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Annotasiya. Togdim olunan maqalads keltlorin zongin mifoloji irsi paqanizm vo tobiot kultu kon-
tekstindo aragdirilir. Bardlar, druidlor vo filidlor vasitasilo nasillordon nasillors 6tiiriilmiis mifik he-
kayolordos yer iiziinii, onun canlilarini vo tobist mociizolorini canlandiran bir madoniyyatin rosmi ya-
ranir. Bildirilir ki, kelt mifinin tanrilar1 vo tanrigalar1 Giinasi, ulduzlari, odu, suyu, havani, torpagi,
heyvanlar1 vo fani alomdon konarda olan ruh diinyasini simvollasdirir. Coxtanrigiliq, animizm vo
panteizmlo saciyyalonan kelt paganizminda tobistin mifiloji dorkinde simvollarin funksiyasi aragdi-
rilir. Gostorilir ki, paganizm tobiot ilo harmoniya prinsipino osaslanirdi, insanin otrafinda gordiiyii
har seyin “sakralligina” inanci paqan diinyagoriisiin osasin togkil edirdi. Bu sakralliq ilahiliyin, tan-
risalligin tozahiiriidiir vo bu prinsip kelt mifologiyasinin mahiyyatini miioyyonlosdirir.
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Abstract. The article investigates the rich mythological heritage of the Celts in the context of
paganism and the cult of nature. Mythical stories passed down from generation to generation
through bards, druids, and elephants depict a culture that enlivens the earth, its creatures, and the
wonders of nature. It is said that the Gods and Goddesses of Celtic mythology symbolize the Sun,
stars, fire, water, air, earth, animals, and the spirit world beyond the mortal world. Celtic paganism,
characterized by polytheism, animism, and pantheism, examines the function of symbols in the
mythological understanding of nature. It is shown that paganism was based on the principle of
harmony with nature, the belief in the “sacredness” of everything one sees around man was the
basis of the pagan worldview. This sacredness is a manifestation of divinity, divinity, and this
principle defines the essence of Celtic mythology.
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Giris / Introduction

Anglo-saksonlarin gslisindon avval Boyiik
Britaniya adalarimin yerli sakinlori keltlor idi.
Keltlor zongin mifoloji irso sahib idilor vo bu
irs miiasir irland, sotland , eloco do ingilis odo-
bi-modoni diinyagoriisiindo halo do yasamaga
davam edir. Keltlor eramizdan avval birinci mi-
nillikdo Qoarbi vo Markazi Avropanin ¢ox hisso-
sino hakim olan bdyiik insan toplumu idi. Ilk
dofo Morkozi Avropada Tunc dovriiniin sonu,
Domir dovriinlin ovvellorindo ortaya ¢ixiblar.
Keltlor torofindon isgal edilmis torpaqglar Atlan-
tik Okeanindan Simal donizing, oradan da Qara

donizo godor genis cografi orazini ohato edirdi.
Keltlor bazi ortag madoniyyat xiisusiyyatloring,
ortaq dil, adat vo dini diinyagoriiso sahib olsalar
da, onlar1 bir irq, bir millst vo ya bir tayfa kimi
tosvir etmok ¢otindir. Adoton keltlor Qaullar,
Keltiberlor, Qallekslor, Qalatlar, Britlor, Qaellor
vo onlarin koklori daxil olmagla, miixtalif re-
gional-tarixi qruplasmalarla tomsil olunublar.
Kelt diinyasinda etnik, dil vo modoniyyot ara-
sindaki olags aydin deyil vo miibahisalidir [18].
Keltlor ortaq dildo forqli Iohcolords danisir, re-
gionun miixtalif orazilorinds yasayirdilar.

osas hissa / Main Part

Pre-kelt dovrii Avropanin son Neolit vo
Tunc dovriinii shato edir, Kelt dovri iso era-
mizdan avval IX asrdon, Domir dévriindon bas-
layir. Arxeoloji todqiqatlarda kelt modoniyyati
adoton iki forqli dovro ayrilir: 1) Hallstatt
(Qalstat) dovrii (e.o 700-450-ci illor) adin1 Kelt
madoniyyatinin bu dénomins aid tapintilarin as-
karlandig1 Avstriyanin Hallstatt kondindon go-
tiiriir. Donom Markazi Avropadan Keltlorin ye-
ni torpaqlara kogii ilo olamotdar idi, Hallstatt
dovriiniin  baslamasindan bir miiddat ovval
Keltlor Ispaniyaya kdg¢ etmis va e.a 600-cii ilo
qodor irlandiyada, sonraki illordo Britaniya ada-
larinda maskunlasmaga baslamisdilar; 2) La
Tene (Laten) dovrii (e.o 450-50-ci illor) Kelt
osorlorinin kosf edildiyi Isvegradoki bir kandin
adin1 dasiyir. Bu dovriin baslangicinda, e.o. IV
osrdo Keltlor Yunani-Roma diinyasina hiicum
edib, e.a. 390-c1 ildo Romani, e¢.o 279-cu ilda
Delfini (Yunanistan) isgal etdilor. Bu vaxta qo-
dor artiq Kelt xalglar1 indiki Tiirkiyonin marke-
zi bolgoloring, Italiyaya, Ispaniyaya, Portuqali-
yaya vo Fransaya ko¢ etmisdilor, irlandiya, Sot-
landiya, Uels, Man Adasi, Bretaniya vo Qalulda
(Qalliyada) qalalar qurmusdular. E.a. 250-ci ilo
godor Laten modoniyyati Ingiltorads iistiinliik
toskil edon modoniyyat idi. indiki Fransa, Bel-
cika, Isvegro, Italyanin simalinda Qalliya olaraq
bilinon bolgado Domir ¢agindan Roma Respub-
likas1 donomino godor yasayan kelt mongali
xalqglara qallar vo qalyalilar (gauls) deyilirdi
[2]. Keltlor 6z irslorini godim Roma gohori Qa-

ulla (Qalul, Qalliya) slagslondirirlor vo buradan
kontinental Avropaya, xiisusen Irlandiya, Sot-
landiya, Ingiltoro vo Qorbi Avropadaki digor
yerloro yaymisdilar. Britaniya adalarinin dini
inanclart va dillari ilo qallar1 xatirladan sakinlo-
rini britanlar vo ya brittilor, sotland keltlorini
kalidonlar adlandirirdilar. Simal-qorbi Avropa-
nin Atlantik sahillorindo Keltlor etnonimi ir-
landlar, qalyalilar, sotlandlar, Men adas1 sakin-
lori, Kornuellor, Breton etnoslarin1 ohato edir
[26, s.23]. Bu giin Kelt ad1 bu yerlori birlosdi-
ron milli vo ya cografi kimlik gavramidir.

Kelt paqan inanclarinda tabiat va simvollart

Kelt xalglarinin modeniyyati okingilik va ¢o-
banliq iizorindo qurulmusdu. Tobiot miithiim qi-
da va gazanc monbayi idi. Kelt etnik ononasin-
do tobiotlo harmoniya ¢ox giiclii idi, bu anona
Oziinli miiasir dovrds do yasadir, bels ki, Brita-
niya sakinlorinin modern paqgan inanclarinda —
neopaganizmdo miioyyon dorocodo miihafizo
olunur. Modern paganizm va ya neopaganizmin
tarixi tocriibo vo miiasirliyin sintezindon téradi-
yini, xristianliq O6ncasi folklor vo etnoqrafik
monbolordon tosirlondiyi molumdur [9, s.47].
Adoton paqganizmi {i¢ morhoaloys boliirlor: pa-
leo-paganizm (Toktanrili dinlordon ovval, pa-
leolit toplumlardan Roma dovriine qader yasa-
yan coxtanrili vo tobiot osasli inanclar); mezo-
paganizm (Renessansdan XIX osra qodor da-
vam edon, oski inanclar1 yenidon canlandiran
diinyagoriis sistemi, Gtil-xag, Massonluq, Qizil
Sofoq vo s. kimi ezoterik vo romantik sociyyo
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dasty1r); neo-paqanizm (XX osrin ikinci yari-
sinda oski inanclara dayanaraq ortaya ¢ixan To-
biot-Tanrica, bazon do dualist — kisi vo qadin
tanrilar kultuna sdykonon marjinal horokat) [2,
s.20-21]. Biitparast ilahiyyatin {imumi element-
lori — ¢oxtanrigilig, animizm vo panteizm neo-
paqanizm ii¢lin do xarakterikdir.

Xristianlig1 qabul edons godor paganizm kelt
dini diinyagoriisii ligiin osas idi, ¢oxtanrigiliq,
tanr1 vo tanrigalar panteonu tobii diinyanin forg-
li yonlori — gdy, giinos, ¢aylar, daglar va s. ilo
bagliydi. Fani diinya ilo tanrilar alomi arasin-
daki baglanti druidlor (ruhani sehrbazlar) toros-
findon gergoklosdirilirdi. Paqanizm tabiot ilo
harmoniya prinsipine osaslanirdi, insanin otra-
finda gordiiyti hor seyin “sakrallifina” inanci
paqan diinyagoriigiin osasini togkil edirdi. Bu
sakralliq ilahiliyin, tanrisalligin tozahiiri idi.
“Pagan tabiat ilo uzlasaraq alda etdiyi bu mii-
qaddasliyi — kainatin yaradici giiciinii miixtalif
simvollarla ifada etmaya ¢alisirdi, aslinda tanr
va tanrigalar bu giiciin forqli yonlorinin simvol-
laridi” [2, s.18].

Politeizm, ilahi varliglarin ¢oxluguna inam,
tobioti teofoniya, ilahiliyin tozahiirii kimi gor-
mok vo ilahi baslangicin qadin prinsipini gqobul
etmok paganizmin osas xiisusiyyetloridir [19,
s.2]. Kelt tanrilar1 iki kateqoriyaya bdliiniir:
{imumi tanrilar vo yerli tanrilar. “Umumi tanri-
lar” Keltlor torafindon bdyiik bolgalords taninir-
di, bunlar qoruyucu, sofaverici, sans vo loyaqot-
lo bagh tanr1 vo tanrigalardir. Keltlorin tobioto
ibadatini tocossiim etdiron “yerli tanrilar” iso
daglar, agaclar vo ya ¢aylar kimi tobii landsaft-
larin ruhlar1 idi vo buna gors do yalniz otraf ora-
zilordoki yerli ohali torofindon taninirdi [24,
s.244]. Kelt torpaqlart xristianlagdigdan sonra,
xristian miiolliflor torafindon pagan tanrilarin
bir qismini evhemerizasiya etmok vo ya hotta
seytanlasdirmaq cohdlori ortaya ¢ixdi, bu tanri-
larin bir qismi iso kilsonin miigaddaslor siyahi-
sina daxil oldu. Masalon, Danu nasli ilahilosdi-
rilmis ocdadlar kimi tofsir edilir, xristian yazila-

rinda bozon “enmis moloklor”, bazon sadaco
insanlar, bazon iso demonik qiivvelor kimi
bohs edilir.

Keltlorin tobii diinyas1 heg bir yerdo dini, ri-
tual vo mif alomindon daha aydin sokildo toza-
hiir etmir. Keltlorin ritual foaliyyoti xiisusilo,

vohsi, ol doymomis yerlorlo olagali oldugu go-
rliniir: bataglhiqglar, gollor, bulaqlar vo agachqlar
[14, s.145].

Keltloro gors biitiin tobiot hadisslorinds al-
qislanan fovqoltabii qiivvalor gozardi edilo bil-
moz, aksina, sakitlogdirmok, dinlondirilmak vo
tovlamaq lazim idi. Kelt dini diinyagoriistinds
biitiin inanclarin vo dini totbiqlorin asasini qo-
yan tobistin mdciizovi giicii idi. On oshomiyyatli
ilahi giiclordon bozilori giines, gdy gurultusu,
mohsuldarliq vo su ilo baglidir. Bunlar pan-Kelt
tanrilar1 sayilir, todricon goy tanrilari, ana tanri-
calar, su va agac kultlar1 qobilo sorhadlorini as-
di, biitiin Kelt Avropasina yayildi. Kelt mifolo-
giyasinda har agacin, hor dagin, hor qayanin vo
har bulagin 6z ruhu vo ya numeni var [15, s.1].

Umumiyyatls, insan vo tobiot paralelizminda
on ilkin baglangic mifoloji tosovviirlorlo bagli-
dir. Mifoloji tasavviirlor, diinyagoriislor, anlayis
vo etiqadlar mohz “hakimi-dovran Mif’do “to-
moarkiizlogir”. Kamal Abdulla mifoloji tosovviir-
lo bagh yazir: “mifoloji tasavviir tokco bizim
esitdiyimiz nagil va afsanalori bazayan, onlarin
mazmunu “miisayiat” edan ornamental bazak-
lor sistemi deyil. Mifoloji tasavviir gadim insanin
diinyagoriisiiniin asasmi formalasdiran, onun ha-
rokatlarinin normativ sistemini miiayyanlagdi-
ran, onun tabiatla, atraf miihitla, sonradan ca-
miyyatla miinasibatlorini tonzimloyan va cilala-
yan biitov bir yasayis tisuludur” Mifoloji tosov-
viirtin hokm siirdiiyii diinyada insan 6ziinii bo-
yiik vo dorkedilmoaz tobistin ayrilmaz bir hissasi
sayir, Oziinii tobiatin i¢indon se¢moya, ayirmaga
basladigi andan onun mifoloji tofokkiirii do
“durgunlug dovriiniin manganasindan qurtulur,
baslayir inkisaf etmaya — saxalanir, darinlasir,
zanginlasir” [1, s.41-42; 46]. Mifin reallasdigi
mokan — kollektivdir, mifoloji diislincods kol-
lektivin psixologiyasi, tocriibasi, duygu vo dii-
siincosi oksini tapir [1, 5.49; 4, s.31]. Insan kos-
mik nizam vo bu nizamdak1 yerini dyranmoyo
mifik tofokkiirlo baglamigdi. Calal Boydili geyd
edir ki, “mifologiyanin baslica manasini xaosun
kosmosa ¢evrilmasi taskil edir... mifologiya bu
manada yalniz miflor sistemi yox, mahiyyatda
hom da tarixi va elmi diisiinca tipina qarsi da-
yanan xtisusi tafakkiir tipi kimi saciyyalondirilir.

. Mifologiya...har bir madaniyyatin o6ziiliinii
taskil edan diisiinca hadisasidir” [5, s.21-22].
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Hor bir madoniyyatin ononslor sitemindo miiha-
fizo olunan mifoloji tosovviirlordo demok olar
ki, tobiatin miixtolif hadisalorinin, mokan vo za-
man elementlorinin, bioloji vo zooloji alominin
biitiin niimayondoslorinin romzi-metaforik dorki
ilo bagh mifik rovayot vo hekayolora rast gol-
mok miimkiindiir. “Mif bilinmayanlor, machul
olanlar hagdadir; yaganmamigsdan avval onlart
ifada etmak iiciin sozlorimizin olmadig tocriiba-
lardan bahs edir. Buna gora da mif boyiik stiku-
tun galbinin doarinliyina boylanir” [3, s.7]. Diin-
yanin ayri-ayri xalglarinin miflorinde diinyanin
yaradilis1 haqqinda romzi-metaforik tosovviir-
lor, yaradilis hadisosi, kosmoqoniya aktiyla
bagli xeyli sayda informasiya kodlanib. Buna
goro do, miiasir va texnogen madaniyyatimiz,
mif va rituallarda tabiat haqqinda anlayislarini
ifada edan ibtidai comiyyatlordon ¢ox sey oyra-
na bilor [21, s.3]. Lakin 0yronmo prosesindo,
mifoloji tasavviirlorin zangin simvolikasinin,
ananavi romzlor diinyasinin aski sivilizasiyalari
indikilordan forqlondiran baslica alamat [4,
s.30] oldugunu unutmamaq lazimdir. Mahz bu
forqlilik vo 6ziinomoxsusluq mifik ¢agin diinya-
ya qoydugu mirasin Oyranilmosindo ¢oxyonlii
baxisin formalagsmasina tokan vermisdi. “Oski
madaniyyatlorda nohang teleskoplar, ultraba-
novsayi va infraqirmizi darin kosmik sensorlar,
radio teleskoplar, peyklar, kosmik zondlar va
cihazlar yox idi. Oz mistik tasavviirlorini atraf-
larinda géra bildiklori asasinda qurmalr idilor”
[16, s.3]. Kelt mifologiyasinda tobiat haqqinda
tosovviirlor do bu prinsiplora asaslanir, irland,
sotland, bretonlarin mifik hafizasini toskil edir.
Biitiin mifologiyalar kosmoqoniya ilo basla-
yib, esxatologiya ilo bitir [32, s.147]. Kelt pa-
gan inanclarinda etioloji, kosmoqonik vo esxa-
toloji miflor forqli, amma biraz zsif saciyys da-
styir. Germenlordan forqli olaraq, keltlorin kos-
mogqonik miflori yaziya kogiiriilmomisdi (gox
giiman ki, xrsitianligin tosiri ilo), buna goérs do
bugiino golib catmayib. Lakin Roma sairi Luka-
nin asarloring vo sorhgiloring istinadon Qall ila-
hi triadas1 — Ezus, Taranis vo Teutat adl1 tanri-
larin kosmoqonik mozmunlu miflarls slagali ol-
dugu ehtimal olunur. Belos ki, Lukan bu tanrila-
ra qurbanverms morasimindon bohs edir: Ezus
agacdan asilmis qurbanlari, Taranis (ildirim
tanris1) hormo sobotdo yandirilmis qurbanlari,

Teutat (naslin himayadar1) iso su ¢alloyinda bo-
gulmus qurbanlar1 qabul edir. Bazi ikonoqrafik
tosvirlordo agac yaninda, saqqalli va ya saqqal-
s1z, olinds oraq, ya da balta tosvir olunan Ezusa
rast golinir. “Qayiqgilar siitunu” adli godim abi-
dodo agacla yanasi, bir boga (“Tarvos Trigara-
nus”) tosvirino do rast golinir ki, bu boganin
iistiindo {i¢ durna var. Bu ilahi varliq — boga
agacin altinda dayanir vo bitisik 16hvodo Tanr1
Esus olinds balta ilo bu agaci kasir. Boazi mon-
balora goros, Ezus olindoki balta ilo bu bogani
kasir, boganin bodonindon diinya yaradilir, ni-
zam qurulur [10]. Bu fikrin torofdarlar keltlorin
agaca olan hormotini vo ibadotini osas gotiiriir-
lar, agac vo Ezusun olagosini irland druidlorinin
Oksootuna ibadot ayini ilo baglayirlar. Kelt mi-
fologiyasinda da agac hoyat simvoludur-alma
agaclar1 O biri Diinya ilo, Myrddin, Manannan
vo Avalon ilo olagolondirilir. Agac bir “axis
mundi”dir, skandinavlarin iqdrasili ilo eyni rola
malikdir. U¢ durna iss iiclii tanri, ii¢ formada vo
ya goriinlisdo gorlinon, bir tanr1 olaraq ibadost
edilon ii¢ tanr1 inanci ilo baglidir. Karl Qustav
Yunga gors tanr ti¢lityli fikri primitiv soviyyo-
do ¢ox erkon ortaya ¢ixib. Antik vo Sorq dinlo-
rindoki arxaik tg¢liikklorin say1 hodsiz dorocods
coxdur va geyd edir ki, iicliiylin qurulmasi din
tarixindo boylik ehtimalla Xristian ii¢liiyliniin
osasini toskil edon bir arxetipdir [20, s.109-
110]. Ug¢ durna Uels mifindo Priderinin anast,
tanrica Maxa vo Epona ilo eynilogdirilo bilon
Riannonun {i¢ qusu ilo saslogir. Uels Mabinogi
motnlorindo rast golinon bu sehrli quslarin —
“Adar Rhiannon”un (“Riannon quslar1™) [13,
5.32] nogmosi “Oliilori oyandira bilon vo yasa-
yanlar1 yatizdiran” giico malik idi. Ayrica irland
miflorindo doylis meydaninda qarga (bazon do,
quzgun, ilanbaligl, inok) cildindo goriinon ii¢
baci — Morrigan, Maxa (tez -tez Riannon ilo bo-
rabar tutulur) vo Badb triadasi1 da bu ii¢ durna
ilo saslasir. Konnaxt va Olster arasinda miihari-
bolora sabob olan, Morrigan1 Kuxulino diismon
edon moshur boz Kuxulin 6kiizii, miiharibani
dayandiran vo Irlandiyada nizami borpa edon ag
bir okiiziin 6liimii vo s. 6kuz (boga) kultuna
diqgati calb edir. Maraqlidir ki, 6kiiziin oldiiriil-
masini travaktoniya ilo — mitraizmdo Mitra to-
rofindon Okiiziin kosilmasinin miiqaddss bir akt
olmasi fikri ilo baglayirlar, eyni yaradilis mifi-
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nin kelt versiyas1 hesab edirlor, keltlor vo fars-
larin (aslindo Mitranin hinduizmds xiisusi rolu
vo movqgeyl var — 9.G.) eyni qaynaqdan —
Hind-Avropa soyundan golmosi bu forziyyonin
osas sobobidir vo fikri irali slironlors goérs mon-
tigsiz deyil [28]. Nord mifologiyasinda Imirin
sidii ilo boyidilyii Audhumla, Qinnungagapin
duzlu buz bloklarini yalayaraq, ilk insan Buriyi
yaradir. Burinin ardicillar1 — Odin, Vili vo Ve
torofindon &ldiiriilon Imirin qaninda biitiin no-
hanglor (Birgelmirdon vo tanrilardan basqa) hor
sey bogulur, bu tufandan sonra diinya yenidon
yaradilir.

M.Eliade geyd edir, anonavi comiyyatlords
adoton yasam orazisi vo onu ohato edon namo-
lum, geyri-miioyyon orazi arasinda hor zaman
bir garsidurma xarakterikdir. Birincisi “diin-
ya’dir, “kosmosdur”, ikincisi iso “Xaos” [30,
s.27-28]. Tadqiqatcilar, xiisusilo Darbua de Ju-
benvill gqeyd edirlor ki, irland miflorinin “mifo-
loji” adlanan silsilosi tanrilarin, insanlarin vo
diinyanin monsoyi ilo baghdir” [32, s.149]. Ir-
landiyanin ilk sakinlori — Kesair vo dostasi ilo
bagli mifdo Fintan mak Boxra adli bir “miid-
rik”’don bohs olunur, dasqindan avval Kesairi
Irlandiyan1 miisayiot edon bir gériicii idi. Kesai-
rin mifoloji ekspedisiyasinda 50 qadinla bora-
bor golmis ti¢ kisidon (Kesairin atas1 Bit vo pi-
lot Ladradan basqa, bu ii¢ kisinin hor birinin 16
arvadi var.) biridir. Dasqinda arvadlar1 vo usaq-
lar1 bogulur, lakin o, bir il suyun altinda “Finta-
nin gobri” adlanan bir magarada qalir vo xilas
olur. Daha sonra bir qartala, ardinca sahino ¢ev-
rilir, sonra yenidon insan soklino doniir. Tufan-
dan sonra 5500 il yasyir vo Irlandiya krallarinin
miisaviri olur. Bu voazifoda, Danu nasli adani is-
tila edorkon ilk Maq Tuired doylisiindo vurusan
Fir Bolq krali Eoxayd mak Eyrko maoslohatlor
verir. Finn Makkulun zamanina gador sag qa-
lan, onunla eyni zamanda dogulan sehrli bir sa-
hinlo birlikdo irlandiya vo onun tarixi haqqinda
biitiin molumatlarin oxz olundugu bilgi deposu
kimi tanmir. Irlandiya xristianlasdiqdan sonra
sahinlo birlikdo 6liimlii diinyan tork etmok qo-
rarina golirlor. Qizilbaliq cildine girmo qabiliy-
yotino vo miidrikliyino goro “Bilgi somonu”
mifoloji toyinatina da sahibdir. 9slindo Fintan
kelt mifologiyasinin “primordial insanidir” [32,
s.150]. M.Van Xamelo goro, dasqindan sonra

golon Partolon iso bitkilor alominin himayodari
olan tanridir. Cox vaxt Partolonu Levi-Bryulun
tobirinco “dema” kimi qobul edirlor. Partalon
bir “dema”dir — har seyin mongayi ondan basla-
yir, hor sey ondan asilidir vo hor seyin yaradici-
st odur [32, s.152]. O, Tanri-yaradict vo ya mi-
fik oacdad kimi o Xaosdan diinyani toradir, gol-
lori, caylari, diizonliklori yaradir. Iqtisadiyyatin
Vo toraqqinin asaslarii qoyur, xam torpaqlarin
becorilmoasi, baliqg¢iliq, okingilik, heyvandarliq
va s. onun adi ilo baghdir. Partolondan sonra
adaya golon Nemedlor kosmoqonik foaaliyyoto
davam edirlor, Partolonun yaratdigr dord dii-
zonliya on iki diizonlik olava olunur. Fir Bolq
nosli Irlandiyani bes vilayoto béliirlor, onlarin
golisi ilo aqrar sivilizasiya morhalosi bitir, horbi
aristokratiyanin nizamlanmasi baslayir, nizolor
kelt mifologiyasinda goriiniirlor. Fir Bolgdan
sonra golon Danunun nasli isa, avvalkilordon
forqli olaraq gomilorls deyil, buludlarla ugub
golmisdilor.

J.Dyumezilin {i¢ iyerarxik funksiya konsep-
siyasina gora, Irland mifik tarixdncosini belo
tosnif edirlor: Partalonlar vo Nemedlor aqrar
modoniyyatin quruculart idilor, Dyumezilin
“mohsuldarliq” gavramini simvoliza edirlor, Fir
Bolq “fiziki giicli”, Tuata de Dannan (Danunun
nosli) iso “sakral”olan1 (magik vo dini bacarig-
lar1, miidrikliyi) tomsil edirlor [31, s.33]. Biitiin
bu nosillorle doyiison fomorlar iso Xaosu tomsil
edirlar, kelt miflorinds tokgozlii, tokqollu va to-
kayaqli tomsil olunan fomorlar demonik saciy-
ya dasiyir, kosmik nizama miinasibotdo antaqo-
nist movqedadirlor. Kainatda yaradilis vo tonoz-
ziiliin obadiliyi vo daimiliyi kelt mifologiyasi-
nin asas elementlorindan biridir. Partolon, Ne-
med va s. nasil yaradicidirlar, sivilizasiyanin il-
kin etaplarim1 yaradirlar, Xaosu Kosmosa ¢evi-
rirlor, lakin hor dofs bu proses mohvlo naticolo-
nir. Epidemiyalar, folakatlor, kololik vo s. noti-
cosinda diinyanin nizami pozulur, kosmos yeni-
don xaosa doniisiir, har yeni golon nosil tozodon
nizami1 yaratmaga calisir. Ciinki, “har hansi
kosmogoniya hadisasinin baslangic magami xa-
os sayuir. Kosmogoniyalarda xaos alomi heg
nayin oimadigt bir bosluq, yoxluq, garanlq do-
lu heclik olmagdan baslamis xtonik varliglar-
dan, ya da yer iiziiniin basdan-ayaga sulardan
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ibarat olmagina qador an miixtalif sakillords
tasvir olunmugdur” [5, s.30].

Paqgan anana va tabistin mifik dorkinda
simvollarin funksiyast

Diinyanin bioloji bir parcasi olan insan yasa-
min1 davam etdirmak iiclin mosuliyyot dastyir.
Yasamini tobiatin ritmino goro nizamlayan pa-
gan diinya morkozli yasama inanir, diinya ya-
sayan bir varliqdir vo buna qadir olan giiclori
Tanriga ilo simvolizo edir. Yasamin istonilon
formas1 pagan ti¢lin miiqoddosdir. Biitiin canli-
lar, goriinon vo gdriinmayon tobist varliglart in-
sanlar kimi bu Yer iiziindo do yagamaq hiiququ-
na malikdirlor vo hamisinin mévcudlugunda
Diinya nizamina xidmat edon bir moqsad miit-
loq vardir. Diinya iizorindo var olan hor nosno
sakral olanin tozahiiriidiir, bu bir agac, bir das,
bir qaya, bir su qaynagi vo s. ola bilor. “Tabiat-
l> uzlagmamin bir basqa tozahiirii tabiatin za-
man dongiilorina uymaqdir...diinyamizin  eklip-
tikas1 ilo goy ekvatorunun arasindaki bucaq
23°27" daracadadir ki, bu da geca-giindiiz donii-
stindan sonra Diinyanin an énomli dongiisiinii
taskil edir, fasillorin var olmasina sabab olur.
Simal Yarumkiirasinda, Avropa va Ag doniz hov-
zasinda yasayan xalglarin pagan inanclart bu
dongii sistemindon ciddi sakilda tasirloniblor”
[2, s.18]. Kelt mifologiyasi biitiin sifahi onone-
lor kimi mdvstimi doyisikliklor hagqinda zongin
diisiincolora malikdir. Qalliyada va irlandiyada
il asason iki yariya boliiniirdii: qis vo yay. Pas-
toral sociyysli, heyvandarliqla bagli bu bolgiido
ilin ilk yaris1 olan qis noyabrin birinds — Sam-
haynda, ilin ikinci yaris1 olan yay iso mayin bi-
rindo — Beltaynda baslayirdi [19, 5.89-90]. ir-
landiyada daha sonra bu movsiimi bolgii dord
mifoloji-folklorik festivalla tomsil olunmaga
baslamigdi: Imbolk (Imbolc), Samhayn (Sam-
hain), Beltayn (Beltaine) vo Lugnasad (Lughna-
sa) festivallar1 birlikdo “Il ¢arx1”m (“Wheel of
the Year”) toskil edir. Irland qohroman1 Kuxuli-
nin Emers iltifat ilo bagli saqada qiz 6z talibino
“Yayin istirahoto ¢okildiyi Samhayndan yazin
baslangicindaki ilk qoyun sagimina — imbolka
godor, Imbolkdan yayin basladig1 Beltayna qo-
dor, Beltayndan yerin kodorli payiza biiriindiiyii
Bron Trogaina (elo “Yerin kodori” monasinda-
dir, cox vaxt Lugnasad adi ilo qeyd olunur —

9.G.) godor” yuxusuz qalmagi soyloyir [29,
s.27].

Kelt togviminds “miiqoddes™ ilin dord festi-
valindan birincisi /mbolkdur. imbolk va ya Mii-
goddes Briqitta giinli — irland toqvimindo doérd
osas bayramdan biridir, kelt xalglar: torofindon
fevralin ovvolindo (adoton 1-2 fevralda) vo ya
baharin ilk olamotlorinin goriindiiyii dénomds
geyd olunur. Belos ki, bu vaxt glinos toqvimina
goro kecid dovriidiir, qis giindéniimiindon yaz
geco-giindiiz boraborliyino (ekinoksa) kegidi
romzlosdirir. Quzulama va qoyunlarin ilk sagi-
mut ilo baghdir.

Beltayn (Beltaine) maym birindo kegirilon
festivaldir, yaz ekinoksundan yay giindoniimii-
na kegidin, heyvanlarin yay otlaglarina gonds-
rildiyi pastoral yay foslinin baslangicinin geyd
olunmasidir. Onlar tabii vo fovqgaltabii giicle-
rin zororlorindon qorumagq {i¢iin xiisusi ritual-
ayinlor kegirilir, odun simvolik ifadasi ilo xa-
rakterizo olunur. Beltayn “Belin (Belenin) alov-
lar1” monasini veran bir kelt soziidiir, ¢iinki fes-
tivalin se¢ilmis tanris1 Belen idi (Belenus vo ya
Belenos da deyilir) [7, s.195]. Keltlor giinogo
ibadat edirdilor, Belen do “parlaq, parildayan”
monasini veran, giinosin, odun, is1gin tanrisi idi,
cox vaxt Apollonla eynilosdirilir, onu giinasin
barpaedici vo sofaverici giiclorinin bir tomsilgisi
olaraq goriirdiilor. Belo qobul edilir ki, Beltayn
zamani “aos si” (vo ya sidlor, tez-tez ruhlar vo
ya parilor olaraq da adlandirilir) aktivlegir va ri-
tuallarin moagsadi homin ruhlart sakitlogdirmok-
dir [17, s.218-225; 22, 5.202; 27, s.105]. Bel-
tayn, “giinagin artan giicii ilo alagali olaragq,
mahsuldarliq ritualimin yenidon vaciblaosdiyi
bahar vaxti nikbinlik festivali” kimi taninir [12,
s.181].

Lugnasad festivali 1ss avqust ayinda (adoton
avqust aymin 1-do) kegcirilon, yay glindonii-
mundon payiz ekinoksuna ke¢idi romzlosdiron
bayramdir. Mahsul y1giminin baslangicini ifads
edir, yetismis mohsulun ilk barindan piroq bisi-
rilir. Erkon kelt motnlorinds rast golinon Lugna-
sad da pagan mongalidir, festivalin 6zii tanri
Luqun adin1 dasiyir. Luq irland mifologiyasin-
da on O0nomli tanrilardan biridir, “Tuatha De
Danann”, yani ilahi Danu naslinin tizviidiir, sa-
qalarda doytiscii, kral, usta sonotkar vo xilaskar
kimi tosvir olunur [22, s.1200; 25, s.117; 6,
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s.194]. Osason iki epiteti var: Lamfada (‘“uzun
qollu”, ehtimal ki, nizo atmaq qabiliyyatino vo
ya hokmdar kimi giliciino gora) vo Samildanax
(“bir ¢ox sonotkarliq sahasindo eyni doracodo
bacariqli” olduguna gors). Luq german-skandi-
nav mifologiyasindaki Loki kimi bir trikster xa-
rakterino malikdir. Irland folklorsiinas Maire
MacNeilin (1904-1987) bildirdiyine goro, Lug-
nasad zamani icra edilon dini ayinlordo “ilk
meyvalor’in togdimari, yeni qida vo yaban mer-
sini ziyafoti, bir Okiiziin qurban edilmosi oks
olunur, Luqun bosariyyastin xilasi namino moh-
sulu alo kegirmasi vo monfi giiclori moglub et-
masini romzlosdiron rags rituallar1 yer alirdi. Bu
todbirlor daglarin vo topalorin iistiinds kegirilir-
di [23,5.10].

Samhayn (Samhain) bayrami ononovi gokil-
do hor ilin 31 oktyabrindan 1 noyabra godor
geyd olunan, Qs faslinin golmoasini bildiron vo
“Miigoddoslor giinii” vo “Hellouin” kimi bay-
ramlarin da kokiini toskil edon Kelt dini festi-
validir. Beltayn festivali kimi Samhayn da osa-
son pastoral mozmun dasiyir, keltlorin heyvan-
darlq tocriibasi ilo baglidir. Samhayn bayrami
hom do keltlorin O biri diinya inancindan toro-
yir, kelt ofsanslorino géro mohz bu bayramda
obadi vo fani diinyanin sakinlori goriistr.

Bu movsiimi festivallarin iigli — Samhayn,
Beltayn, Imbolk — sirf heyvandarligla baghdir,
mifoloji diistinconin daha gec morhaloasi ilo bag-
I1 olan Luqgnasad iso aqrar inkisafla slagodar or-
taya ¢ixir.

Cografi miixtoliflik vo genislik Kelt xalqlari-
nin vahid morkozi dovlst halinda birlosmasino
mane olmusdu. Kelt fordlori rahiblor, doyliscii
zadoganlar vo adi insanlar olmaqgla miixtolif
sinfi ¢evraloro monsub idilor vo bir ¢ox forqli
sosial qruplara boliintirdiilor. Keltlorin miioyyon
gismi bir bascinin rohborlik etdiyi kigik ailo
klanina, bagqa qismi hor hansi kralin vo ya aris-
tokrat sinfin rohborlik etdiyi daha boyiik comiy-
yatlora monsub idilor. Bozilori iso savaslarla ho-
yatlarini tomin edon soyyar doyliscii dostolorin-
do birlosirdilor. Tamamilo gqanunauygundur ki,
kelt miflorindo mohz tanrilar v tanrigalar, kral-
lar vo kraligalar, ozomotli doylisciilor, cosur
gohromanlar vo macoraparastlorin  hekayolori
yer alir. “Mifologiva ke¢misdaki insanlarin,
madoaniyyatlorin va sivilizasiyalarin sirlarini ag-
maga komak edan bir acardwr. Hoatta homin
diinyalarin sakinlari ¢oxdan yox oldugdan son-
ra bela, hekayalorini oxuyaraq onlar hagqinda
nalarsa oyrana bilorik” [11, s.VII].

Noatica / Conclusion

Bardlarin, druidlorin vo filidlorin bu sehrli,
fovqgoltabii tohkiyolorindo oxucu eyni zamanda
sado okingilorlo vo ¢obanlarla da rastlasir. Bu
mifik hekayolor yer {iziinii, onun canlilarin1 vo
tobiot mociizolorini canlandiran bir modoniyyo-

tin rosmini yaradir. Kelt mifinin tanrilar1 vo tan-
ricalar1 Gilinosi, ulduzlari, odu, suyu, havani,
torpagi, heyvanlart vo fani alomdon konarda
olan ruh diinyasini simvollasdirir.
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Pe3ioMe. B npencraBieHHON cTaThe uccieayercs Ooraroe MU(OIOrHYeckoe Haciueaue KelbToB B
KOHTEKCTE SI3bIYeCTBA M KyJIbTa MPUPOIbL. Muduvyeckne UCTOpUH, NiepeaBaeMble U3 MOKOJICHHS B
MOKOJICHHEe uepe3 0aploB, APYHIOB M (UILIOKCEPHI, CO3[al0T KApTHUHY KYJIBTYpPbI, KOTOpas
OXKUBJISIET 3€MIJTIO, €€ CO3JaHMW W 4Yyjeca MPHUPOIbL. [0BOPSAT, 4TO OOTM M OOTMHHU KEIbTCKOU
MUGOJIOTHH CUMBOJIM3UPYIOT COJIHIIE, 3BE37bl, OTOHBb, BOJY, BO3IYX, 3€MJIIO, KUBOTHBIX U MUP
IYXOB 3a TpelnelaMd MHpa CMEpTHBIX. KelbTckoe sS3bI9ecTBO, IUIsi KOTOPOTO XapaKTEPHBI MOJH-
TEU3M, aHUMHU3M W TAHTEU3M, UccienyeT (PyHKIUI0 CUMBOJIOB B MHU(OIOTHYECKOM NOHUMAaHHUU
npupojsl. [TokazaHo, 4TO SI3BIMECTBO OCHOBBIBAJIOCH HA MPHUHIIMIIE TAPMOHHUH C TIPUPOJIOH, Bepa B
«CBATOCTB)» BCETO, YTO BUAMIIb BOKPYT YEIOBEKa, OblIa OCHOBOM S3bIYECKOTO MUPOBO33PEHUS. JTa
CBSIIICHHOCTh SIBJISIETCSl TIPOSIBJICHUEM OOKECTBEHHOCTH W JTOT MPHUHIMI OINpENeisieT CyTh
KeJIbTCKON Mupooruu.

KnioueBble cjioBa: KenbThl, MUGDOIOTHS, I36I9ECTBO, IPUPO/IA, CHMBOJIBI
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