirilmesinin nedeni Emei Dagi’nin,
gunduz vaktinde Buda’nin 1s13ma; geceleyin ise kutsal lambalara sahip olmasindan
dolayidir.?*?> Emei Dag1’nin bu tarz 6zelliklere sahip olmasi sonucunda bu dagda bir¢ok
tapinak insa edilmistir. Bu tapinaklardan ilki, Rahip Huichi (337-412)’nin insa ettigi

Puxiansi, yani Samantabhadra Tapinag: olmustur.?®

239 Charleux, “Chinese, Tibetan and Mongol Buddhists on Mount Wutai,” s. 89, 91; Gimello, s. 101;
Debreczeny, s. 1, 7-47. Bkz. Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 38. Ayrintili bilgi i¢in bkz.
Isabelle Charleux, “Mongol Pilgrimages to Wutai Shan in the Late Qing Dynasty,” Journal of the
International Association of Tibetan Studies, S. 4 (2011), ss. 275-326.

240 Kai, ss. 123-124.

241 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 35. Ayrica bkz. Robson, Power of Place, ss. 53-54;
“Sacred Mountains of China,” https://sacredsites.com/asia/china/sacred_mountains.html (14.03.2018);
“Sacred Mountains of China,” http://www.san-shin.org/China-sacred-mtns.html (14.03.2018).

242 Kai, s. 135.

243 Kai, s. 138.
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Samantabhadra’nin kutsal yeri olarak telakki edilen Emei Dagi’na tarih boyunca
imparatorlar tarafindan destek verilmistir. Ozellikle rahip Huichi’nin bu dagda tapmak
inga etmesinden sonra, bu daga yapilan hac yolculuklarinda artis yasanmistir. Bunun
sonucunda, Tang Hanedanligi basta olmak iizere Kuzey Song Hanedanligma (960-
1126/1127) ait imparatorlar bu daga destek vermistir. Destekler genellikle tapinak ve
Bodisatva heykeli insa ettirmek ve o dagdaki rahiplerden vergi alinmamasi seklinde
olmustur. 980 yilinda donemin imparatoru Taizong (976-997), Bodisatva
Samantabhadra’nin heykelinin yapilmasini ve bu heykelin Emei Dagi’ndaki Puxiansi’ya

yerlestirilmesini emretmistir.**

989 yilinda imparator Taizong, Bodisatva Samantabhadra heykelini yeniletmis,
sonraki yillarda ise bu dagda bircok yeni tapmak insa ettirmistir. Imparator Taizong’un
bu daga destek vermesi ile bu dagin {inii hizli bir sekilde yayilmistir. Imparator Wanli
(1573-1620) de Samantabhadra’nin heykelinin bulundugu tapinaga, bu heykeli korumak
amaci ile bir salon insa ettirmistir. Ming ve sonra gelen Qing hanedanligina mensup
imparatorlarin Emei Dagi’na her yonden destek vermesiyle, tapmaklarin sayis1 artmis
ve bu daga giden hac yollar1 gelistirilmistir. Boylelikle Emei Dagi, hac uygulamasima

daha elverisli hale gelmis ve bu yonden popiiler olmustur.?4

Cin Budizmi, Ming hanedanlhigi zamaninda Emei Dagi’mi 6gretinin merkezi
olarak kabul etmis ve bu dag ekseninde yayilim gostermistir. Emei Dagi’nin yukarida
ifade ettigimiz sekilde, devlet destegini almasi, Cin Budistleri tarafindan Bodisatva
Samantabhadra’nin meskeni olarak goriilmesi ve bunun sonucunda meditasyon igin
vazgecilmez bir yer olmasi ile birlikte bu dag, dort kutsal dag sistemine dahil

edilmigtir.?*

244 Kai, s. 139.
245 Kai, s. 140.
246 Kai, s. 138.
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3. Putuo Dad

Putuo Dagi, Cin’in Zhejiang bdlgesinde bulunan ve dogu dag: olarak
kaynaklarda gecen dort kutsal Budist dagindan iiglinciistidiir.*” Ancak bu dag, Tang
doneminde Budizm’in kutsal bolgesi haline gelmeden 6nce Daoistler tarafindan Daoist
cenneti olarak goriilerek meshur olmustur. Ada olarak da bilinen bu dagdaki bazi
tepelerde milattan onceki yillarda Daoist uygulamalar icra edilmistir. Mesela meshur
Daoist rahip Mei Fu, M. O. I yiizyilda Putuo Dagi’ndaki -sonrasinda kendi ismiyle
anilan- Mei Cen zirvesinde yasamig ve simya ile ugragsmistir. Bu baglamda birgok
kaynak, Budizm’in kutsal bdlgesi olmadan &nce bu bolgenin Daoistler nezdinde

oldukga kutsal olduguna deginmistir.*®

Putuo Dagi, merhamet yonii ile bilinen Bodisatva Guanyin #° ile
Ozdeslestirilmistir. Tarih boyunca okyanusun kiyisinda bulunmasindan 6tiirii yolculuk
yapan denizciler nezdinde de ¢ok kutsal kabul edilmistir. Bu sebeple bircok denizci

Bodisatva Guanyin’e rahat ve kazasiz bir yolculuk gecirmek i¢in dua etmistir.**

247 Ayrica bkz. Robson, Power of Place, ss. 53-54; “Sacred Mountains of China,”
https://sacredsites.com/asia/china/sacred_mountains.html (14.03.2018); “Sacred Mountains of China,”
http://www.san-shin.org/China-sacred-mtns.html (14.03.2018).

248 (), s. 204.

249 Hindistan’da Avalokiteshvara; Cin’de Guanyin; Japonya’da ise Kannon ya da Kanzeon seklinde
bilinen bu Bodisatva, merhamet yoniiyle 6n plana ¢ikmaktadir. Kaynaklara gore Avalokitesvara,
gozetleyen efendi, gorllenlerin efendisi ve diinyamin haykirislarm  dikkate alan anlamlarina
gelmektedir. Terim anlami olarak ise Guanyin, biitiin varliklara sikintili zamanlarda yardim eden ve
merhamet duygusuyla 6zdeslesen bir Bodisatva olarak bilinmektedir(Taigen Dan Leighton, Faces of
Compassion (Somerville: Wisdom Publications, 2012), s. 150; Raoul Birnbaum, “Avalokitesvara,”
Encyclopedia of Religion (ER) (New York: Macmillian Publishing Company, 1987), C. 2, s. 11).

20 Kai, s. 124; Y, s. 202.
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Putuo Dagrnin Avatamsaka Sutra’da gecen ve Guanyin’in evi olarak kabul
edilen Potalaka Dag: olduguna inanilmistir. Putuo Dagr’nin  Guanyin ile
iliskilendirilmesi ve bunun sonucunda Potalaka Dagi’ni1 karsilamasi tarih boyunca hem
dini hem de siyasi olaylarin meydana gelmesi ile olmustur. Putuo Dagi’nin, mitsel
Potalaka Dagi ile iligkilendirilmesi, Avatamsaka Sutra’da gegen geng haci Sudhana’nin
hayat hikayesinin Cin geneline yayilmasi ile meydana gelmistir. Bu hikdyeye gore
Sudhana, hakikati aramak ugruna bir hac yolculuguna ¢ikmistir. Yolculugu sirasinda
bircok Budist tapmagina, daglara ve daglarda bulunan magaralara gitmistir.
Yolculugunun yirmi sekizinci duraginda Sudhana, Putuo Dagi’'nda Guanyin ile
karsilagsmustir. Bunun iizerine Guanyin, Sudhana’ya dharmayi, yani Budist dgretinin

hakikatlerini 6gretmistir.>!

Bodisatva Guanyin, zaman zaman bu dag ziyaret eden hacilara ve rahiplere belli
bir formda goriinmiis ve bu dagin énemini arttrrmustir. Ozellikle merhamet yonii ile
bilinen Guanyin, bu dagda bir¢ok kisinin sikintili zamanlarinda yardimma kosmustur.
Yardimina kostugu insanlara bazen parlak bir 151k hiizmesi; bazen de beyaz ciibbe
icindeki bir kadin seklinde gériinmiistiir. ? Guanyin’in merhamet ve yardimsever bir
Ozelliginin olmasindan dolay1 bazi insanlar bu dagdaki magaralar 6niinde Guanyin’e
cesitli sikintilarma ¢are bulmak icin yakarmig ve dua etmis, bunun sonucunda

Bodisatvanin onlara goriindiigiinii sylemislerdir.??

31 Y{, s. 191. (Putuo Dagrnin Potalaka olduguna iliskin bilgiler, dag atlaslarmda (fasikullerinde)
gecmektedir. Bunlar Qing déneminde dort tane olarak tamamlanmug ve Nanhai Putuo Shan Zhi, yani
Giiney Denizi 'nin Potalaka Atlasi olarak isimlendirilmistir. Béylece Putuo ile Potalaka ayn1 yer olarak
kabul edilmistir. Bkz. YU, s. 212.)

252 Bkz. YU, ss. 220-226.

253 Y{j, ss. 216-220; Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 35. Bodisatva Guanyin’in bu dagda
goriinmesine iligskin mitler i¢in bkz. Y1, ss. 214-216.
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Putuo Dagi’nin Guanyin kiiltii baglaminda Potalaka Dagi ile iliskilendirilmesi
yukarida da bahsettigimiz iizere rahiplerin ve hacilarin basindan gegen mucizevi olaylar
sonucunda Cin inanislarinda giiclenmistir. Cin inanislarinda giiclenmesi ile birlikte
Putuo Dagr’na hac yolculuklar1 yapilmaya baslanmistir. Bu sayede Bodisatva Guanyin,

Cin inanislar1 ve kiiltiirii ile harmanlanmigtir.?*

Putuo Dagi’ndaki Budist manastirlarin artmas: ve bu dagin dort kutsal dag
arasina dahil olmasi, imparator Wanli ve imparator Chongzhen (1628-1644) tarafindan
miimkiin olmustur. Imparator Wanli, bu daga birgok Budist metinleri bagislamis,
imparator Chongzhen ise kraliyet ailesine o dagda Guanyin’e dua etmesi ve tlitsii
yakilmasi ydniinde emir vermistir. imparator Chongzhen, Putuo Dagi’nda tapinaklarin
yapilmasmi da emretmis ve tapimaklarin insasi i¢in biiylik oranda maddi yardim
yapmistir. Ayrica Putuo Dagi’'nin bir imparatorluk tapmagi seklinde kabul edilmesi

gerektigine dair bir ferman yaymlamigtir.?

Putuo Dagi hakkinda yazilan metinler, bu dagdaki Bodisatva Guanyin hakkinda
bilgi vermekte ve bu dagm cografi haritasin1 da gdzler oniine sermektedir. ** Bu
baglamda Putuo Dagi, yamaglarinda bir¢ok kutsal magaraya sahiptir. Bu magaralar
genellikle meditasyon ve Guanyin’e yakarmak igin uygun alanlardir.?” Ozellikle bu
magaralardan Chao Yin Dong (Gelgit Sesi Magarasi), bir¢cok cilecinin ve Budistin
ilgisini ¢ekmistir. Bu kisiler bu magaray1r hac amaciyla ziyaret etmis, oru¢ tutarak
miinzevi bir hayat slirmiis ve meditasyon ile ugrasmis, dogal olarak kendilerini riyazet
hayatina adamiglardr. Bu magaralarda kaldiklar1 slire boyunca insanlarin

konaklayabilecegi evler insa etmislerdir. Bunun sonucunda onlar, bu bdlgeye yapilan

34 Y, s. 192,
2% Kai, s. 140.
2% Kai, s. 131.
257 Kai, s. 135.
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hac yolculuklarimin gelismesinde rol oynamislardir. Putuo Dagi, aslinda Cinlilerin kendi
topraklarinda nasil bir kutsal Budist merkezi kurulacaginin giizel bir 6rnegini teskil
etmistir,

4. Jiuhua Dag

Jiuhua Dag1,?® Cin’in Anhui bolgesinde bulunan ve dort kutsal Budist dagindan
sonuncusudur. Bu dag, gilineyde bulunmasma nispetle giiney dagi olarak da
bilinmektedir. Kurtaric1 yoniiyle bilinen Bodisatva Ksitigarbha (Cince: Dizang)®® ile
iligkilendirilen ve bu Bodisatvanin meskeni olduguna inanilan Jiuhua Dagi’nin
taninarak kutsal bir dag haline gelmesi, Koreli Budist rahip Kim Chijang’m (Cince: Jin

Dizang, 705-803) bu daga gelis hikayesi ile baglamaktadir.?*

2% Y, ss. 231-235.

29 Jiuhua, kelime manasiyla dokuz gicek anlamina gelmektedir. Dokuz cigek ile iliskilendirilmesi, onun,
lotus c¢iceginin dokuz yapragi gibi dokuz zirveye sahip olmasindan kaynaklanmaktadir. Buradan
Jiuhua Dagi’nin isminde bile Budizm’in izlerini gérmek miimkiin olmaktadir(Kai, s. 135; M. W. De
Visser, The Bodhisattva Ti-Tsang (Jizo) in China and Japan (Berlin: Oesterheld & Co., 1914), s. 49).

260 Hindistan’da Ksitigarbha; Cin’de Dizang; Japonya’da ise Jizo seklinde bilinen Bodisatva Ksitigarbha,
annelerin ve c¢ocuklarin koruyucusu olarak on plana ¢ikan bir Bodisatvadir. Kaynaklara gore
Ksitigarbha, yerin rahmi ve yerin sepeti gibi anlamlara gelmektedir. Terim anlami olarak ise
Ksitigarbha, Bodisatva Avalokitesvara (Guanyin) gibi merhamet yonu 6n planda olan ve ¢ocuklarin,
annelerin, bebeklerin ve seyahatcilerin koruyucusu olarak gérilen bir Bodisatvadir(Miriam Levering,
“Ksitigarbha,” Encyclopedia of Religion (ER) (New York: Macmillian Publishing Company, 1987),
C.8, s. 392; Taigen Dan Leighton, Faces of Compassion (Somerville: Wisdom Publications, 2012), s.
185). Cin’deki Ksitigarbha (Dizang) kiiltii igin bkz. Visser, ss. 25-64; Zhiru, The Making of a Savior
Bodhisattva: Dizang in Medieval China (Honolulu: University of Hawai‘i Press, 2007).

%1 Kai, s. 124. Ayrica bkz. Robson, Power of Place, ss. 53-54; “Sacred Mountains of China,”
https://sacredsites.com/asia/china/sacred_mountains.html (14.03.2018); “Sacred Mountains of China,”
http://www.san-shin.org/China-sacred-mtns.html (14.03.2018). Jiuhua Dag hakkinda ayrica bkz.
William Powell, “Literary Diversions on Mount Jiuhua,” The Sacred Mountains of Asia, ed. by John
Einarsen (Canada: Shambala Publications, 1995), ss. 22-26.
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Hikayeye gore Kim, prens olarak dogmus, ancak daha sonra rahipligi se¢mis ve
Cin’e, Jiuhua Dagi’na gelmistir. Burada dagin tanrigasi ile karsilagsmis ve ona yiyecek
ve icecek verilmistir. Kim, tanriga ile karsilastiktan bir siire sonra kendisini bu dagdaki
bir magaraya kapatmis, meditasyonla mesgul olmus ve kati bir oruca baglamistir.
Kim’in bu tarz uygulamalarla ugragmasi, insanlar1 etkilemis ve onun adina bu dagda bir
tapmak insa edilmesine sebep olmustur. Bu tapmak 780 yilinda imparatorluk tarafindan
genisletilmis ve Huachensi seklinde isimlendirilmistir. Rahip Kim, 99 yasinda 6lmiis ve
magaraya gomiilmistiir. Rivayete gore magara ii¢ yil sonra agilinca rahibin bedeni,
kendi kendine mumyalanmis ve aydmlanmis bir vaziyette bulunmustur. Kim gibi
rahiplerin bu hikayeleri neticesinde Jiuhua Dagi, hac merkezlerinden biri olmus ve

kutsal bir dag olarak kabul edilmistir.%?

Cin Budistleri, 6lmiis akrabalarim1 Jiuhua Dag ile iliskilendirmektedir. Jiuhua
Dagr’nin 6liim sonras1 ve Ksitigarbha ile iligkilendirilmesi aslinda arka planinda bazi
anlayiglar bulundugunun bir gostergesidir. Nitekim, kaynaklarda Ksitigarbha’nin
cehennemdeki insanlar1 cehenneme inerek kurtardigia ve onlar1 kurtulusa ulastirdigina
deginilmektedir. Bu inanig baglaminda ise Jiuhua Dagi cehennem ile iliskilendirilmekte,
bu dagr trmanmanin cehennemin basamaklarmi tirmanmak gibi olduguna
inanilmaktadir. Ksitigarbha’nin ikamet ettigi yer olarak da bilinen Jiuhua Dagi’nin
zirvesine, yani cehennemden cennete dogru ¢ikildik¢a aci ve istiraptan kurtularak

kurtulusa erisildigine inanilmaktadir.?®

Jivhua Dagi kiltl, Budizm baglaminda Ming ve Qing doénemlerinde gelisme
gostermistir. Bu donemlerde birtakim rahiplerin basindan gecen mucizevi olaylar ile
devlet destegini alan Jiuhua Dagi’na, imparator Wanli tarafindan Budist metinleri

gonderilmis ve imparator Kangxi tarafindan da bu dagda tiitsii yaktirilarak cesitli ayinler

262 Kai, s. 124; Visser, ss. 48-50; Zhiru, ss. 216-217.
263 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 35.
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icra edilmistir. Bu girisimler Jiuhua Dag1i’nin hem siyasi hem de dini alanda 6neminin
artarak kutsal Budist dagi igerisine dahil olmasina ve tam anlamiyla dort kutsal Budist

dag anlayiginin olugsmasima neden olmustur.?*

Daoizm ve Cin Budizmi basta olmak iizere Cin dini anlayisinda dag kiilti,
komiinist rejimin ortaya ¢ikisina kadar giiglii bir sekilde devamliligmi siirdiirmiis,
toplumun her alanina niifuz etmistir. Komiinist rejim ile birlikte bu etki zayiflamis,
ancak yine de bircok ziyaretciye ev sahipligi yapmistir. Cin dini anlayisindaki
zikrettigimiz kutsal daglar, tarihsel siire¢ igerisinde Japon dini anlayisinda da etkili
olmustur. Ozellikle Budizm’in Cin’den Kore vasitasi ile Japonya’ya gelmesi, Cin’deki
kutsal dag kiiltlerinin Japonya’ya tasinmasi ile sonu¢lanmistir. Boylelikle Japonya’nin
yerel inaniglarinda da kutsal kabul edilen daglara, farkli motifler ve anlayislar eklenmis
ve bunun sonucunda Japon dini anlayisindaki dag kiiltii gelismistir. Dag kiiltiiniin

gelismesi ile birlikte, bir¢ok dinsel gelenek ve anlayis ortaya ¢ikmustir.

264 Kai, ss. 140-141; Zhiru, ss. 218-219.
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II. BOLUM

JAPON DiNi ANLAYISINDA DAG KULTU

Japonya, kendisine has gelenege, inanislara ve kiiltiire sahip bir iilkedir. Sahip
oldugu bu 6zellikler onu, birgok alanda 6n plana ¢ikarmustir. Bu alanlardan birisi dindir.

Din, Japon toplumu i¢in hem siyasi hem toplumsal olaylarin temelinde yatmaktadir.

Japonya’da dinin bu kadar 6n planda olmasi, kiiltiirel her unsurun dinle
iligkilendirilmesine neden olmustur. Bu nedenden 6tiirii Japonlar icin meydana gelen
siyasi, kiltiirel ve toplumsal olaylarin neredeyse hepsi dinle iliskilendirilmistir.
Japonya’nin biinyesinde barindirdig1r inanislar, binlerce yil boyunca Kkiiltiirlin ve

gelenegin temelinde yatan minzoku shukyo?®®

, Yani halk gelenegi (folklor) iizerine insa
edilmistir. Japonlar i¢in basta Sintoizm olmak tizere Samanizm, Budizm, Konfiigyanizm
ve Daoizm gibi inaniglar bu folklor geleneginden beslenmistir. Bundan dolay1 Japon
folklorunu bilmek ve bu folkloru olusturan kavramlar1 incelemek Japon dini anlayisini
anlamada oldukca onem teskil etmistir. Japon folklorunu olusturan ve birbirleriyle

kesintisiz bir sekilde bagl olan kavramlar kami,?®® insan ve tabiat seklinde ifade

edilmistir. %

265 Bkz. Shinno Toshikazu, “From Minkan-shinko to Minzoku-shukyo Reflections on the Study of Folk
Buddhism,” Japanese Journal of Religious Studies, C.20, S. 2-3 (1993), ss. 187-206.

266 Kami, Sintoizm’de ilahi varhklari, tabiat fenomenlerini (agag, su, tas, dag, Giines vb.), 6ldiikten sonra
kutsallagsan imparatorlar1 ve insanlari ifade etmektedir. Kamiler, kutsal varliklar1 ve fenomenleri
karsilamanin yani sira kami olma potansiyeline sahip her varlik i¢in de kullanilmaktadir. Bir diger
ifadeyle, siradan insanlar kendi iglerindeki gii¢ ile diinyadaki amelleri sonucunda 6ldiikten sonra kami
olabilmektedir. Bu durum, kami anlayisinin sadece ilahi varliklar1 ve tabiat fenomenlerini
karsilamadigint gostermektedir. Kami, yukarida bahsettigimiz sekilde ilahi ya da kutsal varliklari
karsilamasmin yaninda insana hayranlik veren ve onu dehsete diistiren bir kavram olarak da
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Japon dini anlayisinin temelinde yatan ve folklorun en temel kavramlarindan biri
olan tabiat, Japonlarin giinliik yasantisinda oldukca etkili olan bir unsurdur. Ozellikle
ates, su, agac, tas, dag ve hayvan gibi dogada bulunan canli-cansiz unsurlar giinliik
yasantida olduk¢a Onemlidir. Bu unsurlardan biri olan dag, diger unsurlara nazaran
Japon dini anlayisinin kése taslarindan biri olmasi bakimindan 6nem teskil etmektedir.
Nitekim, dogum, 6liim ve tarim gibi baslica unsurlarla iligkilendirilen dag, hem folkloru
olusturan kavramlardan biri olan tabiat kavraminin temelinde yatmakta hem de kami ve
insan kavramlariyla tabiat kavrami arasmdaki bagi saglamaktadir. Bu bakimdan dag
baglaminda gelisen inanislarin, Japon dini anlayisindaki ve Japonlar nezdindeki kose
taglarindan biri oldugu soylenebilir. Bu ¢ercevede Japon dini anlayisinda dag kiiltii, bu

kiiltiin Sintoizm ve Budizmdeki yansimasi hakkinda bilgi verilecektir.

kullanilmaktadir. Nitekim Motoori Norinaga (1730-1801), bu baglamda, kamiyi insanin i¢ini korku ve
ihtisamla doldurmasi olarak tanimlamaktadir. Buradan hareketle kami anlayiginin, hem Sintoizm’deki
kutsal varliklar1 hem de Japon dini anlayisindaki kutsal glicu ifade ettigi sOylenebilir. Bkz. Jeremy
Roberts, Japanese Mythology A to Z (New York: Chelsea House, 2010), s. 66; Stuart D. B. Picken,
Historical Dictiocanary of Shinto (Plymouth: Scarecrow Press, 2011), s. 146; Brain Bocking, A
Popular Dictionary of Shinto (Richmond Surrey: Curzon Press, 2005), s. 65; William George Aston,
Shinto (The Way of the Gods) (London: Longmans, Greens and Co., 1905), s.7, 9. Ayrica bkz.
William George Aston, Shinto: The Ancient Religion of Japan (Chicago: The Open Court Publishing
Company, 1921), ss. 35-54; Timothy J. Vance, “The Etymology of Kami,” JJRS, C.10, S.4 (1983), ss.
277-288; Sokyo Ono, Sinto: Kamilerin Yolu, terc. Suat Ertiiziin, (Istanbul: Okyanus Yaynlari, 2004),
$s.17-19; Joseph Cali - John Dougill, Shinto Shrines (China: University of Hawai’i Press, 2013), ss.
13-17.

%7 Kazuyuki Yano, “Sacred Mountains Where Being of ‘Kami’ is Found” ICOMOS, 2008, ss. 1-2.
Ayrica bkz. H. Byron Earhart, Religion in Japan: Unity and Diversity (Boston: Wadsworrth Cengage
Learning, 2014), ss. 9-10; Michael Ashkenazi, Handbook of Japanese Mythology (Oxford: ABC-
CLIO, 2003), ss. 4-5. Japon halk dini icin bkz. Bozkurt Giiveng, Japon Kltirii (Istanbul: Boyut
Yayincilik, 2010), ss. 138-144.
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A. Japon Dini Anlayisindaki Dag Kiiltiintin (Sangaku Shinko) Genel

Hatlan

Antik zamanlardan beri Japonya’daki bir¢ok dini fenomen daglarla
iliskilendirilmektedir. Bu yonden Japonya’daki neredeyse biitiin dini inaniglarda
daglarin biliyiik bir role sahip oldugu goriilmektedir. Japon dini anlayisinda daglara
verilen 6nem ve dag baglaminda gelisen inanislar, literatiirde sangaku shinko olarak
ifade edilmektedir. Bu kavram dag inanislar: ya da dag inanci anlamma gelmektedir.
Terim anlamda ise sangaku shinko, Japon dini anlayisindaki dag kiiltii baglaminda
gelisen biitiin mitleri, ayinleri, ilahi varlklari, halk inaniglarmi, festivalleri, tapinaklar1

ve riyazet hayatm ifade etmektedir.?®®

Japon dini anlayisinda 6nemli bir yere sahip olan sangaku shinko anlayisinin
oldukca eski oldugu bilinmektedir. Ozellikle dag eteklerinde yapilan arkeolojik kazilar
neticesinde bulunan tapmaklar, ayinlerde kullanilan araglar ve yontulmus kayalar?®®
sangaku shinko kiiltiiniin oldukga eskilere dayandigini kanitlamaktadir. Dag eteklerinde
bulunan tapinaklar ve tarimsal ayinlerde kullanildig1 belirtilen ayin araglari, daglarin
uzun bir siire dnce ibadet yeri olarak kullanildigina isaret etmektedir. Bu durum ilk
baslarda daglarin  tarmmla, verimlilikle ve dogurganlkla iliskilendirildigini
gostermektedir. Bulunan bu arkeolojik unsurlarm, Kofun Dénemi’ne (M. S. 250-500) ait
oldugu tahmin edilirken, bunlarin bir kisminin belirtilen donemin de 6ncesine ait oldugu

iddia edilmektedir. Buradan hareketle Japon dini anlayisinda dag Kkiiltliniin, yani

%8 Bkz. H. Byron Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo: An Example of Japanese Mountain
Religion (Tokyo: Sophia University, 1970), ss. 7-8; Picken, s. 249.

269 Sangaku shinko anlayisi, tas kiiltii ile bir iliski icerisindedir. Kaynaklarda tas kiiltline ishi no shukyo
denilmektedir. Ishi no shukyo, basta sangaku shinko olmak {izere bir¢ok anlayista ve gelenekte on
plandadir. Tas kiiltii hakkinda detayli bilgi i¢in bkz. Gorai Shigeru, Ishi no Shukyo (Tokyo: Kodonsha,
2007); Michael Czaja, God of Myth and Stone (New York: Weatherhill, 1974).
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sangaku shinko anlayisinin uzun bir gegmise sahip oldugu ve bu geg¢misin ¢ogunlukla

tarmmla iliskilendirildigi anlasilmaktadir.?™

Sangaku shinko anlayisina gore her dagm yama no kami?’!

olarak adlandirilan
bir kamisi bulunmakta ve bu kamiler bulunduklar1 dagdaki agaglarin, taglarm, sularm ve
canlilarin efendisi olmaktadir. Daglardaki yasam ve denge, bu yama no kami sayesinde
devam etmektedir. Japon anlayismna gore yama no kamiler, yilin belli zamanlarinda
daglardan koylere ve tarlalara inerek tarlalara bereketi getirmekte, koyliileri tehlikelere
kars1 korumakta ve bir siire sonra yasadiklar1 daglara tekrar donmektedir. Bunun yani
sira yama no kamilerin bazen, bulunduklar1 daglari terk ederek baska daglara gittiklerine
de inanilmaktadir. Béyle bir durum oldugu takdirde, o daga baska bir kami gelmekte
yahut dag kamisiz kalmaktadir. Dagin kamisiz kalmasi halinde oradaki agaglar,
hayvanlar 6lmeye ve nehirler kurumaya baslamaktadir. Belirttigimiz bu ifadelerden

yama no kaminin basta daglar olmak tizere tabiat unsurlarinin yenilenme ve yasam

giiciinii ifade ettigi anlasiimaktadir.?’

270 Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, ss. 8-10.

271 Japonya’da ilk baslarda sadece dag eteklerine gidilerek ayinler yapilmis ve yama no kamilere bu
sekilde ibadet edilmistir. Ancak Budizm’in ve Cin kiiltiiriiniin Japonya’ya gelisiyle birlikte daglarin
yeri ve Onemi artmistir. Bdylece daha once sadece eteklerine kadar gidilen daglarin zirvelerine
¢ikilmaya ve buraya tapinaklar insa dilmeye baglanmistir. Buradan ise Budizm’in sangaku shinko
anlayisina daga ¢ikma, daga giderek ayinleri icra etme ve ¢ileci uygulamalar gibi unsurlar1 ekledigi
anlagilmigtir(Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 10, s. 15). Ayrica bkz. Bernbaum, Sacred
Mountains of the World, ss. 58-60; H. Byron Earhart, “Sacred Mountains in Japan: Shugendo as
‘Mountain Religion’,” The Mountain Spirit, ed. by Michael Charles Tobias - Harold Drasdo (London:
Victor Gollancz Ltd, 1980), s. 110.

272 Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 11. Ayrica bkz. Giinter Nitschke, “Building the Sacred
Mountain: Tsukuriyama in Shinto Tradition,” The Sacred Mountain of Asia, ed. by John Einarsen
(Canada: Shambala Publications, 1995), ss. 111-112; Ichiro Hori, “Mountains and Their Importance
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Sangaku shinko anlayisinda 6nemli bir unsur olan yama no kami, ¢ogunlukla
disil olarak tasvir edilmektedir.?”® Bu nedenle dag anlayisinda énemli bir yere sahip
olan ve yama no kaminin avlanmak veya aga¢ kesmek i¢in daga ¢ikan avci ve
odunculara bir kadin bigiminde goziikerek yardimci oldugu/korudugu ve bu kisilere
ofkeli bir veche ile goriindiigii ifade edilmektedir. Bazen de bu yama no kamilerin
insanlara yilan, domuz, tilki ve tavsan gibi birtakim hayvanlarin formunda goriindigi
belirtilmektedir.2’* Yama no kamilerin disil olarak tasvir edilmesi onlarin dogurganlikla,
bereketle ve tarimla iliskili olmasindan kaynaklanmaktadir. Bu nedenle yama no
kamiler, kutsal anne olarak gorilmektedir. Sangaku shinko anlayisina goére dagda dogan
kaynak sular1 yama no kami ile yakindan iligkili goriilmekte ve bu sularin olusturdugu
haraegawa (arinma nehri) olarak isimlendirilen nehirlere girmek rahme girmeye
benzetilmektedir.?’® Bu anlayisa gore yama no kamiden, yani kutsal dagdan ¢ikan bir
nehre giren kisi, diinyadan kendisini soyutlayip adeta anne rahmine geri donerek saf,

duru haline ulasmaktadir. Bu uygulama, genellikle sangaku shinko baglaminda gelisen

for the Idea of the Other World in Japanese Folk Religion,” History of Religions, C.6, S.1 (1966), ss.
7-8.

273 Hori, “Mountains and Their Importance,” s. 16.

274 Yama no kamilerin avlanmak veya odun ihtiyaci i¢in aga¢ kesmek amaciyla daglara giden kisilere
goziktiikleri ve onlara yardim ettigi anlayisi, bu inancin 6nce avcilar ve oduncular arasinda ortaya
ciktiginin kanit1 olarak gériilmistiir. Nitekim sangaku shinko anlayist ilk gelisimine daglardaki aveilar
ve oduncular arasinda baglamigtir. Avcilar ve oduncular yama no kamiye karsi dagda bulunduklar
stire boyunca sunular sunmus ve saygi gostermislerdir(Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, ss.
13-14; Nitschke, ss. 111-112; Bernbaum, Sacred Mountains of the World, ss. 57-58; Gorai Shigeru,
“Shugendo Lore,” Japanese Journal of Religious Studies, C.16, S. 2-3 (1989), s. 125).

275 Allan G. Grapard, “Flying Mountains & Walkers of Emptiness: Sacred Space in Japanese Religions,”
The Sacred Mountain of Asia, ed. by John Einarsen (Canada: Shambala Publications, 1995), s. 40.
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dagda cileci uygulamalar1 icra etmeyi savunan Shugendo geleneginin mensuplari

arasinda icra edilmekte ve bu gelenegin takipgileri dagi bir anne olarak gormektedir.’

Yama no kami, kaynaklarda Kutsal On Iki ya da Bayan On Iki olarak bilinen Juni
san seklinde de tanmmaktadir. Bunun sebebi aylarin on ikinci giliniiniin yama no
kamiler i¢in kutsal olmasidir. Bu inanisa gére yama no kami yilda bir kez on iki tane
cocuk dogurmakta ve bu cocuklar yilin on iki aymna karsilik gelmektedir. Buradan
hareketle Juni san’in, yani yama no kaminin bir yilin olugmasinda etkin bir rol oynadig1
ve oynadig1 bu roliin dogumla iligkilendirildigi sdylenilmektedir. Japonlar bu anlayisin
bir yansimasi olarak aralik ayinin on ikisinde yama no kaminin kendilerine zarar
verebilecegi korkusuyla daglara ¢ikmaktan kaginmaktadir. Bu durum yama no kaminin

otkeli bir veghesinin de olduguna isaret etmektedir.?”’

Sangaku shinko anlayisinin énemli diger bir unsuru daglarda ikamet eden yama
no kamiye ve ata ruhlarma atfedilen tapinaklarin bulunmasidir. Bu tapinaklar daglarda
bulunduklar1 konum itibariyle ikiye ayrilmakta ve yamamiya ve satomiya scklinde
adlandirilmaktadir. Bunlardan yamamiya dag tapmaklarnin genel adi olarak da
kullanilmakla birlikte genellikle dagm zirvesindeki tapmagi, satomiya ise dagin
etegindeki tapmagi ifade etmektedir. Ozellikle Budizm’in Japonya’ya girmesinden
sonra yamamiya, yani daglarin zirvesinde bulunan tapmaklar insa edilmis ve din

adamlar1 buralarda ¢esitli ayinler icra etmistir. Satomiyalar ise ¢ogunlukla siradan

276 Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 14. Ayrica bkz. Hori, “Mountains and Their
Importance,” s. 7, 15; Blacker, ss. 185-186.

277 Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 14; Hori, “Mountains and Their Importance,” s. 17.
(Yama no kami, yilda on iki ¢ocuk dogurmasi ve bu sayede tarimla, dogurganlikla ve yillik dongiiyle
iligkili olmasinin yaninda kadmnlarn dogum yapmalariyla da iligkilidir. Nitekim Japon halk
inaniglarinda yama no kamiye saglikli ve kolay bir dogum olmasi i¢in dua edildigi ve bu istek
dogrultusunda ¢esitli ayinlerin icra edildigi ifade edilmektedir. Bkz. Hori, “Mountains and Their
Importance,” 52. dipnot, s. 17.)

86



halkin yama no kamiye sunular sundugu ve dua ettigi tapmaklar olmustur. Yamamiyalar,
daglarda bulunan ve yama no kamiye atfedilen tapinaklari; kamiler, Budalar ve
Bodisatvalar basta olmak iizere kutsal varliklarin en yogun sekilde bulundugu dagin
belli yerlerini; daglarda tarimsal bereketlilik ve ata ruhlar1 i¢in yapilan ayinleri?’® ifade
etmektedir. Buradan yamamiya kavramimin dagi belirten ¢ok yonlii bir kavram oldugu

anlasilabilir.?"

Sangaku shinko anlayisi igerisine dahil olan daglar, ibadete agilmasi ve riyazet
hayatina hizmet etmesi yoniinden {i¢ tipe sahiptir. Bunlardan ilki Koya tipi daglardir.
Koya tipine dahil olan daglarda yama no kami ve bu kaminin oglu bulunmaktadir. Yama
no kami ve oglu, insanlara yardim ederek bulunduklar1 dagda bir tapinak yapilmasini
istemektedir. Bu duruma en somut 6rnek bu dag tipine ismini veren Koya Dagi’dir.
Efsaneye go6re ezoterik Shingon Budizmi’nin kurucusu olan Kukai ?¢° , Koya
Dagi’ndayken 6nce bir avel sonra da annesi ile tamigmustir. Kukai, bu avcinin annesiyle
tanistiginda onun Koya Dagi’nin Nibutsuhime isimli yama no kamisi oldugunu
anlamigtir. Bunun tzerine Kukai, daga bir tapinak yapmak istemis ve bunun igin

Nibutsuhime isimli kamiden izin almistir. Boylece, giinumiizde Shingon Budistleri icin

merkez konumunda olan Koya Dagi’nda biiyiik bir tapinak kurulmustur. Buraya kadar

278 Japon dini anlayisinda atalara sayg1 gdstermek ve bereketin artmasi amaciyla yapilan ayinler hakkinda
bilgi igin bkz. Mehmet Katar, “Dinlerde Giinliik Ibadet Uygulamalar1,” Dini Arastirmalar Dergisi,
C.1, S.1(1998), ss. 67-69.

279 Hori, “Mountains and Their Importance,” ss. 9-10; Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, ss. 11-
12. Ayrica bkz. Grapard, s. 36; Nitschke, s. 112. (Daglardaki tapimnaklara suyun dagiticis: anlamina
gelen mikumari denildigi de kaynaklarda gegmektedir. Bunun sebebi ise tapinaklarin genellikle sularin
kenarinda insa edilmesidir. Bkz. Grapard, s. 36.)

280 Kukai’nin hayat1 ve ogretisi icin bkz. David L. Gardiner - Rolf W. Giebel, “Kukai,” Japanese
Philosophy: A Sourcebook, ed. by James W. Heisig ve digerleri (Michigan: University of Hawai’i
Press, 2011), ss. 51-74.
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ifade ettiklerimizden hareketle Koya tipine giren daglarin kendilerine ait bir yama no
kamisinin oldugu ve bu kami ile de karsilasilip onun koruyuculugu altinda bir tapinak

insa edildigi sdylenebilir.?®!

Dag tiplerinin ikincisi Nikko tipidir. Bu tipe gore yama no kami, kendi daginda
dogru bir sekilde avlanan ve iyi eylemlerle kendisine yardim eden bazi avcilari
miikafatlandirmaktadir. Bu tipe dahil olan daglar hakkinda yama no kaminin ve ona
yardim eden bir avcmin bulundugu, bu avcmin ona yardim ettigi takdirde
odiillendirildigi ve zamanla bu dagm avcilik baglamimda kutsallastig1 sdylenebilir. Bu
duruma en giizel 6rnek efsanevi bir kisi olan Banzaburo’nun yasadigi olaydir. Buna
gore Nikko Dagi’nin yama no kamisi Akagi Dagi’nin yama no kamisine saldirmak
istemis ve bunun igin yetenekli bir avci ve iyi bir okgu olan Banzaburo’dan yardim
istemistir. Bu yardim teklifini kabul eden Banzaburo da Akagi Dagi’nin yama no
kamisini ok ile géziinden vurmustur. Bunun sonucunda Nikko Dagi’nin yama no kamisi,
Banzaburo’ya Japonya’nin her daginda ve ormaninda avlanma hakkini vererek onu
odillendirmistir. Zamanla avcilar arasinda Banzaburo da kutsal bir varhiga doniiserek
aveilik ile ilgili bir kamiye doniismiis, 2®? onun bulundugu dag ise kutsal daglar

kategorisine girmistir. Ozetle bu tipe dahil olan daglar hakkinda yama no kaminin ve

281 Hori, “Mountains and Their Importance,” s. 17. (Koya Dagi’'min yama no kamisi olan Nibutsuhime’nin
avcilarm koruyucusu olan bir oglunun bulundugu belirtilmektedir. Bu oglunun adi av alanlarinin
efendisi anlamina gelen Karibamyojin’dir. Bkz. Hori, “Mountains and Their Importance,” 54. dipnot,
s. 17)

282 Japon dini anlayisinda fenomenlerin ve kisilerin kutsallagmasma iliskin bilgiler igin bkz. Sato Hiroo,
How Like A God Deification in Japanese Religion, terc. David Noble (Tokyo: International House of
Japan, 2016).
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ona yardim eden bir avcmin bulundugu, bu avcinin ona yardim ettigi takdirde

odiillendirildigi ve zamanla bu dagin aveilik baglaminda kutsallastigi sdylenebilir. 283

Dag tiplerinin {igiinciisii ve sonuncusu Shiiba tipidir. Bu tip genellikle
Kyushu’daki Shiiba Kéyl’nde yaygin olmaktadir. Bu tipe gére yama no kami, kendisini
yardima muhta¢ yash bir kadin formunda gostererek yardim istemektedir. Kendisine
yardim edenleri ise ddiillendirmektedir. Bunun gibi olaylarin yasandig1 daglar bu tipe

dahil olmaktadir.28

Sangaku shinko anlayisina dahil olan daglarin bu i¢ tipi, daglarin efsanevi
gecmislerine dayanarak ve giinlilk yasamda gerceklesen bazi olaylar1 goz Oniinde
bulundurarak gelismektedir. Bu ii¢ tipe dahil olmayan daglar da bulunmaktadir. Ifade
ettigimiz ti¢ tipe dahil olmayan daglarin her biri kendi tipini olusturmakta ve kendisine
has efsanevi bir gecmise sahip olmaktadir. Baska bir ifadeyle Japonya’daki daglarin
genelde bu g tipi bulunmakla birlikte, bu tiplere girmeyen daglar da bulunmakta ve bu
daglar kendi kiiltlerini olusturmaktadir. Buradan hareketle Japonya’da bulunan hemen
hemen biitiin daglarim kendisine ait bir inanisinin bulundugu sdéylenebilir. Bu durum

sangaku shinkonun oldukga genis bir anlayis oldugunu géstermektedir.

Ifade ettiklerimiz baglaminda sangaku shinko anlayis1 igerisinde bulunan ve
bunun Japon dinleri agisindan 6nemini belirten {i¢ 6zellik hakkinda bilgi vermemiz
gerekmektedir. Sangaku shinko anlayisinin temelinde yatan bu ozellikler, daglarin

kutsal varliklarla, tarimla (bereketle) ve dliimle iliskili olmasmdan gelmektedir.8®

283 Hori, “Mountains and Their Importance,” ss. 17-18.
284 Hori, “Mountains and Their Importance,” s. 18.
285 Earhart, Religion in Japan: Unity and Diversity, s. 121.
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1. Kutsal Varhiklarin ikamet Ettigi Yerler Olarak Daglar

Sangaku shinko anlayisinmn ilk 6zelligi daglarin kutsal varliklara ev sahipligi
yapmasi ve insanlari bu varliklarla burada karsilagsmasidir. Bu anlayisa gore kamiler,
Budalar, Bodisatvalar ve diger varliklar daglarda bulunmakta ya da kendi diinyalarindan
bu diinyaya daglar vasitasiyla gegmektedir. Ozellikle bu kutsal varliklarin insanlarin
ulagmast zor olan dag zirvelerinde yogun bir sekilde bulundugu bilinmektedir. Bu
yerlere oku ya da kuma denilmektedir. Ayrica vadilerin girisinde bulunan ve naka
olarak isimlendirilen yerlerde ve hotori olarak isimlendirilen ovalarda ve tarim
arazilerinde de bu varliklar bulunmaktadir. Japonlar bunun gibi bdlgelerde kamiler,
Budalar, Bodisatvalar ve diger varliklar ile iletisime gegebilmektedir. Ancak bunlar

arasindaki en kutsal yer, daglarm ulasilmasi zor olan yerleridir. 2

Japonlar, hem halk inanislarinda hem de Sintoizm’de 6nemli bir yere sahip olan
kamilerin gokten daglara indigine inanmaktadir. Hatta daglarin zirvelerinin koni
biciminde olmalarinin nedenini kamilerin dikkatlerini ¢ekmek ve onlarin buraya rahat
bir sekilde inmeleri olarak bilinmektedir. Tarihsel slire boyunca avcilar, samanlar ve
cilekesler, ulasilmasi gilic olan dag zirvelerine ¢ikarak kamilerle ve ruhlarla iletisime

gecmis, bu suretle hastalar iyilestirme ve u¢ma (fiziki olarak)?®’

gibi birtakim dogaiistii
giiclere sahip olduklarina inanilmistir. Daglara tirmanarak kutsal varliklarla karsilagsma

istegi Ozellikle Budizm’in gelisiyle baglamistir. Budizm Japonya’ya geldiginde,

gidilmesi yasak olan ve gidildigi takdirde yama no kaminin 6fkesiyle karsilagildigina

286 Hori, “Mountains and Their Importance,” s. 22; Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, ss. 8-9;
Grapard, s. 36. Bkz. Sato Hiroo - Orion Klautau, “Changes in the Concept of Mountains in Japan,”
Cahiers d'Extréme-Asie, S. 18 (2009), s. 94.

287 Japon inanisinda ugmak, daha énce Cin dini anlayisinda dag kiiltii boliimiinde bahsettigimiz kus-adam,
yani kanath insan formunu ifade etmektedir. Buradan Japon dini anlayisindaki kutsal daglarda
birtakim uygulamalar yaptiktan sonra u¢gma yetenegi kazanip goge dogru yiikselen kisilerin, Daoist
ogretiden etkilendigi séylenebilir.
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inanilan daglara gidilmeye ve buralarda ayinler icra edilmeye baslanmistir. Bu siiregte
daglar sadece kamilerin degil, ayn1 zamanda Budalarin ve Bodisatvalarin da mekani
olarak goriilmeye baslanmig ve bu mekanlar onlarla dogrudan iletisime gecilebilen
mekanlar haline gelmistir. Bdylece Japon dini anlayisinda bazi dag merkezli gelenekler

ortaya ¢ikmustir. 288

Birgcok metinde Budalarim ve Bodisatvalarin, Japonya’ya geldiklerinde Sinto
kamilerinin formuna biiriindiikleri ve orada ikamet yeri olarak daglarda kaldiklar1
gecmektedir.?®® Bu durum daglarm, Sinto-Budist etkilesimi siirecinde de etkin bir rol
oynadigin1 gostermektedir. Sinto-Budist etkilesimi baglaminda Japon Budizmi’nin
onemli sahsiyetlerinden biri olan Kukai, daglarin Budalarin gorsellestigi yer olduguna
ve Budalarin yurdu olarak goriindiigiine inanmustir.?®® Buradan Budizm’in gelisinden
sonraki Japon dini anlayismin sangaku shinkoya bir¢cok unsuru kattigir ve onu Budist

kavramlarla yogurdugu anlasilmaktadir.

Japonya’daki ezoterik gelenege dahil olan ¢ilekesler, dogaiistii varliklarla irtibata
gecmek ve lstiin giiclere kavusmak i¢in daglarda cileci uygulamalar yapmaktadir. Bu
baglamda bu ¢ilekesler daglarm ulasilmasi zor olan yerlerine giderek ¢ileci bir hayat
strmekte ve bunun sonucunda kamilerle, Budalarla, Bodisatvalarla ve diger varliklarla
temas kurmaktadir. Ozellikle ezoterik geleneklerin Japonya’da yaygm oldugu Heian
Donemi’nde (781-1191) daglardaki g¢ileci uygulamalar artmis ve gesitli gelenekler

ortaya ¢ikmustir, 2%

288 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, ss. 58-60. Ayrica bkz. Barbara Ambros, Emblacing a
Pilgrimage: The Oyama Cult and Regional Religion in Early Modern Japan (Cambridge: Harvard
University Press, 2008), s. 20.

289 Grapard, s. 41.

290 Grapard, s. 38.

291 Hori, “Mountains and Their Importance,” ss. 10-11.
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2. Oliiler Alemi ve Mezar Yeri Olarak Daglar

Sangaku shinko anlayisinin bir diger ozelligi daglarin o6liillerin ruhlariyla
iligkilendirilmesidir. Kaynaklara gore Japoncada dag anlamma gelen yama kelimesi
oliim ve mezarla ilgili kavramlar1 ifade etmek i¢in kullanilmaktadir.?®? Bu kavramlardan
birisine gore dag ile kofun (hdyiik, tepe) arasinda bir iliski bulunmaktadir. Ozellikle
kofun kelimesinin kullanilmadigi bir donem olan Heian Donemi’nde hiikiimdarlarin
mozolesine (mezarma) yama, yani dag; bu mozoleyi yapan gorevlilere ise yama tsukuri
no tsukasa, yani dag: yapan (diken) gorevii ad1 verilmektedir. Burada cenazedeki tabuta
yama oke, yani dag kutusu; bu tabut igin mezar kazma isine yama shigoto, yani dag isi
denilmektedir. Ayrica mezarlik alanmin igerisinde defin yerini segmeye yama gime,
yani dagi se¢me adi verilmektedir. Cenaze téreni basladiginda téreni yoneten Kkisi
yuksek sesle Daga gidiyoruz! Daga gidiyoruz! anlamina gelen Yamayuki! Yamayuki!
seklinde sozler soyleyerek Oliiyli, mezar1t ve cenaze merasimini dagla

ozdeslestirmektedir. Ozetle tabut, mezar, mezar kazma ve cenaze merasimleri gibi

292 gangaku shinko anlayismin oliiler ile iliskisi VIIL yiizyillda tamamlanan ve Japonya’nin en eski siir
antolojisi olan Manyoshu’da da goriilmektedir. Manyoshu’da 6luler ve atalar ile ilgili birgok siir
bulunmaktadir. Bu siirlerden birisi Prenses Oku’nun, erkek kardesi Prens Otsu’nun 6liimii {izerine
yazdigi siirdir. Bu siir su sekildedir:

Bu diinyada yasayan ben,
Yarindan itibaren
Kardegim Futakami Dagi’ni seyrediyorum

Bu siirde goriildiigi lizere Prenses Oku, oOlen kardesi Prens Otsu’yu Futakami Dagi ile
Ozdeslestirmektedir. Bu, oliilerin dagla yakindan bir iliskisinin bulunduguna giizel bir Grnektir.
Manyoshu’nun elli bir siiri 6liilerin ruhlarinin dagda, kayada ve dag vadisinde, yirmi tc¢l bulutlarda ya
da gokyiiziinde, bir kismi1 da adalarda ve denizlerde bulundugunu belirterek odliiler ile basta dag olmak
iizere bir¢ok tabiat fenomeni arasindaki iliskiyi gostermektedir(Hori, ‘“Mountains and Their
Importance,” s. 8; Earhart, Religion in Japan: Unity and Diversity, s. 80). Ayrica bkz. Earhart, A
Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 12; Hiroo - Klautau, “Changes in the Concept of Mountains in
Japan,” ss. 93-94.
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oliimle ilgili olan kavramlarin dag ile belirtilmesi, daglarin 6lim ve oliiler ruhlariyla

olan iliskisini Japon dini anlayisinda acik bir sekilde ortaya koymaktadir.?%3

Bu anlamda daglarin oOliilerin diinyasi, yasayanlarin ve Oliilerin bulugma yeri,
cennet ile cehennem arasindaki sinir ve bu diinyadan, kutsal olmayandan digerine, yani
kutsal olana gecis yolu olduguna inanilmaktadir. Bu 6zelligi ile daglar, bir nevi 6liim ve
hayat arasindaki smir1 olusturmaktadir. Ayn1 zamanda bu mekanlar kami, yasam ve
0lim 2°* gibi unsurlarin bir araya gelip dogadaki diizeni sagladiklar1 yer olarak
gorilmektedir.?®® Bu nedenle 6liler genellikle daglara gomiilmekte ve lmiis atalara
daglarda dua edilmektedir. Bu bakimdan daglar shide no yama (diger diinyaya gotiiren

dagléliiler dag) olarak da isimlendirilmektedir.2%

Daglarda, olii ruhlari, onlar1 yama no kamiye, yani dag kamisine doniistiiren
armdirma islemine maruz kalmaktadir.?®” Boylece 6lii ruhlari, kami yahut kami benzeri
varliklar haline gelmektedir. Oliilerin daglarda bu sekilde bir arinma islemine maruz
kalarak yama no kamiyle birlikte anilmas1 sonucunda, bu hayattaki tarimsal bereketlilik

yama no kaminin ve Olmiis atalarin ruhlar1 vasitasiyla saglanmaktadir. Baska bir

293 Hori, “Mountains and Their Importance,” 28. dipnot, s. 9; Bernbaum, Sacred Mountains of the World,
S. 58; Hiroo, ss. 31-33.

294 Dag kiiltiiniin, Japon dini anlayisindaki 6liim sonrasma dair inaniglar ile olan iliskisi igin bkz. Gorai
Shigeru, Nihonjin no Shiseikan (Tokyo: Kadokawa, 1994).

2% Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 12.

29 Hori, “Mountains and Their Importance,” s. 8, 22. Ayrica bkz. Grapard, ss. 36-37; Bernbaum, Sacred
Mountains of the World, s. 58; Nitschke, s. 112; Hori, “Mountains and Their Importance,” ss. 10-11;
Hiroo, “Changes in the Concept of Mountains in Japan,” ss. 95-97. Japonya’da guguk kusunun bu
diinya ile diger diinya arasinda habercilik yaptigina inanilmaktadir. Buradan hareketle guguk kusunun
daglarda alemler arasi habercilik yaptigi soylenebilir. Bu inamig kirsal kesimlerde oldukga
giicliidiir(Hori, “Mountains and Their Importance,” s. 11).

297 Grapard, ss. 36-37.
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ifadeyle doga olaylarinin isleyisini saglayan ve tarimda bereketi arttiran hem yama no
kami hem de onun yaninda bulunan kami olan 6lmiis insanlardir. Bu durum O6lmiis
atalarin ruhlarmm kami olarak yama no kami roline biriindiigii seklinde de

aciklanabilir.2%®

Oliilerin ruhlartyla daglar arasindaki iliski Bon festivalinde goriilebilmektedir.
Bu festival genellikle Ay takviminin yedinci aymin on iiglincli ve on altinci giinlerinde
(Temmuz-Agustos) kutlanmaktadir. Baz1 yerlerde biiyiik bonbi?®®, yani bon atesleri, 6lii
atalarmin ruhlarmi karsilamak i¢in dag yamacglarinda yakilmaktadir. Bu duruma paralel
olarak Bon ile ilgili iki farkli gelenek bulunmaktadir. Bunlar bon michi tsukuri ve bon
bana mukae seklindedir. Bunlardan ilki olan bon michi tsukuri gelenegine gére atalarin
ruhlarinin gegisini saglamak i¢in daglardan ya da yamacglardan otlar temizlenmekte,
boylece ata ruhlarinin yolculuguna engel olan unsurlar ortadan kaldirilarak onlara yol
gosterilmektedir. Ikinci gelenek olan bon bana mukaeye gore ise cesitli cigekler, ata
ruhlarma dagdan inmeleri ve kendi soylarindan gelenleri korumalar1 i¢in sunulmaktadir.
Buradan Bon festivalinin, temelde ata ruhlarma ve Oliilere yol gosterme ve saygi

amaciyla yapildig1 soylenebilir. 3%

29 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 58. Ayrica bkz. William P. Fairchild, “Shamanism in
Japan,” Folklore Studies, C. 21 (1962), ss. 33-34. Ayrica bkz. Hiroo, ss. 29-31.

299 Bon ateslerinden en bilinenlerinden birisi Kyoto’daki dai monji yakidir. Bu ates binlerce mesaleden
olusmakta ve bu atesle Japoncada biyik anlamma gelen dai karakteri yazilmaktadir. Bazi yerlerdeki
Bon festivallerinde ¢ocuklar, tepelerde, biiyiik bir atesi ya da bir ipi tutusturmakta ve Blylkbaba!
Biiyiikanne! Bu atese bakin ve bizi ziyarete gelin! diyerek atalarina yol gostermektedir(Hori,
“Mountains and Their Importance,” 37. dipnot, s. 11).

300 Hori, “Mountains and Their Importance,” ss. 11-12. Ayrica bkz. Nitschke, s. 112. Japon dini
anlayisinda daglarin oliller ve ata ruhlarinin diinyasi/alemi olmasina iligkin anlayis, 6zellikle
Budizm’in Japonya’ya gelmesinden sonra gelismistir. Bunun sebebi bolgede yayillan Mahayana
ekoliine ait Japon Budizmi’nin giiglii bir te diinya inancina sahip olmasidir.
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3. Tarim ve Bereket A¢isindan Daglar
Sangaku shinko anlayisinin bir diger 6zelligi, daglarin tarim ve bereketle iligkili
olmasidir. Buna gore daglar, Japonlar nezdinde tarimda bereketi arttiran, hasadin
verimli gecmesini saglayan ve bununla baglantili olarak tarim arazilerine su saglayan
onemli bir unsurdur. Bu bakimdan daglarin tarimla ve bereketle iligkili olmasi, yama no
kami baglaminda daglar ile ilgili birtakim anlayislarin olusmasina neden olmaktadir. Bu
anlayiglardan birisi yama no kaminin ayrica ta no kami (pring tarlasi kamisi) seklinde

bilinmesidir.3%!

Sangaku shinko anlayisina gore yama no kami ilkbahar ve yaz aylarinda
daglardan, -basta piring tarlalar1 olmak tizere- tarlalara inip ta no kami adini alarak onun
roliinli Ustlenmekte, verimliligi saglamakta ve bu tarlalar1 her tiirlii tehlikelere karsi
korumaktadir. Akabinde ise ta no kami, sonbahar ve kis aylarinda tekrar daga donerek
yama no kami halini almaktadir. Bu dongii stirekli devam ederek doganin dengesi
saglanmaktadir. Yama no kaminin ta no kamiye doniismesi siirecinde insanlar, bu
kaminin kargilanmas1 ve daga gonderilmesine iliskin ¢esitli ayinler yapmaktadir. Diger
bir ifadeyle yama no kami ilkbahar ve yaz mevsimlerinde daglardan tarlalara inerek
tarim ve bereket kamisine, yani ta no kamiye doniismekte, sonbahar ve kis aylarinda ise

ta no kami, yama no kamiye déniiserek daglara donmektedir.3%

Daglar, tarimla ve bereketle iliskilendirilmeye paralel olarak, suyla da yakindan
iliskili goriilmektedir. Nitekim hem tarimda hem de insanlarin yasaminda 6nemli bir

yere sahip olan su, daglardan dogarak nehirleri olusturmakta, kdylere ve kasabalara

301 Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 12.

302 Hori, “Mountains and Their Importance,” ss. 7-8; Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 11;
Grapard, ss. 37-38. Ayrica bkz. Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 56; Nitschke, s. 112;
Stuart D. B. Picken, Historical Dictionary of Shinto (Plymouth: Scarecrow Press, 2011), s. 296;
Fairchild, s. 33.
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hayat1 getirmektedir. Bu bakimdan daglarm, -daha Once bahsettigimiz gibi- kaynak
sulartyla iliskilendirildigi ve bu sularin da tarimla ve verimlilikle baglantili oldugu

anlasiimaktadir.3%

Ta no kami i¢in yapilan tarimsal ayinler, sangaku shinko anlayisinin oldukca
eski olduguna isaret etmesi bakimindan onemlidir. Nitekim dag eteklerinde bulunan
ayin araclarinin, hasat, bereket ve siikran ayinleriyle iligkili oldugu bilinmektedir. Bu
durum sangaku shinko anlayisinin eskiliginin tarim ve verimlilik baglaminda gelistigini
isaret etmektedir. Ayrica tarimsal ayinlerin, -piring basta olmak tizere- birgok Urinin
hasad: ve yilin ilk meyveleri ile iligkili olmasi ayr1 bir dnem teskil etmektedir. Bu
durum sangaku shinko anlayisinin temellerinden birinin tarim ve bereket oldugunu
gostermektedir. Sangaku shinkonun tarimla bu eski iliskisi, Sintoizm’in ayin-dua kitab1
olarak bilinen Norito’da belgelenmektedir. Sangaku shinkonun 6nemini ve oldukca
uzun bir gecmise sahip oldugunu gosteren en somut ornek, daglarin tarim ve bereketle

iliskili olmas1 ve bu amagla gesitli ayinlerin icra edilmesidir.3%

Unli Japon halk bilimci Kunio Yanagita (1875-1962), yama no kami ile yeni yil
ve Bon festivallerinde evlerini daglardan inerek ziyaret eden ve tekrar daga donen ata
ruhlar1 arasinda bir bag kurmaktadir. Buna gore yama no kami, ilkbahar ve yaz
mevsimlerinde daglardan tarlalara, kdylere ve kasabalara inerken ata ruhlarim1 da
yaninda getirmektedir. Bu ata ruhlar1 kendi nesillerinin evlerine ugrayarak onlar1 her
tirlii tehlikelere karsi korumaktadir. Bu durum sangaku shinkonun hem &lim ve ata
ruhlariyla hem de tarimsal faaliyetlerle yakindan iligkili oldugunu bir kez daha acikg¢a

gOstermektedir. Ayrica Japonya’da erkeklerin kendi hanimlarina kadinlarin dogurganlik

303 Grapard, s. 36; Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 8.
304 Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 10.
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ve bereket ile iligkili olan yama no kami seklinde hitap etmesi, yama no kami

kavraminin sosyal hayattaki dnemini ayrica gdstermektedir.3%°

B. Japon Dinlerinde Dag Kiiltii

Japon dini anlayigindaki dag kiiltiinii ifade eden sangaku shinko anlayis1 Japon
folklorunu olusturan ve geleneksel bir sekilde belli bir doktrine sahip olmayan bir
anlayistir. Doktrine sahip olmayisi, onun, bir¢ok inanig icerisine dahil olmasina neden
olmustur. Bunun sonucunda ise Japonya’daki dinler bu folklordaki sangaku shinko
anlayigini biinyesinde barindirmistir. BOylece sangaku shinko anlayisi, gelisimine ve
farkli geleneklere doniisiimiine birgok inamisa dahil olarak gerceklestirmistir. Bu
baglamda Sintoizm ve Budizmdeki sangaku shinko, yani dag kiiltii anlayis1 incelenecek
ve dahil oldugu din baglaminda bilgi verilecektir. Ancak her iki dinin birbirleriyle bazi
ortak paydalara sahip oldugu ve bunlarm da sangaku shinko anlayisina yansidigi

unutulmamalidir.

1. Sintoizm’de Dag Kiiltii
Sintoizm, Japon ulusuyla 6zdeslesmis ve Japon olmayla es deger olarak goriilen
bir dindir. Bu durum, onu, Japonlar nezdinde folklordan beslenen milli bir din
konumuna getirmistir. Sintoizm’de Japon folklorunun da temelinde bulunan kami, insan
ve doga kavramlar1 arasinda biiytlik bir iliski bulunmaktadir. Bu iliski Sintoizm’in tabiat
fenomenleriyle insanlar arasinda kesintisiz bir baginin bulunduguna ve bu bagin da

kamilere ulasmak icin saglandigina 11k tutmaktadir. Kami ile insanlar arasindaki

305 Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 13. Yama kelimesi baglaminda Fuji Dagi’nin da bu
anlamda kullanildig1 kaynaklarda gegmektedir. Detayli bilgi i¢in bkz. Byron H. Earhart, Mount Fuji:
Icon of Japan (South Carolina: The University of South Carolina Press, 2011), s. 13. Kar1 koca
arasindaki iligkide erkegin esine bu sekilde hitap etmesi, 6nceki boliimlerde bahsettigimiz Cin’deki
kar1 koca arasindaki iliskiye benzemektedir. Nitekim bu iliskiye gore Cin’de kar1 koca arasindaki
iliskide erkek, esine Tai Dag1’n1 nispetle Taishan olarak hitap etmektedir.
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iliskiyi saglayan tabiat, bircok fenomeni ihtiva etmektedir. Bu fenomenlerden birisi olan

dag, insanlar ile kamiler arasindaki iligkinin en somut 6rnegi olmaktadir.

Sintoizm’de dag kiiltli, Japon folkloriindeki sangaku shinko anlayisi ile biiytlik
oranda paralellik tasimaktadir. Sangaku shinko anlayigsindaki tarim, 6lim ve kutsal
varliklarla iliskilendirilen daglar Sintoizm’de de bulunmaktadir. Ozellikle Sintoizm
sangaku shinko, yani dag kiiltii anlayismna kendine has birtakim unsurlari dahil
etmektedir. Bu unsurlar genellikle kutsal metinlerde gegen yaratilig, imparatorluk ve

tapinak konulariyla ilgili olmaktadir.

Sintoizm’in sangaku shinko anlayisi baglaminda kabul ettigi seylerden birisi
daglarin yaratilisla iligkili olmasidir. Nitekim Sinto mitolojisine gore kamiler, evrenin
yaratilisinda, ilk once, daglari ve dag kamilerini yaratmustir. Ozellikle Kojiki’de 3%
gegen bir mite gore gok ve yer olustugunda Takamagahara’da bulunan ilk kamiler,
cesitli kamileri yaratmistir. Ilk kamiler tarafindan yaratilan bu kamiler de lzanagi ve
Izanami ismindeki iki kamiyi yaratmistir. Izanagi ve Izanami, yeryiiziine inerek kutsal
mizrakla Onogoro Adasi m1 yaratmis, akabinde bu adaya ayak basmiglardir. Izanagi ve
Izanami, bir siitunun etrafinda donerek ayin yapmis, bunun sonucunda c¢esitli adalar1

(Japon adalar1), denizler, agacglar, riizgarlar, vadiler ve daglar gibi bir¢ok tabiat

fenomenini ve bu fenomenlerle iligkili olan kamileri yaratmislardir. Bunlar arasinda

306 «“Antik Meselelerin Kaydi” olarak cevrilebilen Kojiki, 712 yilinda imparatorun emriyle O no
Yasumaro tarafindan sozlii aktarimdan yaziya gegirilmistir. Bu metin, tarihsel bir kayit olarak
degerlendirilmekle birlikte dinsel bir énem de tasimaktadir. Ozellikle Sintoizm icin Japon adalarmin,
kamilerin ve tabiat fenomenlerinin yaratilisina deginmesi bakimindan bu metin olduk¢a 6nemlidir.
Ayrica imparatorlarin tahta gegisi ile ilgili ifadelere de yer vermektedir. Diger bir ifadeyle yaratilis ile
baglayip imparatorlarmn tahta gegis siireci ile devam etmektedir. Bkz. Bocking, s. 76; Translation of
“Ko-ji-ki” of “Records of Ancient Matters”, terc. Basil Hall Chamberlain (Kobe: J. L. Thompson &
Co. Ltd., 1932), ss. i-ii; John Breen - Mark Teewuen, A New History of Shinto (Oxford: Wiley-
Blackwell, 2010), ss. 28-29.
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yama no kami, yani dag kamisi Ohoyamatsumi (Oyamatsunakami) de yer almistir. Bu
kamilerin ve doga unsurlarinin dogmasindan sonra Izanami, son ¢ocugu olan ates
kamisini dogurmus ve bu sirada atesler icinde kalarak olmiistiir. izanami’nin 6limii
iizerine sinirlenen Izanagi, ates kamisini 6ldiirmiis ve 6len ates kamisinden de sekiz dag

dogmustur.®%’

Sintoizm’de dag kiiltiiniin géze ¢arpan diger bir 6zelligi, ayn1 zamanda yaratilis
mitosuyla iligkili olan imparatorluk anlayisidir. Kojiki ve Nihongi gibi metinlere gore
bircok kaminin yaratilmasindan sonra Izanagi ve Izanami’ni kizi Amaterasu, torunu
Ninigi’yi yeryliziine yollamistir. Ninigi, burada, hem Ohoyamatsumi’nin kiz1 hem de
Fuji Dagr’nin kamisi olan Konohana Sakuya Hime3® ile evlenmistir.3%® Konohana
Sakuya Hime ile Ninigi’nin evliliginden ii¢ ¢cocuk dogmus ve bu ¢ocuklarin soyundan
Jimmu gelmistir. Jimmu, atasi Ninigi’nin nesilden nesile aktardigi bilgi ve
Amaterasu’nun yardimi ile Japon topraklarin1 bulup birlestirmistir. Bdylelikle
Japonya’nin ilk imparatoru Jimmu olmustur. Buradan ise Japonya’yi birlestiren ve
kuran Imparator Jimmu’nun yama no kaminin soyundan geldigi anlasilmistir. Ozetle

Japonya’nin efsanevi ilk imparatoru Jimmu, Konohana Sakuya Hime olarak bilinen bir

307 Translation of “Ko-ji-ki” of “Records of Ancient Matters” ss. 17-40; Nitschke, s. 111. Ayrica bkz.
Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 9.

308 Konohana Sakuya Hime, Asama adi verilen bazi volkanik daglardaki tapmaklar ile
iligkilendirilmektedir. Ayrica bu kami, kadinlarin acisiz ve kolay bir dogum yapmak i¢in dua ettigi ve
cesitli isteklerde bulundugu bir kamidir. Bereket ve tiretkenlik ile iligkilendirilen bu kami, fallus kilti
baglaminda cesitli anlayiglarla da baglantilidir. Bkz. Stephen Turnbull, Japan’s Sexual Gods: Shrines,
Roles and Rituals of Procreation and Protection (Leiden: Brill, 2015), ss. 154-157.

309 Bkz. Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, s. 7.
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yama no kaminin soyundan gelmis ve Japon topraklarinin diizenini saglayarak bu

topraklar1 ydnetmistir. 310

Sintoizm’de dag kiiltii baglaminda, buraya aktardiklarimizdan hareketle yaratilig
hadisesinin dag ile iligkili oldugu ve imparatorluk siilalesinin, -0zellikle efsanevi ilk

imparatorun- bu kamilerin soyundan geldigi anlasilmaktadir. 3!

Sintoizm’de dag
kaltintn imparatorluk anlayigindaki dnemini vurgulayan bir diger 6rnek, imparatorlarin
kendi hiikiimranlik yetkilerini dagda almalaridir. Bu anlayisa goére imparatorluk
ailesinin ve tiim Japonya’nin kamisi olan Amaterasu, tahta yeni ¢ikan imparatora ruh
kutusunu dagda indirmekte ve imparatorluk ruhunu, tahta ¢ikisinda ona vermektedir.
Diger bir ifadeyle Japon imparatorlarinin kendi yonetim giiciinii aldiklar1 kutsal kutu,
dagda verilmektedir.®'? Kaynaklarda imparatorlarm daglarda bu sekilde gizemli olaylara
sahit olmalarma, imparator Jimmu’nun, Kyushu’dan Yamato’ya giderken Yoshino
Dagi’nda konaklamas1 6rnek olarak gosterilmistir. Jimmu, bu bdlgede kamptayken, bir

gece Amaterasu goriinmiis ve Jimmu’ya biiyiisel giicler bahsetmistir. Benzer sekilde

imparator Temmu’nun da tahttan indikten sonra Y oshino Dagi’nda ¢esitli uygulamalarla

310 Bkz. Translation of “Ko-ji-ki”, ss.138-156; Nihongi: Chronicles of Japan from the Earliest Times to
A.D. 697, terc. William George Aston (Tokyo: Tuttle Books, 1993), ss. 70-85; Patricia Monaghan,
“Kono-Hana-Sakuya-Hime,” Encyclopedia of Goddesses and Heroines (EGH) (California: ABC
CLIO, 2010), C.1, 5.242; Mori Mizue, Konohanasakuyahime,

http://eos.kokugakuin.ac.jp/modules/xwords/entry.php?entrylD=93 (14.12.2017).

311 Japonya’nm ilk imparatorunun mitsel atalarinm daglar oldugundan hareketle, dag kiiltiiniin sahip

oldugu axis mundi 6zelliginin, glinimiizdeki Japon imparatorlari i¢in de gecerli oldugu sdylenebilir.
Imparator, Japon topraklarmin dengesini, diizenini ve birligini saglamaktadir. Bir baska ifadeyle
Japonya’nmn devamlilifi axis mundi olan imparatora baghdir. Buradan yola ¢ikilarak giintimiizdeki
Japon imparatoru Akihito’nun (d. 1933) yama no kaminin soyundan geldigi ve bu ozelligi ile Japon
ulusunu birlestirici ve diizeni saglayici bir 6zellige sahip oldugu anlagilmaktadir.

312 Hori, “Mountains and Their Importance,” s. 16.
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ugrastig1 ve yine bu dagda imparatorlugu sirasinda yaptigi savaslardan galip gelmek icin

Amaterasu’dan yardim istedigi bilinmektedir.3"

Japon imparatorluk sisteminin sangaku shinko ile olan baglantisina son bir 6rnek
olarak, kofun tipi mezarlar gosterilebilir. Nitekim kaynaklarda VII. yiizyila kadar olan
slire igerisinde imparatorlarin mezarlarinin dagi andiran bir tiimiiliise benzer sekilde
yapildig1 ge¢mektedir. Bu yapilara misasagi (kiymetli mezar) ya da sanryo
(imparatorluk dagi) denilmektedir.®'* Bu yapilardan en bilineni Imparator Nintoku’nun
(6. 399) mezaridir. Imparator Nintoku’nun mezar1 anahtar deligi seklinde yapilmis ve
mezarm girisine torii konulmustur. Toriiden girildiginde Oliiler alemi 6zelligi tasiyan
daglara giriliyormus gibi hissedilmistir. Imparatorlarin mezarlarinin dag1 andiracak
sekilde yapilmasi, dag ile oliiler alemi arasindaki iliskinin somut bir 6rnegini teskil

etmistir.3!®

Sintoizm’deki dag kiiltiine Sinto tapmaklarinda yogun bir sekilde
rastlanmaktadir. Nitekim Sintoizm’e gore daglar, tapinak islevi gorebilmektedir. Bu
baglamda daglar, shintai (mitamashiro) olarak nitelendirilmektedir. Kaynaklarda shintai,
kami bedeni ya da kutsal 6z olarak ge¢cmekte ve icerisinde kami bulunan obje ya da
kaminin tecelli ettigi yer olarak ifade edilmektedir. Bu kavrama gore kamilerin tecelli
ettigi yerler ya da objeler kutsal bir 6zellik kazanarak shintai olabilmektedir. Shintailer,

tapinaklardaki kutsal nesneler (ayna, kilic ve miicevher), tabiatta bulunan agag, nehir,

313 Nihongi, ss.109-130; Translation of “Ko-ji-ki”, ss. 112-130. Ayrica bkz. Hori, “Mountains and Their
Importance,” s. 13.

314 William Gowland, “President Address. The Burial Mounds and Dolmens of the Early Emperors of
Japan,” The Journal of the Royal Anthropological Institute of Great Britain and Ireland, C. 37 (1907),
s. 12.

315 Nitschke, s. 114. Bkz. Hiroo, ss. 94-95; Miyake Hitoshi, “Japanese Mountain Religion: Shrines,
Temples and the Development of Shugendo,” Cahiers d'Extréme-Asie, S. 18 (2009), s. 75. Iimparator
Nintoku’nun anahtar deligi seklindeki mezar1 igin bkz. EKler: Resim V.
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tas ve dag gibi fenomenleri ihtiva etmektedir. 3!® Shintai, daglar1 karsiladiginda
shintaizan seklinde isimlendirilmektedir. Kamilerin dag olarak goriilmesini ifade eden
ve ilk olarak Shoku Nihongi’de gegen shintaizan kavrami, bazi Sinto tapinaklariyla -
daha once bahsettigimiz gibi- bir iligki icerisindedir. Bu iliski, tapmnaklarin biinyesinde
barmdirdig1 ve kaminin kutsandigi honden, yani ana salon ile ilgilidir.®!” Bu iliskiye
gore bazi Sinto tapmaklarinin kaminin kutsandigi ana salonu olmamakta, bunun yerine
ana salon olarak tapinagm yakimindaki bir dag kabul edilmektedir. Dogal olarak Sinto
tapmaklarindaki ana salonunun yerine dag gecmekte ve dag, shintaizan olarak
gOrulmektedir. Bir bagka ifade ile bir tapmagin hondeni, dag olarak kabul

edilmektedir.318

Daglarin shintaizan olarak goriilmesine birkag¢ tapinak ornek gosterilebilir. Bu
tapinaklar arasinda en bilineni ve géze carpant Omiwa Jinja’dir. Omiwa Jinja, kendi
hondeni, yani ana salonu olarak yakmindaki Miwa Dagi’n1 kabul etmektedir. Dogal
olarak bu ozelligi ile Miwa Dagi, kendi eteklerinde bulunan Omiwa Jinja’nin

shintaizan1 olarak kabul edilmektedir.®!® Benzer sekilde Kaimon Dagi’ndaki Hiragiki

316 Bkz. Bocking, s. 128; Picken, s. 96.

817 Sintoizm’de jinja olarak isimlendirilen tapmaklar honden, haiden, sando, torii ve temizuya gibi
yapilart icermektedir. Bu yapilardan honden, ana salonu; haiden, ibadet salonunu; sando, fenerle
cevrilmis giris yolunu; torii, kutsal bir diinyaya girildigini hatirlatan sembolik girisi; temizuya,
armmak icin kullanilan ¢esmeyi karsilamaktadir. Ifade ettigimiz yapilardan biri olan honden, Sinto
tapmaklarinin en kutsal yeridir. Bu yerde en kutsal objeler bulunmaktadir. Honden, ayrica, o tapinagin
kamisinin ikamet ettigi salondur. Bkz. Cali - Dougill, Shinto Shrines, ss. 32-34.

318 Grapard, s. 36.

319 Bocking, s. 128; Picken, s. 271; Nitschke, s. 113; Delmer M. Brown, The Cambridge History of Japan,
ed. by John Whitney Hall (Cambridge: Cambridge University Press, 1993), C.1, s. 117; Aike P. Rots,
Shinto, Nature and Ideology in Contemporary Japan: Making Sacred Forests (London: Bloomsbury,
2017), ss. 107-110. Miwa Dagi1 hakkindaki mitolojik anlatimlar igin bkz. Masanabu Suzuki, Clans and
Religion in Ancient Japan (London: Routledge, 2016). Miwa Dagi’nin Japon dini ve siyasi tarihindeki
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Jinja’da da ana salon olarak bir dag kabul edilmekte ve ibadetler bu dagda

yapilmaktadir.32°

Sintoizm’de dag kiiltii, yukarida belirttigimiz ti¢ kavram baglaminda ifade
edilebilir. Bu {i¢ kavramin yaninda dag kiiltiiniin, baska bir durumda da Onemine
rastlanmaktadir. Bu, sembolik/yapay dag ile ilgili olan bir anlayista goriilmektedir. Bu
anlayista kutsal bir dagi sembolik olarak karsilayan bir obje bulunmakta ve bu obje
Sinto ayinlerinde ve festivallerinde kullanilmaktadir. Kutsal bir objenin, sembolik
olarak dag kabul edildigi bu duruma tsukuriyama, yani dag yapmak; bu objeye ise
shimeyama, yani yapay dag denilmektedir. Bu kavramlar insan elinden ¢ikan birtakim

yapilarin ve objelerin sembolik bir sekilde kutsal dag olarak goriilmesi durumudur. 32

Yapay daglar, Sinto ayinlerinde ve festivallerinde kullanildiginda, kutsal enerji
ile dolmakta ve bunun sonucunda kaminin indigi bu objeler shintai ya da yorishiro®?2
olabilmektedir.®? Festivallerde kullanilan ve tahtirevana benzeyen mikoshi ve danjiri
gibi objeler, shimeyama, yani yapay dag islevi gorerek kamiyi ¢agirmakta ve kutsal ile

dolmaktadir. Festival sirasinda insanlar, bu objelerin tizerine sanki daga, kami ile

yeri i¢in bkz. Anna Andreeva, “Saidaiji Monks and Esoteric Kami Worship at Ise and Miwa,”
Japanese Journal of Religious Studies, C.33, S. 2 (2006), ss. 349-377; Anna Andreeva, “The Karmic
Origins of the Great Bright Miwa Deity: A Transformation of the Sacred Mountain in Premodern
Japan,” Monumenta Nipponica, C.65, S. 2 (2010), s. 250. Miwa Dag1 ve Omiwa Jinja hakkinda daha
fazla bilgi i¢in bkz. Andreeva, “The Karmic Origins of the Great Bright Miwa Deity,” ss. 273-296.

320 Hori, “Mountains and Their Importance,” ss. 6-7.

321 Nitschke, ss. 111-118. Bkz. Ellen Schattschneider, “Family Resemblances: Memorial Images and the
Face of Kinship,” Japanese Journal of Religious Studies, C.31, S.1 (2004), s. 145. Sintoizm’deki
yapay dag uygulamasini gdsteren resim igin bkz. Ekler: Resim VI.

322 Yorishiro, kaminin bir objeye ya da bir tabiat fenomenine tezahir etmesi olarak ifade edilebilir. Bu
kavram, shintai kavrammin es anlamlisidir.

323 Nitschke, s. 114.
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kargilasma amaciyla ¢ikiyormus gibi ¢ikmaktadirlar. Bu objelerin yani sira bazi
ayinlerde kullanilan siitun ve huni gibi objeler de yapay dag islevi gormekte, dogal

olarak ayn1 amaca yonelik olmaktadir,32*

Sintoizm ekseninde diisiiniildiigiinde Japonya’nin belli bash {i¢c daginin ayr1 bir
kiilt olusturdugu soylenebilir. Bu ii¢ dag, literatiirde sanreizan olarak bilinmektedir.
Sanreizan, kelime manasiyla ¢ kutsal dag anlamma gelmektedir. Terim olarak ise
volkanik giicle iliskilendirilen Fuji Dagi, oliiler diyar1 olarak Tate Dagi ve su (bereket)
ile iligkilendirilen Haku Dag1’n1 ve bu daglarm kiiltlerini ifade etmektedir.3?® Fuji, Tate
ve Haku daglari, basta Sintoistler olmak iizere Japonya’daki diger dine mensup kisiler
icin de 6nem arz etmektedir. Fuji Dag1, volkanik giic ve Japon imparatorlarinin atasi
olarak kabul edildigi i¢in Japonya’nin hem siyasi hem sosyal hem de dinsel semboludur.
Benzer sekilde Tate Dagi da zirvesindeki sicak ve mineralli sular1 barindirmasindan
otirii oliiler diyari, 6zellikle de cehennemle iligkilendirilmektedir. Haku Dag1 ise zengin
su kaynaklarina sahip olmas1 ve tarihte ¢esitli dogaiistli olaylara ev sahipligi yapmasi
bakimindan 6nem teskil etmektedir. Zikrettigimiz bu ii¢ dag, dar anlamda Sintoistlerin

genis anlamda Japonlarm kendi milli ve dinsel karakterlerini {izerlerine insa ettikleri

324 Nitschke, ss. 116-117. Tsukuriyama, -daha dnce de bahsettigimiz gibi- dag1 andiran ve tiimiiliis
seklinde yapilan imparator mezarlarinda da sik sik uygulanmistir. imparatorlarin mezari, dagi andiran
bir sekilde yapilarak yapay dag gorevi gérmiistiir. Bu konu hakkinda bkz. Gowland, ss. 10-46; Joan R.
Piggott, “Sacral Kingship and Confederacy in Early Izumo,” Monumenta Nipponica, C.44, S.1 (1989),
SS. 45-74; Richard Torrance, “The Infrastructure of the Gods: Izumo in the Yayoi and Kofun Periods,”
Japan Review, S.29 (2016), ss. 12-27. Bu tiir mezarlarin listesi i¢in bkz. Walter Edwards, “Contested
Access: The Imperial Tombs in the Postwar Period,” The Journal of Japanese Studies, C.26, S.2
(2000), s. 375.

325 William E. Deal, Handbook to Life in Medieval and Early Modern Japan (New York: Oxford
University Press, 2007), ss. 57-58.
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stitundur. Bu daglardan biri ve digerlerinden daha 6nemli olan Fuji Dag1 hakkinda bilgi

vermek sanreizan anlayisini anlamada yararli olacaktir.32

Fuji Dagi, Japon tarihinde sosyal, dinsel ve siyasal her alanda etki birakmuistir.
Ozellikle volkan olmas1 bakimimdan, atesle, suyla ve verimli toprakla iliskilendirilmistir.
Kaynaklara gore Fuji Dagi, patladigi zamanlarda dagm zirvesinde tiiten dumanlar ve
cikan lavlar arasinda kutsal bir sarayin goriildiigii ifade edilmistir. Bunun yaninda
Fuji’niin piiskiirmesi bu dagdaki kaminin 6fkesini gdstermis ve bunun sonucunda
insanlar bu 6fkeyi yatistirmak igin gesitli ayinler icra edilmistir.®2’ 864 yilindaki biiyiik
patlamasindan sonra Fuji Dag1 i¢in hiikiimet, sakinlestirme- siikran ayinleri icra etmeye
ve felaketlerden kagmmak i¢in Budist sutralarmi okutmaya baslamistir.3?® Aym sekilde
840 yilindaki Izu takimadasinin Kozu adasindaki volkan patlamasi insanlar1 ¢ok
etkilemistir. Insanlar bu volkan patlamasi srasinda adalarm olustugunu gorerek
kamilerin adalar1 yarattigini diisiindiikleri bu olaya mesale tutarak yardim etmislerdir.

Bu sirada ise bazi kamileri gordiikleri sdylenmistir.3?

Japonya’nin sembolii olan Fuji Dagi, yiiksekliginin ve seklinin farkli olmasi
bakimindan insanlarin dikkatini ¢eken bazi 6zelliklere sahiptir. Sahip oldugu bu
Ozellikler, onun, hem dinsel hem de sosyo-kiltirel manada buyik bir etkiye sahip
olmasma neden olmaktadir. 33° Ozellikle Japonya disindaki iilkelerde yasayan Japonlar,

Fuji Dagi’na oldukca fazla 6nem atfettikleri i¢in bulunduklar: tilkelerdeki daglar1 Fuji

326 Fuji Dag1 disindaki diger iki dag igin bkz. 3 Famous Mountains of Japan: Mount Haku, Mount Tate
and Mount Takao, https://taiken.co/single/3-famous-mountains-of-japan-mount-haku-mount-tate-and-
mount-takao (01.03.2018).

327 H. Byron Earhat, “Mount Fuji and Shugendo,” Japanese Journal of Religious Studies, C.16, S. 2-3
(1989), ss. 206-207.

328 Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, s. 6.

329 Hori, “Mountains and Their Importance,” ss. 6-7.

330 Earhart, Mount Fuiji: Icon of Japan, s. 4.
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Dag1 olarak gormektedir. Kaynaklarda bu duruma Fujifying, yani Fujilestirme
denilmektedir.®3! Baska bir ifadeyle Fujilestirme kavramu, Japonlarin kendi milletlerinin
soylarinin geldigini diistindiikleri Fuji Dagi’nin, Japonya disindaki iilkelerdeki daglarin
yerini almasidir. Bir bakima Japon daglar1 disindaki daglarin Fuji Dag1 gibi kutsal ve

essiz bir giizellige sahip olarak kabul edilmesidir.

Fuji Dagi1, volkan olmasi hasebiyle, ates ve su gibi elementleri biinyesinde
barindirmaktadir. Bundan dolay1 Fuji Dagi, lav ve kaynak suyu baglamimda da 6ne
cikmaktadir. Lav ve kaynak sular1 ile 6ne ¢ikan Fuji, Asama ya da Sengen olarak
adlandirilan tapmaklar ile bir iliski icerisine girmektedir.>*? Bu tapmaklardan Fuji’nin
giineyinde Fujinomiya’da bulunani ve giiniimiizde en 6nemli Sengen tapmaklarindan
biri olam Fujisan Hongu Sengen Taisha’dir.®*® Bu tapinak, lav akismmn durdugu yerde

yapilmis ve buradan su fisgkirmistir. Kutsal oldugu kabul edilen bu suyun tarimda

331 Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, s. 3.

332 Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, ss. 5-6.

333 Fujisan Hongu Sengentaisha, sayis1 1300 olan Asama (Sengen) tapmaklar1 arasmda ayrica éneme
sahip olan bir tapmaktir. Fuji Dagi’na hacilarin ve ziyaretgilerin tirmanis rotasi, bu tapmagin oldugu
yerden baglamaktadir. Fujisan Hongu Sengentaisha, -daha Once de bahsettigimiz gibi- Konohana
Sakuya Hime ile iliskilendirilmektedir. Konohana Sakuya Hime’ye bu tapmakta yanginlardan
korunma, kolay dogum, balik¢ilik ve tarimda bereket amaciyla dua edilmektedir. Tarihsel siireg
igerisinde bir¢cok imparator da diigmanlarini alt etmek i¢in Fuji Dagi ve dolayli olarak bu tapinak ile
yakindan ilgilenmis ve dualar etmisti. Bkz. “Fujisan Hongu Sengentaisha,” http:/fuji-
hongu.or.jp/sengen/english/  (01.03.2018);  “Fujisan ~ Sengen  Shrine,”  https://www.japan-
guide.com/e/e6367.html (01.03.2018). Asama-Sengen tapinaklari igin bkz. Royall Tyler, “A Glimpse
of Mt. Fuji in Legend and Cult,” The Journal of the Association of Teachers of Japanese, C.16, S. 2
(1981), ss. 142-143.
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bereketi arttirdigi diistiniilmektedir. Ayrica hacilar, Fuji Dagi’na ¢ikarken bu suyla

armnarak hac vazifelerine baslamaktadir.®3

Fuji Dagu ile ilgili olan inaniglara Daoist anlayislarin etki etmesi ile bu dagin
manevi aleme, cennete gétiiren bir yol olduguna inanilmistir.>® Bu baglamda Fuji’nin
cennete/gdge gotliren bir yol ya da kapi vazifesi gérmesi, onun, ii¢ zirveli tasvir
edilmesine, bunun sonucunda ii¢lii dag anlayisinin ortaya ¢ikmasina neden olmus ve bu
anlayis1 gelistirmistir. Bu liclii dag anlayisia gore bir takim kutsal daglar, bir yama no
kamiye; bu dagda oOnceden avcilik ve g¢esitli uygulamalar ile ugragsmis sonradan
kutsallagmig bir lidere; bu dagin kutsalligimi halka duyuran ve bu dag baglaminda ¢ileci
uygulamalar gelistiren dinsel bir Ondere sahip olmaktadir. Bu ii¢leme, Japoncada,
sirasiyla, nyotai shin, zokutai shin ve hottai shin olarak bilinmektedir. Nyotai shin,
zokutai shin ve hottai shinden olusan bu ii¢gleme, kutsal bir dagin ilahin1 ve sonradan
oldukc¢a kutsal olarak kabul edilen dini liderleri karsilamaktadir. Bu iiclemenin ortaya
cikmas1 ve gelismesi sonucunda, kutsal daglar {i¢ tepeli/zirveli ya da ii¢ ayr1 dag olarak
algilanmistir. Ozellikle Budizm ve Shugendo gibi dinsel geleneklerde iicli dag
anlayislarina rastlanilmistir. Bu tiir daglar arasinda Fuji Dagi’nin yani sira Dewa Sanzan

336

(Dewa 'min U¢ Dagi) ve Kumano Sanzan (Kumano 'nun Ug Dagi)3 gibi daglar 6rnek

gosterilebilir. 3%

334 Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, s. 7; H. Byron Earhart, “Mount Fuji and Shugendo,” Japanese
Journal of Religious Studies, C.16, S. 2-3 (1989), s. 207.

335 Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, s. 17.

3% Kumanonun Ug¢ Dag1 isimlendirilmesi daglar1 belirtmesinin yaninda Kumano’daki ii¢ tapmagi da
ifade etmektedir. Bu tapinaklar Hongu, Shingu ve Nachi seklindedir. Kumano Sanzan, Sintoizm,
Budizm ve Shugendo gelenegine mensup kisiler acisinda olduk¢a dnemli bir yerdir. Bu baglamda bu
yere, giinimiizde de hala devam etmekte olan hac yolculuklar1 yapilmaktadir. Kumano Sanzan’a
yapilan hac yolculuklarina Japoncada Kumano Kodo denilmektedir. Kumano Sanzan hakkinda detayl
bilgi i¢in bkz. Miyake Hitoshi, “Shugendo: Its History and Organization,” Shugendo: Essays on the
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Fuji Dag, giizelligi ile dikkat ¢ekmesi ve bu baglamda insanlarin igerisinde
farkli bir his uyandirmasi bakimindan Japonlar nezdinde sosyal hayata etki eden bir dag
olarak kabul edilmektedir. Japonlar, Fuji Dagi’na bakmanin ve hayranlikla seyretmenin
bir ayin olduguna inanmislardir. Bu ayine Kuni mi, yani dik dik bakma ayini denilmistir.
Fuji Dagi, essesli bir sozciik olarak da kabul edilmektedir. Essesli bir kelime
olmasindan 6tiirli, bircok anlama gelmektedir. Bunlardan 6limsiz ve sonsuz gibi
anlamlar, Fuji Dagi’nin insanlar nazarinda 6liimsiizliigii simgeledigini gostermektedir.
Daglarin kar1 koca arasindaki iliskide 6nemi nasil biliniyorsa, benzer sekilde de Fuji
Dagi’nin da bir 6nemi bulunmaktadir. Daha 6nce bahsettigimiz tizere daglarm, kar1 ile
koca arasindaki iliskide erkeklerin eslerine hitap sekli olarak kullanildig1 goriilmiistiir.
Bu baglamda Fuji de kar1 koca arasindaki iliskide sembolik anlatimlar icin

kullanilmistir. 38

Fuji Dagi, dag kiiltii olarak gelisimini ve bir¢ok mucizevi olaya ev sahibi

olmasini bazi tarihsel ve efsanevi kisilere bor¢ludur. Bu kisiler arasinda Prens Shotoku,

339

En no Gyoja>*” ve Matsudai Shonin zikredilebilir. Kaynaklarda Prens Shotoku’nun ve

Structure of Japanese Religion, ed. by H. Byron Earhart (Michigan: The University of Michigan,
2001), ss. 13-27; Shinichi Nagai, Gods of Kumano: Shinto and the Occult (Tokyo: Kodansha
International, 1968).

337 Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, s. 19; Shigeru, “Shugendo Lore,” s. 124.

338 Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, ss. 12-13. Kar1 koca arasmdaki sembolik anlatimlarda Fuji
Dagi’nin kullanilmasima su 6rnek verilebilir: Sana olan sevgim, Fuji Dagi’ndan yiikselen duman gibi
sonsuzdur(Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, s. 13).

339 Kaynaklarda En no Ozunu olarak da gecen En no Gyoja, VIL yiizyilin sonlarina dogru Katsuragi
Daglari’nda yagamis, zamaninin biiyiik ¢ogunlugunu bu dagda gegirmis ve bu siire sonunda Shugendo
geleneginin kurulmasma onciiliik etmistir. Katsuragi Daglari’nda kaldigi siire boyunca o, bir¢ok c¢ileci
ve mistik tekniklerle ugrasmistir. Ayrica dogaiistii varliklar1 emri altina almis, bu varliklara odun ve
su getirme ve Katsuragi Dagi ile Kimpu Dag1 (Yoshino) arasinda bir yol (koprii) yapmalar1 yoniinde
emirler vermistir. En no Gyoja, bir glin magarada inziva halindeyken Kujaku O (Tavus Kusu Kral) ile
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En no Gyoja’nmin Fuji Dagr’na mucizevi bir sekilde ucarak geldigine deginilmistir.34
Ozellikle de efsanevi bir kisilige sahip olan En no Gyoja, Fuji Dagi’nda cileci bir
gelenegin ve buraya 6zel bir hac uygulamasinin olusmasma zemin hazirlamistir.
Prens Shotoku’nun ve En no Gyoja’nin Fuji Dagi’na mucizevi bir sekilde gitmesi ve
burada ¢esitli uygulamalar icra etmesi Fuji Dagi’nda farkli bir kiiltiin olusmasima neden
olmustur. Ancak Fuji Dagi kiiltiiniin asil geligimi, XII. ylizyilda yasamis Matsudai
Shonin’in girisimleri ile olmustur. Matsudai Shonin, zikrettigimiz diger iki kisinin
aksine Fuji Dagi’na yiirliyerek ¢ikmistir. Dogal olarak bu daga siradan bir sekilde ilk
¢ikan kisi Matsudai Shonin olmus ve bu yoniiyle Fuji Shonin, yani Fuji Azizi olarak
isimlendirilmistir. Matsudai, Fuji Dagi’'nin zirvesinde 1149’da Dainichiji adinda
ezoterik gelenegi benimseyen bir Budist tapmnagi kurmustur. O donemde ezoterik ve
cileci Budist 6gretiyi Fuji Dagi’nda uygulayan Matsudai, sayisiz kez Fuji’ye ¢ikmus,
burada oru¢ tutmus ve meditasyon yapmistir. Matsudai’in Fuji Dagi’nda yaptigi bu
faaliyetler neticesinde, kami ve Buda anlayislar1 bir arada kabul edilmistir. Yani
Matsudai, birbiriyle artik ayri anlayis olarak kabul edilen kami-Buda anlayisini bir
kabul etmis ve bunlar1 Fuji Dagi’na tasimistir. Bu anlayiglarin Fuji’de hakim olmasi,

Fuji’deki ilahi varlik anlayisinin senkretik bir hal almasma neden olmustur.

karsilasmis ve ondan biiyiisel 6gretileri almistir. Bunun sonucunda ise bir takim dogaiistll guclere
kavusmus ve hastalar1 iyilestirmeye, kotii ruhlar1 kovmaya ve ugmaya baslamistir(Miyake Hitoshi,
“Shugendo in History,” The Mandala of Mountain: Shugendo and Folk Religion, ed. by Gaynor
Sekimori (Tokyo: Keio University Press, 2005), s. 48; Earhart, “Sacred Mountains in Japan,” ss. 111-
112; Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 5, 16-17; Hitoshi, “Shugendo in History,” s. 47,
Ichiro Hori, “On the Consept of Hijiri,” Numen, C.5, S. 2 (1958), ss. 141-142; Kazuo Kasahara, A
History of Japanese Religion (Tokyo: Kosei Publishing, 2001), s. 57; Earhart, “Sacred Mountains in
Japan,” ss. 111-112. Ayrica bkz. Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, s. 25; Hitoshi, “Japanese
Mountain Religion,” s. 78.

340 Earhart, Mount Fuiji: Icon of Japan, s. 24.

341 Earhart, Mount Fuiji: Icon of Japan, s. 25.
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Kaynaklarda Matsudai’in aslinda 6lmedigi Fuji Dagi’nin koruyucusu oldugu ifade
edilmistir. Tiim bu gelismeler sonucunda Fuji Dag1 baglaminda Fujiko, yani Fuji Kultl
adinda bir kiilt ortaya ¢ikmistir. Soylediklerimizden yola ¢ikilarak Fuji Dagi’nin, dini ve
sosyo-kiiltiirel hayatta onemli oldugu goriilmiis, ancak asil 6nemini Sinto ve Budist

ayrimimin birlestigi yer olarak goriilmesinden almistir.342

2. Japon Budizminde Dag Kiiltii

Budizm’in, Japonya’ya Nara Donemi’nde (710-794) girmesiyle, Japon kiltir
ve inanislar1 biiylik Olclide bu durumdan etkilenmistir. Budist doktrin, Japonlarin
inaniglarmna ters diismemis, aksine Budist unsurlar geleneksel Japon inaniglarma dahil
olmustur. Bunun sonucunda eskiden beri siiregelen halk inanislar1 ve Sintoizm, Budist
motifleri icermeye baslamistir. Ozellikle bu siireg, Heian Donemi’nde ezoterik
Budizm’in ortaya ¢ikmasiyla iyice ilerlemistir. Zamanla Japon halk inanislarindaki ve
Sintoizm’deki anlayiglar, Budist anlayislarla ortak paydada bir araya gelmistir. Bu
durum, halk inaniglarinin, Sintoizm’in ve Budizm’in bir araya gelerek etkilesimine

neden olmus ve bir¢ok dinsel anlays ortaya ¢ikmustir. 43

Budizm’in Japonya’ya gelmesiyle ve sonraki siiregte ezoterik doktrini Japon
dinsel anlayiglarina sokmasiyla ortaya ¢ikan anlayislar, Ozellikle cesitli fenomenler
baglaminda gelismistir. Bu fenomenlerden birisi de Japon halk inanislarinda ve
Sintoizm’de 6nemli bir yere sahip olan dagdir. Dag, Budizmde dnemli bir yere sahip
olan ve Budist tapmaklarin insa edilmesinde sembolik tapinak islevi géren 6nemli bir

unsurdur. Bu durum, Buda’nin bazi vaazlarmi tepeler gibi yiliksek yerlerde vermesinden

342 Earhart, Mount Fuji: Icon of Japan, ss. 26-28.

343 Japon Budizmi’nin gegirdigi asamalar hakkinda bilgi igin bkz. Hiisamettin Karatas, “Erken Dénem
Japon Budizmi,” Firat Universitesi Ilahiyat Fakiiltesi Dergisi, C.18, S. 2 (2013), ss. 53-67; Vedat
Safak Yami, Japonya’da Budizm (Ankara: Dogu-Bati Yaymlari, 2012); Halil ibrahim Senavcu,
Diinden Bugiine Japon Budizmi: Inang ve Uygulamalar (Izmir: Dokuz Eyliil Universitesi, 2015).
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ve Budist kozmolojinin merkezinde dagin olmasindan kaynaklanmaktadir. Dag
fenomeninin Budizmde 6nemli bir unsur olmasi, Japon dini anlayisi ile ortak bir nokta
olusturmustur. Bu nedenle Budizm, Japonya’ya geldiginde mevcut olan dag kiiltiinii,
yani sangaku shinkoyu Budist motiflerle siislemistir. Bu motiflerin Japon dini anlayigini
stislemesiyle de axis mundi, hac, mandala ve riyazet hayat: gibi bazi unsurlar Japon dini

anlayisinda goriilmeye baslamugtir. 344

Japon Budizminde dag, sangaku shinko anlayisinda gectigi sekliyle Olulerle,
mezarla ve ata ruhlariyla iliskilendirilmektedir. Bu baglamda Japonya’daki Budistler
icin Oliinlin gomiildigl daglardaki tapmaklarin ¢evresindeki yerler, cehennem ve cennet
olarak goriilmektedir. Ozellikle gok, yer ve yer alt1 gibi Budist kozmolojisine ait olan
unsurlar ¢ergevesince Budistler nezdinde daglar, bu ii¢ alemin kesistigi noktadir.
Nitekim Budizmde on alemin bulunmasi ve her dlemde birtakim varliklarin yasamasi,
daglarin o6teki aleme kapi araladigi anlayisma biiylik oranda katki saglamistir. Yani
daglara gidilerek cehenneme ya da cennete gecilebilmektedir. Bundan dolay1 birgok

imparatorun ve dini sahsiyetin mezar1 daglardadir.34

Japon Budistleri arasinda daglar, diinyadaki bircok kutsal dagm da
6zelliklerinden biri olan axis mundi, yani yerin ekseni olarak gorulmektedir. Budistler
acisindan daglarin axis mundi olarak goriilmesi, Heian Donemi’ne dayanmaktadir.
Nitekim Heian Donemi, Cin kiiltiirliniin ve inaniglarinin yogun bir sekilde Japonya’ya
geldigi donemdir, dogal olarak daglar da bu anlayistan etkilenmektedir. Bu durum
ozellikle Cin’deki Wutai Dagi’nin Budist kozmolojisinin altin dagi olduguna ve cenneti
temsil ettigine dair goriis ile gelismektedir. Bunun sebebi Cinliler arasinda Wutai

Dagrnin  Oliimsiizlerin, tanrilarin yasadigi yer olduguna ve evrenin merkezinde

344 Japon Budizminde hem Hinduizm’in hem de Budizm’in kutsal olarak telakki ettikleri Meru Dagi’nin
da 6nemi vardir. Meru Dagi’nin yeri ve dnemi i¢in bkz. Ashkenazi, s. 101.
345 Hori, “Mountains and Their Importance,” s. 12.
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bulunduguna dair olan inan¢tir. Bu inang, Cin kiiltlirlinlin Heian Dénemi’yle niifuz
etmesi ile birlikte Japonya’ya ulasarak benzer anlayiglarin dogmasina neden olmustur.
Heian Donemi’nde Japonya’ya ulasan Cin kiiltlirii ve inaniglari, daglarin axis mundi
olduguna iliskin bazi inanislarin gelismesine zemin hazirlamistir. Japon dini anlayisinin
antik zamanlarmda Yoshino Dagi’nin, Ozellikle bu dagda bulunan Kimpusen
Tapinagi 'nin, kozmik dag merkezi olduguna inanilmistir. Bununla ilgili Budist rahip
Doken’in Yoshino Dagi’nda basindan gegen su hikayesi oldukga ilginctir.3*® Bu hikaye

su sekildedir:

[941 yilmin] Sekizinci aymnim ikinci giniinde 6glen vaktinde, Doken ¢ileci
uygulamalarla mesgulken, aniden i¢inde inanilmaz bir sogukluk hissetti. Bogaz1 ve dili
susuzluktan kurudu. Nefesi neredeyse durdu. Nefesi kesildikten sonra, ruhu bedeninden
ayrildi ve dolagsmaya basladi. Sonra magaradan ¢ikan bir Budist rahiple karsilasti. Bu
rahip, Doken’in ruhuna bir kap kutsal su verdi. Budist rahip, kendisinin Vajradhara
(Japonca: Shukongo-jin) oldugunu ve siirekli magarada Sakyamuni’nin Yasasi’ni
korumak i¢in durdugunu soyledi... Bu rahip zirveden biitlin evrenin asagisini
gozetleyebiliyordu. Bu dag cok yiiksekti ve dagin zemini safti, tamamen diizdii ve
altindan 151k o dagin iizerinde goriiniiyordu. Kuzeyde yedi hazineden yapilmis bir
sunaga sahip olan altindan bir dag vardi. Ikinci rahip bu sunaga oturdu ve Doken’e,
kendisinin Zao-bosatsu, yani Sakyamuni’nin bir goriinimii ve Yoshino Dagi’nin asil
ilahi oldugunu soyledi. Ayrica bu diinyanin A/tin Zirve Dagi’nin, yani Kimpusen’in Saf
Diyart oldugunu ifade etti. Zao-bosatsu Doken’e Hozo seklinde yeni bir isim verdi ve
Doken’e bu dagdaki cehenneme gétiiren bir hac uygulamasi yaptirdi. Zao-bosatsu
ayrica Doken’e giiclii biiyiiler, sirlar ve bu diinyadaki felaketlerin nedenleri gibi ger¢cek

bilgiyi 6gretti.34’

346 Hori, “Mountains and Their Importance,” ss. 21-22.

37 Hori, “Mountains and Their Importance,” 63. dipnot, ss. 21-22.
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Bu hikayede Doken’in Yoshino Dagi’nda ¢esitli vizyonlar goriip bu dagin
ilahlariyla karsilasmast ve bunun sonucunda bir hac yapmasi, Yoshino Dagi gibi
daglarm hac, oliiler diinyasi, kutsal varliklarin goriildiigii yer ve en 6nemlisi de axis

mundi ile iligkilendirildigine giizel bir 6rnektir.

Budizm’in ve Cin kiiltiiriiniin Japonya’ya girisi sangaku shinko anlayisini
oldukga farkli bir forma sokmustur. Bu siirecte kutsal daglar ortadan kalkmayarak kendi
geleneklerine Cin kiiltirinden ve Budizmden unsurlar dahil etmislerdir. **® Sangaku
shinko anlayisinin Heian Donemi’nde baglayan ve Kamakura Donemi’nde (1192-1333)
devam eden bu degisikligi, onun, tamamen farklilasmasi demek degildir. Sangaku
shinko, zikrettigimiz bu donemlerde, Budizmden oldukga etkilenmis, diger bir ifadeyle
Budist motifleri biinyesine katmistir. Heian Donemi’nde Tendai Budizmi’nin ve
Shingon Budizmi’nin ortaya ¢ikarak yiikselise ge¢cmesiyle birlikte ¢ikilmasi yasak ve
tehlikeli olan daglar insanlara duyrulmus ve bu daglarda tapinaklar yapilmaya
baslanmigstir. Daglarin bu siiregte her tiirlii uygulamalara, ¢ileci faaliyetlere ve tapinak
yerleri olarak kullanima agilmasi neticesinde sangaku bukkyo, yani Dag Budizmi
anlayis1 dogmustur.3*® Sangaku bukkyo, sangaku shinkonun Budist motifleri iceren hali
olmasindan ve Daoizm’in de gelisiyle sonraki siirecte olusan Shugendo gelenegine

zemin olusturmasindan dolay1 6nemli olmustur.3*°

Sangaku Bukkyo, sangaku shinkonun Budist motiflerle siislenmis halidir.
Ozellikle ezoterik Budizm’in Japonya’da gelismesiyle birlikte sangaku bukkyo, iKi
Budist ekolii ile gelisimine devam etmistir. Bu ekoller Kukai’nin 6gretileriyle olusan
Shingon Budizmi ve Saicho’nun 6gretileriyle olusan Tendai Budizmi’dir. Bu iki Budist

ekolu, daglara biiyiik dnem vermekte ve Japonya’daki bazi daglar1 kutsal mekanlar

348 Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 10.
349 Bkz. Earhart, “Sacred Mountains in Japan,” s. 110.
350 Earhart, A Mount Haguro Sect of Shugendo, s. 16.
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olarak kabul etmektedir. Bu baglamda Shingon Budizmi’nin kutsal dag1 ve merkezi

Koya Dag1, Tendai Budizmi’nin kutsal dag1 ve merkezi ise Hiei Dag1’dir. %!

Shingon Budizmi’nin kutsal dagi olan Koya Dagi, bu ekoliin kurucusu olan
Kukai tarafindan merkeze alinarak ekoliin en 6nemli yeri haline getirilmistir. Koya
Dagr'nin kutsal bir dag haline gelerek Japon dini anlayisinda onemli bir konuma
gelmesi Kukai’nin basindan gecen bir hikdyeye dayanmistir. Bu hikdyeye gore Kukai,
Cin’e Budizm ilizerine ¢aligmaya gittigi sirada gemisi bir firtinaya yakalanmistir. Kukati,
bunun {izerine bu firtinadan sag salim ¢iktig1 takdirde Japonya’da bir tapinak
yapacagina dair yemin etmistir. Bunun {izerine firtina dinmis ve Kukai, Cin’e ulasarak
Budizm {iizerine ¢alismaya baslamistir. Birkag yil sonra egitimini tamamlayan Kukai,
Cin’den Japonya’ya donmek tlizereyken sahilde durmus ve Japonya’nin bulundugu
tarafa donerek elindeki ii¢ disli vajrayi®®? goge dogru firlatmus ve bu vajra ortadan
kaybolmustur. Japonya’ya donen Kukai, firlattigi bu vajrayr aramaya koyulmustur. 816
yilinda Yoshino bolgesinden baslayip Bati’ya dogru bir yolculuk yapan Kukai, vajrasini
ararken, isimleri Kuro ve Shiro olan siyah ve beyaz renkteki iki kopege sahip bir avciyla
(Karibamyojin) karsilasmustir. Bu avci, Kukai’ye, aradigi vajranin Koya Dagi’nda
oldugunu ve orasmin iyi bir inziva ve meditasyon yeri oldugunu sdylemistir. Kukai,
bunun tizerine, Koya Dagi’na gitmis, vajrasini aramaya koyulmus ve sonunda vajrayi

ii¢ igneli ¢gam agacinda asil1 bir halde bulmustur. Bu sirada Kukai’ye mavi elbiseli bir

%1 Bkz. Grapard, s. 37; Hiroo, s. 92; Hitoshi, “Japanese Mountain Religion,” ss. 75-76.

352 Tibetce dorje ve Japonca kongosho olarak bilinen vajra, kelime manasi ile yildiim ya da elmas
anlamlarina gelmektedir. Terim anlami olarak ise vajra, ezoterik Budizmde ayinlerde kullanilan,
biiyiisel bir 6zellige ve her iki tarafinda yabaya benzeyen ii¢ dise sahip olan bir objedir. Ozellikle
ezoterik Budizmdeki Budalarin ve Bodisatvalarin resimlerinde ve heykellerinde genellikle vajra da
yer almaktadir(Taiko Yamasaki, Shingon: Japanese Esoteric Buddhism, terc. Richard - Cynthia
Peterson (Boston: Shambala Publications, 1988), ss. 163-165; Christmas Humphreys, A Popular
Dictionary of Buddhism (London: Curzon Press, 2005), s. 60; Humphreys, s. 248.
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kadin goriinmiistiir. Bu kadin, kendisinin bu dagm kamisi (yama no kami) oldugunu ve
isminin de Nibutsuhime oldugunu soéylemistir. Koya Dagi’nin bu kamisi, Kukai’nin, bu
dagda tapmak yapmasina izin vermis ve bu dagi Kukai’'nin emrine vermistir. Hatta bu
kami, kendisinin ve Kukai’ye avci olarak goriinen oglunun, bu dagda yapilan tapinaklari
Maitreya Buda’nin®*® gelisine kadar koruyacagmi sdylemistir. Kukai, yasadig1 bu olay
neticesinde, donemin imparatoru Saga (786-842)’ya bir mektup yazarak, Koya
Dagi’nda tapmnak yapma yoniinde bir izin istemis, imparator da bu izni vermis ve
Kukai’yi desteklemistir. Kukai, imparator Saga’dan da izni alinca 6grencilerini Koya
Dag1i’na gondermis ve 6grencileri birkag¢ ufak tapmnak insa etmistir. Bir siire sonra Koya
Dagr’na tekrar gelen Kukai, bu dagda giinlimiizde de Shingon Budizmi’nin merkez
tapmagi olan Kongobuji'yi insa etmistir. Boylelikle Kukai, Shingon Budizmi’ni Koya
Dagr’'na  yaptigt bu tapmakla ve burada gerceklestirdigi uygulamalarla

sistemlestirmistir. 3

Kukai, yukarida aktardigimiz olay sonucunda, Koya Dagi’n1 insanlarin ziyaret
etmesini ve burada ¢ilecilerin riyazet hayatina baslamalarmi istemis ve bu amagla

bircok ezoterik ayini bu dagda icra etmistir.>>® Ozellikle, Koya Dagi’'nda bulunan sekiz

353 Budizm’e gére Maitreya (Palice: Metteyya), Dharma’nm yozlastig1 ve kaosun hakim oldugu zamanda,
insanlarin her tiirli sikintisin1 gidermek i¢in diinyaya inecek ve onlari nirvanaya ulastiracak olan bir
Buda’dir. Bu baglamda Maitreya Buda, tarihsel slregte gelen Budalar’in sonuncusu olmakta ve
merhamet duygusuyla sembollesmis bir Buda olarak da ayrica bilinmektedir(Humphreys, s. 133).
Maitreya hakkinda detayli bilgi igin bkz. Alice Getty, The Gods of Northern Buddhism, ([Oxford]:
Ofxord University Press, 1914), ss. 20-22.

354 Philip L. Nicoloff, Sacred Koyasan: A Pilgrimage to the Mountain Temple of Saint K6bo Daishi and
the Great Sun Buddha (New York: State University of New York Press, 2008), ss. 59-60. Ayrica bkz.
Yoshito S. Hakeda, Kukai Major Works (New York: Colombia University Press, 1972), ss. 48-49;
Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 69.

355 Hakeda, s. 49.
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tepenin tipk1 lotus ¢iceginin sekiz yapragi gibi oldugunu ve bu sekiz tepenin ortasinda
da Kongobuji tapmaginm oldugunu sdylemistir.3*® Ayrica, yine Kukai’ye gore Koya
Dag1, ezoterik Budizmde Onemli bir yere sahip olan Dainichi Nyorai (Biiyiik Giines
Budas:)’nin meskeni olmasindan 6tiirii de kutsal olarak goriilmiistiir. 7 Buradan
Kukai’nin 6gretisinin sistemlesmesi ve yayilmasi bakimmdan Koya Dagi’nin oldukca

onemli oldugu anlagilmistir.
Kukai, Koya Dagi’na iligkin su ifadeleri kullanmistir:

Tanrilar bu ylizden memnun olsunlar ve tanrilar korusunlar... K&t seytanlar orta,
yukar1 ve asagi kisimlar olarak dort ana noktasi yedi ri uzunlugunda olan Koyasan
sinirlarindan disar1 ¢iksinlar. Ezoterik Budizm’e avantaj saglayan tiim iyi tanrilar ve
seytanlar, liitfen burada istediginiz gibi kalin. Gokyiiziiniin ve yeryiiziiniin tanrilar ile
birlikte Japonya Devletinin kurulusundan beri imparatorlarin ve imparatorigelerin kutsal

ruhlari(Yardiminizi umuyorum). Sizden tiim Olen kisilerin ruhlarimi bu mabette

korumanizi ve bdylece dilegimin gergeklesmesini dilemek istiyorum. %8

Kukai, basta Koya Dagi1 olmak {izere Japonya’daki bir¢ok dagmn kutsal oldugunu,
kamilerin ve Budalarin burada yasadigini ve dogaiistii gii¢lere ve aydinlanmaya daglik
yerlerde ulasilabilecegini belirtmistir. >*° Ayrica Koya Dagi, Shingon Budizmi’nin
merkezi olmasmin yani sira Kukai’nin mezarini barindirmasi bakimindan da oneme
sahip olmustur. Nitekim Kukai, 835 yilinda Koya Dagi’nda 6lmiis ve 6grencileri
Kukai’nin aslinda 6lmedigini, derin bir meditasyona gectigini ve bu siirede Koya
Dagr’yla bir oldugunu sdylemistir. Kukai’nin bu sekilde derin bir meditasyona girerek

aslinda 6lmeyip Koya Dagi’na katilmasina nyuzan (daga girmek) denilmistir. Buradan

36 Nicoloff, s. 60; Hakeda, s. 50.

357 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, ss. 69-70.

38 Nicoloff, ss. 58-59.

359 Bkz. Hori, “On the Consept of Hijiri,” s. 152; Grapard, s. 37.
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bir kez daha Japon Budizmindeki daglarin hem dliiler ile hem de Buda’nin diyariyla

iliskilendirildigi Koya Dag1 6rnegiyle anlagilmistir. 36

Tendai Budizmi’ne geldigimizde ise bu ekoliin kutsal daginin Hiei Dag: oldugu
goriilmektedir. Hiei Dag1, Tendai Budizmi’nin ortaya ¢ikmasindan once kutsal bir dag
olarak gorlilmiig, ancak asil dnemini Saicho’nun girigimleriyle kazanmistir. Nitekim
Saicho, Cin’e ezoterik doktrin iizerine ¢alismaya gittikten sonra Japonya’ya donmiis,
hocasindan 6grendigi doktrinleri uygulamaya baglamistir. Saicho, bu doktrinlerden
birisi olan daglara cekilme uygulamasina olduk¢a 6nem vermistir. Ozellikle o, dSnemin
sikintilarindan ve i¢ karisikliklardan kendisini soyutlamak i¢in daglara inzivaya
cekilmis ve buralarda meditasyon yapmustir. Bu daglar arasinda ise en 6nemlisi Hiei
Dag1 olmustur. Saicho, Hiei Dagi’nda bulundugu siralarda Lotus Sutra basta olmak
iizere Mahayana Budizmi’nin diger 6nemli sutralarini okumustur. Ayrica Saicho, bu
siirecte daglara ¢ekilmeyi ve daglarin kutsalligimi anlatan Ganmon®®! isimli eserini

yazmustir. 362

Saicho, Hiei Dagi’nda c¢ileci uygulamalar1 ve meditasyonlar1 icra ettigi stirede
Enryakuji tapmagmi yapmis ve burada Tendai Ogretisini yaymaya baslamustir.
Saicho’nun bu girisimi Hiei Dagi’nin halka agilarak Tendai 6gretisinin yayilmasini
hizlandirmustir. Ozellikle Saicho nun dgrencisi Ennin, Hiei Dag1’nda irili ufakli birgok

tapmak yaparak ve bir¢ok sutrayr cogaltarak Hiei Dagi’ndaki tapmak kompleksini

360 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 69; Grapard, s. 38.

%1 Saicho’nun Ganmon’da degindigi bes yemin i¢in bkz. Paul Groner, Saicho: The Establishment of the
Japanese Tendai School (Honolulu: University of Hawai’i Press, 2000), ss. 28-29.

32 Groner, ss. 27-31. Ayrica bkz. Hori, “On the Consept of Hijiri,” s. 149.
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sistemlestirmis ve Tendai Budizmi’nin Japonya’nin hem siyasi hem de sosyal alaninda

etkili olmasin1 saglamistir. %3

Saicho, 822 yilinda 6ldiiglinde, 6grencisi Ennin, onun yaptig1 ¢caligmalari1 daha
ileri gotiirmiis ve Hiei Dagi’ndaki ezoterik doktrini gelistirmistir. Ozellikle Ennin’in
ogrencisi S00 Osho (831-918), bu bakimdan olduk¢a 6nem teskil etmistir. Bunun sebebi
Soo’nun giiniimiizdeki Tendai Budizminde olduk¢ga ©nemli olan kaihogyo
uygulamasinin temellerini atmis olmasidir. Kaynaklara goére Soo, geng yasta et
yemekten sakinmis ve siirekli Hiei Dagi’na gitmistir.>®* Soo, Hiei Dagi’nda bulundugu
siralarda kendisini riyazet hayatina adamis ve bu siirede ¢esitli mistik tecriibeler
yasamustir. Yasadig1 tecriibeler sonucunda Soo, kaihogyo uygulamasmin temellerini
atmustir. % Bu uygulama, kisinin Hiei Dag1 etrafinda yiizlerce hatta binlerce giin
yiiriimesi, bu daga ¢ikmasi1 ve burada ezoterik uygulamalar yaparak agir bir riyazet
hayatina baslamasi olarak bilinmistir. Soo, kaihogyo uygulamasini icra ederek bu
uygulamay1 tanitmis, kendisinden sonra gelen Tendai kesisleri ise bu uygulamay1
sistemlestirmistir. Soo’nun ortaya ¢ikardigi kaihogyo uygulamasi, Hiei Dagi’nda cileci
bir dag haccinin olugsmasima ve Japon Budizmindeki dag inaniglarmin gelismesine katki

saglamstir, 36

33 John Stevens, The Maraton Monks of Mount Hiei (Boston: Shambala Publications, 1988), ss. 29-30.
Ayrica bkz. Hori, “On the Consept of Hijiri,” s. 149. Rahip Ennin’in, Cin’de bulundugu dénemde dort
kutsal Budist dagdan biri olan Wutai Dagi’na gittigi bilinmektedir. Bu, Ennin’in Cin’deki dag
kiiltiinden etkilendigine isaret edebilir.

%4 Stevens, The Maraton Monks of Mount Hiei, s. 57.

365 Hitoshi, “Japanese Mountain Religion,” s. 76.

366 Stevens, The Maraton Monks of Mount Hiei, s. 58; Robert F. Rhodes, “The Kaihogyo Practice of
Mount Hiei,” Japanese Journal of Religios Studies, C.14, S. 2-3 (1987), s. 186. Detayl1 bilgi igin bkz.
Rhodes, ss. 187-198. Hiei Dagi’nin Tendai Budizmi’nin sistemlesmesindeki ve yayilmasindaki rolii
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Tendai Budizmi’nin sistemlesmesinde ve ¢esitli ezoterik uygulamalarinin icra
edilmesinde Hiei Dagi’nin 6nemli bir yer teskil ettigi goriilmektedir. Buradan hareketle
Tendai geleneginin giiniimiize kadar gelmesinde Hiei Dagir’nin 6nemli oldugu ve bu

dagin Japon Budizmindeki kutsal dag anlayislarini gelistirdigi sdylenebilir.

Heian Dénemi’yle Japonya’ya giren Tendai ve Shingon ekolleri olarak bilinen
ezoterik Budizm, kutsal daglar iizerine iki nemli unsuru getirmistir. Bu unsurlar hac ve
mandala seklinde bilinmektedir. *’ Bu unsurlardan ilki hac uygulamasidir. Japon
Budizmi’ne gore hac, yeniden dogmak ve biiylisel giiclere kavusmaktir. Hacilar, evden
disartya ilk adimlarini attiklarinda yabanci olmakta ve diger insanlardan kendilerini
farklilastirmaktadir. Yiirimeye basladiklarinda kendilerini bu diinyadan soyutlayarak
kutsal bir diinyaya girmekte ve astiklar1 her gecit ve gectikleri her nehir onlar1
armdirmaktadir. Hacilar ne kadar fazla yiiriirse o oranla kutsal diinyaya yaklagmakta ve
kutsal bir kisilik kazanmaktadir. Bu bakimdan hacilar 6zellikle gidilmesi zor olan ve
uzun siiren yerlere giderek bu kutsalligi arttirmaktadir. Bu yerlerin basinda ise daglar
gelmektedir. Nitekim bir haciya gore daglara gitmek ve daglara giderken karsilasilan
birtakim tapinaklara ugramak Nirvana’ya erismekten farksiz olmaktadir. Bu baglamda
hijiri, upasaka ve gyoja seklinde isimlendirilen kesisler, Nirvana’ya ulagmak i¢in kutsal
daglara gitmekte, burada meditasyon yapmakta ve biiyiisel giic kazanmayir amag
edinmektedir. Buradan Japon Budizmi agisindan hac uygulamasinin hijiri, upasaka ve
gyoja seklinde isimlendirilen birtakim kesisler vasitasiyla 6zellikle daglarda gelistigi

anlasilmaktadir.36®

icin bkz. Paul Groner, Ryogen and Mount Hiei: Japanese Tendai in the Tenth Century (Honolulu:
University of Hawai’i, Press, 2002), ss. 167-190.

367 Grapard, s. 38.

368 Grapard, s. 39. Ayrica bkz. Ismail Taspwnar, Dogu Dinlerinde Hac Ibadeti: Hinduizm ve Budizm
(Istanbul: Bilge Kiiltiir Sanat Yayinlari, 2014), ss. 127-128.
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Hac uygulamasi, Budizm’in gelisinden dnce Japonya’da icra edilmis, ancak asil
gelisimine Budizm ile baslamistir. ilk baslarda kutsal varhiklarm yasadigi tabiat
unsurlarina (dag, nehir, agag, tas) ziyaretler gerceklestirilmistir. Cin ve Kore kiiltiiriiyle
harmanlanmis olarak Japonya’ya sirayet eden Budizm’in Japon toplumunda
yayilmasiyla birlikte hac amaciyla bu ziyaretler giinlerce siirmeye ve bu ziyaretler
sirasinda birgcok tapinaklara ugranmaya baslanmistir. Hac uygulamasi tarihsel siireg
icerisinde devlet kademesinden de destek alarak sistemlesmis hem Sintoizm’de hem de
Budizmde 6nemli bir yere sahip olmustur. Giiniimiizde de ibadet amagli bu ziyaretler
biiylik oranda devam etmektedir. Japonya’daki hac uygulamas tarihsel siire¢ igerisinde
yukarida aktardigimiz sekilde gelisim gosterirken ii¢ tiir mekana hac ziyaretleri
yapilmistir. Bunlar kutsal daglara hac, ilahi varliklarin meskeni ve tapinaklara hac ve
kutsal kisilerin ziyaret ettikleri yere hac seklinde ifade edilmistir. Bu tiirlerden 6zellikle
kutsal daglara yapilan hac, sangaku shinko, yani dag kiiltii baglaminda gelisme
gbstermis ve dag anlayisinin Japon Budizmi’ne yansimasi baglaminda somut 6rneklerin

basinda gelmistir.36°

Japon Budizmindeki hac uygulamasina gore daglar, ilahi varliklarn meskeni
oldugu i¢in bu yerlere uzun yolculuklar yapmak ve buralarda bir siire kalmak oldukca
onemlidir. Nitekim Budizm’in gelisinden 6nce kutsal daglara kamilerle karsilasmak i¢in
gidilmistir. Budizm’in gelisiyle birlikte ise daglara bu gidip gelmeler daha da
sistemlesmis ve birtakim hac giizergahlar1 ortaya ¢ikmustir. 3° Ozellikle bu hac

glizergahlarinda hijiri, gyoja ve upasaka (ubasoku) seklinde isimlendirilen kesis

369 Joseph M. Kitagawa, On Understanding Japanese Religion (Princeton: Princeton University Press,
1987), s. 128.

370 Japonya’daki Budistler, Budalar ve Bodisatvalar ile karsilasmak igin daglara hac ziyaretinde
bulunmustur. Ozellikle Sinto-Budist etkilesiminin gériildiigii bolgelerde ise hem Buda ve Bodisatvalar
hem de kamiler i¢in daglara gidilmeye baslanmistir.
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smiflart yolculuklar yapmis, yolculuklarini yaparken kdy koy dolagmig ve insanlara
yardim etmistir.3’ Ayrica bu kesisler daglara giderek burada dogaiistii gii¢lere sahip
olmay1 amag¢ edinmis ve sifacilikla {in kazanmiglardir. Heian Donemi’yle bu kesisler
ezoterik Budizm’in de ortaya c¢ikmasiyla bir¢ok alanda etkin olmus ve hac
uygulamasinin gelismesini hizlandirmistir.  Bunun sonucunda ise Shugendo ve
Onmyodo *2 gibi mistik, blyisel-dinsel ve ezoterik gelenekler ortaya ¢ikmaya

baslamustir.®"3

Japonya’daki dag haclar1 arasinda Shingon ile Tendai Budizmi’nin uygulamalari
ornek gosterilmektedir. Ancak burada Tendai Budizmi, dag haccina en somut 6rnegi
teskil etmektedir. Bu durum Tendai Budizmindeki —daha 6nce de bahsettigimiz gibi-
kaithogyo uygulamasinda net bir sekilde goriilmektedir. Kaihogyo uygulamasi, Hiei
Dagr’na gidilerek ve bu dag etrafinda tavafa benzer daireler ¢izilerek yapilmakta ve

daglara yapilan haccin en 6nemli 6rnegini teskil etmektedir. Kaihogyo uygulamasi, daha

371 Hijiri, gyoja ve upasaka gibi kesis tiirleri, Cin ve Kore iizerinden gelen Cin kiiltiiriiniin Budizm’in ve
Daoizm’in unsurlarini Japonya’ya tagimastyla 6n plana ¢ikmustir. Nitekim Daoizmde daglara yolculuk
vapularak 6liimsiiz olmak seklinde bir anlayis oldugu icin daglara gidenler (xian) biiyiiciiliikle,
hastalar1 iyilestirmeyle ve Olimsiiz yasama kavusmakla bilinmistir. Diger bir ifadeyle Daoizmde
daglara sik sik giden biiyiiciilerle ilgili anlayis, Cin kiiltiiriniin Japonya’ya gelisiyle Japonya’ya
tasinmis ve hac uygulamasinin gelismesine katki saglamistir(Hori, “On the Consept of Hijiri,” s. 129;
Earhart, “Sacred Mountains in Japan,” s. 110).

372 Cin menseili olan bu &greti, dogadaki bes elementin ve Yin-Yang doktrininin mahiyeti ile sirli-
gizemli guclere sahip olunabilecegini, gelecekteki hadiselerin Ggrenilebilecegini boylelikle de
miilkemmel bir insan seviyesine gelinebilecegini ve bdylece Oliimsiizliige ulagilabilecegini
vurgulamaktadir. Bunun yani sira bu o6greti kot ruhlari kovabilme ve hastalar1 iyilestirme gibi
birtakim unsurlara da 6énem verip, bunlarla ilgili ¢esitli ayinleri blinyesinde barindirmaktadir. Bkz.
Athanasios Drakasis, “Omyodo and Esoteric Buddhism,” Esoteric Buddhism and Tantras in East Asia,
ed. by Charles D. Orzech ve digerleri (Boston: Brill, 2011), ss. 683-690.

373 Bkz. Hori, “On the Consept of Hijiri,” ss. 128-146; Kitagawa, ss. 128-129.
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once de bahsettigimiz lizere Soo tarafindan ortaya ¢ikarilmistir. Bu uygulamanin ortaya
¢ikmasi Soo’nun bagindan gecen birka¢ olaya dayandirilmistir. Bu olaylardan birine
gore Soo, Hiei Dagi’nda her seyden uzak bir mekanda meditasyon yapmaya baglamistir.
Meditasyon yaptig1 yerde ufak bir inziva yeri insa etmistir. Soo, dagda kaldig: siire
boyunca hastaliklar1 iyilestirmeye ve dogaiistii giiclere sahip olmaya baslamistir.
Boylece Soo, her kesimde taninir olmus ve imparatordan da destek almistir. Bir giin
riiyasinda Soo’ya Bodisatvalar ve dag kamileri goriinmiis ve bu varliklar ona birtakim
bilgiler vermislerdir. Bunun {izerine Soo, sutralar {izerine ¢alismalar yapmis ve sutralari
anlamak i¢in ¢aba sarf etmistir. Bu olaydan bir siire sonra Soo, Hiei Dag1 ve Hira Dagi
gibi kutsal daglarda riyazet hayatina kendini adamis ve ezoterik Budizmde koruyucu
ilahi varhklardan biri olarak bilinen Fudo Myoo’yu 34 gérme arzusuyla yanip
tutusmustur. Soo, Hira Dagi’nda bir selalenin tepesinde yedi giin boyunca meditasyon
yapmig ve dua etmistir. Bu uygulamalarla mesgulken Soo’ya yashh bir adam
goriinmistiir. Yashi adam kendisini Shikobuchi Myojin olarak tanitmis ve bu bélgenin
efendisi oldugunu séylemistir. Bu bolgede birgok uygulama yaptigi igin Soo’ya bu

bolgeyi takdim etmis ve Soo’nun emrine vermistir. Akabinde bu bdlgede doksan bes

374 Sanskrit metinlerde Acala olarak gecen Fudoo Myoo, kozmik Buda Dainichi Nyorai’nin dharmayi,
yani Ogretiyi korudugu ofkeli zuhuru ve yardimcist olarak tanimlanabilir. O, bes bilge kraldan
(Japonca: Myoo, Sanskrit: vidyaraja) biridir. Bu bakimdan kaynaklarda bilge kral olarak da ifade
edilmektedir. Fudo Myoo, sag elinde kilig, sol elinde ip tutar vaziyette ve bedeni alevler icinde olarak
betimlenmektedir. Fudo Myoo’nun kékenleri Hint’e kadar uzanmaktadir. Detayl1 bilgi i¢in bkz. Karen
Mack, “The Phenomenon of Invoking Fudd for Pure Land Rebirth in Image and Text,” Japanese
Journal of Religious Studies, C.33, S. 2 (2006), ss.298-299; Basil Gray, “Fud6,” The British Museum
Quarterly, C.24, S.1-2 (1961), ss. 46-50; Bernard Faure, Gods of Medieval Japan (Honolulu:
University of Hawai’i Press, 2016), C.1, ss. 115-166.
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tane selalenin oldugunu, her birinin olduk¢a kutsal oldugunu belirtmis ve

uygulamalarma devam etmesi gerektigini sdylemistir.>"

Soo, yasadigi bu tecriibeden sonra cileci hayatina ve uygulamalarina devam
etmistir. Yine bir giin selaledeyken her zaman gbérmeyi arzu ettigi Fudo Myoo ile
karsilasmistir. Fudo Myoo, atesle kapli bir sekilde Soo’ya goriinmiis ve Soo, bundan
oldukga etkilenmistir. Bunun iizerine Soo, Fudo Myoo’ya dogru atlamis, ancak Fudo
Myoo ortadan kaybolmus ve Soo bir aga¢ kiitiigline carpmistir. Akabinde bu agag
kiitiigiinii kutsayarak o bolgenin kutsal bir yer oldugu sonucuna varmistir. Soo’nun
basindan gecen bu hadise zamanla tecriibe yasadigi yerlerde c¢esitli yapilarin insa
edilmesine sebep olmustur. Ozellikle daglarda kaldigi siirede yasadigi tecriibeler
neticesinde birtakim gii¢lere sahip olan Soo, imparatorlar da dahil olmak iizere birgok
kisinin hastaliklarini iyilestirmis ve bunun sonucunda imparatorlarin destegini almistir.
Boylelikle kaihogyo uygulamasi gelismis ve Soo’dan sonra gelen Budist rahipler

tarafindan da iyice sistemleserek giiniimiizdeki halini almustir.>"

Kaihogyo uygulamasi gelisimini siirdiiriip giiniimiizdeki halini aldiginda iki
farkli tiire ayrilmistir. Bunlar hyaku nichi, yani 100 gun ile sen nichi, yani 1000 gin
uygulamalaridir. Kaithogyo uygulamasinin bu iki tiiriinden ¢ogunlukla yiiz giinliik olan1
icra edilmektedir. Bu uygulamay1 6zellikle Tendai rahibi olacak her aday yapmak
zorundadir. Buna gore rahip adayi, Fudo Myoo’yu temsil eden bir elbise giyerek yiiz
giinliik bir yolculuga ¢ikmakta, bu yolculuk sirasinda Hiei Dagi’na gitmekte, akabinde
Soo’nun tecriibe yasadigi yerleri ziyaret etmekte ve dairesel bir sekilde bu eylemi

tekrarlamaktadir. Tendai Budizmi’ne mensup her rahip kaihogyo uygulamasini yaparak

375 Stevens, The Maraton Monks of Mount Hiei, s. 58; Rhodes, ss. 187-188. Bkz. Faure, Gods of
Medieval Japan, ss. 138-139.

378 Stevens, The Maraton Monks of Mount Hiei, ss. 58-60; Rhodes, ss. 189-193. Bkz. Faure, Gods of
Medieval Japan, ss. 138-139.
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Tendai Budizmi’nin rahipler topluluguna dahil olmaktadir. Ayrica siradan insanlar da
kaihogyo uygulamasini yapabilmekte ve bu sirada bircok ezoterik ayinleri icra
etmektedir. Boylece Hiei Dag1 basta olmak {izere bir¢ok kutsal dag, Tendai Budistleri

nezdinde haccin bir tiirii olan kaihogyo uygulamasmin giizergahma dahil olmaktadir.3”’

Dag haclari, Nara Donemi’yle yavas yavas ortaya ¢ikmig, Heian Donemi ve
Kamakura Dénemi’yle de sistemleserek gelisme gostermistir. Ozellikle devlet
kademesindeki bir¢ok sahsiyet Yoshino ve Kumano gibi kutsal daglar1 ziyaret etmis,
burada meditasyonla mesgul olmus ve cileci bir hayat siirmiistiir. Devlet kademesindeki
kisilerin bu sekilde daglik yerlere hacca gitmesi, daglara yapilan haccin ve daglar ile

ilgili olan inanislarin gelismesine ve yayilmasma imkan saglamistir.3’

Japon Budizminde daglara yapilan haclar, Japonya’ya Budizm’in gelisiyle
taninan mandala anlayisina da katki saglamistir. Mandalalar, basta daglar olmak iizere
kutsal cografyalarm sembolik tasviri seklinde olusturulmustur. Meditasyonda sanki

daglar izleniyormus gibi mandalalara bakilmaistir.

Japoncada mandara olarak bilinen mandalalar, Budizm ve Cin kultirinin
Japonya’ya gelmesiyle Japonya’da taninmistir. Bu siliregte mandalalar, neset eden farkl
Budist ekollerinde yer edinmis ve sekillenmistir. Ozellikle ezoterik Budizm’in yiikselise
gecmesiyle birlikte mandalalar, daha da on plana ¢ikmis ve basta ezoterik Budizm
olmak tiizere bir¢ok Japon Budist ekollerinde 6nemli unsurlarin basinda gelmistir.

Mandalalar, Japon dini anlayisinda ti¢ farkli sekilde bilinmistir. Bunlar ezoterik, Saf

377 Stevens, The Maraton Monks of Mount Hiei, s. 62; Rhodes, ss. 193-196. Kaihogyo uygulamasi
hakkinda detayl1 bilgi i¢in bkz. John Stevens, “The Path of the Spiritual Athlete: The Maraton Monks
of Mt. Hiei,” The Sacred Mountains of Asia, ed. by John Einarsen (Canada: Shambala Publications,
1995), ss. 60-66.

378 Kitagawa, s. 129. Ayrica bkz. Hori, “Mountains and Their Importance,” s. 13.
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Ulke ve kami tapimmi seklindedir.*”® Bu mandalalar kabul edildigi Budist ekoliin
Ogretisi ve diger inaniglar baglaminda sekillenmistir. Mesela ezoterik Budizm igin bir
mandala kutsal diinyayla insanlarin diinyas1 arasinda bir kopriiyken ve evrenin biitiin
sirrin1 barindiran bir resimken, saf iilke Budist ekolleri icin Saf Ulke olarak bilinen ve
Budalarm yasadigi yurt olan kutsal bir mekan iizerine yogunlasan bir resim olarak
bilinmistir. Sintoizm ve halk dini i¢in ise kami tapmimi1 mandalalari, bir kamiyi temsil

etmis ve torii gecitlerini biinyesinde barmdirarak kutsal bolgeleri gdstermistir. 3%

Yukarida zikrettigimiz mandala cesitlerinden dag mandalalarma Budizm
baglaminda en iyi 6rnek ezoterik mandalalardir. Ezoterik mandalalar, Kukai’nin Cin’e
giderek oradan ezoterik doktrini 6grenip Japonya’ya donmesiyle taninmistir. Bu tiir
mandalalar, kozmik Buda olarak bilinen Dainichi Nyorai’nin bu diinyadaki sembolii
olmus ve evrenin sirlarin1 ve isleyisini barindirmustir. Ayrica, sayisiz Budalari,
Bodisatvalari, Budist alemleri, kutsal mekanlar1 ve meditasyon asamalar1 gibi mistik
unsurlar1 tasvir etmistir. Ezoterik mandalalar, Japonya’da iki farkli sekilde bilinmistir.
Bunlar taizokai (Rahim Diinyasi) ve kongokai (Elmas Diinyasi) seklindedir. Rahim
Diinyas1 ile Elmas Diinyas1 mandalalar1 seklinde bilinen ezoterik mandalalar, dogal
meditasyon ve riyazet yeri olarak bilinen daglar ile ilgili birgcok unsuru ihtiva etmistir.
Daglar, ezoterik mandalalarin yeryliziindeki somut hali olarak goriilmiis ve daglara
yapilan hac yolculuklar1 bu mandalalarda dolasiliyormus gibi anlasilmistir. Ornegin,
Kukai, Shingon Budizmi’ni sistemlestirdigi yer olan Koya Dagi’ni Rahim Diinyas1
mandalast olarak goérmiis ve bu yerin rahim gibi kusursuz, miikemmel ve temiz
oldugunu ifade etmistir. Ayrica Kukai, Elmas Diinyas1 mandalasinin Rahim Diinyas1

mandalasinin iginde oldugunu, Elmas Diinyasi’nin tam ortasinda ise sekiz yaprakli lotus

379 Elizabeth ten Grotenhuis, Japanese Mandalas: Representation of Sacred Geography (Honolulu:
University of Hawai’i Press, 1999), s. 4.
380 Grotenhuis, ss. 4-5.
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¢iceginin bulundugunu, lotusun ortasinda ise Shingon Budizmi’nin en énemli tapinagi
olan Kongobuji’nin bulundugunu belirtmistir. Kongobuji’nin ise Elmas Diinyas1
mandalasinin ortasinda tasvir edilen dort bliyiik yon Budasi tarafindan dort yonden
korundugunu belirtmistir. Diger bir ifadeyle Kukai, Elmas ve Rahim Diinyas1 olarak
bilinen ezoterik mandalalar1 Koya Dagi ile 6zdeslestirmis ve Koya Dagi’nin Rahim ve
Elmas mandalalarmin ortasinda bir lotusun merkezinde oldugunu belirtmistir. Bu durum
basta dag olmak iizere kutsal alanlarmm mandalalar ile ifade edilmesine Ornek teskil

etmistir. 8!

Taizokai ve kongokai olarak da bilinen Rahim ve Elmas Diinyas1 mandalalar1
Shozan Engi’de Koya Dagr'nin yani sira bir¢ok dagla da iliskilendirilmektedir.
Bunlardan 6zellikle Yoshino, Omine ve Kumano daglar1 Elmas Diinyas1 ve Rahim
Diinyast mandalalar1 olarak gosterilmektedir. Bu daglar, kutsal bolgelerin

%2 en somut Ornek olarak kaynaklarda ifade edilmektedir.

mandalalastirilmasina
Yoshino/Kimpusen dagi, Elmas Diinyas1 mandalasi; Kumano bdlgesi ise Rahim

Diinyas1 mandalasi olarak gosterilmektedir. &

Ezoterik mandalalara bakildiginda bir hac gilizergahi, sanki mandala {izerine
islenmis gibi gorilmektedir. Nitekim bu mandalalara gore, mandalanin kapisindan
girilmekte, Buda ve Bodisatvalar’la iletisime gegilerek merkeze dogru belli bir

guzergahta ilerlenmektedir. Ilerlerken baz1 Budalar ve Bodisatvalar ile karsilasiimakta

381 Grotenhuis, ss. 79-80; Hitoshi, “Japanese Mountain Religion,” s. 78. Rahim Diinyas1 Mandalas: igin
bkz. Ekler: Resim VII.

382 Mandalalagtirma kavrami Allan G. Grapard tarafindan Ingilizce’de Mandalization seklinde ifade
edilmistir. Bkz. Grapard, s. 39.

383 Grapard, s. 40. Ayrica bkz. Helen Hardacre, “The cave and the Womb World,” Japanese Journal
Religious Studies, C.10, S. 2-3 (1983), s. 150; Grotenhuis, s. 166; Hitoshi, “Japanese Mountain
Religion,” ss. 78-79.
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ve kisi, onlarla bir olup Dainichi Nyorai’nin bilgisini elde etmektedir. Akabinde ise kisi
mandaladan ¢ikip Nirvana’ya ulasmaktadir. Kisinin mandaladaki bu yolculugu zihinsel
ve sembolik olmakla birlikte, daga yapilan hac yolculuklarinin birebir yansimasi
olmaktadir. Nitekim bir kisi daga Budalar alemine ulasma amaciyla girmekte, dagin
zirvesine dogru bir yolculuk yapmakta ve bu siiregte Budalar ile Bodisatvalar ile
karsilasarak cesitli deneyimler kazanmaktadir. Akabinde ise dagin zirvesine ulagmakta
ve nihai kurtulusa, yani Nirvana’ya ermektedir. Buradan bir kez daha ezoterik

mandalalarin bir dag1 ya da daga yapilan hacc1 sembolize ettigi anlagiimaktadir. 3%

Ezoterik Budizm’in yam: swa bircok Budist ekoliinde daglarla ilgili 6nemli
inaniglara ve ifadeler rastlanmaktadir. Bunlardan 6zellikle sakin ve dingin bir hayata
onem veren ve meditasyon uygulamasina diger ekollerden ¢ok daha deger veren Zen
Budizmi, daglara 6nem atfetmektedir. Zen Budizmi’nin meditasyon okullarinin
manastirlarina kaynaklarda dag adi verildigi gegmektedir. Ozellikle Zen Budizmi’nin
Soto Okulu’nun kurucusu olan Dogen3% (1200-1253), daglar1 ve nehirleri yiicelten
eserlerinde su ifadeleri yazmistir: “Cok eski zamanlardan beri daglar, biiylik bilgelerin
ikamet ettigi yer olmustur. Alimler ve bilgeler kendi ekollerini, bedenlerini ve

zihinlerini tamamen dag yapmistir.” 3

384 Grapard, ss. 39-40. Jinteki Mondo’da biitiin Japonya iki mandalaya ayrilmistir. Bunlardan birisi
doguyu digeri ise batiy1 ifade etmektedir. Bu durum Japonya’nin neredeyse her yerinin mandala
icerisine dahil edildigini aciklamaktadir(Grapard, s. 41). Ayrica bkz. Mircea Eliade, Imgeler ve
Simgeler, terc. Mehmet Ali Kiligbay (Ankara: Dogu Bat1 Yayinlari, 2017), ss. 63-64. Rahim Diinyast
Mandalasi tizerinde sembolik olarak gosterilen hac duraklari ve yolculugu icin bkz. Ekler: Resim VIII.

385 Dogen’in hayat1 ve 6gretisi i¢in bkz. Thomas B. Kasulis ve digerleri, “Dogen,” Japanese Philosophy:
A Sourcebook, ed. by James W. Heisig ve digerleri (Michigan: University of Hawai’i Press, 2011), ss.
141-162.

38 Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 60.
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Dogen’in daglar ve sular sutrasi anlamna gelen ve Shobogenzo®®7 isimli
eserinin bir bolumu olan Sansuikyo’da basta daglar olmak fiizere bir¢ok tabiat
fenomeninin kutsalligina iligkin ifadeler bulunmaktadwr. Dogen, eserinde daglarin
Buda’'nin ¢izdigi yolun maddi diinyada hayata gecirilmesi ve kurtulusun kendisi
oldugunu soylemistir. > Ayni zamanda daglarm, ge¢misten bugiine kadar biiyiik
bilgelerin mekani oldugunu, bilge insanlarin tamammin kendi bedenlerini ve zihinlerini
daglarla &zdeslestirdigini belirtmistir. 3° Dogen, yine eserinde, Zen o&gretisindeki
paradoksal anlatimlar (mondo ve koan) 3%° baglaminda hazinelerde, bataklikta,
gokyiiziinde ve hatta daglarda daglarin gizlendigini ifade etmistir. Dogen’in eserinde
degindigi daglarla ilgili olan paradoksal ve sembolik ifadeler, Zen Budistleri nezdinde
daglarin bilgelerin, arayista olanlarin ve aydinlanmaya erismek isteyenlerin yeri

oldugunu agiklar niteliktedir.%!

387 Hakiki Dharma Gozlnln Hazinesi olarak Tiirkge’ye gevrilebilen Shobogenzo, Dogen’in 1231-1253
yillar1 arasinda yazdigir 95 bolimden olusan en 6nemli g¢alismasidir. Bkz. Heinrich Dumoulin, Zen
Buddhism: A History Japan (Delhi: Motilal Banarsidass Publishers, 2005), C. 2, ss. 72-75.

388 Stevens, “The Path of the Spiritual Athlete,” s. 67.

389 Stevens, “The Path of the Spiritual Athlete,” s. 69.

390 Mondo, bir Zen iistad:1 tarafindan sorulan, kisiyi diisiindiirmeyi amaglayan ve bu sayede hakikatin
anlagilabilecegini vurgulayan bir ¢esit soru sorma iglemidir. Koan ise mondolardan alinan; paradoksal
ifadelere ve bulmacalara sahip tiimcelerdir. Bkz. ilhan Giingéren, Zen Budizmi: Bir Yasama Sanati
(Istanbul: Yol Yayinlari, 2013), s. 172.

391 Stevens, “The Path of the Spiritual Athlete,” s. 70. Kukai, Saicho ve Dogen gibi Japon Budizmindeki
kutsal dag anlayisina katki saglamig rahiplere Nichiren Budizmi’nin kurucusu Nichiren eklenebilir.
Nichiren, Tendai Budisti olarak dogmus, hayatinin ileriki zamanlarinda Tendai Budizmi’nin zayif bir
ogreti oldugunu anlamis ve bunun sonucunda yeni bir &greti ortaya koymustur. Ogretisini ise Tendai
Budizmi’nin de kutsal kabul ettigi Hiei Dagi’m1 merkeze alarak gelistirmistir. Nichiren hakkinda
detayli bilgi igin bkz. Hiisamettin Karatas, “Nichiren Budizmi” (Ankara: Ankara Universitesi, 2012).
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Bazi kaynaklarda Budizm ile yakindan iliskili olan birtakim daglarin ve tepelerin
olaganiistii bir sekilde ucup Japonya’ya geldiklerine iliskin dykiiler yer almistir. Bu
oykiilerden birine gére Omine Dag1 aslinda Buda’nin dogdugu yerin giineydogusunda
yer alan Akbaba Tepesi'nin yakinlarinda yer almisg, ancak daha sonra bu dag ucarak
Japonya’ya gelmistir. Bu olay, 538 yilinda geceleyin yildirimlarin ¢akmasi seklinde ve
depremler esliginde meydana gelmistir. Diger bir 6ykii Kimpusen Dagi ile ilgili olandir.
Bu oykiiye gore ise Cin’deki Kimpusen ismindeki bir dag, okyanusun iizerinden ucarak
Japonya’ya gelmistir. Aymi sekilde Kumano Daglar1 da Hindistan’dan u¢mus, Cin’de

bir siire durup Japonya’ya gelmistir.3%?

Yukarida belirttigimiz Japon daglariyla 1ilgili olan anlatimlar, Japon
Budizmindeki dag baglaminda gelisen inaniglarin en somut 6rneklerindendir. Buraya
kadar soylediklerimizden hareketle bir Japon Budisti i¢in daglar, Buda’nin vaaz verdigi,
Elmas ve Rahim Diinyasi mandalalarmin maddi diinyadaki tecellisi, aydinlanmanin

kendisi ve Dainichi Nyorai’nin tezahiirii olmaktadir.

392 Grapard, s. 41.

129



SONUC

Daglar, birgok inanista ve kiiltiirde derin saygi duyulan ve kutsal kabul edilen
yerlerin basinda gelmektedir. Bu mekanlarin kutsal bir esik gorevi gorerek maddi ile
manevi diinyay1r birbirinden ayirdiklari, oralarda kutsal varliklarin yasadiklar1 ve
boylelikle vahiy ve vizyon yeri olduklar1 telakki edilmektedir. Kutsal varliklarin
meskeni olmasindan 6tiirli, dua etmek, ibadet yapmak amaciyla daglara gidilmis ve o
yerler sembolik bir sekilde tapmak olarak goriilmiistiir. Daglarin tapmnak olarak kabul
edilmesi, bu yerlerde tanrilar adina kurbanlarin sunulmasina neden olmustur. Ayni
zamanda daglar, dliiler alemi ile iliskilendirilmistir. Insanlarin dldiikten sonra daglara
gittiklerine inanilmis ve bu nedenle mezarlarin ¢ogu daglarda yer almis yahut bu
mezarlar dagir andiran bir sekilde yapilmistir. Daglarin, kutsal ile bu tiir bir iligki
yaninda sembolik olarak evrenin merkezinde bulunduguna, dogal olarak axis mundi,

yani yerin ekseni olduklarmna inanilmaktadir.

Daglarin dinler agisindan yukarida isaret ettigimiz Onemi sebebiyle tarihten
giliniimiize bir¢ok din ve kiiltiirde 6zel bir 6neminin oldugu goriilmektedir. Bu baglamda
antik Mezopotamya ve Misir inanislarinda daglar, tapinak olarak tasvir edilmis, bunun
sonucunda insa edilen tapinaklar ve anit mezarlar sembolik dag islevi gormiistiir. Bu
yerlerin gogiin ve yerin birlesme noktasi olduklarina inanilmistir. Antik Mezopotamya
ve Misir’da oldugu gibi Zerdistilik, Hinduizm, Budizm ve geleneksel Tiirk
inaniglarinda da daglar, tanrilar ile tanrigalarin yasadigi yer, diinyanin dengesini
saglayan bir siitun (kazik) ve evrenin yaratilmaya basladigi ilk nokta olarak
algilanmistir. Sami dinler ise dagi, peygamberlerin vahiy aldigi ve halka vaaz verdigi
yer olarak kabul etmislerdir. Bu sonuglar dag fenomeninin, kutsalin daha fazla

hissedildigi bir mekan olarak telakki edildigine isaret etmistir.
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Dag fenomeni, diger dinlere nazaran daha acik bir sekilde Cin ve Japon
dinlerinde goriilmiistiir. Cin dini anlayisinda dag kiiltii, bircok yonden Ooneme sahip
olmustur. Bu baglamda daglarin, evrenin yaratilisinda 6nemli bir konumda, ilahi
varliklarin yasadiklar1 yer, tarimin, bereketin ve yagmurun kaynagi olduguna
inanilmistir. Bu inan¢ dogrultusunda siyasi ve sosyo-kiiltiirel yasantida daglarin
onemini ve kutsalligin1 belirten kavramlar kullanilmis, daglar ile ilgili olan kelimeler
ayinlerde, meditasyonda, mezhep kurma ve kari-kocanin birbirlerine hitaplarinda bile
tercith edilmistir. Benzer sekilde daglarin Cin imparatorlarinin hiikiimranlik yetkilerini
aldiklar1 ve tanrilar ile iletisime gectikleri yer olduguna, imparatorlarin basta feng ve
shan kurban ayini olmak Uzere imparatorlugun bekasi i¢in bir¢ok ayini daglarda icra
ettiklerine ve sembolik olarak dag vazifesi gorerek imparatorlugu koruduklarina

inanilmastir.

Cin topraklarinda ortaya ¢ikan Konfligcyanizm ve Daoizm, yukaridaki anlayislari
kabul etmekle birlikte kendi i¢lerinde farkli bir¢ok anlayis1 da barindirmaktadir.
Bunlardan Konfiligyanizm’in kurucusu Konfugyds, ifadelerinde dag sembolizmini sik
sik kullanmis ve dagin yeryiiziinde Tian’e (Gok Tanr1) yakin yerlerden biri olduguna
deginmistir. Ancak yine de Konfligyanizmde kutsal dag inanci ve dag kultl fazla
gelismemistir. Cin’de ortaya ¢ikan bir diger din olan Daoizmde ise kutsal dag anlayis1
ve dag kiiltii biiylik bir 6neme sahip olmus, tarih boyunca bircok siyasi ve dini olayin
merkezi olarak goriilmiistiir. Daglarin Daoizmdeki bu ©6nemi sebebiyle Daoistler,
Dao’ya ulasmanin yolunun kutsal daglara gitmek olduguna, bu daglarda kendilerini
miinzevi bir hayata adamalar1 gerektigine, bu siirecte simya uygulamalar1 ile ugrasarak
Dao’ya ulasacaklarina ve boylece oliimsiiz olarak goge yiikseleceklerine inanmiglardir.
Ayrica Daoistler, 6liimsiiz olabilmek icin uyguladiklar1 simya tekniklerinden biri olan

olimsiizliik iksirinin maddelerinin daglarda bulundugunu diisinmislerdir. Daoizmdeki
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dag kiiltii, tarih boyunca bazi daglar baglaminda gelisen anlayislarda net bir sekilde

gorilmiistar.

Daoizm’in kabul ettigi wu yue, yani bes kutsal dag olarak bilinen anlayis,
biinyesinde Tai, Heng, Song, Heng ve Hua daglarin1 barindirmakta ve her bir dag bir¢ok
unsurla iliskilendirilmektedir. Ozellikle bu daglardan biri olan Tai Dag1i’nim, 6liim ve
Olim sonrasi yargilanmaya ev sahipligi yaptigina inanilmaktaydi. Bu 6nemi sebebiyle
bu dag onemli bir hac mekéani haline gelmisti. Tai Dag1 hac mekani olmanin yaninda
imparatorlarin icra ettigi feng ve shan ayinlerinin merkezi olmustur. Heng Dag1 ise
simya teknikleri ve birtakim Daoist 6liimsiiz kiiltleri ile meshur hale gelmistir. Tarih
boyunca bu anlayis icerisindeki daglarin hepsi, imparatorlar tarafindan maddi ve manevi
destek gormiis, bu daglar ile ilgili imparatorluk nezdinde gerekli diizenlemeler yapilmis

ve kanunlar ¢ikarilmistir.

Cin Budizminde daglar, hac yolculuklarmin merkezi, meditasyon igin uygun
bir mekén, Budalarin ve Bodisatvalarin insanlara gériindiigii ve onlara yardim ettigi
yerler olarak telakki edilmistir. Ozellikle Cin’de biiyiik niifuz sahibi olan Chan
Budizmi’nin hac yerlerinin biiylik ¢ogunlugunu daglarin ve burada bulunan tapinaklarin
olusturdugu bilinmektedir. Cin Budizmindeki daglar baglaminda gelisen anlayislardan
biri olan dért kutsal Budist dagi anlayisinda, Daoizm’in bes kutsal dagmdaki gibi birgok
dag on plana ¢ikmis ve bu daglardan her biri, kendi kiiltlerini ve cemaatlerini

olusturmustur.

Dort Budist dagi, tarih boyunca bircok imparatordan destek gormiistiir.
Imparatorlar, bu daglarda tapmnaklar, manastirlar, Buda ve Bodisatva heykelleri insa
ettirmis ve bu dagdaki rahipleri vergiden muaf tutmustur. Ayn1 zamanda bu dort daga
yapilan hac yolculuklar1 igin kullanilan yollar1 yeniletmiglerdir. Bdylece hac
yolculuklarinin sayist artmistir. Cin Budistlerince kutsal kabul edilen Wutai, Emei,

Putuo ve Jiuhua daglarinin kiiltleri temelde benzer olmakla birlikte bazi yonlerden
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birbirlerinden ayrilmistir. Bu ayrilik genellikle Bodisatva kiiltleri baglaminda olmustur.
Bu cercevede Wutai Dagi, Manjushri’nin; Emei Dagi, Samantabhadra’nin; Putuo Dagi,

Guanyin’in; Jiuhua Dag1 ise Dizang’in ikamet ettigi yer olarak telakki edilmistir.

Daoizm ve Cin Budizmi, kendilerine 6zgii kutsal daglar yaninda bazi daglar1 da
ortak sekilde kutsal kabul etmis ve bu daglar, hem Daoizm hem de Budizm agisindan
onemli olarak gorulmistiir. Bu tiir daglar arasinda en dikkat ¢ekeni bes kutsal Daoist
daglar1 arasina giren Song Dag1 olmaktadir. Chan Ekolii’niin ortaya ¢ikmasini saglayan
Bodhidharma’nin meditasyon yaptig1 ve ilk 6grencisine bu 6gretiyi acikladigi Shaolin
Manastir’nin bulunmasi sebebiyle bu dag Chan Budistleri nezdinde kutsal kabul

edilmektedir.

Dinlerdeki dag kiiltiiniin en somut goriildiigii yerlerden birisi de Japon inanislar
olmustur. Japon dini anlayisi, Sintoizm, Budizm, Daoizm ve Konfligyanizm gibi
dinlerin yaninda halk inamiglarimi ve samanizm gibi gelenekleri biinyesinde
barindirmaktadir. Biinyesinde barmndirdigi bu inanislar Japonya’nin kompleks bir dini
yapiya sahip olduguna isaret etmektedir. Japon dinlerinin dogaya ve doga
fenomenlerine verdigi 6nem, basta daglar olmak {izere bazi tabiat objelerinde daha fazla
dikkat ¢ekmektedir. Bu nedenle daglar, Japonya’nin neredeyse biitiin inanislarinda
kendine yer edinmistir. Ozellikle halk inanislar;, Sintoizm ve Japon Budizmi gibi
inaniglarda dag fenomeni ciddi oranda 6n plana ¢ikmustir. Bu dinlerdeki efsaneler,
kutsal kisiler, kutsal varliklar ve ibadetler genellikle dag fenomeni baglaminda
sunulmustur. Bagka bir ifadeyle dag fenomeni ve bu fenomen baglaminda gelisen

sangaku shinko anlayis1, Japon dini anlayismin kdse taslarindan biri olmustur.

Sangaku shinko geleneginin Japon dini anlayisindaki dnemini gosteren drnekler
tarim, verimlilik ve {Uretkenliktir. Japonlar, temel ge¢im kaynagi olarak tarimsal
faaliyetlerini bir¢ok dinsel unsurlara dayandirmis ve bu yonde ayinler icra etmislerdir.

Bunun Japonlar igin 6énemli olmasmin sebebi daglarda bulunan yama no kaminin yilin
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belirli donemlerinde daglardan inerek ta no kami formunda tarlalara gelmesi ve tarlalara
bereketi ve verimliligi getirmesi olmustur. Yine aynmi sekilde, tarlalar1 sulamak icin
yararlanilan nehirlerin daglardan ¢ikmasi ve c¢iftcilerin daglara giderek bu suyun

kurumamasi i¢in dualar etmesi, daglarin tarimla olan iliskisini agiklamistir.

Sangaku shinko anlayigsmin Japon dini anlayisindaki bir diger 6nemi ise onun,
oliim ve 6lim sonrasiyla iligkili olmasidir. Japon dini anlayisia gore 6liim ve mezar ile
ilgili olan neredeyse her sey daglarla baglantili bir sekilde isimlendirilmistir. Bunun
sebebi Oliilerin, oliiler alemine daglar vasitasiyla gecebildigine dair inangtir. Buna gore
kisi, hayattayken kamiler ve Budalar gibi kutsal varliklarin rizasini kazanabildiyse
oldukten sonra daglar vasitasiyla Oliiler alemine gecen ruhu, kamiye ya da Buda’ya

doniisebilmektedir.

Japonya’nin milli dini olan Sintoizm’de dag kiiltii, yaratilis miti, imparatorluk ve
tapinak kavramlar1 yoniinden de Onem tasimaktadir. Japon vyaratilis mitine gore
baslangigta birtakim daglar ve dag kamileri yaratilmis, bu dag kamilerinin soyundan ise
Japonya’nin ilk imparatoru Jimmu gelmistir. Jimmu’nun soyundan gelen imparatorlar,
hiikiimranlik gili¢lerinin bulundugu ruh kutusunu dagda Amaterasu’dan almistir. Ayrica
yine imparatorlarin zaman zaman ¢esitli daglik yerlere hac vazifesini yapmak i¢in gittigi,
bu yerlerde cileci uygulamalarla ugrastigi ve bazi kutsal daglara tapinak yaptirdiklar
belirtilmistir. Bu durum genel anlamda Japon dini anlayisinda, 6zel anlamda
Sintoizm’de dag geleneginin siyasetle ve imparatorlukla yakindan iliskili olduguna

ornek teskil etmektedir.

Sintoizm’in yani sira Japon Budizminde dag kiiltiiniin 6nemine rastlanilmaktadir.
Cin ve Kore ilizerinden Japonya’ya ulasan Budizm, bu bdlgelere ait kutsal dag
anlayislarin1 da beraberinde getirmistir. Bu anlayisin etkisiyle Japon Budizminde
daglarda Budalar ve Bodisatvalar ile karsilagarak nirvanaya ulasilabilecegi anlayisi

yerlesmis ve insanlar daglara yaptiklar1 hac seyahatleri ve buralarda siirdiirdiikleri
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riyazet hayatiyla Japon Budizmindeki dag kiiltiiniin temellerini olusturmustur. Ozellikle
Koya Dagi’n1 kutsal kiilt merkezi haline getiren Shingon Budizmi ile Hiei Dagi’n1 kiilt
merkezi haline getiren Tendai Budizmi, Japon Budizmindeki dag kiiltiiniin en belirgin

orneklerini olugturmaktadir.

Cin ve Japon dinlerindeki dag kiiltii, baz1 farkl anlayislar olmakla birlikte genel
hatlar1 ile tarih boyunca benzer siireglerden gegmistir. Her iki cografyanin dinlerinde de
onceden beri sliregelen kutsal dag anlayisi 6n planda olmus ve Budizm’in gelisiyle bu
anlayislar farklilasmistir. Ayni sekilde her iki gelenek de imparatorlardan destek almus,
bu sekilde daglara yapilan hac yolculuklar1 gelismis ve dag kiiltleri sistematik bir hal
almistir. Ayrica her iki gelenekte daglarin, evrenin diizenini sagladigina, bereketi

getirdigine, 6liim ve 6liim sonrasi ile iligkilendirildigine inanilmistir.

Sonug olarak Cin ve Japon dini anlayisinda daglar, o cografyaya ait olan dinler
ile iilkeye sonradan gelen Budizm’in bir araya geldigi ve etkilesime girdigi bir yer
olmustur. Bu durum, dagm Cin ve Japon dinlerinin yabanci bir inanis ile etkilesime
girdigi yerler olduguna ve Budizm ile yeni bir 6gretiyi meydana getiren kutsal bir
fenomen haline geldigine isaret etmektedir. Bu baglamda Cin’in ve Japonya’nin dinsel

anlayigini iyi anlayabilmek i¢in dag kiiltiiniin bilinmesi gerekmektedir.
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EKLER

RESIM I:

Meru Dagi’nin bir mandala seklindeki tasviri

(“Cosmological Mandala with Mount Meru,”

https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Cosmological Mandala with Mount Meru.jpg

(24.04.2018).

RESIM I1I:

Wu Yue Zhen Xing Tu, yani Bes Kutsal Dagin Nihai Formunun Semasi tilsimi

(Bernbaum, Sacred Mountains of the World, s. 27.)
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https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Cosmological_Mandala_with_Mount_Meru.jpg

RESIM I11:

Yetmis iki kutsal zirvenin Heng Dagi’ndaki yeri

(Robson, Power of Place, s. 100.)

RESIM 1V:

Wautai Dagi’n1 gosteren kutsal bir harita

(“Wutaishan 1846, https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Wutaishan_1846.jpg

(24.04.2018).)
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https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Wutaishan_1846.jpg

RESIM V:

Imparator Nintoku’nun anahtar deligi seklindeki mezari

(Gowland, s. 13.)

RESIM VI:

Sintoizm’deki yapay dag uygulamasi

(Nitschke, s. 114.)
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RESIM VII:

Japon ezoterik Budizmde oldukga kutsal kabul edilen Rahim Diinyas1 Mandalasi
(Taizokai)

(“Mandala,” http://www.toji.or.jp/mandala.shtml (24.04.2018).)

RESIM VIII:
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http://www.toji.or.jp/mandala.shtml

Rahim Diinyas1 Mandalas lizerinde sembolik olarak gosterilen hac duraklar1 ve

yolculugu

(Grapard, ss. 40-41.)

140



BiBLIYOGRAFYA

A Short History of The Twelve Japanese Buddhist Sects. Terc. Bunyiu Nanjio, Tokyo:

Bukkyo-sho-ei-yaku-shuppan-sha, 1886.

Ambros, Barbara. Emblacing a Pilgrimage: The Oyama Cult and Regional Religion in

Early Modern Japan. Cambridge: Harvard University Press, 2008.

Andersen, Poul. “A Visit to Hua-shan,” Cahiers d'Extréme-Asie, S. 5 (1989), ss. 349-
354.
Andreeva, Anna. “Saidaiji Monks and Esoteric Kami Worship at Ise and Miwa,”

Japanese Journal of Religious Studies, C.33, S. 2 (2006), ss. 349-377.

---------- . “The Karmic Origins of the Great Bright Miwa Deity: A Transformation of
the Sacred Mountain in Premodern Japan,” Monumenta Nipponica, C.65, S. 2
(2010), ss. 245-271, 273-296.

Arik, Durmus. “Geleneksel Tiirk Dini,” Dinler Tarihi El Kitabi. Ed. Baki Adam
(Ankara: Grafiker Yaylari, 2015), ss. 479-500.

Ashkenazi, Michael. Handbook of Japanese Mythology. Oxford: ABC-CLIO, 2003.

Aston, William G. Shinto (The Way of the Gods). London: Longmans, Greens and Co.,

1905.

---------- . Shinto: The Ancient Religion of Japan. Chicago: The Open Court Publishing

Company, 1921.

Avel, Ismail. “Iblisin Kurdugu Ug¢ Tuzak,” Cin Edebiyatindan Segme Opykiiler. Der.
Giirhan Kirilen, Ankara: Gece Kitapligi, 2017, ss. 50-68.
Avi-Yonah, Michael. “Moriah,” Encyclopedia Judaica. Ed. by Fred Skolnik, New York:

Thomson Gale, 2007, C. 14, s. 491.

141



Bauber, Wolfgang. “Cin Felsefesi’nin Genel Ozellikleri,” terc. Tolga insel, Dogu Bati
Dergisi, C.15, S. 61 (2012) ss. 199-214.
Bayat, Fuzuli. “Tiirk Mitolojisinde Dag Kiiltii,” Folklor Edebiyat, C.12, S. 46 (2006), ss.

47-60.

Bechert, Heinz. “Buddha, Life of The,” Encyclopedia of Buddhism. Ed. by Robert E.

Buswell, New York: Thomson Gale, 2004, C. 1, ss. 82-88.

Bekki, Salahaddin. “Nevruz-Kurban {liskisi ve Kurbana Bagl Olarak Yapilan Ritler-
Pratikler,” Tiirk Kiiltiirti ve Hact Bektas Veli Arastirma Dergisi, S. 29 (2004), ss.
11-18.

Bernbaum, Edwin. “Sacred Mountains: Themes and Teachings,” Mountain Research

and Development, C.26, S. 4 (2006), ss. 304-309.

Bernbaum, Edwin. Sacred Mountains of the World. Hong Kong: University of

California Press, 1997.

Birnbaum, Raoul. “Avalokitesvara,” Encyclopedia of Religion. Ed. By Mircea Eliade,
New York: Macmillian Publishing Company, 1987, C. 2, ss. 11-14.
---------- . “Secret Halls of the Mountain Lords: The Caves of Wu-t'ai shan,” Cahiers

d'Extréme-Asie, C. 5 (1989), ss. 115-140.

---------- . “The Manifestation of a Monastery: Shen-Ying’s Experiences on Mount Wu-
t’ai in T’ang Context,” Journal of the American Oriental Society, C.106, S. 1 (1986),
ss. 119-137.

Birrell, Anne. Cin Mitleri. Terc. Melisa Pancar, Ankara: Phoenix Yayinevi, 2016.

Blacker, Carmen. “Supernatural Abductions in Japanese Folklore,” Asian Folklore

Studies, C.26, S.2 (1967), ss. 111-147.

---------- . The Catalpa Bow: A Study of Shamanistic Practices in Japan. Richmond:

Taylor&Francis e-Library, 2005.
142



Bocking, Brain. A Popular Dictionary of Shinto. Richmond Surrey: Curzon Press, 2005.

Breen, John, Mark Teewuen. A New History of Shinto. Oxford: Wiley-Blackwell, 2010.

Brown, Delmer M. The Cambridge History of Japan. Ed. by John Whitney Hall,

Cambridge: Cambridge University Press, 1993, C.1.

Bruun, Ole. An Introduction to Feng Shui. Cambridge: Cambridge University Press,

2008.

Budge, Ernest Alfred Wallis. The Gods of the Egyptians. New York: Dover Publications,

1969, C. 1.

Cahill, James. “Huang Shan Paintings as Pilgrimage Pictures,” Pilgrims and Sacred
Sites in China. Ed. by Susan Naquin - Chiin-fang YU (California: University of
California Press, 1992), ss. 246-292.

Cali, Joseph - John Dougill. Shinto Shrines. Honolulu: University of Hawai’i Press,

2013.

Chan, Alan. K. L. “The Daode Jing and Its Tradition,” Daoism Handbook. Ed. by Livia
Kohn (Leiden: Brill, 2000), ss. 1-29.

Charleux, Isabelle. “Chinese, Tibetan and Mongol Buddhists on Mount Wutai (China)
from the Eighteenth to the Twenty-first Century,” Pilgrimage and Ambiguity
Sharing the Sacred. Ed. by Angela Hobart - Thierry Zarcone (Ascona: Sean
Kingston Publishing, 2017), ss. 8 7-118.

---------- . “Mongol Pilgrimages to Wutai Shan in the Late Qing Dynasty,” Journal of
the International Association of Tibetan Studies, S.4 (2011), ss. 275-326.

Chou, Wen-shing. “Ineffable Paths: Mapping Wutaishan in Qing Dynasty China,” The
Art Bulletin, C.89, S.1 (2007), ss. 108-129.

---------- . “Maps of Wutai Shan: Individuating the Sacred Landscape through Color,”

Journal of the International Association of Tibetan Studies, S.6 (2011), ss. 372-388.
143



Cooper, J. C. Taoculuk Nedir?. Terc. ismet Zeki Eyuboglu, Istanbul: Omega Yayinlari,
2003.

Crouse, Bill. “Five Reasons Noah's Ark Did not Land on Mt. Ararat; Five Reasons Why
It Did Land on Cudi Dagh,” Uluslararast Hz. Nuh Ve Cudi Dagi Sempozyumu, ed.
Hamdi Giindogar - Omer Ali Yildirim - M. Ata Az (Swrnak: Sirnak Universitesi,

2013), ss. 393-400.

Curtis, Vesta Sarkhosh. fran Mitleri. Terc. Fatma Esra Aslan, Ankara: Phoenix
Yaymevi, 2016.

Czaja, Michael. God of Myth and Stone. New York: Weatherhill, 1974.

Deal, William E. Handbook to Life in Medieval and Early Modern Japan. New York:

Oxford University Press, 2007.

Debreczeny, Karl. “Wutai shan: Pilgrimage to Five-Peak Mountain,” Journal of the
International Association of Tibetan Studies, S.6 (2011), ss. 1-133.

Doub, William. “Mountains in Early Taoism,” The Mountain Spirit. Ed. by Michael
Charles Tobias - Harold Drasdo (London: Victor Gollancz Ltd, 1980), ss. 29-136.
Drakasis, Athanasios. “Omyodo and Esoteric Buddhism,” Esoteric Buddhism and
Tantras in East Asia. Ed. by Charles D. Orzech - Henrik H. Sorensen - Richard K.

Payne (Boston: Brill, 2011), ss. 683-690.

DuBose, Hampden Coit. The Dragon, Image and Demon: The Three Religions of China:
Confucianism, Buddhism, and Taoism. New York: A. C. Armstrong & Son, 1887.
Dudbridge, Glen. “Women Pilgrims to T’ai Shan: Some Pages from a Seventeenth-

Century Novel,” Pilgrims and Sacred Sites in China. Ed. by Susan Naquin - Chin-
fang YU (California: University of California Press, 1992), ss. 39-64.
Dumoulin, Heinrich. Zen Buddhism: A History Japan. Delhi: Motilal Banarsidass

Publishers, 2005, c. 2.

144



Earhart, H. Byron. “Mount Fuji and Shugendo,” Japanese Journal of Religious Studies,
C.16, S. 2-3 (1989), ss. 205-226.

---------- . “Sacred Mountains in Japan: Shugendo as ‘Mountain Religion’,” The
Mountain Spirit. Ed. by Michael Charles Tobias - Harold Drasdo (London: Victor

Gollancz Ltd, 1980), ss. 107-116.

---------- . A Mount Haguro Sect of Shugendo: An Example of Japanese Mountain

Religion. Tokyo: Sophia University, 1970.

---------- . Religion in Japan: Unity and Diversity. Boston: Wadsworrth Cengage

Learning, 2014.

---------- . “Mount Fuji and Shugendo,” Japanese Journal of Religious Studies, C.16,

S.2-3, ss. 205-226.

Eberhard, Wolfram. Cin Simgeleri Sozliigii. Terc. Aykut Kazancigil - Ayse Bereket,
Istanbul: Kabalc1 Yayimnlari, 2000.
Eck, Diana L. “Mountains,” Encyclopedia of Religion. Ed. By Mircea Eliade, New

York: Macmillian Publishing Company, 1987, C. 9, ss. 130-134.

Edwards, Walter. “Contested Access: The Imperial Tombs in the Postwar Period,” The
Journal of Japanese Studies, C.26, S.2 (2000), ss. 371-392.
el-Bir(ni, Ebd Reyhan Muhammed b. Ahmed. Tahkiku Ma Li’l-Hind. Terc. Kivameddin

Burslan, tah. Ali ihsan Yitik, Ankara: Tiirk Tarih Kurumu Yaynlar1, 2015.

Eliade, Mircea, E. Sullivan. “Center of the World,” Encyclopedia of Religion. Ed. By

Mircea Eliade, New York: Macmillian Publishing Company, 1987, C. 3, ss. 166-171.

Eliade, Mircea. Dinler Tarihine Giris. Terc. Lale Arslan, Istanbul: Kabalc1 Yaymevi,

2009.

145



---------- . Dinsel Inanclar ve Diisiinceler Tarihi. Terc. Ali Berktay, Istanbul: Kabalc1

Yayinevi, 2003, c. 2.
---------- . Ebedi Déniis Mitosu. Terc. Umit Altug, Ankara: Imge Kitabevi, 1994,

---------- . Imgeler ve Simgeler. Terc. Mehmet Ali Kiligbay, Ankara: Dogu Bat1 Yaynlari,

---------- . Kutsal ve Dindisi. Terc. Mehmet Ali Kiligbay, Gece Yaynlari: Ankara, 1991.
Eliot, Charles. Japanese Buddhism. New York: Routledge, 2013.
Fairchild, William P. “Shamanism in Japan,” Folklore Studies, C. 21 (1962), ss. 1-122.

Faure, Bernard. “Relics and Flesh Bodies: The Creation of Ch’an Pilgrimage Sites,”
Pilgrims and Sacred Sites in China. Ed. By Susan Naquin - Chiun-fang Y,
California: University of California Press, 1992, ss.150-189.

---------- . Gods of Medieval Japan. Honolulu: University of Hawai’i Press, 2016, C. 2.

Foster, Michael Dylan. Mysterious Creatures of Japanese Folklore: The Book of Yokai.

California: University of California Press, 2015.

Gardin, Nanon - Robert Olorenshaw. Larousse Semboller Sozliigii. Terc. Beyza Aksit,

Istanbul: Bilge Kiiltiir Sanat Yayimnlari, 2014.

Gardiner, David L. - Rolf W. Giebel. “Kukai,” Japanese Philosophy: A Sourcebook. Ed.
by James W. Heisig - Thomas P. Kasulis - John C. Maraldo, Michigan: University of
Hawai’i Press, 2011, ss. 51-74.

Gethin, Rupert. “Cosmology,” Encyclopedia of Buddhism. Ed. by Robert E. Buswell,
New York: Thomson Gale, 2004, C. 1, s. 184.

Getty, Alice. The Gods of Northern Buddhism. [Oxford]: Oxford University Press, 1914.

146



Gimello, Robert M. “Chang Shang-ying on Wu-t’ai Shan,” Pilgrims and Sacred Sites in
China. Ed. by Susan Naquin - Chiin-fang Yu, California: University of California
Press, 1992, ss. 89-149.

Gowland, William. “President Address. The Burial Mounds and Dolmens of the Early
Emperors of Japan,” The Journal of the Royal Anthropological Institute of Great
Britain and Ireland, C.37 (1907), ss. 10-46.

Grapard, Allan G. “Flying Mountains & Walkers of Emptiness: Sacred Space in
Japanese Religions,” The Sacred Mountain of Asia. Ed. by John Einarsen, Canada:

Shambhala Publications, 1995, ss. 36-42.

Gray, Basil. “Fudd,” The British Museum Quarterly, C.24, S.1-2 (1961), ss. 46-50.
Groner, Paul. Ryogen and Mount Hiei: Japanese Tendai in the Tenth Century. Honolulu:

University of Hawai’i, Press, 2002.

---------- . Saicho: The Establishment of the Japanese Tendai School. Honolulu:

University of Hawai’i Press, 2000.

Grotenhuis, Elizabeth ten. Japanese Mandalas: Representation of Sacred Geography.

Honolulu: University of Hawai’i Press, 1999.

Guénon, René. Alemin Hiikiimdari: Dinlerde Merkez Sembolizmi. Terc. Ismail Tagpmar,
Istanbul: Insan Yayinlari, 2014.

---------- . Buiyulk Uglil. Terc. Veysel Sezigen, Istanbul: 1z Yaymecilik, 2012,

Giingoren, ilhan. Zen Budizmi: Bir Yasama Sanati. Istanbul: Yol Yaymlar1, 2013.

Guiveng, Bozkurt. Japon Kltiirli. Istanbul: Boyut Yayincilik, 2010.

Hahn, Thomas. “The Standard Taoist Mountain and Related Features of Religious
Geography,” Cahiers d'Extréme-Asie, C.4, S.1 (1988), ss. 145-156.

Hakeda, Yoshito S. Kukai Major Works. New York: Colombia University Press, 1972.

147



Hardacre, Helen. “The cave and the Womb World,” Japanese Journal Religious Studies,

C.10, S.2-3 (1983), ss. 149-176.

Headley, Joel Tyler. The Sacred Mountains. New York: Gaker and Scribner, 1847.

Hiroo, Sato, Orion Klautau. “Changes in the Concept of Mountains in Japan,” Cahiers
d'Extréme-Asie, S.18 (2009), ss. 89-102.

Hiroo, Sato. “Wrathful Deities and Saving Deities,” Buddhas and Kami in Japan: Honji
Suijaku as a Combinatory Paradigm. Ed. by Mark Teeuwen - Fabio Rambelli,

London: Routledge Curzon, 2003, ss. 95-114.

---------- . How Like A God Deification in Japanese Religion. Terc. David Noble,

Tokyo: International House of Japan, 2016.

Hitoshi, Miyake. “Japanese Mountain Religion: Shrines, Temples and the Development
of Shugendo,” Cahiers d'Extréme-Asie, S.18 (2009), ss. 73-88.
---------- . “Shugendo in History,” The Mandala of Mountain: Shugendo and Folk

Religion. Ed. Gaynor Sekimori, Tokyo: Keio University Press, 2005, ss. 45-94.

---------- . “Shugendo: Its History and Organization,” Shugendo: Essays on the Structure
of Japanese Religion. Ed. by H. Byron Earhart, Michigan: The University of

Michigan, 2001, ss. 11-35.

Hori, Ichiro. “Mountains and Their Importance for the Idea of the Other World in
Japanese Folk Religion,” History of Religions, C.6, S.1 (1966), ss. 7-8.

---------- . “On the Consept of Hijiri,” Numen, C.5, S.2 (1958), ss.128-160.

Humphreys, Christmas. A Popular Dictionary of Buddhism. London: Curzon Press,

2005.

Hurt, George. The Routledge Dictionary of Egyptian Gods and Godesses. New York:

Routledge, 2005.

148



Irons, Edward A. Encyclopedia of Buddhism. New York: Facts on Files, 2008.

Kai, Sheng. “On the Veneration of the Four Sacred Buddhist Mountains in China,” The
Eastern Buddhist, C.44, S.2 (2013), ss. 121-143.

Karatas, Hiisamettin. “Erken Donem Japon Budizmi,” Firat Universitesi [lahiyat

Fakultesi Dergisi, C.18, S.2 (2013), ss. 53-67.
---------- . Nichiren Budizmi. Ankara: Ankara Universitesi, Doktora tezi, 2012.

Karatosun, Musa Osman. “Cin Mitolojisi,” Dogu 'dan Bati’ya Diisiincenin Seriiveni. Ed.
Ali Osman Kurt, Istanbul: Insan Yaynlari, 2017, C.1, ss. 635-669.

Kasahara, Kazuo. A History of Japanese Religion. Tokyo: Kosei Publishing, 2001.

Kasulis, Thomas B. - Carl W. Bielefeldt - Rein Raud - William Bodiford, “Dogen,”
Japanese Philosophy: A Sourcebook. Ed. by James W. Heisig - Thomas P. Kasulis -
John C. Maraldo, Michigan: University of Hawai’i Press, 2011, ss. 141-162.

Katar, Mehmet. “Dinlerde Giinliik Ibadet Uygulamalar,” Dini Arastirmalar Dergisi,
C.1, say11 (1998), ss. 59-75.

Kaya, Korhan. Buddhizm Sozliigii. Ankara: Dogu Bat1 Yaymlari, 2017.

Kirilen, Giirhan. Budizm ve Orta Asya: Xuan Zang Seyahatnamesi. Ankara: Gece
Kitaplhigy, 2015.

Kitagawa, Joseph M. On Understanding Japanese Religion. Princeton: Princeton

University Press, 1987.

Kleeman, Terry F. “Mountains Deities in China: The Domestication of the Mountain
God and the Subjugation of the Margins,” Journal of the American Oriental Society,
C.114, S.2 (1994), ss. 226-238.

Késa, Géabor. “Pangu’s Birth and Death as Recorded in a Tang Dynasty Buddhist

Source,” Oriental Archive, S.77 (2009), ss. 169-192.

149



Kroll, Paul W. “Verses from on High: The Ascent of T'ai Shan,” T'oung Pao, C.69, S.4
(1983), ss. 223-260.

Kutlutirk, Cemil. Hindu Kutsal Metinleri Upanisadlar. Istanbul: Dergih Yaymlari,
2014.

Langdon, Merle K. “Mountains in Greek Religions,” The Classical World, C.93, S.5

(2000), ss. 461-470.

Leeuw, Gerardus Van der. Religion in Essence and Manifestation. New Jersey:

Princeton University Press, 2014.

Leighton, Taigen Dan. Faces of Compassion. Somerville: Wisdom Publications, 2012.

Levering, Miriam. “Ksitigarbha,” Encyclopedia of Religion. Ed. by Mircea Eliade, New
York: Macmillian Publishing Company, 1987, C. 8, ss. 392-393.

Lin, Wei-Cheng. Building a Sacred Mountain: The Buddhist Architecture of China’s
Mount Wutai. Seattle: Art History Publication, 2014.

Mabbett, I. W. “The Symbolism of Mount Meru,” History of Religions, C.23, S.1

(1983), ss. 64-83.

Macculloch, J.A. “Mountains, Mountain Gods,” Encyclopedia of Religion and Ethics.

Ed. by James Hastings, New York: Charles Scribner’s Sons, 1916, c. 8, ss. 863-868.

Mack, Karen. “The Phenomenon of Invoking Fudo for Pure Land Rebirth in Image and

Text,” Japanese Journal of Religious Studies, C.33, S.2 (2006), ss. 297-317.

Monaghan, Patricia. “Kono-Hana-Sakuya-Hime,” Encyclopedia of Goddesses and

Heroines. California: ABC CLIO, 2010, C.1, s. 242.

Naquin, Susan, Chin- Fang Yi, “Introduction: Pilgrimage in China,” Pilgrims and
Sacred Sites in China. Ed. by Susan Naquin - Chin-fang Y, California: University

of California Press, 1992, ss. 1-38.

150



Nicoloff, Philip L. Sacred Koyasan: A Pilgrimage to the Mountain Temple of Saint
Kobé Daishi and the Great Sun Buddha. New York: State University of New York

Press, 2008.

Nihongi: Chronicles of Japan from the Earliest Times to A.D. 697. Terc. William

George Aston, Tokyo: Tuttle Books, 1993.

Nitschke, Giinter. “Building the Sacred Mountain: Tsukuriyama in Shinto Tradition,”
The Sacred Mountains of Asia. Ed. by John Einarsen, Canada: Shambala
Publications, 1995, ss. 111-112.

Okay, Biilent. Konfugyiis ve Cin Felsefesinin Temelleri. Istanbul: Bilge Kiiltiir Sanat,

2017.

Olgun, Hakan. Tuz ve Isik. Istanbul: Insan Yayinlari, 2015.
Ono, Sokyo. Sinto: Kamilerin Yolu. Terc. Suat Ertiiziin, Istanbul: Okyanus Yaynlari,

2004.

Otto, Rudolf. The Idea of Holy. Terc. John W. Harvey, London: Oxford University
Press, 1936.

Paludan, Ann. Chronicle of the Chinese Emperors. New York: Thames and Hudson,
1998.

Perkins, Dorothy. Encyclopedia of China. New York: Routledge, 2013.

Picken, Stuart D. B. Historical Dictionary of Shinto. Plymouth: Scarecrow Press, 2011.

Piggott, Joan R. “Sacral Kingship and Confederacy in Early Izumo,” Monumenta
Nipponica, C.44, S.1 (1989), ss. 45-74.

Powell, William. “Literary Diversions on Mount Jiuhua,” The Sacred Mountains of Asia.
Ed. by John Einarsen, Canada: Shambala Publications, 1995, ss. 22-26.

Qian, Sima. The First Emperor: Selections from the Historical Records. Terc. Raymond
Dawson. New York: Oxford University Press, 2009.

151



Rhodes, Robert F. “The Kaihogyo Practice of Mount Hiei,” Japanese Journal of

Religions Study, C.14, S.2-3 (1987), ss. 185-202.

Roberts, Jeremy. Chinese Mythology A to Z. New York: Facts on File, 2004.

---------- . Japanese Mythology A to Z. New York: Chelsea House, 2010.

Robinet, Isabelle. “Shangqing,” Ecyclopedia of Taoism. Ed. by Fabrizio Pregadio, New
York: Routledge, 2008, C.2, ss. 858-866.

Robson, James. “Wuyue Zhenxing Tu,” Encyclopedia of Taoism. Ed. by Fabrizio
Pregadio, New York: Routledge, 2008, C.2, ss. 1075-1078.

---------- . “Huang Shan: The Cult of Site (Sight) & Representation,” The Sacred
Mountains of Asia. Ed. by John Einarsen, Canada: Shambala Publications, 1995, s.52.

---------- . “The Marchmount System: Chinese Geologics,” The Sacred Mountains of

Asia. Ed. by John Einarsen, Canada: Shambala Publications, 1995, ss. 16-17.

---------- . “The Polymorphous Space of the Southern Marchmount [Nanyue Fi#]: An
Introduction to Nanyue’s Religious History and Preliminary Notes on Buddhist-
Daoist Interaction,” Cahiers d'Extréme-Asie, S.8 (1995), ss. 221-264.

---------- . “Wuyue,” Encyclopedia of Taoism. Ed. by Fabrizio Pregadio, New York:
Routledge, 2008, C. 2, ss. 1072-1074.

---------- . Power of Place: The Religious Landscape of the Southern Sacred Peak

(Nanyue £577) in Medieval China. Cambridge: Harvard University Press, 2009.

Rots, Aike P. Shinto, Nature and Ideology in Contemporary Japan: Making Sacred

Forests. London: Bloomsbury, 2017.

Sarik¢ioglu, Ekrem. Din Fenomenolojisi (Dinlerin Mahiyeti ve Tezahiir Sekilleri).

Isparta: Fakulte Kitapevi, 2011.

152



Schattschneider, Ellen. “Family Resemblances: Memorial Images and the Face of
Kinship,” Japanese Journal of Religious Studies, C.31, S.1 (2004), ss. 141-162.

Schimmel, Annemarie. Sayilarin Gizemi. Terc. Mustafa Kiipiisoglu, Istanbul: Kabalci
Yayinlari, 2011.

Schipper, Kristofer. The Taoist Body. California: University of California Press, 1993.

Shahar, Meir. Shaolin Monastery: History, Religion, and the Chinese Martial Arts.

Honolulu: University of Hawai‘i Press, 2008.

Shigeru, Gorai. “Shugendo Lore,” Japanese Journal of Religious Studies, C.16, S.2-3
(1989), ss. 117-142.

---------- . Ishi no Shukyo. Tokyo: Kodonsha, 2007.

Shigeru, Gorai. Nihonjin no Shiseikan. Tokyo: Kadokawa, 1994.

Sénmez, Seniha. Tiirklerde Dag Kiiltii Inanci ve Altay, Tiva Ve Sor Destanlarinda Dag.
Balikesir: Balikesir Universitesi, 2008.

Stevens, John. “The Path of the Spiritual Athlete: The Maraton Monks of Mt. Hiei,” The
Sacred Mountains of Asia. Ed. by John Einarsen, Canada: Shambala Publications,
1995, ss. 60-66.

---------- . The Maraton Monks of Mount Hiei. Boston: Shambala Publications, 1988.

Storig, H. Joachim. Jlkcag Felsefesi: Hint, Cin, Yunan. Terc. Omer Cemal Giingoren,
Istanbul: Yol Yaymlari, 2000.

Suzuki, Masanabu. Clans and Religion in Ancient Japan. London: Routledge, 2016.

Senavcu, Halil Ibrahim. Diinden Bugiine Japon Budizmi: Inan¢ ve Uygulamalari. Izmir:
Dokuz Eyliil Universitesi, 2015.
Tanyu, Hikmet. Dinler Tarihi Arastirmalari. Ankara: Ankara Universitesi Basimevi,

1973.

153



Taspinar, Ismail. Dogu Dinlerinde Hac Ibadeti: Hinduizm ve Budizm. Istanbul: Bilge

Kiiltiir Sanat Yaylari, 2014.

Torrance, Richard. “The Infrastructure of the Gods: Izumo in the Yayoi and Kofun
Periods,” Japan Review, S.29 (2016), ss. 3-38.

Tse, Lao. Tao Te Ching. Terc. Omer Tulgan, Istanbul: Yol Yayimnlari, 2015.

Turan, Sileyman, Emine Battal. Dinya Dinlerinde Kutsal Metinler. Rize: STS
Yaymlari, 2015.

Turnbull, Stephen. Japan’s Sexual Gods: Shrines, Roles and Rituals of Procreation and

Protection. Leiden: Brill, 2015.

Tyler, Royall. “A Glimpse of Mt. Fuji in Legend and Cult,” The Journal of the
Association of Teachers of Japanese, C.16, S.2 (1981), ss. 140-165.

Tzu, Lao. Tao Te Ching. Terc. Bilent Somay, Ezgi Keskinsoy. Istanbul: Metis
Yayinlari, 2018.

Vance, Timothy J. “The Etymology of Kami,” Japanese Journal Religious Studies,

C.10, S.4 (1983), ss. 277-288.

Visser, M. W. De. The Bodhisattva Ti-Tsang (Jizo) in China and Japan. Berlin:
Oesterheld & Co., 1914.

Wang, Jing. The Story of Stone: Intertextuality, Ancient Chinese Stone Lore, and the
Stone Symbolism in Dream of the Red Chamber, Water Margin, and The Journey to
the West. London: Duke University Press, 2000.

Wau, Pei-yi. “An Ambivalent Pilgrim to T ai Shan,” Pilgrims and Sacred Sites in China.
Ed. by Susan Naquin - Chin-fang Y, California: University of California Press,
1992, ss. 65-88.

Yamasaki, Taiko. Shingon: Japanese Esoteric Buddhism. Terc. Richard, Cynthia

Peterson, Boston: Shambala Publications, 1988.

154



Yami, Vedat Safak. Japonya’da Budizm. Ankara: Dogu-Bat1 Yaymlari, 2012.
Yano, Kazuyuki. “Sacred Mountains Where Being of ‘Kami’ is Found” ICOMOS, 2008,

ss. 1-11.
Yildirim, Nimet. Fars Mitolojisi Sozligii. Istanbul: Kabalc1 Yaymevi, 2008.

Youlan, Feng. Cin Felsefesi Tarihi. Terc. Fuat Aydm, Istanbul: Istanbul Bilgi
Universitesi Yayinlari, 2009.

Yu, David C. “The Creation Myth and Its Symbolism in Classical Taoism,” Philosophy
East and West, C.31, S.4 (1981), ss. 479-500.

Yi, Chun-fang. “P’u-t’o Shan: Pilgrimage and the Creation of the Chinese Potalaka,”
Pilgrims and Sacred Sites in China. Ed. by Susan Naquin - Chiin-fang Y, California:
University of California Press, 1992, ss. 190-245.

Web Siteleri

“3 Famous Mountains of Japan: Mount Haku, Mount Tate and Mount Takao,”

https://taiken.co/single/3-famous-mountains-of-japan-mount-haku-mount-tate- and-

mount-takao (01.03.2018).

“Cosmological Mandala with Mount Meru,”

https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Cosmological Mandala with Mount

Meru. jpg (24.04.2018).

“Fengshan Sacrifices at Mount Tai,” http://www.chinadaily.com.cn/m/taian2016/2017-

02/14/content_28211098.htm (21.03.2018).

“Mandala,” http://www.toji.or.jp/mandala.shtml (24.04.2018).

“Properties of the number 72,” http://www.ridingthebeast.com/numbers/nu72.php

(09.04.2018).

“Sacred Mountains of China,” http://www.san-shin.org/China-sacred-mtns.html

(14.03.2018).

155


https://taiken.co/single/3-famous-mountains-of-japan-mount-haku-mount-tate-%09and-%09mount-takao
https://taiken.co/single/3-famous-mountains-of-japan-mount-haku-mount-tate-%09and-%09mount-takao
https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Cosmological_Mandala_with_Mount_%09Meru.%09jpg
https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Cosmological_Mandala_with_Mount_%09Meru.%09jpg
http://www.chinadaily.com.cn/m/taian2016/2017-%0902/14/content_28211098.htm
http://www.chinadaily.com.cn/m/taian2016/2017-%0902/14/content_28211098.htm
http://www.toji.or.jp/mandala.shtml
http://www.ridingthebeast.com/numbers/nu72.php
http://www.san-shin.org/China-sacred-mtns.html

“Sacred Mountains of China,” https://sacredsites.com/asia/china/sacred _mountains.html

(14.03.2018).

“Wutaishan  1846,”  https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Wutaishan_1846.jpg

(24.04.2018).

156


https://sacredsites.com/asia/china/sacred_mountains.html
https://commons.wikimedia.org/wiki/File:Wutaishan_1846.jpg

Samlioglu, ibrahim Emre, Cin ve Japon Dinlerinde Dag Kultli, Yiksek Lisans Tezi,

Danigman: Prof. Dr. Mehmet Katar, IX + 158 s.

OZET

Calismamiz dag kiiltiiniin Cin ve Japon dinlerindeki yerini, 6nemini, ayrica bu dinlerin
temel ilkelerinin olusmasindaki etkisini ve nasil bu inanislarm kose taslarmdan biri

oldugunu konu etmektedir.

Tezimiz giris, ki ana boliim ve sonu¢ kismindan olugmaktadir. Giris kisminda dag
kiiltiiniin temel 6zellikleri ve baz1 dinlerdeki yeri hakkinda bilgiler verilmektedir. Birinci
bolimde Daoizm ve Budizm gibi Cin dinlerindeki dag kiiltiine; ikinci bolimde ise
Sintoizm ve Budizm gibi Japon dinlerindeki dag kiiltline deginilmektedir. Sonug¢ kisminda
ise Cin ve Japon dinlerindeki dag kiiltlinlin aralarindaki farkliliklar1 ve benzerlikleri tespit

edilmektedir.

Calismamizin sonucunda hem Cin hem de Japon dinlerindeki daglarin
imparatorluk ile iliskilendirildigine, aym1 zamanda bu dinlerdeki kutsal varliklarin
yasadig1 yer olduguna, tarih boyunca sosyo-kiiltiirel alanda etkili olduguna ve Japon dag

kiiltiiniin Cin’e nazaran giiniimiizde halen devamliligini koruduguna ulasilmistir.

Anahtar Kelimeler: Dag Kiiltii, Axis Mundi, Cin Dinleri, Wuyue, Japon Dinleri, Sangaku

Shinko.
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Samlioglu, ibrahim Emre, The Mountain Cult in Chinese and Japanese Religions, Master’s

Thesis, Advisor: Prof. Dr. Mehmet Katar, 1X+ 158p.

ABSTRACT

Our work mentions the place and the importance of the mountain cult in Chinese
and Japanese religions, its affect to establish the basics and how it becomes a corner

stone for these religions.

The thesis is composed of an introduction, two main chapters and a conclusion.
In introduction part, the information about the key features of the mountain cult and its
place in some religions are given. In the first chapter the mountain cult in Chinese
religions as Daoism and Buddhism, and in the second the mountain cult in Japanese
religions as Shintoism and Buddhism are issued. In conclusion part the differences and

the similarities between Chinese and Japanese religions are determined.

At the and of our work we come to conclusion that is a relation between the
mountain cult in both Chinese and Japanese religions and the emperor; and the
mountains are the places that the religious sacred beings are lived in; and the mountains
are effective in socio-cultural area throughout the history. As a result of this work it is
figured out Japanese mountain cult maintains its durability today in comparison to

Chinese’s.

Key Words: Mountain Cult, Axis Mundi, Chinese Religions, Wuyue, Japanese

Religions, Sangaku Shinko.
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